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RESUMEN

La presente investigacion pretende realizar una lectura sistematica de la nocion
de lo virtual en la Fenomenologia de la percepcion de Merleau-Ponty, la cual no ha sido
desarrollada por este autor, sino que intenta ser un aporte original en este sentido.
Nuestro objetivo es rescatar el verdadero significado de lo virtual, que, para Merleau-
Ponty, no elude el presente cotidiano, sino que, por el contrario, le da su verdadera

dimensién de existencia.

Mostraremos cémo, lo virtual, en cuanto espacio anticipado, amplia nuestros
horizontes perceptivos de sentido, que se ejercen en el presente vivo. Asimismo, devela
la capacidad del cuerpo propio, que atravesado por su temporalidad, puede producir un
horizonte virtual, desde su ser posible; es decir, del yo puedo del cuerpo que; en otras
palabras, abre constantemente la posibilidad infinita a un mundo expresivo (el gesto y la

palabra), y cultural donde yo puedo hacer algo.

Finalmente, lo virtual, permite la comprension de distintas dimensiones de lo
que Merleau-Ponty llama la existencia: I) La percepcién como apertura al mundo. 1l) La
dimensién del otro como posible para mi. 111) El desvanecimiento del mundo como
virtual, como el desvanecimiento del otro. IV) La palabra como produccion de un

mundo comun e inagotable.

Palabras clave: virtual — cuerpo propio -mundo —existencia —l otro -palabra



ABSTRACT

The current investigation aims to undertake a systematic reading of the notion
of the virtual in the Phenomenology of Perception of Merleau-Ponty, which has not
been developed by this author, but rather this intends to be an original contribution. A
systematic reading, with the purpose of recovering the true meaning of the virtual,
which, for Merleau-Ponty, does not avoid the everyday present, but rather, on the

contrary, gives the virtual its true dimension of existence.

In this sense, the virtual, in terms of anticipated space, amplifies our perceptive
horizons of sense that are exerted in the living present. Furthermore, it unveils the
capacity of one's own body, that passing through its temporality it can produce a
horizon of virtuality from its possible being. That is to say, from the | can of the body
that constantly opens the infinite possibility to an expressive (gesture and word) and

cultural world where | can do something.

Finally, the virtual allows the understanding of distinct dimensions of what
Merleau-Ponty calls existence: 1) Perception as the opening to the world. 1) The
dimension of the other as possible for me. 111) The fading of the world as virtual, as the
fading of the other. IV) The word as the production of a common and inexhaustible

world.

Keywords: virtual - one's own body - world - existence - the other - word
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INTRODUCCION

Debemos volver a lo social, con lo que estamos en contacto por el solo hecho de que existimos,
y que llevamos atado en nosotros antes de toda objetivacion. La consciencia objetiva y
cientifica del pasado y de las civilizaciones seria imposible si yo no tuviese con ellos, por el
intermediario de mi sociedad, de mi mundo cultural y de sus horizontes, una comunicacién
como minimo virtual, si el lugar de la republica ateniense o del imperio romano no se
encontrara marcado en alguna parte en los confines de mi propia historia, si €s50s no estuvieran
instalados en tales confines como otros tantos individuos por conocer, indeterminados pero
preexistentes, si no encontrase en mi vida las estructuras fundamentales de la historia
(Merleau-Ponty, 1997, p. 373).

La realidad virtual o virtualidad no es algo que se aleje de la historia de los
seres humanos. Para Aristoteles, lo virtual es lo que podria llamarse aquella realidad que
estd en potencia y no en acto. En este sentido, lo virtual existe no como una existencia
inmediata sino posible. Por ejemplo, la semilla de un arbol es virtual porque es
potencialmente posible de que llegue a ser un arbol. Luego de varios afios esta

perspectiva filosofica cambio con la llegada de la revolucién industrial (1820-1840).

Asi, la virtualidad cobraria mayor sentido con el inicio del imperio de la
industria y la tecnologia. De esta manera, la creacion del fondgrafo, del teléfono, de la
camara fotografica y de cine, pudo ser, segiin Ihde: “la respuesta al hecho de no poder
ver quién estaba al otro lado del teléfono, ni escuchar qué decian los actores en una
pelicula de cine mudo” (2004, p.30). La tecnologia sigui6 su curso hasta perfeccionarse
y establecerse bajo el caracter de tecnologias audiovisuales con un mayor avance en

cuanto a la calidad del sonido, imagen, etc.

En la actualidad hablamos de las famosas TICS (tecnologia de la informacion y
comunicacion), que congregan a la radio, los periddicos, el cine, la television, el
internet, las imagenes y videos multimedia, los blogs, las redes sociales, etc. Con todo,
la virtualidad ha asumido un rol protagdnico en la medida en que la tecnologia ha ido

mejorando y ganando lugar en la sociedad.



Este modo de entender la virtualidad, segin Levy: “como un movimiento (...)
que afecta no solo a la informacién y a la comunicacion, sino también a los cuerpos, al
funcionamiento econdémico, a los marcos colectivos de la sensibilidad o al ejercicio de
la inteligencia” (1999, p.7), pero que también “alcanza incluso a las formas de estar
juntos, a la formacion del <<nosotros>>: comunidades virtuales, empresas virtuales,
democracia virtual” (1999, p.7), es, para este autor el modo més usual y coloquial de
comprender lo virtual, entendido en este sentido como “la ausencia pura y simple de
existencia, presuponiendo la <<realidad>> como una realizacion material, una presencia
tangible. Lo real estaria en el orden del <<yo lo tengo>>, en tanto que lo virtual estaria
dentro del <<tu lo tendras>>" (1999, p.10), que se podria entender en términos de una

ilusion.

En este sentido, podriamos hacernos la siguiente pregunta ¢Es posible que la
realidad virtual evada y reemplace a la cotidianidad del presente? En efecto, si es
posible considerar a la realidad virtual como aquella realidad que escapa de nuestro
quehacer cotidiano, asi lo afirman algunos autores quienes han analizado este fenémeno
contemporaneo a profundidad, entre los cuales se destacan: Marc Auge (Los no lugares
- 1993), Cornelious Castoriadis (El avance de la insignificancia - 1997), Paul Virilio (El
cibermundo, la politica de lo peor - 1997), Jean Baudrillar (Contrasefias - 2002),
Howard Rheingold (La comunidad virtual. Una sociedad sin fronteras - 2004), Don
Ihde (Los cuerpos en la tecnologia. Nuevas tecnologias: nuevas ideas de nuestro cuerpo
- 2004), Manuel Castells (La galaxia internet - 2001) y Slavoj Zizek (Bienvenidos al
desierto de lo real - 2005), en su mayoria fildsofos de la realidad virtual.

Ahora bien, en el siglo XXI al considerar la virtualidad, de esta manera, es
decir, como mundos virtuales artificiales, que nos vuelven sujetos individualistas,
dependientes e incluso insensibles ante lo que sucede en la vida cotidiana, se pierde su
verdadera potencialidad y sentido, el cual es conectarnos con la cotidianidad. Esto
podria resultarnos extrafio e incluso problematico. Sin embargo, para Levy esta no es la
unica forma de comprender lo virtual, ya que para el autor “lo virtual no se opone a lo
real” (1999, p.10), sino “una forma de ser fecunda y potente que favorece los procesos
de creacion, abre horizontes, cava pozos llenos de sentido bajo, (...) la presencia fisica
inmediata.” (1999, p.8). En este sentido, si es posible entender la virtualidad como una

realidad que tiene una forma de ser particular que no escapa de lo real, vy, en la cual, el



sujeto puede experimentar el presente cotidiano. Asi lo entienden autores, en su mayoria
filésofos, como: Gilles Deleuze (Diferencia y repeticion - 2002), Pierre Lévy (¢, Qué es
lo virtual? - 1999), Elena Esposito (llusion y virtualidad - 1995), Marshall McLuhan
(Comprender los medios de comunicacion - 1996), Teodoro Ramirez (Intencionalidad y
virtualidad -2008) y Cesar Moreno (La realidad virtual y el papel del cuerpo en ella -
2007).

Con esta segunda posibilidad de entender la virtualidad se pretende presentar el
objetivo fundamental del presente trabajo, que consiste en rescatar el verdadero
significado que le podemos dar a esta realidad, y, con ello, librarnos del paradigma
social de considerar la virtualidad como algo negativo e irremediable, en tanto realidad
que supera a la vida cotidiana. Se trata, mas bien, de entenderla como un aspecto
relevante en nuestros dias, que forma parte de las actividades que realizamos en la vida
cotidiana, en tanto es una experiencia cotidiana, que la vivimos, en términos del filésofo
existencialista francés Maurice Merleau-Ponty, en un “presente vivo™. Es justamente
esta Gltima perspectiva de indole fenomenoldgico la que se defenderd en toda esta

investigacion.

Asi pues, el objetivo general del presente trabajo de investigacion es realizar una
lectura sistemética de la nocion de lo virtual en la Fenomenologia de la percepcion de
Merleau-Ponty, la misma que no ha sido desarrollada por este autor, razén por la cual
pretende ser un aporte innovador en este sentido. Ello, con la finalidad de rescatar la
dimension existencial de la virtualidad, tal como la entiende este autor, no como aquella
que escapa de nuestra realidad cotidiana, sino sobre la cual actla y se desliza el presente
vivo?. De esta manera, se intentara comprender la virtualidad, segtn el filésofo francés,
como aquel espacio anticipado que pretende develar la capacidad de virtual de nuestro
cuerpo propio para constituir un mundo simbolico, sensible y expresivo (el gesto y la

palabra), y un mundo cultural sobre el cimiento de un mundo natural.

! Lo reflexionado hasta este punto corresponde a la memoria de Humanidades que se presenté en
diciembre del 2016 en la UARM bajo el titulo La virtualidad en el siglo XXI una propuesta desde
Merleau-Ponty.

2 Para Merleau-Ponty, el presente vivo representa una dimension temporal que “se desgarra entre un
pasado al que recoge y un futuro al que proyecta. Es, pues, esencial para la cosa y para el mundo el que se
presenten como «abiertos», el que nos remitan mas alld de sus manifestaciones determinadas, que nos
prometan siempre «algo mas por ver».” (1997, p.346).



Merleau-Ponty, en toda su obra Fenomenologia de la Percepcién manifestd
una fuerte preocupacion por volver a nuestra experiencia de lo sensible donde
ponderamos, antes de todo conocimiento cientifico, racional y empirico, nuestro vinculo
originario al mundo porque somos un cuerpo que se dirige siempre a él. Nuestro cuerpo,
a través de la temporalidad, se constituye como elemento de la mima naturaleza que el
mundo, aquel que se va haciendo evidente y presente en la medida en que esta enfocado

corporalmente a las cosas”.

Con ello, Merleau-Ponty, como buen fenomendlogo, seguidor de Husserl, e
inspirado en su libro La crisis de las ciencias europeas y La fenomenologia
trascendental, no pretende eliminar al método cientifico, al racionalismo o al
empirismo, sino por el contario, en su determinacion de ir a lo originario, a lo pre-
cientifico, darle un nuevo giro a partir de una vuelta a la experiencia natural y sensible
del ser humano, y de esta manera evidenciar que sin este retorno a lo originario, estas
corrientes serian impensables e irrealizables. Ademaés, es a partir de esta relacion
originaria de nuestro cuerpo con el mundo sensible que Merleau-Ponty anuncia el
surgimiento de lo social, que afirma nuestra verdadera existencia en el mundo donde se

inicia nuestro vinculo con otros.

Asi pues, en respuesta a este racionalismo y empirismo, Merleau-Ponty
formula su propuesta existencial de la percepcidn que implica, al situarse en ambito de
lo pre-cientifico o pre-reflexivo, comprender un mundo cultural y linguistico, que se da
bajo un fondo anticipado (que escapa de todo razonamiento intelectual) lleno de

horizontes temporales de sentido que comunican una virtualidad.

La nocion de lo virtual que se pretende explicar en esta investigacién no
supone negar el presente cotidiano, sino que por el contrario darle su auténtica
dimensién de existencia a partir de la temporalidad del cuerpo propio que produce un

horizonte de virtualidad que se ejerce en el presente vivo.

En este sentido, para comprobar esta hipotesis a la luz de la reflexion de

Merleau-Ponty, se han propuesto los siguientes objetivos especificos que describen la

% Escribano, en términos de Merleau-Ponty, afirma que: “El cuerpo esta hecho de la misma substancia que
el mundo: «las cosas y mi cuerpo estan hechos de la misma tela». Es, por lo tanto, algo visible, tangible,
gue se mueve, que se dirige fisicamente a las cosas, que se comporta o gesticula entre ellas, gozando de
esta connaturalidad que se las hace proximas” (1999, p. 74).



virtualidad dentro del paradigma de la percepcion. El primero, explicar las principales
criticas e influencias filos6ficas en la Fenomenologia de la percepcion que son

fundamentales para la lectura sistematica de lo virtual.

El segundo, explicar la idea de apertura al mundo del cuerpo por la fe
perceptiva, y de como la virtualidad, en cuanto realidad anticipada, da cuenta del mundo

en el que estamos sumidos por nuestra temporalidad corporal en una presente vivo.

El tercero, explicar la dimension de virtualidad en términos de
intersubjetividad, donde el otro es posible para mi por su forma de anticipar el mundo, a
través de sus gestos virtuales, de manera distinta a la mia pero significativa para mi, por

nuestra com(n pertenencia a este mismo mundo®.

El cuarto, analizar el desvanecimiento del mundo como virtual, como el
desvanecimiento del otro, a partir de un analisis existencial de Schneider, un enfermo de
ceguera psiquica, con el objetivo de revelar la importancia que ejerce lo virtual en

nuestro cuerpo.

Por ultimo, el quinto, explicar como lo virtual halla su sentido mas original al
unificar la temporalidad de nuestro cuerpo propio con las posibilidades del "no ser" en
el lenguaje. Asimismo, explicar como la palabra es la produccion de un mundo comun

e inagotable a través de la cual la virtualidad se vuelve una realidad infinita.

La metodologia que se ha utilizado para fines de esta investigacion ha
significado una lectura sistematica, argumentativa y descriptiva, bajo los criterios
fenomenologicos propios de la filosofia, del concepto de lo virtual en términos de
Merleau-Ponty. La importancia de esta investigacion, como se dijo al inicio, radica en

* Junto a estos objetivos y con la finalidad de crear sensibilidad y conciencia de caracter ético y
valorativo en nuestra sociedad, se analizara en las notas al pie de este tercer capitulo, en términos de
Merleau-Ponty, analogamente al caso de Schneider, las implicancias psiquicas y trauméticas que se
produjo en las mujeres victimas de violacion sexual en el periodo de la guerra interna que se vivi6 en el
Per( durante los afios 80 y 90. Esto, no solo va a reflejar un desvanecimiento de lo virtual en estas
mujeres, sino que volver a recuperar su capacidad corporal donde se desliza lo virtual les devuelve la vida
y la existencia. Con ello, se procurard generar una conciencia ética que nos invite como sociedad a
seguir generando puentes de justicia y equidad para que la violencia no se repita. Ademas, de seguir
denunciando los abusos cometidos contra la dignidad de las mujeres, quienes merecen un trato
respetuoso, digno e igualitario en nuestra sociedad. Esto finalmente nos hace mas conscientes y
responsables como humanidad para revertir esta realidad. Esta reflexion, sin embargo, podria ser
ambiciosa para la finalidad conceptual de esta tesis.
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contribuir con un analisis novedoso y sistematico sobre lo virtual, que no fue
desarrollado por el propio fenomeno6logo. Al mismo tiempo, en el primer capitulo se
definird este concepto con el objetivo de hacer una deconstruccion del modo como
hemos entendido y vivido esta dimensidon en nuestros dias para darle, en término de
nuestro autor, su justa aproximacion existencial en el presente vivo. Asimismo, es
importante sefialar que, esta tesis, ha concentrado su argumentacion en la obra
Fenomenologia de la percepcion de Merleau-Ponty. Sin embargo, este autor aborda la
virtualidad desde otros ambitos como la ontologia en su obra Lo visible y lo invisible.
Temdtica que no se ha abordado en esta tesis y que podria ser motivo para otra

investigacion.

Finalmente, el aporte de esta reflexion fenomenoldgica sobre la virtualidad de
nuestro cuerpo propio no pretende ser solamente una reflexién abstracta y tedrica, sino
aquella que nos invite como sociedad a una manera particular de percibir el mundo,
donde, para Merleau-Ponty nuestro cuerpo sea el protagonista de la percepcion (1997,
p.222), y de toda nuestra praxis en el mundo. Praxis corporal, que nos invite como
sociedad a tomar consciencia de la importancia de escuchar y acoger la intencionalidad
y potencialidad motriz (yo puedo) de nuestro cuerpo propio expresada en su virtualidad,
la misma que se hace inagotable en su anticipacién a través de los gestos y palabras del
otro. Praxis, que en definitiva de sentido a nuestra existencia permitiendo la
construccién de un mundo mas encarnado, justo y solidario, ya que para Merleau-Ponty

nuestro cuerpo virtual siempre va a estar donde hay algo que hacer (1997, p. 265).

11



CAPITULO I: CONTEXTO HISTORICO: PRINCIPALES
CRITICAS E INFLUENCIAS EN LA FENOMENOLOGIA DE LA
PECEPCION DE MERLEAU-PONTY

Merleau-Ponty nunca dejé de meditar sobre la vision. (...). Hasta el final, su vida como
filésofo alimento la pregunta a la cual sus escrituras siempre trajeron nuevas respuestas: ¢Qué
es ver? (...). Merleau-Ponty ha descrito el proyecto - como aquello de su tesis [Fenomenologia
de la percepcion] - en términos de un estudio de la percepcion. Para él, percibir ya implica
todas las relaciones del sujeto con el mundo y, ante todo, a lo sensible (Lefort, 2012, p. xvii)°.

Maurice Merleau-Ponty, fil6sofo francés, nacido en 1908 en Rochefort-sur-
Mer (Francia), es considerado un exponente representativo de la corriente
fenomenoldgica iniciada por Edmund Husserl a inicios del siglo XX. Estudio filosofia
en la Escuela normal superior de Paris (Ecole Normale Supérieure) junto a varios
filésofos contemporéneos, entre ellos, Jean-Paul Sartre. Luego de la segunda guerra
mundial, se desempefid6 como docente de fenomenologia y psicologia en la Universidad
de Lyon, la Sorbona, el College de France y en la escuela donde él fue estudiante. Sus
obras mas destacadas fueron: El sentido y sin sentido (1948), Lo visible y lo invisible
(1964), La estructura del comportamiento (1942) y Fenomenologia de la percepcion
(1945). Esta ultima considerada la de mayor importancia por su rigor conceptual, y
resonancias y efectos en diversos estudios fenomenoldgicos sobre corporalidad. Su

principal contribucion, a través de la misma fue, sin duda, darle un estatuto existencial y

® “Merleau-Ponty never ceased meditating upon vision. (...). Until the very end, his life as a philosopher
nourished the question to which his writings always brought new responses: What is seeing? (...).
Merleau-Ponty had described the project — like that of his major thesis [Phenomenology of Perception] —
in terms of a study of perception. Of course for him, perceiving already implies all of the relations of the
subject to the world and, first of all, to the sensible.” (Lefort, 2012, p. xvii). La version original esta
inglés. La traduccion es propia.

12



fenomenoldgico al modo como percibimos el mundo. Finalmente, Merleau-Ponty

muere en Parfs en 1961° (Merleau-Ponty, 2012, pp. i-ii).

La tradicion filosofica de la Fenomenologia de la percepcion de Merleau-
Ponty se inscribe dentro del paradigma de la filosofia occidental. Sin embargo, la
pretension fundamental del filésofo francés fue replantear lo que cominmente se ha
entendido por percepcidn otorgandole al cuerpo el estatuto de “sujeto de la percepcion”
(1997, p.222). Para Garcia, su objetivo fue ir mas alla de la concepcion platonica que
situa al cuerpo como prisionero del alma, como un Jinete (alma) que tira de su caballo
(cuerpo); més alla del dualismo metafisico cartesiano (cuerpo y alma) donde el hombre
solo es considerado una mente que piensa (res cogitans); mas alla del origen social que
plantea Marx donde el cuerpo del proletario es el actor principal de la historia; mas alla

de la nocion Freudiana del inconsciente cuya base es el cuerpo (2012, pp.7-10).

Asimismo, la percepcion que propone Merleau-Ponty tampoco se ubica en el
orden de lo que él denomina “pensamiento objetivo™’ (1997, p.223), es decir, del
intelectualismo y el empirismo. Corrientes, que para €l explican la percepcion por un
lado, a través de una epistemologia fundada en juicios y categorias (Kant), y por otro
lado, a través de relaciones de asociacion entre ideas (Locke), y de vinculos de
semejanza, contigiidad y causa y efecto que operan en la imaginacién (Hume) (1997,
pp.8-15).

Para Merleau-Ponty, la percepcion se refiere al vinculo inicial y originario
entre el cuerpo y lo sensible, entendiendo el cuerpo, segin nuestro autor, como como
“cuerpo propio” 8o “propio cuerpo”, no como si fuera un objeto o un cuerpo tematizado, sino
como la experiencia que tenemos de nuestro cuerpo como aquel que esta vivo y que siempre es

mi cuerpo, personal y propio. En este contexto, esta relacion de lo sensible con el cuerpo le

® Este texto biografico es una segunda versién de la primera que se presenté en la memoria de
Humanidades en diciembre del 2016 en la UARM bajo el titulo La virtualidad en el siglo XXI una
propuesta desde Merleau-Ponty.

" “E] pensamiento objetivo ignora al sujeto de la percepcién. Ello es debido a que se da a si mismo el
mundo ya hecho, como medio contextual de todo posible acontecimiento, y trata la percepcion como uno
de estos acontecimientos” (Merleau-Ponty, 1997, p.223).

8 Merleau-Ponty, en la Fenomenologia de la percepcion, se referira al “cuerpo propio” o “propio cuerpo”,
no como un cuerpo material que yo poseo, sino aquel que yo vivo como mio, y que nuestro autor, también
lo llama cuerpo vivo, vivido o viviente. Asi lo manifiesta: “El propio cuerpo estd en el mundo como el
corazén en el organismo: mantiene continuamente en vida el espectaculo visible, lo anima y lo alimenta
interiormente, forma con ¢l un sistema.” (Merleau-Ponty, 1997, p.219).
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permite a la sensibilidad darle una dimension global, pre-personal y pre-reflexiva al
cuerpo propio, orientdndolo hacia un grado primigenio y originario, hacia su propia
naturaleza donde brota su temporalidad. Para el fildsofo francés la percepcion sintoniza
con lo siguiente:
En cada civilizacion lo que importa hallar es la ldea, en el sentido hegeliano; o sea, no una ley
de tipo fisico-matematico, accesible al pensamiento objetivo, sino la formula de una conducta
Unica para con el otro, la Naturaleza, el tiempo y la muerte, una cierta manera de poner al
mundo en forma que el historiador ha de ser capaz de reanudar y asumir. He ahi las
dimensiones de la historia. Con relacion a las mismas no hay ni una palabra, ni un gesto

humanos, siquiera habituales o distraidos, que no tengan una significacién (Merleau-Ponty,
1997, p.18).

Se trata, para el fenomendlogo de la percepcion, de retornar, en términos
husserlianos, a la experiencia originaria del ser humano, “de volver a las cosas mismas”
(1997, p.18). De regresar, en palabras de Merleau-Ponty “a este mundo antes del
conocimiento (...) respecto del cual toda determinacion cientifica es abstracta, signitiva
y dependiente, como la geografia respecto del paisaje en el que aprendimos por primera
vez qué era un bosque, un rio o una pradera” (1997, p.18). Retorno que implica
considerar la influencia husserliana de la “reflexion radical” en el pensamiento de
Merleau-Ponty, aspecto que es trasversal a toda la Fenomenologia de la percepcion, y
que trasciende a una praxis reflexiva donde opera la “intencionalidad de acto” bajo la

forma de un conocimiento que produce juicios (Merleau-Ponty, 1997, p.18).

Para Merleau-Ponty, la reflexion radical implica restaurar la experiencia sensible
anterior a toda forma de conciencia que involucra un conocimiento. Se trata de situarse
en una experiencia previa del mundo, lo que Hussserl denomina, “lo pre-reflexivo”
(1997, pp.14-18). En definitiva, para Merleau-Ponty, la precepcion como proyecto se
resume en lo siguiente:

Hemos aprendido de nuevo a sentir nuestro cuerpo, hemos reencontrado bajo el saber objetivo y

distante del cuerpo este otro saber que del mismo tenemos, porque esta siempre con nosotros y

porque somos cuerpo. De igual manera sera preciso despertar la experiencia del mundo tal como

se nos aparece en cuanto somos-del-mundo por nuestro cuerpo, en cuanto percibimos el mundo
con nuestro cuerpo (1997, p.222).

Asi pues, para el fenomendlogo francés, la precepcidn responde a una relacién
del cuerpo propio con el mundo, donde lo sensible se trasforma en todo aquello que es
posible de percibir, es decir, virtualmente, porque todas las partes del cuerpo propio

intervienen y participan de la percepcion. Transformacion que supone una estructura
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gestaltica®, es decir, una forma de percibir el mundo, a través de la cual los distintos

comportamientos del cuerpo propio pueden destacarse sobre un fondo.

Al mismo tiempo, esta adhesion del cuerpo al mundo responde a lo que
Merleau-Ponty denomina “Naturaleza”, no como una realidad externa y objetiva como
lo afirmarian las ciencias naturales, sino aquella que es "visible en el centro de [la]
subjetividad™" (1997, p. 358), y se remite a la experiencia del nacimiento, a un espacio
anticipado donde emerge una temporalidad anticipada o natural, que para Merleau-
Ponty es la “Intencionalidad operante”. Esta opera en nuestro cuerpo, atravesandolo, y
dando sentido a su organizacion para efectuar una tarea, la misma que se inscribe
siempre en un horizonte de presentes continuos (sintesis transitiva) que se proyectan en
un pasado y futuro (presente vivo). En definitiva, de acuerdo con Garcia:

La "naturaleza", para el autor de la Fenomenologia, designa al mundo precisamente en tanto
difiere del sistema de los objetos percibidos o manejables, si se recuerda que el objeto
percibido es para Merleau-Ponty un determinado recorrido o proyecto pragmatico adaptado a
mis habitualidades o habilidades corporales. La "naturaleza” en la acepcion de la
Fenomenologia remite al mundo precisamente en cuanto sus horizontes se extienden hasta mas

alla de lo que es posible recordar, anticipar, aprehender y manejar o, como expresa la misma
obra, al mundo desde el cual la conciencia ha nacido (2012, p. 14).

Este mundo anticipado, nutual, pre-reflexivo, que para Merleau-Ponty hace
“aparecer un «estrato originario» del sentir, anterior a la division de los sentidos” (1997,

p.242), expresa un espacio anterior a toda tesis del mundo®. Una experiencia natural

° Garcia, en términos de Merleau-Ponty sefiala que “esta particular teoria "estructural”, "holistica” o
"gestaltica" (...) subyace a la entera Fenomenologia de la percepcion y persiste durante la entera
evolucion del pensamiento de Merleau-Ponty. Sus términos béasicos proceden de la Psicologia de la
Forma, algunos de cuyos desarrollos Merleau-Ponty leyd en clave fenomenoldgica siguiendo la
enseflanza de A. Gurwitsch” (2012, p.156). En este sentido segin Garcia, “Merleau-Ponty insiste en que
la constatacidn de los psicologos de la Gestalttheorie de que una figura sobre un fondo es el dato sensible
mas simple que pueda obtenerse <<no describe simplemente un cierto cardcter contingente de la
percepcion de hecho que no tendria incidencia en el andlisis de sus estructuras ideales: se trata en cambio
de la definicion misma del fendmeno perceptivo>>" (2012, p.155). Ademas, “Merleau-Ponty se
pregunta: ";Quién tiene vivencia de [una Gestalt o forma percibida]? ¢Un espiritu que la capta como idea
0 como significacién? No. Es un cuerpo [...]. Mi cuerpo es una Gestalt y esta copresente en toda Gestalt".
Lo sensible, en tanto siempre esta ya por si mismo conformado, dice Merleau-Ponty, lleva en si mismo
una légica inmanente: "el mundo sensible es esta I6gica perceptiva, este sistema de equivalencias, y no un
amontonamiento de individuos espacio-temporales. Y esta l6gica no es producto de nuestra constitucion
psicofisica ni de nuestro instrumental categorial” (2012 p.153).

19 Seguin Josep Maria Bech, seguidor de Merleau-Ponty: “La ya referida especificacion de la naturaleza
como el &mbito de «lo primordial, es decir: lo no construido, lo no instituido », aparece repetidamente en
La Nature, texto formado por las notas preparatorias del curso de 1956-57 en el Collége de France. En
dicha obra defiende Merleau-Ponty con insistencia, contrariando la idea husserliana de la naturaleza como
«esfera de las cosas puras», la nocidon de «Un universo primordial, [ya que] el universo de la teoria
considera sobreentendido un universo ya presente. Detras de este mundo, hay un mundo mas originario,
anterior a toda actividad, un "mundo anterior a toda tesis".»” (2005, p.170).
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que involucra una manera salvaje y bruta'* de percibir fuera de un positivismo radical,
para expresarse, segun nuestro autor, bajo lo que él denomina existencia —definida
como la capacidad que tenemos de darle sentido a nuestra vida, al hecho posible de
nuestro nacimiento, y de abrirnos a la experiencia actuante y productiva del mundo— o
para ser mas precisos bajo una “existencia total”'? (1997, p.335). En ella, la fe
perceptiva afirma que hay un mundo anticipado, presumido®®, inagotable que no
conozco donde yo puedo hacer algo, donde mi cuerpo vivo' o propio, en palabras de
Abram no es un “robot predeterminado, sino mas bien [afirma] la naturaleza de su
forma fisica”, es decir, “el cuerpo sintiente que respira, obteniendo su substancia misma
del suelo, de las plantas (...) contribuyendo por igual (...) a las composicion del aire, a

los nutrientes del suelo, al alimento de insectos, ardillas y hojas de roble” (2000, p. 55).

Sobre este espacio anticipado, para Merleau-Ponty se expresa la creacién
constante de lo virtual, que se rehace en cada percepcion, en el paso de una a otra
(sintesis transitiva). Cada percepcion es el desarrollo de la intencionalidad operante que

es, ella misma, el desarrollo de la fe perceptiva. Siempre que uno piensa mas alla de la

1 Bech, en términos de Merleau-Ponty, explica lo que para él significa una experiencia perceptiva salvaje
y bruta: “En definitiva nuestro autor equipara la naturaleza con la dimension originaria de la experiencia.
Con esta descripcion alude al componente «prepersonal» de la experiencia, a su modalidad «salvaje» y
«bruta», a su aspecto siempre actual y operante, el cual permite al ser humano entablar «Una relacién
original y primigenia» con las cosas del mundo, puesto que «la abertura del sujeto que percibe y la del
mundo que le circunda son lo mismo». Citando a un Husserl caracteristicamente alambicado, también
concibe Merleau-Ponty la naturaleza como «la totalidad de los objetos posibles que son presentables
originariamente, los cuales constituyen un ambito de presencia originaria comun para todos los sujetos
originariamente comunicantes»” (2005, p.170).

12 Merleau-Ponty explica que la existencia total es expresada por el cuerpo porque esta se manifiesta a
través de ella, la misma que para el filésofo representa “el fendomeno central del (...) cuerpo (...), la
relacion de la expresion con lo expresado o del signo con la significacion” (1997, p.183).

3 El término presumido o anticipado (funcionan como sinénimos) lo menciona varias veces Merleau-
Ponty en la Fenomenologia de la percepcion, en su versidn en espafiol, en sus derivados: “presumo” o
“anticipo” para referise al movimiento o “proyecto global”, previo a todo conocimiento racional, que
lanza el cuerpo al mundo, donde el cuerpo se anticipa en su temporalidad al mundo para darle sentido
(sinngebung) a nuestra experiencia perceptiva. Asi lo expresa nuestro autor: “en la experiencia de una
verdad perceptiva, presumo (...) una observacion més detallada; hago confianza al mundo. Percibir es
empefiar de una vez todo un futuro de experiencias en un presente que en rigor jamas lo garantiza, es
creer en un mundo” (1997, pp.311-312). Ademds, de acuerdo con Haour, para Merleau-Ponty “el mundo
[siempre] es anticipado, supuesto por él, y esta orientado hacia un todo indeterminado. El proyecto
[global] no se desarrolla como orientado sino en la sucesion de los presentes, en cuyo interior el [ser al
mundo] se proyecta en el mundo, augue ninguno de esos presentes puede pretender agotar lo real” (2010,
p.245).

!4 Segiin Abram: “Este cuerpo vivo y alerta-que Merleau-Ponty denominaba “cuerpo sujeto”- es el mismo
ser que, tras un momento de reflexién, tomo la pluma y se puso a garabatear estos pensamientos. Es el
poder mismo del que dispongo para mirar y ver las cosas, 0 para volverme y mirar hacia otra parte; es la
capacidad de llorar y reir, de aullar por la noche con los lobos, de encontrar y recoger alimentos, ya sea en
un bosque o en un mercado; el poder de andar sobre el suelo y aspirar el aire” (2000, p. 55).
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percepcion que se esta haciendo o diciendo, hay un mundo que es su horizonte, que es
su unidad presuntiva, anticipada (1997, pp.115-130). Esto es, lo virtual, aquella
dimensidn que se ejerce en un presente vivo, porque siempre deja abierta la posibilidad
de poder ver algo més. En palabras de Bech:
Cuando son abordados por la «experiencia bruta», efectivamente, los objetos carecen de toda
positividad. Consisten entonces en unas «modulaciones de la existencia total» que sobrevienen
en una «realidad envolvente». Esto quiere decir que en su seno se penetran o invaden
reciprocamente todas las cosas, al igual que hacen el pasado y el futuro, o la posibilidad y la

actualidad. Precisamente esta especificacion de la realidad como virtualidad hizo posible que
Merleau-Ponty ampliara el &mbito de la indagacién fenomenoldgica (2005, p.171).

Lo virtual, para Merleau-Ponty refleja el inacabamiento de la percepcion,
aquella, que, como se ha mencionado, manifiesta mas de lo que conoce, ya que su
carécter se identifica con la nocién de lo posible, del yo puedo® del cuerpo propio. De
acuerdo con Haour “lo virtual esta presente en la descripcion de la percepcion del
mundo natural: rodea la figuras como un fondo permanente que contina por debajo de
cada una de ellas” (2010, p.216). Asimismo, “es la presencia del proyecto global16 en
cada uno de sus momentos, un proyecto global que es correlativo a un mundo que se
presume como una promesa delante de nosotros” (2010, p.216). Asi pues, la virtualidad

que opera en el cuerpo desde su propia temporalidad (sintesis transitiva), y a traves de

15 Segin Ramirez, Merleau-Ponty entiende la nocién del yo puedo como la apertura anticipada del cuerpo
a todas la posibilidades que se dan en el mundo: “Igual puede decirse para toda la multiplicidad de actos
posibles, “virtuales” en verdad, que todo acto perceptivo pone en juego y con lo que la conciencia
perceptiva actual cuenta necesariamente. Nos colocamos aqui, como el propio Husserl observa, mas alla
del puro ego cogito (del “yo pienso”). “En todas estas posibilidades —explica— entra en juego un ‘yo
puedo’ y ‘yo lo hago’, o bien ‘yo puedo otra cosa que la que hago”. Las “posibilidades” son la expresion
de un “yo actuante” en el mundo —en cuanto escenario necesario de aquellas posibilidades—; “mundo”
que, a su vez, tampoco puede ser asumido como un “objeto” para una conciencia constituyente” (2008,
p.228).

16 para Merleau-Ponty el proyecto global del mundo hace referencia a una dimensién subjetiva, pre-
reflexiva y pre- personal que se da antes de todo juico o relacion de causalidad. En sus palabras: “no
puedo poner en duda lo que me ensefia mi presencia a mi mismo. Mas, en el instante en que me vuelvo
hacia mi mismo para describirme, entreveo un flujo anénimo, un proyecto global en donde no hay adn
«estados de consciencia», ni, menos adn, calificaciones de ningun tipo” (1997, p.442). En efecto, Segiin
Haour: “con su interpretacion de Husserl, Merleau-Ponty establece una relacion entre esta intencionalidad
operante y una dimension de la que no puede separarse: una suerte de proyecto global de mundo,
prepersonal y prereflexivo, que se pronuncia en nosotros antes de toda determinacion. Esta dimension,
puesta a la luz por Husserl, recibe varios nombres: Welthesis, dééa originaria, fe Primordial (Urglaube).
Estas expresiones remiten a una presencia no formulada, tacita, ante nosotros mismos y ante el mundo, de
una suerte de presuncion general de que el mundo existe, una conviccion barbara de que “hay algo”
(2010, p.41).
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la intencionalidad operante permite que surjan todas sus potencialidades y posibilidades

virtuales de significacion'’.

Asimismo, lo virtual para Merleau-Ponty, no solo es una dimension que se
comprende desde la subjetividad perceptiva, sino que estad abierta al otro como una
posibilidad para mi. Esto quiere decir que el otro se convierte en mi posibilidad en la
medida en que ambos compartimos un mismo mundo. Ello, porque nos relacionamos
con otros a través de nuestra propia intercorporalidad, somos parte de otros
comportamientos como individuos anénimos de la percepcion, e interactuamos a partir
de la comunicacién muda®™®. Asimismo, a través de ella, mis gestos y los gestos del otro
son posibles de ser comprendidos'®, el uno para el otro, porque estan inmersos sobre la
base de este mundo anticipado, previo a todo ejercicio racional. Reciprocidad gestual
donde actua lo virtual sobre este espacio anticipado porque mis gestos y los del otro, al
ser virtuales, revelan una potencialidad finita. Esta, a su vez, renueva constantemente
este espacio anticipado para darle un sentido significativo y nuevo al mundo (1997,
pp.358-378). Esto, como se explicara mas adelante sera abordado a partir del ejemplo

de la relacién del padre con su hijo.

Ademas, la nocion de lo virtual, para Merleau-Ponty, en tanto capacidad del
cuerpo que produce un horizonte perceptivo de virtualidad, puede desvanecerse en el ser
humano. Desvanecimiento, que el fenomenologo francés explica con el caso de un
enfermo (Schneider), quién debido a su enfermedad (ceguera psiquica), no puede
expresar el mundo desde las potencialidades virtuales que operan en su cuerpo. Su
experiencia se reduce a movimientos concretos, puntuales y cotidianos. Es otra manera
de relacionarse con el mundo, distinta a la de un sujeto normal, pero igual de

significativa a su manera (1997, pp.115-164).

" Para Merleau-Ponty, la intencionalidad operante entra en relacion con todas las posibilidades
expresivas que actiian en el cuerpo (potencialidades), en la mediad en que para Bech, “segun Merleau-
Ponty todas las formas posibles de la intencionalidad emergen del cuerpo. Por esta razén eminente
nuestro filésofo encumbra el cuerpo al rango de «nucleo universal de significacién»” (2005, p.196).

18 Se trata, seglin Garcia en sintonfa con Merleau-Ponty de volver a abrir “la interrogacion por el cuerpo,
escuchar y dar expresion filoséfica a ese otro yo que somos y que nos interpela sin hablar: <<este cuerpo
actual que llamo mio, el centinela que asiste silenciosamente a mis palabras y mis gestos>>" (2012, p.6).
19 Segtin Haour, para Merleau-Ponty, “En efecto, hay una coherencia de la percepcion que se realiza por
una reanudacion de la percepcion anterior en el presente [presente vivo]. Pero esta temporalidad base,
como primera aparicion de lo virtual, se expande cuando abre para si —en el gesto y la palabra que
sedimentna en medio simbodlico- el campo del otro como posible variante de mi propia vida”
(Haour,2010, p.243).
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Finalmente, la dltima y méas plena aproximacion sobre lo virtual, serd explicada
a través de la palabra donde lo virtual halla su esencia auténtica y legitima al relacionar
nuestra temporalidad corporal con las potencialidades del “no ser” desde el lenguaje a
partir de la percepcion, el gesto y la palabra. Asimismo, la palabra, se sedimenta en el
lenguaje, aquel que se renueva asimismo por medio de la reflexién radical. En
definitiva, para Merleau-Ponty, lo virtual, puede producir un mundo percibido
inagotable a través de la palabra®® , donde cada quién en su gesto le manifiesta a otro

una forma anticipada y virtual de vivir.

Con todo, para Merleau-Ponty, la percepcion representa una totalidad simétrica
y armoniosa cuyo dinamismo inagotable hace posible que los movimientos virtuales del
cuerpo inventen posibilidades que todavia no han sido exploradas. Asi pues, segun
Gonzalez “Para Merleau-Ponty virtualizar no es otra cosa que inventar presencias a
partir de faltas, de ausencias” (2012, p.234). Esta ultima aproximacion sobre lo virtual

sera abordada a lo largo de toda la presente investigacion.

1.1. El intelectualismo y el empirismo

Este apartado tiene como finalidad discutir en qué medida el intelectualismo y
el empirismo son corrientes del pensamiento opuestas a la propuesta pre-reflexiva que
propone Merleau-Ponty, la cual hace posible la relacion de nuestro cuerpo con el
mundo, el hecho de volver a la experiencia de lo sensible, al campo de lo originario
donde es posible tener confianza en el hecho de existir y de relacionarnos con el mundo,
dentro de un espacio anticipado que es lo virtual. En este sentido el aporte de esta
seccién sera explicar como Merleau-Ponty reconoce que ambas corrientes no
contribuyen a poder alcanzar este objetivo a partir del carécter pre-reflexivo propio de la
propuesta perceptiva de nuestro autor.

Merleau-Ponty, en toda su obra Fenomenologia de la Percepcion, manifestd

una fuerte preocupacion por volver, antes de todo conocimiento cientifico, racional y

O Haour, comentando a Merleau-Ponty sefiala: “El mismo empuje hacia lo virtual, que produjo el mundo
percibido y el sistema gestual, alcanza su maxima expresion en la palabra, y la palabra, a su vez, se
deposita en un sistema lingtistico de mi cultura que mi cuerpo también ha aprendido.” (Haour, 2010, p.
77).
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empirico, a la experiencia de lo sensible de ir a lo originario, a lo pre-cientifico o pre-
reflexivo. Espacio donde el cuerpo propio, al constituirse como elemento de la mima
naturaleza que el mundo, siempre permanece enfocado corporalmente en las cosas. Asi
pues, en su afan por dar cuenta de esta relacion méas fundamental entre la experiencia
sensible del cuerpo y el mundo, no racional sino intencional, pretende revelar, en su
prélogo, las limitaciones que tienen las concepciones intelectualista (para si) y

empirista (en si) para alcanzar este fin.

Para Merleau-Ponty, el empirismo parte de la sensacién al cuerpo (Hume),
donde este esta recibiendo pasivamente las impresiones que le vienen del mundo.
Ademas, “la naturaleza de la que habla el empirismo es una suma de estimulos y
cualidades. De una naturaleza tal es absurdo pretender que sea, siquiera en intencién, el
objeto primero de nuestra percepcion” (Merleau-Ponty, 1997, p. 46). En este sentido,
su estructura se constituye sobre la base de estimulos y sensaciones, las cuales perciben
el mundo desde una relacion de causa y efecto. Asimismo, el empirismo se sostiene
sobre un pensamiento mecanicista®! cuyo rol es inactivo frente al mundo porque solo

logra percibirlo como un agente de su percepcion en si, es decir, como espectador.

Para Merleau- Ponty, el intelectualismo encuentra su fundamento en el juicio®
y “vive de la refutacion del empirismo” (1997, p. 53), porque ‘el juicio tiene
frecuentemente como funcion anular la dispersion posible de las sensaciones” (1997, p.
53). Ademas, “se presenta ordinariamente como una doctrina de la ciencia, y no como
una doctrina de la percepcion; cree que funda su analisis en la vivencia de la verdad
matematica y no en la evidencia ingenua del mundo” (1997, p. 53). En este sentido, sus
facultades toman en cuenta una conciencia gue en un primer momento recoge un mundo
de lo en si, pero que luego sobrepasa sus limites porque propone una sintesis que da

forma al mundo.

2 Segtn Martinez, en su libro Pierre Bourdieu: razones y lecciones de una préctica sociolégica: Del
estructuralismo genérico a una sociologia reflexiva, menciona que: “En esta linea de superacion del
dualismo cartesiano, para Merleau-Ponty, mecanicismo y vitalismo son dos versiones del realismo que
deben ser rechazadas porque tienen en comun una idea de cuerpo como “masa material partes extra
partes”; del mismo mundo ni el empirismo ni el intelectualismo llegan a explicar la percepcién porque
tanto uno como otro estan atn ligados al realismo y al pensamiento causal” (Martinez, 2007, p.152).

22 para Merleau-Ponty, “el juicio es una toma de posicion, se ordena a conocer algo que sea valido para
mi en todos los momentos de mi vida y para los demas espiritus existentes o posibles; sentir, por lo
contrario, es remitirse a la apariencia sin querer poseerla y saber su verdad. Esta distincion se borra en el
intelectualismo, porque el juicio invade todo lo que no sea pura sensacion, eso es, lo invade todo” (1997,

p. 56).
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Ambas razones explican por qué para el fenomendlogo de la percepcion, ni el
empirismo, ni el intelectualismo logran el estatuto de lo pre-reflexivo. Sus pretensiones
entran en relacién con el ambito de lo reflexivo®: “el analisis reflexivo se establece
Ilevando hasta sus consecuencias las tesis [intelectualista] y empirista y demostrando su
antitesis por el absurdo. Pero en esta reduccion al absurdo, no se toma necesariamente
contacto con las operaciones efectivas de la consciencia” (Merleau-Ponty, 1997, pp. 53-
54).

En este sentido, la reflexion le da soporte al racionalismo en la medida en que
este se propone “descubrir por medio de la reflexion la estructura de la percepcion, en
lugar de explicarla por el juego combinado de las fuerzas asociativas y de la atencion”
(Merleau-Ponty, 1997, p. 53). Su rol encuentra sentido “en su analisis donde [se]
desempena la nocion de juicio” (1997, p. 53). Al mismo tiempo, la reflexion, se
relaciona con el empirismo porque reacciona contra €l, le critica que “como toda teoria
empirista, esta no describe mas que procesos ciegos que jamas pueden ser el equivalente
de un conocimiento, porque, en este acervo de sensaciones y recuerdos no hay nadie
que vea” (1997, p. 44), es decir, “que pueda experimentar la concordancia del dato con

lo evocado” (1997, p. 44).

En resumen, para Merleau-Ponty el “empirismo e intelectualismo transportan a
los modos primitivos del comportamiento estructuras que pertenecen a un nivel muy
superior: estructuras de pura yuxtaposicion — el atomo- o estructura de pura interioridad
—la relacion” (1997, p. 52). Por ello, ambas teorias, al limitarse solo a constituir una
propuesta estructural, les sera imposible alcanzar el estatuto de mundo que la

intencionalidad operante, a través de lo pre-reflexivo, le otorga al cuerpo.

1.2. Husserl y la reflexion radical

Este subcapitulo es relevante para la presente investigacion en la medida en

gue va a contextualizar y presentar dos conceptos: lo pre-reflexivo y la reflexion radical

23 Para Merleau-Ponty, “la reflexién hace ver que no hay aqui nada que comprender es un hecho que,
primero, me creo rodeado por mi cuerpo, preso en el mundo, situado aqui, ahora. Pero, cuando pienso en

ellos, cada uno de estos vocablos esta falto de sentido y no plantea, pues, ningun problema” (Merleau-
Ponty, 1997, p. 59).
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gue Merleau-Ponty retoma de Husserl, los mismos que seran cruciales para la
explicacién de lo virtual. Su importancia y aporte a este andlisis radica en la
contribucion que ambos le atribuyen a la percepcion siendo la base para el analisis de
conceptos como; la fe perceptiva, la intencionalidad operante, la sintesis transitiva, la
temporalidad, la palabra y el lenguaje, los cuales operan bajo este espacio virtual

anticipado originario y pre-reflexivo.

En el prologo de la Fenomenologia de la percepcidn, en respuesta a este
racionalismo y empirismo, Merleau-Ponty da a conocer que su investigacion
fundamental es revelar un “proyecto del mundo” (1997, p.17), que es global, pre-
objetivo o pre-reflexivo®. A través del cual es posible comprender un mundo cultural y
linglistico, lleno de horizontes temporales de sentido que comunican una virtualidad.
Esta dimension pre-reflexiva que presenta Merleau-Ponty la retoma de Husserl y tiene

su origen en lo que él denomina “reflexion”?°.

*4El concepto de lo pre-reflexivo Merleau-Ponty lo retoma de Husserl como se explicaré en el siguiente
pie de pagina. Para Merleau-Ponty, lo pre-objetivo o pre-reflexivo es un concepto transversal a toda su
propuesta fenomenoldgica en la Fenomenologia de la percepcion. Su importancia radica en la insistencia
de Merleau-Ponty de volver constantemente a este ambito pre-reflexivo, el mismo que se pierde cuando
las ciencias, determinadas por enfoques racionalistas y empiristas, dejan de lado esta dimension que se
manifiesta y expresa en el mundo de la vida, y que es anterior a nuestros juicios. De lo que se trata es de
retornar al inicio de nuestra experiencia sensible en el mundo, al instante mismo de nuestro nacimiento.
Volver a aquellas vivencias originarias donde actda la intencionalidad operante y cuyo campo espacio de
accion es lo virtual (1997, pp.48-72).

% Husserl en el apartado §77 de Ideen I: La reflexién como peculiaridad fundamental de la esfera de las
vivencias. Estudios en la reflexion, define y explica lo que es la reflexion: “entre las mas generales
peculiaridades esenciales de la esfera pura de las vivencias tratamos en primer lugar la reflexion” (2013,
{§ 77}, p.172). Para Husserl Ideen I (2013), la esfera mas pura de las vivencias es la “reflexion”, la cual
desempefia una funcidén universal metodolégica. En este sentido, el método fenomenoldgico se mueve en
su totalidad a través de los actos de la reflexion. Pero, estas reflexiones pueden, en tanto son vivencias,
servir como fundamento para nuevas reflexiones y asi infinitamente desde una universalidad de principio.
Ademas, la reflexion, como realmente vivida, como existiendo “ahora” atraviesa una temporalidad en la
gue también expresa un pasado, es decir, se da como habiendo existido hace un momento. Desde esta
realidad la reflexion se constituye como la base para poder recordar, y asi, reconocer nuestras vivencias
anteriores y, a su vez, dirigir la mirada hacia lo venidero y a una “reflexion posible”. Otro rasgo de la
reflexion para Husserl es que a traves de ella podemos valorar y tener una actitud reflexiva respecto de las
cosas que percibimos. Por lo tanto, para Husserl en Ideen | (2013) la reflexidn nos permite discurrir sobre
algo que ha sido percibido y sobre nuestras expectativas respecto de ese algo percibido, donde podemos
llegar a ser conscientes de nuestras propias vivencias. Luego de explicado este punto, Husserl en Ideas 11
(2005) explica el caréacter pre-reflexivo de nuestras vivencias: “;Tengo que recorrer en la experiencia
reflexiva mis maneras de comportamiento para que el yo personal como unidad de las mismas pueda
llegar a ser conciente, o puede ya ser “conciente” en la predacion, antes de que haya sido
primigeniamente dado mediante tales series de experiencias identificadoras y realizadoras que, en cuanto
reflexiones sobre las cogitaciones, ponen la vista en el comportamiento en referencia a las circunstancias?
(Pero qué se organiza entonces en la esfera prerreflexiva? Seguramente se forman “asociaciones”, se
desarrollan indicaciones prospectivas y retrospectivas como en el caso de los “fondos” sensibles y cdsicos
inatendidos. Asi pues, ya hay ahi una composicion, y en la reflexién posterior, en el recuerdo, puedo y
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El dilema es, asegura Merleau-Ponty, que la reflexion en si misma no ha
podido embarcarse en la dinamica en la que “el mundo no es lo que yo pienso sino lo
que yo vivo” (1997, p.16) donde yo “estoy abierto al mundo, [me] comunico
indudablemente con él, pero no lo poseo; es inagotable. «Hay un mundo» o mas bien
«hay el mundo” (1997, p.16), por haber estado enfrascada en conocer el mundo a partir
de la formulacion de juicios y categorias racionales propias de la intencionalidad de

acto.

Para Merleau-Ponty, citando a Kant, este cogito o intencionalidad acto,
corresponde a la “capacidad de poder formar un mundo (...) conforme a la ley del
entendimiento” (1997, p.17). En este sentido, es “el sujeto (...) el poder instituyente
(...) que somete lo multiple al poder del entendimiento” (1997, p.17). Es decir, que para
Merleau-Ponty, siguiendo el analisis de Kant, el sujeto le da forma al mundo. De esta
manera Kant (1988) en la Critica de la razén pura asegura que es el sujeto el que le
impone la forma al mundo, la cual es la forma ontolégica del mundo (CRP A128). Esto
es posible, segun Kant (1988), gracias a las categorias del entendimiento (la relacion, la
cualidad, la cantidad, el modo) que se deducen a través de las formas del juicio que, a
su vez, son las formas del mundo que el sujeto ha extraido de las formas logicas del
juicio (CRP B106-B116).

Ademas, estos juicios, para Kant (1988), en la deduccion trascendental, se
aplican a la experiencia sensible del sujeto, y, a partir de ellos, esta puede ordenarla y
sintetizar lo que esta percibiendo a través de un concepto, que para Kant debe ser

2
I 6

universal®, ya que este incluye a otros conceptos (CRP A105). La universalidad del

concepto se debe a que es posible juzgar dicho concepto y predicarlo por las categorias

tengo que encontrar algo configurado. Esta es la presuposicion para la “explicitacion”, para la exhibicion
“plenamente conciente” del “si” y “entonces” y aquella identificacion del yo con referencia a
circunstancias inherentes a ¢l en la cual el yo se constituye “propiamente” como unidad personal-real”
(2005, {8 58.}, p.299).

% Ppara Kant (1988), las categorias son una regla universal que el sujeto aplica a las cosas particulares
pero este solo conoce el universal de un objeto de la experiencia. De esta manera “decimos, pues, que
conocemos el objeto cuando hemos producido la unidad sintética en lo diverso de la intuiciéon” (CRP
A105, p.135). En este sentido, el concepto es una regla que se aplica a casos particulares, mas no la
singularidad del concepto es el concepto de una cosa, sino que este es universal, el mismo que le permite
al sujeto conocer los singulares, que ya por intuicion los conoce previamente. Hartnack, en términos de
Kant, sefala que “«el concepto de perro significa una regla segun la cual mi imaginacion puede dibujar en
general la figura de cierto cuadripedo, sin estar limitada alguna particular figura que la experiencia me
ofrece, 0 a la imagen posible que puedo exponer in concreto» (B 180). En A 100, Kant dice que un
concepto es «algo universal que sirve como regla»” (1977, p. 72).

23



del pensamiento humano que para Kant son una regla universal.

Para Merleau- Ponty, esta posibilidad trascendental Kantiana en la que el sujeto
le da forma al mundo a partir de sus juicios y con ello reduce este mundo a sus
estructuras sensibles, Husserl la radicalizara a través del concepto de intencionalidad en
sentido fenomenoldgico?” (1997, pp.16-18). Intencionalidad, que para Husserl, sefiala
Merleau-Ponty, designa, por un lado la intencionalidad de acto (los juicios y tomas
voluntarias de poder de cada sujeto), y por otro lado la intencionalidad operante, en
tanto ambito donde se manifiesta lo sensible: nuestros sentimientos y deseos mas
originarios, pre-reflexivo o pre-objetivos (1997, pp.16-18):

Se trata de reconocer la consciencia misma como proyecto del mundo, destinada a un mundo

que ella ni abarca ni posee, pero hacia el cual no cesa de dirigirse; y el mundo como este

individuo pre-objetivo cuya imperiosa unidad prescribe al conocimiento su meta. De ahi que

Husserl distinga la intencionalidad de acto —de nuestros juicios y tomas voluntarias de

posicion, la Unica de que hablara la Critica de la razén pura— y la intencionalidad operante

(fungierende Intentionalitat), la que constituye la unidad natural y antepredicativa del mundo y

de nuestra vida, la que se manifiesta en nuestros deseos, nuestras evaluaciones, nuestro paisaje,

de una manera mas clara que en el conocimiento objetivo, y la que proporciona el texto del

cual nuestros conocimientos quieren ser la traduccion en un lenguaje exacto (Merleau-Ponty,
1997, p.17).

Asi pues, para Merleau Ponty la verdadera reflexion es la que surge de la
dimension pre-reflexiva, a la que denomina “reflexion radical”, que “es la reflexion no
solo operante, sino incluso consciente de si misma en su operacion” (1997, p.234), ya
que su intencion es devolverle a la intencionalidad operante —donde empieza la
relacion inicial entre el cuerpo y lo sensible— su estatuto originario, opacado por la
intencionalidad de acto, que supone una relacion cuerpo-mundo previa a toda dindmica

linglistica y verbal.

" Husserl, en el paragrafo §36 de Ideas I: Vivencia intencional. Vivencia en general, explica y define,
desde su propuesta fenomenologica, lo que es la intencionalidad: “la unidad concreta de una vivencia
intencional tiene €l mismo el cardcter fundamental de la intencionalidad, o sea la propiedad de ser
“conciencia de algo” ” (2013, {§ 36}, p.82). Para Husserl (2013), la intencionalidad esta vinculada a las
vivencias de mi conciencia. Estas, se manifiestan en el &mbito de la actualidad, en el mundo de la vida
(comer, vestirme, abrir el grifo del lavabo, etc.), y, que, al pasar por la éroy; fenomenoldgica
(inactualidad), “ que me cierra completamente todo juicio sobre existencias en el espacio y el tiempo”
(2013,{8 32}, p.73), es decir, el hecho de poner entre paréntesis el mundo de la vida (que no significa
negar su existencia), para concentrarme en lo que se me da como fendmeno (lo que se me aparece), y
conservar su cogito actual, son para Husserl las “vivencias intencionales” (2013,{§ 36}, p.82). En
definitiva, para Husserl, la intencionalidad, que me permite dirigirme a los objetos del mundo es temporal
y se da a través de las vivencias de mi conciencia. Asi pues, toda vivencia intencional, es conciencia de
algo, y al hacer éroys se refieren intencionalmente a ese algo. De esta manera, mi intencionalidad alberga
esencias puras que son de caracter “a priori”.
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Por consiguiente, lo propio de Merleau-Ponty frente a Husserl sera permanecer
siempre en el ambito de lo pre-reflexivo, mientras que Husserl va y vuelve, entra y sale
constantemente de esta dimension a traves de su reduccién fenomenologica. Merleau-
Ponty siempre se sitia en la actitud natural®®. Asi, para el fenomenélogo de la
percepcion, el cuerpo no se entiende fuera de su relacion con el mundo: “el cuerpo es el
medio general de poseer mundo” (1997, p. 163). Por este motivo, Merleau-Ponty
considera que la percepcion no es lo que reemplaza la sensacién, sino que representa
una dimension mas radical (fenomenologica) que hace posible una experiencia del
mundo que no es la del conocimiento en términos de la filosofia trascendental (Kant) ni
de la intencionalidad activa (Husserl), sino de una inteligibilidad anterior al
conocimiento, que como se ha mencionado anteriormente para este autor es esta capa

pre-objetiva o pre-reflexiva (1997, pp18-20).

Con todo, Merleau-Ponty dejara en claro que la reflexion radical supone que la
verdadera ciencia sea consciente de que su verdadera alimentacion es una experiencia
antes de la ciencia, que es la relacion con el mundo, inaugurada por el cuerpo perceptivo
y atravesado por una intencionalidad, que no es una intencionalidad del conocimiento,

es decir, de acto, sino la intencionalidad operante.

1.3. La escuela de la Gestalt

En el presente apartado se discutira la relevancia que tiene la escuela de la

Gestalt, como psicologia de la forma que estudia los procesos psiquicos que esta detras

del acto perceptivo del sujeto, para la propuesta fenomenoldgica de la percepcién de

%8 Merleau-Ponty, en el aparatado El filésofo y su sombra de su obra Signos, explica esta diferencia entre
su propuesta fenomenolégica que implica permanecer en el &mbito de lo pre-reflexivo y en el mundo de
la vida, y la de Husserl que requiere entrar y salir de esta dimensién precisamente por su reduccion
fenomenoldégica, cuya ézoyr hace posible esta entrada y salida y la diferencia de un mundo de la vida
(hay éroyn), y un mundo circundante (no hay éroy#): “Sea el tema de la reduccién fenomenoldgica, de la
gue sabemos que jamas cesd de ser para Husserl una posibilidad enigmatica sobre la que siempre volvié
(...). A nosotros nos toca no olvidar la otra cara de la verdad (...). En régimen de “reduccion” no existe
mas que la conciencia, sus actos y su objeto intencional. Esto hace que Husserl pueda escribir que existe
una relatividad de la Naturaleza hacia el espiritu, que la Naturaleza es lo relativo y el espiritu lo absoluto.
Pero esto no es totalmente cierto: (...) Podemos pensar el espiritu sin la Naturaleza y no podemos pensar
la Naturaleza sin el espiritu. (...). El hecho es que (...) antes de la reflexion, en la conversacion, en la vida
normal, nosotros mantenemos una “actitud personalista” [pre-reflexiva] de la que el naturalismo no puede
dar cuenta, y las cosas son para nosotros entonces, no naturaleza en si, sino “lo que nos rodea” (1964,

pp. 197-199).C
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Merleau-Ponty. Sus aportes, en este sentido, serviran de insumo para el analisis de lo

virtual que se realizara a lo largo de la presente investigacion.

Para Merleau-Ponty, la escuela de la Gestalt®® cuyos representantes son K.
Koffka y W. Kohler, tiene como principal propdsito el estudio y el andlisis de los
comportamientos, tanto de los animales como de los seres humanos, cuya principal
intencion es indagar en los procesos psicolégicos y corporales que se dan en la
descripcion de cada caso. Asimismo, al igual que lo pre-reflexivo su finalidad sera

también sobrepasar los limites del empirismo y el intelectualismo (1997, pp.68-69).

Frente al empirismo, la Gestalt asume la tarea de volver a lo pre-reflexivo, que
el empirismo no logra porque explica la relacion del cuerpo con el mundo desde una
relacién de causalidad, es decir, le da sentido al mundo pero de una manera externa a él.
Asi pues, para Merleau-Ponty, la Gestalt significa un retorno a lo sensible desde la
posibilidad del cuerpo de retomar este sensible. Con ello, la Gestalt va llevar al
empirismo de una actitud natural —de lo meramente objetivo— a una actitud natural

en si, a saber, de lo pre-reflexivo (1997, pp.68-71).

Frente al intelectualismo, centrado en la idea de juicio “porque el juicio invade
todo lo que no sea pura sensacion” (Merleau-Ponty, 1997, p.56) y condicionado por la
razon y el pensamiento causal, “la Gestalttheorie que, como toda psicologia, es
prisionera de las evidencias de la ciencia y del mundo, no puede escoger mas que entre
la razon y la causa; y ahi el por qué toda critica del intelectualismo acaba, en sus manos,
en una restauracion del realismo y del pensamiento causal” (Merleau-Ponty, 1997,
p.71).

En esta linea, para Merleau-Ponty, la escuela de la Gestalt va a sobrepasar los

limites del empirismo e intelectualismo a partir de una propuesta estructural® que

% Segin la Enciclopedia de Filosofia Garzanti. “Gestaltpsychologie, gestaltismo o psicologia de la forma,
escuela psicolégica contemporénea segun la cual la vida psiquica —y en particular la experiencia
perceptiva- esta constituida por procesos dinamicos organizados segun principios estructurales
auténomos. La «gestalt» es una configuracion en la que la funcion de las partes esta determinada por la
organizacion del todo o, en otras palabras, constituye un todo imposible de reducir a la mera suma de sus
elementos constitutivos (Boni, L., & De Dominicis F., &Riganti, A., & Rossi, T., 1992, p. 388).

%0 Segin G. Ralén de Walton en su articulo Significacién fenomenolégica del concepto de estructura
menciona que “En un articulo titulado “El sentido y el desarrollo del concepto de estructura en Merleau-
Ponty”, James M. Edie distingue en relacion con el concepto de estructura cuatro periodos a los que
denomina: 1) gestaltista, 2) dialéctico, 3) estructuralista y 4) postestructuralista. Su tesis es que, si bien se
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establece un vinculo entre el mundo y el comportamiento del sujeto, el cual debe
siempre producir una significacion. En este sentido, para Merleau-Ponty, es de vital
importancia la participacion del cuerpo en este proceso, a través del cual, podemos
percibir nuestros comportamientos, ya no en una perspectiva intelectualista, sino a partir
de la nocién de ser al mundo®. Sobre este punto Escribano sefiala:
Por el cuerpo hay un fondo de generalidad en mi vida, una serie de dindmicas que se repiten y
que no son historicas: «En cuanto habito un mundo <<fisico>>, en que se encuentran
<<estimulos>> constantes y unas situaciones tipicas —y no solamente el mundo histérico en el
que las situaciones no son nunca comparables—, mi vida comporta unos ritmos que no tienen

su razon en lo que he optado por ser, sino que tienen su condicion en el medio banal que me
rodea.» (1999, pp. 73-74).

Ahora bien, este proceso en el que el cuerpo, a partir de un fondo, que es el
mundo, puede percibir sus comportamientos, para Merleau-Ponty es tomado
precisamente de la escuela de la Gestalt, la cual en aleméan tiene dos significados:
estructura y forma. Su trabajo consiste en hacer posible que la estructura de nuestro
comportamiento, que se da mediante la estructura figura-fondo, pueda volver a la
naturaleza, sobre la cual opera nuestro cuerpo y donde es posible, sobre el fondo de la
misma, percibir un comportamiento. Esto es viable porque la Gestalt asume su tarea no
en un sentido objetivante como el de las ciencias naturales. Asi lo afirma Merleau-
Ponty en su libro La estructura del comportamiento:

La psicologia de la Gestalt, en la medida que asume la naturaleza en el sentido de las ciencias

de la naturaleza, no es capaz de percibir esta naturaleza primordial, este campo sensible pre-

objetivo en el que aparece el comportamiento del otro que es anterior, segln su sentido, a la
percepcion del otro como a la naturaleza de las ciencias (1953, p. 180).

De esta manera, para Merleau-Ponty, se da una “puesta en forma” que el

encuentran en la obra de Merleau-Ponty temas e ideas que permiten considerarla como un todo, no sucede
lo mismo cuando se la considera en relacion al concepto de estructura. Edie subraya que no se puede
identificar la nocion tal como aparece en La estructura del comportamiento con la nocién desarrollada en
los escritos sobre el lenguaje, entre los afios 1947-1952” (1993, p. 245).

3! LLa traduccién de la Fenomenologia de la percepcion del francés al espafiol traduce el término “étre au
monde” como “ser en el mundo” o “ser del mundo”. Sin embargo la interpretacion mas clara que
Merleau-Ponty le otorga a este término es el de “ser al mundo”, que explica la orientacion permanente del
cuerpo hacia el mundo. Merleau-Ponty en una de sus notas al pie de pagina de la traduccion al espafiol
aclara este punto: “La expresion original «étre au monde», que traducimos por «ser-dcl mundo », evoca
en francés, como el lector vera en la descripcion que de la misma da el autor, pertenencia ontolégica al
mundo a la par que existencia en él: «ser en el mundo», «estar en el mundo», «ser del mundo». Ha
parecido que la formula «ser-del-mundo», aunque un tanto rigida, era la mas aproximada al sentido de la
concepcion original subyacente en la locucion «étre au monde», y preferible a la formula literaria «estar
abocado a»” (Merleau-Ponty, 1997, p.97). Entonces, por ser un tanto rigidas y poco claras las
traducciones de “ser en el mundo” y “ser del mundo”, en la presente investigacion se utilizara el término
“ser al mundo”, que expresa con mayor firmeza lo Merleau-Ponty quiere decir.
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cuerpo, al anticipar al mundo, ofrece a lo sensible. Esta, “no es pues una realidad fisica,
sino un objeto de percepcion” (1953, p.204). En este sentido, y considerando a la
Gestalt como el espacio donde se produce un encuentro inicial del cuerpo con lo
sensible, es el cuerpo el que recibe lo sensible y lo pone en forma. Asi pues, hay una

oferta de lo sensible que el cuerpo toma para transformar el mundo.

Por lo tanto, para Merleau- Ponty, nuestra relacién con el mundo no es puntual
como lo dice la psicologia clasica, sino que es global, a partir de una estructura que
nuestro cuerpo esta generando y que es siempre una diferenciacion entre figura y fondo,
de la cual surge una significacion que nuestro cuerpo establece en su relacién con lo
sensible, que transforma el mundo en mundo orientado por la puesta en forma de

nuestro cuerpo.
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CAPITULO II: LAPERCEPCION COMO APERTURA AL MUNDO
DEL CUERPO

Lo que importa para la orientacion del espectaculo no es mi cuerpo tal como de hecho es, como
cosa en el espacio objetivo, sino mi cuerpo como sistema de acciones posibles, un cuerpo
virtual cuyo «lugar>> fenomenal viene definido por su tarea y su situacién (Merleau-Ponty,
1997, p. 265).

Luego de haber presentado las principales discusiones que formaran parte del
analisis sobre lo virtual en esta investigacion, se procedera, en este segundo capitulo, al
estudio de lo virtual desde los aportes fenomenoldgicos de la percepcién de Merleau-
Ponty rescatando la contribucién que este concepto le otorga a la percepcién a partir de

su caracter existencial expresado en el presente vivo.

Para Merleau-Ponty, tomando como referencia el analisis de lo virtual en la
Fenomenologia de la percepcién, la virtualidad, en tanto espacio anticipado y
presumido por la fe perceptiva, forma parte de nuestra experiencia cotidiana. Reafirma
el mundo en el que el hombre esta inmerso a través de la temporalidad de su cuerpo en
un presente vivo. Esta afirmacion sera discutida y argumentada durante este capitulo

desde tres puntos.

En primer lugar, de acuerdo con Merleau-Ponty, se desarrollard la idea de
apertura al mundo del cuerpo. Apertura que es inagotable, presumida y virtual, la misma
que parte del concepto de fe perceptiva e intencionalidad operante. A través de la cual el
cuerpo articula el mundo en un sistema organizado por su tarea en la estructura figura-

fondo.

En segundo lugar, se explicard, como la tarea que realiza del cuerpo, articulada
en la estructura figura-fondo, organiza el esquema de nuestro cuerpo propio, que
Merleau-Ponty denomina “esquema corporeo” (1997, p.115). Este, a su vez,

corresponde a la puesta en sinergia de los dispositivos sensitivos y motores del cuerpo
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que entran en movimiento porque son solicitados por su tarea para darle una respuesta a
la oferta de lo sensible; “sé la posicion de cada uno de mis miembros gracias a un
esquema corpdreo en el que todos estan envueltos” (1997, p.115). Finalmente, esto sera

posible desde la nocién del yo puedo del cuerpo propio y no del yo pienso racional®.

En tercer lugar, se concluira explicando que la virtualidad, en tanto se expresa
a través del yo puedo del cuerpo, se comprende desde una temporalidad que se explica

5933

através de la “sintesis transitiva”® cuyo correlato es el presente vivo.

Luego de haberse planteado los objetivos del presente trabajo es pertinente
empezar con la argumentacion. Para Merleau-Ponty, lo virtual estaria describiendo una
caracteristica del comportamiento humano, segun la cual, el cuerpo, esta constituido por
una temporalidad (presente vivo) que lo empuja a preasumir o anticipar alrededor del
presente una dimension global que desborda lo presente. Esta “toma de consciencia
global de mi postura en el mundo intersensorial, una «forma» en el sentido de la
Gestaltpsychologie” (Merleau-Ponty, 1997, p. 116), se articula a través del esquema

corporeo, e inicia en esta relacion constante y pre-reflexiva del cuerpo con el mundo.

En este sentido, la idea segun la cual Merleau Ponty sefiala que el cuerpo esta
abierto constantemente al mundo, abriéndose también a lo sensible, al otro, a la
temporalidad, inclusive absorbiéndose en sus propias vivencias (1997, p. 182), es la
idea fundamental en la que el cuerpo estd siempre en relacion directa con el mundo.

Esto ocurre, porque para Merleau-Ponty “no es posible comprender la funcion del

%2 Para Merleau-Ponty, el cuerpo produce una inteligibilidad que no es la del pensar, sino la del yo puedo,
cuya orientacion es pre-reflexiva. Para nuestro autor, esta es la clave de interpretacion de lo virtual, en la
medida en que la potencialidad del yo puedo del cuerpo propio puede ampliar el horizonte perceptivo de
sus acciones Y significaciones posibles o virtuales para hacer del mundo un mundo inacabado. De esta
manera segin Bech, a través de la virtualidad del cuerpo: “yo puedo ampliar [sus] posibilidades, tal como
hace el ciego por medio de su baston, pero nunca estoy en condiciones de transcenderlas completamente”
(2005, p. 196).

%3 a sintesis transitiva es un término que Merleau-Ponty retoma de Husserl y que no esta vinculado a una
sintesis de caracter intelectual (Kant), sino que antes de cualquier acto intelectual, la sintesis, se da a
través de la percepcién dentro de una temporalidad y desde un horizonte determinado. Para Husserl
(2013), de acuerdo al apartado § 118 en el cuatro capitulo de Ideas I: Sintesis de conciencia y formas
sintacticas, la sintesis es aquella estructura fenomenol6gica que sintetiza la corriente temporal de las
vivencias de la conciencias. Para Husserl, en Ideen I, las sintesis pueden ser continuas o articuladas. “las
sintesis continuas, como, por ejemplo, las que esencialmente pertenecen a toda conciencia que constituye
cosidades espaciales. (...). Las sintesis articuladas, o sea, a las peculiares maneras en que actos
directamente dispuestos se enlazan en una unidad articulada, en la unidad de un acto sintético de orden
jerarquico superior” (2013, {§ 118}, p.284). Ahora bien esta nocion de sintesis Merleau-Ponty la
denominara sintesis transitiva, cuya temporalidad se anticipa en el presente. Esta, a su vez, se da en la
percepcion, es realizada por mi cuerpo, y se expresa siempre bajo la piel de un horizonte concreto.
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cuerpo viviente mas que llevandola yo mismo a cabo y en la mediad en que yo sea
cuerpo que se eleva hacia un mundo” (1997, p.94). Ahora bien, la nocidn que constituye
esta apertura al mundo del cuerpo que se expresa a partir de una intencionalidad
(operante 0 motriz) es para el francés la fe perceptiva u originaria. Asi lo expresa
Merleau-Ponty:
La percepcién natural no es una ciencia, no propone las cosas a las que se refiere, no las aleja
para observarlas, vive con ellas, es «la opinién» o la «fe originaria» que nos vincula a un

mundo como con nuestra patria, el ser de lo percibido es el ser antepredicativo hacia el que esta
polarizada nuestra existencia total (1997, p. 335).

En este sentido, el cuerpo propio, a través de la fe perceptiva, se adhiere® de
forma global al mundo y con ello se abre a él desplegandose por medio de la
intencionalidad operante. Asi pues, el cuerpo habiendo recibido la oferta de lo sensible
del mundo, se encuentra constantemente orientado a las cosas a través de sus
movimientos siempre potenciales, virtuales:

Si, estando de pie, tengo mi pipa en mi mano cerrada, la posicion de mi mano no viene

determinada discursivamente por el &ngulo que esta forma con mi antebrazo, mi antebrazo con

mi brazo, mi brazo con mi tronco, mi tronco con el suelo. Sé donde estd mi pipa con un saber

absoluto, y por ende sé donde estd mi mano y donde mi cuerpo, como el primitivo en el

desierto esta, desde el principio, orientado a cada instante sin tener que recordar y adicionar las

distancias recorridas y los angulos de derive efectuados desde el principio” (Merleau-Ponty,
1997, p.117).

De esta forma, los movimientos corporales dan cuenta de la versatilidad que
tiene el cuerpo para abrirse a posibilidades inciertas, virtuales porque al estar orientado
al mundo permite que existan los objetos. Su orientacion permite una relacion armonica
entre el cuerpo y los objetos donde el sujeto da sentido y existencia a las cosas a través
de su cuerpo que esta orientando siempre al mundo®. En palabras de Abram: “por
debajo del cuerpo anatomico y mecénico (...), previo incluso a cualquier concepcion
nuestra, mora el cuerpo tal como experimenta realmente las cosas, este poder animal

siempre alerta, que inicia todos nuestros proyectos y sufre todas nuestras pasiones”
(2000, p.55).

% Adhesién cuyos origenes para Merleau-Ponty se encuentran en nuestro nacimiento.

% Al igual que el ser humano, los animales, en cuanto organismos vivos, estan siempre orientados al
mundo a través de sus cuerpos. Asi lo expresa Abram: “Consideremos, por ejemplo, a la arafia que teje su
tela, junto con la presuposicion —mantenida atn por muchos cientificos- de que el comportamiento de esa
diminuta criatura estd completamente “programado en sus genes” (...). Es precisamente esta actividad
abierta, esta mezcla dinamica de receptividad y creatividad, por la que todo organismo vivo se orienta
hacia el mundo (y orienta el mundo hacia él), a la que nos referimos cuando hablamos de
<<percepcion>>" (2000, pp.58-59).
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Por lo tanto, esta dinamica en la que el cuerpo se orienta al mundo porque ha
trasformado lo sensible en un mundo que es orientado, para Merleau Ponty, se articula
en lo que él denomina ser al mundo (étre au monde), que, a su vez, es manifestado por
el esquema corpéreo®. Asi lo manifiesta el fenomendlogo cuando afirma que: “el
cuerpo es vehiculo del ser-del-mundo, y poseer un cuerpo es para un viviente conectar
con un medio definido, confundirse con ciertos proyectos y comprometerse

continuamente con ellos” (1997, p.100).

Ahora bien, para comprender la nocion de ser al mundo que presenta el autor
es necesario recurrir a la escuela psicologica de la Gestalt (psicologia de la forma).
Merleau Ponty, inicialmente en La estructura del comportamiento y luego en La
fenomenologia de la percepcion, citando el aporte de esta perspectiva, va a explicar
como se estructura el comportamiento animal y humano y como el comportamiento
humano puede dirigirse constantemente al mundo y asi comprender por qué el cuerpo

esta abierto y orientado al mundo.

En La estructura del comportamiento Merleau Ponty explica que los
comportamientos animales, a diferencia de los seres humanos, tienen tres estructuras
sobre las cuales discurre su actividad: las formas sincréticas, cuyo comportamiento
“esta ligado, ya sea a ciertos aspectos abstractos de las situaciones, ya Sea a ciertos
estimulos espaciales (...) y a conductas que de ordinario llamamos instintivas (...) que
con frecuencia es dificil distinguirlas de las conductas inteligentes” (1953, pp.154-155);
las formas amovibles, que corresponden a los comportamientos “cuyas sefiales, que no
estan determinadas por los montajes instintivos de la especie, puede presumirse que
estan fundadas sobre estructuras relativamente independientes de los materiales en los
que se realizan” (1953, p.155). Ademas, “en la conducta de la sefial, la situacion a [la]
que el organismo se adapta es simple contigliidad, temporal o espacial, de un estimulo
condicionado e incondicionado” (1953, p.155). Finalmente las formas simbdlicas en
cuyo comportamiento animal “los signos siguen siendo siempre sefiales y nunca

devienen simbolos” (1953, p.174) y “donde el signo vocal no mediatiza ninguna

% para Merleau-Ponty “se entendia por «esquema corporeox» un resumen de nuestra experiencia corporea,
capaz de (...) darme el cambio de posicion de las partes de mi cuerpo para cada movimiento de una de
ellas, la posicion de cada estimulo local en el conjunto del cuerpo, el balance de los movimientos llevados
a cabo en cada momento de un gesto complejo vy, por fin, una traduccion perpetua en lenguaje visual de
las impresiones circunstancias y articulares del momento (1997, p.115).
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reaccion a la significacion general de los estimulos” (1953, p.174) no podran
establecerse, es decir, que solo el ser humano podré acceder a estas formas simbdlicas
ya que para el animal es imposible captar los signos como simbolos, porque solo puede

captarlos como sefiales.

En este contexto, para Merleau-Ponty, el comportamiento simbolico le permite
al hombre producir su propio entorno (mundo) porque puede darle significacion
simbolica a los signos que se le presentan y con ello darle sentido a los objetos externos
a través de su cuerpo. En cambio “lo que le falta al animal es, precisamente, el
comportamiento simbolico que le seria necesario para encontrar en el objeto exterior,
bajo la diversidad de sus aspectos, un invariante (...) dado por el cuerpo propio, para
tratar reciprocamente su propio cuerpo” (1953, p.171). De esta manera, queda claro que
los animales, al guiar sus comportamientos tan solo por formas sincrética y amovibles
(bilogicas), no podrén anticiparse ni proyectarse en el mundo o dirigirse a él desde su
propio medio (Umwelt®"), es decir, en “el medio (Umwelt) se recorta el mundo segin el
ser del organismo —sobrentendiéndose- que un organismo sélo puede existir si encuentra
en el mundo un medio adecuado” (1953, p.31). Por el contrario, al hombre, debido a
que su comportamiento esta ligado a formas simbdlicas, si le sera posible dirigirse al
mundo (Welt) y con ello anticiparlo desde un determinado espacio y tiempo.

Asimismo, el ser humano tendra la capacidad de proyectarse en el mundo, no
desde un determinado espacio fisico como es el caso del animal, sino desde su propio
movimiento corporal que supera el medio natural animal. En este sentido, “los gestos
del comportamiento, las intenciones que traza en el espacio alrededor del animal no se
dirigen al mundo verdadero o al ser puro, sino al ser para-el-animal, es decir, a un cierto

medio caracteristico de la especie”™® (Merleau-Ponty, 1953, p.181). Con lo cual, “no

%" Seglin Antonio Firenze en su articulo Hombre y animal: el problema antropolégico de Heidegger a
Merleau-Ponty sefiala: “Merleau-Ponty llega a atribuir al hombre y al animal tanto una compartida
capacidad de vivir una experiencia perceptivo- corpérea de si mismo, del otro y del mundo ambiente,
como la disposicion natural al reconocimiento reciproco de un si mismo individual por parte de una
alteridad especular. << En este sentido, el filésofo francés recupera la nocién de Umwelt porque a esta le
acompafia, en Von Uexkdll, la nocién paralela de un sujeto animal capaz de captar en su medio ambiente
unas sefiales vitales y de actuar espontaneamente en interaccion con éste, improvisando cada vez un
comportamiento inédito donde externo e interno acaban siendo confundidos. Es en virtud de esta
espontaneidad y capacidad de improvisacion que puede caer toda determinacion casualista-instintiva del
comportamiento animal>>" (2012, pp. 500-501).

%8 Sobre este punto nos hemos remitido solo al estudio que Merleau- Ponty ha realizado sobre los gestos
de los animales. Sin embargo, es pertinente aclarar que los Gltimos estudios respecto a este punto, que en
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dejan trasparentar una conciencia, es decir, un ser en el que toda esencia sea conocer,
sino una cierta manera de tratar el mundo, de “ser en el mundo” o de “existir’””’
(Merleau-Ponty, 1953, p.181), la cual el hombre la expresa a traves de su cuerpo propio
que esta en constante movimiento y atravesado por la fe perceptiva y la intencionalidad

operante.

En resumen, de acuerdo con Merleau-Ponty, solo es posible entender la
percepcion desde la relacion que tiene el cuerpo propio con el mundo. Asimismo, el
cuerpo desde su ser-al-mundo cuyo antecedente se inscribe en una dimension pre-
reflexiva (pre-personal), da sentido a nuestras acciones a partir de un comportamiento
que estd proyectado y orientado siempre al mundo en el cual se dan, de manera
simultanea, todas las estructuras de nuestro cuerpo (formas simbdlicas), que en los
animales son estrictamente limitadas. Asimismo, a partir de estas estructuras potenciales
que operan en nuestro cuerpo aparece lo virtual, palabra que, “en varios pasajes de la
Fenomenologia de la precepcion [,] Merleau-Ponty utiliza (...) para dar cuenta de la
experiencia corporal del mundo y del mundo percibido mismo” (Ramirez, 2008, p.234).
Con todo, “los movimientos del propio cuerpo estdn naturalmente investidos de una
cierta significacion perceptiva, forman (...) un sistema tan bien entrelazado que la

percepcion (...) «toma en cuenta»” (Merleau-Ponty, 1997, p.69).

buena parte no se remiten al simbolismo humano (lenguaje), han evolucionado hasta el punto de hablar de
comportamientos gestuales en los animales. David Abram, filésofo y ecologista explica bien este punto:
“En nuestros dias lo mas corriente es que se utilice el lenguaje, concebido como exclusiva de la
humanidad, para demostrar la superioridad de la especie humana sobre todas las demas. Se ha demostrado
que los animales son capaces de construir complejas moradas, incluso de utilizar herramientas, pero el
lenguaje —segln el convencimiento generalizado- sigue siendo la caracteristica distintiva de la especie
humana. Sin duda, los animales se las arreglan para comunicarse entre si, a menudo mediante un
repertorio de gestos, que van desde el “marcaje” del territorio con secreciones quimicas y las expresiones
faciales de muchos mamiferos, hasta la infinidad de cascabeleos, alaridos y grufiidos que resuenan por
campos y bosques, por no mencionar los complejos cantos melddicos utilizados, de forma més evidente,
por los pajaros, pero también por varios mamiferos marinos, como la orca y la yubarta. Uno de los
acontecimientos fundamentales de la ciencia de la etnologia fue, a principios de siglo, el descubrimiento
de la intricada “danza oscilante”, mediante la cual las abejas comunican a sus congéneres la direccion y la
distancia exactas de las fuentes de alimento. Sin embargo, cada una de estas estrategias de comunicacion
—danzas, cantos y gestos, tanto vocales como visuales- pueden ser considerados como pertenecientes al
ambito de la expresion corporal y sensorial. Se presupone que los significados estan directamente
relacionados con la propia naturaleza de los gestos, asi como con las sensaciones directas por los
mismos, es decir, con la inmediatez del instinto y la respuesta corporal” (2000, p.85).
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2.1. Lafe perceptivay laintencionalidad operante

Para Merleau-Ponty, el sentido de la fe perceptiva y la intencionalidad operante
es revelar la apertura del mundo al cuerpo. La primera la funda, mientras que la segunda
la hace discurrir. Apertura a un mundo que es inagotable, el cual ¢presumimos? y
anticipamos contantemente. Presuncion que expresa un horizonte virtual a través del
cual nuestro cuerpo actia, el mismo que articula este mundo a través de un
procedimiento sistematizado por su tarea en la estructura Gestaltica de figura-fondo. A

lo largo de este apartado se intentara explicar estas afirmaciones.

La intencionalidad operante, la cual como diria Heidegger, nos esta “arrojando

al mundo”*®

(ST 29 {8 1403}), corresponde para Merleau-Ponty, al “movimiento que lleva
mas alla de la subjetividad, que nos instala en el mundo antes de toda ciencia y toda
verificacion, por una especie de «fe» o de «opinion primordial»” (1997, pp. 355-356),
que se va a expresar a través de la intencionalidad operante. Para Merleau- Ponty, la fe
perceptiva es la apertura o adhesion global fundamental al mundo del cuerpo. Es la
puesta en evidencia de la intencionalidad operante, la cual, por su parte, se da antes de
la intencionalidad de acto, es decir, de todo juicio y conocimiento, y cuyo ejercicio se

efectlia sobre un espacio presumido donde opera la motricidad del cuerpo propio.

En este sentido, segin Merleau Ponty, la fe perceptiva va a ser la via original
sobre la cual podemos tener certeza del mundo que nos asegura nuestra ““fe originaria”
(1997, p.335) en el mundo, es decir, la posibilidad de que exista un mundo para nosotros
cuya certeza la tenemos por nuestro cuerpo®. Por ello, para Merleau-Ponty, la fe

% para Heidegger, el sentido de estar arrojado al mundo responde a una dimension afectiva que al mismo
tiempo es condicion de posibilidad para el Dasein como sefiala en Ser y Tiempo: “La disposicion afectiva
no sélo abre al Dasein en su condicién de arrojado y en su estar consignado al mundo ya abierto siempre
con su ser, sino que ella misma es el modo existencial de ser en el que el Dasein se entrega
constantemente al “mundo” y se deja afectar de tal modo por él, que en cierta forma se esquiva a si
mismo. La constitucion existencial de este esquivamiento sera aclarada con el fenomeno de la caida” (ST
29 {8 140}).

“0 para Husserl, el cuerpo, en tanto centro de orientacion de nuestros movimientos, esta estrechamente
vinculado al mundo. En Ideas I, en el paragrafo 841 del capitulo tercero: Constitucién del cuerpo como
cosa material en contraste con otras cosas materiales, Husserl explica que el cuerpo es el “punto cero”
(2005, {§ 41}, p.198) de todas nuestras orientaciones hacia el mundo lo que permite que el cuerpo este en
constante vinculo con la realidad. “Asi, todas las cosas del mundo circundante poseen su orientacion
relativamente al cuerpo, tal como todas las expresiones de la orientacion Ilevan consigo esta referencia.
Lo “lejos” es lejos de mi, de mi cuerpo; la “derecha” remite al lado derecho de mi cuerpo, digamos la
mano derecha, etc. Gracias a su capacidad de movilidad libre, el sujeto puede ahora poner en movimiento
el sistema de sus apariciones y con ello las orientaciones. Estas alteraciones no significan alteraciones, y

35



perceptiva es originaria precisamente porque empieza en el preciso instante en el que
uno nace. Ademads, esta caracteristica hay que entenderla siempre desde lo pre-

reflexivo, que escapa del en si (empirismo) y el para si (intelectualismo).

Por otro lado, la fe perceptiva o fe en el mundo®, interpretada segtin Merleau-
Ponty como un cogito®?, no en sentido cartesiano como algo apartado del mundo, sino
tacito®, cuya representacion se da a partir de nuestra propia experiencia sensible del
mundo, estd subordinada a la existencia. Se subordina a ella ya que la existencia “hace
surgir ante nosotros algo en general, (...). Hay sentido, hay algo, no nada. (...) La
opinion originaria se subordina [a esta] evidencia absoluta, el «existe algo», mezcla de
ser y de nada, a un «el Ser es»” (1997, p.406). Por consiguiente, la fe perceptiva, en
tanto que se subordina a la existencia se establece “como decia Descartes, una
evidencia simplemente irresistible, que retne, bajo la invocacién de una verdad
absoluta, los fendmenos separados de mi presente y mi pasado, de mi duracion y de la
del otro™** (1997, p.62).

especificamente no significan movimientos, de las cosas del entorno: el cuerpo del sujeto “cambia su
puesto” en el espacio; las cosas de su entorno aparente estan siempre orientadas, todas las apariciones de
cosa conservan su sistema fijo de acuerdo con la forma; la / forma de la intuicion, la legalidad de la
matizacién y con ello la forma del orden de la orientacién con un centro, permanecen necesariamente
conservadas; pero mientras que el sujeto siempre, en cada ahora, esta en el centro, en el aqui, desde donde
ve todas las cosas y ve hacia el mundo, el lugar objetivo, el sitio espacial del yo o de su cuerpo es un sitio
cambiante.” (2005, {§ 41}, p.198).

! Merleau-Ponty, en la Fenomenologia de la percepcién menciona varios sinénimos para dar cuenta de la
nocion de fe perceptiva tales como “fe en el mundo”, “opinidn originaria”, “Urglaube”, “fe originaria”,
“cogito tacito”, “doxa originaria”, “ciencia primordial” (1997, pp.25-464).

#2 Segun Haour “La fe en el mundo — la Welthesis de la que habla Merleau Ponty en esta perspectiva —
no es alcanzable directamente, ya que este pensamiento nuevo que hemos mencionamos tiene su fuente en
ella. Sin embargo, la fe en el mundo es ella misma una suerte de impulso indiviso y general dirigido
hacia el mundo (aquello que Merleau Ponty denomina el cogito tacito) que es inseparable de su
efectuacion por esta intencionalidad operante que anuda la relacién del cuerpo con el mundo y que
comienza con la anticipacion de la percepcion” (2010, p.45).

*3 «E] Cogito técito, la presencia de si a si, al ser la existencia misma, es anterior a toda filosofia, pero no
se conoce mas que en las situaciones limite en que estd amenazado: por ejemplo, en la angustia de la
muerte o en la de la mirada del otro sobre mi. Lo que se cree que es el pensamiento del pensamiento,
como puro sentimiento de si no se piensa aln y necesita ser revelado. La consciencia que condiciona el
lenguaje no es mas que una captacion global e inarticulada del mundo, como la del nifio cuando da su
primer aliento o del hombre que esta por ahogarse y se abalanza sobre la vida, y si es verdad que todo
saber particular se funda en esta primera vision, lo es también que ésta espera ser reconquistada, fijada y
explicitada por la exploracion perceptiva y la palabra” (Merleau-Ponty, 1997, p. 413).

* Para Merleau-Ponty, la fe perceptiva, a través de la intencionalidad operante va a expresar una
temporalidad donde “mi presente se sobrepasa hacia un futuro y hacia un pasado prdximos y los toca alli
donde estan, en el pasado, en el futuro mismos” (1997, p. 426), es decir va a retomar en cada presente lo
sensible para darle una orientacion temporal hacia el pasado, nuevamente al presente e incluso al futuro
(sintesis transitiva). Ademas, lo interesante es que después de todos estos movimientos el mundo
siempre sera el mismo gracias a la fe perceptiva.
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Ahora bien, respecto a la nocién de intencionalidad, que recoge Merleau-
Ponty para darle una nueva orientacion fenomenoldgica, tiene como fuente principal la
idea husserliana de intencionalidad® sobre la cual las vivencias de la conciencia son

intencionales y se dan bajo un horizonte intencional y potencial de percepcion.

Segun Merleau-Ponty, Husserl, de acuerdo con su propuesta de intencionalidad
operante distinguid entre los actos de conciencia aquellos que son intencionales de los
que no lo son*. Merleau-Ponty radicaliza esta nocién afirmando que tan solo lo
sensible o es intencionalidad o no puede serlo. Para explicar este punto, Arias
refiriéndose a Merleau-Ponty aclara lo siguiente:

Desde su primera obra advertia nuestro autor que «poseer y contemplar una 'representacion' o

coordinar un mosaico de sensaciones son actitudes particulares que no agotan la vida de la

conciencia», exponiendo acto seguido su posicién anticartesiana: «El deseo podria remitir al

objeto deseado, el querer al objeto querido, el temor al objeto temido sin que esta referencia,
aun incluyendo siempre un nudo cognitivo, se reduzca a ser relacion de la representacion con

*Para Husserl, la intencionalidad en la medida en que es conciencia de algo, a diferencia del empirismo
que expresa la experiencia sensible que el sujeto tiene del mundo donde el mundo es independiente del
sujeto, permite que la conciencia del sujeto y el mundo puedan darse al mismo tiempo. En este sentido
Arias, en términos de Husserl sefiala que “el estricto entrelazo sujeto-objeto, que a su vez constituye al
fenémeno, conduce en fenomenologia a la idea de un a priori de correlacion” (1997, p.6). Ademas, “toda
«conciencia-de», intencional por definicién, seria el resultado de una simplificacion o depuracion de una
«conciencia-de masivay, repleta de momentos de sentido activo y operante” (1997, p.9).

* Husserl, desde Investigaciones l6gicas, expresa que no todos los actos son intencionales de acuerdo con
cada vivencia en la vida de la consciencia. Existen sentimientos que no son intencionales porque tienen
un caracter objetivo como el caso del sufrimiento o el placer; en cambio aquellos sentimientos subjetivos
como el disfrutar de una buena comida o un dolor de muela o el sufrimiento por la partida de un familiar
son intencionales por su especificidad y subjetividad. Ahora bien, sobre las vivencias no intencionales,
estas aparecen, aun cuando no hay una conciencia subjetiva, en términos merleaupontianos podria
hablarse del yo puedo del cuerpo cuyo correlato no es objetivante sino actuante. Wei y Xin, en su articulo
El fundamento de la ética fenomenoldgica: sentimientos intencionales (The Foundation of
Phenomenological Ethics: Intentional Feelings) explican, en términos de Husserl esta diferencia:
“Husserl hizo una distincion explicita entre los sentimientos no intencionales (nicht-intentionale Gefiihle)
y los sentimientos intencionales (intentionale Gefiihle) en las Investigaciones logicas. Los sentimientos
no intencionales basicamente significan “sensacidnes-sentimiento” (Geflihlsempfindungen) o
"sentimientos sensibles" (sinflichen Gefiihle), tales como un dolor o placer sensible que es homomorfico
con otros tipos de sentidos, y por lo tanto se considera como la materia (Stoff) o hyle (hyle) de sentido,
que también podemos llamar contenido aprehensivo en la fenomenologia estdtica y descriptiva de
Husserl. Por lo tanto, el sentimiento no intencional en si mismo no es un acto, sino solo un factor o un
contenido real (reel) de un acto aprehensivo, y no es intencional. Por el contrario, el sentimiento
intencional en si mismo es un acto de conciencia y esta obligado a tener un caracter intencional” (Wei y
Xin, 2009, p.131). La version original esta en Inglés, la traduccion es propia: “Husserl made an explicit
distinction between non-intentional feelings (nicht-intentionale Geflhle) and intentional feelings
(intentionale Geflhle) in Logical Investigations. Non-intentional feelings basically mean "feeling-
sensations” (Geflihlsempfindungen) or "sensible feelings” (sinnlichen Gefiihle), such as sorne sensible
pain or pleasure which is homomorphic with other types of senses, and therefore is regarded as the stuff
(Stoff) or hyle (hyle) of sense, which we can also call apprehensional content in Husserl 's static and
descriptive phenomenology. Hence, non-intentional feeling itself is not an act, but only a factor or a real
(reell) content of an apprehensional act, and is non-intentional. On the contrary, intentional feeling in
itself is an act of consciousness and is bound to have an intentional character” (Wei y Xin, 2009, p.131).
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lo representado. Los actos de pensamiento no son los Gnicos que tienen significado, los Gnicos
que contienen la presciencia de lo que buscan; habria una especie de reconocimiento ciego del
objeto deseado por parte del deseo, asi como del bien por la voluntad» (1997, pp.7-8).

En consecuencia, en contraste con Husserl, Merleau Ponty, diferencia los actos
racionales (intencionalidad de acto) de los actos de la sensibilidad, aquellos que no
agotan la vida de la conciencia y por ende revela una intencionalidad operante
(fungierende Intentionalitat), actuante y subconsciente, que parte de la naturaleza
individual de nuestro cuerpo. “Una intencionalidad operante, ya en accién con
anterioridad a toda tesis o todo juicio, un «Logos del mundo estético», un «arte
escondido en las profundidades del alma humana»” (1997, p. 436-437). Una
intencionalidad operante cuya manera particular de vincularnos corporalmente a las
cosas permite adivinar lo virtual porque agrupa el mundo sensible del cuerpo, y desde
su proyecto global puede producirlo y constituirlo como mundo orientado y dotado de
significaciones virtuales. Ya que “como todo arte, no se [puede] conoce mas que en sus

resultados” (1997, p. 437).

Ahora bien, para entender la relacion entre intencionalidad operante y lo
virtual, hay que reubicar la intencionalidad operante misma dentro de una dimension
que la funda, que la promueve, que para Merleau-Ponty es la fe perceptiva, una apuesta
sin razonamiento del entendimiento, que presume que hay un mundo total que esta
frente a nosotros y dentro del cual estamos en posicion de actuar. No es un
conocimiento, es una presuncion de yo puedo hacer algo en este mundo y de esta
presuncion se desglosa la intencionalidad operante, que es una especie de desarrollo de
la fe perceptiva. En efecto, hay una afirmacion constante de la fe perceptiva, de que hay
un mundo inagotable que nosotros no conocemos, pero que presuponemos, que no es el
tema de nuestro conocimiento sino de nuestras acciones. Este mundo presumido es lo

virtual.

Asi pues, para Merleau-Ponty, lo virtual es una dimensién por medio de la
cual el cuerpo solicita y da sentido al mundo a través de la tarea, donde el cuerpo en
constante sinergia esta anticipando permanentemente al mundo desde su temporalidad.
Ejercicio de anticipacion que lo realiza la intencionalidad operante. Asi lo manifiesta el
filosofo: “una anticipacion o una captacion del resultado asegurada por el mismo cuerpo
en cuanto potencia motriz, un «proyecto motor» (Bewegungsentwurf) una

«intencionalidad motriz», sin los cuales la consigna no es mas que letra muerta” (1997,
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p.127). Asimismo, esta presuncién o anticipacion que ejerce la intencionalidad operante
y que para Merleau-Ponty es la manifestacion permanente de lo virtual, se restaura en
el aparecer de cada percepcion, en el desarrollo de la intencionalidad operante, que es
ella misma el desarrollo de la fe perceptiva. Sobre este punto Ramirez, en términos de
Merleau-Ponty, propone a la pantomima como un ejemplo que condensa la confluencia
entre la intencionalidad operante, el espacio anticipado y lo virtual:
Pues lo que la pantomima nos muestra es, precisamente, la realizacién de una serie de actos y
gestos que apuntan, delinean, esbozan, configuran de forma perentoria, un mundo de objetos de
los que no se puede decir —evidentemente— que estan, pero tampoco llanamente que “no
estan”. “Vemos” el vaso, la pelota, la cuerda, etc., a veces de un modo mas contundente y
diafano que si estuvieran presentes “fisicamente”. Hay tal inminencia, tal cuasi-presencia, tal
virtualidad de todo aquello a que el mimo apunta, que casi es indistinto el que eso esté 0 no
esté presente; tenemos, con la actuacién del mimo, todo para ver y tener ese mundo, y mucho
mas, pues ahi podemos ver, cuasi-materializarse, hasta lo imposible... El contorno que los
gestos dibujan con precision perfecta, esa pelota botando o esa mariposa aleteando vivamente,
son una zona de ausencia circunscrita —como dice en alguna parte Merleau-Ponty—, un
invisible vivo, una “nada” activa. No son una pura “proyecciéon” —aunque ciertamente el
mimo necesita toda nuestra atencion para que su actuacion logre los efectos buscados— ni una
pura ficcion, obra de nuestra “imaginacion™: la pelota bota ahi en el escenario. Pero, lo
sabemos, el objeto “no esta” en verdad, no es un ente real. Igual sucede en la intencionalidad
operante en todos los casos. Los actos, las acciones, los movimientos, las anticipaciones
Sensoriales o emocionales, los gestos de nuestra corporalidad “apuntan” en todo momento a un
“objeto” que sin embargo permanece en su ser propio, no se convierte en un ser poseido,
comprendido todo él. Es, como la pelota del mimo, un ser virtual, una pelota virtual. Ni

puramente mental (subjetivo-corporal) ni puramente objetiva, real; mas bien, cuasi-mental y
cuasi-real a la vez. O real-mental, mental-real: virtual exactamente (2008, p. 234).

Por consiguiente, esta suerte de anticipacion donde nuestro cuerpo actia “al
modo como mi mano rodea por todas partes al objeto que toca, anticipandose a los
estimulos y dibujando la forma que percibiré” (Merleau-Ponty, 1997, p.94), revela“un
cierto medio (...) virtual: el acto de tomar una presa, de marchar hacia un objetivo, de
correr lejos de un peligro” (Merleau-Ponty, 1953, p.217), etc. En definitiva, de acuerdo
con Ramirez en términos de Merleau-Ponty: “la mejor obra de la intencionalidad
operante [es] hacer que una realidad sea posible para nosotros” (2088, p. 232). Al modo
de un “juego dOptico que consiste en una espiral mévil que continuamente avanza hacia
un punto en el extremo final, el que sélo queda dibujado virtualmente, inminentemente
definido, pero cuyos contornos nunca acaban por quedar fijados —el movimiento nunca
“concluye” ” (2088, pp. 232-233).

Hasta aqui, de acuerdo con Merleau-Ponty, ha quedado claro que la fe
perceptiva y la intencionalidad operante llevan a cabo la apertura del mundo al cuerpo
en su nacimiento y despliegue respectivamente. Ademas, esta apertura revela un mundo

inacabado que constantemente anticipamos a través de un horizonte virtual donde se
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despliegan todas la posibilidades potenciales de actuar que tiene nuestro cuerpo. Ahora
bien, todo esto es posible, ya que el cuerpo puede articular el mundo en un sistema

constituido por su tarea a través de la estructura “figura- fondo™*’.

Segun Merleau-Ponty, el cuerpo, desde su ser al mundo, de acuerdo con la
escuela psicologica de la Gestalt, concibe un procedimiento con el mundo manifestado
desde su propio espacio corporal, que para Merleau-Ponty es “el anclaje del cuerpo
activo en un objeto, la situacion del cuerpo ante sus tareas” (1997, p 117), que es el
espectaculo desarrollado por el cuerpo que organiza el mundo a partir de una estructura

figura-fondo.

En este sentido, para Merleau-Pony, de acuerdo con la Gestalttheorie “una
figura sobre un fondo es el dato mas sensible que pueda obtenerse” (1997, p.26), y esto
esta revelando la tesis fundamental del fendmeno perceptivo. Ademas, en el ambito de
la espacialidad “el propio cuerpo es el tercer término, siempre sobrentendido, de la
estructura figura-fondo; y toda figura se perfila sobre el doble horizonte del espacio
exterior y del espacio corpdreo” (1997, p. 118). Asimismo, el cuerpo, desde su
espacialidad, da sentido a la estructura figura-fondo en la medida en que esta sujeto a
sus propias tareas que organizan al esquema corpéreo (articula el sistema sensible y
motor). Por lo tanto, nuestra relacién con el mundo no es puntual (psicologia clasica),
sino que es global a partir de una estructura que nuestro cuerpo esta generando y que es

una diferenciacion siempre entre figura y fondo.

En esta linea, de acuerdo con Merleau-Ponty, no es posible ver ninguna cosa si
no hay un fondo que le dé sentido, es decir, la figura aparece, en tanto que hay un fondo

que le da sentido, de lo contario, sin este fondo, la figura no se podria destacar. Por lo

*" 'Haour en su libro Introduccion a la Fenomenologia de la percepcién de Merleau-Ponty explica de
forma dallada en qué consiste el rol de la estructura “figura- fondo”: “La Naturaleza en mi -o el mundo en
mi- me abre al mundo en una adhesién global (fe perceptiva) que se inaugura con mi nacimiento. Esta
apertura se despliega en intencionalidad operante de mi cuerpo. El cuerpo, como ser en el mundo, crea un
sistema con el mundo (Gestalt) y lo pone en forma a partir del pliegue de su espacio corporal: es la sala
obscura desde la cual se ofrece el espectaculo del mundo. Este espectaculo es producido por mi cuerpo
que retoma la oferta de lo sensible y crea la percepcion que determina esta oferta; es decir, articula el
mundo en figura y fondo de forma constante gracias a la intencionalidad operante que pone en
movimiento este proceso. La reflexion existe en el sentido que la oferta de lo sensible se envuelve
alrededor del pliegue de mi cuerpo para luego desplegarse en la estructura figura y fondo en perpetua
recreacion. La oferta de lo sensible es devuelta por mi cuerpo y producida como mundo orientado desde
él. Esta es la forma que tiene mi cuerpo de recoger lo sensible y de darle sentido, en una primera acepcion
sensible de ese término” (Haour, 2010, p.190).
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tanto, lo que permite dar significado a las cosas es el contraste del fondo y la figura, y
en este sentido, sin el fondo no hay figura, y la diferenciacion del fondo es la figura, la
cual, es la fuente de la significacion. Pero no deberia decirse mas bien que el

significante desborda siempre al significado

En definitiva, para Merleau-Ponty, el cuerpo, que articula y organiza el mundo
a través de sus tareas en la estructura figura-fondo, permite que las cosas no se den
como simple objetos dispersos y desorientados, sino a través de un horizonte temporal*®
qgue comunica una virtualidad. Este dltimo punto, que se explicara en el siguiente
apartado cuando se exprese la funcion que desemperfia el esquema corpéreo, expresa el
proceso final al que se pretende llegar en el apartado final de este capitulo con la

explicacion de la temporalidad de la sintesis transitiva.

2.2. Latareay el esquema corporeo

Luego de haberse explicado que el cuerpo articula el mundo a partir de una
disposicion organizada por su tarea en la estructura figura-fondo, el objetivo de este
apartado serd argumentar de acuerdo con Merleau-Ponty, que esta tarea, la cual revela la
capacidad del cuerpo de actuar en el mundo movilizado por la intencionalidad operante,
organiza el esquema de nuestro cuerpo propio con la finalidad de poner en sinergia a los

dispositivos sensibles y motores que lo articulan.

Asimismo, el esquema corpéreo para Merleau-Ponty, en términos de Ramirez,
refleja la virtualidad del cuerpo propio en su sentido mas verdadero y fenomenoldgico:
“Hay como una preparacion, una anticipacion o una predisposicion general de nuestro
cuerpo ante los estimulos y datos del mundo. Una corporalidad virtual —el esquema

corporal en sentido amplio y fenomenoldgicamente considerado” (2008, p. 235).

*® Bech, en términos de Merleau-Ponty sefiala que “es preciso comprender la percepcién como
diferenciacion, [o sea] (...) consiste en obtener una figura sobre un fondo. El propio presente no es una
coincidencia absoluta sin transcendencia, e incluso la coincidencia que conlleva la Urerlebnis [la vivencia
originaria] nunca es total, porque tiene horizontes y porque sin ellos no podria sobrevenir.». En todo caso
conviene advertir que sujeto y horizonte mantienen un vinculo «reversible»: el horizonte «Se inmiscuye
con» 0 «invade a» (empiéte, dice Merleau-Ponty) quien se abre a él, pero al mismo tiempo sobreviene la
circunstancia contraria, pues el horizonte es a su vez «invadido» por quien acoge su «invasion»” (2005.
p.42).
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Asi pues, el cuerpo virtual cuyo correlato es el esquema corpéreo esta cargado
de potencialidades ya que para Garcia este representa el “repertorio de posibilidades
motrices-perceptivas [que hacen] que el cuerpo vivido y correlativamente el mundo
percibido sean relativamente labiles o plasticos y estén abiertos a reestructuraciones”
(2012, p.205). Asimismo, las potencialidades que operan en el cuerpo propio o vivido, a
través de sus constantes tareas e intenciones motrices, se articulan en su esquema. En
sintesis para Merleau-Ponty:

Mi cuerpo aparece normalmente en la conjuncién de mis intenciones motrices y de mi campo

perceptivo, cuando mi cuerpo efectivo viene a coincidir con el cuerpo virtual que exige el

espectaculo, y el espectaculo efectivo con el medio contextual que mi cuerpo proyecta a su
alrededor (1997, p.265).

Ahora bien, en la seccion tercera de la primera parte de la Fenomenologia de la
Percepcion: la espacialidad del propio cuerpo y la motricidad, Merleau-Ponty, explica
la nocién de esquema, no desde una perspectiva universal (Kant)*®, sino subjetiva, es
decir, es el esquema del cuerpo propio del sujeto, que, como ya vimos, nuestro autor
denomina “esquema corp6reo” (1997, p.115), el cual esta organizado por la tarea, donde

el cuerpo desempefia siempre una funcion.

En este sentido, para Merleau-Ponty, la tarea es la que organiza el esquema
corpéreo, porque pone en movimiento todas sus partes, a saber, el sistema sensible y los
dispositivos motores, los cuales son la respuesta y garantia de que el sujeto ha percibido
lo sensible por un sistema sensitivo, que a su vez, esta enganchado al sistema motor por

el esquema corpdreo Yy la tarea que la solicita.

* Para Kant “Una determinacion trascendental del tiempo guarda homogeneidad con la categoria (que
constituye la unidad de esa determinacién) en la medida en que es universal y en que esta basada en una
regla a priori. Y es igualmente homogénea con el fendmeno en la medida en que el tiempo se halla
contenido en toda representacién empirica de la diversidad. Serd, pues, posible aplicar la categoria a los
fendmenos por medio de la determinacidn trascendental del tiempo cuando tal aplicacion permita, como
esquema de los conceptos del entendimiento, subsumir los fendémenos bajo la categoria” (CRP A139,
p.138). De esta manera queda claro que el esquematismo puede articular una doble funcion respecto a lo
sensible y a lo intelectual, lo cual le da consistencia y uniformidad a la categoria. Con ello cumple la tarea
de aplicar los conceptos puros del entendimiento, es decir, las categorias a los fenémenos en general y
ademas logra articular como elementos heterogéneos al ambito de lo sensible e inteligible. Estas
funciones que cumple el esquema trascendental Kant lo denomina esquematismo como aquella
“condicion formal y pura de la sensibilidad, a la que se halla restringido el uso de los conceptos del
entendimiento” (CRP A140, p.184), que para Kant son siempre universales y necesarios. Lo son ya que,
para Kant los conceptos puros del entendimiento o las categorias del entendimiento representan siempre
aquello universal y necesario que se predica de una cosa.
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Ahora bien, Merleau-Ponty, para explicar como la tarea organiza mi esquema

corpdreo presenta dos aproximaciones:

En una primera aproximacion, el fenomenologo de la percepcion, empieza
sefialando que el cuerpo esta construido por una espacialidad, a saber, “la espacialidad
del cuerpo propio” (Merleau-Ponty, 1997, p.115), donde “el contorno de mi cuerpo es
una frontera que las relaciones ordinarias de espacio no franquean” (Merleau-Ponty,
1997, p.115), es decir, que sus partes “se relacionan unas con otras de una manera
original” (Merleau-Ponty, 1997, p.115) y no estan separadas unas de las otras, sino que
estan juntas. Esto Merleau-Ponty lo explica con un ejemplo:

Mi mano no es una coleccién de puntos. En los casos de aloquiria, en los que el sujeto siente

en su mano derecha los estimulos aplicados a su mano izquierda, es imposible suponer que

cada una de las estimulaciones cambie de valor espacial por su cuenta y los diferentes puntos
de la mano izquierda son transportados a la derecha en cuanto dependen de un 6rgano total, de

una mano sin partes que ha sido subitamente desplazada. Forman, pues, un sistema, y el
espacio de mi mano es un mosaico de valores espaciales (1997, p.115).

Con ello, nuestro autor deja en claro que el cuerpo no es un conglomerado de
6rganos que estan juntos en el espacio, sino que la disposicion de cada uno de ellos
puede finalmente ordenarse gracias al esquema corporeo en el que estdn inmersos
(1997, p.115). Sin embargo, para Merleau-Ponty esta explicacion del esquema corpéreo
le genera cierta ambiguedad, pues la funcién que este cumplia; de darle a cada una de
las partes del cuerpo un cambio de posicion para cada uno de sus movimientos, en

muchas ocasiones, ya no es posible.

Por este motivo, el esquema corporeo, mas que ser “un nombre creado de
asociaciones de imagenes” (Merleau-Ponty, 1997, p.116), solamente expresa que “estas
asociaciones estaban fuertemente establecidas” (Merleau-Ponty, 1997, p.116). De esta
manera, el esquema corpoéreo, no va a compartir la idea sobre la cual se da este sistema
de asociaciones de imagenes porque, retomando el ejemplo de la cita anterior, ya no es
suficiente con que cada una de las sensaciones de la mano izquierda se igualen o
asemejen a las imagenes generales de todas las partes del cuerpo. Por ello, es necesario
articular las sensaciones de la mano izquierda bajo una regla que las pueda respaldar; la
espacialidad, la cual le permita implicarse en la relacion global que tiene el cuerpo con

el mundo donde el cuerpo retoma la oferta de lo sensible que el mundo le ofrece.
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Con todo, queda claro que para Merleau-Ponty la funcién del esquema radica
en darle una unidad de carécter espacial y temporal al cuerpo y con ello una unidad
cinética, que le de movilidad, la misma, que por ser motora, no se reduce solamente a la
experiencia, sino que va a permitir la asociacion entre contenidos tactiles y visuales
(imégenes) (1997, p.116).

En una segunda aproximacién, Merleau-Ponty propone que el esquema
corporeo, no solo esta vinculado a este conjunto de asociaciones que discurren en la
experiencia bajo la norma de la espacialidad, sino que, existe una conciencia global (en
términos de la Gestalt de un mundo orientado por la puesta en forma de nuestro cuerpo),
la cual se ha discutido anteriormente, que se refiere a lo pre-reflexivo, y que nos remite
a nuestro vinculo con el mundo, a saber a esta “forma de conciencia global de mi
postura en el mundo intersensorial, una forma en el sentido de la Gestaltpsychologie”
(1997, p. 116).

Asi pues, esta vuelta a lo global del cuerpo presenta al esquema corp6reo como
aquel que unifica el sistema sensitivo o aferente —aquello sensible que se percibe del
exterior— con el sistema motor o eferente —aquello sensible que se percibe del
interior—, a diferencia de la psicologia mecanicista, que los separa. Ademas, permite
que haya una relacion dicotomica entre estimulo y respuesta porque ambos sistemas se
articulan a traves de él. En contraste con la psicologia clasica que, al fundamentarse
sobre el axioma de constancia —“la relacion del estimulo con la respuesta sensorial
especifica” (Merleau-Ponty, 1997, p.243) —, el cuerpo no reacciona sobre estimulos
exteriores, porque este es comprendido solo “como mosaico de sensaciones dadas, [que]
no definen ninguna direccion” (Merleau-Ponty, 1997, p.264). Por ultimo, hace posible
que el cuerpo pueda adaptarse a lo sensible en diferentes situaciones y contextos a

través de la reorganizacién que tiene el cuerpo de motivo-motivante® ante una

%0 Para Merleau-Ponty “El motivo, incluso cuando no esta articulado y puesto aparte, esté presente en la
decision. ;Qué se entiende por un motivo, y qué quiere decirse cuando se afirma, por ejemplo, que un
viaje estd motivado? Se entiende con ello que tiene su origen en ciertos hechos dados; no que estos
hechos, por si solos, tengan el poder fisico de producirlo, sino en cuanto presentan razones para
emprenderlo. El motivo es un antecedente que solamente actda por su sentido, e incluso hay que afiadir
que es la decision la que afirma este sentido como valido y que le da su fuerza y eficacia. Motivo y
decision son dos elementos de una situacion: el primero es la situacion como hecho, el segundo la
situacion asumida. Asi, una defuncidén motiva mi viaje porque es una situacion en la que se requiere mi
presencia, sea para reconfortar a una familia afligida, sea para rendir al difunto los «Ultimos deberes», y,
al decidir hacer este viaje, valido este motivo que se propone y asumo esta situacion. La relacion de lo
motivante y de lo motivado es, pues, reciproca” (1997, p. 274).
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determinada situacion. Como el caso que el filésofo francés presenta en la Estructura
del comportamiento del escarabajo pelotero®. Este, a pesar de haber perdido varias de
sus patas todavia sigue caminando. Lo que demuestra que un comportamiento puede

adaptarse a situaciones externas en la medida en que este esta solicitado por la tarea.

En definitiva, en sintonia con Merleau-Ponty, el esquema corporeo que se ha
presentado, que refleja la potencialidad y dinamismo del cuerpo virtual, no se entiende
sin su vinculo con la tarea que organiza la disposicion de sus dispositivos sensitivos y
motores. Los cuales finalmente pueden llegar a sostener situaciones extremas como el
caso del escarabajo pelotero:

Los psicélogos dicen a menudo que el esquema corpéreo es dindmico. Reducido a un sentido

preciso, este término quiere decir que mi cuerpo se me revela como postura en vistas a una

cierta tarea actual o posible. Y, en efecto, su espacialidad no es, como la de los objetos

exteriores o como la de las «sensaciones espaciales», una espacialidad de posicion, sino una
espacialidad de situacion (Merleau-Ponty, 1997, p.117).

2.3. Lanocion del yo pienso y del yo puedo

Como se ha explicado en paginas anteriores, para Merleau-Ponty, la capacidad
del actuar del cuerpo propio motivada por la intencionalidad operante se manifiesta en
la tarea, la misma que organiza al esquema corpéreo, analogo al cuerpo virtual que
alberga sus diversas potencialidades sensitivas y motrices dadas bajo un espacio

siempre presumido.

La finalidad de este apartado sera explicar que para Merleau-Ponty esta
capacidad de actuar del cuerpo propio es ejercida por la nocion del yo puedo, aquel que
se diferencia de un yo pienso, racional y objetivo, y es la clave central de interpretacion
de la virtualidad, es decir, revela el sentido méas verdadero de lo virtual, porque se

vincula con la nocién de lo posible, con la posibilidad de una accion corporal siempre

>l “Desde hace mucho se sabe que, tras la extirpacion de una o varias falanges, el escarabajo pelotero es
capaz de continuar inmediatamente su marcha. Pero los movimientos del mufidn que subsiste y los del
conjunto del cuerpo no son una simple perseveracion en los de la marcha norma; representan un nuevo
modo de locomocion, una solucién del problema inédito planteado por la extirpacion. Esta reorganizacion
del funcionamiento del érgano (Umstellung) no se produce mas que si se vuelve necesaria por la
naturaleza del suelo: en un terreno desigual, donde el miembro adn acortado puede encontrar puntos de
apoyo, se conserva el proceso normal de la marcha; este es abandonado cuando el animal llega al terreno
llano” (Merleau- Ponty, 1953, p. 64).
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posible. Un yo puedo que, dinamizado por la intencionalidad operante actlia en un
mundo que preasumimos, no porque lo conozcamos racionalmente, sino porque yo

siempre puedo hacer algo en él.

En virtud de ello, para enfatizar la importancia que la dimensién del yo puedo
le otorga a lo virtual, es decir, todas las aptitudes potenciales y posibles que el cuerpo
puede ejecutar, es necesario hacer una comparacion entre lo que contribuye a esta
finalidad; el yo puedo, y aquello que esta lejos de ella; el yo pienso®. Para ello, en
primer lugar, se explicara porqué el yo pienso (kantiano) no contribuye con el objetivo
de poder reconocer las potencialidades de nuestro cuerpo, y en segundo lugar, haciendo
una diferencia respecto a esta ultima dimension se explicaré el aporte del yo puedo a lo

virtual, en relacion a la capacidad de actuar de nuestro cuerpo.

Para Merleau-Ponty, la percepcion que tenemos del mundo no esta
determinada por un pensamiento objetivo, “del orden del «yo pienso que...»” (1997,
p.100), sino que, segin Donald A. Landes, de acuerdo con Merleau-Ponty, esta
vinculada “con las capacidades y poderes de nuestro cuerpo, un "yo puedo™ vivido. Esto
estd estrechamente asociado con nuestra intencionalidad motriz y la funcién del arco
intencional”®. Por ello, para Merleau-Ponty, siguiendo las reflexiones de Kant, la
naturaleza del yo pienso, no contempla una dimension corporal ni intencional, sino que,
desde un punto de vista racional, “ha de poder acompafiar a todas nuestras
representaciones” (1997, p. 234) a partir de un plano que considera la existencia, la
autoconciencia y la apercepcion. En este contexto, enfatizando en esta Gltima idea, en

las siguientes lineas se explicard brevemente la propuesta kantiana del yo pienso.

Kant expone su planteamiento sobre el “yo pienso” en la Deduccion
trascendental de los conceptos puros del entendimiento, tanto en la edicion A como en
la B de la Critica de la Razdn Pura. Asimismo, cada edicion presenta un yo pienso de
forma individual donde el yo pienso de A contempla un conocer que pasa por la
sensibilidad, la imaginacién y el entendimiento, mientras que en el yo pienso de B la

imaginacion se convierte en una caracteristica del entendimiento. Sin embargo, ambas

%2 Esta distincion (yo puedo — yo pienso) es fundamental en toda la propuesta fenomenolégica de
Merleau-Ponty.

53 Esta cita es una traduccion propia de su versién original en inglés: “according to our body's capabilities
and powers, a lived "1 can." This is closely associated with our motor intentionality and the function of
the intentional arc” (Landes, 2013, p. 102).
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van a formar parte de una unidad que Kant, de acuerdo con Allison, la denomina
“universal”, es decir, “lo trascendental” que constituye la «forma logica de todo
conocimiento»> (1992, p.232). El objetivo de este analisis no es explicar ambas
deducciones, sino solo sefalar la importancia del yo pienso en relacion a esta unidad

cuya condicion de posibilidad es la existencia, la autoconciencia y la apercepcion.

En primer lugar, Kant sefiala que el presupuesto basico del yo pienso es la
existencia, en otras palabras, antes de toda actividad que implica el pensar es necesario
existir. Asi lo indica Maria Noel en su articulo La revolucién kantiana acerca del sujeto
(problemética del yo puro): “Kant afirma en forma explicita: la existencia (...) esta ya
dada en el yo pienso. (...). La condicion de todo conocimiento es el yo pienso, pero la

condicidn del yo pienso es el existir” (1992, p.128).

En segundo lugar, la posibilidad de conocer nuestra propia existencia como
existente es a través del pensamiento que se da como autoconciencia, aquella que para
Kant es atemporal y se constituye como el propio juicio que cada uno tiene de si mismo,
el cual se da a través del yo pienso como representacion. Ademas, la autoconciencia,
para Noel, en términos de Kant, expresa la apercepcion pura, que es el reflejo mismo
del yo pienso, la misma que atribuye una unidad a las representaciones, formando asi
una unidad trascendental propia de la autoconciencia:

Kant propone que el yo pienso "debe poder acompafiar” todas mis representaciones, (Das Ich

denke, muss alle meine Vorstellungen begleiter konnen ... tl); y llama a la apercepcion pura:

apercepcion originaria porque es la autoconciencia. En tanto la autoconciencia presenta la
representacion yo pienso, en toda conciencia es una y la misma y Kant la llama: la unidad
trascendental de la autoconciencia. La multiplicidad de las representaciones devienen mis

representaciones en cuanto coexisten (zusammenstehen) en una autoconciencia general que les
otorga el certificado de mi propiedad (1992, p.127).

En tercer lugar, para Kant esta unidad trascendental responde a un yo pienso

cuyo caracter es subjetivo, ya que no es igual a ningin otro objeto de conciencia

> Allison en su libro El idealismo trascendental de Kant: Una interpretacion y defensa sefiala que segin
Kant, “hay un «Yo pienso» A y un «Yo pienso» B pertenecientes a un unico sujeto. Es claro que, a fin de
que el sujeto de estos dos pensamientos llegue a conocer reflexivamente su identidad, debe combinar A 'y
B en una Unica conciencia, Solo al combinar de esta manera A y B es posible que llegue a conocer la
identidad del Yo que piensa A con la del Yo que piensa B. Por lo tanto, no puede apercibir su propia
identidad como sujeto pensante sin que en ese mismo acto también unifique esas representaciones (...).
Como ya hemos visto, todo lo que requiere el principio de la apercepcion es que esta unificacion tenga en
cuenta la posibilidad de tal autoconciencia. Kant llama «universal» a esta autoconciencia, lo cual aqui es
equivalente a trascendental, pues constituye la «forma légica de todo conocimiento» (1992, p.232).
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empirico. Por esta razon, podemos ser conscientes de la pertenencia de los objetos para
nosotros, con lo cual nuestro yo, al manifestar que algo es suyo es, segiin Kant, un “yo
trascendental”. Sobre este punto Hartnack agrega que el “yo trascendental (...) es lo
que Kant (...) llama “apercepcion trascendental” o “apercepcidon originaria” o
“apercepcion pura”. Es esta apercepcion trascendental la condicion fundamental de todo

conocimiento” (1977, p. 65).

En definitiva, como se ha explicado brevemente, para Kant “el «Yo pienso»
expresa el acto de determinar [nuestra] existencia” (CRP B158, p.170), aquella que es
posible de conocer a través de nuestro propio pensamiento que opera en nuestra
autoconciencia, la misma que expresa a la apercepcion pura, la cual forma una unidad
trascendental a partir de las representaciones del yo pienso, que es el caracter esencial
del conocimiento. Por ello, es posible afirmar que el yo pienso agota sus posibilidades
en la existencia del sujeto y su pensamiento racional y objetivo, con lo cual no abarca
facultades motrices e intencionales que operan en nuestro cuerpo, aspectos que si los

aborda el yo puedo merleaupontiano, los cuales se explicaran a continuacion.

Ahora bien, respecto a la dimensién del yo puedo, esta representa para
Bertucci, en términos de Merleau-Ponty ‘“nuestra capacidad de actuar productiva y
eficazmente en [el mundo] (...). La primacia del hacer y del yo puedo sobre el yo
pienso [refleja] la espontaneidad de la intencion y de la accién que caracteriza nuestra
vida corporal” (2012, p. 456). En este sentido, el yo puedo del cuerpo propio articula en
su esencia una motricidad e intencionalidad operante que alimentan su capacidad de
actuar y recrear el mundo siempre anticipado y originario. Esto le permite relacionarse
intimamente con lo virtual siendo la clave fundamental de su explicacién, ya que su
finalidad es darle actualidad y atribuirle un sentido de posible al cuerpo en un espacio
anticipado donde discurren sus movimientos virtuales. Asi lo expresa Lobpez, en
sintonia con Merleau-Ponty:

La intencionalidad operante no objetiviza, porque carece de representacion del objeto; (...) es

anterior a la del juicio y se identifica con la motricidad (...). Esta motricidad es, en Merleau-

Ponty, la intencionalidad original, porque la conciencia es mas un «yo puedo» que un «yo

pienso». Gracias a esa motricidad que todo lo invade (...): «el movimiento [del cuerpo es]

comprendido no como movimiento objetivo y desplazamiento en el espacio, sino como

proyecto de movimiento o «desplazamiento virtual» es el fundamento de la unidad de los
sentidos» (2007, pp.276-277).
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En este sentido, el yo puedo del cuerpo propio desde su motricidad recrea el
mundo en un sin fin de potencialidades y virtualidades que de €l se desprenden, aquellas
que no pueden ser coaccionadas por una forma de conocimiento objetivarte, cuyo
correlato se enmarca en un yo pienso, ya que, para Merleau-Ponty el cuerpo no se
reduce a un conocimiento racional, sino que actda en un mundo, cuya base es sensible y
originaria (1997, pp. 157-158). Por consiguiente, de acuerdo con Bech “para Merleau-
Ponty la intencionalidad corporal equivale a una «significacion» virtual que abarca
todas las posibilidades que mi cuerpo” (2005, p.196), las cuales, son ejercidas por el yo

puedo del cuerpo propio y no por un yo pienso.

En consecuencia, la nocién del yo puedo®, que Merleau-Pont la rescata de

|56

Husserl™, se distingue del yo pienso (kantiano) y para nuestro autor; es el yo puedo del

cuerpo en la tarea, que, movido por la intencionalidad operante, actGa en un mundo (que
ha sido dado por la fe perceptiva) que nosotros presumimos Yy anticipamos,
precisamente porque, no se trata de un concomimiento racional (yo pienso), sino de una
presuncion donde yo puedo actuar y hacer algo en el mundo. Asi lo afirma Merleau-
Ponty con este ejemplo:
Y cuando comparamos el trabajo de nuestra mano con el de nuestros dedos, es sobre el
trasfondo de una potencia global de nuestro miembro anterior que se distinguen o se
identifican, es en la unidad de un «yo puedo» que las operaciones de diferentes 6rganos
aparecen equivalentes. Correlativamente, las «impresiones» proporcionadas por cada uno de
ellos no son realmente distintas y solamente entrelazadas por una interpretacién explicita, se

dan de antemano como diferentes manifestaciones del peso «real», la unidad preobjetiva de la
cosa es el correlato de la unidad preobjetiva del cuerpo (1997, p.328).

% Merleau-Ponty rescata la nocién del yo puedo de la tradicién fenomenolégica de Husserl, quién
entiende este concepto desde un “horizonte potencial” (MC 3, {27}) donde “«yo puedo siempre de
nuevo»” (MC 3, {27}). Es para Husserl, el yo puedo el que le da actualidad constante a nuestra propia
sintesis del mundo. Asi lo explica Husserl: “En todas estas posibilidades entra en juego un «yo puedo» y
«yo0 lo hago», 0 bien «yo puedo otra cosa que la que hago»; sin perjuicio, por lo demas, de las trabas
siempre posibles a esta como a toda libertad” (MC 2, {19}). Husserl, no solo explica esta nocion en su
obra Meditaciones Cartesianas, sino también en Ideas Il, donde ejemplifica mejor esta nocion: “El yo
como unidad es un sistema del “YO PUEDO”. Aqui hay que diferenciar entre el “yo puedo” FISICO, el
corporal y corporalmente mediado, y el ESPIRITUAL. / Yo tengo dominio sobre mi cuerpo, yo soy quien
mueve y puede mover esta mano, etc. Yo puedo tocar el piano. Pero no siempre me sale bien. Lo he
desaprendido, he perdido practica. Yo ejercito mi cuerpo. En las actividades mas comunes generalmente
no pierdo la préactica. Pero cuando he estado enfermo mucho tiempo acostado, luego tengo que volver a
aprender a andar, y rapidamente vuelvo a hacerlo. Pero puedo también enfermarme de los nervios, pierdo
el dominio sobre mis miembros, “no puedo”. En este respecto me he vuelto otro” (2005, {§ 59}, p.301).

% Seglin Landes, “Merleau-Ponty adopta la frase "yo puedo" de Husserl como una forma de describir
nuestra experiencia vivida de la intencionalidad corporal” (2013, p. 102). Esta cita es una traduccion
propia de su version original en inglés: “Merleau-Ponty adopts the phrase "1 can" from Husserl as a way
of describing our lived experience of bodily intentionality” (Landes, 2013, p. 102).

49



En esta linea, para nuestro autor, de lo que trata no es de explicar la
autoconciencia y la apercepcion, como se ha mencionado anteriormente al revisar la
nocion del yo pienso kantiano, sino que el yo puedo abre la posibilidad a un mundo
donde yo puedo hacer algo (la posibilidad de una accion posible). Esto, evidentemente
escapa del terreno del conocimiento, de un yo pienso, que entiende el mundo desde una
objetividad determinada y delimitada, y no permite entenderlo desde una perspectiva
que no es definitiva, como si lo hace el yo puedo, que amplia el horizonte del mundo
para hacerlo inacabado. Por lo tanto, para Merleau-Ponty la manera como el cuerpo se
relaciona con el mundo no es la de un yo pienso tal cosa que, sino la de un yo puedo
hacer algo que (1997, p.154).

Ademas, la esfera del yo puedo, actla en el cuerpo desde su nacimiento y lo
solicita constantemente desde la tarea. Asimismo, actualiza permanentemente a la
intencionalidad operante y al esquema corpéreo® en la tarea, es decir, en la medida en
que yo soy capaz de hacer algo desde una tarea concreta, el yo puedo da sentido a la

intencionalidad y al esquema.

Finalmente, lo virtual esta dando sentido a todo este proceso, en la medida en
que el yo puedo, al vincularse con las acciones siempre posibles de nuestro cuerpo, le
otorga su sentido mas auténtico a la virtualidad, como aquel espacio presumido donde
través del esquema corporeo, el conjunto de nuestras “significaciones vividas [hallan
su] equilibrio, (...) nuestros movimientos antiguos se integran en una nueva entidad
motriz, los primeros datos de la vista en una nueva entidad sensorial, [y] nuestros
poderes naturales alcanzan de pronto una significacion mas rica que [antes]” (Merleau-

Ponty, 1997, p. 170). Sobre este punto Conde sefiala:

Existe una capacidad intermedia entre el mero estimulo y la representacion intelectual mas o
menos elaborada de ese estimulo, que le permite al sujeto «tomar distancia» con respecto al
mundo en que se inscribe y responder en consecuencia a un cierto proyecto motriz que va mas
alld de los estimulos actuales. Merleau- Ponty habla de un «proyecto motor» o de una
«intencionalidad motriz» del cuerpo. En todo caso, ese «tomar distancia» no debe ser leido
como una ruptura de nuestro ser-en-el-mundo. (...), porque el desplegamiento de esas
potencias motrices y virtuales de nuestro cuerpo es simultaneo a la recepcion de los estimulos
inmediatos: no se trata de cerrar el flujo de los estimulos recibidos, sino de «procesarlo» y

>’ Para Merleau-Ponty: “La teoria del esquema corpéreo es implicitamente una teoria de la percepcion
(...) en cuanto somos del- mundo por nuestro cuerpo, en cuanto percibimos el mundo con nuestro cuerpo.
Pero al tomar asi nuevo contacto con el cuerpo y el mundo, también nos volveremos a encontrar a
nosotros mismos, puesto que, si percibimos con nuestro cuerpo, el cuerpo es un yo natural y como el
sujeto de la percepcion” (1997, p.222).

50



reemitirlo con un cierto margen de libertad, con una cierta «amplitud de miras» (Conde, 2007,
pp.304-305).

En definitiva, para Merleau-Ponty, lo virtual, al procesar los estimulos desde su
potencialidad corpdrea entra nuevamente en vinculo con el cuerpo y el mundo, ya que
es la virtualidad del cuerpo propio la que nos ubica en una dimensidn anticipada,
actuante, motriz y productiva, donde el yo puedo del cuerpo propio ejecuta este actuar

motivado por la intencionalidad operante.

2.4. La temporalidad de la sintesis transitiva

En sintonia con el pensamiento de Merleau-Ponty, luego de explicada la nocion
del yo puedo del cuerpo propio, el cual ha revelado la clave de interpretacion de lo
virtual, diferenciandose de un yo puedo racional y objetivo, a través de su capacidad de
actuar en un mundo, que anticipamos porque constantemente yo puedo actuar y hacer
algo en él, el propdsito de este ultimo apartado sera explicar que para Merleau-Ponty,
esta nocion del yo puedo del cuerpo propio, que da cuenta de lo virtual, expresa una
temporalidad que la define la sintesis transitiva y que se manifiesta en un presente vivo.
En este sentido, Lépez, siguiendo el razonamiento de nuestro autor resume bien lo que
se quiere trasmitir en este apartado:

El cuerpo y su expresividad proporcionan el enraizamiento concreto de los campos

intencionales, hacen de la conciencia corporal un verdadero «yo puedo» del que emergen las

actualizaciones y desde cuya cohesion vivida se despliegan las sintesis de transicién. Esta
potencialidad se une a la virtualidad corporal, que ya estd presente de una forma real, aunque

velada en el cuerpo vivido, el cual es centro de accion virtual hacia si o hacia el exterior,
gracias a su intencionalidad (2007, pp. 283-284).

Para Merleau-Ponty, el cuerpo es el que permite que las cosas no se den como
simple objetos dispersos y desorientados, precisamente porque al estar orientado al

mundo y en constante vinculo con lo sensible da cuenta de una temporalidad®®, la cual

> Pascal Dupond en su libro (en francés) Le vocabulaire de Merleau-Ponty (El vocabulario de Merleau-
Ponty), explica el concepto de temporalidad asi. “El capitulo sobre <<La temporalidad>> es la cima de la
Fenomenologia de la percepcién, la temporalidad es el verdadero nombre del ser porque <<nada existe
todo se temporaliza>> (PP 348); ella esta implicada en el sentido del ser del mundo y de la subjetividad
porque <<el mundo [...] es el medio del tiempo>> (Id.) y <<la subjetividad es el tiempo el mismo>> (PP
278). Ella hace comunicar, a través de la percepcion, el orden de la naturaleza y el orden de la historia.
Ella es la sutura de lo absoluto (el pensamiento naturalizante o la verdad) y de lo relativo (el pensamiento
naturalizado, la facticidad). Ella es el lugar entre el sujeto y el mundo, el alma y el cuerpo, el ego y alter
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se define, en términos generales, como el “«campo de presencia» (...) que se extiende
en dos dimensiones: la dimensiéon aqui-alld, y la dimension pasado-presente-futuro”
(Merleau-Ponty, 1997, p.280), que considera como dimision fundamental al mundo y al
sujeto y no es posible de comprender a expensas del cuerpo. Su vinculo con él
representa su implicacion en la apertura global del cuerpo al mundo (vinculo del cuerpo
con lo sensible) por la fe perceptiva y la intencionalidad operante, que dan cuenta de su
orientacion al mismo. Por esta razén la temporalidad es instituida o natural, y por lo
mismo representa un pasado. Sin embargo, también es historica porque para Dupond “el
tiempo historico, << [objetivo] (...) que existe parte por parte no seria el mismo
presentido (sospechado) si no fuera desarrollado en un tiempo de la historia que se
proyecta del presente viviente hacia un pasado y hacia un futuro®*>>" (2001, p. 58).
Ambos, para este autor, siempre van unidos bajo la articulacién de la percepcion:
Merleau-Ponty distingue, nunca sin embargo separarlos, el tiempo natural y el tiempo
histérico. El tiempo natural es <<el tiempo de la naturaleza con la cual nosotros coexistimos>>
(PP 517), pero él no es extrafio a la subjetividad, del cual él es <<un boceto natural>> (PP

517), porque no hay en rigor tiempo en las cosas (PP 471) y que el tiempo <<tiene necesidad

de una sintesis>> (PP 475). (...). La percepcion es entonces una bisagra de la temporalidad60
(2001, p. 58).

En esta linea, para Merleau-Ponty la temporalidad no solamente da a conocer

un presente, sino que se remonta a un pasado, va hacia el futuro (lo presupone) y

ego. Ella no esta en las cosas 0 no es un derrame de la cosas independiente de la consciencia, sino que la
consciencia no es tampoco un poder soberano de constitucién del tiempo, ella no domina el tiempo, ella
no es la autora del tiempo, ella es la toma en este tiempo que no surge sin ella, sin embargo tampoco por
ella. La temporalidad es entonces <<campo de presencia>>, es decir, es indivisiblemente dimension del
mundo y dimension del sujeto” (2001, pp. 57-58). El fragmento anterior es una traduccion propia del
francés al castellano: “Le chapitre sur « La Temporalité» est le sommet de la Phénoménologie de la
perception. La temporalité est le véritable nom de I'étre, car « rien n'existe, tout se temporalise » (PP 383)
; elle est impliquée dans le sens d'étre du monde et de la subjectivité, car « le monde [ ... ] est le noyau du
temps» (Id.) et «la subjectivité est le temps lui-méme »(PP 278). Elle fait communiquer, a travers la
perception, I'ordre de la nature et I'ordre de I'histoire. Elle est la suture de I'absolu (la pensée naturante ou
la vérité) et du relatif (la pensée naturée, la facticité). Elle est le lien entre le sujet et le monde, I'ame et le
corps, I'ego et l'alter ego. Elle n'est pas dans les choses ou n'est pas un écoulement des choses indépendant
de la conscience, mais la conscience n'est pas non plus un pouvoir souverain de constitution du temps,
elle ne surplombe pas le temps, elle n'est pas l'auteur du temps, elle est prise dans ce temps qui ne surgit
pas sans elle, mais non pourtant par elle. La temporalité est donc « champ de présence », c'est-a-dire et
indivisible ment dimension du monde et dimension du sujet” (2001, pp. 57-58).

> «Le temps historique «[objectif] (...) et existe partie par partie ne serait pas méme soupgonné s'il n'était
enveloppé en un temps historique qui se projette du présent vivant vers un passé et vers un avenir» (PP
384)” (Dupond, 2001, p. 58). La traduccion es propia.

%0 “Merleau-Ponty distingue, sans jamais pourtant les séparer, le temps naturel et le temps historique. Le
temps naturel est « le temps de la nature avec lequel nous coexistons » (PP 517), mais il n'est pas étranger
a la subjectivité, dont il est une « ébauche naturelle» (PP 517), puisqu'il n'y a pas a la rigueur de temps
dans les choses (PP 471) et que le temps « a besoin d'une synthése» (PP 475). (...)La perception est donc
une charniére de la temporalité” (Dupond, 2001, p. 58). La traduccidn es propia.
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actualiza constantemente nuestro presente. A este movimiento de la temporalidad

13

Merleau-Ponty lo denomina sintesis transitiva, “porque puedo, retrocediendo en el
futuro, remitir al pasado inmediato el primer ataque del mundo contra mis sentidos, y
orientarme hacia el objeto determinado como hacia un futuro préximo” (1997, p.254).
Asimismo, esta orientacion hacia un futuro es una precepcion continuada o transitiva
porque representa una sucesion de eventos, la misma que es ejecutada en un presente
vivo, cuya precepcion actia en medio de un pasado que retoma y un futuro que

programa (1997, p.346).

De esta manera, para Merleau-Ponty es “en el presente vivo, que hay que
efectuar la sintesis” (1997, p.146), la cual, revela una dinamica en la que la
temporalidad del cuerpo esta constantemente apoyada sobre una percepcién anterior y
donde la percepcion posterior recoge las percepciones anteriores y las corrige. Este
proceso esta envuelto en una conviccion absoluta; que todas estas percepciones (sintesis
transitiva) pertenecen al mismo mundo. Asimismo, la que hace que todo este proceso
tenga una unidad es la fe perceptiva porque pone en evidencia que hay un solo mundo a
pesar de todos los cambios que ocurren en la sintesis transitiva bajo la estructura de la
figura sobre un fondo. Para explicar este punto, cito un ejemplo que Merleau-Ponty
menciona en el prélogo de la Fenomenologia de la percepcion:

Si ando por una playa hacia un barco embarrancado, y si su chimenea o su arboladura se

confunden con el bosque que bordea la duna, habrd un momento en que estos detalles se uniran

vivamente con el barco soldandose a él mismo. A medida que me acercaba no percibi aquellas
semejanzas o proximidades que acabarian reuniendo en un disefio continuo la superestructura
del barco. S6lo experimenté que el aspecto del objeto iba a cambiar, que algo acechaba en esta
tension, como en las nubes acecha la tormenta. De pronto el espectaculo se reorganiza dando
satisfacciébn a mi imprecisa espera. Luego, como justificacion del cambio reconozco la
semejanza y la contigiiidad de lo que llamo los estimulos —o sea, los fendmenos mas
determinados, obtenidos a corta distancia, y de los que yo compongo el mundo “verdadero”

“;como no vi que estos elementos lefiosos formaban cuerpo con el barco? Y sin embargo eran

de un mismo color, se ajustaban muy bien a su superestructura”. Pero estas razones de bien

percibir no estaban dadas como razones antes de la percepcion correcta. La unidad del objeto
se funda en el presentimiento de un orden al acecho que, de pronto, dara respuesta a unos
interrogantes solo latentes en el paisaje, resuelve un problema que solamente estaba planteado

bajo la forma de vaga inquietud, organiza unos elementos que no pertenecian hasta entonces al
mismo universo (1997, p.39).

Para Merleau-Ponty, en este ejemplo, se revela el tema central de la virtualidad
y la explicacion de la sintesis. Asi pues, el movimiento del cuerpo en la tarea —que se
hace evidente desde su relacion con el mundo—devela la funcionalidad de la sintesis
transitiva: el sujeto, en la medida en que se acerca a la playa va percibiendo un bosque,

que en realidad, es un barco embarrancado. De esta manera, solo es capaz de reducirse a
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experimentar que algo podia cambiar en el horizonte. El sujeto sigue caminado y al
acercase més al horizonte, se da cuenta de que lo que percibe se reorganiza sin tregua
(esto es la sintesis transitiva), satisfaciendo asi ansiosa espera (1997, p.39), ya que los
objetos que aparecen no son simples sensaciones o impresiones, sino que revelan una

unidad adquirida por esta sintesis transitiva.

Hasta aqui, siguiendo con el ejemplo de Merleau-Ponty, el cuerpo inmerso en
su temporalidad® recién podra percibir las cosas que tienen su fondo (soporte) en el
mundo, en la medida en que la sintesis transitiva se apoya en una primera percepcion
que es anterior (pasado) a la actual (presente), y donde la precepcion posterior (futuro)
va a recoger las anteriores y al hacerlo las corrige, Sobre este punto es posible afirmar
segun Haour que:

Quiza ahora podamos entender mejor lo que significa la sintesis transitiva: el cuerpo

fenomenal retoma la oferta de lo sensible y, animado por el presente que él es del mundo, la

dispone, de golpe, en la estructura figura-fondo, pero no sin una suerte de ajuste. Este ajuste ha
madurado gracias a la adaptacion del cuerpo y a la movilizacion de su espacio hacia esa oferta
que ha pasado de lo vago a lo determinado (figura) sobre un fondo de indeterminacion que es
el resto del paisaje. Yo siempre presumo este paisaje como mundo mio por la fe perceptiva,
aun cuando, por mi atencién, queda colocado detras de la figura. En esta percepcidn, lo que mi

cuerpo percibe es verdaderamente la cosa. No percibe una apariencia, una impresién o una
sensacion (2010, p.106).

Asi pues, la sintesis transitiva, para Merleau-Ponty trasmite su propio
movimiento en la medida en que el cuerpo propio, que retoma lo sensible en la tarea, la
cual organiza al esquema corpéreo, es movilizado a través de la intencionalidad para
actuar en el mundo desde su yo puedo. Este, a su vez, expresa la temporalidad de la
sintesis transitiva para responder a la oferta de lo sensible, la cual, le revela al cuerpo
una serie elementos expuestos en un paisaje, los cuales se organizan y articulan en la

estructura figura-fondo.

%1 pascal Dupond explica el concepto de temporalidad ahora en relacion al concepto de verdad y sintesis
transitiva donde sefiala lo siguiente. “La temporalidad es también el asiento de la verdad. El poder de
producir lo verdadero o una <<conquista para siempre>> por la expresion se anuncia en el tiempo que
<<de ello nos ofrece el primer modelo>> (PP 450), porque <<el tiempo verdadero>>, <<se mantiene
siempre>> (PP 451), él es la dimension donde cada evento recibe <<un lugar inalienable>> (PP 450):
<<aquello que nosotros hemos vivido es y permanece perpetuamente para nosotros, el viejo toca su
infancia. Cada presente que se produce se hunde en el tiempo y busca la eternidad>> (Id.)” (Dupond,
2001, pp. 58-59). Este fragmento es una traduccion propia del francés al castellano. “La temporalité est
aussi l'assise de la vérité. Le pouvoir de produire du vrai ou un « acquis pour toujours» par l'expression
s'annonce dans le temps qui « nous en offre le premier modele» (PP 450), car « le temps véritable»
«maintient tout» (PP 451), il est la dimension ou chaque événement recoit « une place inaliénable» (PP
450) «ce que nous avons vécu est et demeure perpétuellement pour nous, le vieillard touche a son
enfance. Chaque présent qui se produit s'enfonce dans le temps et prétend a 1'éternité» (Id.)” (Dupond,
2001, pp. 58-59).
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De este modo, para Merleau-Ponty se produce un vinculo entre el yo puedo
del cuerpo y el paisaje. Asi pues, el cuerpo, desde su propia motricidad original, no la
de un yo pienso, sino la de un yo puedo, diferencia, desde la sintesis transitiva, lo que
aparece en un primer plano y lo que se da en uno posterior, es decir, 1o que se muestra

en la estructura figura-fondo (1997, p.154).

Este proceso ocurre, ya que, para Merleau-Ponty, el yo puedo del cuerpo
propio, en su relacion con el paisaje puede, desde su potencialidad motriz, producir esta
estructura figura-fondo donde lo que destaca sobre la figura, ya no es un el fondo, sino
él mismo. De esta forma, el yo puedo del cuerpo se orienta al mundo a través de la
sintesis transitiva, que organiza la variedad de percepciones que se estan dando
constantemente. Al mismo tiempo, la fe perceptiva, en tanto da cuenta de que solo hay
un mundo a pesar de esta diversidad de percepciones, refleja que cada percepcion forma
parte de un todo, es decir, el paisaje mismo, ya organizado y especializado que nos

devuelve a lo original, a saber a la relacion original con el mundo (lo pre-reflexivo).

Por lo tanto, a partir de lo expuesto, podriamos sostener que para Merleau-
Ponty, el cuerpo, a través de la sintesis transitiva, ordena la coleccion de percepciones
que capta por lo sensible para darle, a través de la tarea, una significacion en el mundo a
partir de una estructura figura-fondo, reconociéndola por la diferenciacion semejanza-

contigiidad, que nuestro autor ha explicado en su ejemplo sobre la playa (1997, p.39).

Siguiendo el hilo de esta reflexion, es posible mencionar un altimo punto
relevante para nuestra investigacion. Para Merleau-Ponty, la sintesis transitiva esta en
relacion con lo virtual, en la medida en que esta refleja una nocién de posible porque, al
estar constituido por la sintesis transitiva, esta siempre deja abierto un futuro por
descubrir (posible). Ademas, en la medida en que el movimiento temporal del presente
vivo se da a través de la sintesis transitiva, para Merleau-Ponty, la virtualidad se esta
ejerciendo en este presente vivo. Asimismo, esta, permite que el cuerpo, movido por la
intencionalidad operante y habiendo retomado lo sensible en la tarea, la cual pone en
sinergia sus dispositivos sensibles y motores articulados en el esquema corporeo, sienta
continuamente la necesidad de actuar (yo puedo) en un mundo que nosotros siempre
presumimos y anticipamos. Asi lo afirma, el filosofo:

Cada estimulacion corporea (...) despierta, en lugar de un movimiento actual, una especie de
«movimiento virtual»; la parte del cuerpo interrogada sale del anonimato, se anuncia por una
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tension particular, y como cierto poder de accion en el cuadro del dispositivo anatémico. (...).
Cada acontecimiento motor o tactil hace elevar a la consciencia un hormigueo de intenciones
que van, desde el cuerpo como centro de accidn virtual, ya hacia el cuerpo mismo, ya hacia el
objeto (1997, pp.125-126).

En sintesis, de acuerdo con el planteamiento de Merleau Ponty, es posible
entender lo virtual desde su relacion homdloga con la sintesis transitiva, en donde se
manifiesta la dimension temporal del cuerpo que parte desde un presente que se
proyecta y anticipa hacia el futuro, pero que recupera todo el pasado. Dicho en sus
palabras: “el tiempo sigue siendo el mismo porque el pasado es un antiguo futuro y un
presente reciente, el presente un pasado proximo y un futuro reciente, el futuro un
presente ¢ incluso un pasado por venir” (1997, p.429). En tal sentido, lo virtual, no solo
es lo anticipado (futuro), sino todo el pasado que es recuperado por el presente. En
efecto, lo virtual envuelve un solo presente, que se reorganiza a si mismo, que asume el
pasado, el presente vivo y anticipa el futuro. Por lo tanto, la virtualidad condensa estos
tres tiempos. Hay un horizonte de pasado y de futuro, que solamente estan tomando
consistencia a partir del presente. Esto lo aclara Merleau-Ponty en esta cita:

Como mi presente viviente abre hacia un pasado que, con todo, ya no vivo y hacia un futuro

que todavia no vivo, que tal vez no viviré nunca, también puede abrir a unas temporalidades,

que yo no vivo, Yy tener un horizonte social, de modo que mi mundo se encuentre ampliado a la
medida de la historia colectiva que mi existencia privada reanuda y asume. La solucién de
todos los problemas de trascendencia se encuentra en la espesura del presente pre-objetivo en
el que hallamos nuestra corporeidad, nuestra socialidad, la preexistencia del mundo, eso es, el

punto de incepcion de las «explicaciones» en lo que de legitimo tienen éstas... y al mismo
tiempo, el fundamento de nuestra libertad (1997, p.440).

En definitiva, tras haber revisado las nociones fundamentales de la fe
perceptiva, de la intencionalidad operante, de la tarea, del esquema corpéreo, del yo
pienso, del yo puedo y de la temporalidad de la sintesis transitiva, la idea fundamental
de este planteamiento ha sido revelar que para Merleau-Ponty, la nocion de lo virtual, se
entiende desde su condicién de espacio presupuesto y anticipado de forma global por la
fe perceptiva. Ademas lo virtual forma parte de nuestro presente cotidiano porque esta
atravesado por la temporalidad de la sintesis transitiva de nuestro cuerpo que se ejerce

en un presente Vivo.

En este sentido, para dar cuenta de este razonamiento se ha explicado, en
términos de nuestro autor, que el cuerpo propio esta abierto y orientado hacia el mundo
a través de la fe perceptiva y la intencionalidad operante, a partir de la cual, articula el
mundo en una estructura figura-fondo por medio de su tarea (la cual organiza al

esquema corporeo), y expresa su capacidad de actuar a través de la nocién del yo puedo,
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la misma que se diferencia de un yo pienso racional y representa la clave de
interpretacion de lo virtual. Por consiguiente, esta nocion del yo puedo del cuerpo
propio se da a través de la temporalidad de la sintesis transitiva que se ejerce en el

presente vivo.

Con todo, la nocidn de lo virtual, cuyo sentido potencial, reafirma la nocion de
existencia en un presente vivo. Asi pues, para Aristoteles, por ejemplo, como se sefiald
en la introduccion, la semilla de un arbol es virtual porque es potencialmente posible
que llegue a ser un arbol. Esto se debe, segun Lopez a que “lo virtual siempre estd en
potencia. Por eso, Merleau-Ponty hablaba méas de «potencialidad» que de «virtualidad »
para indicar lo posible, aunque operante en su latencia” (2007, p.279). Esto, porque si
bien es cierto, para Merleau-Ponty lo virtual reafirma el presente vivo, lo reafirma,
desde su ser posible® que hace operante al cuerpo desde la temporalidad de la sintesis

transitiva y en relacion constante con el mundo.

Finalmente, tras haber aclarado como lo virtual, en tanto espacio presumido, es
condicion de posibilidad para que el cuerpo pueda desplegar todas su potencialidades
motrices y virtuales, y de esta manera dar sentido a nuestra existencia, a nuestro ser al
mundo, en un presente vivo, ahora es preciso considerar en el siguiente capitulo su

aspecto existencial e intersubjetivo.

%2 para Merleau-Ponty, en la Fenomenologia de la percepcion, lo virtual se identifica con la nocién de
posible. Asi lo manifiesta Lopez: “Lo virtual es, asimismo, lo posible como otro ingrediente del mundo
actual, “como realidad general”, cuyo sentido es la significacion total que existe en el infinito: la suma de
representaciones productivas y de sentido [que se desprenden de la actividad corporal]” (2016, p. 325).
Nocién que se ha sido revisada a lo largo de este apartado y que compromete toda la presente
investigacion.
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CAPITULO I11: LA DIMENSION DEL OTRO COMO POSIBLE
PARA Mi

En la experiencia del didlogo, se constituye entre el otro y yo un terreno comdn, mi
pensamiento y el suyo no forman mas que un solo tejido, mis frases y las del interlocutor
vienen suscitadas por el estado de la discusidn, se insertan en una operaciéon comin de la que
ninguno de nosotros es el creador. Se da ahi un ser a dos, y el otro no es para mi un simple
comportamiento en mi campo trascendental, ni tampoco yo en el suyo; somos, el uno para el
otro, colaboradores en una reciprocidad perfecta, nuestras perspectivas se deslizan una dentro
de la otra, coexistimos a través de un mismo mundo (Merleau-Ponty, 1997, p.366).

Después haber analizado el concepto de lo virtual en relacion a los aportes
fenomenoldgicos que este le atribuye a la percepcién, dejando en claro como su
dimensidén potencial se expresa en el presente vivo, ahora es pertinente discutir, como
lo virtual permite seguir comprendiendo las distintas dimensiones de lo que Merleau-
Ponty denomina existencia, esta vez, a partir de la dimension corporal del otro como
posible para mi en relacion permanente con un mundo y un actuar compartido. Esto sera
abordado desde dos perspectivas: la intercorporalidad y el anonimato, y la
comunicacion muda entre dos comportamientos desde el ejemplo merleaupontiano de la

relacion entre el padre y el hijo.

Para Merleau- Ponty, la dimension del otro solo es posible de ser comprendida
desde lo pre-reflexivo®®, donde se privilegia lo sensible, porque ha sido recuperado por
el cuerpo para trasmitirlo y expresarlo a otro. De aqui se desprende toda su propuesta

intersubjetiva que abarca la intercorporalidad, la comunicacion muda y lo virtual,

% En rigor, de lo que se trata es que la filosoffa pre-reflexiva asegure que podamos encontrarnos con otro
comportamiento en su totalidad, con todos sus beneficios. De esta manera, quién aparece para mi no soy
yo mismo, sino el otro como significacion pre-intelectual, ya que resulta imposible captar al otro en otro
sentido. Con todo, esto es posible para Merleau-Ponty, gracias a la intencionalidad operante, ya que si
“adivinamos aqui un modo de percepcion distinto de la percepcion objetiva, un género de significacion
distinto de la significacion intelectual, una intencionalidad que no es la «pura consciencia de algo»”
(1997, p.173).
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aspectos que se explicaran a lo largo de este capitulo. Sin embargo, tal como se
evidencia en la cita inicial, su planteamiento pre-reflexivo se diferencia de la nocion del
otro heredada del intelectualismo (Descartes, Kant, Husserl)**, porque este Gltimo,
sefiala Merleau-Ponty, “ignora el problema del otro, asi como el problema del mundo,

...] careciendo el otro también de ecceidad™, de lugar y de cuerpo” , P .
do el otro también d dad®, de 1 d (1997, p.12)%®

En este contexto, el objetivo del presente capitulo es revelar, de acuerdo con
Merleau-Ponty, que lo virtual va a expresar ahora la posibilidad, a través de la cual,
estamos, desde la motricidad y el yo puedo de nuestro cuerpo propio, significando,
trasformando y anticipando el mundo, porque otro también puede hacer lo mismo, en

tanto pertenece a un mismo mundo que ambos compartimos y anticipamos.

En este sentido, el recorrido que se pretende explicar en este capitulo, que
responde a la reflexion de nuestro autor en el capitulo “El otro y el mundo humano” de
la Fenomenologia de la percepcion, implica lo siguiente: para Merleau-Ponty, en la
medida en que estamos en constante relacion con el mundo a través de nuestros cuerpos

existimos en relacién con otros por medio de nuestra intercorporalidad®’. Esta se

% La intencion de este apartado no pretende abarcar y explicar a profundidad la critica de Merleau-Ponty
a la concepcién intelectualista del otro (Descartes, Kant, Husserl), sino explicar su propuesta pre-
reflexiva sobre esta nocidn. Respecto a la critica de Merleau-Ponty a esta tradicion Leonardo Verano en
su articulo El lugar del otro: el problema de la alteridad en la filosofia de Merleau-Ponty sefiala: “El
problema no radica propiamente en comprender como es posible que existan para nosotros —sujetos—
los otros, esto es, como es posible que de alguna manera “salgamos” de nosotros mismos —de la esfera
del yo o del nosotros— para tener la experiencia de los deméas. En esto consiste la critica de Merleau-
Ponty a Husserl y a Descartes, especialmente en la Quinta Meditation Cartesiana. La necesidad de
explicar una “salida” del sujeto se da justo porque el problema del otro esta desde el principio mal
planteado, en el sentido que la primacia del Cogito cartesiano plantea, de entrada, una dualidad que hace
imposible comprender el acceso al otro. Ver al respecto: La Conscience et ['acquisition du langage, en:
(Merleau-Ponty, 1964c: 238-239)” (2012, p.254).

% Segun la Enciclopedia de Filosofia Garzanti, el concepto ecceidad, se remite a la pablara haecceidad
que significa: “haecceidad, término introducido en el lenguaje filos6fico por Duns Scoto para indicar la
perfeccion que se realiza en cada ser cuando pasa de la condicion de naturaleza especifica a la de
naturaleza individual. La haecceidad es el enriquecimiento ontolégico que se da con dicho paso de la
especie universal (natura comunis) al individuo tnico e irrepetible” (Boni, L., & De Dominicis F.,
&Riganti, A., & Rossi, T., 1992, p. 408).

% Critica que fue explicada en el subcapitulo del primer capitulo de esta investigacion; El intelectualismo
y el empirismo.

%7 Merleau-Ponty retoma el concepto de “intercorporalidad” de Husserl. Este aspecto es explicado en
detalle por Garcia: “Siempre y esencialmente se es un cuerpo entre otros, por cuanto un cuerpo es
necesariamente nacido de otro cuerpo y se alimenta de otros cuerpos: el cuerpo esta [en relacion] con los
otros cuerpos, dira Merleau-Ponty. En la quinta Meditacidn, sin embargo, Husserl se refiere mas bien a
esta "intercorporalidad" desde el punto de vista de lo que luego se llamard la “transposicion del esquema
corporal”, es decir, el modo en que vivo las conductas corporales del otro en mi cuerpo. De cualquier
modo, queda claro que el yo trascendental estd, en virtud de ser cuerpo, contaminado ontolégicamente por
los otros —Husserl dice "contagiado", "solapado” o "entretejido" con los otros- y es desde siempre
miembro de una comunidad trascendental que tiene como correlato un mundo inter-constituido. La
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expresa en un plano pre-reflexivo, y, a partir de la cual, nos sentimos parte de otros
comportamientos que constituyen nuestra idea de mundo andénimo, en tanto nos

constituimos como cuerpos anonimos de la percepcion (1997, p.365).

Asimismo, para Merleau-Ponty, esta intercorporalidad permite que, dentro de
este mundo comun y an6nimo, el otro sea posible para mi a través del lenguaje, que se
manifiesta, no como ejercicio racional y linguistico, sino desde la comunicacion muda,
aquella que logra trasmitirse porque, al yo anticipar el mundo descubro que otro
también se anticipa al mismo mundo donde mis gestos son posibles de ser
comprendidos para otro (1997, pp. 362-378). Finalmente, lo virtual aparece en esta
anticipacion como posibilidad significativa donde yo puedo, a partir de mis gestos,
transformar algo dado, en ese mundo compartido, en algo que yo mismo significo a mi

estilo. Asi lo expresa Haour, en términos de Merleau-Ponty:

El gesto del otro es comprendido por mi (...) porque mi propia funcion de anticipacion —que

me permite asumir el mundo sensible y henchirlo [llenarlo] de virtual— me descentra de mi
medio privado y me hace disponible para ese gesto como una forma de ser en el mundo posible
para mi, aun cuando esa forma no es la mia (2010, p. 162).

Asi pues, para Merleau-Ponty, el otro, no es el otro entre dos conciencias, sino
una manera de tratar este mundo donde el otro anticipa® este mismo mundo de manera
distinta a la mia, pero posible para mi (Haour, 2010, p.162). Esto sucede para Haour
porque ambos compartimos la misma pertenencia al mundo®, y porque los gestos del

otro son posibles de ser comprendidos por mi en una muda comunicacion:

distancia de esta interconciencia respecto del ego cartesiano se hace extremadamente evidente en la
afirmacion husserliana tardia de que so6lo de un modo equivoco puede seguir llamandose “yo” a la
conciencia trascendental: "El yo que alcanzo en la epojé, el mismo que seria el 'ego’ en la reinterpretacién
critica y mejoramiento de la concepcion cartesiana, se llama en realidad 'yo' sélo por equivocacion [...].
[Es necesario hablar de] una intersubjetividad trascendental que constituye el mundo [...] en el cual yo de
nuevo aparezco, pero ahora como 'un' yo trascendental entre los otros". Hablar todavia de "yo" es una
"equivocacion necesaria” por la que pasa la investigacion fenomenoldgica, dird Husserl en otro texto,
hasta que més tarde esta investigacion devela "que el yo del curso primigenio es el yo absoluto que en si
lleva [...] a los otros yoes" y a su propio pasado” (2012, pp. 54-55).

68 «(...) soy Unicamente una presuncion, una anticipacion de mi mismo que se hace en el mundo-, puedo
aceptar que, dentro de otro cuerpo vivo, es posible que exista una anticipacion idéntica (...) porque
reconozco un parentesco, entre este comportamiento y el mio, en el modo de tratar un mismo mundo: que
ni el uno ni el otro llegan a totalizar”’(Haour, 2010, pp. 47-48).

% Merleau-Ponty, en el capitulo La percepcion del otro y el dialogo de su libro La prosa del mundo,
explica este punto: “es precisamente esa pertenencia lo que se halla en juego y de la que precisamente hay
que dar cuenta” (2015, p. 137). Asimismo, afiade: “lo que hace que yo sea Unico, mi propiedad
fundamental de sentirme, tiende paraddjicamente a difundirse; precisamente porque soy totalidad es por
lo que soy capaz de poner en el mundo a otro y de yerme limitado por €I (...) como ser a mis ojos sélo lo
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La comunicacion por el gesto (...) es el medio de aquello que es sentido, es el medio de la
percepcion. El sentido principal de este nivel silencioso nos sefiala que el mundo sensible —
presunto y anticipado por estas dos conductas— permite que ambas se perciban sin el giro del
entendimiento—. En el nivel siguiente la comunicacién muda pasa al &mbito de la palabra™
(2010, p.161).

Ahora bien, esta pertenencia a un mismo mundo es posible, para Merleau-
Ponty, gracias a una generalidad primera, que es la base anonima de toda la
corporalidad humana, la cual, nos permite abrirnos constantemente al mundo de manera
semejante, sin distincion entre unos y otros, en tanto que compartimos el mismo mundo
(1997, p. 369). En tal sentido segun nuestro autor, “si el Yo que percibe es
verdaderamente un Yo, no puede percibir a otro; [en cambio] si el sujeto que percibe es
anonimo, el otro (...) que percibe lo es igualmente” (1997, p.367). De esta manera, es la
experiencia del yo y el td que se constituyen sobre la base del anonimato, y no la
individualidad impersonal del yo. Por consiguiente, de acuerdo con nuestro autor, el

anonimato nos permite percibir al otro sobre la base de esta generalidad primera.

Ahora bien, para Merleau-Ponty, en la naturaleza de nuestras expresiones
opera una diferenciacion de unos con otros, de nuestro propio yo en relacion al otro:
Percibo al otro como comportamiento, por ejemplo percibo el dolor o la ira del otro en su
conducta, en su rostro y en sus manos, sin tomar nada prestado de una experiencia «interna»
del sufrimiento o de la ira, y porque el dolor y la ira son variaciones del ser-del- mundo,
indivisas entre el cuerpo y la consciencia, y porque se plantean asi en la conducta del otro,
visible en su cuerpo fenomenal, como en mi propia conducta tal como se me ofrece. Pero, en
definitiva, el comportamiento del otro e incluso las palabras del otro no son el otro. El dolor y

la ira del otro nunca tienen el mismo sentido exacto para él y para mi. Para él son situaciones
vividas, para mi, situaciones presentadas (1997, p.367).

Sin embargo, esta distincién, no anula el anonimato, sino que le da un nuevo
empuje a partir de la constitucién de una comunicacion muda basada en gestos, los
mismos que representan el “impulso de comunicacion con el mundo y con el otro, por el

cual los individuos emergen desde lo anénimo de la percepcion (...) [para emitir] una

generalidad segunda” (Haour, 2010, p. 239).

En tal sentido, esta “generalidad segunda” o social, a diferencia de la primera,
va a representar la sedimentacion de nuestras acciones culturales como la expresion de

alguien, de algunos, de muchos, que se conservan a través de la base cultural de

alcanza si accede, directamente 0 no, a mi campo, si aparece en el balance de mi experiencia, si entra en
mi mundo, lo que quiere decir que todo lo que es verdadero es mio, asi como también que todo lo que es
mio es verdadero” (2015, p. 137).

" Este Gltimo aspecto se explicaré en el Gltimo capitulo de la presente investigacion.
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cualquier individuo que pertenece a un mismo grupo. <. En definitiva para Merleau-
Ponty,
El otro no estd encerrado en mi perspectiva sobre el mundo porque esta perspectiva no posee
unos limites definidos, porque espontaneamente se desliza en la del otro y porque ambas son

conjuntamente recogidas en un solo mundo en el que todos participamos como sujetos
anonimos de la percepcion (1997, p.365).

Anonimato que, al expresarse a partir de ambas generalidades, se abre a lo
anticipado o presumido —-aquella caracteristica de la percepcién donde aparece el gesto,

el lenguaje y la palabra-, a lo que esta detras de las cosas, un posible, un virtual.

3.1. La intercorporalidad y el anonimato

Un bebé de quince meses abre la boca si, jugando, tomo uno de sus dedos entre mis dientes y
hago ver que lo muerdo. Y sin embargo, no puede decirse que haya mirado su rostro en un
espejo, sus dientes no se parecen a los mios. Y es que su propia boca y sus dientes, tal como
desde el interior se los siente, son para él unos aparatos para morder, y mi mandibula, tal como
él la ve desde fuera, es para él capaz de las mismas intenciones (Merleau-Ponty, 1997, pp. 363-
364).

Para Merleau-Ponty, este ejemplo revela la relacion originaria que el padre y el
hijo tienen con el mundo, en tanto ambos estan abiertos a él por la fe perceptiva.
Asimismo, este mundo es compartido y comin para ambos porque participan de €l
como individuos anénimos de la percepcidon cuyos cuerpos se expresan como una
totalidad compartida (1997, p.365), aquel anonimato o generalidad que surge de sus
propias percepciones originarias y pre-reflexivas del mundo, las cuales, anteceden sus
propias individualidades reflejando sus capacidades de apertura a lo que no esta, a lo
anticipado o presumido. Es decir, a aquel mismo instante en el que nacieron y donde se

sintieron cuerpos, cuya piel fue la misma que la del mundo.

Ahora bien, esta idea de mundo, tal como la vive el cuerpo del bebé y en cuyo
fondo se destaca y percibe el comportamiento del padre, tiene su origen en la
intencionalidad operante, la cual, representa el empuje que lanza el cuerpo del hijo al
mundo para vincularlo con él, y, al mismo tiempo, lo une con la corporalidad del otro,
en este caso, del padre. Lo mismo ocurre con el cuerpo del padre. Para Merleau-Ponty,

es por esta intencionalidad operante que es posible entender el mundo no como algo
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privilegiado y reservado solo para el bebé o su progenitor, sino que esta abierto siempre
para el otro (1997, p. 364).

De esta manera para Merleau-Ponty, el bebé, a través de la mimica juguetona
de su padre de morder sus deditos, percibe sus intenciones en su Cuerpo propio.
Asimismo, el cuerpo del bebé acoge la intenciones del cuerpo del padre como si fuera el
suyo (1997, p.364). Esto ocurre, porque hay una relacién originaria que los cubre y un
campo comun (el mundo), que permite que las expresiones corporales del padre no
engarien al hijo. Asi lo explica el fenomenologo de la percepcion:

El «mordisco» inmediatamente tiene para él una significacion intersubjetiva. Percibe sus

intenciones en su cuerpo, mi cuerpo con el suyo, y de ahi mis intenciones en su cuerpo. Las

correlaciones observadas entre mis mimicas y las del otro, mis intenciones y mis mimicas,
pueden proporcionar, si, un hilo conductor en el conocimiento metodico del otro y cuando la

percepcion directa falla, pero no me ensefian la existencia del otro. Entre mi consciencia y mi

cuerpo tal como lo vivo, entre este cuerpo fenomenal y el del otro, cual lo veo desde el

exterior, existe una relacion interna que pone de manifiesto al otro como consumacion del

sistema. La evidencia del otro es posible porque no soy transparente para mi mismo y que mi
subjetividad arrastra su cuerpo tras si (1997, p.364).

Asimismo, esta corporalidad compartida entre ambos puesta en evidencia por
la intencionalidad operante, es posible por la “Naturaleza” que permite la existencia
del otro desde su ser en el mundo’™. Para Bech, en términos de Merleau-Ponty, la
naturaleza se muestra como una totalidad donde los objetos y las personas de la
realidad se presentan en su forma maés original y primitiva como elementos comunes
para otros (2005, p.170). Esta, a su vez, expresa la intercorporalidad entre individuos
donde los cuerpos se constituyen pre-reflexivamente antes de toda objetividad y certeza
empirica. Asi lo manifiesta Bech:

En sus lecciones sobre la naturaleza, Merleau-Ponty la concibe como la intercorporalidad

desprovista de confines propios que «Se extiende a los otros porque éstos se me aparecen como

"otros cuerpos", a los animales porque los contemplo como variantes de mi corporalidad, y en

definitiva a los propios cuerpos terrenales, porque los reintegro en la sociedad de los vivos».

En la naturaleza, por consiguiente, explora Merleau-Ponty la «"preconstitucion” corporal» que

gobierna toda clase de entes, de manera que todos los «otros cuerpos », sin exceptuar los

animales y las cosas, son considerados ahora como las «variantes» de una UGnica
«intercorporalidad»." (2005, p.172).

I De lo que se trata en este punto, tal como lo expresa Merleau-Ponty en La prosa del mundo, es de
resaltar y “despertar una relacion carnal con el mundo y con el otro, que no es un puro accidente
sobrevenido desde fuera a un puro sujeto de conocimiento (;,cémo podria éste acogerle?), "un contenido™
de experiencia entre muchos otros, sino nuestra insercion primera en el mundo y en la verdad” (2015, p.
135).
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Por lo tanto, retomando el ejemplo de este andlisis, es posible afirmar, en
términos de Merleau-Ponty, que los cuerpos del padre y su hijo, en la medida en que
estan abiertos al mundo por la fe perceptiva, vinculados el uno con el otro por la
intencionalidad operante, forman parte de la naturaleza. Esta, a su vez, permite que se
de una intercorporalidad compartida e intersubjetiva entre ambos, aquella que va a
expresarse de forma evidente en la accion misma del mordisco, es decir, cuando el
padre muerde los dedos de su hijo, y este lo imita. Como sefial Garcia, en términos de
Merleau-Ponty: “el yo s6lo existe como cuerpo entre otros cuerpos y toda experiencia es

basicamente vivida corporal e intercorporalmente” (2012, p.119).

Ahora bien, para Merleau-Ponty, el mordisco del papa que el nifio reproduce
no es consecuencia de una racionalidad, sino de una experiencia silenciosa y anénima
sobre la cual el nifio puede construir su propio procedimiento de conocimiento del otro
(1997, p.364). Su cuerpo no representa un objeto’® para el papa, ni viceversa, porque
ambos son comportamientos que no se reducen a una simple comprobacion empirica, ni
a “relaciones funcionales del tipo de las que la fisica establece” (Merleau-Ponty, 1997,
361), sino que constituyen una relacién pre-personal y anénima el uno para el otro. De
esta manera, aquello que el papa o el hijo perciben en el mundo es posible a través del
comportamiento del otro. En tal sentido, para Merleau-Ponty, el proceso intercorporal
implica una sintonia andnima entre las intenciones del cuerpo del papa y de su hijo que
se extienden sin limite recreando una forma particular, en la que cada uno puede, en
armonia con el otro, relacionarse con el mundo. Asi lo expresa nuestro autor:

Experimento mi cuerpo como poder de ciertas conductas y de cierto mundo, no estoy dado a

mi mismo mas que como una cierta presa en el mundo; pues bien, es precisamente mi cuerpo el

que percibe el cuerpo del otro y encuentra en él como una prolongacién milagrosa de sus

propias intenciones, una manera familiar de tratar con el mundo; (...) el anverso y el reverso de

un Gnico fendbmeno, y la existencia anénima, de la que mi cuerpo es, en cada momento, el
vestigio, habita en adelante estos dos cuerpos a la vez (1997, p.365).

"2 Para Merleau-Ponty “si el cuerpo del otro no es un objeto para mi, ni el mio para él, si ambos son unos
comportamientos, la posicion del otro no me reduce a la condicién de objeto en su campo, mi percepcion
del otro no lo reduce a la condicion de objeto en el mio. El otro nunca es por completo un ser personal, si
yo lo soy absolutamente y me capto en una evidencia apodictica. Pero si en mi mismo encuentro, por
reflexion, con el sujeto perceptor, un sujeto prepersonal dado a si mismo, si mis percepciones no dejan de
ser excéntricas respecto de mi como centro de iniciativas y de juicios, si el mundo percibido sigue en un
estado de neutralidad: ni objeto verificado, ni sueno reconocido como tal, luego todo lo que aparece en el
mundo no esta inmediatamente expuesto ante mi y puede figurar en el comportamiento del otro” (1997, p.
365).
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Por consiguiente, esta experiencia anénima que el padre vive con su hijo, la
cual antecede sus propias historias, los sitia como cuerpos dentro de un mismo fondo
que es la naturaleza, donde sus experiencias perceptivas, incluso desprovistas de
conocimiento (totalmente anénimas), van a poder integrarse como practicas auditivas,
tactiles y oculares porque ambos comparten un mismo mundo. De esta manera, para
Merleau-Ponty, en tanto cuerpos, se sienten parte de otros comportamientos que
constituyen y alimentan su propia nocién de mundo comun o habitual:

No solamente tengo un mundo fisico, no solamente vivo en medio de la tierra, del aire y el

agua, tengo a mi alrededor carreteras, plantaciones, ciudades, calles, iglesias, utensilios, un

timbre, una cuchara, una pipa (...) El mundo cultural es entonces ambiguo, pero estid ya
presente (...). En el objeto cultural experimento la presencia proxima del otro bajo un velo de
anonimato. Uno se sirve de la pipa para fumar, de la cuchara para comer, del timbre para

[lamar, y es por la percepcion de un acto humano y de otro hombre que la del mundo cultural
podria verificarse (1997, pp.359-360).

En este contexto, para Merleau-Ponty ‘el primer objeto cultural, aquel por el
que todos existen, es el cuerpo del otro como portador de un comportamiento” (1997, p.
360). De aqui, que el bebé pueda, a través de su cuerpo, no solo imitar el
comportamiento de su padre, sino captarlo para poder reproducirlo. Este proceso, que
inicia, como ya se ha mencionado, en el mordisco, donde el padre se hace evidente a su
hijo por su propio comportamiento, es posible ya que la adquisicion de un
comportamiento presupone la relacion de estimulo y respuesta que experimenta el bebé
desde su nacimiento”. Asimismo, esta relacién, se da en la interaccién intercorporal
entre el papd y el hijo, y, a traves del vinculo que ambos tienen con su medio fisico y
social.

" para dar cuenta de la relacion estimulo respuesta es pertinente citar el analisis que realiza Mansilla en
su tesis La génesis del individuo en Maurice Merleau-Ponty: Un analisis fenomenoldgico de la primera
infancia, a partir del ejemplo de Winnicott sobre la relacion originaria entre el bebé y la madre: “«;Qué
ve el bebé cuando gira su mirada hacia el rostro de la madre? Generalmente, se ve a si mismo. En otros
términos, la madre mira al bebé y eso que su rostro expresa estd en relacion directa con eso que él vex.
Winnicott, R.W., Jeu et réalité. L’espace potentiel, Trad. Claudi Monod y J.B. Pontalis, Paris: Gallimard,
1975, p. 155” (2013, p. 56). Sobre este ejemplo Mansilla explica lo siguiente: “Lo que desarrolla el
cuerpo del nifio es una “apercepcion” de la percepcion materna. Esto quiere decir que el nifio asume el
rostro de la madre como un estimulo conectado a su movimiento anterior (haber llorado, reido, etc.) y
como un estimulo al que él debe responder con un nuevo movimiento: la madre le da al nifio una
respuesta sobre él mismo y él toma este gesto como estimulo de su accion. El nifio esta dirigido al rostro
de la madre para “saber” sobre aquello que pasa en él. El rostro de la madre significa para el nifio el
medio de comportamiento a través del cual accede al mundo, lo “conoce”. Pero el comportamiento de la
madre no solo retne signos meramente sensibles: el gesto de la madre es ya la expresion de un orden bajo
el impulso de una intencionalidad operante que explicita en movimientos una emocion y una afectividad
que envuelven el cuerpo del nifio” (2013, p. 56).
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Este dltimo proceso, Merleau-Ponty lo explica en La  Estructura del
comportamiento cuando menciona que adquirir un comportamiento supone, por un lado,
“un flujo de accion (stream of activity) que el ser viviente proyecta a su alrededor [...],
que afecta a los estimulos con un sentimiento caracteristico [...], y los incorpora a la
respuesta” (1953, p.21), y por otro lado “la vision del hombre como debate y

“explicacion” perpetua con un mundo fisico y con un mundo social” (1953, p.21).

En definitiva, para el fenomendlogo de la percepcion, esta adquisicion del
comportamiento solo sera posible desde la relacion originaria entre dos
comportamientos’®, en este caso, entre el padre y el hijo donde ambos comportamientos

se hacen evidentes el uno para otro.

Hasta aqui, el analisis ha permitido evidenciar una intercorporalidad
compartida entre el padre y el hijo expresada en el anonimato que produce esta
experiencia participada entre ambos, la misma que se va a manifestar en la
comunicacion muda, como se explicarad en el siguiente apartado. En esta ultima etapa
del proceso, es decir en la comunicacién muda recién va aparecer lo virtual, como
espacio de anticipacion que esta dandole un sentido potencial (gestos virtuales) a esta

comunicacion muda, anénima e intercorporal.

3.2. La comunicacion muda entre comportamientos

Luego de explicar los roles fundamentales que cumple la intencionalidad
operante, la intercorporalidad y el comportamiento, en la constitucion del otro a partir
del ejemplo de la relacion entre el padre y el hijo, cabe agregar un Gltimo punto a este

analisis. A saber, la importancia del lenguaje en este proceso, el mismo que para

" Asimismo, en la Fenomenologia de la percepcién la nocién de comportamiento “como la estructura de
nuestro ser-en-el-mundo (étre au monde) se da ya como una coexistencia originaria con el otro que funda
todo fendmeno social como experiencia de un mundo intersubjetivo” (Verano, 2012, pp.255-256).
Respecto del ser-en el -mundo, “cabe mencionar que Merleau-Ponty prefiere hablar, con el fin de
enfatizar la pertenencia corporal del hombre al mundo, del Dasein como ser-en el -mundo (étre au
monde) en lugar de la formulacion de Sartre y de Heidegger del ser en el mundo (étre dans le monde)”
(Verano, 2012, p.256).
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Merleau-Ponty, va a jugar un rol fundamental en la percepcion del otro a través de una

comunicacion muda entre comportamientos (1997, p.366).

Para Merleau-Ponty, la intercorporalidad va a posibilitar, dentro del anonimato
de este mundo que el hijo y el padre comparten, que el uno sea posible para el otro a
través de un lenguaje mudo, de una comunicacion silenciosa (1997, p.210). Esta, a su
vez, se va a expresar bajo un espacio anticipado, previo a todo conocimiento racional, y
logra trasmitirse a partir del gesto del padre al hijo. Asi pues, ambos anticipan el mundo
a traves de sus gestos (el del padre y el que el hijo imita del padre). Aqui, aparece lo
virtual en este proceso de anticipacion donde el yo puedo del padre y el de su hijo,
expresados en sus gestos virtuales, pueden trasformar constantemente este mundo en un

mundo compartido y significativo para ambos.

Planteado el objetivo de este apartado, es pertinente empezar explicando el
origen de la comunicacion muda y su relacion con la intercoporalidad, la misma que
empieza en la percepcion donde el otro es posible para mi por el simple hecho de existir
y de poder abrirnos a la experiencia misma de la percepcién. En este contexto, Jaime
Ferreira en su articulo Merleau-Ponty: filésofo de la alteridad sefiala:

En la Fenomenologia de la percepcion se ocupa en general del tema de la percepcion desde

una perspectiva propiamente fenomenolégica'. Pero uno de los temas que aborda con agudeza

es el del problema del otro -registro de la «Inter-humanidad». Ante el problema de cdmo es
posible la existencia del otro sujeto si el acto de pensar del yo no constituye la existencia
propia del otro, sostiene Merleau-Ponty que el otro es posible gracias a la conciencia

perceptiva y la «aperturidad» de la percepcion misma. Para Merleau-Ponty por el simple pero
maravilloso y enigmatico hecho de existir ya estamos en situacion con el otro (2012, p.53).

Asi pues, la experiencia corporal del otro como posible para mi no es una
relacién que implica un acto de pensamiento, sino que se da a través de nuestra propia
experiencia perceptiva cuya esencia radica en un didlogo silencioso o mudo entre
nuestro cuerpo y el cuerpo del otro. Una forma de entrar en sintonia con un lenguaje que
habita en la profundidad de nuestra experiencia perceptiva, que no es verbal, sino muda.
Esta, a su vez, se expresa a traves del gesto en un primer momento, para luego

incorporar la relacion entre el lenguaje instituido y la palabra instituyente bajo el fondo
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de un mundo cultural™. Abram, en términos de Merleau-Ponty, explica este proceso

sefialando:
La percepcion, en el trabajo de Merleau-Ponty, consiste precisamente en esta reciprocidad, en
este intercambio fluido entre mi cuerpo y las entidades que lo rodean. Se trata de una especie
de conversacidn silenciosa que desarrollo con las cosas, un didlogo continuo que se extiende
muy por debajo de mi percepcion verbal y, a menudo, incluso independientemente de ella,
como cuando mi mano navega por su cuenta, sin que yo tenga que pensar en ello, en el espacio
que media entre la pagina que escribo y la taza de café al otro lado de la mesa, 0 como cuando,
mientras paseo, mis piernas se ajustan continuamente a los cambios de pendiente y las
irregularidades de los senderos de montafia de detras de mi casa, sin que sea necesaria la
intervencién de mi consciencia verbal para dirigir todos estos movimientos. Cuando consigo

aquietar la chachara persistente de las palabras en mi mente, descubro esta danza silenciosa o
muda que siempre esta ahi (2000, p.61).

Ahora bien, para Merleau-Ponty, esta comunicacion muda revela una especie
de base significativa que se produce en el momento que el cuerpo, a travées del gesto,
transmite lo sensible a otro cuerpo. Esta es la intercorporalidad, explicada lineas atrés,
que permite la posibilidad de encontrarnos con el otro, como un espacio originario y
pre-reflexivo, es decir, “el lugar de cruce, de entrelazamiento corporal de nuestra
experiencia con el otro, y donde el otro se nos da como un nosotros” (Verano, 2012,
p.258).

De esta manera la intercorporalidad va a expresarse a traves de esta
comunicacion muda, la misma que, para Merleau-Ponty, “no se funda en el sentido
comdn de sus experiencias, [sino que es] una especie de reconocimiento ciego que
precede la definicion y la elaboracion intelectual del sentido” (1997, p.202). Por esta
razén, la comunicaciéon es muda y originaria. En efecto, esta sera la forma en la que se
dara la comunicacion muda, originaria, pre-reflexiva entre dos comportamientos, cuyo
desenlace presupone en un primer momento al gesto y en un segundo momento a la

palabra.

Ahora bien, retomando el ejemplo que compete analizar en este apartado y
tomando como referencia la explicacion anterior, el gesto paternal del mordisco que,
como se ya ha explicado, revela el proceso de la intercorporalidad y el vinculo anénimo
entre comportamiento, ahora se expresa a través de la comunicacion muda, la cual, para
Merleau-Ponty, se da gracias al poder que tiene el cuerpo de abrirse “a una conducta

nueva y (...) [hacerla] comprender a unos testigos exteriores.” (1997, p.210). En efecto,

"> Este Gltimo punto se abordara en el quinto capitulo de esta investigacion.
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esto sucede con el gesto mudo del padre, en la medida en que este es comprendido por
su bebé, ya que, al reproducirlo, es capaz de trasmitirlo a otros.

A partir de este primer nivel de comunicacion silenciosa del gesto entre el
padre y su hijo, este anticipa el mundo a partir del gesto del padre. Segin Haour, en
términos de Merleau-Ponty, “en el gesto la corporalidad muestra —a otro cuerpo— esta
manera suya de anticipar el mundo” (2010, p. 33). Esto es posible, en la medida en que
la corporalidad del bebé se aduefia del mundo y lo organiza a través de su propia
temporalidad, la misma que es anticipante porque se expresa a partir del movimiento de
la sintesis transitiva. Movimiento que, para Haour, expresa la manara que tiene el gesto
corporal de recoger el mundo a partir del modo de la intencionalidad operante para
relacionarse con la percepcion presente —porque ya la conoce— abrirse a la futura y
retomar a la pasada (2010, p.165). Con todo, de acuerdo con Haour, este primer grado
de comunicacion silenciosa que se da a través del gesto y que todavia no incorpora la
palabra, es anticipado porque permite que ambos gestos puedan percibirse sin la capa
del entendimiento (2010, p. 161).

Otro ejemplo, en este sentido, donde Merleau Ponty sefiala con claridad la
forma en la que se da esta anticipacion a partir de la comunicacion silenciosa del gesto,
ahora entre la madre y el hijo, se encuentra en Signos, publicado una década después de

Fenomenologia de la percepcion, en el capitulo El filésofo y su sobra:

El nifio que pide a su madre que le consuele de los dolores que ella sufre esta vuelto hacia si
mismo. Por lo menos es asi como valoramos su conducta, nosotros que hemos aprendido a
distribuir entre vidas Unicas lo que hay de dolor y de placer en el mundo. Pero la verdad es
menos simple: el nifio que cuenta con la abnegacién y el amor da fe de la realidad de este
amor, y de que lo comprende, y de que, a su manera, débil y pasiva, juega su papel en él (1964,
p. 209).

Aqui se revela claramente, en la actitud del nifio, que este no necesita realizar

7
I 6

un ejercicio intelectual ™ para percibir el dolor que siente su madre. Es consciente de él

" En Signos, Merleau- Ponty explica, comentando la idea de intercorporalidad de Husserl, la
importancia de comprender al otro no como un pensamiento o razonamiento intelectual, sino de forma
anticipada, gestual, anénima, pre-reflexiva: “A causa de una elocuencia singular del cuerpo visible, la
Einflihlung, otro cuerpo explorador, otro comportamiento aparecen ante mi, es el hombre entero lo que se
me da con todas las posibilidades, sean las que sean, y cuya innegable atestacion tengo por mi parte en mi
ser encarnado. Con todo rigor jamas podré pensar el pensamiento de otro: puedo pensar que piensa,
construir, detras de este maniqui, una presencia suya sobre el modelo de la mia, pero sigo siendo yo a
quien coloco en él y entonces si que existe una “introyecciéon” (Merleau-Ponty, 1964, p.106).
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por el gesto emotivo que ella le revela. Su lectura es inmediata por lo que Merleau-
Ponty denomina, en la Fenomenologia de la percepcion, “gesticulacion emocional”
(1997, p.205). Asi pues, esta comprension gestual emotiva del nifio respecto del gesto
de dolor de su madre, no solo revela, en su anticipacion, el gesto de dolor de su madre,
sino la forma con la que él acoge el sufrimiento de su madre desde el amor, pidiéndole
que le consulte por los padecimientos que ella ha sufrido. Esto, es descrito por Marilena
De Souza en su libro Merleau-Ponty la experiencia del pensamiento, al analizar este
mismo ejemplo:
El nifio que le pide a la madre que lo consuele del dolor que ella siente no rivaliza con ella, no
le pide un reconocimiento que la destituiria de su ser, ni esta solipsistamente encerrado dentro
de si. Le pide que no se quede ensimismada en el dolor, que lo convierta en relacion con otro,
en gesto de amor. La madre comprende instantaneamente el pedido y si se consagra al nifio no
es porque ceda a una fuerza aniquilante, sino porque "sabe" que saliendo de si vuelve a si, que
la devocion dada al otro es también la manera de amarse. No hay indistincion; hay cambio y

reversibilidad de lugares diferenciados y comunes. "Egocéntricos"”, somos -en el doble sentido
de la palabra- excéntricos (1999, pp. 157-158).

Asimismo, a partir de esta anticipacion, previa a todo razonamiento intelectual,
se revela, ademas de la trasformacion del gesto de dolor de la madre en gesto de amor —
por la actitud su hijo de pedirle que lo consuele de los sufrimientos que ella padece—, las
consecuencias de esta trasformacion. Estas, a su vez, se expresan en la actitud amorosa
de la madre de haber intuido el gesto de su hijo asimilando lo que él le pide —que
trascienda su dolor y lo trasforme en amor—, y, en su capacidad de reconocer que
calmando a su hijo por el sufrimiento que padece, ella también podra calmarse (De
Souza, 1999, p.158).

De esta manera, para Merleau-Ponty, lo que importa es cémo cada quién utiliza
las expresiones de su cuerpo como la puesta en forma de su propio mundo emocional
(1997, p.206), aquel que, expresa en el gesto “esa potencia irracional que crea unas
significaciones y las comunica” (1997, p. 206), la misma que, al manifestarse en este
ambito anticipado, revela la virtualidad del gesto, la cual se hace evidente en los gestos
del hijo y de la madre, aquellos que son virtuales por su caracter anticipado, y por ello,
potenciales y finitos. Asimismo, son virtuales porque, ni la madre ni el hijo, al
ejecutarlos, los racionalizan, ni tampoco se preguntan por todas sus consecuencias, Yy el
modo como pueden llegar a significar y trasformar. Sobre este punto, Gianandrea

Piccioli en su libro La cultura del novecientos, comentando a Merleau-Ponty, menciona:
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[EI] gesto no es univoco: abre un mundo, realiza lo virtual. No representa algunos conceptos,
sino que presentando el cuerpo —‘morada de los significados del mundo” (Merleau-Ponty)—
pone en contacto con la inminencia de significados que, como un halo, circunda a este cuerpo,
y los hace precipitarse a su alrededor (1997, p.219).

De igual modo, este mismo proceso sucede en el ejemplo del padre y el hijo. El
gesto del padre que entabla una comunicacién muda con su hijo y se expresa en un
ambito anticipado, previo a toda racionalidad tedrica, anticipa el mundo. Y, el hijo, al
captar este gesto, no de forma racional, sino desde un fondo nutual, pre-reflexivo,
anticipa también este mismo mundo. De esta manera, ambos anticipan el mundo, a
través de sus gestos virtuales. Los cuales, movidos por el yo puedo que operan en sus
cuerpos propios representan la potencialidad expresiva e inagotable que trasforma
contantemente este mundo compartido y representativo para ambos; lo presumen vy
anticipan. En suma, para Haour:

En el analisis que ofrece Fenomenologia de la percepcion del gesto de mostrar, observamos

coémo se explicita al otro la experiencia de la percepcién del mundo natural a manera de

virtualidad: a través del gesto, un comportamiento humano hace ver, a otro comportamiento, su

manera de vivir el mundo natural como animado por su proyecto: éste se hace comprender en
el gesto por otro comportamiento (2010, p.216).

Finalmente, lo virtual, que ha dado sentido a este proceso, da cuenta, bajo el
fondo de la anticipacién, del modo como desde el gesto es captada la propia percepcion
que, de acuerdo con los ejemplos descritos, el padre, la madre y los hijos tienen del
mundo en forma de virtualidad. Es decir, desde sus propios gestos pueden (yo puedo)
actuar en el mundo, y por ello siempre pueden desempefiar una tarea. En tal sentido, sus
gestos virtuales, que anticipan y dan sentido al mundo, siempre seran posibles para el
otro, porque este también es comportamiento, que actla, se expresa corporalmente y se
anticipa segun Merleau-Ponty, a partir de una comunicacion muda cargada de
virtualidad (1997, p.373).

En definitiva, todo este andlisis sobre la intercorporalidad y el anonimato, y
sobre la comunicacién muda entre comportamientos, ha tenido como finalidad describir
la manera a través de la cual el otro es posible para mi, cuando el padre ha sido posible
para su hijo, en el primer ejemplo y el hijo posible para su madre, en el segundo,
siempre bajo un espacio virtual y presumido. En el siguiente capitulo se explicard como
la dimension de mundo como virtual y la dimension del otro como posible para mi se

desvanece en un enfermo de ceguera psiquica.
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CAPITULO IV: EL DESVANECIMIENTO DEL MUNDO COMO
VIRTUAL COMO EL DESVANECIMIENTO DEL OTRO

En el sujeto normal, el cuerpo no es solamente movilizable por las situaciones reales que lo
atraen hacia si: puede apartarse del mundo, aplicar su actividad a los estimulos que se inscriben
en sus superficies sensoriales, prestarse a unas experiencias y, de modo mas general, situarse
en lo virtual [...]. De manera general, para el enfermo solo esta presente lo inmediatamente
dado. El pensamiento del otro, como el enfermo no tiene vivencia inmediata del mismo, nunca
le sera presente (Merleau-Ponty, 1997, pp. 126-150).

Luego de haber revisado en los capitulos anteriores como lo virtual permite
continuar comprendiendo los distintos elementos que Merleau-Ponty denomina
existencia: la percepcion como apertura al mundo, la manera como el otro procesa el
mundo como expresion significativa para mi, ahora es oportuno explicar en este
capitulo cdmo ambos elementos, propios de la compresion de lo virtual, van a
desvanecerse en un enfermo de ceguera psiquica. El andlisis de este doble
desvanecimiento va a permitir ampliar la manera como hasta ahora se ha entendido lo
virtual, revelando que hay una manera de vivir el mundo, reducida pero igual de

significativa, limitada a movimiento ¢actuales? del cuerpo por escasez de virtualidad.

En este sentido, el presente capitulo tiene como finalidad explicar que la
dimension de lo virtual, esta vez, va a enfermarse. Esto no quiere decir que se elimine o
se pierda esta dimensién, sino que va a desvanecerse. La forma con la cual se
demostrara este desvanecimiento de lo virtual sera a partir del analisis de un enfermo de

ceguera psiquica’’ (Schneider), que Merleau-Ponty explica en La Estructura del

" Para Merleau-Ponty la ceguera psiquica “se trata de verosimilmente de una lesion unica, por el estallido
de obus, en la region Optica extracalcariana” (1953, p. 108). Segtn el libro Diccionario sobre Merleau-
Ponty (The Merleau-Ponty dictionary) la definicion mas reciente de “ceguera psiquica”, “afasia” o
“agnosia” que responde al tiempo de Merleau-Ponty y al andlisis de Gelp y Goldstein, responde a la:
“condicion en la cual un paciente no puede realizar actividades lingiiisticas, a menudo asociadas con un
dafio cerebral a regiones particulares del cerebro. Discutida extensamente en la primera parte del capitulo
seis de Fenomenologia de la percepcion, donde Merleau-Ponty argumenta que Schneider no habia

perdido ni la capacidad fisica para hablar ni las significaciones intelectuales, sino mas bien la manera de
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comportamiento y en la Fenomenologia de la Percepcion. Ahora bien, antes de empezar
con el analisis es pertinente recapitular los puntos mas esenciales de la dimension de lo
virtual revisados hasta ahora, para luego, en el transcurso del capitulo, explicar como y
porqué se desvanece en el enfermo esta capacidad que opera en el cuerpo del sujeto

normal y que consecuencias produce.

Como se ha mencionado en los capitulos anteriores, para Merleau-Ponty, lo
virtual, es una dimension vinculada a lo posible, al &ambito que responde a la dinamica
del presente vivo donde se efectla la sintesis transitiva y donde lo actual, el presente y
el instante se desbordan. Se trata, no de un presente que da respuesta a lo inmediato,
factico e instrumental, sino aquel que se divide en varios presentes, Yy cuyo
movimiento’® pasa por un proceso de sintesis donde estos presentes se orientan hacia el
futuro y donde cada cual, en su trayecto, va conservando un pasado. De esta manera, el
yo puedo del cuerpo permite que esta interpretacion de lo virtual se haga posible, ya
que, al estar determinado por la sintesis transitiva, siempre deja abierto un futuro por
explorar donde yo puedo hacer algo. Por lo tanto, para nuestro autor, lo virtual es este
espacio anticipado sobre cual nuestro cuerpo puede significar el mundo a través de la

temporalidad de la sintesis transitiva.

Hecha esta aclaracion, en los siguientes parrafos se explicara, a partir del caso
de una enferma de afonia que Merleau-Ponty exponen en el apartado El cuerpo como
ser sexuado en la Fenomenologia de la percepcion, las consecuencias del
desvanecimiento del mundo como virtual, como el desvanecimiento del otro que se
producen en la enferma. Ello, como ejemplo y predmbulo introductorio para evidenciar
que este doble desvanecimiento sucede también con Schneider, el enfermo de ceguera
psiquica cuya explicacion mas detallada y minuciosa nos compete analizar en este

capitulo.

usar las palabras. Por lo tanto, los analisis de Gelb y Goldstein sugieren un anélisis existencial (...) de la
afasia” (2013, pp. 23-24). La cita anterior es una traduccion propia de su version original en inglés:
“Condition in which a patient is unable to perform linguistic activities, often associated with brain
damage to particular regions of the brain. Discussed at length in Part One, Chapter Six of Phenomenology
of Perception, where Merleau-Ponty argues that Schneider had lost neither the physical ability to speak
nor the intellectual significations, but rather the manner of using the words. Thus, Gelb and Goldstein's
analyses suggest an existential analysis (...) of aphasia (196)” (2013, pp. 23-24).

78 “E] movimiento, comprendido, no como movimiento objetivo y desplazamiento en el espacio, sino
como proyecto de movimiento o "movimiento virtual" es el fundamento de la unidad de los sentidos”
(Merleau-Ponty, 1997, p. 249).
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Para Merleau-Ponty, lo virtual va a desvanecerse en una joven mujer que
padece de afonia’®, producto de un trauma psiquico que se generd en ella como
consecuencia de que su madre le prohibiera ver a su novio, acontecimiento que, en
términos de nuestro autor, dificulta el acceso a poder dar sentido total al mundo. En
otras palabras, de poder completar el sentido de una virtualidad que expresa la
temporalidad en un presente vivo en el cual se ejecuta la sintesis transitiva. Asi lo
manifiesta Merleau-Ponty refiriéndose a la enferma de afonia:

En el enfermo del que hablabamos, el movimiento hacia el futuro, hacia el presente vivo o

hacia el pasado, el poder de aprender, de madurar, de entrar en comunicacién con el otro han

quedado como blogqueados en un sintoma corpdreo, la existencia se ha anudado, el cuerpo se ha

vuelto «el escondrijo de la vida». Para el enfermo, no ocurre ya nada, nada toma ya sentido y

forma en su vida —o, mas exactamente, no se dan méas que «ahoras» siempre semejantes, la
vida refluye en si misma y la historia se disuelve en el tiempo natural (1997, p.181).

Esta cita, revela como la enferma, al hallarse condicionada por su enfermedad
olvida su relacion con el mundo y con el otro, y con ello, olvida también la compresion
de lo que Merleau-Ponty denomina “existencia”. Esta, como se ha explicado al inicio
del primer capitulo, en términos de “existencia total”, expresa la manera como el cuerpo
se abre al mundo, a través de la percepcion, como la compresion del otro es una forma
de anticipar el mundo de manera significativa para mi, y por ultimo como la
compresion de lo virtual muestra de manera mas significativa a través de la palabra, que
es un gesto, el mismo que esta produciendo constantemente un mundo comuin e
inagotable. Asi, “el cuerpo expresa la existencia total, no porque sea su
acompafiamiento exterior, sino porque esta se realiza en éI” (Merleau-Ponty, 1997,
p.183).

En la enferma de afonia, esta dimision de existencia no se anula pero si se

" De acuerdo con Merleau-Ponty, Donald A. Landes en su ejemplar Diccionario sobre Merleau-Ponty
(The Merleau-Ponty dictionary) explica el concepto de afonia: “La pérdida de la capacidad de hablar, a
menudo esta asociada con un trauma psicologico. En la primera parte del Capitulo Cinco de la
Fenomenologia de la Percepcion, Merleau-Ponty sugiere un analisis existencial de un caso de afonia. Al
igual que alguien que debe conocer ticitamente un recuerdo para reprimirlo, la joven rechaza la region de
su vida que es dolorosa, a saber, la coexistencia. Esta no es una refutacion “elegida”, sino més bien el
asumir una situacion existencial en la que el campo de las "posibilidades” linglisticas colapsa, y la
recuperacion debe resolverse por debajo del nivel de la consciencia tética (PhP, 164-7)” (2013, p. 23). La
cita anterior es una traduccion propia de su version original en inglés: “The loss of the ability to speak,
often in association with psychological trauma. In Part One, Chapter Five of Phenomenology of
Perception, Merleau-Ponty suggests an existential analysis of a case of aphonia. Like one who must
tacitly know a memory in order to repress it, the young woman refuses the region of her life that is
painful, namely coexistence. This is not a "chosen" refusal, but rather the taking up of an existential
situation in which the field of linguistic "possibilities collapses,” and the recovery must be worked out
below the level of thetic consciousness (PhP, 164-7)” (2013, p. 23).
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paraliza. Sin embargo, manifiesta Merleau-Ponty que esta dimension, es decir, “el
movimiento de la existencia hacia el otro, hacia el futuro, hacia el mundo, puede
reanudarse al igual como un rio se deshiela” (1997, p.181) permitiendo que la enferma
nuevamente vuelva a hablar. Esto sucede para Merleau-Ponty, no como un simple
gjercicio intelectual o voluntarista, sino que, pasa por un proceso de conversion que
incorpora todas las partes del cuerpo reunidas por un gesto auténtico. Este, a su vez,
permite recordar el nombre de alguien que se habia olvidado, alegrarse por escuchar
una buena noticia de algun familiar o amigo, gozar por seguir alcanzando proyectos

personales, etc. (1997, p. 181).

En concreto, volver a hablar, a recordar, para Merleau-Ponty, ocurre en el
preciso instante en el que “el cuerpo se abre una vez mas al otro o al pasado, cuando se
deja atravesar por la coexistencia y significa de nuevo (en sentido activo) mas alla de si
mismo” (1997, p. 182). De esta manera el propio cuerpo® ya no se reduce a
preocuparse por si mismo, sino aproximarse y hacerse consciente de la presencia del
otro. Asi, superada la enfermedad, luego de una terapia psiquica impartida por un
terapeuta y de un arduo esfuerzo personal de dominio, para Merleau-Ponty la enferma:

En cuanto tiene un cuerpo, conserva a cada instante el poder de rehuirlo. En el mismo instante

en que vivo en el mundo, en que estoy entregado a mis proyectos, a mis ocupaciones, a mis

amigos, a mis recuerdos, puedo cerrar los ojos, recostarme, escuchar mi sangre palpitando en
mis oidos, fundirme en un placer o un dolor, encerrarme en esta vida anénima que subtiende

mi vida personal. Pero, precisamente porque puede cerrarse al mundo, mi cuerpo es asimismo
lo que me abre al mundo y me pone dentro de él en situacién (1997, p. 181).

Asi, la enferma, al superar su trauma psiquico (enfermedad) y hacer aparecer
por medio de su cuerpo sus funciones sensoriales, puede expresar de forma significativa
su virtualidad, su existencia y con ello su ser- al- mundo y su vinculo con el otro. Este
proceso se da desde una tarea que realiza el cuerpo inscrita en un presente vivo donde
actla la sintesis transitiva, y donde yo puedo hacer algo, en definitiva se hace evidente

lo virtual.

Estas anotaciones introductorias han servido como ejemplo para reflejar como

el mundo como virtual y la dimension del otro se desvanecen en la enferma de afonia

80 El cuerpo propio del que habla Merleau-Ponty, como se ha explicado en el primer capitulo, y tomando
la explicacion de Haour es “el que realiza la puesta en escena del mundo. Hablar del cuerpo propio es
otra manera de hablar del cuerpo fenomenal que hemos obtenido por reduccién del cuerpo objetivo
(comin al empirismo y a la filosofia reflexiva) gracias a una exploracién que se inicia en el hecho que
este cuerpo es mio y que no puedo mirarlo como si fuese un objeto exterior” (2010, p.91).
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asi como también ocurrira en el paciente de ceguera psiquica, Schneider. En los acapites
siguientes se explicard este doble desvanecimiento tomando ahora como referencia
directa este ultimo caso que estudia Merleau- Ponty, basandose en las investigaciones
de dos especialistas del comportamiento humano: el psicologo de la Gestalt Adhémar

Gelp y el neuropsiquiatra Kurt Goldstein®,

Para complementar esta argumentacion y explicitar sus posibilidades reflexivas
y criticas, se abordara, con algunas notas al pie, las implicancias psiquicas, en su
mayoria traumaticas, que se generaron en las mujeres durante el conflicto armado
interno que vivio el Peru hacia finales de los ochenta y principio de los noventa,
producto de los crimenes y violencias sexuales que se cometieron contra ellas. Al
reflexionar sobre esta cruda realidad, no solo se pretende demostrar que también hay
desvanecimiento de lo virtual en estas mujeres afectadas por estos traumas, sino que,
volver a dar sentido a su virtual les devuelve la vida y la existencia a ellas y a toda una
colectividad. En concreto, a todos los peruanos de seguir significando y dando sentido
al mundo con nuestras acciones, a través de nuestro cuerpo, ya que, para Merleau-
Ponty, “el cuerpo es la existencia cuajada o generalizada, y la existencia una

encarnacion perpetua” (1997, p.183).

4.1. El desvanecimiento del mundo como virtual en el enfermo de ceguera psiquica

Merleau-Ponty, en la Estructura del comportamiento introduce su explicacion

sobre Schneider (paciente de Gelb y Goldstein), un soldado que resulté herido durante

81 para Maria-Luz Pintos en su articulo El neuropsiquiatra Kurt Goldstein en la génesis del pensamiento
fenomenolégico de Merleau-Ponty contextualiza la experiencia de Gelp y Goldstein, resaltando sus
aportes en el desarrollo del comportamiento humano: “Las aportaciones del psicologo gestaltista
Adhémar Gelb y del neuropsiquiatra Kurt Goldstein parecen haber sido definitivas para Merleau-Ponty.
Con ellos adquiere la conviccién de que Unicamente es posible analizar la conciencia perceptiva alterada
si se parte de una psicologia de la percepcion normal. La razon es que, para que una alteracion patolégica
del comportamiento perceptivo sea diagnosticada como tal, es preciso que previamente se tenga claridad
con respecto a la conciencia perceptiva normal. Sélo en el caso de que esta actividad perceptiva
estructuradora no funcione o se halle perturbada, el sujeto no conseguira percibir el objeto como tal. Por
tanto, los andlisis de toda la escuela gestaltista sobre la conciencia perceptiva normal son muy
importantes como preparacion, desde la psicologia, para poder interpretar los comportamientos
patolégicos que desde la neuropsiquiatria son aportados por autores como —muy principalmente—
Goldstein” (2008, p.116).
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la primera guerra mundial luego de que un pedazo pequefio de un obus (un proyectil o
bala) impactara sobre su cerebro. Las consecuencias que sufrié este hombre fueron
segun Gelp y Goldstein de caracter psicologico y fisioldgico. A nivel de la percepcion,
en Schneider se desvanecio la capacidad para recordar y reconocer, en la espacialidad
de su propio cuerpo®, datos a través de la vision y el tacto. Con ello, su capacidad
motriz disminuyd (no se ha perdido), es decir, el hecho de poder realizar un movimiento
con los ojos cerrados. Esta serie de deficiencias, para Merleau-Ponty, llevaron a los
especialistas a cargo del caso a diagnosticar “a la vez una ceguera psiquica, una
astéreognosesia y trastornos de inteligencia, con lesiones difusas de las diferentes partes
del cerebro” (1953, p. 102). En definitiva, desde el punto de vista clinico, se trataria de
una enfermedad psiquica y fisiolégica que ha dafiado algunas partes del cerebro

producto del impacto del proyectil.

Ahora bien, de acuerdo con la fenomenologia de la percepcion, el objetivo de
Merleau-Ponty respecto a la enfermedad de Schneider no consiste en darle una
explicacion clinica tal como lo han hecho Gelb y Golstein, sino otorgarle una dimension
de existencia y de proyecto a este trastorno. Dimensiones que se desprenden producto
del engranaje de lo psicoldgico y fisiologico presentes en la enfermedad de Schneider,
donde se produce una relaciéon de intencionalidad entre ambas. En este sentido, para
Merleau-Ponty, lo central de esta explicacion es la relacion del enfermo con el mundo.
Relacion que los empiristas y racionalistas no consideran por su preocupacion Unica
sobre el enfermo, dejando de lado su proyecto al mundo, que con la enfermedad, no
desaparece. Por lo tanto, para nuestro autor, al ubicar al enfermo en un proyecto
existencial donde lo psicolégico y lo fisioldgico se engranan en un solo proyecto que es

el ser en el mundo, lo fisiolégico es mediado por una intencionalidad motriz®, la cual

8 Tomando el caso de Schneider quién pierde la capacidad para reconocer su propio cuerpo, durante el
conflicto armado que vivio el Per( en los afios 80s y 90s muchas mujeres fueron violadas. Sus cuerpos
fueron utilizados como campo de batalla cuando precisamente lo Unico que les quedaba en ese momento
de violencia era su propio cuerpo. Entendido en sentido merleaupontiano no como como un objeto
exterior, sino como suyo, con el cual pueden expresar el mundo desde su ser virtual. Esto lo explica
Sonia Herrera en su articulo Sin trinchera: la violencia sexual contra las mujeres como arma de guerra
cuando afirma: “En un documental Violencia sexual, secuelas de una guerra, de Felipe De Gregori, una
voz en off nos introduce el tema [...] <<Cuando lo tnico de valor que les quedaba era su propio cuerpo,
contra él arremetieron. El cuerpo de la mujer se convirtié en un nuevo campo de batalla, y se ensafiaron
con ¢I>>" (2017, p.406).

® El concepto de intencionalidad motriz se definira (en la péagina 78) y explicard en los pérrafos
siguientes de este mismo apartado.
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es la base de lo psicolégico®.

Aclarado el interés de Merleau-Ponty de darle una dimension de existencia a la
enfermedad de Schneider, nuestra finalidad en este apartado es precisamente demostrar
que, esta dimension, donde se da la relacion del enfermo con el mundo, y donde es
posible la comprension de lo virtual, en tanto espacio anticipado que desborda lo
actual, el presente, el instante, se desvanece. En este sentido, de lo que se trata es de
justificar que en el enfermo de ceguera psiquica (Schneider) se produce un

desvanecimiento del mundo como virtual.

En el acépite titulado La espacialidad del cuerpo y la motricidad en la
Fenomenologia de la percepcion, Merleau-Ponty sefiala que, a diferencia del sujeto
normal, quien tiene la capacidad de ubicarse en lo virtual y a través de su cuerpo
moverse en un espacio orientado (motricidad) donde nace la temporalidad, el enfermo,
se limita a vivir esta dimension desde su actualidad donde sus movimiento son fijos y
sus respuestas a los estimulos del mundo son puntales. Asi, para entender este
desvanecimiento de lo virtual en el enfermo resulta necesario explicar la motricidad.
Esta, para Ralon de Walton, en términos de Merleau-Ponty, “constituye una esfera
primaria de acceso al mundo” (2008, p.213), que pone en evidencia a la intencionalidad

operante cuya caracteristica es aproximarse a lo virtual.

Asimismo, para Pintos, la motricidad, en tanto espacio originario, retine todos
“los movimientos de nuestro cuerpo (fenoménico), considerandolos en la unidad del
percibir- actuar, es decir, en la simultaneidad de lo que podemos distinguir —
analiticamente— como dos caras de un mismo fenémeno: el organismo como totalidad”
(2008, p.137). Asimismo, para Merleau-Ponty, en ella, se genera el sentido de todo lo

que da significacion al mundo en el &mbito de un “espacio representado” (1997, p. 159).

8 Aqui lo psicolégico es entendido como una enfermedad psiquica que vive Schneider. En este sentido y
tomando como referencia la enfermedad psiquica, vuelvo a los ejemplos de violencia contra la mujeres
producto de la guerra interna. Esta vez, para explicar segun el libro ABUSARUWANKU Violacién de
mujeres: silencio e impunidad publicado por el movimiento Manuela Ramos, que, producto de las
violaciones sexuales a mujeres se produjeron traumas psiquicos en las ellas. Asi lo afirma el texto: “El
hecho de ser objeto de un abuso de esta naturaleza les ocasiona asimismo un trauma psicolégico que
resulta, por un lado, del hecho de ser humilladas y victimizadas y, por el otro, de sufrir la condena de los
miembros de su comunidad si denuncian los vejamenes de las que fueron objeto” (2003, p.58). Esta cruda
realidad no le fue ajena a una sefiora del departamento de San Martin, quien relata: “Después de muchos
forcejeos, me quitaron el calzén y seis hombres me violaron” (2003, p.71).
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En cuanto a Schneider, su motricidad® se reduce a un ejercicio intelectual,
pero no intencional. Para Merleau-Ponty, este considera a su cuerpo como una “masa
amorfa” que solo capta los movimientos de su entorno actual (1997, p.447). Mueve su
cuerpo hasta que el movimiento pueda darse. Puede coger objetos de su entorno,
manipularlos, realizar actividades necesarias para vivir como prender la luz, comer,
vestirse, es decir, ejecutar movimientos concretos y cotidianos de la vida, de su instante,
de su presente actual. Esto lo realiza precisamente por su motricidad e inteligencia. Sin
embargo, el movimiento mas originario que lo sitGa, ya no en un presente instrumental
(actual), sino en varios presentes, que al pasar por el proceso de la sintesis transitiva se
orientan hacia el futuro y durante su trayecto, van conservando un pasado, se ha
disipado®. Asi también, agquel movimiento que le permite al enfermo dirigirse a un
objeto y presumir o anticipar una totalidad, un entender intencional donde el sujeto

normal siempre reconoce que hay un unico mundo por su fe (perceptiva) en él, se ha

% Segun Pintos: “Para el enfermo, el mundo es un mundo como ya hecho o fijo, dice Merleau-Ponty, y
sus movimientos son tan s6lo movimientos concretos (Greifen): respuestas puntuales a estimulos
puntuales; reflejos en el sentido cldsico. No hay variacion imaginativa. No hay distancia perspectiva”
(2008, p.140).

8 Respecto a este punto, considero pertinente sefialar el ejemplo de una paciente que sufrié una isquemia
0 hemorragia cerebral (trastorno cerebral), y al igual que en Schneider, se ha disipado en ella la
capacidad de virtual que hace posible que su cuerpo viva sus acciones desde la sintesis transitiva. Se trata
de la Dra. Jill Bolte Taylor, neuroanatomista, quien en una charla TED cuenta su proceso patologico de
crisis y superacion. Esta enfermedad, narra ella, hizo que perdiera las capacidades de su cuerpo que son
activadas por el hemisferio izquierdo. Asi lo explica: “La mafana del 10 de diciembre de 1996 (...) un
vaso sanguineo exploté en la mitad izquierda de mi cerebro y en el trascurso de cuatro horas observé mi
cerebro deteriorarse completamente en su capacidad de procesar todo tipo de informacion. La mafiana de
la hemorragia no pude caminar, hablar, leer, escribir ni recordar nada de mi vida. En esencia me converti
en una nifia en cuerpo de mujer” (TED, 2009). Esto se debio seglin la doctora porque habia perdido las
funciones propias del hemisferio izquierdo de su cerebro: “Nuestro hemisferio derecho se ocupa solo del
momento presente. Solo trata con el aqui el ahora. Aprende cenestésicamente mediante el movimiento de
nuestro cuerpo (...). Soy un ser de energia conectado a la energia de todo mi alrededor mediante la
conciencia de mi hemisferio derecho (...). Mi hemisferio izquierdo piensa de manera lineal y metddica,
se ocupa solo del pasado y del futuro. Esta disefiado para tomar el enorme collage del momento presente
y comenzar a escoger detalles y mas detales de ese presente para categorizarlos y organizar toda la
informacién. La asocia con todo lo que hemos aprendido en el pasado y proyecta en el futuro todas
nuestras habilidades (...). El hemisferio izquierdo piensa utilizando el lenguaje. Es ese continuo dialogo
cerebral que me conecta a mi y a mi mundo interno con mi mundo externo. Es esa vocecita que me dice
<<oye, tienes que acordarte de comprar platanos camino a casa>> (...). Es esa inteligencia calculadora
gue me recuerda cuando tengo que lavar la ropa. Pero quizd méas importante es esa vocecita que me dice:
<<yo soy >> (...). Esta fue la parte del cerebro que perdi” (TED, 2009). Por lo tanto, del mismo modo
que Schneider, Jill no puede experimentar lo gratuito, el presente vivo, lo virtual. Finalmente, la paciente
recuper6 su enfermedad a través de una cirugia donde le quitaron un coagulo de sangre que presionaba
sus centros de lenguaje, pero fundamentalmente la recupero, cuenta la paciente, porque su motivacion fue
el sentirse viva: “sigo viva y he encontrado al Nirvana (...) e imaginé un mundo lleno de personas
hermosas, apacibles, compasivas, amorosas que sabian que podia venir a este espacio en cualquier
momento y que podian elegir deliberadamente cruzar hacia la derecha de su hemisferio izquierdo y
encontrar paz, y me di cuenta el regalo que podia ser esta enorme experiencia (...) y eso me motivo a
recuperarme” (TED, 2009).
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disipado, pero no se ha eliminado. En este sentido, lo que en el enfermo se desvanece es
su “potencia motriz, un «proyecto motor» (Bewegungsentwurf) una «intencionalidad
motriz»” (Merleau-Ponty, 1997, p. 127), que le permite segin Merleau-Ponty situarse
de modo maés tipico ubicarse en lo virtual. Es decir, aquello que desborda lo rutinario y
utilitario para resaltar lo gratuito y significativo que en Schneider se ha disipado por su
herida. Este punto se esclarece ain mas en la explicacion de Pintos:

En el enfermo hay percepcién y hay motricidad, si, pero reducidas a lo concreto y a lo
exclusivamente actual. Es incapaz de subsumir los datos sensoriales que percibe en categorias
mas amplias —en realidad, no los subsume en ningun tipo de categorias. No consigue
distinguir entre lo esencial y lo accidental porque todo se le presenta, deciamaos, con la misma
fuerza, importancia o intensidad. Y, de esta manera, el enfermo no es capaz de adoptar ningln
principio clasificador en relacién a lo que percibe. No puede hacerse (virtualmente) con los
objetos ausentes. No puede tener virtualmente ante si todo el campo de posibilidades —
pasadas y futuras— con respecto a los objetos perceptivamente presentes ante él (2008,
pp.140-141).

Asimismo, para Merleau- Ponty, el enfermo no puede situarse virtualmente
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ante el objeto porque su capacidad de “propriocepcion”’ se ha desvanecido como

8" Respecto a la propriocepcién o como Merleau- Ponty denomina proprioceptividad, actta en el cuerpo y
desde el esquema corporeo, el cual para nuestro autor “es capaz de dar un comentario y una significacion
a la interoceptividad y a la proprioceptividad del momento” (1997, p.115). Capacidad, que, como lo
explica Jorge V. Arregui, en un pie de pagina en su articulo Cenestesia y cuerpo vivido. ¢Por qué Marcel
abandond sus primeras formulaciones sobre el cuerpo sujeto? cumple dos funciones: “En primer lugar, el
conocimiento de las posiciones de nuestras extremidades a medida que se mueven nos ayuda a identificar
las cosas (...). En segundo lugar, la informacién proprioceptiva es esencial para orientar los movimientos»
(p. 318)” (2004, p.156). Aclarado es te punto, me permito citar otro caso, de otro enfermo que como
Schneider ha olvidado esta capacidad de propriocepcién, pero controla sus musculos desde el cuello para
abajo usando la vista. Se trata de lan Waterman, carnicero en el condado de Jersey. De acuerdo con el
documental que narra su caso, producido por la BBC titulado en su versién en inglés: The Man Who Lost
His Body (EI hombre que ha perdido su cuerpo), en el libro titulado Handbook of Phenomenology and
Cognitive Sciences (Manual de fenomenologia y ciencias cognitivas) de Shaun Gallagher & Daniel
Schmickin, David McNeill, Liesbet Quaeghebeur & Susan Duncan, analizan este caso. Estos autores
afirman (2010), que la enfermedad de lan Waterman (o como ellos le dicen IW), contraida a los 19 afios
no fue precisa al inici6, ya que se creyd que era una gripe gastrica pero luego de varios estudios se
constatd que era una enfermedad del sistema nervioso. En efecto lan al inicio era incapaz de mover su
cuerpo, Asi, sin esta capacidad de propriocepcién lan no podia tener un sentido interno de su postura o
posicion de sus extremidades y no podia controlar y ser consciente del movimiento de su cuerpo. Sin
embargo aprendi6 después de unas semanas que si miraba, por ejemplo, su brazo y pensaba en moverlo,
entonces podria moverse, pero que el esfuerzo mental para hacer esto era enorme. Por lo tanto, de
acuerdo con estos autores: “Cada movimiento es planificado con anticipacion, la fuerza y la direccion se
calculan intuitivamente, y el movimiento es monitoreado a medida que se lleva a cabo. Dados todos estos
requisitos, es impresionante ver a IW moverse sin un defecto visible a velocidades normales. Aunque su
forma de andar parece algo pesada (él lo llama caida controlada), sus movimientos de brazos y manos son
indistinguibles de lo normal. Sin embargo, si se le niega la vision, IW ya no puede controlar sus manos y
brazos con precision” (2010, p. 520). La cita anterior es una traduccion propia de su version original en
inglés: “Every movement is planned in advance, the force and direction calculated intuitively, and the
movement monitored as it is taking place. Given all these requirements, it is impressive to see IW move
without visible flaw at normal speeds. Although his gait seems somewhat lumbering (he calls it controlled
falling), his arm and hand movements are truly indistinguishable from normal. However, if vision is
denied, IW can no longer control his hands and arms accurately” (2010, p. 520).
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consecuencia de su enfermedad (1997, p.115). En La Estructura del comportamiento
Merleau-Ponty explica la propriocepcion a través del estudio de la percepcion de los
psicologos clasicos, quienes explican la manera en la que el animal o el ser humano han
de percibir. Segun sus analisis, percibir es primero recibir un flujo de informacion
exterior, es decir, sensaciones que nos vienen del exterior y combinarlas con
sensaciones que nos vienen de nuestro propio cuerpo. Esto es la propriocepcion, aquella
capacidad que le permite al sujeto ubicar las cosas en funcién a su accién (a su tarea)®® y
localizar en el espacio las partes de su cuerpo, y ser consciente por su temporalidad de

cdémo se mueven Yy hacia qué direccion (1953, pp. 35-50).

Esta propriocepcion, de acuerdo con Merleau-Ponty (1997, p. 115), se ejecuta
dentro del esquema corporeo (aquella habilidad del cuerpo propio para reunir y
relacionar todas sus partes y que permite que el cuerpo actué), que, a su vez, estd
sostenido por la intencionalidad motriz, segun acabamos de explicar. De acuerdo con
este andlisis sobre la propriocepcion, para nuestro autor, el enfermo puede realizar
movimientos rutinarios, concretos, habituales®®, a través de la vista y de algo de
motricidad que le queda, “incluso llevar vivamente su mano al punto donde un
mosquito le pica” (1997, p.120), pero no podra tomar conciencia de como y porqué se
dan sus movimientos y qué posibilidades le ofrecen (capacidad de propriocepcion).
Esto le sucede, porque su yo puedo (lo virtual), que lo abre a un mundo donde puede
captar lo gratuito, el presente vivo, y en definitiva lo que nuestro autor denomina
existencia, se ha desvanecido. Este ultimo aspecto, sera abordado con detenimiento,

cuando se explique el movimiento concreto y abstracto.

Por otro lado, lo virtual en Schneider se desvanece precisamente porque el

% para Merleau-Ponty, la verdadera operacion del cuerpo es la tarea. Nuestro cuerpo no lee la realidad y
después se dispone a actuar. Su manera de leer la realidad es ya la manera de disponerse para una tarea,
es decir, lee la realidad a partir de un proyecto (posible - yo puedo). Nuestro cuerpo se sitla donde hay
una tarea que realizar y por ello las cosas se ubican en funcién de mi accién (1997, p.256).

% para Merleau-Ponty, hay una diferenciacion en la Fenomenologia de la percepcién entre cuerpo actual
y cuerpo habitual. El cuerpo actual es el que procesa la realidad en el presente y de cierta manera aprende
cosas de este presente. Asi, lo aprendido en el presente se van almacenando (sedimentando) en los
dispositivos del cuerpo habitual (1997, p. 101). Por otro lado, el cuerpo habitual es el reservorio o
almacén de las cosas que hemos aprendido del cuerpo actual por ejemplo caminar, montar en bicicleta o
tipear, tocar un instrumento (1997, p.1001). Estas actividades, para Merleau-Ponty, que se han
aprehendido y han formado poco a poco una sedimentacion que es lo habitual, “siendo precisamente este
saber habitual del mundo, esta ciencia implicita o sedimentada” (1997, p. 253), permiten como dice lo
adquirido no se pierda y que yo puede seguir inventado o construyendo mi relacion con el mundo por el
cuerpo actual (1997, p. 253).
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entorno donde esta se desvanece, es decir su Welt, se ha disipado. Como se ha sefialado
anteriormente lo que hace Merleau-Ponty es profundizar en la idea de “intencionalidad
motriz”, que no es el movimiento movil, sino es un movimiento que se retoma asi
mismo, y, en tanto es originario, da sentido a lo virtual®®. En Schneider la
intencionalidad motriz permanece pero debilitada porque este ha perdido su Welt, aquel
entorno que le permite abrirse a un mundo a una totalidad anticipada y no real. El
Welt, a diferencia del Umwelt™, como se ha explicado en el primer capitulo, esta
presumiendo que siempre hay un mundo Gnico como la sede de todas las actividades del
sujeto normal. En este sentido, en este entorno todas la percepciones® del sujeto
normal vienen una tras otra como se explico en el ejemplo de la playa en ultimo
apartado del primer capitulo. Ademas, estas se modifican una después de otra, y aun
asi, el mundo sigue siendo el mismo gracias a la fe perceptiva. Por lo tanto, y de
acuerdo con Haour, Schneider solo es capaz de “producir un Umwelt, un ambiente de
cosas manipulables donde su cuerpo se mueve a su gusto y sin tener que pensar” (2010,
p. 116).

Indicado este punto, y habiendo establecido que en Schneider hay una pérdida
del Welt, el Umwelt, por otra parte, tal como este lo vive, prescinde de un fondo, vy,
todo lo que él tiene que entender como lo virtual, lo entiende y capta por la inteligencia
y no por la intencionalidad motriz. Este, es el aspecto central al que queria llegar para
poner en evidencia la importancia que tiene para el sujeto normal el poder dar sentido al
mundo desde lo virtual en el entorno del Welt, y cuyos movimientos corporales son
posibles por la intencionalidad motriz. Esto, en el enfermo (Schneider) se desvanece

pero no desaparece®.

% Esta es la manera como Merleau-Ponty entiende la intencionalidad relacionandola a la temporalidad. Es
otra manera de entender como la temporalidad humana se retoma a si misma.

%! Merleau-Ponty en la Fenomenologia de la percepcion sefiala que “el comportamiento animal apunta a
un contexto (Umwelt) animal y a unos centros de resistencia (Widerstand). Cuando uno quiere someterlo
a unos estimulos naturales desprovistos de significacién concreta, se provocan neurosis. El
comportamiento humano se abre a un mundo (Welt) y a un objeto (Gegenstand) més alla de los utensilios
que se construye; puede incluso tratar al propio cuerpo como un objeto. La vida humana se define por este
poder que tiene de negarse en el pensamiento objetivo, y este poder le viene de su apego primordial al
mismo mundo. La vida humana «comprende» no solamente tal medio definido, sino una infinidad de
medios posibles, y se comprende a si misma, porque esta arrojada a un mundo natural” (1997, p. 340).

% para Merleau-Ponty, este conjunto de percepciones que se adhieren a un conjunto total que yo no puedo
conducir, sino que mi cuerpo afirma, es lo virtual (1997, p. 88).

% La enfermedad que se esté analizando de acuerdo con Merleau-Ponty, responde a un engranaje entre lo
psicoldgico y lo fisioldgico, que es el ser al mundo. Por esta razén este analisis es de caracter existencial y
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En este sentido, el ultimo punto que queria remarcar es la importancia del
“fondo” que permite que los movimientos puedan darse en perspectiva de un sujeto
normal. Para Merleau-Ponty (1997), todo movimiento posee un fondo, donde ambos
son periodos de una tunica totalidad que es el mundo. De esta manera, “el fondo del
movimiento no es una representacion asociada o vinculada exteriormente con el
movimiento mismo, es inmanente al movimiento, lo anima y lo lleva en cada momento”
(1997, p. 127). Asi, de acuerdo con nuestro autor, esta nocion de fondo permite que se
esclarezca la distincion que él hace entre dos tipos de movimientos: el movimiento
abstracto y el movimiento concreto®, donde el fondo del movimiento concreto es el
mundo dado (Umwelt) y el fondo del movimiento abstracto es, en cambio, presumido o
anticipado (Welt).

En los acéapites siguientes se analizara, justamente el movimiento abstracto y
concreto a la luz del ejemplo del enfermo que fabrica una cartera, y la manera como se
da el gesto él, quién lo reduce a una actividad solamente habitual (movimientos
necesarios y cotidianos para la vida). Ello, desde la realidad de lo virtual que nos

compete en esta investigacion.

41.1. EIl ejemplo de la cartera

Para Merleau-Ponty, el movimiento que realiza nuestro cuerpo es fundamental

no clinico. En este sentido, la existencia para Merleau-Ponty representa el “tercer término entre lo
psiquico y lo fisiologico” (1997, p. 139). De acuerdo con este punto, Katia Garcia en su tesis doctoral de
psicologia titulada: Los cuerpos de la memoria: género y violencia politica en la literatura peruana
contemporanea comentando el primer capitulo de la famosa novela de Alonso Cueto, La hora azul
menciona lo siguiente: “En esta novela existe una conexion directa de tipo causa-efecto entre la violencia
politica en el pais y el trauma fisico- psicologico de la protagonista femenina. El cuerpo violado funciona
como metafora discursiva para comentar los diversos mecanismos de control y poder con los que se
manipula la memoria historica” (2013, p.36). En este sentido, se puede decir que Cueto, al hacer este
paralelo desde una dimension poética-literaria, le otorga al cuerpo femenino, en un sentido
merleaupontiano, su verdadera dimension de existencia, como tercer término entre la violencia armada y
crisis traumatica de la mujer violentada.

% Para Merleau-Ponty, ambos movimientos daran cuenta de la diferencia entre el enfermo y el sujeto
normal (1997, p.120). Para el fildsofo en el movimiento concreto, que lo vive el enfermo, lo virtual se ha
desvanecido, pero este es capaz de poder fabricar una cartera. Al hacerlo, sus movimientos estan
limitados a un entorno que lo desborda, es decir, no hay un horizonte, no hay una manera de poder hacer
gestos gratuitos, etc. En este sentido, hay una ceguera psiquica (1997, p.120). Por el contario, para
nuestro autor, en el movimiento abstracto, que lo vive el sujeto normal, lo virtual tiene lugar y con ello la
posibilidad de dar sentido al mundo a través del gesto, del encuentro con el otro, etc. (1997, p.120).
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para darle sentido al mundo desde la percepcidn, a partir de la presencia del otro a
través del gesto y la palabra, como se explicé en el segundo capitulo. EI movimiento del
cuerpo recoge el mundo para expresarlo por medio de la percepcion y de esta forma se
“proyectan hacia fuera sus significaciones dandoles un lugar, lo que hace que ellas se
pongan a existir como cosas, bajo nuestras manos, bajo nuestros ojos” (1997. p. 163).
Este movimiento, que expresa el mundo, como se ha sefialado, es la intencionalidad
operante. Ademas, el movimiento del cuerpo permite que el sujeto se abra por su tarea a

un mundo que orienta y esta constituido por espacialidad y temporalidad®.

Ahora bien, para Merleau-Ponty este movimiento alcanza dos dimensiones en
el cuerpo propio que se mencionaron al finalizar el acapite anterior y que ahora se

explicara con detalle: el movimiento concreto (Greifen) y abstracto (Zeigen).

Respecto al primero, para Merleau-Ponty, este movimiento se define como
aquel que solo es capaz de responder a figuras y puntos que no se pueden percibir desde
un horizonte, es decir, no responde a una estructura figura-fondo, o punto-horizonte
como si lo hace el movimiento abstracto. Son aquellos movimientos que realizamos en
la vida cotidiana, como comer, sonarnos la nariz, amarrarnos los pasadores, vestirnos,
etc. Ademas, responde a un movimiento dado y pre-objetivo donde no necesito
elementos externos para realizar un movimiento o alguien que me diga dénde y cdmo
realizarlo. Esto sucede, ya que segin Ferrante “al realizar los movimientos concretos
ponemos en juego nuestro cuerpo fenoménico, en el cual se encuentra sedimentado un
saber practico contraido socialmente, que permite tener un sentido de la situacion”
(2008, p.8). Por ultimo, su relacion siempre estd vinculada al mundo Umwelt, cuyo

espacio solo se limita a lo dado, a movimientos actuales y a lo puramente utilitario.

Respecto al segundo, para Merleau-Ponty, este movimiento se define como
aquel que escapa del actuar inmediato, del hacer actual para asentarse en lo virtual. Para
Merleau-Ponty “el movimiento abstracto abre al interior del mundo pleno en el que se

desarrollaba el movimiento concreto una zona de reflexion y de subjetividad, superpone

% Segun Ferrante para Merleau-Ponty “un movimiento se aprende cuando el cuerpo lo ha incorporado a
su mundo: nuestro cuerpo no esta en él ni el espacio ni en el tiempo, habita el espacio y el tiempo. Este
arco intencional responde a una intencionalidad operante, como ya vimos, y establece la unidad del
mundo por medio de la cual el cuerpo propio establece un didlogo con el mundo en un nivel previo al de
la conciencia. De este modo, el mundo percibido no es el correlato de la conciencia, sino el correlato del
cuerpo propio que contiene en si un saber latente, habitual o sedimentado del mundo. La amplitud de mis
“puntos de apoyo” sera la que dé cuenta de la amplitud de mi existencia” (2008, p.10).
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al espacio fisico un espacio virtual o humano” (1997, p.128). Asi, lo virtual hace
referencia a lo gratuito, a la capacidad del cuerpo de expresarse de forma simbélica®
como en el baile”. Ademés, al separarse de los movimientos que responden a
necesidades bioldgicas inmediatas, el movimiento abstracto esta enfocado a un “no-ser”
no en términos de lo inteligible, sino como un espacio donde a partir del gesto es
posible que se de la virtualidad. Por ultimo para Merleau-Ponty, este movimiento, es
“centrifugo” y “potencial”, y responde a un mundo Welt (1997, p.128). Asimismo, este
puede crear un fondo dentro de un horizonte perceptivo (el ejemplo de la playa), a
diferencia del movimiento concreto que solo puede agregarse a un fondo que ya ha sido
dado.

Ahora bien, ambos movimientos enmarcan la realidad de un sujeto normal y
de Schneider, el enfermo de ceguera psiquica que estamos analizando en este capitulo.
De esta manera, el movimiento concreto (Umwelt) se da en Schneider y el movimiento
abstracto (Welt) en el sujeto normal. En este contexto, el objetivo fundamental de este
analisis es demostrar como y por que se produce el desvanecimiento lo virtual,
vinculado Unicamente al movimiento abstracto, en el enfermo de ceguera psiquica. En

este sentido, el ejemplo mas relevante para dar razon de este cuestionamiento, Merleau-

% “E] movimiento abstracto estd comprometido en cuanto presupone la consciencia del objetivo
(...).Esta, pues, habitado por un poder de objetivacion, por una «funcién simbdlica», una «funcion
representativa», un poder de «proyeccion» que, por lo demas, esta ya en accion en la constitucion de las
«C0sas» Yy que consiste en tratar los datos sensibles como representativos unos de otros y como
representativos, todos juntos, de un «eidos», en darles un sentido, en animarlos interiormente, en
ordenarlos en sistema, en centrar una pluralidad de experiencias en un mismo nucleo inteligible, en hacer
aparecer en ellas una unidad identificable bajo diferentes perspectivas, en una palabra, en disponer detrés
del flujo de las impresiones una invariante que dé razén de las mismas y en poner en forma la materia de
la experiencia” (Merleau-Ponty, 1997, p. 138).

% Para Merleau-Ponty, nuestro cuerpo es el vehiculo para poseer un mundo y a través de sus gestos es
posible construir “un nuevo nucleo de significacion: es el caso de los hdbitos motores, como el baile”
(1997, p.164). Habitos que hemos aprehendido a través de nuestro cuerpo actual (aquel que procesa y
aprehende la realidad en el presente) y que se han almacenado (sedimentado) en nuestro cuerpo habitual.
En este sentido, el baile es creador de sentido y es instrumento para proyectar y construir un mundo
cultural. Sobre este punto, Philipa Rothfield en su texto Embracing the Unknown, Ethics and Dance
(Abrazando lo desconocido, la ética y la danza) le atribuye al baile un sentido ético a partir de Spinoza
sefialando que “el cuerpo virtuoso no es victima de los dictados de la coreografia, sino mas bien baila en
exceso de exigencia. La bailarina virtuosa aqui es la que puede invocar y mantener viva una fiesta
movible de potencialidad kinestésica. La ética surge porque el cuerpo virtuoso maneja sus encuentros —
con el suelo, con el tiempo, en el espacio, en relacion con las partes y funciones del cuerpo constituyente
— activamente, con el fin de manifestar una amplitud de actividad” (2014, p. 95). La cita anterior es una
traduccion propia de su version original en inglés: “the virtuosic body is not victim to the dictates of
choreography but rather dances in excess of requirement. The virtuosic dancer here is the one who can
summon and keep alive a moveable feast of kinaesthetic potentiality. The ethical arises because the
virtuosic body manages its encounters—with the fl oor, over time, in space, in relation to constituent
body parts and functions— actively , so as to manifest a breadth of activity” (2014, p. 95).
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Ponty lo plasma en una actividad propia de la vida cotidiana como es el hecho de
elaborar carteras. Destreza, que nuestro autor describe en el tercer punto de la primera
parte de la Fenomenologia de la percepcion, “La espacialidad del propio cuerpo” y que

ahora procederemos a explicar.

Merleau-Ponty introduce su explicacion sobre el ejemplo de la cartera
mencionando que el enfermo de ceguera psiquica, a causa de su enfermedad, es incapaz
de realizar movimientos abstractos como, por ejemplo, mover los brazos o las piernas si
alguien se lo pide, ni de reconocer cual ha sido el punto tocado si alguien le toca la
cabeza o0 la pierna. Sin embargo, lo que si puede realizar el enfermo, incluso
manteniendo los ojos cerrados, son movimientos concretos que responden a su instante
inmediato, a su vida cotidiana como comer, sonarse la nariz, e incluso si le pica un
mosquito poder llevar su mano al punto donde este le pico (1997, p.122). Estos
movimientos los ejecuta, ya que en palabras de Ferrante “no es necesario que el sujeto
tenga que situarse en un espacio objetivo sino que, pre-reflexivamente, puede llevar su
mano al punto en el cual el mosquito lo picd, y toda esta experiencia sucede en el orden
de le relacion vivida” (2008, p.8). Es en este contexto, el ejemplo que nos compete
analizar tiene lugar porque esté relacionado a los movimientos concretos que realiza el
enfermo. De esta manera este es capaz de elaborar una cartera por si mismo:

El enfermo ejecuta, aun con los ojos cerrados, con extraordinaria rapidez y seguridad, los

movimientos necesarios para la vida, a condicion de que sean habituales para él: coge el

pafiuelo del bolsillo y se suena la nariz, toma una cerilla de una caja de fosforos y enciende una
lampara. Su oficio es fabricar carteras y el rendimiento de su trabajo llega a las tres cuartas

partes del rendimiento de un obrero normal. Incluso puede, sin ningin movimiento
preparatorio, ejecutar a peticion estos movimientos «concretos» (Merleau-Ponty, 1997, p. 120).

En enfermo, en su capacidad para elaborar carteras o billeteras tiene una

pequefia virtualidad, nunca estd reducido a lo puramente objetivo, mecénico,

|98

precisamente porque tiene un espacio y un cuerpo habitual®™ para poder fabricar cosas,

como se muestra en la cita anterior. Sin embargo, su relacion con el mundo esta

% Para Merleau-Ponty, el cuerpo habitual ademas de cumplir la funcién de sedimentacion que se explicé
en la nota al pie nimero cincuenta, es también la apertura fundamental que tenemos con el mundo, es
portador de esta fe perceptiva que sostiene cada una de nuestras percepciones y gestos (1997, p.120). En
este sentido, el enfermo esta reducido a su cuerpo habitual (1997, p.120). De esta manera, en él hay
habitus (lo adquirido desde que nacemos) que le permite desde que nace gatear, caminar, hablar, leer,
montar bicicleta, y todo ello suscitado por el cuerpo actual (1997, p.121). Asi, cuando fue nifio aprendid
los comportamientos de los demas por su cuerpo actual y los almacend en su cuerpo habitual. Sin
embargo, cuando se le pide que pase a otro nivel, mas gratuito se pierde (1997, p.122-123).
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empobrecida (no es nula), porque su enfermedad lo condiciona®. Schneider, tal como lo
describe Merleau Ponty en la Fenomenologia de la percepcion, en la medida en que esta
reducido a lo habitual, sus acciones no son completamente mecanicas, sino que
implican algo de su capacidad de virtual. Estd actuando desde su pequefio Umwelt,
donde el enfermo utiliza un conjunto de herramientas para elaborar la cartera:
El sujeto situado frente a sus tijeras, su aguja y sus faenas familiares no tiene necesidad de
buscar sus manos o sus dedos, puesto que no son objetos que hay que buscar en el espacio
objetivo, huesos, musculos, nervios, sino potencias ya movilizadas por la percepcion de las

tijeras o de la aguja, la punta central de los «hilos intencionales» que lo vinculan con los
objetos dados (Merleau-Ponty, 1997, p. 123).

Asi, en la actividad que realiza el enfermo al tomar el hilo, un pedazo de cuero,
la tijera, se trasluce y concreta un cierto mundo habitual (me abro al mundo en una
temporalidad donde predomina el presente por debajo de un pasado), que tiene algo de
virtual, el mismo que esta preservado, porque se da un desborde del presente mas
cercano que al enfermo le es imposible captar. Por ejemplo, Merleau-Ponty en La
estructura del comportamiento explica que, el enfermo, al ver un ramillete de rosas'®
no le evoca absolutamente nada, las ve como un conglomerado de hojas espinosas y
secas, porque lo gratuito (el movimiento abstracto — lo virtual) se ha desvanecido en él

lel

(1953, p.245). Asi, el enfermo, prisionero de su cotidianidad ™" y actualidad, es decir, al

% No sé si este ejemplo es apropiado. En todo caso requiere una explicitacion que no se ha realizado.
Retomando los casos de violacion contra la mujer durante el conflicto armado, segun Jelk Boesten en su
articulo Analizando los regimenes de violacién en la interseccion entre la guerra y la paz en el Perd
comenta: “un padre relata coémo las chicas de la comunidad, incluso su hija, «no denunciaban porque ya
se habia habituado de vivir con la tropa», y sugirié que las mujeres jovenes de su comunidad fueron
atraidas con comida, alcohol y videos pornograficos (CVR, 2002, Testimonio 314025, anexo 7). (...)
Debido al consumo de alcohol y a la demanda repetida de tales servicios, los miembros de la comunidad,
e incluso los padres, podian afirmar que las jovenes «se habituaron a las tropas», aunque todo indica que
mujeres como Sonia resultaron profundamente traumatizadas a raiz de la experiencia (Boesten, 2007)”
(2010, p.81). En este sentido, se podria decir que de la misma manera que Schneider se encuentra
reducido por su enfermedad a una habitualidad donde solo puede fabricar objetos mecanicamente, asi
también, Sonia, vivid traumatizada por la crueldad del acto violento que los militares cometieron contra
ella por estar sometida, esclavizada y reducida a su habitualidad.

100 «E] hecho es que toda alteracion en la conciencia de las existencias individuales se traduce por una
modificacion del aspecto -concreto de las cosas. (...)[El enfermo] dice: "Ved esas rosas, mi mujer las
hubiera encontrado bellas; para mi, son un montdn de hojas, de pétalos, de espinas y de tallos". Sucede
con "la funcion de lo real" como con el "nativismo reflejo”, que cree explicar la percepcion precoz del
espacio fundandola sobre la conciencia que adquiririamos de ciertos reflejos localizadores, 0 como con
las teorias clésicas, que engendran el espacio visual a partir del espacio tactil” (Merleau-Ponty, 1953,
p.245).

101| a enfermedad psiquica y psicolégica que experimenta Schneider, tiene implicancias negativas en su
vida cotidiana porque la experimenta reducida a eventos mecanicos sin poder proyectarse, sofiar,
experimentar lo gratuito. Volviendo a los casos de violacion que han experimentado las mujeres durante
la violencia interna en el Pery; estos actos, cuyas consecuencias también han sido psiquicas y psicoldgicas
para las victimas, han tenido secuelas en su vida cotidiana, ya que su experiencia se reduce al dolor y
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estar enfocado en un yo puedo aferrado a lo dado, a lo fijo y puntual, se reduce su
experiencia tactil, a esta realidad concreta donde el tacto virtual se ha atenuado. Para
Ramirez, lo que en el enfermo se desvanece es “el tacto virtual, el hecho de que nuestra
tactilidad no se agota en el tacto actual, en el tocar efectivamente algo, sino que —y
esto gracias a la ayuda de la vision— contamos también con (...) el poder tocar”
(pp.236-237), es decir el hecho de poder cargar, tomar, levantar, etc. En definitiva, sin

el tacto virtual, la vision se reduce a la condicion de ceguera psiquica.

En este mismo sentido, para Merleau Ponty, el hecho que el mundo solo exista
para el enfermo como un mundo ya hecho o fijo, mientras que, en el sujeto normal sus
proyectos y suefios se concentren en el mundo, y aparezcan en él “como los letreros de
un museo que conducen al visitante” (1997, p. 129), hace que este no pueda ejercer esta
funcién de proyeccion que el sujeto normal si realiza, la cual es ejercida por el
movimiento abstracto:

Esta funcion de «proyeccion» o de «evocacion» (en el sentido en que el médium evoca y hace
aparecer a un ausente) es también lo que posibilita el movimiento abstracto: para poseer mi
cuerpo fuera de toda tarea urgente, para disponer de él a mi fantasia, para describir en el aire un
movimiento solamente definido por una consigna verbal o por unas necesidades morales, es
preciso asimismo que invierta la relacién natural del cuerpo y de la circundancia inmediata y que

una productividad humana se abra camino a través de la espesura del ser (Merleau-Ponty, 1997,
p.129).

Ahora bien, para Merleau Ponty, todo lo que ha permanecido en el enfermo,
aunque desvanecido (su relacion con el mundo - virtual- movimiento abstracto — yo
puedo), forma parte de un pequefio medio intencional que ha subsistido en Schneider
pero recortado. Ha subsistido como una actividad intencional reducida, mas cerca de lo
utilitario, de lo practico, de lo que sirve inmediatamente, como una regla instrumental.
Como consecuencia de ello, Schneider no es capaz de acceder por si mismo a sus

propios gestos y justificarlos porque solo puede razonar como una computadora que

sufrimiento, producto de estos actos que deben ser condenados. Escribens en su tesis Proyecto de vida en
mujeres victimas de violencia sexual en conflicto armado asi lo expresa: “Echeburua, de Corral y Amor
(2002) sefialan que un hecho violento tiene como consecuencia en la victima un dafio que podria
describirse en dos momentos diferenciados, llamando al primero lesion psiquica y al segundo secuelas
emocionales. La lesion psiquica hace alusion a las consecuencias inmediatas que muestra la victima y que
podrian remitir con el paso del tiempo, mientras que las secuelas emocionales serian aquellas que
persisten en la persona como consecuencia del suceso sufrido y que interfieren en su vida cotidiana de
forma negativa y a largo plazo. El dafio psicologico seria generado por la vivencia de una amenaza a la
vida 0 a la integridad y por la percepcion que tiene la victima de que el dafio que ha sufrido ha sido
intencionado. El impacto seria mayor si es que las consecuencias del hecho son multiples como en los
casos de abuso sexual en los que ademas puede haber un embarazo forzado o una enfermedad de
transmision sexual, entre otros (Echeburta et al., 2002)” (2011, pp.13-14).
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sigues Gnicamente reglas automaticas y mecénicas'®. En este sentido, al haber perdido
parcialmente lo virtual, queda reducido casi completamente a su entorno automatico y
utilitario. Esta gran frustracion y crisis que vive Schneider de no poder significar el
mundo, que no lo ha perdido de forma absoluta como si lo vive el sujeto normal, da

cuenta de la importancia que representa poder vivir desde lo virtual donde es posible

103

experimentar lo gratuito, la capacidad de desarrollar actividades como el baile™, y de

poder captar y recibir el gesto del otro:

No es nunca nuestro cuerpo objetivo lo que movemos, sino nuestro cuerpo fenomenal; y lo
hacemos sin misterio, pues es ya nuestro cuerpo, como potencia de tales y cuales regiones del
mundo, el que se erguia hacia los objetos por coger y los percibia. Igualmente, el enfermo no
tiene que buscar, para los movimientos concretos, una escena y un espacio en donde
desplegarlos, por estar ya dado también este espacio, es el mundo actual, es el pedazo de cuero
«que hay que cortar», es el forro «que hay que coser». Lo establecido, las tijeras, los pedazos
de cuero, se presentan al sujeto como polos de accion, definen con sus valores combinados una
cierta situacion abierta que reclama cierto modo de resolucion, cierto trabajo (Merleau-Ponty,
1997, p. 123).

Expuestas estas lineas, para Merleau-Ponty, hay una clara distincion entre

192 Sobre este punto Dreyfus, en su articulo Science, Merleau-Ponty and Recent Cognitive (Ciencia,
Merleau-Ponty y cognitivismo actual) publicado en la enciclopedia britanica Cambridge Companion
sefiala: "Al igual que una computadora, los principiantes, que no tienen experiencia en un dominio de
habilidades especificas, deben confiar en las reglas y caracteristicas mas importantes ya predeterminadas.
Por ejemplo, a un conductor principiante se le puede dar la regla "hacer el cambio a diez millas por hora™.
Un principiante mas avanzado puede ser advertido de prototipos como los tipicos sonidos del motor y
puede recibir muchas indicaciones tales como "bajar de cambio cuando el motor suene como esforzado™
Merleau-Ponty no discute estas primeras etapas de adquisicion de habilidades, excepto cuando aparecen
los casos patoldgicos, como el de Schneider, donde no es posible adquirir nuevas habilidades, pero debe,
en cada caso, razonar qué hacer con la regla que se le da -después de la computadora” (2005, pp.130-
131). La cita anterior es una traduccion propia de su version original en inglés: “Like a computer,
beginners, who have no experience in a specific skill domain, must rely on rules and predetermined
relevant features. For example, a beginning driver may be given the rule “shift at ten miles per hour.”
Amore advanced beginner can be led to notice prototypes such as typical engine sounds and can then be
given the maxims such as “shift down when the motor sounds like it’s straining.” Merleau-Ponty does not
discuss these early stages of skill acquisition, except as they appear in pathological cases, such as that of
Schneider, who cannot acquire new skills but must in each case reason out what to do like a rule-
following computer” (2005, pp.130-131).

103 «E] baile salvé la vida a esos jovenes. Bailar puede salvar el mundo” (PlayGround, 2017) fueron las
palabras de Francesco Prosciutto, instructor de armas en campos de tiro designado por la OTAN el 2015
para la operacion Apoyo Resulto en Kabul durante la guerra de Afganistan, quién tuvo a su cargo la
preparacion de un grupo de jovenes afganos. Este grupo fue particularmente complicado, comenta el
instructor, ya que todos tenia alguna deficiencia grave para el combate. Problema que no pudo resolver,
sino hasta que dos de sus soldados lo buscaron para invitarlo al cumpleafios de Malika, otra de sus
alumnas. Durante la fiesta se dio cuenta que su grupo no sabia bailar, y ahi descubri6 la raiz del problema:
ninguno tenia sentido alguno del ritmo. Asi manifiesta Prosciutto: “entendi que el entrenamiento estaba
siendo un desastre porque les faltaba mas psicomotricidad, mas control del cuerpo. Asi que al dia
siguiente cogi mi radio, la llevé al campo de tiro, los puse en formacion y le di al play, y les dije <<si
quieren aprender a dispar a sobrevivir, tendran que aprender a bailar >>” (PlayGround, 2017). Después de
una semana solo de bailar tenian mejor control del cuerpo y sus movimientos fueron méas agiles y
productivos, pero lo mas significativo fue que el baile salvé sus vidas.
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ambos movimientos: el concreto y el abstracto'®, donde lo virtual desempefia un rol
fundamental en el movimiento abstracto que ejecuta el sujeto normal y que en el
enfermo se desvanece. Realidad que permite revelar, que sin lo virtual, el sujeto solo se
reduciria a su presente actual condicionado por acciones mecanicas y utilitarias. Asi,
considerar al cuerpo “dentro del movimiento abstracto, no es solamente vehiculo sino
que se convierte en fin del movimiento. No obstante, al cambiar de funcién, cambia
también de modalidad existencial y pasa de lo actual a lo virtual” (Merleau-Ponty, 1997,
p.128).

En definitiva, para Merleau-Ponty, el enfermo como consecuencia de su herida,
que ha debilitado su dimension de existencia por el desvanecimiento de lo virtual, ha
mantenido su ser en el mundo. Ademas, en comparacion con el sujeto normal, quien se
abre por su tarea a un mundo que orienta y al cual confiere constantemente espacialidad

y temporalidad, en el enfermo esto se ha reducido pero no eliminado.

4.1.2. El gesto en el enfermo

Se ha mencionado que Schneider ha sido vulnerado, golpeado en su cerebro
por un pedazo de obus. EIl objetivo de Merleau-Ponty es hacernos ver que esta
enfermedad que es fisica y fisiologica también tiene sus repercusiones sobre lo
psicolégico, es decir, sobre la capacidad del enfermo para proyectarse mas alla de su
entorno habitual hacia algo que podriamos llamar, lo abstracto, es decir, un entorno que
va méas alla de sus capacidades para hacer carteras y que lo abre a algo como una

104 para Merleau-Ponty “La distincién del movimiento concreto y del movimiento abstracto, del Greifen y
Zeigen, seria la de lo fisiologico y de lo psiquico, de la existencia en si y de la existencia para si”’(1997,
p.139). Con esta distincion, el fenomendlogo esté diciendo en primer lugar, que, en esta diferencia entre
lo intelectualista, es decir, el para si y lo empirista, el en si es posible encontrar una manera de tratar
nuestro ser al mundo. Si lo tomamos desde una perspectiva empirista solo lo tratamos como una emocion
intelectual o una revision ciclica. Hecha esta aclaracion respecto al “movimiento concreto”, este estaria
relacionado al Greifen y al para si, mientras que el “movimiento abstracto” al Zeigen y al en si.
Asimismo, el en si y el para si es lo psiquico y psicolégico, respectivamente, aquellos que forman como
un engranaje que permiten que el en si y el para si desaparezcan y ambos sean el ser al mundo como
totalidad y como proyecto. Ahora bien, aquello aterrizado y relacionandolo al contexto del enfermo, lo
que esta diciendo Merleau-Ponty es que, el enfermo esta encerrado en lo rutinario y no puede desbordarse
en lo gratuito, que forma parte de lo virtual, porque todo lo que desborda lo utilitario se le ha escapado
por su herida, asi también todo lo que esta como no utilitario lo ha aprendido. Por lo tanto, lo utilitario,
que es el movimiento concreto, lo mantiene, y el movimiento abstracto, que es lo virtual, lo gratuito, se ha
desvanecido.
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dimension de lo virtual, en el sentido de nuestro autor. Ahora, se analizard otra
deficiencia que experimenta el enfermo tras estar reducido a lo Unicamente habitual, a
saber, su incapacidad para poder reconocer un gesto de forma completa para darle vida

y significacion a partir de lo virtual*®.

Para Merleau-Ponty, el enfermo de habito'®

, reducido a lo que sabe hacer, es
consciente de su espacio corporeo pero no como medio de expresion de un pensamiento
espacial gratuito y libre. Puede reconocer un gesto pero no es su intencionalidad motriz
la que lo reconoce, sino su capacidad intelectual, como cuando se le pide que realice un
movimiento “primero repite la orden con un acento interrogativo, luego su cuerpo se
instala en la posicion de conjunto exigida por la tarea y por fin ejecuta el movimiento”
(1997, p.121). Asimismo, cuando se le interrumpe mientras esta haciendo ejercicios y se
le pide que realice con su brazo otro movimiento distinto al que estaba realizando, tiene
que primero encontrarlo. Esto quiere decir, encontrar aquel gesto que se le ha perdido
por haber realizado este cambio de movimiento. De esta manera, para nuestro autor, su
“gesto (...) pierde el caracter melddico que ofrece en la vida habitual y se convierte

visiblemente en una suma de movimientos parciales laboriosamente adicionados poco a
poco” (1997, p.122).

105 para Merleau-Ponty, los gestos permiten comunicarnos con el otro a partir de una correspondencia
mutua entre nuestras propias intenciones y las del otro, entre nuestros propios gestos y los del otro, como
si muestras intenciones habitaran en su cuerpo y viceversa (1997, pp.-202- 203). En este sentido los
gestos son una manera de darle sentido a mi experiencia perceptiva, a la relacién de mi cuerpo con el
mundo, a mi relacién con el otro, y con otros. Son finalmente creadores de una significacion finita.
Tomando en cuenta esta reflexion sobre el gesto, y retomando los casos de violencia sexual contra la
mujer durante el conflicto armado en el Perd, el gesto puede ser precisamente dador de sentido para
nuestra sociedad en la medida en que ayuda a reparar y sanar heridas. Asi lo afirma la versién abreviada
del informe final de la Comisidn de la Verdad y Reconciliacion HATUN WILLAKUY: “La CVR propone
que se desarrollen ciertas acciones de contenido simbolico que conformen un conjunto de rituales civicos
que, de un lado, apunten a la refundacién del pacto social y, del otro, busquen establecer hitos
representativos de la voluntad del Estado y de la sociedad de que no se repitan hechos de violencia y
violacion de derechos humanos como los ocurridos entre 1980 y 2000. El objetivo de las reparaciones
simbdlicas es contribuir a restaurar el lazo social quebrado por la violencia entre el Estado y las personas,
y entre las personas mismas, a través del reconocimiento publico del dafio que les infligié la accion de los
grupos subversivos y la accién u omisién del Estado, en la basqueda de favorecer la reconciliacion
nacional y el fortalecimiento de un sentimiento de solidaridad del conjunto de la sociedad peruana hacia
las victimas. Los componentes de este programa son: gestos publicos, actos de reconocimiento,
recordatorios o lugares de la memoria, actos que conduzcan hacia la reconciliacion.” (2004, p.419).

1% para Ferrante de acuerdo con Merleau-Ponty “El habito reside en el cuerpo como mediador de un
mundo. Asi, el hbito no es ni un conocimiento ni un automatismo, sino un “saber que esta en las manos”;
e implica la posibilidad de dilatar nuestro ser en el mundo o de cambiar la existencia anexandonos nuevos
mundos. Es decir, que sujeto y mundo son términos inseparables: el mundo se hace carne en el sujeto y
establece un mundo pre-objetivo anterior al orden del consciente, pues configura un conjunto de
disposiciones sedimentadas en el cuerpo pero que no cierran la experiencia, sino que permiten recrear, al
nivel de la experiencia corporal o individual, un mundo particular entre todos los posibles” (2008, p. 10).
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Entonces, el gesto de Schneider se ajusta a un analisis tradicional de la
percepcion que no incluye lo virtual. Por esta razon, para Merleau-Ponty, solo distingue
datos que son producto Unicamente de su inteligencia. Solo diferencia objetos en un
contexto y sentido instantaneo porque todos sus actos le son familiares, los mismos que
se dan para nuestro autor, en términos kantianos, como aquellas entidades que estan
libres de toda “adherencia temporal” '%’, y estan, a su vez, constantemente preparados
para recibir y realizar otro gesto de esta misma especie habitual (1997, 122). Por lo
tanto, de acuerdo con Garcia, el gesto “se da como un acto intelectual (la aplicacion de
una categoria o un juicio) que da forma a una multiplicidad sensible caotica” (2012,

p.130), que no responde al terreno de lo virtual.

Para Merleau-Ponty, el gesto, que no es habitual para el enfermo, no interesa,
no lo capta, lo puede construir intelectualmente. Su gesto, producto de esta
consideracién intelectual se ha reducido a la motricidad, definida como “« (...) la esfera
primaria en donde se engendra, primero, el sentido de todas las significaciones (der Sinn
aller Signifikationen) en el dominio del espacio representado»” (1997, p.159), la misma
que ha sido afectada de manera casi definitiva por este pedazo de obus, y como
consecuencia de ello, el ser al mundo del enfermo se ha limitado a una especie de

energia Unicamente operativa.

De esta manera, la intencionalidad operante, que actGa a través del cuerpo
desde su compromiso con el mundo, y que en pablaras de Haour “articula al mundo
sensible en lo que esta delante, en lo que esta mas lejos de esto que esta delante y en lo
que esta detras de mi: es una suerte de pasado espacial que acabo de vivir” (2010, p.
112), ya no tiene el mismo nivel que tenia antes de la herida. Ademés su yo puedo'®,

en relacién al gesto, queda debilitado ante la posibilidad de realizar gestos que se

107 «pyedo, pues, instalarme, por medio de mi cuerpo como potencia de cierto numero de acciones
familiares, dentro de mi contexto inmediato como conjunto de manipulada, sin apuntar a mi cuerpo y a mi
contexto inmediato como objetos en sentido kantiano, eso es, como sistemas de cualidades vinculadas por
una ley inteligible, como entidades transparentes, libres de toda adherencia local o temporal, y prontas
para la denominacion o, cuando menos, para un gesto de designacion” (Merleau-Ponty, 199, 122).

108 «Estas aclaraciones nos permiten comprender, finalmente, sin equivocos la motricidad como
intencionalidad original. La consciencia es originariamente no un «yo pienso que», Sino un «yo puedo».
Ni mas ni menos que la perturbacion visual, la perturbacién motriz de Schneider no puede reducirse a una
deficiencia de la funcion general de representacion. La visién y el movimiento son maneras especificas de
relacionarnos a unos objetos y si, a través de todas esas experiencias, se expresa una funcion nica, es esta
el movimiento de existencia, que no suprime la diversidad radical de los contenidos porque los vincula,
no situandolos a todos bajo la dominacion de un «yo pienso», sino orientandolos hacia la unidad
intersensorial de un «mundo»” (Merleau-Ponty, 1997, p.154).
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reducen tan solo a una funcion restrictiva en la tarea. Asi pues “la tarea le arranca los
movimientos necesarios por una especie de atraccion a distancia, como las fuerzas

fenomenales en accion en mi campo visual” (Merleau-Ponty, 1997, p.123).

Entonces, hecha estas consideraciones, para Merleau-Ponty, la intencionalidad
motriz'®, que le permite al sujeto normal acceder y dirigirse al mundo y al objeto,
previamente a la representacion’® y a la conciencia tética (Husserl), a través de su
motricidad, en el enfermo se oculta. Este ocultamiento, Merleau-Ponty, lo explica con
un ejemplo. Si el enfermo pretende imitar los movimientos que realiza el médico, a
través, de un espejo que los refleja como dirigir su mano derecha a su oido derecho, lo
hard, pero con mucha dificultad y quiza confunda el brazo o el oido que mueve (1997,
p.158). Ello, por un problema de identificacion (intencionalidad motriz), que no ocurre
con un sujeto normal, quien ‘“tiene su cuerpo, no so6lo como sistema de posiciones
actuales, sino ademas (...), como sistema abierto de una infinidad de posiciones

equivalentes en otras orientaciones” (1997, p.158).

Para Merleau-Ponty, los movimientos del sujeto normal, bien definidos en su
posicién y localizacién, seran posibles gracias al esquema corpdreo que presupone una
intencionalidad motriz que lo sostiene y es condicion de posibilidad para la
propriocepcion. Ademas, el esquema corporeo, como vimos, en tanto sistema que
organiza los dérganos sensoriales de nuestro cuerpo, permite que nuestras tareas
motoras tengan una respuesta inmediata a través del gesto, las mismas que, en el
enfermo se debilitan, a causa de la ceguera psiquica o apraxia que este padece. Esta, a
su vez, hace que se debilite también su funcién motriz (por estar adherida a ella), ya que

199" para Merleau-Ponty “La experiencia motriz de nuestro cuerpo no es un caso particular de
conocimiento; nos proporciona una manera de acceder al mundo y al objeto, una «practognosia» que debe
reconocerse como original y, quizas, como originaria. Mi cuerpo tiene su mundo o comprende su mundo
sin tener que pasar por unas «representaciones », sin subordinarse a una «funcion simbdlica» u
«objetivante»” (1997, pp. 157-158).

1o Merleau-Ponty en una nota al pie menciona que “toda formula de movimiento, al mismo tiempo que se
nos ofrece como una representacion, se da a nuestro cuerpo como una posibilidad practica determinada.
El enfermo ha retenido la formula del movimiento como representacion, pero esta no tiene sentido para su
mano derecha, 0 su mano derecha no tiene ya una esfera de accion. <<Ha conservado todo lo que es
comunicable en una accién, todo lo que esta ofrece de objetivo y perceptible para el otro. Lo que le falta,
la capacidad de conducir su mano derecha en conformidad con el plan esbozado, es algo que no es
expresable ni puede ser objeto para una consciencia extrafia, es un poder, no un saber (ein Kénnen, kein
Kennen). >> (id., p. 47.). (...) El <<poder>>, o potencia del que tratamos mas arriba, se vuelve una
<<propiedad de la sustancia nerviosa>> (Id., p. 47). Se recurre una vez mas a la alternativa de la
consciencia y del cuerpo, que creiamos ya superada con la nocion de Bewegungsentwurf o proyecto
motor” (1997, p.155).
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“«o es la funcion simbolica o significativa en general la que queda afectada en los
casos de este tipo: es una funcion mucho mas originaria y de caracter motor, a saber, la
capacidad de diferenciacion motriz del esquema corporeo dinamico»” (Merleau-Ponty,
1997, p.159). Este altimo punto, lo aclara de forma precisa Donald A. Landes:
Cuando he aprendido un gesto, no necesito representar el espacio externo de mi cuerpo para
terminar el gesto (como hace Schneider). Siento la posibilidad de mis movimientos
apareciéndose en mi mundo percibido, y apenas tengo la intencién mi cuerpo se recoge en la
tarea. Por medio de este arco intencional proyecto un cierto campo de acciones posibles (...).
Esto sugiere a Merleau-Ponty la necesidad de una teoria gestual de significado (...), para

reconocer que el pensamiento y el discurso no son aspectos separables de mi experiencia
afectiva, “el gesto no me hace pensar la ira, es la ira en si misma”*** (190) (2013, p.157).

En definitiva, de acuerdo con Merleau-Ponty, los gestos que se dan en el
enfermo le hacen pensar, son para €l como una especie de imitacion o representacion
intelectual no espontanea, al contrario de como lo presenta la cita, la cual, revela el
aspecto puro y originario del gesto en si mismo, el mismo que, en un sujeto normal, se
da dentro su esquema corpoOreo, cuyas tareas siempre explicitan una intencionalidad
motriz cuya temporalidad se manifiesta en un presente vivo significativo y es expresion

de lo virtual**?,

Asimismo, comprobar que todo gesto posible, gratuito, virtual no es
posible en el enfermo, revela la importancia de reconocer y valorar las bondades
infinitas, que se desprenden de lo virtual, cuyas dimensiones gestuales significativas son
siempre inagotables y condicion de posibilidad para acceder a otro posible y

significativo para mi.

1UE] texto original esta en inglés y la traduccion es propia: “When 1 have learned a gesture, 1 do not need
to represent external space and my body in order to complete the gesture (as Schneider does). | sense the
possibility of my movements haunting my perceived world and no sooner than do | have the intention
does my body gather itself up toward the task. Through the intentional arc | project (non-thetically) a
certain field of possible actions. (...). This suggests to Merleau-Ponty the necessity of a gestural theory of
meaning (), to recognize that thought and speech are not separable aspects of my experience. In terms of
affective experience, "[t]he gesture does not make me think of anger, it is the anger itself" (190)”
(Landes, 2013, p.157).

112 para Haour: “El sujeto normal (...) vive el mundo percibido, el espacio percibido y el espacio virtual,
que su gesto abre en él, como un mismo mundo Unico donde la oferta del mundo puede ser diferenciada
gracias a la reapropiacion que hace de ella: el hombre normal no habita el mundo natural como un todo
hecho, como un presente en el sentido de una realidad saturada y plena. La funcién de anticipacion que
orienta su gesto discierne en la oferta del mundo algo més que lo presente y actual: adivina lo posible y lo
virtual en lo presente y en lo actual” (2010, p.121).
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4.2. El desvanecimiento del otro en el enfermo de ceguera psiquica: la narracion

del doctor

La ultima parte de este capitulo estara enfocada en revisar como es que se
desvanece la percepcion que el enfermo tiene del otro (no le suscita nada), a partir de la
narracion de una historia que otro (podria ser el médico) le esta contando. Dimensién
intersubjetiva, que, como sefialamos en el segundo capitulo, es condicion de posibilidad
para hablar de lo virtual (posible), en tanto que el otro se me da como posibilidad para
mi. Merleau-Ponty, en el tercer punto de la primera parte de la Fenomenologia de la
percepcion que estamos revisando, sefiala el siguiente ejemplo:

Efectivamente, si se cuenta al enfermo una historieta, se constata que en lugar de captarla como

un conjunto melddico con sus tiempos fuertes, sus tiempos débiles, su ritmo o su curso

caracteristico, sélo la retiene como una » serie de hechos que hay que anotar uno por uno. Por
es0 no la entiende mas que si se hacen unas pausas en el relato y se aprovechan para resumir en
una frase lo esencial de lo que acaba de contarsele. Cuando él cuenta, a su vez, la historieta,
nunca lo hace segun el relato que se le ha hecho (nacherzéhlen): no acentiia nada, no entiende

el progreso de la historieta, sino a medida que la cuenta y el relato se reconstituye como parte
por parte (1997, p.149).

Esta cita revela la capacidad que tiene el sujeto que le narra la historia al
enfermo de actuar en el mundo teniendo la certeza de que él puede hacer algo bajo el
fondo de un mundo (dentro del cual, lo posible esta envolviendo lo real) que amplia su
horizonte perceptivo y lo hace inacabado (como vimos en el ejemplo de la playa). En
este sentido, la Fenomenologia de percepcion es una analisis que se centra, no solo en
el conocimiento o en el cogito, sino sobre el yo puedo del cuerpo que nuevamente
vuelve a aparecer. Esta vez, en el contexto del enfermo, quién ha olvidado esta

invitacion que nos hace el mundo de poder actuar.

Bajo este mismo registro, cuando quien le narra la historia al enfermo, incluye
en la narracién la vida de otra persona, esta, el enfermo no la logra captar. Esto sucede,
ya que segin Merleau-Ponty “el otro no le dice nada” (1997, p.150). Las palabras de
quién le esta contando la historia no son motivo para que él realice una proyeccién de
los hechos del relato, sino que son simple interpretaciones metddicas para él. En este
sentido, segiin Haour, “el hombre enfermo, aunque inteligente, solo tiene presente lo
inmediatamente dado y no posee la experiencia inmediata de un pensamiento que
pudiera ser el de otro, puesto que ello supondria una capacidad de descentrarse que ha
perdido” (2010, p.127).
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De esta manera, la vida de la persona que narra (médico) y de la que estaria
implicita en la historia no son para la vida del enfermo algo que él podria vivir, sino que
él las ve como aquel informe policial que una persona haria en la comisaria para
notificar, declarar o denunciar algo que le haya sucedido. En otras palabras, no ve en la
narracion que le hace el doctor, una posibilidad suya, la posibilidad de que esa vida
podria ser la suya, que sus vivencias, proyectos, suefios y alegrias le dicen algo a su
propia vida, sino una narracion de algo que ha sucedido y con la cual se informa. Asi
pues, la narracion que el enfermo escucha, implica que él se reduzca a repetir los hechos
uno a uno, los intente interpretar descomponiéndolos parte por parte, para que pueda
captar la sensibilidad del otro, pero, incluso asi, el otro no le va a suscitar ni trasmitir
nada, no le va producir ningun sentimiento ni va poder reconocerlo como otro cercano

y humano™**.

Por lo tanto, el otro para el enfermo no se le da como algo que él pudo (su yo
puedo esta debilitado) haber conocido y que él mismo lo hubiera podido vivir. Asi, para
Merleau-Ponty, el enfermo de ceguera psiquica no ha sido capaz de descentrarse de su
vivencia bioldgica, ni de pensar que hay un otro que vive de manera distinta a la de él,
que él podria comprender o vivir, y, que, por su enfermedad, no es posibilidad para él.
En este sentido, su yo puedo se ha enfermado pero no ha desaparecido. Su proyecto se
limita a si mismo, no tiene mundo como posibilidad, como correlato de un yo puedo, lo

tiene como un entorno reducido.

Ahora bien, a diferencia del enfermo, el sujeto normal comprende la historia

narrada como un acontecimiento que le es propio, cercano y humano. No es interpretada

113 En este contexto, el enfermo no puede reconocer a otra persona como aquel otro que le dice algo, que
lo interpela, donde él puede vivir y disfrutar compitiendo su vida con la del otro, haciéndola suya. Solo
es para él un relato, un discurso mas; sus problemas, intereses, proyectos no le suscitan nada. Retomando
la reflexién sobre los actos de violencia sexual contra las mujeres durante el conflicto armado interno,
segln el libro ABUSARUWANKU Violacién de mujeres: silencio e impunidad reza lo siguiente: “Una
joven mujer, al dar cuenta de un hecho de violencia sucedido en la década de 1990, (...) explicar su
situacion actual bajo la luz de la dominacion, la autoridad y el poder de los otros, los ajenos, los blancos.
Se trata, pues, de una metafora altamente significativa y que sefiala un problema que se arrastra desde la
fundacion de la sociedad peruana: el desconocimiento del otro, la exclusién del indigena, el autoritarismo
y el abuso del poder.” (2003, p.16). Por lo tanto, la realidad de la violencia contra la mujer implica que las
victimas, por el trauma tan fuerte que han vivido, pierdan su capacidad corporal de dar sentido al mundo
desde lo virtual. Capacidad gratuita que expresa su cuerpo para entender al otro como aquel que es una
posibilidad suya. De esta manera, “frente a las exigencias del conflicto, el otro era enemigo, no podia ser
personalizado” (2003, p.53). Asi, segiin Rocio Silva Santisteban “el cuerpo [de la mujer] es el lugar de la
opresion, del dolor, del sufrimiento. . . . El cuerpo de la mujer es el locus de la reproduccion y del dolor:
ese es su ‘destino’” (2003, pp.208-09).
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mecanicamente, sino que puede proyectarse en ella, retomarla y sentirse parte de ella
porque la podria vivir. Esta posibilidad, que no es su vida, sino la de otra persona que
podria aparecer en la narracion y que él podria habitar, es posible, porque la comprende
en su totalidad y no parte por partes. Segun Haour, la vida del otro, que estaria implicita
en la narracion, para el sujeto normal tiene significacion “porque el otro se inserta en un
mundo posible, le dice algo, tiene inmediatamente significacion por coexistencia: esta
coexistencia es, precisamente, el dejar de estar centrado, la funcion de lo posible y de
anticipacion que el hombre enfermo ha perdido” (2010, p. 127). De esta manera, esta
dimension de lo posible y de la anticipacién y del yo puedo del cuerpo, es para Merleau-

Ponty lo virtual.

Asi pues, de acuerdo con nuestro autor, esta capacidad del cuerpo humano (lo
virtual), que habita en el sujeto normal y que en el enfermo se desvanece, esta
expresando a la temporalidad (entendida como un aspecto que responde a la dinamica
del presente vivo que excede el presente de ser algo sobre si mismo), y al relacionarse
con la dimension de lo posible, permite entender al otro como posible para mi, es decir,
que su vida me dice algo, me interpela, no de forma mecanica, como en el enfermo,

sino desde una significacion, desde un descentrarse.

De esta forma, en el enfermo “« (...) la situacioén posible en cada momento es
tan limitada que (...) cuando se charla con €I, no oye el rumor de otra conversacion que
tiene lugar en la pieza de al lado” (Merleau-Ponty, 1997, p. 152). Ademas, si se le sirve
un plato con comida no sera capaz de preguntarse quién lo ha preparado o como lleg6 a
su mesa. En definitiva, ha olvidado su capacidad espacio-temporal del mundo. Para él,
segun Merleau-Ponty el futuro y el pasado no seran mas que “prolongaciones

«encogidas» del presente” (1997, p. 152).

En sintesis, el enfermo, consciente de la instrumentalidad de las cosas, oculta

todo lo gratuito, todo gesto virtual (posible) y duradero, y, también al otro'** como

1% para Gonzales y Jiménez en su articulo Fenomenologia del entrecruce del cuerpo y el mundo en
Merleau-Ponty: “el otro es pensado como un centro de accion humana, y en su comportamiento y sus
gestos nos pone al tanto con el mundo y su sentido; ya nada es indiferente, pues ejerce sobre nosotros
toda su potencia significativa. Hay, pues, un sentido que se anuncia en el comportamiento del otro y que
me es accesible, de manera que hay en nosotros la ejecucién de potencias operatorias dispuestas a ser
percibidas y compartidas. Estamos pisando el terreno de la intencionalidad, pues la accion motriz de
nuestro cuerpo no solo lo pone en condiciones de apuntar a un mundo, de dirigirse a él en forma
indiferente; hay en el cuerpo esa intencionalidad de apuntar siempre al otro, de mostrar el bagaje de
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posibilidad suya. Solo es capaz de percibir la mecanicidad del presente (fabricar una
cartera, buscar un hilo, una tijera, cortar, etc.). Este, es un primer nivel de virtual
unicamente a lo directamente utilitario, que al enfermo lo desborda como tal, pero no
lo solicita. En concreto, para Merleau-Ponty, nuestro cuerpo vivido, en tanto estructura
donde se dan nuestras acciones siempre posibles y virtuales, es un cuerpo de caracter

virtual y no objetivo (1997, p. 265).

estructuras dispuestas a ser compartidas por él. Las modalidades de la accion motriz y la situacion
postural —gestual- son revitalizadas en el acto significativo del otro” (2010, p.126).
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CAPITULO V: LA PALABRA COMO PRODUCCION DE UN
MUNDO COMUN E INAGOTABLE

(...) el sentido de la palabra no es mas que la manera como ésta maneja ese mundo lingiistico
o como modula en ese teclado unas significaciones adquiridas. (...). Podemos hablar varias
lenguas, pero una sola sera siempre aquella en la que vivimos. Para asimilar una lengua por
completo, habria que asumir el mundo que ella expresa, y nadie pertenece nunca a dos mundos
a la vez. Si hay un pensamiento universal, éste se obtiene recogiendo el esfuerzo de expresion
y de comunicacién tal como ha sido intentado por una lengua, asumiendo todos los equivocos,
todas las mutaciones de sentido de que esta hecha una tradicion lingiistica y que miden
exactamente su poder de expresion (Merleau-Ponty, 1997, p. 213).

Hemos llegado a la parte final de esta investigacion, que ha tenido como objeto
fundamental de interpretacion, el concepto de lo virtual. Hasta aqui se ha analizado, en
términos de Merleau-Ponty, desde la perspectiva de la percepcion, donde se manifiesta
lo virtual, como esta dimension anticipada, en cuanto naturaleza potencial que hace
operante al cuerpo, se expresa en la temporalidad de la sintesis transitiva. Esto se
realizd, a partir de un analisis de la percepcion donde se explicd que el mundo es un
mundo siempre abierto a las posibilidades de nuestro cuerpo. Asimismo, esta
percepcién nos lanza a un mundo donde el otro es una posibilidad para mi, es una forma
de anticipar este mundo de manera significativa para mi. Y por Gltimo, esta misma
percepcion, donde se manifiesta lo virtual, bajo un horizonte anticipado, inagotable e
inacabado que yo puedo compartir con otros, se ha desvanecido en el enfermo de
ceguera psiquica (Schneider).

Asi pues, luego de haber pasado por estas tres partes propias de la nocion de lo
virtual, es preciso introducir un Gltimo aspecto de la misma, el cual, de acuerdo con
Merleau-Ponty y para fines de esta investigacion, es fundamental dentro de la propuesta
de la percepcion de nuestro autor: la dimension temporal del “no-ser”, la cual para
Merleau-Ponty hace posible que el ser encuentre hondura en el transito de la percepcion
al gesto, y alcance mayor profundidad en la palabra (la etapa final del proceso en la que

nuestro cuerpo recoge lo sensible), la misma que, a su vez, se sedimenta o anticipa en el

99



lenguaje, el cual va a incurrir en un olvido del mundo de la vida, y de sus propios
antecedentes pre-cientificos y pre-reflexivos. Ello, por haber sido coaccionado y

limitado por dos corrientes filoséficas: el empirismo y el intelectualismo.

La salida que Merleau-Ponty sugiere, para que el lenguaje pueda volver a este
vinculo originario del cuerpo con el mundo —donde yo puedo reconocer cudl es el
vocablo que comparto dentro una comunidad linguista, es decir, identificar el lenguaje
instituido que nos permite comunicarnos con otros y movernos en el mundo — sera la
“reflexion radical”. Esta fue explicada en el primer capitulo de la presente investigacion
y ahora volveremos a ella para destacar su aporte a la percepcion en relacion al
lenguaje, como temaética transversal en la Fenomenologia de la percepciéon de Merleau-

Ponty.

Todo este proceso sera explicado en las siguientes lineas tomando como
referencia el capitulo sexto de la primera parte de la Fenomenologia de la percepcion,
“El cuerpo como expresion y la palabra”. Se abordaran tres puntos cuyo objetivo sera
explicar como lo virtual encuentra su sentido original y verdadero al entrelazar la
temporalidad de nuestro cuerpo con las posibilidades del no ser en el lenguaje, a través

de la percepcion, el gesto y la palabra.

En el primer apartado, se explicarda coémo la percepcién envuelve el gesto, el
cual recoge el mundo y como la palabra en cuanto que gesto brota de este recoger el
mundo, y finalmente como lo virtual, en tanto totalidad anticipada, se da como un todo

sobre el cual se expresan sus partes: la percepcion, el gesto y la palabra.

En el segundo apartado, se analizara la relacién de lo instituyente (palabra) y lo
instituido (lenguaje) que permiten seguir abriendo el mundo y reavivar nuestra manera

de comprender el lenguaje dentro del campo de lo virtual.

En el ultimo subcapitulo se explicara el olvido que el lenguaje tiene de sus
propios antecedentes (la dimisién pre-cientifica o pre- reflexiva) y como vuelve a ellos a

partir de la reflexion radical.
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5.1. El todo y las partes: la percepcion, el gesto y palabra

Para Merleau-Ponty, el no-ser es el espacio, promovido por el movimiento que
lanza el cuerpo hacia el mundo (el proyecto global que se mencioné en el primer
capitulo). Asimismo, el no- ser, motivado por este movimiento, se proyecta méas alla
del &mbito del ser- en el - mundo, del presente actual, porque se sitia en un futuro

anticipado. Proceso que es posible, por la sintesis transitiva''®.

Volviendo al analisis de la percepcion, que se explicd en el primer capitulo, y
en concreto al ejemplo de la playa, el no-ser para Merleau-Ponty comprende la
dimension mas profunda que alberga el mundo, se instala por debajo de la figura bajo la
piel de un horizonte pasado y futuro. En palabras de Merleau-Ponty:

El espacio corp6reo puede distinguirse del espacio exterior y envolver sus partes en lugar de

desplegarlas porque este espacio es la oscuridad de la sala necesaria para la claridad del

espectaculo, el fondo de somnolencia o la reserva de potencia vaga sobre los que se destacan el
gesto y su objetivo, la zona de no-ser ante la cual pueden aparecer unos seres precisos, figuras

y puntos. En Gltimo anélisis, si mi cuerpo puede ser una «forma» y si puede haber delante de él

unas figuras privilegiadas sobre unos fondos indiferentes, es en cuanto que esta polarizado por

sus tareas, que existe hacia el «esquema corpdreo» es finalmente una manera de expresar que
mi cuerpo es-del-mundo (1997, pp.117-118).

Asi pues, esta zona donde se destacan los gestos es la zona del no-ser''®

, la
cual, para Merleau-Ponty, se encuentra dentro de la percepcion, que como ya se dijo
antes, es un primer nivel de recoleccion de lo sensible que transforma el mundo en un
mundo orientado, que tiene siempre una unificacion presumida. Este primer nivel de la
percepcion envuelve el gesto mismo, es decir, el gesto estd envuelto en la misma
operacion de recoleccion del mundo. Asimismo, este se da como una primera
comunicacion con otro comportamiento del mundo comun en el cual estamos viviendo.

En este sentido, como se indicé en el tercer capitulo, la comunicacion empieza con el

115 para Haour: “La “sintesis transitiva” que nuestro cuerpo realiza bajo el impulso de la temporalidad que
lo atraviesa (y que es sinénimo de la “intencionalidad operante” que hemos evocado anteriormente) se
puede relacionar ahora con una orientacion que nos da Merleau-Ponty en otra parte de la Fenomenologia
invocando, en este primer nivel, lo que denomina “un pensamiento mas viejo que nosotros” que es
precisamente el esfuerzo permanente que hace nuestro cuerpo para ordenar el mundo. Este esfuerzo no
depende del pensamiento del entendimiento, de la “intencionalidad de acto”, sino de esta elaboracion mas
originaria de la intencionalidad operante, de ese “pensamiento mas viejo que nosotros” ” (2009, p.4).

18 para Haour: “el gesto esta desarrollando lo que la percepcion habria ya abierto, introduciendo algo de
“no ser” en este “ser” cerrado del presente (...) y el futuro presumido es un “no ser” que hace despegar
del ser: lo cava, le da profundidad” (Haour, 2009, p.5). De esta manera, “este despegar- que se va
profundizando de la percepcion al gesto, tiene ahora otra profundizacion, para Merleau-Ponty, en la
palabra” (2009, p.5).
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gesto, en la medida en que el comportamiento del otro nos gesticula. Esta gesticulacién
indica la manera como el otro anticipa el mundo. Para Merleau-Ponty, este proceso se
da de la siguiente manera:
Todo ocurre como si la intencién del otro habitara mi cuerpo, 0 como si mis intenciones
habitaran el suyo. El gesto del que soy testigo dibuja en punteado un objeto intencional. Este
objeto pasa a ser actual y se comprende por entero cuando los poderes de mi cuerpo se ajustan

al mismo y lo recubren. El gesto esta delante de mi como una pregunta, me indica ciertos
puntos sensibles del mundo, en los que me invita a reunirme con él (1997, p.202).

De esta forma, para Merleau-Ponty, en esta prolongacion o dilatacion de este
primer nivel de expresion, se da el paso al nivel de la palabra, la misma que es un gesto
que retoma el mundo tal como este ha sido comunicado y envuelto en la percepcion.
Esto sucede, ya que la palabra estd ampliando la capacidad de virtual que tiene la
intencionalidad operante, en tanto que posee un poder de escape'’’ que va de la

percepcion al gesto y del gesto a la palabra.

Asi, la intencionalidad operante  explicita el mundo que nos hemos
comunicado ya en el gesto. Ademas, tiene la capacidad de dilatar este gesto para darle
una profundidad que no tenia antes y que se va ampliando en la palabra. En este sentido,
la palabra es una especie de dilatacion de la comunicacion tal como la ha esbozado el
gesto, y es una introduccién del otro a un mundo mas amplio que el suyo. Asi pues,
vuelve a aparecer la dimension del no-ser, en la medida en que para Merleau-Ponty, la
palabra, en tanto que es la base de su propia condicién de no-ser se constituye como la
excedencia de nuestra propia existencia (1997, p. 213). Asi lo expresa claramente el
filésofo: “la existencia (...) mas alla del ser (...) crea la palabra como soporte empirico
de su propio no-ser. La palabra es el exceso de nuestra existencia a proposito del ser
natural” (1997, p. 213). Esto sucede porque para Merleau-Ponty, hay una distincion
entre la palabra hablante y hablada:

(...) podria, ademas, distinguirse una palabra hablante de una palabra hablada. La primera es

aquella en la que la intencion significativa se encuentra en estado naciente. Aqui, la existencia

se polariza en un cierto «sentido» que no puede definirse con ningln objeto natural; quiere
recuperarse (1997, p. 213).

En este sentido, el comportamiento es finito en la medida en que se ofrece al

otro como una percepcion hablante que se vuelve gesticulacion. En este sentido, la

17 Para Haour: “Merleau-Ponty presenta la palabra como un surgimiento, un “poder de escape”, una
capacidad de instituir que no se puede pensar sino como surgiendo de la capa de comunicacion muda que
la precede” (2009, p.5).
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percepcion no puede darse o existir sino es desde su ser inacabada, porque se esta
haciendo permanentemente en la palabra. Este proceso serd ejecutado por nuestro
cuerpo, como bien lo expresa Merleau-Ponty en la Prosa del mundo:
Nuestro cuerpo [...], hace de la "corporeidad" una significacion transferible, hace posible una
"situacion comuan”, y, finalmente, la percepcion de un otro nosotros mismos [...], del mismo
modo por el que toca a ese gesto particular que es la palabra [...] alcanzar en nosotros nuestras

significaciones, y nuestras palabras [...] que nos invadimos el uno al otro en cuanto que
pertenecemos al mismo mundo (2015, p.136).

En consecuencia, en la medida en que esta palabra hablante tiene la capacidad
de percibir el gesto, hablar es recoger el mundo y darle un sentido de virtualidad que

prolonga lo que es la percepcion y el gesto.

Para entender este proceso es necesario explicar que lo virtual, en tanto campo
anticipado, donde operan el yo puedo del cuerpo propio y su potencialidad, desde una
tarea determinada y bajo una temporalidad expresada en la sintesis transitiva, se
expresa entre la percepcion, el gesto y la palabra. Asi lo virtual se da como un todo y la

percepcion, el gesto y la palabra, como las partes de ese todo™®.

Ahora bien, para Merleau Ponty (1997) lo virtual, en cuanto totalidad
presumida, es asumido por el cuerpo, el mismo que es capaz de anticipar el todo de tal
manera que las partes formen un sistema donde mi cuerpo y el cuerpo del otro
conforman una unidad. Asi lo explica Merleau-Ponty en la Fenomenologia de la
percepcion: “Las partes de mi cuerpo forman conjuntamente un sistema, el cuerpo del

otro y el mio son un tnico todo” (Merleau-Ponty, 1997, p.365).

Esta totalidad presumida (virtual), esta revelando ademas una significacion en
la percepcion. Esta, a su vez, se hace evidente en el conjunto de una sucesion de
percepciones que se envuelven en un sentido Unico: el gesto y en la palabra, donde es
posible conocer y captar a otros. Asi lo explica Merleau-Ponty, en la quinta conferencia
sobre EI mundo de la percepcion: “los otros hombres jamas son para mi pur0 espiritu:

solo los conozco a través de sus miradas, sus gestos, sus palabras, en resumen a través

Y8 °E] todo y las partes tiene su origen en la psicologia alemana de la Gestalt que Merleau-Ponty la va a
explicar en la Estructura del comportamiento, definiéndola “como procesos totales que pueden ser
indiscernibles uno del otro cuando sus “partes”, comparadas una a otra, difieren en tamafio absoluto”
(1953, p.76). Para nuestro autor, siguiendo el andlisis de los psicdlogos de la Gestalt, el todo que esta
hecho de partes sera siempre distinto al conjunto de todas sus partes. De esta forma, el todo sera siempre
presumido, anticipado (anterior al conocimiento).
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de su cuerpo” (2002, p. 48). En este sentido, para nuestro autor, “la comprension de los
demés gestos supone un mundo percibido comun a todos en el que su sentido se
desarrolla y despliega” (1997, p. 211). Sin embargo, Unicamente el gesto no es
suficiente ya que “la palabra hace surgir un sentido nuevo, si es palabra auténtica, como

el gesto da por primera vez un sentido humano al objeto” (1997, p. 211).

En este sentido, la percepcidn, la palabra y el gesto tienen la misma estructura
significativa (el todo y las partes) que se hace palpable en la virtualidad**°. Ello, porque
estos tres aspectos estan permanentemente abiertos a un mundo inagotable por la fe
perceptiva, el mismo, donde para Abram, dentro del proceso de la percepcion, aparece
el lenguaje como el medio encarnado en el que actuan las palabras habladas y los gestos
expresivos como presencias actuantes y finitas (2000, p.95). De esta manera, segun este
autor, “Gnicamente cuando las palabras son presencias sentidas y corpdreas, como el
eco o la cascada, podemos comprender el poder que tiene el lenguaje hablado para
influir, alterar y trasformar el mundo perceptivo” (2000, p.95). En efecto, este caracter
potencial e ilimitado de la palabra, que se da en la percepcion, expresa en su gesto, lo
virtual. Asi lo menciona enfaticamente Haour en su comentario al libro de Francgoise
Dastur titulado Chair et langage: Essais sur Merleau-Ponty:

Habria sido interesante recordar —siendo el lenguaje, en Merleau-Ponty, la cristalizacion de la

palabra— como el medio [se] sedimenta desde esta capacidad de lo virtual. En la

fenomenologia, el tema es ampliamente desarrollado y sitda a la palabra como una reanudacion

del mundo en el mismo impulso hacia lo virtual, expresado en la percepcién y el gesto, y que
produce un medio de comportamiento que es cuna de toda cultura (2002, p. 298).

Asi pues, lo virtual recorre un camino a partir del ejercicio de percibir,
gesticular y hablar, que se explicara a continuacion. Respecto a la percepcién, esta no va
a entenderse desde los parametros racionales que imposibilitan reconocer la generalidad
de un mundo; sino que, aseguran que haya un mundo que es el todo presumido que da
su sentido a cada una de las percepciones, como lo vimos con el ejemplo de la playa
en el segundo capitulo. En esta linea, la percepcion originaria y pre-reflexiva hace
posible que podamos ir méas alla de la esencia de la percepcion que es conocer. De esta

manera sera posible captar la unidad de las cosas que no se consiguen por asociacion,

9'Su esencia esta determinada, como se ha mencionado en el capitulo anterior, por un “cuerpo virtual,
cuyo lugar fenoménico esta definido no solo por su situacion sino por su accion [el yo puedo — lo
posible]” (Ralon de Walton, 2008, p.213).
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sino por verificacién ™", y para completar esta percepcion, serd necesario apelar al

recuerdo porque para Merleau-Ponty “percibir es recordar” (1997, p.41).

Respecto al gesto, este se constituye como una totalidad orientada al mundo,
donde cada movimiento de mi cuerpo, que expresa un gesto, se inscribe y toma
significacion en este movimiento hacia un zéloc (fin). En este sentido, el gesto no es
una coleccion de espasmos, tampoco una gesticulacion en si, sino es la secuencia de sus
movimientos que expresan un proyecto (del cuerpo), que es la sinergia anticipada del
cuerpo en su proyeccion al mundo. Por esta razon, el gesto tiene significacion (sentido)
para mi y para el otro, y en la medida que expresa algo es virtual, “pues el gesto de
sefialar [...] nos supone ya instalados en lo virtual, al final de la linea que prolonga
nuestro dedo, en un espacio centrifugo o de cultura” (Merleau-Ponty, 1951-1961, p.41).

Por tanto, el gesto esté revelando la virtualidad.

Respecto a la palabra, desde esta perspectiva fenomenolégica, esta no debe
comprenderse como la definicién que aparece en un diccionario, sino que, adquiere su
propia significacion por la relacion con las otras palabras presentes en el movimiento
unico del discurso. De esta manera, siempre hay una totalidad presumida, que esta

dando un sentido temporal (sintesis transitiva) a las palabras que se enuncian.

Esta totalidad es lo virtual, que para Merleau-Ponty aparece en la palabra que
habla por si misma, a través de los gestos del cuerpo y se expresa en el mundo. De esta
forma, esta “hace existir sensiblemente la dimension virtual y -como gesto- crea un
sentido propio que otorga a los vocablos un vibracion primera” (Haour, 2010, p. 191),
pre-reflexiva, originaria. Vibracion primera que consiste “en hacer existir- en los
fonemas- lo posible de este mundo, percibiéndolo en lo sensible e instalandolo en la
gesticulacion verbal” (Haour, 2010, p. 191). En definitiva, para nuestro autor, la

palabra, en la medida en que se constituye como gesto para darle significacion al

120 para Merleau-Ponty, la percepcion pasa por el siguiente proceso: “Las supuestas condiciones de la
percepcion sélo devienen anteriores a la percepcion cuando, en lugar de describir el fenémeno perceptivo
como primera apertura cara al objeto, suponemos a su alrededor un contexto en el que estén ya inscritas
todas las explicitaciones y verificaciones que obtendra la percepcion analitica, justificadas todas las
normas de la percepcion efectiva —un lugar de la verdad, un mundo. Procediendo asi despojamos a la
percepcion de su funcion esencial, la de fundar o inaugurar el conocimiento, y la vemos a través de sus
resultados. Si nos limitamos a los fendomenos, la unidad de la cosa en la percepcion no se construye por
asociacion, antes bien, condicion de la asociacion, precede a los datos confirmativos que la verifican y
determinan; esta unidad de la cosa se precede a si misma” (1997, p. 39).
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mundo, revela, antes de toda pronunciacién, el silencio de la comunicacion, que siempre
evoca a nuestra nifiez. En ella “no nos introducimos en el lenguaje estudiando
conscientemente las formalidades de la sintaxis y la gramatica, ni memorizando con el
diccionario los significados de cada palabra, sino produciendo activamente sonidos:

Ilorando con el dolor y riendo con el gozo” (Abram,2000p.81)

Finalmente, se ha mencionado que en general hay una misma estructura: el
todo y las partes, donde las partes corresponden a la identidad o la forma que hay entre
percepcion, gesto y palabra, y el todo, que es siempre presumido o anticipado, es lo
virtual. En tal sentido, para Haour, el proceso es el siguiente:

La palabra se instituye luego en un sistema linguistico particular que expresa como es que una

sociedad dice -respecto del mundo- algo mas de aquello que ya sabia de él (como toda

percepcién) y como lo recoge en su dimensién virtual (...), que para (...) recogerlo y

expresarlo el cuerpo humano es el pivote, y el mundo se envuelve a su alrededor en el presente

vivo de la oferta de lo sensible que el cuerpo vuelve a desplegar a través de la expresioén que

ofrece de su mundo en el comportamiento perceptivo, en el gesto y en la palabra (2010,
pp.191-192).

En conclusion, de acuerdo con Merleau-Ponty, el no-ser, que habita en nuestra
experiencia perceptiva, descifra lo virtual a través del presente, bajo el fondo profundo
de un horizonte de pasado y de futuro. Es la zona donde se destacan los gestos.
Asimismo, lo virtual actiia en mi cuerpo como una totalidad presumida dentro de la cual
cada una de las percepciones se inscriben dentro del mismo, donde se producen los

121

movimientos de mis brazos y pies . Ademas, siempre en la palabra estamos esperando

el final de la frase para que la percepcién y el gesto tengan sentido. Asi, las partes

encuentran su esencia en un solo todo, presumido: lo virtual.

5.2. La relacion de lo instituyente (palabra) y lo instituido (lenguaje)

En este apartado se explicara la relacion entre lo instituyente (palabra) y lo

121 para Merleau-Ponty “este cuerpo virtual desplaza al cuerpo real hasta el punto de que el sujeto no se
siente ya en el mundo en el que efectivamente esta, y que, en lugar de sus verdaderas piernas y brazos,
siente en él las piernas y los brazos que precisaria tener para andar y para actuar en la habitacion
reflejada; el sujeto habita el espectaculo” (1997, p.265).
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instituido (lenguaje) que nos va a permitir comprender el lenguaje dentro del campo de
lo virtual. A partir del cual va a surgir esta relacion entre lo instituyente y lo instituido,
que Se expresa en el no- ser:
(...) un espacio que toma distancia respecto del espacio del hacer: me separo de mi cuerpo
biol6gico y de las necesidades de la vida inmediata; hago surgir, en relacién al ser de este
mundo natural, una especie de no ser que abro en él, y que, sin embargo, no es un mundo
inteligible por encima del mundo sensible, sino, -en este espacio sensible y actual del mundo

percibido- un espacio en el que, por mi gesto, se crean las virtualidades de este espacio natural
(...) (Haour, p. 2010, pp.120-121).

Sobre este espacio del no-ser, donde por nuestros gestos aparecen una serie de

(13

virtualidades, estas son posibles porque somos cuerpos. Asi pues, para Lopez: “el
cuerpo presente es la fuente de todas las virtualidades” (Lopez, 2007, p. 282). Hecha
esta aclaracion, dentro de este campo del no-ser en el que son posibles nuestros gestos y
virtualidades, para Haour, de acuerdo con Merleau-Ponty “la intencionalidad operante
abierta en nosotros debido a nuestro nacimiento (...) crea, desde ya, un no-ser en el ser
del mundo que no esta ni fuera de lo sensible ni fuera del mundo: surge o emerge de la
Naturaleza y esta superacion del mundo natural se prolonga en la palabra” (Haour,

2010, p.176).

De esta manera, para Merleau-Ponty, la palabra se sedimenta’?®

en el lenguaje,
que es constituido, y al anticiparse no se elimina sino que se conserva en el lenguaje de
cada individuo, porque su génesis consiste en siempre dirigirse al otro. Asi, para
Merleau-Ponty “la palabra es capaz de sedimentarse y constituir una adquisicion
intersubjetiva. Este hecho no se explica observando que la palabra puede registrarse
sobre papel, cuando los gestos o comportamientos sélo se transmiten por imitacién

directa” (Merleau-Ponty, 1997, p.206).

En este sentido, producto de este vinculo intersubjetivo nuestros
comportamientos en la palabra se estan comunicando mundos. Esta comunicacion para
Abram (1997, pp.39-41), siguiendo a Merleau-Ponty, propone un nivel de lenguaje
donde mi cuerpo responde a la solicitud muda a través de los gestos de otro ser, el
mismo que responde a mis sentidos, a mis gestos con una exploracion mas profunda y

originaria. Una platica muda antes de toda sintaxis o forma verbal del razonamiento

122" _a sedimentacién, como se explicé en la nota al pie nimero LXXXVII y XCVI evidencia, para
Merleau-Ponty, que lo adquirido por la habitualidad, es decir nuestro vinculo mas original con el mundo,
no se pierde.
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como cuando mi mano pasa la pagina de este libro sin que tenga que pensarlo. “Un dio
improvisado entre mi cuerpo animal y el paisaje fluido y respirante que habita™®
(Abram, 1997, p.41). Por consiguiente, para Merleau- Ponty, a partir de esta
comunicacion muda, que se explicé en el tercer capitulo, surge en un primer momento
un gesto de iniciacién que otorga un sentido originario al mundo, y que luego en la

palabra se despliega y encuentra su significacion finita (1997, p.211).

Asi, pues, esta gesticulacion es adoptada como sedimentacion cuando los

primeros hombres de este mundo**

instituyeron el primer gesto de iniciacion, para su
consecutiva difusion. Este mismo gesto para nuestro autor es el que finalmente va a
permitir entender el proceso por el que la primera palabra pronunciada por los primeros
hombres, al igual que este gesto, ha posibilitado que se de una comunicacion, en este
caso verbal. De esta forma, para Haour:
(...) nuestro cuerpo ha adquirido los vocablos en una experiencia de asombro que lo abre a
ellos como esencia emocional y como poder de articulacién de esta esencia que se inscribe en
el cuerpo como costumbre corporal. Los vocablos estan en nosotros como un segundo cuerpo

habitual, un pasado que puedo movilizar nuevamente para proyectarme hacia la expresion de
lo posible y de lo virtual en lo actual (2010, p. 178).

Merleau-Ponty, a esta manera en la que los vocablos estan insertos en el cuerpo
como potencialidades de expresion (lo virtual), en tanto se encarnan en los individuos
hablantes para ser trasmitidos y aprendidos por otros, y en la medida en que sus
movimientos revelan un poder natural expresivo, la denomina “lenguaje instituido”
(1997, p.192). Mientras que la manera en la que se comunican silenciosamente dos
comportamientos, en tanto se constituyen como dos temporalidades, a través de una
determinada gesticulacion significativa de una cultura o civilizacion concreta, Merleau-

Ponty, la denomina “palabra instituyente” (1997, p.191).

En esta linea, para nuestro autor, se va a dar una relacién entre lo instituyente e
instituido. Asi pues, la palabra deposita lo adquirido (los gestos originarios que se dan

en la comunicacién muda entre dos comportamientos) en el lenguaje, el mismo, que es

123 Este fragmento es una traduccion del inglés al castellano: “improvised duet between my animal body
and the fluid, breathing landscape that it inhabits” (Abram, 1997, p.41). La traduccion es propia.

124 para Merleau-Ponty: “la comunicacién de los elementos del lenguaje entre el «primer hombre que
lleg6 a hablar» y el segundo ¢no habra necesariamente sido de un tipo completamente diferente a la
comunicacion con gestos? Es lo que ordinariamente se expresa al decir que el gesto o la mimica
emocional son «signos naturales», la palabra «un signo convencional». Pero las convenciones son un
modo de relacidn tardio entre los hombres, suponen una comunicacién previa, y hay que situar el lenguaje
en esta corriente comunicativa” (1997, pp.203-204).
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compartido por un grupo humano que utiliza la misma palabra. De esta manera, la
palabra, que se ha apoderado de los gestos y los ha depositado en el lenguaje, va
finalmente hacer decir al lenguaje las cosas que no ha dicho todavia. Por consiguiente
para Merleau-Ponty:
(...) la palabra constituida, tal como se da en la vida cotidiana, supone ya consumado el paso
decisivo de la expresion. Nuestra vision del hombre no dejard de ser superficial mientras no
nos remontemos a este origen, mientras no encontremos, debajo el ruido de las palabras, el

silencio primordial, mientras no describamos el gesto que rompe este silencio. La palabra es un
gesto y su significacion, un mundo (1997, p.201).

En definitiva, para nuestro autor, la palabra (lo instituyente), en la medida en
que recoge el mundo a través del lenguaje es un gesto que brota de la transformacion de
lo sensible en mundo que ha hecho la percepcién. Ademas, esta se apoya sobre la
conservacion de lo que ha dicho lo instituido, por ejemplo el hecho que haya un
dispositivo perceptivo propio de un grupo, que haya una gesticulacion propia de un
grupo o un lenguaje corporal propio de un grupo. En resumen para Haour:

La palabra no reposa en el vacio: se apoya en un pensamiento mas viejo que nosotros,

elaborado en la reanudacion del mundo que ha hecho mi cultura y que est hoy disponible, para

mi, en el lenguaje instituido en el que he nacido. Esta palabra no se contenta con repetir los

pensamientos ya dichos de ese lenguaje instituido: la palabra operante procede de una vaga

inquietud y esta abierta, en mi, por un sentimiento que me comunica que el presente no agota
la realidad, que existe lo posible en esta realidad, que la realidad no esta toda en el presente. La

palabra es exceso de aquello que quiero decir respecto de aquello que ya ha sido dicho (2010,
p.193).

5.3. El olvido que el lenguaje tiene de sus propios antecedentes.

Como se ha sefialado en los acépites anteriores para Merleau Ponty, el
lenguaje es, sobre todo, emocional, corporal y por ello estrechamente vinculado al
mundo. Es expresion y a la vez silencio. En definitiva, el lenguaje para Merleau-
Ponty es mundo y por ende pre-reflexivo'®®:

En el silencio de la consciencia originaria vemos como aparece, no Unicamente lo que las
palabras quieren decir, sino también lo que quieren decir las cosas, ndcleo de significacion

1% Segin Monteagudo, “Lo pre-reflexivo hace referencia al cimulo de experiencias acumuladas que
preceden siempre a todas nuestras construcciones conceptuales y que un pensador de la ciencia y la

cultura como E. Husserl optdé por denominar apropiadamente bajo el concepto de "mundo de la vida”
(1999, p. 246).
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primaria en torno del cual se organizan los actos de denominacién y expresion (1997, p. 15).

Sin embargo, para llegar a este modo de comprender el lenguaje es necesario
pasar por lo que Merleau-Ponty denomina el intelectualismo®® y el empirismo,
corrientes que, para Merleau-Ponty, han coaccionado al lenguaje en su forma de ser
pre-cientifica, pre-reflexiva, y originaria evitando poder situarnos en el Lebenswelt
(mundo de la vida) husserliano:

(...) el intelectualismo podria responder que es obligado, para empezar, hablar el lenguaje del

sentido comin. La concepcion del juicio como fuerza psiquica o como mediacion logica y la

teorfa de la percepcion como «interpretacion» —este intelectualismo de los psicélogos— no
es, en efecto, mas que una contrapartida del empirismo, pero prepara una verdadera toma de

consciencia. Solamente puede empezarse en la actitud natural, con sus postulados, hasta que
la dialéctica interna de estos postulados los destruya (1997, p. 58).

Ambas corrientes, explicadas en el primer capitulo y cuyo objeto de estudio
es transversal a toda la Fenomenologia de la percepcion, han influenciado de forma
negativa la manera de entender el lenguaje en las sociedades contemporaneas. Ello,
porque han reducido al cuerpo y al lenguaje a constituirse como objetos, y cuyo
fundamento no ha sido otro que tecnificarlos y automatizarlos bajo su propio flujo
cientifico, ya que su fuente ha sido siempre las ciencias naturales. Por lo tanto, el

lenguaje se ha enfocado solo a trasmitir o informar un mensaje de forma mecénica.

La propuesta de Merleau-Ponty, frente al intelectualismo y al empirismo es la
reflexion radical, la misma que también se explico en el primer capitulo, pero que
ahora va a desempefiar una fusion particular en relaciéon al lenguaje. Su rol es
restaurar la experiencia de lo sensible, propia del lenguaje expresivo, que el
intelectualismo y el empirismo han diluido por involucrarse en un discurrir de la
conciencia que presupone un conocimiento. Para Merleau-Ponty, la reflexién radical
evidencia precisamente que hay una relacion mas originaria con el mundo que
precede al conocimiento, que no es la conciencia trascendental propia de la reflexion
(aqui actta la intencionalidad de acto), sino lo pre-reflexivo donde actia la
intencionalidad operante, la sintesis transitiva y las potencialidades o virtualidades
infinitas de nuestro cuerpo bajo el fondo de un mismo mundo:

La tarea de una reflexion radical, eso es, de la que quiere comprenderse a si misma, consiste,
de manera paradodjica, en volver a encontrar la experiencia irrefleja del mundo, para situar de

126 para Merleau-Ponty: “Se da, pues, ya sea en el que escucha o lee, ya sea en el que habla o escribe, un
pensamiento dentro de la palabra que el intelectualismo no sospecha” (1997, p.196).
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nuevo en ella la actitud de verificacion y las operaciones reflexivas, y para hacer aparecer [y
trasformar] la reflexion como una de las posibilidades de mi ser (1997, p. 256).

En otras palabras, la pretension de Merleau-Ponty, con la reflexion radical es
darle un verdadero estatuto a la reflexion desde la posibilidad de ir a lo pre-reflexivo, a

lo originario de nuestra experiencia de ser al mundo.

Ademas, esta reflexion radical esta dando sentido a lo instituido y a lo
instituyente a través de la comunicacién™®’ muda, la misma que va estableciendo el
sentido y significado de lo que la palabra y el gesto quieren trasmitir. Asi pues, el
lenguaje, en tanto empieza en el silencio, es sedimentado. Esto sucede, como se
menciono anteriormente, en la medida en que cada individuo, en su forma particular
de hablar, puede dirigirse al otro. Por consiguiente, para Mansilla “la palabra se¢ ha
sedimentado. Los significados se han conservado a través del tiempo, nosotros los
recogemos Yy los lanzamos en nuestro presente, para que sigan comunicando, no

necesitamos formular significados a cada instante” (2003, p.94).

Finalmente, es a través de la reflexién radical (la cual hace posible que se de
lo pre-reflexivo en nuestra propia experiencia) que la palabra se sedimenta en el
lenguaje, el mismo que se da como instituido porque en €l se va instituyendo la
comunicacion muda donde aparece el gesto. Comunicacion silenciosa que es infinita
e inagotable porque esta hecha de sensaciones que amplian siempre nuestro horizonte

Ileno de virtualidades en la alegria misma:

El sentido de los gestos no viene dado, sino comprendido, o sea recogido, por un acto del
espectador. La dificultad estriba en concebir bien este acto y no confundirlo con una
operacién de conocimiento. La comunicacion o la comprension de los gestos se logra con la
reciprocidad de mis intenciones y de los gestos del otro, de mis gestos y de las intenciones
legibles en la conducta del otro (...). Una vez el lenguaje formado, se concibe que la palabra
pueda significar, como un gesto sobre el fondo mental comun. (...). Vemos lo que hay de
comin en el gesto y su sentido, por ejemplo en la expresién de las emociones y en las
mismas emociones: la sonrisa, el rostro relajado, la alegria de los gestos contienen realmente
el ritmo de accién, el modo de ser-del-mundo, que son a alegria misma (Merleau-Ponty,
1997, pp.-202- 203).

Habiendo pasado por todo este recorrido fenomenolégico es pertinente afirmar

que, Segin Ramirez para Merleau- Ponty: “lo virtual no es puro ser ni puro no-Ser, pura

127 para Mansilla: “El lenguaje, en tanto comunica, va instituyéndose, adquiriendo e interiorizando el
sentido y la emocién de la palabra que se ha compartido con el otro miembro de la comunidad hablante al
momento de su primer surgimiento. Esto es lo que Merleau- Ponty llama lenguaje instituido: los gestos y
palabras sedimentadas que se retoman en cada presente” (2003, p.60).

111



realidad o pura posibilidad. Es la realidad propia de lo posible que se expresa como
“apertura” de lo que existe y como “inherencia” al mundo de toda accion, de toda
libertad (“encarnacion”)” (Ramirez, 2008, p.22). De esta manera, se puede afirmar que
lo virtual estaria describiendo una caracteristica del comportamiento humano segun la
cual el cuerpo estd constituido por una temporalidad que lo empuja a presumir o
anticipar alrededor del presente una dimension global que desborda lo cotidiano, en un

presente vivo.
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CONCLUSIONES

Primera conclusion

A lo largo de toda esta reflexion fenomenoldgica se ha explicado segun
Merleau-Ponty como las corrientes filoséficas del racionalismo y el empirismo se han
limitado a reducir el conocimiento a juicios por un lado, y a sensaciones y estimulos,
por otro lado. De aqui se pude concluir que ambas doctrinas para Merleau-Ponty deben
mantenerse siempre en constante revision y reforma, que las haga volver
permanentemente al caracter pre-cientifico o pre-reflexivo, donde podemos retornar a
nuestra experiencia sensible y natural, la misma que experimentamos en “el mundo de
la vida”. Se trata segin Santuc, en términos de Merleau-Ponty de captar la “certeza
vivida” (2014, p.64), de volver a esa fe perceptiva, cuya piel es lo pre-reflexivo, que nos
muestra el camino originario sobre el cual podemos tener “certeza del mundo” (2014,

p.64), de que existimos.

En este sentido, lo virtual, en tanto espacio anticipado que revela la capacidad
del cuerpo, atravesado por su temporalidad, de poder actuar y significar el mundo a
partir de sus palabras y gestos inagotables en el presente vivo, ha permitido que
podamos acercarnos a captar esa certeza de existir y experimentar el mundo, es decir de
comprender las distintas dimensiones de lo que Merleau-Ponty nombra como
existencia: la percepcién abierta al mundo, el otro como posible para mi, el

desvanecimiento de lo virtual y la palabra como fuente inagotable de virtualidad.
Segunda conclusion

La criticas e influencias filoséficas que se han considerado importantes para
la interpretacion de lo virtual en la obra Fenomenologia de la percepcion de Merleau-

Ponty revelan lo siguiente: en primer lugar, el intelectualismo y el empirismo,
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limitandose a entender el mundo desde el racionalismo y la aseveracion de la existencia
de sensaciones o impresiones puras Yy sensibles respectivamente, eliminan toda
posibilidad de comprender el mundo desde lo originario de nuestra experiencia natural y
perceptiva, cuyo correlato es lo pre-objetivo y pre-cientifico. Es sobre este ultimo

campo donde se expresa la virtualidad anticipada y finita de nuestro cuerpo propio.

En segundo lugar, la influencia Husserliana de la reflexion radical, en cuanto
aspecto fundamental y trasversal a toda la Fenomenologia de la percepcion, permite el
desarrollo sistematico de la virtualidad, gracias a su potencialidad expresada en una
experiencia previa del mundo, lo que Hussserl denomind, lo pre-reflexivo. Aspecto que
posibilita que lo virtual pueda seguir encontrando sentido en la palabra sedimentada en

el lenguaje, liberandose de la praxis reflexiva donde opera la intencionalidad de acto.

En tercer lugar, los aportes de la escuela psicologica de la Gestalt, que han
estudiado la experiencia perceptiva del sujeto a partir de las estructuras figura y fondo,
son el soporte sobre el cual Merleau-Ponty ha constituido su nocion de intencionalidad,
horizonte y sintesis transitiva. Conceptos que han sido trasversales para comprender la

nocion de lo virtual.
Tercera conclusion

Desde los aportes de Merleau-Ponty sobre lo virtual, es posible concluir que
esta nocion expresa constantemente su dimension existencial en la percepcion donde
nuestro cuerpo propio se abre al mundo a través de la fe perceptiva y la intencionalidad
operante. Al mismo tiempo, nuestro cuerpo crea lo virtual a partir de un horizonte
perceptivo anticipado bajo la estructura figura-fondo. Ademas hace posible que nuestro
esquema corpdreo, articulado en la tarea, responda a la oferta de lo sensible a partir de
su yo puedo. Finalmente, lo virtual sumido en el movimiento temporal de la sintesis
transitiva se expresa en el presente vivo, porque esta constantemente anticipando o
presumiendo el mundo, desde donde actla y se revela su potencialidad. Esta, finalmente
va a hacer posible la existencia de un mundo cultural que nos va a permitir entrar en

relacion con nuestra realidad cotidiana.
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Cuarta conclusién

La nocion de lo virtual para Merleau-Ponty, no agota sus posibilidades en la
subjetividad, sino que permite la comprensién del otro, la cual le atribuye realidad y
existencia a la percepcion, la misma que nos revela un mundo donde el otro es posible
para mi, en tanto que comparto este mismo mundo con otro, que puede tener una
perspectiva del mismo distinta a la mia, pero posible para mi a través de sus gestos
inagotables. Esto es posible porque mi cuerpo y el cuerpo del otro crean un medio de
comportamiento sobre el cual se dan estos signos gestuales. Asi, la clave de
interpretacion de lo posible es lo virtual. De este modo, el padre es posible en su gesto
virtual y anticipado para su hijo, al igual que el hijo es para su padre. En efecto, lo
posible expresa la potencialidad finita de lo virtual en la comunicacion muda del gesto
porque dos corporalidades (que crean entre si una intercorporalidad), comportamientos
anonimos y anticipaciones: la mia y la del otro, la del padre y la del hijo, preceden lo
racional desde el ambito de lo pre-reflexivo. Por consiguiente, lo virtual, se recrea y
renueva constantemente en este &mbito anticipado, donde yo puedo, a mi estilo, en mis

gestos mudos, trasformar y dar sentido a otro de forma constante y significativa a la vez.
Quinta conclusion

De acuerdo con Merleau-Ponty, la dimension virtual y la dimension del otro
pueden desvanecerse como consecuencia de la ceguera psiquica de Schneider. Respecto
a este doble desvanecimiento se puede concluir, avalados por los aportes de Merleau-
Ponty, que el paciente no es un deficiente, es otra manera de ser en el mundo. Ello
puede entenderse como el horizonte de la reflexion de nuestro autor. El ser en el mundo,
aqui esta revelando una doble funcionalidad: el ser en el mundo del sujeto normal y el
ser al mundo del enfermo. Ambas perspectivas son igualmente significativas y validas,
ninguna es mejor o peor que la otra. Sin embargo, la forma de ser al mundo del enfermo
nos revela la forma mas general de vivir el mundo, reducida a su actualidad por falta de

virtualidad.

Una segunda aproximacion producto de este doble desvanecimiento en el
enfermo considera que, su nueva manera de vivir el mundo ha sido perturbada por un
accidente de caréacter fisioldgico y psicoldgico. Este, para Merleau Ponty esta mostrando

que hay en el mundo del ser humano una dimensién fisiologica y psicoldgica, que al ser
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alterada por enfermedades como la de Schneider puede afectar no solamente la
dimension espiritual o simbolica, sino su propia existencia. Con ello, Merleau-Ponty
estd revelando que la enfermedad no hay que comprenderla solamente dentro de una
nosografia, una clasificacion de enfermedades, a la manera de la medicina clinica o
clasica, que comprenden el cuerpo como un algo mecénico y bioldgico, sino desde una
dimension existencial. En definitiva, la propuesta de Merleau-Ponty es entender estas
dimensiones fisiologicas y psicologicas alteradas en el enfermo como dimensiones de
un proyecto del ser humano, de su ser al mundo (el ser al mundo del cuerpo que articula
el engranaje entre lo fisioldgico y lo psicologico atravesado el impulso de la
intencionalidad operante, que en Schneider ha disminuido). Y su ser al mundo es el

verdadero sentido de su existencia.

Una tercera aproximacion, se remite a los casos de mujeres victimas de
violaciones sexuales durante el conflicto armado interno que asol6 el Peru entre la
década de los 80 y 90. Casos que han sido explicados no solo con el objetivo de
explicitar una realidad de dolor y sufrimiento, sino que las consecuencia de estos hechos
nos deben llevar a seguir luchando por una reparacion social que pasa por la
reconciliacion, pero que empieza con el reconocimiento de su propia virtualidad y

existencia, en tanto cuerpos vivientes vulnerados y cansados de injusticas.
Sexta conclusion

La palabra produce un mundo comudn e inagotable a través de la cual la
virtualidad se vuelve una realidad inacabada, por lo que no es posible comprender lo
virtual sin esta Gltima aproximacion, la misma que implica poner de manifiesto tres

nuevos descubrimientos:

En primer lugar, que esta aproximacion requiere necesariamente situarse en la
percepcion, que introduce la nocion del no-ser, que descifra lo virtual en un presente,
bajo un horizonte de pasado y de futuro, es decir el presente vivo donde se manifiestan

los gestos a través de una comunicacion muda entre dos comportamientos.

En segundo lugar, la palabra al sedimentarse en el lenguaje es condicion de
posibilidad para construir un mundo cultural donde cada comunidad conserve sus
gestos originarios, que luego se convertirdn en vocablos y palabras, en un lenguaje

comun e inagotable.
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En tercer lugar, la reflexion radical, que nos permite volver al origen de nuestra
experiencia de lo sensible, que ha sido opacada por el intelectualismo y el empirismo,
va a permitir que el lenguaje vuelva a sus propios antecedentes originarios, pre-

cientificos, pre-reflexivos.

La tarea de la reflexion radical de ayudar al lenguaje a volver a sus raices pre-
reflexivas no ha sido facil, por un lado porque toda ciencia moderna, para Merleau-
Ponty, reposa sobre este prejuicio del mundo que olvida esta operacion fundamental de
la percepcion, la misma que es animada por la fe perceptiva. Por otro lado, porque la
sedimentacion que se ha hecho en el lenguaje critico o cientifico oculta el surgimiento
de la palabra, del gesto y de la percepcion, porque este aparece como mero registro

autorreferencial que ha perdido sus propios antecedentes.

Como producto de ambas dificultades, el lenguaje nos esta ocultando su
propio origen, por lo menos, en esta civilizacion moderna cientifica. Por lo tanto, hay
que volver a lo pre-cientifico, a lo pre-objetivo a lo pre-reflexivo para retornar a nuestra
relacién corporal con el mundo. Para volver no es necesario prescindir del lenguaje,
sino que hay que reubicar el lenguaje en una dimension fundamental que es la
temporalidad. Esta, para nuestro autor, brota de la naturaleza, y pasa por los diferentes

niveles expresivos que son la percepcion, el gesto y la palabra.
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