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RESUMEN
El trabajo intenta mostrar en primer lugar que la pasividad no yace inerte en el fondo de nuestra
concicncia. sino que es un fenémeno constitutivo, del que nuestea corporalidad y temporalidad

En un segundo momento, se analiza Ia paradoja de la consideracion solidaria de
1as nociones de pasivida ad a 1a luz del «enigma de lo sensible. de un Ser «a distan-
que no puede ser considerado mediante las representaciones del pensamiento objetivo.
Finalmente, se muestra c6mo la nocién de expr
tanto en el nivel de nuestros comporta
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ABSTRACT

“The article attempts to show that passivity does not lie inert in the depth of our consciousness but

rather is a constitutive phenomenon to which our corporalty and temporality bear witness.

Secondly, the paradox of the is examined

in the light of the «enigma of the sensibles, of a Being «at nmancc» ‘which cannot be regarded

with the representations of objective thought. Finally, it is shown how the notion of expression

discloses that the paradox s present both in the level of our behavior and in the level of language.
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«L.0 QUE LA FILOSOFIA REDESCUBRE COMO SU DOMINIO INALIENABLE, es ese circulo,
ese nudo, esa relacion de Ineinander del s mismo y de las cosas, del yo y del
atro, de lo visible y o invisible, [...] esas inversiones que son pasajes, esos
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desarrollos que a menudo abren a otra dimensién, esa madeja que ha estado
siempre enredada, ese tejido sin costura y que no estd hecho de un solo hilo»!.
Desde esta perspectiva, la filosotia es el saber del Ineinander, es decir, de
las implicaciones paradojales. Pasado-presente, pasividad-espontaneidad, yo-otro
constituyen algunas de las paradojas vivientes que la filosofia tiene por tarea
describir. Lo que se esconde detrds de todas estas paradojas es una aparente
contradiccion entre una «inmanencia de principio» (asi, por ejemplo, el mundo o
el pasado son lo que el sujeto encuentra detrds o alrededor de €1) y, una «trascen-
dencia de hecho» (ellos existen en la vida del sujeto antes de aparecer como
objeto de sus actos expresos)?. En otros términos, se plantea la pregunta acerca
de como es posible estar abierto a fenémenos que nos trascienden y que, sin
embargo, s6lo existen en la medida en que alguien los asume y los vive.

La intencién del siguiente trabajo es considerar una de las paradojas cen-
trales de la existencia: la paradoja pasividad-espontaneidad a través de la cual
se pone de manifiesto su estructura temporal. En un primer momento, ubicare-
mos el problema en la Fenomenologia de la percepeion con la intencion no
s6lo de recoger los elementos que constituyen dicha problemdtica, sino tam-
bién la de hacer posible la comprensién de esta paradoja a la luz de la lectura
ontolégica que Merleau-Ponty realiza en Lo visible y lo invisible. El tratamien-
to de este tema origina una reflexion acerca del alcance y el sentido que la
paradoja adquiere en la filosofia de Merleau-Ponty, para lo cual se seguird la
interpretacién propuesta por B. Waldenfels.

|. EL ANCLAIE DE LA PARADOJA EN LA TEMPORALIDALD

En uno de los Restimenes de cursos titulado: «El problema de la pasividad: el
suefio, el inconsciente, la memoria», Merleau-Ponty afirma que la inmanencia
y la trascendencia del pasado solo pueden ser reconciliadas en la medida que el
presente no es una representacion y nuestras relaciones con €l, cuando éste se
desliza al pasado, lo mismo que nuestras relaciones con el entorno espacial,
son atribuidas a un esquema postural, que guarda y designa tanto nuestras po-

I M. Merleau-Ponty, Notes de cours au College de France 1959-1961 et 1960-1961.
Paris: Gallimard, 1996, p. 360,

M. Merleau-Ponty. Phénoménologie de la perception. Paris: Gallimard, 19435, p. 418,
Merleau-Ponty alirma expresamente que en la percepeion se hace presente la paradoja inmanen-
cia-trascendencia. «Inmanencia, puesto que lo percibido no puede ser extraio a aquel que perci-
he: trascendencia, puesto que lo percibido implica siempre un mds alld de lo que es actualmente
dado». Asimisma, aclara que estos dos aspectos no son contradictorios puesto que «la aparicion
«le alguna cosas exige indivisiblemente esta presencia y esta ausencia» (M. Merleau-Ponty. Le
prinat de la perception et ses conséquences philosophigues. Grenoble: Cynara, 1989, pp. 49-
500.
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sibilidades temporales como espaciales. El cuerpo es el que responde a la pre-
gunta: «; ‘Donde estoy yo y qué hora es’ 7»3.

En la Fenomenologia de la percepcion Merleau-Ponty establece que la am-
bigtiedad del ser en el mundo se traduce por la del cuerpo y la del cuerpo por la
del tiempo; en otros términos. el cuerpo sostiene al tiempo y el tiempo permite
comprender la ambigiiedad del cuerpo. Asf, «nuestra existencia abierta ¥y perso-
nal reposa sobre una primera base de existencia adquirida y coagulada. Pero no
podria ser de otra manera si somos temporalidad porque la dialéctica de lo adqui-
rido y del porvenir es constitutiva del tiempo»+. La ambigiiedad del saber se
reduce al hecho que en nuestro cuerpo conviven dos capas distintas: la del cuer-
po habitual o existencia anénima, general y prepersonal y la del cuerpo actual o
existencia personal. Recordemos brevemente que como sistema de potencialida-
des motrices, el cuerpo responde a una sedimentacion de actividades corporales
que se cristalizan en esquemas, de tal manera que en el cuerpo habitual se en-
cuentran todos los gestos que desaparecen del cuerpo actual en la medida en que
pierden su actualidad original para transformarse en movimientos posibles, Al
habitar un mundo y encontrar situaciones lipicas se hace necesaria la posicion de
ciertos «ritmos» generales que organizan en torno a la existencia personal una
esfera casi impersonal. Asi, se forma un cuerpo habitual y se establece dentro del
ser en el mundo ciertas «corrientes de existencia relativamente auténomas» que
permiten responder en forma constante a estimulos constantes. El cuerpo como
existencia anénima y general desempena por debajo de la vida personal, el papel
de un «complejo innatow, lo cual hace posible que nuestros actos se beneficien
con operaciones ya realizadas en el plano de una existencia generalizada que nos
pone en contacto con el mundo, por eso «es una necesidad interna para la exis-
tencia integrada darse un cuerpo habitual»S. Esto ya permite comprender que
entre nuestros condicionamientos corporales y nuestros actos personales no hay
contradiccion®,

4 M. Merleau-Ponty, Résumeés de cours 1952-1960. Paris: Gallimard, 1968, p. 72. Estas
preguntas extraidas del Art poetigue de P. Claudel constituyen las preguntas inagotables que
nosotros le hacemos al mundo. No se trata de preguntas de la indole del conocimiento fue
exigen una respuesta y una solucion. cllas «ponen al desnudo. en el momento en que la vida estd
amenazada, el profundo movimiento mediante el cual nos hemos instalado en el mundo, y que
vuelve a iniciarse por algdn tiempo adns (M, Merleau-Ponty, Le visible er I'invisible. Paris:
Gallimard, pp. 141 v 161},

+ M. Merleau-Ponty. Phénomenologie de la perception, pp. 493-494.

5 Ibid.. p. 103,

i Merleau-Ponty propone que habria que profundizar la distincién entre snuestro «uer-
po naturaly, que es siempre va ahi, constituido pira la coneicneia, y de nuestro cuerpo «culturals
que es la sedimentacion de sus actos espontineos» (M. Merleau-Ponty. La structure du
compartement. Paris: Presses Universitaires de France, 1953 p- 227 n).
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Ahora bien, es necesario advertir que es la estructura temporal de nuestra
existencia la que, a la vez que hace posible la sublimacidén de la existencia
bioldgica en existencia personal, le otorga a esta transformacion un cardcter
precario, puesto que puede ser transformada con cada presente’. Gracias a su
horizonte de pasado y de futuro proximo. en todo presente se capta progresiva-
mente la totalidad del tiempo posible. Esto permite que el cuerpo habitual, que
Merleau-Ponty define como «el pasado de todos los pasados», pueda ser rein-
tegrado en todo presente a la existencia personal con un sentido nuevo. A su
vez, el cuerpo es «aquel fugar de la naturaleza en el que los acontecimientos
en lugar de empujarse unos a otros, proyectan en torno del presente un doble
horizonte de pasado y de futuro»®,

Los casos del miembro fantasma, de la anosognosia y de la regresion a
rravés de los cuales se pone de manifiesto la doble pertenencia del cuerpo al
mundo y del mundo al cuerpo. revelan la estructura temporal del ser encarna-
do. En el primer caso, el enfermo sigue percibiendo objetos como manejables
cuando en realidad ya no puede manejarlos, ello ocurre porque lo manejable
ha dejado de ser algo manejable para mi para convertirse en lo manejable en si.
Correlativamente. el cuerpo es captado no solo «en una experiencia instanti-
nea, singular, plena, sino también bajo un aspecto de generalidad y como un
ser impersonal»Y.

En el caso de la regresion, el sujeto que se compromete en una tarea y
encuentra en ella un obsticulo, al no tener la fuerza para superarlo renuncia y
queda blogqueado por esta tentativa. Un determinado presente adquiere un va-
lor excepcional, desplaza a los otros y les hace perder su valor de presentes
auténticos. En otros términos, el enfermo se enajena la capacidad de darse
nuevos mundos en beneficio de uno de ellos, el tiempo impersonal sigue su
transcurso pero el tiempo personal queda detenido. Ahora bien. para poder
encerrarse en un determinado amor 0 en una ambicién es necesario que la
existencia personal esté sostenida por una existencia impersonal, Merleu-Ponty
afirma que: «La regresidon es el trinsito de la existencia en primera persona a
una especie de escoldstica de la existenciax 10,

Esta manera de concebir el cuerpo hace posible que la operacion propia
del espiritu se manifieste en «el movimiento por el que nosotros retomamos
nuestra existencia corporal y la empleamos para simbolizarla en lugar de co-
existir con ella» !, La metamorfosis responde a la doble funcién del cuerpo.

T of. Phénmmenalogie de la perception. p. 100,
& Mhid.. p, 277.

O dbicl. p. UK.

W fhid.. p. 99,

M, Merleau-Ponty, «Un inédit de Merleau-Ponty s, Revite de méraphvsigue et de morale,
LXVIL 4 (1962). p. 404,
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Por un lado, por su organizacion él estd como «predestinado a modelarse sobre
los aspectos naturales del mundo», pero a su vez. en tanto que es capaz de
gestos, de expresion y de lenguaje, «se vuelve sobre el mundo para
significarlo» 2. Refiriéndose a Cézanne, Merleau-Ponty afirma que la enfer-
medad deja de ser un hecho absurdo y se convierte en una posibilidad de la
existencia cuando esta existencia se hace cargo de una de sus paradojas; el
fenémeno de la expresion. «L.os factores *hereditarios’ y las ‘influencias’, [...]
son el texto que la naturaleza y la historia le han dado por su parte a desci-
frar»13. Tanto las creaciones del artista, como las decisiones libres del hombre
imponen a estos datos un sentido figurado que no existia antes de ellos, pero
tampoco este sentido es obra absoluta de nuestra espontaneidad. Cézanne no
hace mas que decir «lo que las cosas y los rostros guerian decirs'4. No hay un
solo gesto que sea absolutamente nuevo respecto de la manera de ser en el
mundo que cada uno tiene desde un principio. Del mismo modo que el sujeto
de la historia no crea totalmente su rol, ya que enfrentado a situaciones tipicas
toma decisiones tipicas, nuestras decisiones personales traducen como nues-
tros reflejos un a priori especifico. Como en la historia piblica no hay en la
historia personal ni «una novedad continua» ni «una repeticién continuas !5,

La paradoja de la existencia comprendida como tensién entre pasividad y
espontaneidad solo aparece en la temporalidad: el sujeto no es el autor del
tiempo porque el fluir temporal no surge ante su impulso, pero tampoco lo
padece porque la temporalizacién le permite alcanzar la existencia personal 16,
Si somos libres es a través de «la superacion de nuestra situacion de partida, y
sin embargo sin que dejemos de ser el mismon!7. El nacimiento y el pasado
dibujan en cada vida dimensiones fundamentales, que, aunque no impongan
ningan acto en particular, se leen o se reencuentran en todos. Vivir, para un
hombre es, «continuar un torbellino de experiencia que es formado, con nues-
tro nacimiento, en el punto de contacto del “afuera’ y de aquel que es llamado
a vivirlo» I8,

La pasividad no es la recepcion por parte del sujeto de una «realidad extra-
na» 0 la «accion causal» del afuera sobre nosotros: «[...] es una investidura

12 bid. p. 405,

13- M. Merleau-Ponty, Sens er non-sens. Paris: Nogel, 1948, p. 34.

4 thed.. p. 35,

L3 Phénamenalogie de la perception. p. 104,

It Estos dos aspectos estan comprendidos en la nocién de sintesis pasiva. Al hablar de
sintesis pasiva lo que se quiere decir es: «f... | que lo miltiple estd penetrado por nosotros y que.
SIn embargo, no somos nosotros quien clfectuamos la sintesiss ( Phénomenologie de la percepiion
P 48R).

I Seny et non-sens. p. 36.

8 Résumés de cours 1952- 1960, p. 67,
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(fnvestissement), un ser en situacion, antes del cual nosotros no existiamos,
que nosolros recomenzamos permanentemente y que es constitutiva de noso-
tros mismos» 1%, El nacimiento funda a la vez nuestra actividad o nuestra indi-
vidualidad, y nuestra pasividad. No somos una actividad unida a una pasivi-
dad. Somos activos y pasivos. A su vez, es en virtud de la corporalidad que la
existencia personal reasume «el pasado especifico que es nuestro cuerpos sin
trascenderlo absolutamente, y. sin embargo, sin dejar de nutrirse de él puesto
que sigue siendo nuestro presente: «Lo que nos permite centrar nuestra exis-
tencia es también lo que nos impide centrarla absolutamente y el anonimato de
nuestro cuerpo es inseparablemente libertad y servidumbre»20,

[l ALCANCES ONTOLOGICOS DE LA PARADOJA

Comenzaré por citar algunos textos extraidos de las notas de trabajo de Lo
visible e invisible con la intencién de sefialar la dimensién ontoldgica del pro-
blema. En una nota de trabajo Merleau-Ponty afirma que si se parte de lo visi-
ble y de la visién. de lo sensible y del sentir, se alcanza una nocién nueva de la
subjetividad: «[...] no hay mds *sintesis’ hay contacto con el ser a través de sus
modulaciones, o sus relieves», y, —mds adelante agrega— que el otro «es toma-
do en el circuito que lo ata al mundo, como a nosotros, y por ahf también en el
circuito que lo liga a nosotros— Y ese mundo no es comiin, es intermundo—Y
hay transitivismo por generalidad y atin la libertad tiene su generalidad [...]:
actividad no es lo contrario de pasividad»21.

En otra nota de noviembre de 1960 afirma que el quiasmo o la reversibilidad
«[...] es un acto de dos caras [...]. Circularidad hablar—escuchar, ver—ser visto.
percibir-ser percibido, [...] actividad=pasividad»22.Y en otro texto expresa
que del mismo modo que Valéry hablabu de un cuerpo del espiritu, la filosofia
deberia hablar de «la pasividad de nuestra actividad» ya que: «por nuevas que
sean nuestras iniciativas, ellas nacen en el corazén del ser, estdn enlazadas

9 Pheénameénalogie de la perception. p. 488,

A fhie.. p. 101. R. Bernet aclara que la vida prepersonal que constituye nuestra existenciz
adquiere en Merleau-Ponty un sentido nuevo diferente al que le han otorgado Husserl o Heidegger.
El «Se» de la vida prepersonal no es «ni lo vivido de un sujeto trascendental que efectia su obra
de constitueion de los ohjetos sin ser conscientes, ni la existencia inauténtica de un Dasein.]...]
El 8¢ es por el contrario un sujeto que permanece encerrado en ¢l mundo natural, puesto que él
vive solo a través de su cuerpor. R. Bemnel. «Le sujet dans Ia natures, en Mare Richir y Etienne
Tassin (eds.). Merlean-Ponty. Phénoménalogie et expériences. Grenoble: Jérome Millon, 1992,
pp. 63-64. De esti manera el cucrpo es un exislente «cuya existencia natural evoluciona en el
cuadro de una simbdlica carnal que es predadas, p. 67.

2 Le visible ef Uinsivible, pp. 322-323,

22 fhid.. p. 318,
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sobre el tiempo que fluye en nosotros, apoyadas sobre [...] las bisagras de nuestra
vida [...]»23.

A partir del estudio que en Lo visible y lo invisible Merleau-Ponty dedica
a la explicacion que el andlisis reflexivo realiza de la «fe perceptiva» puede
inferirse que la paradoja pasividad-espontaneidad se convierte en una oposi-
cion cuando se pretende considerarla solo desde la perspectiva de una concien-
cia que atribuye al yo pienso la espontaneidad. El ser abjeto y el ser sujeto no
constituyen una alternativa, sino que el mundo abierto por la percepcion es «el
campo ambiguo de los horizontes y las lejanias»24 que no puede ser considera-
do ni como una regién del mundo objetivo ni tampoco puede ser incluido entre
«los hechos de la conciencia» o «los actos espirituales». La percepeién como
conciencia constituyente de lo percibido no es suficiente para explicar lo que
es un horizonte o una lejania puesto que al ser «conocimiento y posesion de si
misma» no estd en condiciones de abrirse al mundo, el cual «estd ahi para ella
desde el comienzo, y a partir del cual solamente ella se sabe como la titular
anonima hacia la que se encaminan las perspectivas del paisaje»25. Al plantear
la cuestion de esta manera, Merleau-Ponty es consciente del siguiente repro-
che: si para salvar lo original del mundo como tema preobjetivo hay que negar-
se a convertirlo en el correlato inmanente de un acto espiritual, la apertura al
mundo puede convertirse en una especie de preordenacion que el sujeto solo se
limita a registrar, y, esta pasividad, «una vez introducida en mi, lo corrompera
todo, cuando yo pase, [...] al orden del pensamiento y tenga que explicar como
Yo pienso sobre mis percepciones [...]»26,

Sin embargo, el punto de partida propuesto por Merleau-Ponty no reside
en oponer a la conciencia un orden de cosas en si en la que ella no puede
penetrar, sino que mds bien se trata «de volver a considerar las nociones soli-
darias de lo activo y lo pasivo, de tal manera que ellas no nos ubiquen ante la
antinomia de una filosofia que da cuenta del ser y de la verdad, pero no tiene en
cuenta el mundo, y de una filosofia que da cuenta del mundo, pero nos des-
arraiga del ser y de la verdad»27. La propuesta no consiste, pues, en tomar el
mismo punto de partida de la filosofia reflexiva, sino tomar otro punto de par-
tida que para Merleau-Ponty reside en la dimensién ontoldgica de lo sensi-
ble28. En otros términos, para comprender la ontologia de Merleau-Ponty es

3 fbid.. p. 274.

M fbid.. p.41.

25 fbid.. p. 42.

26 fhid., p. 66.

27 Ibid.. p. 67.

I8 R. Barbaras extrae consecuencias del paso de la descripeién del mundo percibido a una
filosafia de la percepeidn teniendo en cuenta que esta reconoce en lo gue ha sido sacado a la luz
por la descripeion la atestacién de un sentido nuevo del Ser. De ello se sigue una doble
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necesario instalarse en «el enigma de lo sensible», sin la pretensién de encon-
trar una solucion. La experiencia de la mirada nos permite una aproximacion:
asi. por ejemplo, la experiencia de la mirada frente al escrito que alguien esta
leyendo, no puede ser reemplazada por ninguna de las miradas de los que escu-
chan y, sin embargo. el que estd leyendo advierte que el escrito es accesible de
la misma manera y en el mismo momento a las miradas de los otros; es decir,
que en ni mirar el escrito las otras miradas estin al mismo tiempo en cierto
modo ausentes y en cierto modo presentes. Las cosas y los otros estin ausentes
de mi como yo de ellos. pero esta distiancia es una «extrafia proximidad» en
cuanto se da con el ser sensible. «Lo sensible no son solamente las cosas, es
también todo lo que ahi se dibuja, atin en hueco. todo lo que ahi deja su huella.
tado lo que figura ahi, adn a titulo de separaciéon como una cierta ausencia ... |
los hombres son esto: seres absolutamente presentes que tienen una estela en
lo negativo. [...] Pero la ansencia se encuentra enraizada en la presencia»29.
Ahora bien, Merleau-Ponty dice expresamente que la paradoja de un «ser car-
nal» como «ser de latencia y presencia de cierta ausencia» es un prototipo del
Ser, y. esta paradoja es constitutiva de todo ser visible. Lo que llamamos visi-
ble es «una superficie de una profundidad», lo visible en su totalidad esti de-

profundizacion, Por un lado. Merleau-Ponty descubre que las categorias de conciencia y de
objeto, gue ¢l utilizabn espontineamente. son idealizaciones que remiten a un suclo méids primi-
livo (Cf. Le visible et invisible. pp. 208-200) y. por otra parte, el patrdn de medida debe ser
tomado del cardcter absolutamente originario de la existencia sensible. Esto sigmfica que lo
sensible es concebido «en y por st mismox como dotado de un sentido de ser originario y origi-
nal. «Lo sensible que ern —comenta R. Barbaras— implicitamente captado coma lo que procede
de un sujeto sintiente v de una naturalesa, es ahora comprendido como una dimensidn primera,
Lo sensible no remite a una capa descriptiva que dejaria fuera de ella las dualidades eategonales.,
¢l nombra el plan dltimo donde deben conciliarse Lo identidad vy la diferencia del sintiente y lo
sentido y, por 1o anto, las exigencias de la experiencia v del pensamiento» (R, Barbaras, Le
tewrnant de experience, Recherches sur la philosophie de Merleau-Pontv. Paris: Yrin, 1998, p.
25). De estn manera, para Merleau-Ponty Ia experiencia del sentir no se reficre a la actividad de
un sujeto que siente sino a fa sensibilidad o visibilidad intrinseca del Ser, «La presencia a si cs
presencia aoun mundo diferenciados (Le visible ef Minvisible, p. 245). Es la diferenciacion inter-
nii de 1o visible gue da nacimiento al para si.

En Lo visible et I invisible ¢l sentir se caracteriza por «[...] la unidad de una experiencia
subjetiva y de unatrascendencia efectivas (R, Barbaras, Le towrnant de ['expeérience. Recherches
sur fa philosophie de Merleau-Ponry, p. 2060, Esto nos permite ver desde una dimension ontolégica
la paradoja inmanencia-trascendencia ya plantcada en la Phénomenalogie de la perception. El
mundo noes otr cosa que mi cxperiencia y. no ohstante. esta experiencia me inicia enel mundo.
me abre a 1o que me superi. Lo experiencia ¢s, pues, apertura a una trascendencia que €8 carac-
terizada por un exceso sobre 5i, R, Barbaras interpreta que este es ¢l sentido de la afirmacion de
Merlecau-Ponty «ver ¢s siempre ver miis de lo gue uno ves (Le visible et ['tnvisible, p. 300).

9 Sienes, p. 217,
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trds. después o entre los aspectos que vemos, el modo de acceder a él es a
través de nuestro cuerpo no como si éste fuera el soporte sobre el que se apoya
un ser cognoscente, sino como la apertura que nos abre al Ser. Por esta razén el
estudio de la corporalidad como «ser de dos hojas» o de «dos rostros» envuel-
ve «una filosofia de la carne como visibilidad de lo invisible»30,

Lo invisible no es solo no-visible: es decir, algo que ha sido o serd pero
que no es, o lo que es visto por otro diferente del sujeto, la ausencia esta detrds
de lo visible, lo invisible es una presentacion originaria (Urpréisentation) de lo
no presentable originariamente (Nichrurprisentierbar). como otra dimension.
La laguna que su lugar sefiala es uno de los puntos de pasaje del mundo. El
cuerpo y el mundo estin hechos de la misma carne, lo cual quiere decir, en
primer lugar, que estdn en una relacién de «transgresién» o de «encabalga-
miento» y, en segundo lugar, que el cuerpo no es una cosa mds entre las cosas
percibidas, sino que €l es punto cero (Nullpunkt) de todas las dimensiones del
mundo. Asi. por ejemplo, mientras las cosas son movidas el cuerpo se mueve
(sich bewegt). El tocarse, el verse o el moverse implican una suerte de reflexion.
a la vez que el cuerpo se toca y se ve. es capaz de tocar y ver3l, Merleau-Ponty
aclara que el tocarse o el verse no implica captarse como objeto, sino que es
«estar abierto a si». Pero este 57 es distanciamiento, «es Unverborgenheit del
Verborgen, no deja de estar oculto o latente»32, El autodesdoblamiento casi
«reflexivos del cuerpo (se toca-tocando, se ve-viendo) no supone una activi-
dad de enlace detris de lo enlazado para luego instalarse en una actividad cons-
tituyente. La percepcion de si percibiendo se agota en lo invisible, en una
ivisibilidad que es el reverso de la visién concreta que tengo del cuerpo en el
espejo. La nocién de quiasma indica que «toda relacién con el ser es simultd-
neamente un captar y un ser captado, la captacion es captada, esta inscrita e
inscrita en el mismo ser que ella capta»33. Para referirse a la «extrafia adheren-

M Rexumés de conrs 1952-1960. p. 173.

S El cuerpo propio posee una manera de ser propia, esto es una autoduplicacion
(Selbstverdoppelung) que, en Le visible et ['invistble, Merleau-Ponty intenta captar como carne
(chair). Esta autoduplicacion encuentra su expresion lingiifstica en formas reflexivas como sen-
tirse. pereibirse o moverse. Respecto de ello B, Waldenfels afirma; «La forma gramatical de las
formas verbales reflexivas o —como en el gricgo-de la forma verbal media remite a un fenémeno
que se sustrac a la disyuneién de accidn y pasion. de acto subjetivo y proceso objetivo, de quién
Y qué y encuentra su expresion adecuada en la forma neutral de los impersonaless. Que yo me
perciba o me mueva significa que yo me percibo 0 me muevo corporalmente, esto es como un
atre y come lo otra (als Anderen wnd als Anderes): «Yo soy mi cuerpo y soy, sin embargo, otro
Y MAS (ue mi cuerpo, que siempre es mas que yos, (B. Waldenfels, Sinnesschwellen. Studien =ur
Phéinomnenologic des Fremden 3. Frankfurt am Main: Suhrkamp, 1999, p. 24),

M Le visible er 1'invisible. p. 300).

3 fbid., p. 319,
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cia» entre el que ve y lo visible Merleau-Ponty recurre a la metdfora del espejo.
Asi, como en dos espejos enfrentados nacen dos series indefinidas de imdge-
nes metidas unas en otras y que en realidad no pertenecen a ninguna de las dos
superficies, del mismo modo el sujeto que mira, al quedar envuelto en lo que
ve, a quien ve es a si mismo. Hay en la visién un «narcisismo fundamentals,
pero el sentido mds profundo de este narcisismo reside en que la «actividad es
idénticamente pasividad» ¥,

L.o no visible para el yo tiene su base en el hecho que el yo es aquel que:

I) tiene un mundo visible, esto es, un cuerpo dimensional y participable.
2) un cuerpo visible para si mismo.
3) y una presencia a si que es ausencia de si.

Debe quedar claro que lo invisible es una forma de ausencia que en cuanto
tal pertenece al mundo. Lo negativo ya no es un positivo, que estd «en otra
parte» sino que «es un verdadero negativo, [...] una forma originaria del en
otra parfe. un si mismo que es otro, un hueco»35. En virtud de que lo visible
implica lo no-visible, el espiritu como «el otro lado del cuerpo» no puede ser
descrito en términos objetivos como si fuera un en si. El otro lado del Cuerpo
desborda en €l. se apoya sobre €1, estd oculto en él, —y al mismo tiempo tiene
necesidad de él- «hay un cuerpo del espiritu y un espiritu del cuerpo y un
quiasma entre ellos»36. Merleau-Ponty se propone mostrar que lo invisible no
es produccion pura es, por el contrario, [...] un hueco en lo visible, un pliegue
en la pasividad»37,

No solo por el cuerpo sino por el ejercicio del lenguaje el sujeto experi-
menta en si mismo y en el didlogo con el otro que «la actividad es cada vez el
otro lado de la pasividads. La palabra pasa de un espacio de conciencia al otro
por un fendémeno de usurpacién o propagacion , hay «una invasién mutua del
yo sobre el otro y del otro sobre el yo»3%, Ni el hablar es solo una iniciativa del
sujeto ni el escuchar se reduce a aceptar la iniciativa del otro: «Como su jeto
hablante y activo yo me propago sobre el otro que escucha, como sujeto que
escucha y pasivo, yo dejo al otro propagarse sobre mi»39. Ahora bien, esto es
posible porque como sujetos hablantes reanudamos un esfuerzo mas anti guo
que el de nosotros, «sobre el cual nosotros estamos ensamblados el uno y el

M fhid.. p. 183,
3 fhid,, p. 308.
6 i, p. 313,
W Ihid.. p. 289,
W La prose du monde. Paris: Gallimard, 1969, p. 185,

W Résumé de cours 1952-1960, p. 168,
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otro, y que es la manifestacion, el devenir de la verdad»10, El poder del lengua-
Ie s¢ encuentra en su presente; es decir, «en el momento en que €l ordena las
palabras para hacerles decir mds que lo que ellas jamds han dicho»4!. La estela
que ¢l pasado ha dejado estd recubierta por un nuevo acto de pensamiento
productivo, que plenifica el pasado rememorado. La palabra es anticipacion,
recuperacion ya que a través de ella nos encontramos abiertos a un mundo
cujtural en el que el yo y el otro, el pasado y el presente se entrelazan. De esta
manera, la palabra no es solo el producto del pensamiento activo, ella pone de
manifiesto que el pensamiento es el reverso de nuestro ser pasivo: «Yo estoy
instalado sobre una pirdmide de tiempo que ha sido yondZ,

A partir de estas reflexiones comienza a advertirse que es imposible con-
cebir una coincidencia total del cuerpo ya sea consigo mismo o con las cosas.
La nocién de quiasma impide que la filosoffa sea una captacion total y una
posesion intelectual, por el contrario, ella es «la experiencia simultdnea de lo
captante y lo captado en todos los 6rdenes»43. Desde esta perspectiva el tiempo
entendido también como quiasma significa que «pasado y presente son
Ineinander, cada uno es envuelto envolvente». Este reenvio intencional reci-
proco marca para Merleau-Ponty el Iimite de la analitica intencional: «[...] el
pasado “vertical” contiene el mismo la exigencia de haber sido percibido, lejos
que la conciencia de haber percibido coloque la del pasado»#4. Estas nociones
que Merleau-Ponty elabora a partir de la ontologia de la came introducen algu-
nas objeciones a la nocién de campo de presencia (Prisenzfeld) que en la
Fenomenologia de la percepeion habia constituido el hilo conductor para el
andlisis de la temporalidad. El error de Husserl es haber descrito el encaje
(emboitement) a partir de un campo de presencia considerado como «sin espe-
SO, como «conciencia inmanentes. La clave para comprender la temporali-
dad reside en que es necesario que el tiempo se constituya Y que sea considera-
do desde el punto de vista de alguien que pertenece a él (en est). Pero para que
€sto no sea una contradiceion el nuevo presente debe ser trascendente: «se sabe
que €l no es ahi, que €l viene de ser ahi, no se coincide Jamds con él»45, El
peligro de la metdfora de la implecién del presente reside en hacer creer que
«hay un cierfo vacio que tiene sus dimensiones y que es llenado por una canti-
dad definida de presente»46. La trascendencia es «identidad en la diferencias.

W Lo prose e monde, p, 200,

4 fhidd.. p. 58.

42 Signes, p. 21,

L visible et Minvisible, p, 319.
M Thid.. p. 297.

45 fhid.. p. 235,

a6 fhid., p. 249,
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lo cual pone de manifiesto que la reversibilidad no debe ser entendida como la
identidad actual del que toca y de lo tocado. Es necesario insistir que el tejido
de posibilidades que cierra lo visible exterior sobre el cuerpo que ve mantiene
entre ellos una cierta distancia y esa distancia «no es un vacio, €l esta llenado
precisamente por la carne como lugar de emergencia de una vision, pasividad,
que Heva una actividad [...]»47.

La nocion de «proximidad por distancia» no permite pensar en una coinci-
dencia total. ya que si bien es el mundo lo que percibo, esta proximidad abso-
luta se convierte en una irremediable distancia porque la reversibilidad del que
toca y lo tocado es siempre inminente y jamas realizada de hecho. «El cuerpo
como director escénico de mi percepeion, hace estallar la 1lusién de una coin-
cidencia de mi percepeidn con las cosas mismas»38,

Merleau-Ponty utiliza la expresion «pensamiento proximal» para referirse a
un tipo de pensamiento que se encuentra asediado por el ideal de una proximidad
absoluta, «ya sea la de las significaciones ideales esclarecidas hasta el fondo por
el espiritu, o la de las cosas existentes que nosotros vemos en el punto mismo y
en el instante en que ellas son»42, La filosofia no puede ser reducida a descubrir
las significaciones nominales que la conciencia otorga al mundo, porque las sig-
nificaciones apuntan aun «ser bruto» en el que ya estamos inmersos. Ahora bien,
la oposicion a este tipo de pensamiento no conduce tampoco a «un retorno a lo
inmediato» o a la fusion efectiva con las cosas. No hay coincidencia real ni con la
cosa ni con el pasado. Lo inmediato estd en el horizonte. La dificultad que se
plantea tanto en la coincidencia reflexiva como en la coincidencia intuitiva es
que el ser se presenta a distancia, que la presencia del mundo es presencia de su
carne en la carne del cuerpo. Desde esta perspectiva, Merleau-Ponty juzga que la
metafisica es coincidencia porque no ha tomado en cuenta el espesor de carne
que hay entre «nosotros y el nicleo duro del sers.

Esta no-coincidencia se pone de manifiesto también en el lenguaje. Si se
coincide en una experiencia con un mundo dado, «el lenguaje nos conduce al
error, porque corta el tejido continuo que nos une vitalmente a las cosas y al
pasado y se instala entre él y nosotros como una pantalla»39, En este caso, hablar
serfa una debilidad del filésofo y o tinico que corresponde es la fusion silenciosa
con el Ser. Pero el fildsofo busca expresarse puesto que «lo sensible es [...] tesoro
siempre pleno de cosas a decir para aquel es filoésofo (es decir escritor)»31,

47 fhiddop. 326.

4 thid.. p. 24.

4 M. Merleau-Ponty, Notes des conrs aie Collége de France [958-1959 vy 1960- 1961, p.
354,

MU Letovieble et Fimvisibles po 166,

SU i p. 305,
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i1, EL LENGUAIE COMO MODELO DE UNA BUENA AMBIGUEDAD.
LA ESPONTANEIDAD ENSENANTE

«Acercamiento de lo lejano como lejano» y una «cuestion planteada a lo que
no habla» que pide «a nuestra vida muda», que revele lo que es antes de redu-
cirse aun conjunto de significaciones disponibles, constituyen las paradojas de
la filosofia y ponen de manifiesto —como hemos visto— que en ellas la pasivi-
dad es el otro lado de la espontaneidad. Es necesario insistir ahora que estas
paradojas no pueden ser resueltas como si se tratard de un problema de conoci-
miento. Toda explicacion reside en yuxtaponer lo que estd implicado, pero
cuando se trata del cuerpo, de la palabra o de la historia no se puede mas que
«dar a ver la paradoja de la expresion»32,

En un articulo titulado «La paradoja de la expresion», B. Waldenfels ofre-
ce una interpretacion acerca de la naturaleza paradéjica de la expresion, Citaré,
en primer lugar, un texto de Merleau-Ponty que ilustra con toda claridad el
caricter paradajico de la expresion: «Habia lo que se comprende y se dice por
si mismo [...] hay lo que se da a decir, y que no es ain mas que una inquietud
precisaen el mundo de las cosas dichas. Se trata de hacer que los dos se recubran
y se crucen»3, La paradoja surge a partir de una tensién interior del acontecer
de la expresion, que no es uno consigo mismo. ni puede ser reducido a sus
componentesi+. En primer lugar. la tensién aparece entre aquello de lo que ya
disponemos o «lo adquirido» y aquello que se presenta como lo «a decir», «a
hacer» 0 «a pensars. Ya en la Fenomenologia de la percepcion Merleau-Ponty
expresa que «lo adquirido solo es verdaderamente adquirido si él es retomado
(reprise) en un nuevo movimiento de pensamiento y un pensamiento solo es
situado si él asume en st mismo su situacién»33, En segundo lugar, la expresion
se presenta con el cardcter de una interpelacién que concierne tanto a la expre-
sion de los actos de la vida personal como a los acontecimientos de la historia,
al lenguaje. a la pintura e incluso a las ciencias formales. Tercero, la naturaleza
de la expresion reside en su cardcter creador, por eso es posible hablar de una
creacion expresiva, pues expresion y creacion forman las dos caras de una
misma moneda. En sintesis. caracterizar la expresién como paradoja quiere
decir «que el fenémeno en cuestion muestra aspectos opuestos y determinacio-
nes opuestas que no pueden ser transferidos en una determinacion unitaria y no

32 La prase du monde, p. 160,

31 M. Merleau-Ponty. Srgnes, p. 27.

M CL B. Waldenfels, «Das Paradox des Ausdruekss, en Deutschfranzésische
Gedankengdnge. Frankfurt am Main: Suhrkamp, 1995, p. 109,

3 Phenomenalogie de fa perception, p. 151,
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pueden ser superados en una determinacion englobante o superior»36, Resulta
asi, que la paradoja no puede ser traducida como la antitesis entre un qué y un
quién, es decir. entre un sujeto que expresa y un objeto expresado. La paradoja
pertenece «a la cosa misma». El hecho originario reside en que «hay expre-
sion» en el mismo sentido que «hay ser, hay mundo, hay alguna cosa, en el
sentido fuerte en que el griego habla de 1o légein»57.

Tengamos presente que, en un escrito inédito, Merleau-Ponty mismo, al
hacer una evaluacion de los resultados de sus dos primeras obras, reconoce que
la percepcion «conduce a una mezcla de finitud y universalidad, o de interioridad
y exterioridad, a la que llama «mala ambigiiedad». Por mezcla hay que entender
que los momentos singulares son reunidos sin que pierdan su cardcter original38,
y por lo tanto, la paradoja es interpretada como una oscilacion, como un «va y
viene de la existenciax». El fendmeno de la expresion, por el contrario, pone de
manifiesto una «buena ambigiiedad»; es decir, «una espontaneidad que realiza lo
que parecia imposible: considerar los elementos separados, que reline en un solo
tejido la pluralidad de moénadas. el pasado y el presente, la nawraleza y la cult-
ra»3?, Se trata de aclarar la naturaleza de la espontaneidad que la expresion pone
en juego. Resulta interesante destacar que en un texto de La prosa del mundo
alirma que la mejor manera de llamar a «[...] ese gesto ambiguo que forma lo
universal con lo singular [...]»%0 es palabra o espontaneidad.

Del mismo modo gue el cuerpo posee a su disposicién un saber sedimen-
tado que no necesita explicitar, 0 que en una conversacion con alguien que
conozco no necesitamos para comprendernos evocar todas las conversaciones
precedentes, hay también una sedimentacién de las operaciones mentales que
nos permite contar con conceptos y juicios adquiridos sin necesidad de reha-
cerlos en una sintesis, La espontaneidad del pensamiento es una espontaneidad
«adquirida» que se nutre del pensamiento presente de tal manera que la pala-
bra «hace germinar ideas, reagrupa y organiza el panorama mental y se ofrece
con uni lisonomia precisa»®!. Yaen la Fenomenologia de la percepcion Merleau-
Ponty afirma que: «L.a estructura mundo con su doble momento de sedimenta-
cion y espontaneidad. estid en el centro de la conciencia [...]»62. Esto permite
comprender que los pensamientos encarnados en palabras y que hacen de las

B, Waldenfels. «Das Paradox des Ausdruckss, p. | 1L

ST Levisible et Uinvisible, p. 121,

sOCL B Waldenlels, Phanamenologie in Frankeereh. Frankfurt am Main: Suhrkamp, 1983,
p- 175

3 wln inédit de Merleau-Pontys, p. 404,

60 La prose du monde, p. 203,

ol Phénomenologie de la perception, p. 151,

62 Ihid.. p. 152.
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palabras un sistema comprensible son «surcos del pensar, gue nosotros no vol-
vemos a trazar, que nosotros continuamos»83, Asi, el objetivo de la fenomeno-
logia es instalarse en el orden de la «espontaneidad ensefiante» y ese orden es
revelado por la fenomenologia de la palabra.

El texto inédito citado aynda a comprender que la biisqueda de Merleau-
Ponty es un esfuerzo por comprender las relaciones entre el logos mudo de la
percepcion que pone en marcha una expresién implicita o reticente y el logos
tematizado que la expresion hablada lleva a su explicitacién. Del mismo modo
que el cuerpo es «el vehiculo del ser en el mundo», la palabra es «el vehiculo
de nuestro movimiento hacia la verdad»%4. Ahora bien, si bien es cierto que la
verdad supone un consentimiento de si a si, la operacion expresiva que extrae
una nueva expresion debe estar garantizada por «la inmanencia de lo nuevo en
lo antiguo»63, Es necesario insistir que la significacién nueva solo se encuentra
contenida en las significaciones adquiridas al modo de huellas, lo que pone de
manifiesto que del pasado a la nueva significacién «hay invocacion, de ella a él
respuesta y asentimiento»66,

La percepcion nos ofrece un mundo «a expresar y a pensar»67, y lo hace a
través de perspectivas parciales que se ven desbordadas por todas partes. Hay
que reconocer que existe una manera de comunicar que no se agota en la evi-
dencia objetiva o que las significaciones no apuntan a un objeto ya dado, sino
que lo instituyen o lo inauguran. Lo esencial del pensamiento —afirma Merleau-
Ponty— es «ese momento en el que una estructura se descentra, se abre a una
Interrogacion, y se reorganiza segiin un sentido nuevo, que, sin embargo, es el
sentido de esta misma estructurax»68,

Se trata de un excedente de posibilidades o una sobreabundancia de sentido
que se sustrac a nuestro alcance, pero nos interpela en una «desarmonia
preestablecida» respecto de nuestras respuestas. Hay en la expresion, como en el
pensamiento o en la historia la exigencia de un llamado que implica un desafio y
que se vuelve responsivo en la medida que no solo se capturan las posibilidades
ofrecidas sino que se acogen las invocaciones extraias que la desaffan. Asi, el
arte y la filosofia no son producciones arbitrarias que pertenecen al mundo cultu-
ral, «sino contacto con el Ser justamente en tanto creaciones. El Ser es lo que
exige de nosotros creacion para que nosolros tengamos la experiencia»9,

63 Signes. p- 20.

& Cf, La prose du monde, p. 181.
65 Ihid., p. 168.

66 fhid., p. |183.

61 La prose du monde. p. 79.

68 thid., p. 178.

69 Le visible et invisible, p. 251.
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En el resumen ya citado acerca del problema de la pasividad Merleau-
Ponty afirma que ella solo es posible si tener conciencia es «realizar una cierta
desviacion (écart), cierta variante en un campo de existencia ya instituido, que
siempre estd detrds de nosotros y cuyo peso [...] interviene hasta en las accio-
nes gracias a las cuales lo transformamos»70. El sentido de las cosas percibidas
se pronuncia como una cierta desviacion’! (écart) respecto de un nivel en el
que ya estamos establecidos. La adquisicién de una nueva significacién resulta
pues de una deformacién, coherente y sistemdtica, en un campo que ha sido
abierto y en el que siempre se inscribe alguna cosa o la ausencia de alguna
cosa’?,

La nocién de institucion ilustra la manera como las dos dimensiones de la
expresion (lo adquirido y o que se adquiere en nuevas producciones) ponen de
manifiesto una génesis de sentido, en la que la pasividad y la espontaneidad, se
entrelazan una en la otra. Es necesario insistir que nunca se comienza en el
vacio o a partir de la nada, sino que el artista en la medida que continia y va
mas alld. conserva destruyendo e interpreta deformando, infunde un sentido
nuevo a aquello que llamaba (appelait) y anticipaba (anticipait) ese sentido, de
manera que la obra del artista es una respuesta a lo que el mundo, el pasado o
las obras anteriores le estaban pidiendo’5.
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