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FENOMENOLOGIA: DE HUSSERL A MERLEAU PONTY

Nosotros tomamos nuestro destino en las manos, nos convertimos en responsables de nuestra historia med iante la reflexién, pero
también mediante una decision en la que empefiamos n  uestra vida; y en ambos casos, se trata de una acto  violento que se verifica
ejercitandose. MERLAU-PONTY

Hablar de fenomenologia, el movimiento filoséfico creado por Edmund Husserl (1859-1938), es casi tanto como
hablar de la filosofia del siglo XX, y creo que se pueden apuntar dos razones en apoyo de esa opinién. En primer
lugar, si desviamos la mirada de las formulaciones concretas que Husserl dio a sus ideas, son muchos los
filosofos de nuestro siglo que han reconocido la influencia de Husserl en un grado mayor o menor. Heidegger fue
discipulo directo de Husserl, y de él aprendio un cierto estilo de filosofar, aunque pronto surgieron las diferencias
tedricas. Sartre, en los afios treinta, descubrié a nuestro autor en Ideas relativas a una fenomenologia pura 'y una
filosofia fenomenolégica, que es la exposicién mas conocida que Husserl logré de una teoria. La influencia sobre
Sartre es notoria. Algunos autores decisivos del siglo XX, como Merleau-Ponty, han pertenecido a la
fenomenologia. La hermenéutica de Gadamer y Paul Ricoeur encuentra su punto de arranque en Husserl. Y aln
podriamos ir mas lejos y compartir la tesis que defiende Montero Moliner (en Retorno a la fenomenologia) segin la
cual, para aquellos que entienden de ideas y no de escuelas, la filosofia analitica y del lenguaje participarian del
mismo espiritu que la fenomenologia. Autores como Strawson, Austin, Searle y Grice son emparentables con la
fenomenologia sin necesidad de forzar mucho las comparaciones. Mas complicada se presenta la opinion de Gerd
Brand (en Los textos fundamentales de Ludwig Wittgenstein) segun la cual Wittgenstein seria el fenomendlogo por
antonomasia. El movimiento filoséfico creado por Husserl ha ido extendiéndose y ramificandose con el transcurso
de los afios. Para hacerse una buena idea de la increible amplitud del arbol fenomenoldgico que casi no deja una
ciencia ni una disciplina filosofica sin cubrir- puede consultarse con la obra de Bernhard Waldenfels (Introduccion a
la fenomenologia. De Husserl a Derrida). La fenomenologia es una filosofia viva, se publican anales y revistas, se
dan congresos y seminarios. ¢ Cudl puede ser el motivo de este éxito de la fenomenologia? Para responder a esta
pregunta, entramos en la segunda razén. Ya uno de los primeros discipulos de Husserl, Adolf Reinach, habia
sefialado que la fenomenologia, mas que un sistema de doctrinas filoséficas, era un método. Y un método que
ademas envuelve un desarrollo ilimitado por principio. Este es el sentido del titulo que he dado a mi articulo: la
fenomenologia como un intento de establecer las condiciones de posibilidad de la filosofia, como un intento de
mostrar el camino que conduce a ver el mundo de un modo filoséfico. En un esfuerzo de reflexion metafiloséfica,
Husserl busco un lugar para la filosofia, un lugar que nadie mas que ella podria rellenar, y agot6 sus energias
practicamente en ese esfuerzo. Por ese motivo, y dejando a un lado las falsas radicalidades metafilosoficas, la
fenomenologia como teoria filoséfica apenas se decanta por tesis precisas: tanto que casi podriamos decir que
todo lo que caiga bajo el rétulo "filosofia realizada con un esfuerzo de seriedad y rigor" puede ser considerado
como "fenomenologia". Ademas, siendo Husserl el iniciador de la corriente, se hace en parte comprensible que su
filosofia esté afectada de todas las vacilaciones propias del que explora un nuevo terreno. Husserl, que era un
hombre sum i do en la teoria y excesivamente escrupuloso, volvié una y otra vez sobre sus propias ideas, e
intentd exponerlas completas en varias ocasiones, afladiendo mas y mas detalles, complicando la terminologia. A
su muerte dejo mas de 45.000 folios taquigrafiados y creo que aln siguen editandose sus obras bajo el titulo de
Husserliana. Sin embargo, se consideré un principiante de la filosofia, que solo se habia adentrado en los
primeros caminos del inmenso territorio que el método fenomenolégico abria. Pero no debemos olvidar cuando
leemos a Husserl, que esta filosofia confusa, inacabada y a veces contradictoria, fue la inspiracion para obras
geniales del siglo XX, rebosantes de ideas tal vez mas claras y atractivas, y que, bien en deuda tedrica o en
debate critico con ella, son numerosos los fildsofos de nuestro siglo que han pasado por la fenomenologia y han
contribuido a desarrollarla y matizarla con sus teorias. Por tanto, creo que entender a Husserl es necesario para
entender nuestro siglo, al menos filoséficamente hablando. En este articulo intentaremos, en la medida de lo
posible, acercarnos a este entendimiento.

La fenomenologia nacio en las Investigaciones légicas como una refutacion del psicologismo. El psicologismo
pretendia ser un modo de solucionar algunos problemas que planteaban la teoria del conocimiento y de la ciencia,
sin salir de los estrechos margenes de un positivismo de "hechos". La idea del psicologismo consistia en hacerse
una cierta composicion de lugar, sin despegarse del suelo del sentido comin de su época para conseguir de ese
modo la ventaja de una apariencia de inteligibilidad inmediata. Acto seguido, se ventilaba la teoria del
conocimiento, pretendiéndose que las paradojas que descubria no eran mas que el resultado de obscuros
filosofemas. La composicién de lugar que antes he mencionado es esta: empecemos por aceptar la realidad de un
mundo de objetos como algo comprensible de suyo, como un horizonte infranqueable mas alla del cual no tiene
sentido ninguna pregunta. Dentro de ese mundo de objetos colocamos al ser humano como un objeto entre
objetos; ahora bien, el ser humano nos resulta un objeto muy peculiar. ¢ En qué consiste la conciencia o vida
animica por la cual ese objeto se representa a todos los deméas? ¢ Es una propiedad de ese objeto? En nuestro
mundo positivista de objetos sélo podemos admitir el enlace casual como relacién entre objetos. ¢, Se puede
explicar acaso el conocimiento como una influencia causal de un objeto sobre otro objeto? El psicologismo cedia a
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la tentacién cartesiana de concebir la conciencia o vida animica como una cosa, una realidad sustancial. En las
ultimas décadas del siglo XIX la psicologia se habia constituido como ciencia, al probarse que era posible aplicar
el método experimental para el estudio de la vida animica de animales y seres humanos. Y desde su nacimiento
hasta mucho tiempo después, la psicologia pretendia convertirse en una auténtica "fisica del alma", pretension
que sera duramente criticada por Husserl: segun nuestro autor, nunca podria llegarse a esta concepcion justa del
sujeto -en tanto que sujeto cognoscente- mientras se le siguiese tratando de agotar en todos sus matices por
medio de una ciencia empirica, intento bajo el cual subyacia la vision sesgada de él como objeto entre objetos.
Era totalmente absurda la supuesta fundamentacién definitiva del conocimiento por parte de la psicologia,
alegandose que el conocimiento debia verse como un evento psicoldgico, y que su misterio sera finalmente
iluminado por la razén cientifica. Teniendo en cuenta que desde los tiempos de Descartes la teoria del
conocimiento habia sido el baluarte de la posibilidad y necesidad de la reflexion filoséfica, al ser solucionados sus
"problemas" por una ciencia como la psicologia, la filosofia quedaba sin "trabajo" y por tanto, sin "sentido". Pero el
psicologista habia ido demasiado lejos: al pretender cerrar el circulo de la objetividad cientifica sobre si mismo, lo
unico que consiguio fue poner de relieve los propios limites de toda ciencia. La teoria del conocimiento no podia
solventarse con la investigacion psicologica porque esta era un conocimiento. Tampoco la légica podia reducirse a
leyes que gobernaban exclusivamente la psique humana, puesto que la psicologia daba la I6gica por supuesta en
todos sus razonamientos. "El relativismo especifico hace esta afirmacién: para cada especie de seres capaces de
juzgar, es verdadero lo que segun su constitucidon o segun las leyes de su pensamiento deba tenerse por
verdadero... la constitucién de una especie es un hecho. Y de hechos solo pueden sacarse hechos. Fundar la
verdad en la constitucion de una especie... significa darle, pues, el caracter de un hecho. Pero esto es un
contrasentido. Todo hecho es individual, o sea, determinado en el tiempo. Pero hablar de una verdad temporal
s6lo tiene sentido refiriéndose a un hecho afirmado por ella (caso de que sea una verdad de hecho) mas no
refiriéndose a ella misma." (Investigaciones légicas, primera parte, cap. VII). La raiz del problema estaba -aunque
parezca un galimatias- en una errébnea concepcién de lo que es un concepto. De alguna manera la mente humana
no esta hecha, en su funcionamiento ordinario, ni para el estatismo absoluto de los conceptos ni para la fugacidad
de las sensaciones. Por eso, cuando Husserl propone un filoséfico viaje al fondo del concepto, considerandolo en
tanto tal concepto, prescindiendo por completo de averiguar nada acerca de su naturaleza o realidad, y
persiguiendo conexiones puras entre conceptos en un dominio donde precisamente reina el mas completo
aislamiento y soledad entre entes conceptuales perfectamente idénticos a si mismos, nos resulta como una
bocanada de aire fresco la teoria opuesta, que toma a los conceptos en su realidad superficial de eventos
psiquicos, sin meterse en las honduras de su significado, y va explicando su aparicion por medio de un proceso genético.
Pero Husserl consideraba que debia hacerse una teoria del conocimiento puramente conceptual: por lo tanto, no
podia utilizarse ni uno solo de los conocimientos ya constituidos. Ese es el sentido que tiene su famosa epojé
(suspensidn del juicio) o reduccion fenomenolégica. Para poder estudiar las vivencias en cuanto tales, hay que
modificar nuestro modo ordinario de vivirlas. Husserl describe este modo ordinario o actitud natural como un
directo e ingenuo apuntar de la conciencia al mundo y a sus objetos, como una atencion y un interés en ellos. La
actitud natural esta cargada de interpretaciones admitidas tacitamente como validas, de prejuicios, de
intelectualizaciones confusas que conducen a faltas de entendimiento. El resultado de la epojé fenomenolégica es
gue nuestra atencion se desplaza a los objetos al modo de darse esos objetos en la conciencia, o sea, a los
fendmenos en sentido fenomenoldgico. Entonces el fenomendlogo sélo aceptara como fenémenos validos
aquellos que estén da dos originariamente, y que son la base para toda interpretacion e intelectualizacion
posterior. "No hay teoria concebida capaz de hacernos errar respecto al principio de todos los principios: que toda
intuicion en que se da algo originariamente es un fundamento de derecho del conocimiento; que todo lo que se
nos brinda originariamente (por decirlo asi, en su realidad corpérea) en la intuicion, hay que tomarlo simplemente
como se da, pero también soélo dentro de los limites en que se da." (Ideas, 24). Para Husserl, la filosofia tiene que
apoyarse en las intuiciones mas primordiales de nuestra vida: "Las intuiciones que Unicamente pudieran ser
vivificadas por impresiones remotas e imprecisas, inauténticas -y en el supuesto de nue se tratara realmente de
unas intuiciones- no podrian satisfacernos. Nosotros queremos volver a las cosas mismas." (Investigaciones
I6gicas). Este volver a las cosas mismas se convirtié en un lema repetido de la fenomenologia.

Tras la epojé o reduccion fenomenolégica -que nos han colocado plenamente en el terreno de partida de la
subjetividad- viene la reduccion eidética. Husserl se aparta del empirismo al defender que hay una verdadera
intuicion de esencias. "Una intuicion empirica e individual puede convertirse en intuicién esencial (ideacién) -
posibilidad que por su parte no debe considerarse como empirica, sino como esencial. Lo intuido en este caso es
la correspondiente esencia pura o eidos, sea la suma categoria, sea una division de la misma hasta descender a
la plena concreccion” (Ideas, 3). La fenomenologia queda ahora definida mas estrictamente como la descripcién
eidética de la vida trascendental del yo. Por vida trascendental del yo entenderemos el con junto de vivencias o
fendmenos originarios que, como datos absolutos a toda posicién de trascendencia, hacen posible la apertura de
la conciencia a un mundo. Se trata de apresar el origen Ultimo de todo posible sentido y validez de ser. Husserl se
plantea la pregunta sobre como debemos concebir el sujeto para que después resulte inteligible el que ese sujeto
lo sea de conocimiento. Partiendo de la esencia intuitivamente aprehensible del conocimiento -que es la apertura
intencional de un sujeto a un objeto presente-, y a la luz de ella, tenemos que reexaminar nuestros conceptos
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tanto de la realidad del sujeto como de la realidad del objeto 0 mundo. Todos los conceptos, induyendo los que
Kant llamaba conceptos puros, han de encontrar su sentido originario en una subjetividad trascendental, de la que
parte toda concepcion, tanto del mundo como de uno mismo. Esta es la reduccién trascendental, por la que
Husserl accedia a su peculiar idealismo fenomenoldgico. Muchos de los seguidores de Husserl de aquella época
se extrafiaron del viraje hacia el idealismo que ya empezaba a manifestarse en ldeas, y se apartaron de la
refluccion trascendental, recorriendo entonces sus propios caminos filoséficos. Husserl se quedo solo con un
reducido grupo de incondicionales. La reduccion trascendental abria el paso hacia un territorio inédito, del que
cabia tener experiencias trascendentales y del que podia ocuparse por fin una filosofia autbnoma, radical y
sustantiva; asi se pondria fin a la dispersién de la filosofia en filosofias. Ya hemos visto cual era la postura del
objetivismo cientificista. "El trascendentalismo, por el contrario, dice: el sentido de ser del mundo de vida
previamente dado es una configuracion subjetiva, es producto de la vida de la experiencia, de la vida pre-
cientifica. En ella se construye el sentido y la validez de ser del mundo, y en cada caso del mundo que vale
realmente para el que en cada caso lo experimenta. En cuanto al mundo "objetivamente verdadero”, el de la
ciencia, es una creacién de mas alto grado, fundada sobre la experiencia y el pensamiento pre-cientifico, o lo que
es igual, sobre sus rendimientos de validez. Sélo una retro-indagacion radical de la subjetividad, de la subjetividad
gue es precisamente la que en Ultima instancia hace posible toda validez del mundo con su contenido y en todas
las modalidades cientificas y pre-cientificas, asi como una indagacion del qué y el cdmo de los rendimientos de la
razén, puede hacer inteligible la verdad objetiva y alcallzar el sentido de ser ultimo del mundo. Por consiguiente,
no es el ser del mundo en su obviedad incuestionada lo en-si primero, ni se trata de plantear la nuda interrogacion
sobre lo que objetivamente le pertenece; sino que lo en-si primero es la subjetividad, y precisamente en cuanto
instancia que pre-da ingenuamente el ser del mundo y seguidamente lo racionaliza. O lo que es igual: lo objetiva." (Crisis, 14).
Ahora estamos en condiciones de poner de manifiesto y comprender la tension filoséfica en que se movié Husserl
durante toda su obra. Por un lado nos encontramos con una filosofia o fenomenologia critica. La fenomellologia
critica busca parcelas de la realidad, parcelas que sean "intuitivamente", "manifiestamente" de la realidad -
experimentado en una vivencia pre-cientifica-, y que no puedan ser explicadas por las conceptualizaciones al uso
en la ciencia. Esa parcela de la realidad es la vida animica o subjetividad trazscendental. En Crisis, Husserl la
llamo "el mundo de la vida". Pero la filosofia critica, podemos decir, se ha auto-inmolado para revelar las
incongruencias del objetivismo cientificista, porque al problematizar el conocimiento y buscarle un fundamento, ha
cerrado también, en principio, sus propias vias. Aqui es donde aparece el trascendentalismo kantiano y su division
entre conocimiento ordinario y cientifico y conocimiento trascendental. Husserl, recuperando la reflexién de Kant,
quiere venir a abrir una posibilidad para una filosofia sustantiva que, habiéndose hecho epojé de toda tesis, no
busque ya un fundamento para el conocimiento, ni siquiera un concepto de conocimiento y trascendencia, y se
limite a describir fielmente el fendmeno considerado como dato absoluto, proporcionado por una experiencia
trascendental. Una buena muestra de la tension entre estos dos modos de concebir la filosofia simplificadamente
podriamos decir: teoria del conocimiento y metafisicaes que en las Meditaciones cartesianas Husserl llega a
indicar que también la experiencia trascendental requeriria una critica que la revisara.

Una de las frases mas famosas de la fenomenologia es aquella que expresa la intencionalidad de la conciencia:
toda conciencia es conciencia de algo y ese algo no es la propia conciencia. Husserl establece una conexion
indisoluble entre la conciencia y su objeto, la llamada correlacién universal objetoconciencia. Habiendo tomado la
nocion de intencionalidad de su maestro Franz Brentano, Husserl se percatd de que por un lado no puede
concebirse ninguna vivencia de conciencia aislada o separada del objeto al que esta dirigida, al que apunta
intencionalmente (y que, en principio, no es el objeto sino el objeto intencional), pero que también, por otro lado, y
por lo menos en lo que respecta a su sentido, tampoco el objeto era autobnomo o independiente de la conciencia,
gue es la Unica fuente dadora de sentido. Para Husserl, conciencia y objeto son dos entidades separadas en la
naturaleza que por el conocimiento se pondran en relaciéon. Hay una correlacién primitiva a partir de la cual se
definen sujeto y objeto como tales. (Con total independencia de lo que exista 0 no exista en la realidad, la vivencia
gueda identificada esencialmente como vivencia de un cierto objeto. Por decirlo asi, la esencia de las vivencias
tiene un lado subjetivo -que es la propia accién de la conciencia en tanto que ejerciéndose intencionalmente- y un
lado objetivo. Al lado objetivo de la essencia de una vivencia lo denominara Husserl néema de esa vivencia. Al
lado subjetivo, noesis de la vivencia. Hay textos de Husserl que parecen avalar la idea de la distincion entre
néema y objeto: "El arbol pura y simplemente, la cosa de la naturaleza, es todo menos esto percibido, el arbol, en
cuanto tal, que es inherente como sentido perceptivo a la percepcion, y lo es inseparablemente. El arbol pura 'y
simplemente puede arder, descomponerse en sus elementos quimicos, etc. Pero el sentido -el sentido de esta
percepcion, algo necesariamente inherente a su esencia- no puede arder, no tiene elementos quimicos, ni fuerzas,
ni propiedades reales en sentido estricto" (Ideas, 81). Relacionada con esta posible separacion entre néema y
objeto, esta la idea de Husserl de que no todos los ingredientes de la conciencia tienen caracter intencional. Este
aspecto de la fenomenologia de Husserl fue controvertido y muy criticado por Sartre. A los elementos no
intenciollales los llama hylé; plantea en Ideas que la noesis tendria una cierta funcién animadora de esta hylé -
sensaciones o contenidos representantes- para generar los correspondientes néemas. Con ello, practicamente
estamos en el representacionalismo que el propio Husserl denostaba. Husserl habia insistido en la "presencia en
persona” del objeto ante la conciencia durante la percepcion del mismo: "Pero si intentamos separar en esta forma
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el objeto real (en el caso de la percepcion externa, la cosa percibida de la naturaleza) y el objeto intencional, e
introducir como ingrediente en la vivencia este Ultimo, en cuanto "inmanente" a la percepcion, caemos en la
dificultad de hallarse ahora, frente a frente, dos realidades en sentido estricto, mientras que, sin embargo, sélo con
una nos encontramos y sélo una es posible. La cosa, el objeto natural, eso es lo que percibo, el arbol que esta ahi
en el Jardin; éste y no otro es el objeto real de la intencion perceptiva. Un segundo arbol inmanente, o bien una
imagen interna del arbol que esta ahi fuera ante mi, no se da en modo alguno y suponer hipotéticamente una cosa
semejante sélo conduce a un contrasentido.” (Ideas, 90). Husserl se opone a la separacién entre un mundo de
realidad -en-si- correspondiente a las afirmaciones de la ciencia fisica matematizada -y un mundo de apariencias o
fendmenos sensoriales meramente subjetivos. Si admitimos que la cosa sensible y sus cualidades son fenébmenos
subjetivos, entonces tampoco seran trascendentes las cosas en sentido fisico, puesto que son exactamente las
mismas cosas que indicamos como un "esto" en la percepcidn sensible las que el fisico estudia con profusién de
experimientos en torno a ellas, de las que deriva, aplicando canones estables de la racionalidad lI6gicoempirica,
las determinaciones fisicas de la cosa. Con este "mito" -asi lo llama Husserl- cae también la teoria causal de la
percepcion. Asi: "Como toda vivencia intencional tiene un néemay en él un sentido mediante el cual se refiere al
objeto, asi, a la inversa, todo lo que llamamos objeto, aquello de que hablamos, lo que como realidad tenemos
ante los ojos, lo que tenemos por posible o probable, lo que nos figuramos por imprecisamente que sea, es, so6lo
con el ser tal, un objeto de la conciencia, y esto quiere decir que, sean y se llamen mundo y realidad lo que seany
se llamen, tiene que estar representado dentro del marco de la conciencia real y posible por sentidos o
proposiciones, llenos por el correspondiente contenido mas o menos intuitivo " (Ideas. 113).

Nosotros tomamos nuestro destino en las manos, nos convertimos en responsables de nuestra historia med iante la reflexién, pero
también mediante una decision en la que empefiamos n  uestra vida; y en ambos casos, se trata de unaacto  violento que se verifica
ejercitindose. MERLAU-PONTY

Hablar de fenomenologia, el movimiento filoséfico creado por Edmund Husserl (1859-1938), es casi tanto como
hablar de la filosofia del siglo XX, y creo que se pueden apuntar dos razones en apoyo de esa opinién. En primer
lugar, si desviamos la mirada de las formulaciones concretas que Husserl dio a sus ideas, son muchos los
fildsofos de nuestro siglo que han reconocido la influencia de Husserl en un grado mayor o menor. Heidegger fue
discipulo directo de Husserl, y de él aprendio un cierto estilo de filosofar, aunque pronto surgieron las diferencias
tedricas. Sartre, en los afios treinta, descubrio a nuestro autor en ldeas relativas a una fenomenologia pura y una
filosofia fenomenolégica, que es la exposicion mas conocida que Husserl logré de una teoria. La influencia sobre
Sartre es notoria. Algunos autores decisivos del siglo XX, como Merleau-Ponty, han pertenecido a la
fenomenologia. La hermenéutica de Gadamer y Paul Ricoeur encuentra su punto de arranque en Husserl. Y ain
podriamos ir mas lejos y compartir la tesis que defiende Montero Moliner (en Retorno a la fenomenologia) segun la
cual, para aquellos que entienden de ideas y no de escuelas, la filosofia analitica y del lenguaje participarian del
mismo espiritu que la fenomenologia. Autores como Strawson, Austin, Searle y Grice son emparentables con la
fenomenologia sin necesidad de forzar mucho las comparaciones. Mas complicada se presenta la opiniéon de Gerd
Brand (en Los textos fundamentales de Ludwig Wittgenstein) segun la cual Wittgenstein seria el fenomendlogo por
antonomasia. El movimiento filoséfico creado por Husserl ha ido extendiéndose y ramificandose con el transcurso
de los afios. Para hacerse una buena idea de la increible amplitud del arbol fenomenolégico que casi no deja una
ciencia ni una disciplina filoséfica sin cubrir- puede consultarse con la obra de Bernhard Waldenfels (Introduccién a
la fenomenologia. De Husserl a Derrida). La fenomenologia es una filosofia viva, se publican anales y revistas, se
dan congresos y seminarios. ¢ Cual puede ser el motivo de este éxito de la fenomenologia? Para responder a esta
pregunta, entramos en la segunda razén. Ya uno de los primeros discipulos de Husserl, Adolf Reinach, habia
sefialado que la fenomenologia, mas que un sistema de doctrinas filoséficas, era un método. Y un método que
ademas envuelve un desarrollo ilimitado por principio. Este es el sentido del titulo que he dado a mi articulo: la
fenomenologia como un intento de establecer las condiciones de posibilidad de la filosofia, como un intento de
mostrar el camino que conduce a ver el mundo de un modo filoséfico. En un esfuerzo de reflexion metafilosofica,
Husserl buscé un lugar para la filosofia, un lugar que nadie mas que ella podria rellenar, y agotd sus energias
practicamente en ese esfuerzo. Por ese motivo, y dejando a un lado las falsas radicalidades metafiloséficas, la
fenomenologia como teoria filoséfica apenas se decanta por tesis precisas: tanto que casi podriamos decir que
todo lo que caiga bajo el rétulo "filosofia realizada con un esfuerzo de seriedad y rigor" puede ser considerado
como "fenomenologia”. Ademas, siendo Husserl el iniciador de la corriente, se hace en parte comprensible que su
filosofia esté afectada de todas las vacilaciones propias del que explora un nuevo terreno. Husserl, que era un
hombre sum i do en la teoria y excesivamente escrupuloso, volvié una y otra vez sobre sus propias ideas, e
intentd exponerlas completas en varias ocasiones, afiadiendo mas y mas detalles, complicando la terminologia. A
su muerte dejé mas de 45.000 folios taquigrafiados y creo que aun siguen editdndose sus obras bajo el titulo de
Husserliana. Sin embargo, se consideré un principiante de la filosofia, que sélo se habia adentrado en los
primeros caminos del inmenso territorio que el método fenomenoldgico abria. Pero no debemos olvidar cuando
leemos a Husserl, que esta filosofia confusa, inacabada y a veces contradictoria, fue la inspiracién para obras
geniales del siglo XX, rebosantes de ideas tal vez mas claras y atractivas, y que, bien en deuda teérica o en
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debate critico con ella, son numerosos los filésofos de nuestro siglo que han pasado por la fenomenologia y han
contribuido a desarrollarla y matizarla con sus teorias. Por tanto, creo que entender a Husserl es necesario para
entender nuestro siglo, al menos filoséficamente hablando. En este articulo intentaremos, en la medida de lo
posible, acercarnos a este entendimiento.

La fenomenologia nacié en las Investigaciones I6gicas como una refutacién del psicologismo. El psicologismo
pretendia ser un modo de solucionar algunos problemas que planteaban la teoria del conocimiento y de la ciencia,
sin salir de los estrechos margenes de un positivismo de "hechos". La idea del psicologismo consistia en hacerse
una cierta composicion de lugar, sin despegarse del suelo del sentido comin de su época para conseguir de ese
modo la ventaja de una apariencia de inteligibilidad inmediata. Acto seguido, se ventilaba la teoria del
conocimiento, pretendiéndose que las paradojas que descubria no eran mas que el resultado de obscuros
filosofemas. La composicion de lugar que antes he mencionado es esta: empecemos por aceptar la realidad de un
mundo de objetos como algo comprensible de suyo, como un horizonte infranqueable mas alla del cual no tiene
sentido ninguna pregunta. Dentro de ese mundo de objetos colocamos al ser humano como un objeto entre
objetos; ahora bien, el ser humano nos resulta un objeto muy peculiar. ¢ En qué consiste la conciencia o vida
animica por la cual ese objeto se representa a todos los deméas? ¢ Es una propiedad de ese objeto? En nuestro
mundo positivista de objetos sélo podemos admitir el enlace casual como relacion entre objetos. ¢ Se puede
explicar acaso el conocimiento como una influencia causal de un objeto sobre otro objeto? El psicologismo cedia a
la tentacién cartesiana de concebir la conciencia o vida animica como una cosa, una realidad sustancial. En las
Ultimas décadas del siglo XIX la psicologia se habia constituido como ciencia, al probarse que era posible aplicar
el método experimental para el estudio de la vida animica de animales y seres humanos. Y desde su nacimiento
hasta mucho tiempo después, la psicologia pretendia convertirse en una auténtica "fisica del alma", pretensién
gue sera duramente criticada por Husserl: segin nuestro autor, nunca podria llegarse a esta concepcion justa del
sujeto -en tanto que sujeto cognoscente- mientras se le siguiese tratando de agotar en todos sus matices por
medio de una ciencia empirica, intento bajo el cual subyacia la vision sesgada de él como objeto entre objetos.
Era totalmente absurda la supuesta fundamentacion definitiva del conocimiento por parte de la psicologia,
alegandose que el conocimiento debia verse como un evento psicoldgico, y que su misterio sera finalmente
iluminado por la razén cientifica. Teniendo en cuenta que desde los tiempos de Descartes la teoria del
conocimiento habia sido el baluarte de la posibilidad y necesidad de la reflexion filoséfica, al ser solucionados sus
"problemas" por una ciencia como la psicologia, la filosofia quedaba sin "trabajo" y por tanto, sin "sentido". Pero el
psicologista habia ido demasiado lejos: al pretender cerrar el circulo de la objetividad cientifica sobre si mismo, lo
Unico que consiguio fue poner de relieve los propios limites de toda ciencia. La teoria del conocimiento no podia
solventarse con la investigacién psicolégica porque esta era un conocimiento. Tampoco la l6égica podia reducirse a
leyes que gobernaban exclusivamente la psique humana, puesto que la psicologia daba la I6gica por supuesta en
todos sus razonamientos. "El relativismo especifico hace esta afirmacion: para cada especie de seres capaces de
juzgar, es verdadero lo que segun su constitucién o segun las leyes de su pensamiento deba tenerse por
verdadero... la constitucion de una especie es un hecho. Y de hechos s6lo pueden sacarse hechos. Fundar la
verdad en la constitucién de una especie... significa darle, pues, el caracter de un hecho. Pero esto es un
contrasentido. Todo hecho es individual, o sea, determinado en el tiempo. Pero hablar de una verdad temporal
sélo tiene sentido refiriéndose a un hecho afirmado por ella (caso de que sea una verdad de hecho) mas no
refiriéndose a ella misma." (Investigaciones logicas, primera parte, cap. VIl). La raiz del problema estaba -aunque
parezca un galimatias- en una errénea concepcion de lo que es un concepto. De alguna manera la mente humana
no esta hecha, en su funcionamiento ordinario, ni para el estatismo absoluto de los conceptos ni para la fugacidad
de las sensaciones. Por eso, cuando Husserl propone un filoséfico viaje al fondo del concepto, considerandolo en
tanto tal concepto, prescindiendo por completo de averiguar nada acerca de su naturaleza o realidad, y
persiguiendo conexiones puras entre conceptos en un dominio donde precisamente reina el mas completo
aislamiento y soledad entre entes conceptuales perfectamente idénticos a si mismos, nos resulta como una
bocanada de aire fresco la teoria opuesta, que toma a los conceptos en su realidad superficial de eventos
psiquicos, sin meterse en las honduras de su significado, y va explicando su aparicion por medio de un proceso
genético.

Pero Husserl consideraba que debia hacerse una teoria del conocimiento puramente conceptual: por lo tanto, no
podia utilizarse ni uno sélo de los conocimientos ya constituidos. Ese es el sentido que tiene su famosa epojé
(suspensidn del juicio) o reduccion fenomenoldgica. Para poder estudiar las vivencias en cuanto tales, hay que
modificar nuestro modo ordinario de vivirlas. Husserl describe este modo ordinario o actitud natural como un
directo e ingenuo apuntar de la conciencia al mundo y a sus objetos, como una atencién y un interés en ellos. La
actitud natural esta cargada de interpretaciones admitidas tacitamente como validas, de prejuicios, de
intelectualizaciones confusas que conducen a faltas de entendimiento. El resultado de la epojé fenomenolégica es
gue nuestra atencién se desplaza a los objetos al modo de darse esos objetos en la conciencia, o sea, a los
fendmenos en sentido fenomenolégico. Entonces el fenomendlogo sélo aceptara como fenémenos validos
aquellos que estén da dos originariamente, y que son la base para toda interpretacion e intelectualizacion
posterior. "No hay teoria concebida capaz de hacernos errar respecto al principio de todos los principios: que toda
intuicion en que se da algo originariamente es un fundamento de derecho del conocimiento; que todo lo que se
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nos brinda originariamente (por decirlo asi, en su realidad corpérea) en la intuicion, hay que tomarlo simplemente
como se da, pero también sélo dentro de los limites en que se da.” (Ideas, 24). Para Husserl, |a filosofia tiene que
apoyarse en las intuiciones mas primordiales de nuestra vida: "Las intuiciones que Unicamente pudieran ser
vivificadas por impresiones remotas e imprecisas, inauténticas -y en el supuesto de nue se tratara realmente de
unas intuiciones- no podrian satisfacernos. Nosotros queremos volver a las cosas mismas." (Investigaciones
I6gicas). Este volver a las cosas mismas se convirtié en un lema repetido de la fenomenologia.

Tras la epojé o reduccion fenomenolégica -que nos han colocado plenamente en el terreno de partida de la
subjetividad- viene la reduccion eidética. Husserl se aparta del empirismo al defender que hay una verdadera
intuicion de esencias. "Una intuicién empirica e individual puede convertirse en intuicion esencial (ideacion) -
posibilidad que por su parte no debe considerarse como empirica, sino como esencial. Lo intuido en este caso es
la correspondiente esencia pura o eidos, sea la suma categoria, sea una division de la misma hasta descender a
la plena concreccion” (Ideas, 3). La fenomenologia queda ahora definida mas estrictamente como la descripcién
eidética de la vida trascendental del yo. Por vida trascendental del yo entenderemos el con junto de vivencias o
fendbmenos originarios que, como datos absolutos a toda posicién de trascendencia, hacen posible la apertura de
la conciencia a un mundo. Se trata de apresar el origen ultimo de todo posible sentido y validez de ser. Husserl se
plantea la pregunta sobre como debemos concebir el sujeto para que después resulte inteligible el que ese sujeto
lo sea de conocimiento. Partiendo de la esencia intuitivamente aprehensible del conocimiento -que es la apertura
intencional de un sujeto a un objeto presente-, y a la luz de ella, tenemos que reexaminar nuestros conceptos
tanto de la realidad del sujeto como de la realidad del objeto 0 mundo. Todos los conceptos, induyendo los que
Kant llamaba conceptos puros, han de encontrar su sentido originario en una subjetividad trascendental, de la que
parte toda concepcién, tanto del mundo como de uno mismo. Esta es la reduccidn trascendental, por la que
Husserl accedia a su peculiar idealismo fenomenoldgico. Muchos de los seguidores de Husserl de aquella época
se extrafiaron del viraje hacia el idealismo que ya empezaba a manifestarse en ldeas, y se apartaron de la
refluccién trascendental, recorriendo entonces sus propios caminos filoséficos. Husserl se quedd sélo con un
reducido grupo de incondicionales. La reduccion trascendental abria el paso hacia un territorio inédito, del que
cabia tener experiencias trascendentales y del que podia ocuparse por fin una filosofia autobnoma, radical y
sustantiva; asi se pondria fin a la dispersién de la filosofia en filosofias. Ya hemos visto cual era la postura del
objetivismo cientificista. "El trascendentalismo, por el contrario, dice: el sentido de ser del mundo de vida
previamente dado es una configuracién subjetiva, es producto de la vida de la experiencia, de la vida pre-
cientifica. En ella se construye el sentido y la validez de ser del mundo, y en cada caso del mundo que vale
realmente para el que en cada caso lo experimenta. En cuanto al mundo "objetivamente verdadero”, el de la
ciencia, es una creacion de mas alto grado, fundada sobre la experiencia y el pensamiento pre-cientifico, o lo que
es igual, sobre sus rendimientos de validez. Solo una retro-indagacion radical de la subjetividad, de la subjetividad
que es precisamente la que en Ultima instancia hace posible toda validez del mundo con su contenido y en todas
las modalidades cientificas y pre-cientificas, asi como una indagacion del qué y el como de los rendimientos de la
razén, puede hacer inteligible la verdad objetiva y alcallzar el sentido de ser ultimo del mundo. Por consiguiente,
no es el ser del mundo en su obviedad incuestionada lo en-si primero, ni se trata de plantear la nuda interrogacion
sobre lo que objetivamente le pertenece; sino que lo en-si primero es la subjetividad, y precisamente en cuanto
instancia que pre-da ingenuamente el ser del mundo y seguidamente lo racionaliza. O lo que es igual: lo objetiva."
(Crisis, 14).

Ahora estamos en condiciones de poner de manifiesto y comprender la tension filoséfica en que se movio Husserl
durante toda su obra. Por un lado nos encontramos con una filosofia o fenomenologia critica. La fenomellologia
critica busca parcelas de la realidad, parcelas que sean "intuitivamente", "manifiestamente" de la realidad -
experimentado en una vivencia pre-cientifica-, y que no puedan ser explicadas por las conceptualizaciones al uso
en la ciencia. Esa parcela de la realidad es la vida animica o subjetividad trazscendental. En Crisis, Husserl la
llamé "el mundo de la vida". Pero la filosofia critica, podemos decir, se ha auto-inmolado para revelar las
incongruencias del objetivismo cientificista, porque al problematizar el conocimiento y buscarle un fundamento, ha
cerrado también, en principio, sus propias vias. Aqui es donde aparece el trascendentalismo kantiano y su division
entre conocimiento ordinario y cientifico y conocimiento trascendental. Husserl, recuperando la reflexién de Kant,
quiere venir a abrir una posibilidad para una filosofia sustantiva que, habiéndose hecho epojé de toda tesis, no
busque ya un fundamento para el conocimiento, ni siquiera un concepto de conocimiento y trascendencia, y se
limite a describir fielmente el fenémeno considerado como dato absoluto, proporcionado por una experiencia
trascendental. Una buena muestra de la tension entre estos dos modos de concebir la filosofia simplificadamente
podriamos decir: teoria del conocimiento y metafisicaes que en las Meditaciones cartesianas Husserl llega a
indicar que también la experiencia trascendental requeriria una critica que la revisara.

Una de las frases mas famosas de la fenomenologia es aquella que expresa la intencionalidad de la conciencia:
toda conciencia es conciencia de algo y ese algo no es la propia conciencia. Husserl establece una conexion
indisoluble entre la conciencia y su objeto, la llamada correlacién universal objetoconciencia. Habiendo tomado la
nocion de intencionalidad de su maestro Franz Brentano, Husserl se percatd de que por un lado no puede
concebirse ninguna vivencia de conciencia aislada o separada del objeto al que esta dirigida, al que apunta
intencionalmente (y que, en principio, no es el objeto sino el objeto intencional), pero que también, por otro lado, y
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por lo menos en lo que respecta a su sentido, tampoco el objeto era autobnomo o independiente de la conciencia,
que es la Gnica fuente dadora de sentido. Para Husserl, conciencia y objeto son dos entidades separadas en la
naturaleza que por el conocimiento se pondran en relacion. Hay una correlacién primitiva a partir de la cual se
definen sujeto y objeto como tales. (Con total independencia de lo que exista 0 no exista en la realidad, la vivencia
gueda identificada esencialmente como vivencia de un cierto objeto. Por decirlo asi, la esencia de las vivencias
tiene un lado subjetivo -que es la propia accion de la conciencia en tanto que ejerciéndose intencionalmente- y un
lado objetivo. Al lado objetivo de la essencia de una vivencia lo denominara Husserl néema de esa vivencia. Al
lado subjetivo, noesis de la vivencia. Hay textos de Husserl que parecen avalar la idea de la distincion entre
néema y objeto: "El arbol pura y simplemente, la cosa de la naturaleza, es todo menos esto percibido, el arbol, en
cuanto tal, que es inherente como sentido perceptivo a la percepcion, y lo es inseparablemente. El arbol pura y
simplemente puede arder, descomponerse en sus elementos quimicos, etc. Pero el sentido -el sentido de esta
percepcion, algo necesariamente inherente a su esencia- no puede arder, no tiene elementos quimicos, ni fuerzas,
ni propiedades reales en sentido estricto" (Ideas, 81). Relacionada con esta posible separacion entre néema y
objeto, esta la idea de Husserl de que no todos los ingredientes de la conciencia tienen caracter intencional. Este
aspecto de la fenomenologia de Husserl fue controvertido y muy criticado por Sartre. A los elementos no
intenciollales los llama hylé; plantea en Ideas que la noesis tendria una cierta funcién animadora de esta hylé -
sensaciones o contenidos representantes- para generar los correspondientes néemas. Con ello, practicamente
estamos en el representacionalismo que el propio Husserl denostaba. Husserl habia insistido en la "presencia en
persona” del objeto ante la conciencia durante la percepcion del mismo: "Pero si intentamos separar en esta forma
el objeto real (en el caso de la percepcion externa, la cosa percibida de la naturaleza) y el objeto intencional, e
introducir como ingrediente en la vivencia este Gltimo, en cuanto "inmanente" a la percepcion, caemos en la
dificultad de hallarse ahora, frente a frente, dos realidades en sentido estricto, mientras que, sin embargo, sélo con
una nos encontramos y so6lo una es posible. La cosa, el objeto natural, eso es lo que percibo, el arbol que esta ahi
en el Jardin; éste y no otro es el objeto real de la intencidn perceptiva. Un segundo arbol inmanente, o bien una
imagen interna del arbol que esta ahi fuera ante mi, no se da en modo alguno y suponer hipotéticamente una cosa
semejante sélo conduce a un contrasentido.” (Ideas, 90). Husserl se opone a la separacién entre un mundo de
realidad -en-si- correspondiente a las afirmaciones de la ciencia fisica matematizada -y un mundo de apariencias o
fendbmenos sensoriales meramente subjetivos. Si admitimos que la cosa sensible y sus cualidades son fenémenos
subjetivos, entonces tampoco seran trascendentes las cosas en sentido fisico, puesto que son exactamente las
mismas cosas que indicamos como un "esto" en la percepcion sensible las que el fisico estudia con profusion de
experimientos en torno a ellas, de las que deriva, aplicando canones estables de la racionalidad lI6gicoempirica,
las determinaciones fisicas de la cosa. Con este "mito" -asi lo llama Husserl- cae también la teoria causal de la
percepcion. Asi: "Como toda vivencia intencional tiene un néema y en él un sentido mediante el cual se refiere al
objeto, asi, a la inversa, todo lo que llamamaos objeto, aquello de que hablamos, lo que como realidad tenemos
ante los ojos, lo que tenemos por posible o probable, lo que nos figuramos por imprecisamente que sea, es, s6lo
con el ser tal, un objeto de la conciencia, y esto quiere decir que, sean y se llamen mundo y realidad lo que seany
se llamen, tiene que estar representado dentro del marco de la conciencia real y posible por sentidos o
proposiciones, llenos por el correspondiente contenido mas o menos intuitivo " (Ideas. 113).

LA FENOMENOLOGIA EXISTENCIAL. MERLEAU-PONTY.

1.- Caracteristicas generales de la fenomenologia.

2.- Maurice Merleau-Ponty. Resumen de su pensamient 0.
2.1.- Nocion de comportamiento.

2.2.- La subjetividad.

2.3.- El mundo.

3.- Conclusion.

1.- CARACTERISTICAS GENERALES DE LA FENOMENOLOGIA.

En sentido general y etimol6gico, fenomenologia significa la descripcién de lo que aparece a la conciencia, el
fendmeno. El uso filosofico del término lo inicia J.H. Lambert (Nuevo Organon, 1764), como "doctrina de la
apariencia", o del verdadero conocimiento sensible, en oposicién a "la doctrina de la verdad". Hegel ahonda el
sentido del término y lo aplica al camino vivencial que recorre la conciencia hasta llegar al saber absoluto o
ciencia; lo describe como el "devenir de la ciencia en general o del saber". Pero, en sentido propio se entiende por
fenomenologia la teoria filos6fica de Edmund Husserl, tal como la presenta sobre todo en "Ideas relativas a una
fenomenologia pura y una filosofia fenomenoldgica" (1913), y de sus continuadores. Sus teorias se difunden por
Francia y otros paises, adhiriendose a la fenomenologia Sartre, M. Merleau-Ponty, entre otros. En su orientacion
clasica, tal como la entiende Husserl, que la llama fenomenologia trascendental, es el método que permite
describir el sentido de las cosas viviéndolas como fendmenos de conciencia. Lo concibe como una tarea de
clarificacion para poder llegar "a las cosas mismas" partiendo de la propia subjetividad, en cuanto las cosas se
experimentan primariamente como hechos de conciencia, cuya caracteristica fundamental es la intencionalidad.
No se trata de una descripcién empirica 0 meramente psicolégica, sino trascendental, esto es, constitutiva del

Fh 4 - DOCUMENTO 05 7



conocimiento, con sentido, de lo experimentado. El método fenomenoldgico se lleva a cabo segin una sucesion
de pasos; los mas importantes son los siguientes:

1.- Reduccién fenomenoldgica: consiste en "poner entre paréntesis”, a modo de una suspension de juicio
(epokhé), lo que Husserl denomina la "actitud natural": creencia en la realidad del mundo, cuestionamiento de si lo
percibido es real, supuestos tedricos que lo justifican, afirmaciones de las ciencias de la naturaleza, etc. El
resultado de esta reduccién es que no queda sino el "residuo fenomenolégico", a saber, las vivencias o fendmenos
de la conciencia, cuya estructura intencional presenta dos aspectos fundamentales: el contenido de conciencia,
néema, y el acto con que se expresa este contenido, ndesis.

2.- Reduccion eidética: la realidad fenoménica, por una libre consideracién de todas las posibilidades que la razén
descubre en ella, pierde las caracteristicas individuales y revela una esencia constante e invariable. La razén pone
entre paréntesis todo lo que no es fenémeno y, del fenémeno, todo lo que no constituye su esencia y su sentido,
su forma o su idea (eidos): intuicion o reduccion eidética. La ciencia de estas esencias, y su descripcion, es la
tarea fundamental de la fenomenologia.

3.- Reduccion trascendental: resultado de la reduccién fenomenoldgica no es sélo la aparicién de "lo que se da a
conocer a la conciencia" (néemas), sino también el que todo "es conciencia” (ndesis); esta unidad de néemay
néesis configura la unidad de conciencia, la subjetividad o el sujeto trascendental. De esta conciencia
trascendental, surge el mundo conocido.

4.- Mundo e intersubjetividad: en la misma conciencia esta ya presente el mundo, porque de la misma manera que
no hay conciencia sin sujeto tampoco la hay sin mundo. La fenomenologia lleva metddicamente al descubrimiento
y andlisis de los objetos del mundo y de los demas. Los otros, inicialmente también puestos entre paréntesis,
como sujetos conscientes, son con los que construimos el sentido del mundo para todos nosotros.

La fenomenologia no es simplemente un método para abandonar la actitud natural; Husserl la considera la
“ciencia de las esencias", identificada con un idealismo trascendental. El logro de la filosofia como "ciencia
estricta” Por ello es, como sucede con la filosofia trascendental de Kant, no sélo una critica del conocimiento, sino
también una fundamentacion del saber. Esta ciencia a priori de todos los conceptos fundamentales puede
considerarse, en opinion de Husserl, el fundamento de las demas ciencias y la ciencia universal que buscaba
Descartes.

2.- MAURICE MERLEAU-PONTY. RESUMEN DE SU PENSAMIENT O.

Este filosofo francés se encuentra incluido en la corriente fenomenoldgica y existencialista, con dedicacion al
analisis de la percepcion. Pero mas alla de las usuales interpretaciones psicolégicas considera que el analisis
fenomenoloégico revela que la percepcién es una sintesis, mas practica que intelectual (lo que le acerca a Bergson
y a los pragmatistas), razén por la cual ninguna verdad es absoluta ni intemporal. La percepcién es la relacion
entre la conciencia y el mundo y, por tanto, mediatizada por esta relacion. La percepcion es percepcion de objetos,
y en ella esta involucrada la estructura entera del organismo: los sentidos son las diversas formas de
estructuracion de que dispone un organismo. Ademas, en cuanto que el cuerpo es el que constituye la insercién
de la conciencia en el mundo, y el lenguaje es su instrumento, estas nociones de cuerpo y lenguaje, entendidas
desde la fenomenologia de la percepcion, pasan a ser los conceptos centrales de su investigacion.

En el afio 1945 es nombrado maestro de conferencias en la Universidad de Lyon, y ya habia recibido muchas
influencias marxistas. Esta conjuncién entre marxismo y existencialismo le acercé a Sartre, con el que fundg, junto
con Simone de Beauvoir, la revista Les Temps Modernes (1945), y le encaminé hacia el partido comunista. Se
enfrentd a las corrientes cientifistas e idealistas, y sostuvo que, de la misma manera que el mundo nos determina,
solamente hay mundo por nosotros. Por esta época se centra en el analisis de la nocién de alienacion, pero
también del que seria su enfoque de las relaciones entre alma y cuerpo. Con el acceso a la catedra del Colléege de
France, la misma que habia ocupado Bergson, coincide el abandono de su militancia politica en el partido
comunista, tras el conocimiento de las atrocidades del estalinismo y a la ausencia de critica por parte de los
organos de direccion del partido comunista francés, que seguia la disciplina marcada por los soviéticos. Siguio
considerando que el marxismo, mas alla de las falsas y dogmaéticas interpretaciones que de él hacian los partidos
comunistas, seguia siendo una importante teoria para la accién politica.

En 1955, debido a esta toma de posicion critica con el marxismo, rompe con Sartre y abandona la revista que
habian fundado, defendiendo la tesis segun la cual, aunque el filésofo debe estar comprometido con su tiempo y
con los problemas sociales, no puede encasillarse en ninguin partido o Iglesia que defienda la posesion de la
verdad, y reivindica el papel critico de la filosofia. No obstante, las diferencias entre ambos autores no eran
solamente de indole politica, sino que arrancaban de una distinta interpretacién de la ontologia. En esta
discrepancia se muestra uno de los temas centrales del pensamiento de Merleau-Ponty: la relacion entre el
hombre y el mundo, entendidos como relacién entre conciencia y naturaleza. Radicalmente opuesto a todo
dualismo, rechaza no sélo el dualismo psico-fisico, sino también el dualismo sartriano entre lo en-si y el para-si, a
la que calificaba de nueva forma de dualismo cartesiano entre res extensa y res cogitans.

Merleau-Ponty defendia, que el lugar de la existencia es la experiencia de la percepcion, donde sujeto y objeto
forman una relacion dialéctica de coimplicacion que va mas alla del materialismo y del idealismo, es decir, de las
clasicas soluciones al dualismo psico-fisico. Rechazo tanto la concepcion de la conciencia como interioridad, como
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la del cuerpo como cosa. Mente y cuerpo forman una unién que se expresa en distintos niveles de
comportamiento: el hombre es conciencia y cuerpo. Y esta relacién entre conciencia y cuerpo, entre hombre y
mundo, no es la relacion de un sujeto con un objeto. Para él, el "yo pienso" se funda en un primer "yo percibo".
Con ello, Merleau-Ponty rechaza la nocion clasica del sujeto.

Por otra parte, tampoco concibe el cuerpo como un mero objeto, sino que es mi punto de vista sobre el mundo, y
la condicion de posibilidad de la espacialidad, la primera condicion de toda percepcion. El sujeto que percibe no es
propiamente un ser material o espiritual, es mas bien un modo de ser que es fundador de todo ser. El sujeto queda
concebido como principio de constitucidon que, mediante la percepcion, puede superar lo meramente dado y
trascenderlo.

2.1.- Nocién de comportamiento.

La definicion de hombre como ser en el mundo puede ser explicada, desde el idealismo o desde el positivismo, en
sentido general. Desde el idealismo el yo configura la realidad, acomodandola al pensamiento. Desde el
positivismo la relacion se invierte, la realidad configura al yo, influido y condicionando por su modo de percibir,
situacion econdmica, social, politica, etc. Para Merleau-Ponty ninguna de las dos soluciones explica la complejidad
del sujeto humano, y, recurriendo a la nocién de comportamiento, considera lo humano como una relacion
biunivoca entre el yo y el mundo. No hay preponderancia ni de uno ni de otro en el concepto de hombre.

El comportamiento humano es la construccion significativa de su mundo, a partir del mundo en que vive. En
oposicién a los animales, cerrados en los instintos, el hombre esta abierto al mundo, es libre. Desde este
planteamiento, surge la cuestion: ¢;dénde y cémo se expresa el comportamiento humano?, ¢a través del alma o
del cuerpo?

2.2.- La subjetividad.

El cuerpo es la expresién del comportamiento, pero no entendido como una parte de la dualidad clasica alma-
cuerpo, sino, desde el punto de vista fenomenol6gico, expresion de la subjetividad.

Esta conclusion es el resultado de:

1.- una reduccion fenomenolégica o suspension del juicio que proporciona sobre el cuerpo la tradicion platénica-
cartesiana, puro afiadido al pretendido verdadero ser del hombre, el espiritu; v,

2.- otra reduccién o suspension del juicio que concibe el cuerpo como una suma de partes, descritas por la
anatomia, la fisiologia, o la propia percepcion psico-fisica que tenemos de él.

Asi resulta una descrpcion del cuerpo como realidad significante, que otorga sentido. La percepcion proporciona
una experiencia integral de los movimientos corporales, un esquema corporal, mucho mas alla de la simple suma
de partes.

En el mismo sentido distinguimos entre ocupar una posiciéon, como ocupan posicion los cuadros en una pared, y el
auténtico estar situado; el cuerpo se situa en el mundo, constituye su punto de referencia intencional (se dirige
hacia él). Por esta naturaleza del cuerpo que describimos, los gestos, las palabras, los silencios, los actos, abren
un campo inagotable de intencionalidades.

2.3.- El mundo.

El mundo no es, de este modo, el receptaculo de las cosas, sino el ambito en el que vivimos. No es la
representacion de un conciencia, sino aquello que percibo y vivo, entrando en relacién con los otros a través de la
corporalidad.

Asi se configura una nueva subjetividad, que ni es simple conciencia, sino conciencia corporeizada, que se
caracteriza en la accion en el mundo con y por los otros. El mundo no es un conjunto de partes yuxtapuestas, es el
lugar donde se desarrollan comportamientos. Existe ahi para mi, sin poder agotar su comprension, porque el
sujeto que percibe, sujeto situado, no puede desligarse y objetivar el mundo. EI mundo es el lugar de la verdad. La
maxima fenomenoldgica, "volver a las cosas mismas", se resuelve en volver al mundo como fuente de verdad. El
origen de la verdad se contesta en la pregunta sobre el sentido del mundo.

3.- CONCLUSION.

Toda la obra de Merleu-Ponty es un intento humanista por recuperar una vision humana del mundo, alejada de la
objetividad que proporciona la vision cientifista, que reduce todo a procesos fisico-quimicos. Hay, entonces, una
recuperacion de la metafisica como quehacer. Emparentada con otros quehaceres humanos (literatura, pintura,
etc.), que nos acercan a una vision del mundo.

La filosofia como constante busqueda de la verdad, consiste en aprender a ver el mundo. Descubrir su sendido, lo
gue puede darse tanto en un cuento infantil, un mito clasico, o un enorme tratado filoséfico. La filosofia no es el
discurso sobre una verdad previa, 0 meramente objetiva, sino como en el arte, la busqueda, la permanente
realizacion de la verdad.
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