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Uma outra destruicao da natureza é
possivel (Parte 1): Génese e estrutura de
um conceito teologico-politico’

Vladimir Safatle
Universidade de Sdo Paulo (USP)

RESUMO

Trata-se de discutir aspectos teoldgico-poli-
ticos da génese do conceito de natureza he-
gemonico no interior de certa tradicio oci-
dental que chegou até nés. A funcio maior
dessa reflexao é pensar sobre os desafios ima-
nentes a critica da dicotomia natureza/cul-
tura, assim como tentar esclarecer aspectos
do problema relacionados a emergéncia de
nossa figura hegemoénica de sujeito.

PALAVRAS-CHAVE
Natureza; teologia politica; autonomia; li-

berdade; libido; trabalho.

ABSTRACT

This paper discusses theological-political as-
pects of the genesis of the hegemonic con-
cept of nature within a certain Western tra-
dition that has come down to us. The main
purpose of this reflection is to consider the
challenges inherent in the critique of the na-
ture/culture dichotomy, as well as to at-
tempt to clarify aspects of the problem re-
lated to the emergence of our hegemonic
figure of the subject.

KEY WORDS

Nature; political theology; autonomy; lib-
erty; libido; work.
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O progresso sé comega ld onde ele termina

Theodor Adorno

Gostaria de comegar por afirmar que uma das caracteristicas mais estruturantes de
nossa época diz respeito a extensio de nossas crises. Conhecemos um sistema de
crises conexas que parece nao passar (Gabriel, 2022). Por crises conexas, entendamos
a conexio profunda entre crise ecoldgica, social, politica, econémica, demogréfica e
psiquica que parece ter globalmente se estabilizado. E gostaria de inicialmente in-
sistir nesse topico aparentemente paradoxal, a saber, crises que se estabilizam en-
quanto crises. Pois tudo se passa como se estivéssemos diante de crises que se tornam
o regime normal de governo (Streeck, 2017), como a longa crise politica das insti-
tuigoes da democracia liberal nos dltimos vinte anos ou a longa crise econdmica,
presente no horizonte de justificagio das politicas econdmicas de nossos paises e
institui¢oes desde 2008. Essas crises ndo impediram a preservagio dos fundamentos
da gestio econdmica neoliberal, nem o aprofundamento de sua légica de concen-
tracdo e de silenciamento de lutas sociais. Antes, podemos mesmo dizer que elas
forneceram o solo ideal para a realizagao de tais processos.

Essa dinAmica de normalizagao das crises coloca questoes profundas sobre as es-
tratégias do pensamento critico. Ele aponta para uma mutagao de nossas formas de
governabilidade, pois estas podem cada vez mais normalizar o uso de medidas ex-
cepcionais e autoritdrias no interior de processos de gestdo social. Ela aponta tam-
bém para uma retragao estrutural de horizontes de transformagao capazes de impul-
sionar a imagina¢io em diregdo a outras formas de relacoes sociais. No entanto,
exatamente nesse momento de retragio, vemos cada vez mais dividas a respeito do
comprometimento efetivo da teoria critica com transformagoes estruturais da soci-
edade capitalista, com a escuta da extensio real do sofrimento imanente a suas for-
mas de dominagio social, isto a ponto de alguns falarem em um processo inelutdvel
de ‘domestica¢ao” da critica (Kouvelakis, 2019). Domesticacio vinda da sua acomo-
dagio ao horizonte restrito de conflitos sociais capazes de serem administrados pela
estrutura institucional atualmente em funcionamento nos paises do capitalismo cen-
tral. Um horizonte que cada vez mais demonstra sua irrealidade e seu vinculo natu-
ral com a reinstauragio de dinidmicas de acumulagio primitiva que o continente
europeu s6 controlou momentaneamente, apds a Segunda Guerra Mundial, gragas
a forga, ndo mais presentes, do sistema de lutas operdrias.

Eu gostaria de partir deste ponto para insistir que parte da paralisia que nos aco-
mete vem da incapacidade de compreender que esse sistema de crises conexas tem

em seu fundamento uma crise mais profunda, a saber, uma crise epistémica. O en-



gajamento de sujeitos em processos de lutas sociais nao estd necessariamente vincu-
lado ao sofrimento e precariedade a que eles estao submetidos. Sujeitos e populagoes
podem suportar um grau extremamente elevado de sofrimento se nio forem capazes
de se ver como agentes potenciais de transformagoes. Essa potencialidade exige nio
apenas formas eficazes de organizagio politica e de construgio de solidariedade. Ela
exige também o redimensionamento da imagina¢io social, uma certa capacidade de
procurar realizar relagoes e processos que apareciam até entao como impossiveis.
Tal paralisia da imaginagao social estd, em larga medida, vinculada ao que pode-
riamos chamar de crises epistémicas. Por crise epistémica entenda-se uma crise na-
quilo que poderfamos chamar de “condigao de possibilidade de toda experiéncia
possivel”. Nossa experiéncia social, com suas formas de categorizagao, de distingao,
de organizac¢io do espago e do tempo, nao é uma condi¢do transcendental, mas uma
institui¢do social que define condigdes materiais de reprodugio social, que se en-
carna em processos econdmicos e politicos reiterados. Tais formas oferecem, por sua
vez, aquilo que poderfamos chamar de “gramdtica social” que define nossa maneira
de determinarmos nio apenas o sentido de valores com forte potencial normativo,
mas também a maneira de aplicd-los, a clareza de sua semantica e, principalmente,
a forma dos sujeitos que poderio enuncii-los. Essa gramdtica é o que define os li-
mites do que ¢ possivel imaginar e o que nao ¢ possivel imaginar. Por isso, a impos-
sibilidade de modificacio de tal gramdtica social produz um sistema de inibi¢oes da
agao que deve ser analisado em sua dinimica prépria. Inclusive, se hd algo que a
experiéncia histérica do século XX nos mostrou é que podemos até mesmo modifi-
car as bases econdmicas de nossas sociedades sem que tal gramdtica realmente mude,

como se sua mudanca exigisse regimes especificos de agdo e de luta.

Destruir a natureza

Faco essa introdugio para defender que um dos eixos fundamentais da gramdtica
social hegemonica em nossa época encontra-se na nogao de “natureza”. Ou seja, a
maneira com que definimos e criamos a “natureza” determina uma larga extensio
de nossos modos de experiéncia e agao social. Pois 0o Ocidente ndo é exatamente
uma forma de sociedade. Ele ¢ principalmente uma forma de natureza, ou se qui-
sermos, uma forma de definir o sistema de viventes que nos afeta e do qual partici-
pamos como “natureza”. E ao inventar algo como a “natureza”, com suas tensées
internas e categorias, que criamos nossas sociedades ocidentais. Pois ela é o conceito
definidor de nossas estruturas de vida, mesmo que por contraposigio. Pois seria o
caso de lembrar: 14 onde a natureza define o ritmo dos movimentos, para nés nio
poderia haver histéria. Ld onde a natureza define comportamentos, nao poderia ha-

ver autodeterminacdo. L4 onde a natureza define ciclos, ndo poderia haver liberdade.



Por isso, uma teoria critica efetivamente comprometida com a emancipagio nio
pode deixar intacto os pressupostos que a no¢io de natureza integrou no interior da
histéria da racionalidade moderna. Ela deve entender que nio apenas nossa relacio
a natureza estd em crise, mas que a propria natureza estd em crise, no sentido da
impossibilidade de preservar o que foi, até agora, seu lugar social.

Isso nos leva a dizer que hd uma destrui¢do da natureza a ser feita para que a
emancipa¢io possa ser realizada. Nao se trata da destruigdo fisica que vemos de
forma cada vez mais dramdtica atualmente, mas da destruicio da natureza como
horizonte social de a¢io e de determinagio, como aquilo que define tanto como
devemos agir sobre o meio-ambiente quanto quem e o que somos. De certa forma,
podemos mesmo dizer que, para impedir a destruicio fisica da natureza, é necessdrio
uma outra forma de destruicio da natureza.

H4 aqueles que ao ouvirem colocagoes sobre a natureza como construgio social
a ser questionada e, no limite, destruida, algo que de certa forma partilho, imaginam
imediatamente estar diante de um pensamento antirrealista radical que, de forma
quase delirante, nega a existéncia de processos independentes de nossa descrigao e
agao. Isso a ponto de alguém como Andreas Malm ver-se obrigado a lembrar que:
“Descobrir carvio em uma selva de Borneo ¢ abrir um conduto em direcio a esse
passado [anterior 4 agdo humana] e colocar as mios em algo que nenhum humano
ajudou a produzir, e isso vale para qualquer combustivel {6ssil extraido das entra-
nhas desse planeta” (Malm, 2023, p. 35).

Mas seria o caso de lembrar que quem procura realizar o projeto politico de negar
a existéncia da natureza nio quer necessariamente negar a existéncia de entidades
independentes de nossa descri¢ao, muito menos imaginar que o carvao nio existiria
sem nds. Antes, trata-se de negar nossa forma de descrever tais entidades devido a
suas consequéncias sociais e politicas, trata-se de problematizar a nomeagio de tais
processos como “natureza”. Pois ndo é possivel ignorar que “natureza” é uma cons-
trugio heterdclita, cuja estrutura heterdclita tem uma fungio clara, a saber, estabe-
lecer uma zona confusa de sobreposi¢do entre ciéncia, teologia, moral, politica, fi-
losofia e economia. O que chamamos de “natureza” ¢ algo composto de elementos
diversos como podem ser: processos fisicos independentes do observador, libido,
instintos, sequéncias de DNA, natural kinds, Deus, processos fisicos dependentes
do observador (como esses levantados pela fisica quéntica), hierarquias, certa nogio
de crescimento, povos amerindios, etc. Ou seja, ela é uma construgio social que visa
a sobreposi¢ao de valores e a constitui¢ao de uma disposigao “natural” de a¢io sobre

o meio-ambiente que nos envolve e sobre nés mesmos.
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A natureza com a qual lidamos nasceu em certo momento histérico. Ela nao é a
physis dos gregos, nem a urihi dos Yanomamis. Esses sio, literalmente, outros mun-
dos para nés. A concepgao que nos é hegemonica se impos através de uma articula-
¢ao profunda entre desenvolvimento do capitalismo, teologia-politica e interesses
expansionistas. E assim como ela nasceu, ela pode morrer. O iluminismo pueril que
consiste em acreditar que podemos e devemos distinguir os enunciados propria-
mente cientificos referentes a natureza e os enunciados propriamente “ideolégicos”
corre um risco de prestar um desservigo a critica. Pois a “natureza” como conceito
e valor foi criada exatamente para que esses enunciados passem um nos outros. A
emergéncia da visdo cientifica da natureza como mdquina, por exemplo, é indisso-
cidvel de um sistema de pressuposi¢oes teoldgicas que se reforcam com o desenvol-
vimento da ciéncia moderna, e nio que se enfraquecem?. Pressupostos que permi-
tem nao apenas a matematizagao dos fenémenos fisicos, mas também a constituicio
de certa nogio de excepcionalidade humana fundamental para a emergéncia de nos-
sas nogdes de consciéncia, autonomia, subjetividade.

Por isso, nao se trata de fazer como quem nega a atualidade da distingao entre
natureza e cultura, como quem prega sua obsolescéncia’. Na verdade, a distingdo é
mais atual que nunca. Pois para operar sua légica de extragdo e sua ilusio de pro-
gresso, a sociedade capitalista precisa definir o que é natureza, distinguir-se dela. Em
um segundo momento, quando as consequéncias catastréficas dessa distingio se
mostram evidentes através das crises que atualmente conhecemos, faz-se necessdrio
“antecipar a reconcilia¢ido”, colocando-a como j4 alcangada nos marcos do capita-
lismo. Mas seria o caso entio de insistir que a distingao natureza/cultura nao é um
equivoco da modernidade. Ela é um pressuposto fundamental de nosso modo de
produgio. Ela ¢ diariamente reiterada em cada processo de produgio capitalista.

No entanto, hd de se reconhecer a tarefa politica de superar tal dicotomia. Nao
por acaso, como veremos mais a frente, hd de se estar atento a forma com que lutas
sociais protagonizadas por povos expulsos e refratdrios ao processo de “moderniza-
¢ao capitalista”, povos que por essa razao recusavam distingées estritas entre natu-
reza e cultura, tem a possibilidade de colocar em operagio processos reais de politi-
zagdo do fim da natureza. Fim esse que aparece como momento importante de um
projeto de emancipacio social.

Tais lutas nos lembram como o lugar social da natureza nos levou, atualmente,
a explicitagao da violéncia prépria a valores que, durante séculos, pareceram garantir

os caminhos para nossa emancipagio e liberdade, para a realizagio mais profunda

% Sobre a relagdo entre fisica moderna e religido cristd, ver por exemplo Kojéve, 2021.

3> Como podemos ver em Latour, 2006.
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da potencialidade de sermos nés mesmos. Progresso, desenvolvimento, abundancia,
riqueza, crescimento: esses termos sio carregados de profunda dimensio normativa
por parecerem assegurar as condigoes materiais de emancipacio. E todos esses ter-
mos, atualmente em questionamento devido as crises e as violéncias que engendra-
ram, estdo profundamente relacionados ao destino que demos até agora a natureza,
a compreensao do tipo de relagio que deverfamos ter para com ela, a distAncia que
deverfamos tomar dela. Nesse sentido, s6 posso concordar com Pierre Charbonnier

que, em um belo livro, lembrava:

O significado que damos a liberdade e os meios empregados para institui-la e
preservé-la nio sio construgoes abstratas, mas sim produtos de uma histéria
material em que os solos e os subsolos, as mdquinas e as propriedades dos seres
vivos forneceram alavancas de acio decisivas. A atual crise climdtica revela de
maneira espetacular essa relagio entre a abundincia material e o processo de
emancipagio (Charbonnier, 2022, p. 12).

Ou seja, 0 que entendemos por liberdade é indissocidvel de um conjunto de a¢oes
sociais e econdmicas que visam garantir as condigbes para exercermos nossa auto-
nomia. Liberdade nao é uma disposi¢io subjetiva, ela ndo é um predicado que da-
mos a individuos. Antes, ela é um sistema de praticas sociais, um predicado de cor-
pos sociais. No caso de nossas sociedades, essas prdticas sociais estio ligadas a ma-
neira com que controlamos a natureza, como fazemos dela o espago de extragao de

recursos contra o medo da pentria, da escassez, da vulnerabilidade.

Vida psiquica e teologia-politica

Gostaria de insistir nessas questoes para sublinhar que tal crise do lugar social da
natureza nio diz respeito apenas a um conjunto de valores que orientam nossos
modelos scioecondmicos. Ela diz respeito também ao que poderiamos chamar de
“bases teoldgico-politicas” que constituem tanto nossas sociedades capitalistas
quanto o horizonte normativo do que entendemos por nés mesmos. A crise na na-
tureza é uma crise do projeto teoldgico-politico do qual ela faz parte. E a crise desse
projeto teoldgico-politico de longa duragio afeta, de maneira profunda, certa nogio
hegemonica de autonomia e liberdade que nos é prépria. Ou seja, sua crise leva
necessariamente a crise de um dos conceitos normativos mais forte que conhecemos.
O que significa que a superagio de tais crises nao exige apenas lutas sociais visando
a regulacio do extrativismo e a mudanca das relagdes de produgio. Ela exige tam-
bém a critica da autonomia como horizonte politico de emancipag¢io, uma reconfi-
guracio estrutural dos sujeitos e de suas condigdes sociais de autopreservagao.

Gostaria entdo de partir de dois pressupostos:
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a) conceitos como identidade, personalidade, individuo, autonomia, sio
conceitos teoldgico-politicos. Eles encontram seus fundamentos em um
campo no qual teologia e moral se entrelagam. E eles sdo politicos na
medida em que justificam operagdes de hierarquia, de autogoverno, de
dominio.

b) A constitui¢do de nés mesmos, de nossas promessas e de nossas dores, é
indissocidvel da relagao agonistica que construimos com aquilo que de-
finimos como “natureza”. A teologia-politica que nos é prépria nos acos-
tumou 2 ideia de sermos seres atravessados por um conflito, por uma
oposicdo, e na base de tal conflito encontra-se nossa relagdo dramdtica a

natureza.

Essa oposi¢do serd o fundamento para uma concepgio de autonomia moral como
capacidade de autolegislagio que ainda hoje aparece como ponto constituinte de
nossa concepgio de emancipagio. Mas antes de continuar, queria insistir em dois
pontos. Primeiro, quando falamos “nés” nesse contexto, estamos a nos referir ao
horizonte da teologia crista. Isso, por um lado, coloca limites evidentes a universa-
lidade suposta dos processos aqui descritos. No entanto, hd um elemento impor-
tante a ser lembrado nesse contexto. Essa base teoldgico-politica especifica forneceu,
em larga medida, as condicoes socio-subjetivas para o desenvolvimento e fortaleci-
mento do capitalismo. As articulacoes necessdrias e constituintes entre capitalismo
e cristianismo sdo um tépico maior da sociologia cldssica®. Se aceitarmos este ponto,
entdo toda sociedade submetida as dinimicas de valorizacio do Capital (ou seja,
toda e qualquer sociedade atualmente existente) terd que lidar com tendéncias de
reprodugao material e de produgio de subjetividades prépria a tal modelo teoldgico.
Claro que as sociedades lidardo com tais tendéncias levando em conta conflitos que
lhes sdo préprios. Mas nenhuma serd indiferente ao horizonte que veremos descrito
nesse texto.

Segundo, podemos falar em teologia-politica nesse contexto porque se trata de
uma reflexao sobre a estrutura do exercicio do poder que encontra seu fundamento
em uma concepgio teoldgica de vontade. Uma das caracteristicas fundamentais da
teologia-politica que marca o ocidente é sua concepgio de poder como exercicio de
uma vontade soberana e unitdria, seja a vontade do rei, seja a vontade popular. Essa

vontade tem sua matriz na ideia da vontade divina devido a sua estrutura de cawusa

4 Como vemos em Weber, 2004.
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sui, de imanéncia potencial entre ser e agir. Como em Deus, a vontade, quando é
vontade livre, é causa de si mesma, nao se confunde nem se perde, ela é o movimento
de atualizar o que nunca sai de si mesma, por isso, ela é expressio de uma decisio
soberana. Nao ha causalidade externa a essa vontade, ela niao é afetada de fora, mas
se realiza como um principio imanente a si’.

A presenga dessa concepgio de vontade nio serd apenas um trago constitutivo
de nossa no¢io de poder politico, de povo e de soberania popular. Ela também estard
presente na constitui¢io dos modos de relagao a si. Pois nao podemos esquecer que
nossa nogao de autonomia é, acima de qualquer coisa, a expressio de uma relacio
de governo, de ser capaz de governar a si mesmo a partir da constru¢io de uma
unidade potencial entre o Ex e a lei que dou para mim mesmo. Dar a lei para si
mesmo ¢ algo que, no limite, apenas Deus pode fazer, pois apenas nele se realiza de
forma absoluta a imanéncia entre nomos e ipse, entre lei e Eu. Mas para que essa
relagdo entre nomos e ipse possa se realizar, o que nao se conforma 2 essa condi¢io
de causa sui deve ser definida como “natureza” e deverd ser objeto de um tipo espe-
cifico de relacio.

Nesse ponto, gostaria de acrescentar algo a mais que pode nos ajudar a compre-
ender a razio pela qual devemos falar aqui de teologia-politica. Relagoes teoldgico-
politicas tem por uma de suas caracteristicas principais confundirem governo e luta
contra o mal. Todas as vezes que o mal ¢ invocado no campo politico podem ter
certeza de que voltamos a teologia. Pois contra o mal nio é negociagao, hd luta de
vida ou morte, hd vitdria e esconjuracio. Contra o mal hd essa violéncia absoluta
que ¢ prépria da teologia em exercicio. Nao hd um conceito secular de mal, ele
sempre foi e serd um conceito teoldgico. Nesse sentido, em todo lugar onde o “mal”
for mobilizado, nao apenas na rela¢io ao outro, mas principalmente na relagio a si,
estaremos no interior de relagoes de hierarquia e de valoragao que pedem uma ope-
racio de natureza teolégica-politica. Governar a si mesmo terd para nds o sentido
de lutar contra o mal que nos habita ou que nos espreita. Um mal que se apossa de
nds, que tem como expressio mais bem acabada a insubmissao. Pois, 0 mal nunca
foi uma questao de crueldade e violéncia, até porque nio existe bem que nao permite
a crueldade com aqueles que ndo acreditam no bem que defendemos. O mal fun-
damental sempre serd ignorar as hierarquias necessdrias.

Nesse sentido, nio poderia deixar de lembrar uma propaganda ilustrativa sobre

o que tenho em mente. Estamos no Brasil dos anos setenta, em meio a um surto de

> As consequéncias de tal concepgio foram desenvolvidas por Derrida, 2003. Sobre a natureza teoldgica da
nogio de vontade, ver Agamben, 2008.
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desenvolvimento patrocinado pelo estado ditatorial militar. Um dos elementos fun-
damentais no horizonte de progresso dessa que sempre foi uma das principais fron-
teiras do desenvolvimento agricola mundial é a conexao através da Floresta Amazo-
nica. Nesse momento, o estado militar decide construir uma grande auto-estrada
que cortaria a Floresta ao meio. Ele se chama “transamazénica”. A estrada nunca
serd terminada. Mas no surto de luta pelo progresso aparece uma campanha publi-
citdria que tem a vantagem de dizer de forma explicita o que sempre foi pressuposto.
Nela se vé a Floresta cortada ao meio pela estrada e o titulo: “Para unir os brasileiros,
nés rasgamos o inferno verde”. Progresso, formagao do estado-nagio, criacio da
unidade ¢ uma questido de esconjuragio do mal representado pelo inferno verde,
mal que deve ser vencido, que para nos espreitar a fim de impedir a realizagao do
desenvolvimento humano, como uma espécie de “coragio das trevas” por toda parte
onde as luzes nao chegam.

Agostinho e a emergéncia do Eu

Mas esse coragio das trevas nio estd sé nos espagos que nos impede de abrir nossas
estradas. Ele também estard em ndés, o que faz dessa batalha algo tao decisivo. Nesse
sentido, voltemos a 1607 e escutemos uma espécie de poema escrito por um puri-

tano, George Goodwin, intitulado Automachia, ou o auto-conflito de um cristio:
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Eu canto meu Eu, minhas guerras civis internas

As vitérias que perco e ganho

O duelo didrio, a luta continua

A guerra que nunca termina, até o fim de minha vida
E ainda, nio apenas minha, nio minha somente,
Mas de todos que, sob o honroso signo

Do estandarte de Cristo, irdo seu nome sustentar
Com votos sagrados de corpo e alma®

Trago esse texto por ele expressar algo de fundamental na génese de nossa nogao
de liberdade e autonomia. Algo que talvez s6 pudesse ser formulado de forma ver-
dadeira por um religioso. Pois notemos como a liberdade aparece aqui como o exer-
cicio continuo de uma guerra civil interna, de uma luta que nunca termina e que é
sustentada por uma relagio constituinte com o divino.

Podemos entender a matriz dessa guerra se voltarmos os olhos aos fundamentos
teoldgicos da no¢io de identidade de si. Fundamento esse que nos remete, entre
outros, a Santo Agostinho. E aqui que encontraremos um dos pontos de partida de
um longo movimento que nos levard a nogao moderna de autonomia e a criagio da
nog¢io moderna de natureza. Agostinho nio poderia deixar de ser um dos pontos de
partida porque algo de fundamental na nossa escrita na primeira pessoa do singular
nasce com ele. Antes de Agostinho, os que usaram a primeira pessoa do singular
nunca a usaram para falar de si, como quem apresenta uma perspectiva que, por ser
perspectiva, sé pode ser singular. Antes de Agostinho, falava-se de si para relatar
histérias memordveis, dar testemunhos, exemplos a serem seguidos. Jd Agostinho
escreve para falar do trajeto particular de uma errincia, da singularidade de uma
experiéncia que se confessa para expor uma perspectiva que deve se dissipar a fim de

que a razdo possa ao final se impor. Dai porque ele dira:

Mas a quem narro eu estes fatos? Nao é a Vs, meu Deus. Na vossa presenca,
dirijo-me ao género humano, aquele a que eu pertengo, ainda que estas pagi-
nas possam chegar apenas a uma minoria. Entdo para que escrevo isto? Para
que eu e todos os que lerem estas palavras pensemos de que abismo profundo
se deve clamar por Vés. Que coisa mais préxima de vossos ouvidos do que um
cora¢io arrependido e uma vida de fé? (Agostinho, 2004, p. 53).

¢ Goodwin, Early English books online.
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A afirmagio é muito significativa. Escrevo para mim e para essa minoria que se
sente no interior de um abismo profundo. Eu escrevo para os marcados pelo desca-
minho, para que o Eu que apareceu como testemunho de um abismo possa aceder
a um saber que nao necessita mais de perspectiva alguma. Entre outras coisas, essa
errncia estd organicamente vinculada ao destino que a natureza terd entre nés. Se
o Eu ¢ marca de uma errincia é porque a confissdo de si equivale a um reencontro
da vontade consigo mesma, a um afastamento do mal e do desvio. Para entender
melhor a figura desse desvio, lembremos de uma especificagio fundamental. Diz

Agostinho:

Se alguém disser que a carne é causa de todos os vicios e dos maus costumes,
justamente porque a alma, tarada com a carne, vive assim, ¢ fora de ddvida
que nao se fixou em toda a natureza humana [...] a corrupgio, que acabrunha
a alma, ndo ¢ a causa do primeiro pecado, mas o castigo, nem a carne corrup-
tivel fez a alma ser pecadora, e sim a alma pecadora ¢ que fez a carne ser cor-
ruptivel [...] o homem nio se tornou semelhante ao diabo por ter carne, de
que o diabo carece, mas por viver segundo si mesmo, quer dizer, segundo o
homem (Agostinho, 2008, p. 163).

Ou seja, a carne nao ¢ a causa do mal, se ela é corruptivel é porque a vontade
humana a corrompeu. Deus, como criador onisciente, nio poderia ter criado uma
natureza md, uma carne md. Por isso, essa lembranca de que o ser humano nio se
tornou semelhante ao diabo por ter carne. O problema estd naquilo que poderiamos
chamar de “politica da vontade”. As relagdes politicas internas a vontade podem se
inverter. O ser humano pode querer viver segundo si mesmo, e nio segundo Deus.
Ele pode inverter o bem préprio a uma vontade livre e racional, quebrando as rela-
¢oes politicas de hierarquia e de obediéncia. Isso explica porque o pecado central
para Agostinho ¢ a soberba. Foi a soberba que fez o ser humano pecar originalmente,
desdenhado da obediéncia devida a Deus. O amor pelas coisas mutdveis a despeito
das coisas durdveis e eternas, o querer a inversao dos valores: isso é o verdadeiro mal.
O ser humano nao foi criado para viver segundo ele mesmo, mas para viver segundo
quem o criou, fazendo sua a vontade dele. Ou seja, o que a confissdo faz é reinstaurar
uma ordem politica que tinha sido corrompida.

Mas notemos um ponto: viver segundo ele mesmo significa, para o homem, ter
paradoxalmente sua vontade fora de si, pois significa agir de forma involuntiria,
sem reflexdo, pretensamente agir como os animais. A separagdo entre humano e
animal se d4 pela razio, ou seja, pela capacidade de se perceber e se avaliar, de ser
dotado de um sentido interior que nos permitiria julgar e avaliar nossos préprios
sentidos, ndo sermos servos inertes de uma causalidade externa. Isso nos permitiria,

entre outros, tomar distdncia de nossas paixdes e das inconstincias derivadas de se
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ficar & mercé de contingéncias externas. Ou seja, o livre-arbitrio foi criado para per-
mitir o exercicio de um desejo de segunda ordem, de um desejo de ter determinado
desejo ou um desejo de nio ter determinado desejo’. Essa reflexividade define o
excepcionalismo humano e aproxima a vontade humana da razao divina.

Mas essa vontade livre ndo se caracteriza apenas por aquilo que posteriormente
entenderemos por “reflexividade”. Ela também é capaz de entender que a natureza
nao deve legislar, ndo deve estar no comando, mas deve submeter-se e deixar ser
dominada. E nesse ponto entra a operago teoldgica fundamental de Agostinho, a
saber, a defini¢do do pecado original como o eixo de toda teologia crista. A esse

respeito, lembremos de colocagoes como:

Enfim, e para dizé-lo em poucas palavras, que se retribuiu, como pena, ao
pecado de desobediéncia, senio a desobediéncia? E que miséria mais prépria
do homem que a desobediéncia de si mesmo contra si mesmo, de modo que,
por nio haver querido o que pdde, queira agora o que nio pode? Embora seja
verdade que no paraiso, antes do pecado, nao podia tudo, somente queria o
que podia e, portanto, podia tudo o que queria. Agora, porém, como vemos
em sua descendéncia e testemunha a Divina Escritura, o homem se tornou
semelhante a vaidade. Quem poderd contar as coisas que quer e nao pode, se
0 Animo ¢é contrdrio e a carne, inferior a ele, nao lhe obedece a vontade? (Agos-
tinho, 2008, p. 1).

Esse é um trecho central. O pecado original tem um lugar fundamental porque
ele explica a funcio da guerra civil interna na qual a natureza humana se tornou. A
desobediéncia diante da vontade divina se tornou uma desobediéncia de si mesmo
contra si mesmo, desobediéncia de uma carne que nao se submete mais a vontade,
de uma natureza que é espaco hostil. A partir do pecado original, o ser humano serd
o lugar de uma cisdo continua entre vontade e um principio de insubmissao que
terd um nome especifico e acompanhard a antropologia do ocidente como uma
sombra, a saber, libido. A libido, a pior forma de desgoverno, pois “A libido ¢ tao
forte que nio apenas domina o corpo inteiro nem s6 dentro e fora, mas também
poéem em jogo o homem todo” (Agostinho, 2008, XIV, 16, J)®.

Agostinho lembra que nao havia libido antes do pecado original. A nudez nio

era vergonhosa porque a libido nio ativava os membros contra nossa vontade. Essa

7 Sobre a nogio de desejo de segunda ordem, ver Frankfurt, 1971.

8 Foucault entendeu bem este ponto ao afirmar: “O homem caido nio caiu sob uma lei ou uma for¢a que o
subjuga inteiramente: uma cisio marca sua propria vontade que se divide, retorna-se contra si e escapa ao que
ela mesma pode querer. E o principio, fundamental em Agostinho da inobedentia reciproca, da desobediéncia
em retorno. A revolta no homem reproduz a revolta contra Deus”. Foucault, 2021, p. 334.
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imanéncia foi, no entanto, rompida e a vergonha ¢ o afeto que explicita tal rompi-
mento. E assim que nasce a natureza corrompida que agora deve ser reconduzida a

seu lugar de sujeigao a razdo. Por isso, a importincia de uma colocagao como:

N3o hd dividas de que a natureza humana se envergonha dessa libido. E com
razio, porque em sua desobediéncia, que deixou os 6rgaos sexuais submetidos
a seus proprios movimentos ¢ os desligou da vontade, mostra-se bem as claras
a paga que o homem recebeu de sua prépria desobediéncia. E foi conveniente
que seu vestigio aparecesse em especial nos membros que servem 2 geragao da
natureza, piorada pelo primeiro enorme pecado (Foucault, 2021, p. 193).

Como se vé, o problema central é politico, é sobre quem deve governar e o que
deve governar no humano. Da mesma forma como a libido deve ser dominada, a
carne deve aprender a obedecer. Mas para tanto o comportamento humano nio
deve estar sujeito a causalidade externa, o que s6 pode ocorrer a partir do momento
em que, no limite, o humano for capaz de dominar a natureza, impor a ela uma
relagio de dominagdo. A distin¢do entre o humano e a natureza ganha sua signifi-
cagio teoldgica. Recuperar tal significagio nos mostra quais sio as condigoes reais

para a construgdo da unidade de si, da autodeterminagio.

Guerra contra a natureza, trabalho e reflexao

Esse horizonte teoldgico-politico constituird um dos eixos centrais da sensibilidade
ocidental a respeito da natureza e de nossa autonomia. Recuperar essa histéria é
maneira de dizer que a emergéncia da natureza ¢ indissocidvel da naturaliza¢io de
um dispositivo de autogoverno, da defesa de uma liberdade compreendida como
vontade autdnoma. Nio é possivel modificar nossa relagio ao que chamamos de
“natureza” preservando tais dispositivos, tais formas de compreender nés mesmos.
E claro que as resisténcias a tais modificagées ndo sio simplesmente “gramaticais”,
elas sdo materiais. Ou para ser mais preciso, elas sao frutos de processos materiais
que impdem uma gramdtica social que aparece para nds como insuperdvel.

Nesse sentido, notemos como tal horizonte teolégico-politico se desdobra com
o desenvolvimento do capitalismo, com sua apropriagio da natureza pelo trabalho
e seu expansionismo colonial. Nao se trata de afirmar que construgdes teoldgicas
fornecem sistemas de justificativas para modelos econémicos. Antes, seria mais cor-
reto dizer que elas criam disposi¢oes subjetivas no interior das quais modelos econd-
micos podem se desenvolver e se impor. Como disse, as articulagbes necessdrias en-
tre capitalismo e cristianismo sao um tépico maior da sociologia cldssica. Elas deve-
riam ser aprofundadas se quisermos compreender as matrizes das crises atuais que

tem a natureza como Ss€u centro.
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Por exemplo, a ideia da natureza como aquilo que deve submeter-se a condigao
de propriedade em um expansionismo sem limites, ideia que funda o capitalismo e
sua dinimica colonial, s6 pode se desenvolver em um horizonte social j4 marcado
pela no¢do da natureza como algo a ser submetido, assujeitado a0 humano no inte-
rior de uma verdadeira guerra necessdria para a afirmacio de nossa liberdade. Ela
precisa dessa pressuposicio em operagio. Ou seja, a ideia de realizar as condigoes
materiais da liberdade move a ideia de progresso, de desenvolvimento econémico,
de crescimento, de riqueza. Mas é importante lembrar que a ideia de liberdade que
se desdobra de forma hegeménica no interior das sociedades capitalistas é um ope-
rador teoldgico. O que ndo poderia ser diferente, basta levarmos em conta a depen-
déncia do liberalismo em relagdo a teologia.

Ao impor-se como modelo de desenvolvimento econdémico e de estruturagio da
subjetividade, o liberalismo conseguiu realizar a aceleragao continua do progresso eco-
ndémico. Mas para existir progresso, é necessario se ver imbuido da tarefa de salvar
algo da regressao, para haver desenvolvimento, deve haver algo compreendido como
atraso. E é nesse lugar que a natureza emergird. Da mesma forma, esse serd o lugar de
todos aqueles “muito préximos da natureza”, como os povos amerindios. O que nos
leva as querelas teoldgico-politicas que atravessardo o século anterior a consolidagio
do liberalismo e que necessariamente o influenciardo. Querelas que ocorrerdo no
maior império global de entdo, a saber, o império espanhol do século XVI.

A discussio sobre a conquista da América como uma guerra justa, assim como o
uso da lei natural para justificar o direito de conquista assenta-se, em larga medida,
em uma antropologia teoldgica que nos remete ao que encontramos em Santo Agos-
tinho. Povos amerindios sdo definidos como atrasados, muito préximos da natureza,
e devendo ser governados por pretensos povos superiores. A nogio aristotélica de
serviddo natural é constantemente empregada. Pois, povos amerindios seriam mar-
cados pela barbdrie expressa no canibalismo, no continuo sacrificio humano e na
sodomia: marcas da proximidade a uma natureza insubmissa a razdo. Eles devem
entdo serem governados por quem j4 se encontra em outro estdgio, para que a razio
que neles habita possa encontrar seu fortalecimento’. A conquista ¢ assim justa e
necessdria. Mas essa nao é apenas uma guerra justa contra povos inferiores. Esta é
sobretudo uma guerra justa contra a natureza que neles se expressa.

Nesse sentido, essa guerra prepara a efetivagio material da individualidade liberal
e seus modos de agio econdmica. H4 um trago colonial de origem na emergéncia

da individualidade liberal. E seria o caso de voltarmos nossos olhos a John Locke,

? Ver entre outros, Sepulveda, 1964.
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pois é com Locke que encontraremos enunciada de forma mais clara a relagao entre
apropriacio da natureza pelo trabalho e constitui¢io de nossa liberdade. Partamos,

por exemplo, de sua afirmagio:

Embora a terra e todas as criaturas inferiores sejam comuns a todos os homens,
ainda assim todo homem tem a propriedade em sua prépria pessoa. A esta nin-
guém tem direito algum, a nao ser ele préprio. Pode-se dizer que o #rabalho
do seu corpo e a obra de suas mios siao propriamente seus. Tudo o que ele
retire do estado que a natureza providenciou e 14 deixou fica misturado ao seu
trabalho, justando-se a algo que lhe pertence e, por isto, fazendo dele sua pro-
priedade (Locke, 2005, p. 340).

Esse é um texto decisivo para entendermos a nogio hegemoénica de liberdade
entre nos e suas consequéncias sociais. Locke diz, a liberdade individual é uma ques-
tdo de propriedade de si, de ser o proprietdrio de sua prépria pessoa. Pensar a relacio
a si, a nogao de autopertencimento, como propriedade ¢ algo que terd inimeras
consequéncias. Mas notemos o segundo ponto desse trecho. A propriedade é um
modo de relagio do individuo a si e ao mundo. Pois propriedade é, acima de tudo,
um afeto: o afeto da seguranca das coisas que estao completamente submetidas ao
meu dominio, das coisas que perderam seu estranhamento. E isso s6 pode ocorrer a
partir do momento em que a natureza for submetida ao trabalho.

Por isto, o ponto fundamental é como o trabalho emerge a partir de agora como
a produgao do que é préprio a mim, do que ¢ a confirmagio especular de minha
prépria determinagio. Nio apenas uma estrutura de reconhecimento, ele é sobre-
tudo uma estrutura de autodetermina¢io. Tudo o que o ser humano removeu do
estado de natureza foi misturado ao trabalho e, desta forma, algo que é seu agora se
encontra no objeto trabalhado. Por isto, ele é sua propriedade. Ele é seu espelho. E
através dessa reducio da natureza a um espelho, o trabalho pode aparecer como
operador central de realiza¢io da autonomia individual.

Tal fato pode ser mais bem compreendido se lembrarmos como essa nogao de
trabalho é a realizacdo material da certa no¢ao de reflexio que, sempre bom lembrar,
nasce com Locke'. E a reflexdo que permitird a emergéncia de um individuo que, a
partir de entao, serd o termo aplicado preferencialmente aos dotados de identidade

pessoa. E a identidade pessoa serd definida da seguinte maneira:

Aquilo que a nogao de pessoa representa e que, penso eu, é o préprio pensa-
mento, ¢ a mesma coisa pensante em diferentes tempos e lugares; o que é

1 Ver Rorty, 1979.
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consciéncia apenas por isto, que é a meu ver essencial a0 pensamento ¢ inse-
pardvel dele e essencial a ele. E impossivel para alguém perceber sem perceber
que estd percebendo (Locke, 2008, p. 302).

Ou seja, a identidade pessoal estd vinculada diretamente a capacidade de ser a
mesma coisa pensante em diferentes tempos e lugares, o que significa entender-se
como o mesmo agente consciente na dispersao do tempo e do espaco. Neste sentido,
a identidade de uma pessoa nao serd compreendida como a identidade de uma subs-
tAncia, mas como a identidade de uma consciéncia. A consciéncia aparece assim
como o principio de unifica¢io da existéncia no tempo e no espago. Dai porque:
“ta0 longe a consciéncia pode ser estendida para trds em dire¢io a qualquer agio ou
pensamento passados, tdo longe alcanga a identidade de uma pessoa” (idem, p. 302).
Esta operacio feita por Locke é decisiva: toda identidade pessoal é expressio da pre-
senga da consciéncia como principio de unidade. Pois “consciéncia” é, acima de
tudo, o nome que damos para esta atividade que me faz, em cada a¢io ou pensa-
mento passado, me ver me vendo. Se Locke precisa lembrar que é impossivel a al-
guém perceber sem perceber que estd percebendo é porque a reflexao deve ser uma
operagao imanente a toda a extensio da minha existéncia. Todos os fatos da cons-
ciéncia sao, de direito, acessiveis a reflexdo, podem se transformar em representacio
para a reflexio.

Aparece assim algo como uma “identidade de primeira pessoa”. Diferentemente
de uma substincia, cuja identidade é normalmente descrita na terceira pessoa e cuja
identidade nao mudard se nao for descrita na primeira pessoa, uma identidade de
consciéncia sé existe no momento em que ela pode ser assumida sob a forma da
atividade da primeira pessoa. Se ela ndo puder ser descrita na primeira pessoa, ela
simplesmente ndo existird. Nao sou idéntico aquilo no qual nao me reconheco,
mesmo que se trate de acdes que tenham sido feitas por meu corpo ou feitas por
mim de forma involuntiria.

Ou seja, a0 menos em Locke, a reflexdo é uma atividade através da qual a vontade
assegura seu dominio sobre coisas, memorias, impressoes, percepgoes ao submeté-
las a um regime especifico de presenca, este que entendemos por “representagio”.
Ela ¢ uma apropriagio, da mesma forma como o trabalho serd uma apropriacio.
Como disse anteriormente, o trabalho tira as coisas das maos da natureza. Ele assim
o faz por realizar materialmente o principio de identificacio préprio a reflexao. E é

impossivel nao perceber a dimensio profundamente teolégica desse horizonte:

Deus deu o mundo aos homens em comum, mas desde que ele o deu a elas
para seu préprio beneficio e para as maiores conveniéncias da vida que eles
fossem capazes do mundo desfrutar, nio é possivel supor que Deus pensava
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que o mundo sempre deveria permanecer comum e nio cultivado (Locke,
idem, p. 191).

Seria o caso de se perguntar porque Deus nio gosta das coisas que permanecem
em comum e nao cultivadas. Por que ele precisa que o ser humano realize um pro-
jeto de conformagio e apropriacio da natureza? Seria entdo o caso de se perguntar
sobre o que se entende nesse contexto por “trabalho”, quais sdo suas coordenadas
histérico-materiais especificas.

Pois Locke acredita existir espagos nos quais a natureza nao foi ainda submetida
ao trabalho, espagos multiplos nos quais encontrariamos o mito da natureza virgem,
do espago vazio e nido trabalhado, da terra muito préxima do nada, pronta a ser
tomada e colonizada. Vacuum domicilium"'. Ora, é claro que, entre outras coisa,
isso: “permite distinguir os homens ‘trabalhadores e racionais’ e os demais, os indi-
genas: é assim que as sociedades origindrias sdo excluidas das relagdes juridicas legi-
timas com a terra, uma vez que nio sio senio cagadoras-coletoras, ou ao menos
vistas como tal” (Charbonier, op. cit., p. 65). Essa ilusao antropoldgica tao arraigada
entre nés da distingao entre fases de desenvolvimento antropolégico (povos cagado-
res-coletores e povos agricultores), ilusio da qual Locke partilha, mostra-se atual-
mente como algo mais préximo de uma construgio ideoldgica vinculada ao valor-
trabalho. Lembremos da defesa, feita por David Graeber e David Wengrow, de que
a distingao entre coletores e agricultores deve ser pensada como possibilidades que
atravessavam uma mesma sociedade de acordo com a sazonalidade, e que a figura
de coletores que simplesmente desfrutam do que a natureza d4 é um mito. E deles

uma afirmagao fundamental como:

A agricultura em estilo europeu é apenas uma dentre as milhares de maneiras
de cultivar uma terra e aumentar sua produtividade. L4 onde os colonos sé
viam extensées selvagens que pareciam nunca terem sido tocadas pela mao
humana havia, na verdade, paisagens ativamente entretidas pelos indigenas
desde centenas de geragdes gragas a vérios tipos de métodos: queimadas con-
troladas, capina, poda, fertilizagdo, organizagio de estruturas estuarinas em
niveis distintos para alargar o habitat de uma flora selvagem particular, insta-
lagio de jardins de améijoas em zonas entre marés para melhorar a reproducio
de crustdceos, criagio de barragens para pegar salmao, esturjio... Essas tarefas
nio exigiam apenas um trabalho considerdvel, mas elas eram reguladas por leis
indigenas que fixavam direitos de acesso aos bosques, charcos, niveis de raizes,
pradarias ou lugares de pesca, assim como os direitos de exploracio de tal ou
tal espécie em tal ou tal época do ano, etc. (Graeber e Wengrow, 2023, p. 194).

1 Ver Arneil, 1996.
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Essa é uma maneira bastante concreta de entender como a tecnodiversidade das
multiplas formas sociais precisa ser radicalmente negada para que a nogio de natu-
reza virgem possa ser constituida'?. Essa mesma tecnodiversidade que se desenvolve,
em vdrios casos, sem precisar operar distingoes entre espago doméstico e espago sel-
vagem, entre espaco da natureza e agdo da cultura, onde o espago de produgio é
discreto, em continuidade com o espago geral, pois desconhece légica extrativista
vinculada 4 acumulagao primitiva. Ou seja, se Locke ¢ vitima dessa ilusio de terras
nao-trabalhadas, ¢ porque seu conceito de trabalho estd organicamente e exclusiva-
mente ligado 4 produgio capitalista de valor. Produgio que precisa quebrar aquilo
que o jovem Marx chamava de metabolismo entre humano e natureza'?, para reduzir
o que ¢é natureza a condigdo de reserva, de estoque, de condi¢io para a valorizacio
do valor e de justificativa para a expansao colonial.

J4 se disse que o capitalismo é uma religido. Seria efetivamente o caso de lembrar
que sua dindmica de acumulagio e expansionismo seria impossivel sem a seculariza-
¢a0 da nog¢do de natureza como o que estd a disposi¢ao para a realizagio a excepcio-
nalidade humana, um pouco como Adao que recebeu de Deus o gozo de todos os
frutos da Terra. Mas essa excepcionalidade exige uma transformacio da natureza,
sua transformagio em propriedade, o direito extensivo de posse privada da terra
exige que os usos da terra se submetam a imperativos de produgio, que os proprie-
tdrios tenham o direito de desviar 4guas para os moinhos, que os espagos sejam cer-
cados e os animais marcados, que quem vive em uma terra comum, sem dono, seja
expulso. Nio ¢ por outra razio que o texto de Locke que serve de base a nossa dis-
cussio, a saber, o Capitulo V do Segundo tratado do governo, estabelece muito clara-
mente a posse da terra como o eixo central das relagdes de propriedade: “mas a
principal questdo da propriedade é agora nio os frutos da terra, e os animais que
nela subsistem, mas a terra enquanto tal” (Locke, op. cit., p. 190). Pois se tratava,
entre outras coisas, de justificar uma nova forma de organiza¢io econémica que se
impunha através do expansionismo colonial, uma nova tecnologia de produgao que
nascia a destruigao das Commons lands pelo que os ingleses chamam de “enclosure”
e que determina o processo do que entendemos atualmente por acumulagao primi-
tiva. Tratava-se, principalmente, de transformar a terra em capital que se valoriza.
Inaugura-se assim as duas principais ilusdes do capitalismo, a saber, o cardter infi-

nito de extra¢io de valor da terra e do trabalho.

12 Ver Hui, 2018.

13 Ver Marx, 2002.
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Um novo horizonte concreto de lutas

Se o conceito de natureza é a expressio de uma jungio entre racionalidade econd-
mica e teologia-politica, a possibilidade de sua destruigao passa por lutas sociais ca-
pazes de liberar a natureza da condigao de objeto de trabalho, de modificar as fron-
teiras que estabelecemos entre natureza e sociedade, assim como pela reconfiguracio
estrutural do que devemos compreender por autonomia.

Seria entdo o caso de terminar lembrando que a teoria critica deve ser capaz de
encontrar modelos de generalizagao de agio social a partir de lutas concretas que se
desdobram em nosso presente. Ela procura pelas potencialidades abertas por lutas
sociais. Nesse sentido, hd de se estar atento as reconstrugdes no campo de nossa
gramdtica social que certas lutas pressupoem.

Por exemplo, quem ler a atual constitui¢ao do Equador encontrard, em seu artigo
71, 0 seguinte texto: “A natureza, ou Pacha Mama, onde se reproduz e realiza a vida,
tem direito a que se respeite integralmente sua existéncia, assim como tem direito a
preservagio e regeneracio de seus ciclos vitais, estrutura, fun¢des e processos evolu-
tivos”. Essa era a primeira vez que uma constitui¢io reconhecia a natureza o estatuto
de sujeito de direito. Leis similares apareceram na Nova Zel4ndia, mas para espagos
localizados (Rio Whanganui, Floresta Te Urewera, Monte Tarakani). Decisoes ju-
diciais em Bangladesh, Colombia, India foram feitas invocando direitos da natureza.
Bolivia aprovou um conjunto de Leis sobre os direitos da mae terra, algo similar
ocorreu em Uganda.

No caso do Equador, o artigo constitucional foi fruto de uma sequéncia cons-
tante e irredutivel de lutas populares indigenas que atravessaram a histéria recente
do pais. Mas seria o caso de lembrar como tal dispositivo constitucional aponta para
algo muito maior do que a consolidagao de uma inovagao juridica visando fornecer
mais instrumentos de a¢io para aqueles que procuram formas de regular o extrati-
vismo capitalista. Ela é, a sua maneira, a expressdo da consciéncia politica de que a
nog¢io moderna de natureza foi fruto de dicotomias cujas raizes se encontram em
uma metafisica em ato que seria necessdrio destruir. A brutalidade do extrativismo,
com sua jungio entre progresso e destrui¢io, seria impossivel sem a aceitagio social
de tais dicotomias com sua existéncia juridico-normativa.

Integrar a natureza ao horizonte do que reconhecemos como “sujeito” nada tinha
pois de arcaismo “animista” ou de misticismo messidnico. Antes, estdvamos diante
de uma estratégia politica astuta. Ela partia da consciéncia de que uma mudanca
fundamental poderia ocorrer a partir do momento em que a natureza nao fosse mais
socialmente experimentada como um sistema de coisas submetidas ao uso, nao fosse
mais compreendida como objeto, mas como sujeito. Pois a inovagio juridica tendia

a produzir um colapso no interior da maneira como definimos o que pode ser usado
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e o que ndo pode ser usado, o que ¢ dotado de agéncia e o que nio é dotado de
agéncia, o que é coisa e 0 que € pessoa, o que pode ser propriedade e o que nao pode
ser propriedade.

A agéncia juridicamente reconhecida deve necessariamente ter a forma da vontade?
E o que dizer de ciclos vitais que produzem agéncia, pois desdobram processos, estru-
tura e fungdes marcadas pela abertura ao acaso e contingéncia, mesmo que nao exata-
mente sob a forma da vontade? Nao deveriamos dar a eles também a dignidade de
sujeitos? Tais perguntas nos mostram como generalizar a categoria de sujeito para
entidades ndo-humanas nos leva a melhor compreender como somos afetados pelo
que ndo porta necessariamente nossa imagem, como somos causados pelo que nos
retira de nossa autonomia suposta. Uma outra concepgio de liberdade pode, por essas
vias, se engendrar. Com ela, a emergéncia de uma outra figura de sujeito politico
torna-se possivel. E talvez essa modificacio possa nos explicar porque veremos o Equa-
dor ser palco de uma decisio inédita. Em 2023, em um plebiscito, 58,3% dos votantes
escolheram por impedir a exploracio petrolifera do bloco 43, no Parque Yasuni. Ou
seja, o questionamento da ordem econdmica se impde 14 onde o que chamamos de

natureza deixa de ser posto na condigao de mero objeto a ser trabalhado.
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RESUMO

O propésito do artigo é, em primeiro lugar,
expor a nervura conceitual de Geopolitica do
Brasil, obra do general Golbery do Couto e
Silva que pode ser lida como a tentativa de
elaborar uma nova solugio ao velho pro-
blema hobbesiano do medo; a renovada so-
lucio golberiana deverd vir pela posicao das
Forcas Armadas como responsaveis pela di-
recio do Estado. Na medida em que essas
teses estario no cerne da assim chamada
Doutrina de Seguranca Nacional, tal como
elaborada e desenvolvida durante a ditadura
iniciada em 1964 no Brasil, num segundo
momento nossa inten¢io é mostrar que a
doutrina golberiana ocasiona o espaco para
o exercicio da mais bruta violéncia (a acio
policialesca e a tortura, sobretudo), nio
como um efeito indesejado e casual, mas
como algo contido no 4mago mesmo da te-
oria e sem a qual ela careceria de coeréncia.
A nossa conclusio pode ser resumida numa
imagem: é quimérica a ideia de uma “dita-
branda” pela simples razio que Golbery e
Fleury, o bruxo tedrico e o escroque pritico,
sdo faces da mesma moeda da Doutrina de
Seguranca Nacional.

PALAVRAS-CHAVE

Golbery do Couto e Silva; doutrina de segu-
ranca nacional; Hobbes; autoritarismo.

ABSTRACT

The purpose of this article is, first, to present
some of the central theses of Geopolitica do
Brasil, a work by General Golbery do Couto
e Silva, which can be read as a new solution
to the Hobbesian problem of fear and wide-
spread violence — through the Armed Forces
as the entity responsible for leading the
State. Insofar as these theses lie at the core
of the so-called National Security Doctrine
as it was formulated and developed during
the dictatorship that began in Brazil in 1964,
our second objective is to show that Gol-
bery’s doctrine creates the conditions for the
exercise of the most brutal forms of violence
(particularly police repression and torture),
not as an unintended or incidental outcome,
but as something embedded in the very core
of the theory — without which it would lack
coherence. Our general conclusion can be
summarized in a single image: the idea of a
“soft  dictatorship”  (the  so-called
“ditabranda”) is a chimera, for the simple
reason that Golbery and Sérgio Fleury, the
theoretical sorcerer and the practical crook,
have always been, and remain, heads and
tails of the same National Security Doctrine.
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Os militares sio decididamente partiddrios da
filosofia de Hobbes, que vé no ser humano um
individuo egoista, sempre decidido a lutar por
seus interesses em detrimento dos outros e dis-

posto por isso a entrar em conflito com eles.

Benjamin Rattenbach, general argentino
(apud Comblin, 1977, p. 159)

Na América Latina, a Doutrina de Seguranga Nacional conheceu o seu esplendor,
a ponto de ser frequentemente identificada, sem embargo de suas matrizes exdticas,
como produto tipicamente nosso. Corpo doutrindrio tnico e coerente que vai além
dos particularismos, foi suficientemente pldstica para amoldar-se as tradicoes e as
exigéncias locais, exibindo por exemplo uma queda estatista, no Brasil, ou abra-
cando de primeira hora o neoliberalismo, no Chile. Em meados dos anos 70 do
século passado reinava sobre praticamente todo o subcontinente sul-americano,
com raras excecoes.

Dentre os “iluminados pensadores da seguranca nacional” (férmula que empres-
tamos a Salinas Fortes, 2018, p. 46), primus inter pares estava o general Golbery do
Couto e Silva, que como ninguém foi sensivel e devotado a esse tema tio candente,
sabendo a partir de sua reflexdo plasmar uma ambiciosa visio de mundo cuja in-
fluéncia foi enorme nas hostes civico-militares entre as décadas de 6o e 70. Um
pensador de altissimo coturno, para resumir tudo. Cadete brilhante, leitor voraz,
estagiou na prestigiosa escola de Fort Leavbenworth e foi oficial de informagées da
FEB; retornado ao Brasil apés guerra, andou infernando os governos, redigindo ma-
nifestos, entre eles o famigerado (conforme a ambivaléncia rosiana, por ébvio) “me-
morial dos coronéis”,* conectando redes direitistas, cabalando golpes, sempre a sua
maneira intelecto-bonachona, discreta e desafeita a brutalidades. Passou pelo Es-

tado-Maior do Exército e o Geral; entre 52 e 55 esteve na Escola Superior de Guerra

2 Assinado por quase uma centena de coronéis e tenentes-coronéis, o texto de 1954 denunciava a pentiria do
exéreito e considerava o aumento de 100% do saldrio-minimo, proposto pelo ministro do Trabalho Joao
Goulart, um descalabro que prenunciava a crise hierdrquica e o caos social. A repercussio foi enorme e der-
rubou Goulart e o ministro da Guerra; explicitando a conivéncia dos superiores, ndo houve punicio aos
signatdrios (cf. Carvalho, 2020) Os textos an6nimos de Golbery, inclusive uma conferéncia de 1962 do entio
primeiro-ministro Tancredo Neves na ESG, foram reunidos em Couto e Silva, 2003, volume apresentado
por Gaspari, que assim define “o estilo de Golbery”: “os textos que ele assinou, pouco barulho fizeram, os
que ndo assinou foram estrondosos.”
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(ESG; pelos entendidos codinominada “Sorbonne da Urca™) e ali ensinou e desen-
volveu investigacoes em torno do conceito de geopolitica e de seguranca nacional.*
Ap6s a reforma que lhe concedeu o generalato, veio a dirigir o Instituto de Pesquisas
e Estudos Sociais (IPES), fundado em novembro de 1961 para fazer frente  posse,
alguns meses antes, de Joao Goulart, e que era generosamente financiado por cen-
tenas de corporagdes, brasileiras e estrangeiras, gragas ao decisivo apoio do Council
for Latin America, capitaneado por David Rockefeller. Apesar da sugestao campes-
tre que o circunflexo dava ao acronimo IPES, a coisa era muito séria. A entidade foi
de extrema importincia na oposicio ao governo federal e a0os movimentos sociais,
particularmente no campo da guerra cultural, com a programada disseminagao do
anticomunismo — é sob a dire¢io de Golbery, por exemplo, que se prepara a tradu-
cao de Animal farm, de George Orwell, langada em 1964 e que tornou o livro co-
nhecido entre nds até recentemente, num curioso quiproqué de mentira longeva
devida a posse dos direitos autorais, pelo oportunista titulo A revolugio dos bichos.
Foi no interior do IPES, ainda, que se foi montando um ampla acervo de dossiés
sobre personalidades do mundo politico, econdmico, cultural; coisa de 3000 docu-
mentos que serviriam de base para a constitui¢io da “comunidade de informagées”
idealizada por Golbery e que foi oficializada em junho de 64 com o nome de Servigo
Nacional de Informagées (SNI), cuja chefia veio aureolar os esforgos do general, que
recebia as prerrogativas de ministro de Estado e definia sua obra como o “ministério
do siléncio”.¢

Em 1967, Golbery retine um conjunto de textos e conferéncias, escritos todos
antes do golpe militar, e o publica sob o titulo de Geopolitica do Brasil; a obra con-
signa uma meditagdo que ressoa fortemente nas formulagoes juridico-politico-eco-
nomicas efetivadas pelo autoproclamada Poder Revoluciondrio. Quem abre o vo-
lume e se debruga sobre as caudalosas paginas que compdem a sua introdugio, ex-
pressivamente intitulada “O problema vital da Seguranga Nacional”, sente-se de
imediato arremessado a primeira fileira de um espetdculo estonteante, em que diante

de seus olhos marcham, como num suntuosissimo desfile de 7 de setembro, préceres

3> Apodo que, gragas aos meandros misteriosos da providéncia, acabard por quadrar perfeitamente, a partir do

momento em que a Franga e a Escola Superior de Guerra de Paris se tornarem o ntcleo irradiador do savoir-
faire necessério as ditaduras latino-americanas: anticomunismo programdtico, meticulosa analitica do con-
ceito de guerra, particularmente a subversiva, sobretudo uma aprofundada e rigorosa metodologia da tortura.
Cf. Duarte-Plon, 2016.

Nio ¢ sem interesse o detalhe: também Augusto Pinochet foi professor de geopolitica por anos na Academia
de Guerra do Chile (cf. Comblin, 1977, p. 19).

O caso ¢ exposto em Pen, 2020, p. 138-143. Vale recordar que o tradutor foi o tenente Heitor Aquino Ferreira,
amigo de Golbery e, a partir de 1974, secretario particular do presidente Ernesto Geisel.
6

Sobre a formagio e os objetivos do SNI, ver o capitulo “Nasce o SNI” de Gaspari, 2015¢, p. 155 € segs.
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e momentos capitais da histéria humana: Euclides, Galileu, Espinosa, Leibniz,
Locke, Turgot, Hilbert, Einstein, Russel, Ortega y Gasset, Toynbee, César, Alexan-
dre, Bonaparte, os grandes impérios passados, o Partenon, a Pax romana, a Inven-
civel Armada, o “Rule, Britannia”, a Primeira e a Segunda Guerras, o destino do
Homem, as agruras dos homens, etc. — e bota ez caetera nisso. Na composicio dessa
visdo estupenda nio acomodam, todavia, justaposi¢des aleatérias e feitas s6 para im-
pressionar. Ainda com a mente aturdida e os olhos ofuscados, descobrimos um lu-
zeiro para nos anortear ao ficar sabendo que esses nomes e eventos coerem num
desenvolvimento cuja orientagio, ontem como hoje, deita raizes num “mesmo anelo
de precisao e de clareza, de verdades necessarias e irrefutdveis” (Couto e Silva, 1981,
p- 8), cujo avatar é a “apolinea perfeicio da geometria”, exemplo maior e mais de
uma vez retornado sob a pena de Golbery a laia de ““fantasma’ persistente e teimoso
que ainda atrai e encanta e arrasta o espirito humano, em suas aventuras criadoras
pelo reino do Cognoscivel” (1d., ibid.). Infelizmente, como atrds da cruz sempre
vem o diabo, esse desejo foi e é sem cessar confrontado pelos obstdculos e por mo-
vimentos contrdrios, razio por que o desfile, sem perder o deslumbrante portento,
evolui em marcha dialética. O antipoda do persistente sonho de absoluta “precisao”
— palavra que escolhemos para estenografar muitas outras assemelhadas que surgem
no texto de Golbery — é um elemento irracional poderoso e que, a despeito de nossos
maiores esfor¢os, segue acossando-nos, mantendo-nos “presas de igual angustia”,
aquela mesma que desolava os nossos antepassados: a inseguranga que provém das
imprecisoes, das surpresas, dos infortinios, dos perigos a que estamos expostos... 0
Medo, para usar a palavra exata. “O mesmo grande Medo, o medo césmico que viu,
na Terra, o nascimento da Humanidade e de sua verdadeira angustia existencial, o
medo paralisante e tenaz que brota, incoercivel, da inseguranga eterna do Homem”
(/d., p. 8-9). Nao estaremos nem exagerando nem simplificando ao afirmar que guia
o trabalho e os esfor¢os de Golbery a interrogacio pelos meios de vencer esse “grande
Medo”, cuja consisténcia metafisica seria um grave erro baratear. O for¢oso anelo
de extirpagdo, ou pelo menos de controle dos efeitos do medo, inspira, conduz e
justifica a diligente investigagdo dos mecanismos de asseguramento de nosso ser me-
diante a precisio, como na geometria, e a previsio, como na ciéncias naturais, tanto
quanto isso é possivel; no caso particular de Golbery do Couto e Silva, a sua origi-
nalidade estaria em fazer frente ao grande Medo e 4 angustia que este gera por meio

da nogao de Seguranca Nacional.” Se o general devém o percuciente campeao desse

7 Golbery faz um uso bem particular das maitsculas. “Seguranca Nacional”, por exemplo, sai de sua pena
sempre com capitais, embora os documentos governamentais normalmente grafem a expressao em mintscu-
las; ainda e significativamente, o “grande Medo” é sempre com maitscula, ao passo que os outros medos — o
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conceito é porque ousa encarar o problema e formular uma resposta nova e ade-
quada aos novos tempos; sobretudo, uma solugio que nio incide nos erros daquele
que até hoje teria sido o maior pensador a se debrugar sobre o assunto, aquele com
o qual Golbery declaradamente se mede: Hobbes. Como uma vez calhou a Marilena
Chaui (2018, p. 27) afirmar que nos anos 1970 fizera seu doutorado e sua livre-
docéncia sobre Espinosa “sob o signo da critica da ditadura, do autoritarismo e da
ideologia da seguranca nacional”, somos tentados a dizer, e nao vai nisso exagero,
que Golbery estudou o conceito e elaborou uma doutrina prépria sob o signo de
Thomas Hobbes. Fica a ressalva de que, a seguir o juizo de Comblin (1977, p. 159),
dessa forma ele pouco destoaria da corriola fardada de seu tempo. “No mundo mo-
derno, os mitos antigos da guerra tomaram uma forma abstrata e filoséfica na obra
de Hobbes. Ora, a obra de Hobbes fascina o mundo militar atual; fascina os generais
latino-americanos.” Seja como for, hd de convir o leitor que nem todo aquele que
se deixa tanger pelo autor do Leviati embrenha por uma reflexao e produz uma obra
de mesmo calibre e influéncia que a de Golbery; e ¢ exatamente essa singularidade
sua que aqui nos interessa estudar.

O Medo ¢ “o impulso incessante que domina, transparente, toda a dialética hob-

biana”, explica-se:

Hobbes, sabe-se que nascera, infante prematuro, sob o signo do Medo [...]. E,
ja velho, respeitado por todos, protegido pela Corte, verdadeiro monumento
nacional, [...] tremeria ainda, sentindo-se ameagado como sempre pelo espec-
tro da inseguranga que o perseguira a vida toda, mas que, por outro lado, o
havia sustentado na admirdvel construgao légica de sua monolitica sistemati-
zagao da politica. (Couto e Silva, 1981, p. 8-9)

Do ponto de vista do general, entretanto, a grandeza do filésofo é ambivalente,
para dizer o minimo. Se, por um lado, é inegdvel o seu mérito em ter encarnado o
“dilema eterno” da Humanidade e produzido uma portentosa obra dedicada a su-
peragdo do problema; por outro e sem prejuizo de sua genialidade, o resultado trans-
via-se e torna-se um perfeito exemplo negativo, daquilo que deve ser a todo custo
evitado, isto ¢, a solugio totalitdria (é assim que Golbery sempre a caracteriza) cere-
brada pelo autor do Leviatd, que justo nisso (ldstima!) costuma ser mais imitado a
direita e 2 esquerda. Entendamos. Nao tem cabida simplesmente chanfrar o seiscen-
tista; muito pelo contrdrio. Para Golbery, mais que uma conveniéncia, ¢ absoluta-

mente necessdrio inspirar-nos no arrojo de Hobbes e encarar com seriedade o pro-

existencial, etc. — vém com mindsculas, igualmente hd a “humanidade de hoje” e a Humanidade eterna. Por
regra, ao comentd-lo, respeitaremos os usos de Golbery; nos outros casos seguiremos as formas habituais.
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blema humano que, em esséncia, permanece em nossos dias (“a inseguranca do Ho-
’ » . ’ ~ \ ’
mem ¢ a mesma”), cambiando porém de solu¢io gragas a firme recusa de formuld-
la, mais uma vez, “unilateral e paradoxalmente, pelo sacrificio completo da Liber-
dade em nome da Seguranca individual e coletiva” (/4., p. 9). O nosso desafio é dar
conta da “inseguranca generalizada e crescente em que se debate, agoniada, a huma-
nidade de hoje”, sem abrir mao da Liberdade, neutralizando antes o “épio vene-
» KA . ’ . » . . 7 « » . ~

noso” e a “ansia neurdtica” que acometem individuos “desamparados” e multidoes
<« A . » . . <« . 7’ .

em panico”. A Humanidade parece miseravelmente “disposta até a escravizar-se a
quaisquer senhores e a quaisquer tiranias, desde que lhe oferecam, num prato de
lentilhas, um pouco de seguranga e paz” (Id., ibid.); configura-se assim uma situagio
torta, paradoxal, monstruosa: em busca da Seguranga se perderd a Liberdade, cuja
ruina, por sua vez, mina a propria Seguranca almejada. As razdes desse flagelo, po-
demos explicitd-las pela régua hobbesiana afirmando que o fragor do bellum omnium
contra omnes cruzou os limites dos agrupamentos e comunidades e alastrou-se pelo

planeta. Eis o que justifica a vigorosa conclamagao de Golbery:

Homens de toda as latitudes e de todas as ragas — a guerra é global — homens
de todas as idades — a guerra é permanente —, homens de todas as profissoes e
dos credos mais diversos — a guerra ¢ total —, devemos, pois, olhar bem de
frente essa Esfinge dos novos tempos, para decifrar-lhe o mistério tremendo
que em si mesma encerra e fortalecermo-nos na defesa da Liberdade que ¢
exigéncia essencial e impenhordvel da condigio humana, para que nem na
guerra acabemos por sogobrar, vencidos, nem por ela mesma sogobre, afinal,
conosco, a Humanidade inteira. (/4., p. 9-10)

Nos limites de nossos interesses, tentemos traduzir em alguns aspectos conjun-
turais essa grandiloquéncia dilemdtica golberiana, a fim de ver como ele espera su-
perar Hobbes mediante uma resposta adequada aos desafios impostos pelo mundo
das décadas de 50 e 60 do dltimo século. Além dos itens jd velhos da eterna questio,
entre as novidades a mais flagrante, a mais relevante, é o paulatino estremecimento
das fronteiras que j4 ndo separam realmente e cujo enfraquecimento d4 lugar a um
mundo interdependente que, cada vez mais, vincula reciprocamente os Estados, su-

primindo-lhes a margem de agao e, ao cabo, asfixiando-os.

E, num mundo em que as distdncias dia a dia minguam, em que os continen-
tes viram ilhas ou peninsulas, os mares tornam-se apenas lagos e os oceanos se
confundem todos em um dnico mar universal, em que todas as barreiras fisi-
cas, desde as dguas e as montanhas até as florestas, os pantanais e os desertos
de areia ou de gelo, vao perdendo sua histdrica significagao de obstdculos ins-
transponiveis — a vida de relagao dos Estados, pela interdependéncia acrescida
com que a estes vincula, sobrepoe-se a sua vida prépria, individual, vegetativa,



34

como a comprimi-la e asfixid-la em formas cada vez mais estreitas e menos

eldsticas. (/d., p. 23)

O efeito desse processo, se nao o mais imediato por certo aquele que mais inqui-
eta o pensamento de Golbery, é a formag¢io de uma base ampla para a generalizacio
planetdria do medo, intensificando-o de maneira inédita. Constatado isso — quase
dizemos: sentido na pele, pois assim nos atinge o medo —, ndo quadra decerto a um
analista da tarimba do general entrar a deplorar o fato em si (non ridere, non detestari,
intelligere, preconizaria); mas nem por isso lhe desperta simpatia, pelo contrdrio, a
conclusio aos seus olhos ingénua e abragada a ligeira pelos que acreditam dai decor-
rer as bases para um novo tipo de Estado que exerceria a fungao de garante contra a
inseguranga geral; a Uinica resposta eficaz a generalizagio da guerra, creem muitos,
vird da agio de um “Estado-Universal”, cujas “formas embriondrias”, alids, j4 esta-
riam despontando aqui e ali: “a O.E.A., a O.T.A.N. a O.T.AS.E. de um lado, e,
de outro lado, a U.R.S.S.” (/d., p. 9-10). Ora, essa nova entidade Golbery nio a
aceita, antes a despreza, considerando-a sobretudo um repeteco piorado da solu¢io
hobbesiana, por razoes que podemos resumir da seguinte maneira. Em Hobbes, o
cessar da guerra de todos contra todos tornava-se possivel pela institui¢ao do Leviata,
um individuo ou um poder individual a que se atribuia a inteira poténcia dos pac-
tuantes e que, em troca, ficava incumbido de bloquear a guerra e a todos assegurar
no interior da republica; paz que se conquistava pela forga, pela supressio da liber-
dade e pelo agigantamento do poder do Estado. Com a generaliza¢io da guerra e o
esvanecimento das fronteiras (a ideia mesma de protegé-las tinha fumos de ultrapas-
sada), ¢é mais ou menos como se o globo se tornasse uma grande comunidade e os
Estados-nagao passassem a fazer o papel de individuos em guerra de todos contra
todos, “progénie de Leviatds acossados, em suas disputas intermindveis e estéreis”,
os quais, por isso mesmo, carecem de ser pacificados por um individuo superpode-
roso alteado acima deles; em lugar de um velho Estado-nagio, um novo Estado-
Universal. Ora, essa moderna traquitanda que visa dar conta da “inseguranga gene-
ralizada e crescente” surge aos olhos de Golbery como nio mais que a hipertrofia do
que havia de pior, o germe totalitdrio, no hobbismo: o novo Estado serd “o Leviata
supremo, o Superleviata, senhor absoluto e incontestdvel da Terra e do espirito hu-
mano” (/d., p. 9). Contra essa deploravel repristinagao, propée Golbery um deslo-
camento que, a primeira vista, até parece em franca contradi¢io com os ares do
tempo. Justamente porque a guerra é, em nossos dias, “total, permanente, global,
apocaliptica”, é que s6 nos resta como “instrumento de agdo estratégica”, argu-
menta, o Poder Nacional (Id., p. 12-13).

A fim de diluir a impressdo de raciocinio esquizofrénico da parte do general, nio

é supérfluo recordar que a obra cujo nervo metafisico-politico estamos considerando
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denomina-se Geopolitica do Brasil, e de fato, do ponto de vista do autor, nio existe
geopolitica sendo nacional. E portanto necessrio ao analista (quem sabe armado de
um qué de decolonialidade tempora) tomar “o Brasil como centro do universo” (/d.,
p- 177); dai as demoradas e meticulosas anélises do relevo e dos recursos naturais, do
eciumeno e sua ocupagio, os desafios impostos pelo imenso heartland, a circulagio
e a permeabilidade das fronteiras, a integragdo com os vizinhos, a densidade das
cidades e o posicionamento geogréfico das capitais, as questoes nacionais e o seu
papel na marcha da Humanidade.® Tudo se constela como insubstituivel pano de
fundo nacional, estrelado pelo cruzeiro do sul, para a “revista das vdrias teorias ou
cosmovisdes ou Weltanschauungen geopoliticas que interpretam as tensdes mundiais
dominantes” (1., p. 171). E essa tese em particular que poders soar, como héd pouco
sugerimos, fatalmente carunchada pela contradigao. Uma vez reconhecido que a
guerra ¢ total, e efetivamente Golbery identifica ai o mais caracteristico de nossa
época, como ainda confiar fichas no sogobrante Estado-nagiao? Na melhor das hi-
poteses, seria s6 uma tentativa meio ingénua meio louca, tio eficaz quanto jogar
dgua no mar; na pior, descartada a maluquice atdvica, estaria o general aderindo a
onda dos leviatazinhos briguentos, abragando um nacionalismo passadista e estreito,
como aqueles que ele proprio deplora fascinar as mentes ingénuas, sustentando-se
em “neurdticas lealdades transitérias” a caudilhos, a um duce ou um fiibhrer, corroi-
dos pela “doenca infantil” da xenofobia (., p. 97, 100). Nem uma coisa nem outra.
Nao precisamos imaginar, a ligeira, Golbery regredindo — perante a ameaga do Es-
tado-Universal (hoje talvez devéssemos dizer em face do “globalismo”) — a uma so-
lucdo tio bisonha. De fato, seria assim s6 se ele nao concebesse inovagoes decisivas
que, nao obstante o vocabuldrio as vezes enganoso, a0 mesmo tempo em que nos
afastam do antiquado idedrio do Estado-Na¢io introduzem-nos a um campo tedrico
que, nacional embora, é devidamente amoedado pelos novos tempos e suas percu-
cientes exigéncias.

Para comegar, entendamos que o posicionamento do Brasil como “centro do
universo” e a recusa de Estados supranacionais acompanham-se da formulacio de
um 70vo conceito de nacionalismo; ¢ crucial, absolutamente imprescindivel, perce-
ber que a mesma palavra designa dois nacionalismos diversos. Como nos é advertido,

o analista geopolitico precisa atingir

8 Sobre este dltimo ponto, que adiante veremos ser de particular importincia, destaque-se que em anexo a
Geopolitica traz o ensaio “O Brasil e a defesa do Ocidente”, de 1958, que argumenta estar nosso pais, como
guia da América Latina, destinado a funcionar de peca crucial na preservagio do Ocidente cristao (cf. Couto
e Silva, 1981, p. 217 ¢ segs.). Ver 2 frente, nota 29.
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o nivel superior de um nacionalismo j4 madurecido, nacionalismo realista e
critico e, por assim dizer, asséptico, que nao mais se coadunard com a corrup-
tora histeria demagégica e bloqueard, por fim, a endemia desvitalizante da
teorizagdo balofa e inatual. (/4., p. 101)

Esse, e nenhum outro, “é o nacionalismo sadio que deve inspirar, motivar, per-
mear toda elaboragio politica, toda concepgao estratégica, toda formulagio geopo-
litica” (Zd., ibid.). Pois seguindo as trilhas dessa renovada concepgio o analista reco-
nhecerd como “instrumento estratégico”, em vez da Nagio, um Estado, concebido
porém, em vez de Estado-Nac¢io, como um poder — a “palavra mdgica da geopoli-
tica” (Urdn, 1987, p. 181) —, o Poder Nacional. Escusado alertar que tomard mau
caminho quem barafundear as coisas. Como ensinava Jean Bodin que nio consti-
tuem a Republica as familias, os corpos, os colégios e os particulares, mas a sobera-
nia, que “é o verdadeiro fundamento e o eixo sobre o qual gira o estado de uma
cidade e do qual dependem todos os magistrados, leis e ordenangas”, vindo a cons-
tituir “a Unica unido e ligagao” de todos esses elementos (cf. Bodin, 1986, p. 43);
assim mesmo Golbery, desviando-se de um ponto de vista rudemente empirico que
individuaria a na¢do numa capital, num lider, num hino, nos poderes executivo,
legislativo e judicidrio, etc., descendo um degrau na escala da estrutura essencial do
objeto, poderia asseverar que o que constitui efetivamente o Estado-Nagao é o Poder

Nacional que se define pela

integragio de todas as forgas nacionais, de todos os recursos fisicos e humanos
de que dispoe cada nacio, de toda a sua capacidade espiritual e material, da
totalidade de meios econémicos, politicos, psicossociais e militares que possa
reunir para a luta (Couto e Silva, 1981, p. 13).

De maneira bastante esquemadtica, exponhamos da seguinte maneira: do ponto
de vista geopolitico, a nagao é somente uma vontade e um projeto nacional fundado
na geografia (por isso nao hd geopolitica sem a nagio no centro); s6 que essa “von-
tade de poténcia” que ¢ a nagdo justamente carece, para exercer-se, de um poder
pelo qual se exprima; como em Hobbes o Leviata era o representante que tornava
possivel o agir do povo representado, aqui é o Estado que se capacita a realizar o
projeto da nagao, ele é o concreto, um poder concreto, daquilo que, ausente tal
concretude, ndo passa de vontade sem poder, projeto sem poténcia efetivadora, ou
seja, s6 abstracdo tirada da cachola de nacionalista boc. Com efeito, é pelo exercicio
do Poder Nacional que se mede o éxito ou o fracasso de um pais na concretiza¢io
de seus objetivos; dai 0 “nacionalismo sadio” fazer desse poder a “verdadeira estra-

tégia” da nagdo, seu “instrumento de a¢io” decisivo, pois a Estratégia nio ¢ senio
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a arte de fortalecer e aplicar, tanto na guerra como na paz, o Poder Nacional,
para superar ou vencer [...] os antagonismos que se manifestem ou possam vir
a manifestar-se, no campo interno ou no dmbito internacional, em oposi¢io
mais ou menos frontal aqueles Objetivos Nacionais. (/d., p. 153)

Entéo, a esséncia atual de um Estado, aquilo que o faz ser o que é, é 0 mesmo
que um determinado poder ou uma poténcia que consiste na integracio e coorde-
nacio de todos os entes e as forgas parcelares da nagao; sempre atuante, funcionando
j4 em tempo de paz como “trunfo decisivo e sustentdculo real” da na¢io, quando
ela se apresenta diante de outras nas tratativas diplomadticas, e que por razoes dbvias
se torna ainda mais relevante em periodos de aberta beligerancia. A questao funda-
mental que se coloca com relagdo a esse poder, como ocorre geralmente a qualquer
poténcia, estd em favorecer o seu crescimento e evitar a sua diminuigéo. Saliente-se
esse ponto que vem esclarecer que, ao transitar do Estado-na¢io ao Poder Nacional,
do nacionalismo chinfrim ao superior, nio simplesmente cambiamos seis por meia
duzia; jd ndo estamos perante um poder mumidtico que almeje o imobilismo ou
possa recusar-se a responder, as vezes com grande celeridade, as urgéncias, as exi-
géncias da fortuna — “a estagnagao é a morte”, adverte gravemente Golbery, e evitd-

la é o primordial dentre os misteres da geopolitica.

Entre os Objetivos Nacionais, ¢ evidente, cabe posi¢io de relevo aos que di-
zem respeito a persisténcia de todo o grupo social, do Estado e da nagao como
tais — isto ¢, sua sobrevivéncia no espago e no tempo, sua autonomia em rela-
¢40 aos demais e o préprio desenvolvimento econdmico e social, ja que, para
as sociedades humanas, assim como para todos os organismos de maior ou
menor complexidade, a estagnagio ¢ a morte. (/4., p. 11)

Destarte, tudo nos encaminha para uma questao de poténcia. Aumentar o seu Po-
der Nacional, para uma nago, ¢ engrandecer-se e assegurar-se em face dos obstdculos
aos seus objetivos, tanto os externos quanto os internos, € NAo poucas vezes isso crava
a diferenca entre a vida e a morte, a perseveragio em seu ser ou o desaparecimento.
Importa ter em mente esse dinamismo para acompanharmos uma inovagio concei-
tual golberiana que, em virtude de nosso assunto, ¢ indubitavelmente a de maior con-
sequéncia. Resumamos invocando as palavras do autor. O Poder Nacional que ¢é
“trunfo decisivo e sustentdculo real” de uma nagio constitui um Potencial que é “sus-
cetivel de atualizar-se, em prazo maior ou menor”, de ser “transformado, orientado,
mobilizado” sempre que necessdrio e sobretudissimo “para a eventualidade da guerra”;
em casos assim, conclui o general, a “sua componente militar, exteriorizada nas Forgas
Armadas”, deve assumir “o papel dominante” (/4., p. 13).

Saibamos tirar dai as devidas implicagdes, especialmente uma conclusdo capital

que nao chega todavia a ser enunciada com todas as letras por Golbery. Estabelecida
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a cldusula acima, como gerir o Poder Nacional? O que acontece quando “jd nao se
sabe onde finda a paz e onde comega a guerra”, no momento em que “a guerra
invade a paz” (/d., p. 24, 144), e 0 estado de beligerincia devém permanente, total,

apocaliptico? Entao,

tratar-se-4, imperativamente, de fortalecer esse Poder, desenvolvé-lo no tempo
devido e por todos os processos, de modo que, no balango vital entre possibi-
lidades e necessidades, entre meios e fins, entre obrigagdes e recursos, nio sub-
sista um deficit fatal que pressagie, para a nagio, a derrota e a servidao ¢ a
morte. Maximizar o Poder Nacional, em face das exigéncias impostas pelo
fantasma da guerra que jd nos persegue — eis um dever a que se nio podem
esquivar, de forma alguma, as nagdes atentas ao futuro que de todas se avizi-
nha a passos tao agigantados. (/4., p. 13)

Ora, essa exigéncia, esse “dever” sé se cumpre adequadamente encarapitando, a
mo de “parAmetro inelutdvel”, o valor supremo da nagio, a Seguranca Nacional.® Eis
a mencionada conclusao implicita, mas ficil de deduzir a quem juntar os pontos:
doravante, ou pelo menos enquanto durar a situagao de guerra permanente (e nio
hd sinal de que a coisa mudard), o “papel dominante”, o comando, deve reservar-se
as Forcas Armadas, os auténticos especialistas em Seguranga Nacional, conceito a

ser entendido e manejado

na sua mais ampla e ativa acep¢do, permeando aos poucos o inteiro campo da
politica estatal, condicionando quando nao promovendo ou determinando
todo e qualquer planejamento, seja de ordem econdmica, seja de natureza so-
cial ou politica, para nao falar dos planos propriamente militares, tanto de
guerra como de paz. (/d., p. 23)"°

Convém notar o leitor, nesse respeitante, que essa fungao central outorgada aos
militares e a amplitude do conceito de Seguranga Nacional nao requerem nem trans-
formar a nagao num quartel nem assoberbar o Estado a ponto de tornd-lo avesso as
iniciativas individuais. Seria indesculpdvel um raciocinio desse tipo, tendente a se-

viciar a populagao, asfixiar os individuos e conformar um organismo estatal balofo

? “A seguranca nacional é entdo o objetivo indispensdvel e a base de todo projeto nacional, o valor absoluto e

incondicional sem restricdio nem limitacdo, a norma dltima de todas as atividades publicas ou privadas.”
(Urén, 1987, p. 184)

1% Ao lado dessa especialidade guerreira, seria a acrescentar, no 4mbito da doutrina da seguranca nacional de
maneira ampla, a concep¢io da classe militar como especialmente dotada de coragem, desinteresse, incorrup-
tibilidade; a “suprema reserva moral da nagéo”, resume Comblin, 1977, p. 58.
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e absolutizante cujos efeitos a histdria j& demonstrou nefastos.'' Fosse assim, a dia-
tribe inicial de nada teria valido e retornariamos a Hobbes. Nao ¢ esse o intento,
por ébvio. O segredo da dominancia das Forgas Armadas e a elevagao da Seguranca
Nacional a arte de governar, para Golbery, reside maximamente no estabelecimento
de uma nova finalidade aos elementos que jd integram o Poder Nacional (como
visto, praticamente tudo que existe no 4mbito da nagao) e ao préprio Poder no que
se refere a sua atuagio. Mesmo que a primeira vista nada mude, tudo muda porém
gragas ao novo fim que coordena e reorienta as coisas. A Estratégia (no exato sentido
definido acima: arte de fortalecer o Poder Nacional) deve consubstanciar todas as
apreciagoes, todos os pontos de vistas, todas as atividades produtivas, a fim de atingir
um “grau superior de integragdo numa politica Gnica de Seguran¢a Nacional” (/.,
p- 33), capaz de fazer jus as novas responsabilidades impostas pela guerra perma-
nente. Segundo a perspectiva de Golbery, a “componente militar” do Poder Nacio-
nal, pois, vale menos como um taludo hoplita do que pela sofisticada inteligéncia
planejadora, bem apoiada na técnica e na ciéncia, no rigor e na dedicagio, no senso
patridtico e em sua retidao moral, conjunto de qualidades que a habilita a conduzir
a republica una veluti mente. Ainda que descartando a convidativa lembranga da
alegoria do navio presente no livro VI da Repiiblica, para nio causar ciumeira entre
as Armas, pelo sim pelo nao, vai af algo de profundamente platdnico, tal qual ex-
presso na adverténcia “de que somente os filésofos podem ser guardas perfeitos”
(Platdo, 2016, 503b). Quer parecer-nos, com efeito, que Golbery mira algo entre o
rei-general ou o general-filésofo,'” mas como figura obrigatoriamente coletiva, j4
que corporificada numa institui¢do; aspecto tanto mais considerdvel se tivermos
conta que o original arranjo da sucessio de mando de nossa ditadura nao acolheu
monocracias como as de Pinochet ou de Videla, para nem mencionar o notoria-
mente caudilhesco Stroessner.

A originalidade com relagdo ao Leviata hobbiano, pequena embora, é decisiva. E
pelo dedo que se reconhece o gigante, e a pequena reconfiguragio produz uma no-
vidade magistral que deve ser computada como contribui¢io de Golbery, que podia
sinceramente gabar-se de levar a sério a questao da seguranca sem desastradamente

sacrificar a liberdade individual no altar do totalitarismo. O que nao quer dizer, bem

' E nesse sentido, por exemplo, que ao tratar das concepgoes de Estado no idealismo alemdo, em Herder,
Hegel, Fichte, exclama Golbery: “Nao estard nesse endeusamento do Estado, 4 custa da subjugacio do Indi-
viduo, toda a tragédia do povo alemio?” (Couto e Silva, 1981, p. 28-29).

12 O que estaria longe do absurdo, é bom dizer, ainda mais quando se quer conciliar brandura e braveza; ponto
de equilibrio que, além das melhores ragas caninas, s6 consegue atingir o misto de militar e filésofo concebido
por Sécrates na Repiiblica: “filésofo brioso, rdpido de movimentos e forte é como precisard ser o individuo

> «

destinado a tornar-se um bom guarda da cidade”; “o nosso guarda ¢ guerreiro e fildsofo a0 mesmo tempo”
(Platdo, 2016, 376 c, 525a).
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entendido, que a via que se abre desconheca dificuldades e obsticulos a serem refle-
tidos e enfrentados com perseveragdo. Desses, particularmente salienta-se o pro-
blema do “6nus tremendo de uma economia visceralmente destrutiva aos anseios
normais de desenvolvimento e bem-estar que animam a todos os povos” (Couto e
Silva, 1981, p. 13). As Forgas detentoras do comando do Poder Nacional, toca en-
contrar o delicadissimo equilibrio entre exigéncias que nem sempre coadunam. Nio
se pode menoscabar as responsabilidades mais severas em prol do regalo mdximo do
bem-estar, e os povos que o fizeram aprenderam a li¢aio no “pé da derrota”; tam-
pouco, por outro lado, d4 para simplesmente sair a pregar “mais canhdes, menos

manteiga”. A seguranga precisa estruturar-se,

sobre uma base irredutivel de bem-estar econémico e social, nivel abaixo do
qual se ofenderd a prépria capacidade de luta e de resisténcia da nagao, inca-
pacitando-a, afinal, para o esfor¢o continuado e violento que dela a guerra
exigird (/d., p. 14).

O desafio ingente que se impoe & implementagio da pretendida solugao nova ao
problema imortal da Humanidade estd em descobrir o ponto (concebivel em teoria,
mas dificilimo na prdtica) de superno equilibrio entre “Seguranca e Bem-Estar e,
em plano mais elevado, Seguranca e Liberdade” (/d., ibid.). A perda de uma implica
a derrocada da outra. O reciproco envolvimento e a proporcionada harmonia cons-
tituem objetivos imperiosos e complexos que justificam finalmente todo um corpo
doutrindrio para estabelecer a correta medida sem renunciar ao principio bésico e
inegocidvel: “estejamos certos de que defender a Liberdade é também, gragas aos

céus, alicercar em sélidas bases a Seguranca Nacional” (/4., p. 15).
ek

De maneira muito geral, o leitor nio perdendo de vista os indispensdveis mutatis
mutandis, d4 para dizer que foi essa doutrina que, desde os primeiros meses apds o
golpe de 1964, comecou a entrangar-se com a realidade governamental e juridica do
novo regime. A partir do momento em que o apotedtico Poder Constituinte ma-
quinado por Francisco Campos, vulgo Chico Ciéncia, que para justificar & nagio o
tour de force verde-oliva assim filosofava no comunicado que antecedia o primeiro
Arto Institucional:

A revolugao se distingue de outros movimentos armados pelo fato de que nela
se traduz, ndo o interesse e a vontade de um grupo, mas o interesse e a vontade
da Nagio.
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A revolugio vitoriosa se investe no exercicio do Poder Constituinte. Este se
manifesta pela eleicio popular ou pela revolugio. Esta é a forma mais expres-
siva e mais radical do Poder Constituinte. Assim, a revolucio vitoriosa, como
Poder Constituinte, se legitima por si mesma. Ela destitui o governo anterior
e tem a capacidade de constituir o novo governo. Nela se contém a for¢a nor-
mativa, inerente ao Poder Constituinte. Ela edita normas juridicas sem que
nisto seja limitada pela normatividade anterior a sua vitéria."”

Tao logo esse Poder Constituinte, diziamos, necessitou descer de sua retumbén-
cia e entrar na vida rotineira do Executivo, 4 medida que o conceitudrio grandilo-
quente do jurista se foi apequenando em regime e poder constituido, as contribui-
¢oes do general Golbery do Couto e Silva devem ter comecado a mostrarem-se mais
bem preparadas para fornecer as coordenadas administrativas e os elementos ideo-
légico-legitimadores imprescindiveis a causa revoluciondria. Com isso, a abrilada
podia, além de inserir os seus esforgos no préprio desenvolvimento da histdria hu-
mana bosquejado nas pdginas iniciais da Geopolitica do Brasil, ganhar de quebra algo
que o Poder Constituinte do posteriormente chamado Al-1 nio oferecia de imedi-
ato, a saber, um conjunto de diretrizes para a lida didria no varejo brasiliense, inclu-
sive no concernente a economia e ao problema excruciante do desenvolvimento.'
Ademais, como nem s6 de asséptica teoria vive o homem, deve ter contado o fato
de Golbery ser préximo de Castello Branco," almas igualmente afdveis e avessas a
bronquice dos linhas-duras. A rdpida criagio do SNI (s6 trés meses ap6s o golpe,
recordemos) e a entrega do érgio a diregdo de seu idealizador sinalava a pretensio
real de que a inteligéncia andasse degraus acima da for¢a bruta, com a mesma im-
portancia do brocardo de que nada se devia fazer fora da legalidade, ainda que esta
fosse ad hoc constituida pela parte interessada.

Bom para uns, ruim para outros, inegvel é que o trinsito a realidade de nao

importa qual teoria costuma ser um processo dado a complicagdes e que nao raro

'3 Quanto 2 producio deste peculiarissimo texto, vale citar: em 7 de abril, “reunido com Costa e Silva e um
grupo de generais, Francisco Campos captou neles uma vontade de praticar a violéncia politica, inibida pelo
escrapulo de atropelar a Constitui¢ao. Agitado, andando de um general para outro, atirou: ‘Os senhores estao
perplexos diante do nada!” E deu uma aula sobre a legalidade do poder revoluciondrio. Era o que eles preci-
savam ouvir. Ali mesmo, numa folha de papel almaco, redigiu o preAmbulo do Ato Institucional [...] verda-
deiro cérebro, articulando o argumento da subversio jacobina que o quartel-general buscava fazia vdrios dias”
(Gaspari, 2015¢, p. 124-125).

De fato, o “desenvolvimentismo” da ditadura brasileira ndo ¢ estranho 4 preocupagio golberiana de equilibrar
as coisas: nem s6 canhées, nem s6 manteiga. O desafio primordial era buscar “a contribuicio mutua de ele-
mentos para uma causalidade circular: a seguranca exige o desenvolvimento e este exige seguranca” (Urdn,
1987, p. 195)-

Signo forte desta ligagio: no estertor do “dispositivo militar” de Jango, na manha de 1° de abril, arrematando
a vitdria definitiva, “Castello, Geisel e Golbery estavam escondidos num apartamento em Copacabana, arti-
lhados com os telefones do anfitrido e de um vizinho” (Gaspari, 2015¢, p. 107).
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expoe o corpo de ideias, se nao ao imediato fracasso, a0 menos a provas que seria-
mente o deformam. A primeira impressio, é o que teria acontecido s elucubragoes
de Golbery que acabamos de percorrer. No firme intuito de tudo coordenar e co-
mandar, porque a guerra ¢é total — “econémica e financeira e politica e psicolégica e
cientifica” (Couto e Silva, 1981, p. 24) —, a Doutrina de Seguranga Nacional precisa
dar conta de todos esses campos, tomando a forma de uma ciéncia oniabrangente e
totalizante, a inteira rerum natura tem de poder ser considerada sob o prisma da
seguranga;'® ¢ tal saber que, com a apoio de ciéncias auxiliares e uma ampla e bem-
estruturada “comunidade de informacoes”, centralizard o planejamento de todos os
atos de administragio governamental, a economia, a infraestrutura, a agropecudria,
os recursos naturais, o pre¢o dos combustiveis e do frete, ¢ assim por diante.'”” Numa
palavra, sudo deve ser (e retomemos os verbos que colhemos no texto de Golbery)
orientado, mobilizado, promovido, determinado, consubstanciado, integrado, pla-
nejado. Preferencialmente pela inteligéncia, mas se necessdrio com o emprego da
forca necessaria. Os que imaginam que a altiva e rigorosa (como tudo que se diz em
alemio) Polizeiwissenschaft terminou na virada do XIX para o XX nio devem co-
nhecer, para ficar num unico e eloquente exemplo, os planos e o discursério atinen-
tes 4 abertura da rodovia transamazonica: a sagacidade da wissenschaft afaga os ou-
vidos dos cidaddos de bem como as sirenas que tentam Ulisses, entanto o porrete da
polizei dd um trato nos recalcitrantes, inclusive nos “silvicolas” — embora desculpa-
damente avessos a racionalidade governamental, seria absurdo permitir um con-
junto de malocas brecar o ingente esfor¢o de pavimentar, digo, objetivar o volksgeist
brasileiro (em geral, ver Valente, 2017).

Faca que muito se amola se amolga, arco que muito se retesa se parte, ¢ de modo

similar os exageros desse centralismo planejador foram mais e mais vindo a tona,

16 Sobre esse aspecto, ver Urdn, 1987, p. 180: a doutrina apresenta-se como “uma sintese total das ciéncias hu-

manas, capaz de oferecer um programa completo para a agdo. E uma sintese politica, econ6mica, social e de
estratégia militar. Ela cobre toda as 4reas de acdo, desde o desenvolvimento econdmico até a educagio ou a
religido e nelas determina os critérios fundamentais que devem ser levados em conta. Como sintese totaliza-
dora, sé o marxismo tem uma pretensao igual de ciéncia total e de conducio integral da sociedade.”

<

“O conceito de seguranca nacional permeou aos poucos o dominio da politica estatal, condicionando, quando
nio promovendo ou determinando, todo e qualquer planejamento, seja de ordem econ6mica, seja de natureza
social ou politica, para nio falar dos planos propriamente militares, tanto de guerra como de paz.” (Santos,
2019, p. 71) Segundo Comblin (1977, p. 61), no 4mbito da doutrina de seguranca nacional o poder executivo
se exerce “por meio de dois aparelhos paralelos”: “um ¢é publico, é o governo e a administragio; o outro ¢
secreto, ¢ o conjunto dos Servigos de Informacoes”. Sobre o privilégio dos servigos de informagio no 4mbito
da doutrina de seguranca nacional, cf. 0 mesmo Comblin, 1977, p. 37: “A elite das Forcas Armadas se consagra
A informagio. E a arma que atrai os melhores talentos e também os ambiciosos, pois ¢ dela que saem os
militares destinados aos mais altos postos no Estado” (no Chile, segundo Comblin, 1977, p. 140, a Direccién
de Inteligencia Nacional, a DINA, era o coragio do regime; no caso brasileiro, acrescentemos nds, dois ex-
chefes do SNI chegaram a presidéncia: Médici e Figueiredo); por fim, veja-se o capitulo “O primado da
informacio” de Duarte-Plon, 2016, p. 95 € segs.
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produzindo cimulos desviantes da inten¢do original, uns risiveis e outros nem
tanto. Por exemplo, é impossivel nao gargalhar com este arremedo de anedota sovi-
ética: o camarada general de divisao Golbery do Couto e silva deplora, em 1977, ter
participado de uma reunido que discutiu e decidiu o aumento da bandeira tariféria

dos tdxis curitibanos. Ele ndo gostou e deixou a adverténcia:

Nio ando de téxi hd trés anos e nao vou a Curitiba hd mais de dez. O que é que
eu posso dizer a respeito desse assunto? Estamos mandando tanto que ndo man-
damos mais nada. Concentramos o poder de tal forma que produzimos um bu-
raco negro, capaz de absorver qualquer energia. (Apud Gaspari, 2015b, p. 289)'®

Mal comparando, como a poténcia absoluta divina que se desencaminha, per-
dendo-se nas patavinas de sua atuagio ordenada, quando acontece de Deus precisar
suspender a ordem universal para apaniguar um futebolista que promete levantar os
dedinhos ao céu se fizer o gol decisivo da partida, assim andava o Poder Constituinte
Revoluciondrio. Pena que a graga da descri¢o das circunstdncias nio impede sus-
peitar do efeito sinistro embutido na tragicOmica constatagao geral: “mandamos
tanto que nao mandamos nada”. Entao, quem de fato manda? J4 que vicuo de poder
¢ coisa tao rara de encontrar quanto cabega de bacalhau, a resposta “ninguém” fica
de cara descartada; alguém deve mandar enquanto os generais que acreditam man-
dar perdem tempo arbitrando o funcionamento dos taximetros. Seria a sociedade?
E improvével; tedrica e praticamente falando. Um aspecto basilar do regime de Se-
guranga Nacional é que a plena realizagio da Estratégia, o fortalecimento do Poder
Nacional e o consequente progresso tornavam necessirio dissuadir ou silenciar a
sociedade, um estorvo potencial indesejado. A construgio do regime, resume Gas-
pari (2015¢, p. 213), girava “uma roda em que o planejamento do progresso se asso-
ciava A necessidade de desmobilizacio da sociedade”. Logo mais aprofundaremos
esse aspecto da maior importincia; pelo momento, é outro dado que desejamos co-
lher e individuar, insistindo na interrogagio sobre quem efetivamente manda.

“Estabelecida a ditadura policial-militar-fascista de 1° de abril, a policia sobrele-
vou-se 4 justica (mesmo a justica das classes dominantes), o que poe em relevo a
enormidade do arbitrio.” “O regime ¢ dopsiano, isto é, manda o Dops, a lei suprema
¢ a policia.” (Marighela, 2019, p. 117, 124) Nessas palavras premonitérias de 1965,
Carlos Marighella sintetizou uma verdade profunda acerca da forma imperii resul-
tante da implementagio da Doutrina de Seguranga Nacional, ou seja, quando ela

transita do plano das ideias para o duro teste das ruas. Dentre os virios desafios e

'8 Nio sem razio, anos depois reconhecerd Golbery em Conjuntura politica nacional que, “em meados da década
de 70, talvez se haja atingido o mdximo de centralizagdo politico-administrativa.” (Couto e Silva, 1981, p.22)
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dilemas que arrosta o penetrante tedrico Golbery (o da imprecisio, o do medo, o
do equilibrio entre seguranca e liberdade), deve-se acrescentar um, verdadeiramente
excruciante, que nomearemos o do “guarda da esquina”, em recordagio do alerta
que, segundo dizem, teria sido emitido pelo vice-presidente Pedro Aleixo na reunido
que votou o Al-s: o problema estaria menos nas instincias superiores, pois decerto
saberiam moderar o uso da forga, do que no guarda da esquina, que se sentiria libe-
rado as bronquices, abusando do poder concedido.” De fato, como evitar que 14 na
ponta do bom cumprimento das ordenagdes gerais, uma bendita criatura se dé a
desvarios de onipoténcia, como se também pudesse tocar com os dedos a forma
magninima e transcendental do Poder Constituinte, parando o tempo, manipu-
lando a eternidade e recriando o mundo desde o porao?*® Ora, se tinha razio Ma-
righella, nao deve ter demorado muito, quase nada para a polizei intuir, dos investi-
gadores e arapongas de raiba aos rondas de esquina e pragas de pré, que sem a forca
de seus silogismos apoditicos®! a wissenschaft do generalato nio passava de retdrica
fanfarrona a convencer sé os ja convertidos. Numa etapa mais avancada, refinando
os seus conhecimentos dos desvaos dialéticos e casuisticos da ciéncia total elaborada
na Sorbonne da Urca e sistematizada por Golbery, os meganhas do esquadrio da
morte compreenderam quéo valiosa ela era para os negécios (Salinas denominou

“esquadronizacio geral” esse momento®?), pois chacinar um pivete podia entrar na

1 Para uma detalhada descricdo da reunio, ver Gaspari, 2015¢, p. 335 € segs. O dudio das discussées (documento
estupendo!) pode ser ouvido em: https://www.youtube.com/watch?v=3sHMZq8kzGc. L4 nio estd a referida
observacio e ndo ¢ certo que Aleixo realmente a tenha feito em algum momento. Seja como for, de maneira
arguta exprime-se ai uma dificuldade real e que se pode facilmente derivar das ponderagoes que o vice propos
na ocasido e que estio bem registradas.

20 A mais perfeita tortura parece nio se realizar sendo sub specie aternitatis, ou seja, mimetizando l4 na ponta do
poder derivado o impeto do Poder Constituinte original que o torciondrio invoca e representa. “Nao foi
apenas uma pessoa que morreu, foi o tempo.” (Tapajés, 1977, p. 15) “Os relégios tapados ficaram para mim
como o simbolo da tortura, pois eles eram muito mais do que apenas relégios tapados com esparadrapos. A
nogio de tempo era roubada ao torturado. [...] A nogio de tempo tapado era também o exercicio da onipo-
téncia fantdstica do torturador. Sua fantasia de suprema dominacio sobre o outro s6 € possivel se articulada
com outra fantasia: a da auséncia do tempo. A tortura s6 é perfeita se o tempo néo passa.” (Gabeira, 1996, p.
173) “Poderiam ser cem anos ou dois meses... 0 quarto amarelo é um centro onde o conceito de tempo nio
existe. E revirado e atirado a um ponto onde escapa aos frigeis limites da consciéncia humana sobre o tempo.
Que tempo? Cronoldgico? O interno de cada um? Eu tinha 20 e de repente, no quarto amarelo, tenho 40,
100 anos, ou nio tenho idade alguma. [...] O que marcava o relégio, para sempre fixado nas trés horas, que
tempo para sempre ele parara, cessara de reproduzir, ndo mais referira, porque nio mais havia o tempo?”
(Moura, 2023, p. 29-30, 42) “E eu, atbnito, catatbnico, arremessado de repente em meio ao inferno, transfe-
rido de stibito para esta dimensio nova onde tudo se passa velozmente, embora dure uma eternidade e embora
se propague pela eternidade afora.” (Salinas Fortes, 2018, p. 22)

2

Salinas Fortes (2018, p. 25, 50) menciona a “eficicia demonstrativa” do pau-de-arara e como o tom da fala do
torturado as vezes “reclama sonora bofetada como se se tratasse de uma consequéncia silogistica”.

«c

2.

S}

Dez marginais por cada policial morto’ era a palavra de ordem do Esquadrio, comandado em Sio Paulo
por Sérgio Fleury e que se organizara desde 1968, depois do assassinato de um investigador de policia pelo
marginal Saponga. Paralelamente 4 eliminagio das vitimas, a quadrilha desenvolvia, desde entéo, verdadeira


https://www.youtube.com/watch?v=3sHMZq8kzGc
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conta da seguranca nacional tanto quanto desbaratar uma célula marxista-leninista,
com a vantagem de que a primeira a¢io ainda rendia uns trocos da vizinhanca de
pequenos comerciantes e familias de classe média.

Alcanga-se assim, finalmente, uma zona tdo complexa quanto aquela em que de-
saparecem as fronteiras entre guerra e paz. Precisamente nesse lusco-fusco, desco-
brimos um dos aspectos mais chocantes da Doutrina de Seguranga Nacional, a sa-
ber, a plenitude de seu desenvolvimento culmina na dissolugao das diferencas de
esséncia entre o general e o delegado. O dilema do guarda da esquina mostra-se
insuperdvel, e tais consequéncias decorrem do 4mago mesmo do intento de assegu-
ragio e previsao ocasionado pelo Medo — jamais esquecamos desse motor cdsmico,
eterno, total — que a todos envolve e dispoe. Na moeda da ditadura, mais que uma
fortuita rima, Golbery é a coroa tedrica de que a cara prdtica é Fleury. O medo liga
e solda essas figuras disparatadas que emblemam o regime: o bruxo das ideias e o

escroque torciondrio.
ek

Um aspecto que se vai impondo a2 medida que lemos documentos oficiais do peri-
odo de institucionalizacio do Poder Revoluciondrio e temos minimamente em
conta os seus usos é que o aparato repressivo desempenha um papel de proa na
administragio publica, integrando-se a rotineira governanga. Dessa perspectiva, a
saliéncia da policia e do terror de Estado, em vez de disfun¢oes, ganham ares de
instrumentos primdrios para o éxito das politicas governamentais, de novidades
como o FGTS aos corriqueiros pregos de combustiveis e taxas de cAmbio, passando
pelo incremento da infraestrutura e das exportagoes — “punir é comandar” (Chaui,
1970, p. 223), como faz o governo tirdnico e supersticioso em Espinosa; ou entio,
qual formularia alguém saudoso da sapiéncia despojada e diretissima de um Wa-
shington Luis, somente atualizando-a: governar é prender!” Nio é o caso de entrar
no varejo desses mecanismos; melhor seguir logo para o atacado: o modo de gover-
nar preconizado pela Doutrina de Seguranga Nacional necessita ter o caminho de-

simpedido para a realizagao de seus objetivos, todos eles, sem as intempéries, criticas

campanha publicitdria, através de misteriosos telefonemas andnimos a imprensa, que se encarregaria em pou-
cos meses de celebrizar a denominacio Esquadrio da Morte. Depois de cada execugio, a que ndo faltavam
requintes de crueldade, os telefonemas. Alguém jd se esqueceu de tudo isso? Nio teria havido, a partir de
determinado momento, a ‘esquadronizagio’ geral, uma institucionalizagio nacional daqueles métodos que
apenas comecavam a set utilizados, agora, também para os que ousavam erguer-se contra o regime?” (Salinas
Fortes, 2018, p. 41). As palavras de Salinas sdo utilmente complementadas pelo documentirio Vocé também
pode dar wm  presunto legal (1971), de Sérgio Muniz, disponivel em: https://www.you-
tube.com/watch?v=RE8UvCUFGAk.

2 “E nao sei mesmo por que me vem a frase de um politico genial, governar é prender.” (Telles, 2009, p. 233)


https://www.youtube.com/watch?v=RE8UvCUFGAk
https://www.youtube.com/watch?v=RE8UvCUFGAk
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e pactos, negociagoes e negociatas, que marcam a vida dos regimes politicos ordind-
rios; e isso nao se alcan¢a senao metendo cobro a toda e qualquer oposi¢ao. Uma
vez que tudo se compreende sob a égide da guerra, sub specie belli, em bom latim,
nio importa qual gesto que relute em explicitar um sonoro “sim, senhor” vira de
imediato hostilidade a ser respondida a altura. A figura do inimigo interno torna-se
central. O opositor é sempre um o “grande perturbador”;** militante do movimento
estudantil ao sindicalista, passando pelo deputado hesitante em votar com o go-
verno, o indio, o travesti, o maconheiro, o vizinho, qualquer um pode configurar
um risco indesejdvel, inaceitdvel & Seguran¢a Nacional, tornando-se definitivamente
um “traidor da Pétria”. Trata-se de um item doutrindrio maior da prépria definicio
de Seguranca Interna, conforme era esclarecido no Manual Bdsico da ESG utilizado

pelos oficiais em formagao e devia servir de diretriz para as agbes governamentais,

envolve aspectos da Seguranga Nacional que dizem respeito as manifestagoes
internas dos antagonismos e pressdes abrangendo todas as acoes que se pro-
duzem por intermédio do Estado no sentido de criar condi¢des para a preser-
vagio dos poderes constituidos, da lei, da ordem e de garantir os Objetivos
Nacionais ameagados. Inclui, assim, todas a medidas desencadeadas para fazer
face, dentro das fronteiras do pais, aos antagonismos e pressdes de qualquer
origem, forma ou natureza. (apud Alves, 2005, p. 47)

Horror 4 oposicio e a qualquer discordincia ou tensio. Ao minimo sinal de “an-
tagonismos ou pressoes”, cabe aos responsdveis, segundo a mesma cartilha, a “tarefa
de superé-los, neutralizi-los e reduzi-los” (apud id., ibid.).

A inexisténcia de dissensos e conflitos condiciona o ambiente de “tranquilidade”
e “paz” que tantos documentos qualificam de imprescindivel ao progresso do pais.
Analisando o uso desses termos no preAmbulo do Al-2, observa a mesma estudiosa
sobre que ora nos apoiamos, que, ali, “a tranquilidade social, definida como total
auséncia de oposigio, é necessdria a realizagio do modelo econdmico de desenvol-
vimento” (/d., p. 111). Para alcancar e manter essa condi¢do, o governo revolucioni-
rio age implacavelmente contra todos os assim denominados “inimigos da nagao”.

Quem sio eles? Todo mundo.

O preambulo alterou a defini¢io do “inimigo interno” para incluir nio s6
todos aqueles que estiveram associados ao governo anterior, como a categoria
consideravelmente mais ampla de todos que “desafiavam a prépria ordem re-
voluciondria”, isto é, todos os membros de qualquer oposicio. (1d., ibid.)

24 Couto e Silva, 1981, p. 159. Usamos a expressio de maneira um pouco deslocada, mas de forma alguma fan-
tasiosa, relativamente ao contexto original.



47

“O conceito de seguranca nacional”, cirurgicamente observa Comblin (1977, p.
41), “torna-se operacional a partir do momento em que se define o inimigo”. Mas o
que acontece quando todo mundo ¢ inimigo em potencial? O médximo risco de an-
tagonismo tem por efeito a méxima diligéncia das autoridades, sem descanso, ¢ as-
sim o ciclo vai terrivelmente se fechando. Do lado dos cidadios, as inovagées pro-
movidas pela aplica¢io da Doutrina de Seguranca Nacional terminam por submeter
todo mundo a suspeita, pois maculados, a0 menos em poténcia, por uma falta tdo
grave quanto a de Adao. Uma vez que, pelo decreto-lei 898 de 29 de setembro de
1969, “toda pessoa natural ou juridica é responsdvel pela seguranca nacional”, as
nogodes de guerra, subversio, vigilncia, sio estendidas a todos os meandros da vida
e promove-se uma singular sobreposi¢o, teoricamente engenhosa e praticamente
horripilante, entre os conceitos de seguranga nacional e de cidadania: todo cidadio
torna-se automaticamente agente de seguranga nacional, do que deriva, pela reci-
proca, que todo cidaddo torna-se imediatamente suspeito de atentar contra a segu-
ranga nacional — incontorndvel reversibilidade, sem a qual a prépria doutrina per-
deria seu sentido. Destarte, a cidadania adentra o lusco-fusco alucinante em que
vocé pode dormir impoluto cidadio de bem ou jovem professor de filosofia antiga
e acordar “elemento” (no rigor do vocabuldrio policial) pendurado no pau de arara
ou preso a cadeira do dragao — “o terror, cuja regra é tornar-nos suspeitos, fazer dos
suspeitos culpados e condend-los a tortura e a prisdo sem que saibam de que sdo
acusados e sem qualquer direito a defesa” (Chaui, 2017¢, p. 139). Assim como assim,
a questdo alastra-se a tudo e a todos, a cada lar, a cada escola, a cada bate-papo. Dé-
se que o inteiro corpo social é potencialmente opositor e deve ser trazido em rédeas
curtas, sob vigildncia cerrada, se quiser o governo que os Objetivos Nacionais se
efetuem: controlar a inflagio e apreciar o cruzeiro, aumentar as reservas e o PIB,
ampliar o emprego, aperfeigoar o ensino técnico, modernizar as universidades, des-
pertar o patriotismo, vencer a Copa do mundo.” Um aspecto basilar do regime
securitdrio é que o sucesso da Estratégia, o fortalecimento do Poder Nacional e o
ansiado desenvolvimento tornam necessdrios submeter e silenciar a sociedade,

aquela que no palavrério oficial ¢ importantissima como a “nagao” cuja vontade

25 Nio ¢ forgago nossa. A época muito se noticiou o entrevero de Jodo Saldanha, técnico do selecionado naci-
onal em 1970, e Médici, inconformado pela ndo escalacio de Dadd Maravilha. Notério comunista, Saldanha
celebrizou a sagacissima mdxima: “ele escala o ministério, eu escalo a selegio”; foi demitido pouco antes da
Copa por discordar do presidente. Em tempo: o novo técnico, Zagallo, convocou Dad4, mas nio o escalou
para jogar um minuto sequer no México.
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genuina pode ser metafisicamente encarnada pelos militares que equiparam Von-

1,%° mas que em sua realidade pedestre

tade Geral e Vontade de Seguranca Naciona
nio passa de suspeitissimo estorvo. As vezes, resta a indelével impressio de que, do
ponto de vista da Doutrina de Seguran¢a Nacional, melhor mesmo é que nem exis-
tisse isto, a sociedade, no maximo os individuos e as suas familias.

Podemos seriamente nos perguntar se jd niao desconfiava Golbery dessas dificul-
dades e consequéncias ao enfatizar o necessdrio equilibrio entre as exigéncias de Se-
guranga e as da Liberdade, sublinhando que nio se podia for¢ar a mio contra esta,
que ao fim das contas é o “elemento vital” daquela, jd que sabidamente “os escravos
nao sio bons combatentes” (Couto e Silva, 1981, p. 14). De fato, muitas de suas
reticéncias com relagao a Hobbes provinham exatamente da incapacidade deste em
sustentar esse preciosissimo equilibrio. Que o fosse. Mas serd que, apds quanto vi-
mos, ainda hd espago para razoavelmente estimar que o general tenha se saido me-
lhor nesse quesito? E ai que a doutrina golberiana torce o préprio rabo e guincha
enfim sua verdade mais intima, pois lhe seria bem penoso, quase impossivel, ale-
gando perturbagées ocasionais, simplesmente jogar a culpa no guarda da esquina.

Se dermos crédito a um dos mais autorizados estudiosos do pensamento de Gol-
bery do Couto e Silva, a nogao de guerra presente na Geopolitica do Brasil, e sobre-
tudo a subversiva, que se dirige prioritariamente ao inimigo interno, fincaria raizes
menos em circunstincias conjunturais da guerra fria do que na influéncia marcante
do autor do Leviatd, que se exerce sobre o general “fazendo que seu liberalismo seja
hobbesiano, sem cidaddos”. Golbery é “um dos ultimos discipulos de Hobbes,
mesmo a contragosto” (Ferreira, 1988; nds grifamos).”” Na esteira do filésofo dos Seis-
centos, também o general novecentista seria um subproduto do grande Medo inex-
tirpavel; por isso, iniciado em Hobbes, apesar da bateria de criticas, ele nunca teria
efetivamente rompido com o universo de pensamento hobbesiano, ainda que agi-
tado por seus préprios medos, os quais, nao sendo exatamente os do inglés, desem-
penharam um papel de igual importincia ao guiar as suas consideragées.”® Por con-

sequéncia, mui hobbesianamente, a revolugio que a Geopolitica do Brasil propoe,

%6 “Se governar transforma alguém em representante, entio é preciso saber o que esse alguém representa. Re-
presenta o Estado e, por meio dele, o governo, o qual, representando-se a si mesmo, identifica-se com a
Vontade geral, isto ¢, com a nagio sob o signo da Seguranca Nacional.” (Chaui, 20173, p. 132) Ver também
a frente, nota 32.

7 Sobre a alegada autoridade dessa leitura, recordem-se as palavras de Kuntz, 2017: “Nenhum outro critico
publicou uma andlise tao precisa, tio severa e to rica, do ponto de vista académico, do livro de Golbery.”

% Qual o grande Medo de Golbery? Segundo Ferreira, 1988, a ameaca que, aos seus olhos, pesava sobre a civi-
lizagio crista, sobre o Ocidente cristio — por abstrata que seja a designagio — ameacado pelo comunismo
internacional. “Nés, civilizagoes, agora sabemos que também somos mortais!”, enuncia o general (Couto ¢
Silva, 1981 p. 20), evocando Paul Valéry e o sério risco de desagregacio, o qual teria por causa aquilo que, na
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sempre nas palavras do referido estudioso, nio é mais que “a revolugio do Estado
contra a Sociedade”. O ideal seria uma Cidade sem cidadios, ou na qual estes so-
mente se agitassem para servir ao Poder. O discurso golberiano de defesa da Liber-
dade, embora real, ndo concebe nem preza esta sendo a guisa de instrumento de
Seguranga Nacional (escravos nio sio bons combatentes, foi dito hd pouco); é “um
conceito meramente instrumental e ndo moral”, nada que denote um “atributo do
Individuo anteposto ao Estado” (/4.). De tudo isso vem a conclusio que para nés é
da maior relevincia e cujos efeitos nio podem ser exagerados: o texto de Golbery é
atravessado pelo “mesmo hobbismo que se traduz nos Aros Institucionais, especialmente
os dois primeiros” (/d.; nés grifamos).

E bem possivel que nem o préprio Golbery tivesse consciéncia da forca dessa
vinculagdo. Nao é raro que as mais profundas relagdes de influéncia e inspiragao
envolvam aspectos secretos e deem margem a intrigantes consequéncias. De qual-
quer modo, é como se, dado o ponto de partida, o desfecho estivesse selado. Nao se
trata de predeterminagio, nao ¢ ironia do destino nem ato falho; é muito mais sim-
ples e por isso tanto mais comprometedor. O hobbismo inicial, oferecendo concei-
tos e formas expressivas as inquietagdes do jovem oficial, move-lhe o pensamento
rumo a uma grade compreensiva através da qual os termos do problema que o in-
quieta serdo lidos de uma forma e nio de outra. Vem aqui a propésito aquela ad-
verténcia de Carl Schmitt (2011, p. 37), numa licida tomada de consciéncia da di-
vida intelectual: “Szat nominis umbra. O nome do Leviata langa uma longa sombra”.
Ora, ninguém nasce nem fardado nem fadado a virar hobbesiano, mas desde que se
adote seriamente esse ponto de vista alguns postulados sio incontorndveis: o medo
¢ indiscutivelmente o afeto dominante, a guerra indiscutivelmente impera e tudo se
faz em prol da seguranca, qualquer conflito ¢ indiscutivelmente bélico e, sem admi-
tir nenhuma discussio, todo adversdrio ou opositor ¢ um inimigo que se infiltra
numa alternativa do tipo “antes ele do que eu”. Nao dd para, obtidos os seus desejos,
simplesmente enfiar na garrafa o génio e arrolhi-la com forca. Nao sabemos se Gol-
bery chegou a abordar com atengdo o espinosismo; caso o fizesse, provavelmente
leria Espinosa, que no seu entender estd “em paralelo” ao autor do Leviati (Couto

e Silva, 1981, p. 8), de maneira hobbesiana. Se o Estado é uma for¢a que a cada

introducio da Geopolitica do Brasil, surge como o elemento irracional, a imprecisio, eternos inimigos que
movimentam a histéria humana e sao maliciosamente manipulados pelo inimigo. Mais uma vez vale lembrar
que a terceira parte da Geopolitica oferece o ensaio “O Brasil e a defesa do Ocidente”, cujo argumento bdsico
é: ainda que nds da América Latina representemos os elos mais débeis do Ocidente, o papel do Brasil, por
seu gigantismo e sua formacdo genuinamente ocidental e cristd, seria o instrumento fundamental para, “re-
dimindo os povos irmdos desta América,” também redimir, “pela esperanca, os povos todos da Terra”, dei-
xando as “sereias comunistas” a cantar sozinhas as suas “promessas blandiciosas” (Couto e Silva, 1981, p. 249).
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momento, na durago, precisa afirmar-se contra os demais, nos meandros dramti-
cos dessa histdria, nos intervalos das lutas pela vida, ndo chega com naturalidade e
como promessa de acalento o sonhar suprimir todos os elementos ameagadores? E
o que fazer quando da guerra de todos contra todos arribamos na guerra de cada um
contra uma parte de si, isto é, na guerra subversiva? A mdxima diligéncia em dar
conta do problema vem muito a calhar na hora em que “o destino bate a porta” e
tem-se certeza, como jd observado, que a estagnacio é mortal. Sem forgar a mio,
levado por seus compromissos conscientes ou por seus pendores obcuros, abrisse o
Tratado politico até poderia Golbery ler sob o signo da Seguran¢a Nacional hobbe-
sianamente concebida estas palavras de Espinosa (2009, VI, § 6): “a cidade corre
sempre mais perigos por causa dos cidadios do que dos inimigos”; e por isso “aquele
a quem foi conferido todo o direito do estado temerd sempre mais os cidaddos que
os inimigos”. Fosse aficionado a vispora, ele podia gritar: “bingo!”

Eis o sonho sonhado pelo general de divisaio Golbery do couto e Silva, da ala
branda e inteligente; um, se nao o pilar teérico de uma ventilada “ditabranda” —
escabrosa ideia de jerico que j4 foi propagandeada até por representante sério do
sedizente “quarto poder”.”” O devaneio, insepardvel do pior hobbismo, entra pelos
atos institucionais e condiciona a governabilidade: é o ideal de construgao de uma
cidade de cidadios reduzidos a inércia ovina,* cevados a racoes de liberdade tute-
lada, somente para, quando necessdrio, tornarem-se eles préprios agentes de segu-
ranca da pétria. E a arte do mau pastor, ajuizaria Platio (2016, 345d), praticada por
aquele que “cuida do rebanho sem ter em vista o bem de suas ovelhas”. Um mundo
sem conflitos, a paz dos cemitérios que s6 se quebra em dia de finados; os opositores
todos metidos na tranca dura; o povo, ji que nao d4 para fazer desaparecer esse
“grande perturbador”, pelo menos muito bem domado. Nio seria essa mesma a
esséncia do sonho verde-oliva compartilhado por todos os revoluciondrios de 1° de
abril de 1964? Se uma voz destemida, protegido pelas estantes da biblioteca do Pa-
ldcio das Laranjeiras, mandou “as favas” a Constituigao na noite de 13 de dezembro

de 1968, como nitidamente se ouve no registro do debate em torno do Al-s, por que

2 Recordar ¢é viver: o infeliz trocadilho apareceu no editorial “Limites a Chdvez” da Folha de S. Paulo de 17 de
fevereiro de 2009: “as chamadas ‘ditabrandas’ — caso do Brasil entre 1964 € 1985 — partiam de uma ruptura
institucional e depois preservavam ou institufam formas controladas de disputa politica e acesso  Justica”.

30 “Aquela cidade cuja paz depende da inércia dos stditos, os quais sio conduzidos como ovelhas, para que apren-
dam s6 a servir, mais corretamente se pode dizer uma solidio do que uma cidade.” (Espinosa, 2009, V, § 4)
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nao poderia alguém também tascar: “a4 merda o povo!”?’! Geisel, futuro manda-
chuva da “abertura”, decerto nio o enunciou de maneira tao chula, inclusive porque
nao convinha ao seu cardter; porém, deu a entender 0 mesmo exprimindo-se com

certa melancolia, entre teologia, filosofia e espirito castrense:

Bom era no tempo dos reis. O problema da legitimacio era simples. Era o
direito divino. Depois inventaram esse negécio de povo. O povo. Quem ¢é o
povo? Resultado, de Deus passou para o povo, e agora para o sabre, um sabre
enferrujado. (Geisel, 11 de setembro de 1972, apud Gaspari, 20152, p. 227)*

Haverd maneira mais sapientemente colorida de pintar o sonho tirinico de isolar
o poder relativamente as atribulagdes da duragio, parar a histéria e dela livrar-se de
uma vez por todas, como que reencontrando a saudosa sempiternidade dos farads?
Ora, se até os “brandos” pensam assim, outra coisa nio se podia esperar dos linhas-
duras conscios de si, muito menos dos sicérios, estes que, desde o guarda da esquina
até o delegado escroque, compreendem, mas de modo algum criam a partir do nada,
o seu lugar de proa na efetiva¢io e manutengio, no asseguramento, para dizer numa
s6 palavra, do poder em vigor — quando os generais perceberem que jd ndo mandam
nada, Inés, digo, Rubens Paiva é morto e a esquadroniza¢io se terd generalizado,
revirando a hierarquia e metendo a reboque a Sorbonne urcana, a geopolitica gol-
beriana e a prépria Doutrina de Seguran¢a Nacional.”

E esse regime, essa legalidade, essa prética de governo, que finca raizes no recanto

mais sombrio da natureza humana, que Marilena Chaui denominou mais de uma

31 Como regularmente faz, analisando a doutrina de seguranca nacional em sua generalidade e em suas mani-
festagbes nacionais, Comblin, 1977, p. 57, afirma que uma caracteristica geral dos Estados militares sul-ame-
ricanos foi “o elitismo radical”. Apesar da ostensiva referéncia a “vontade da na¢io” (como no Al-1 brasileiro,
que nisso nada tinha de excecdo), “um personagem desaparece inteiramente da cena: o povo”. O ideal seria
eliminar os povos e deixar sobreviver s6 as “massas”, as quais “sdo inteiramente incapazes de conceber ou
querer os Objetivos Nacionais”, pelo que fica inteiramente aberto o espaco ao planejamento e a acdo dos
militares.

32 Vale lembrar que Geisel foi o tinico militar de alta patente a falar abertamente, em tom penseroso, da tortura:

“Acho que a tortura em certos casos torna-se necessaria para obter confissoes. [...] Ndo justifico a tortura, mas
reconheco que hd circunstincias em que o individuo é impelido a praticar a tortura para obter determinadas
confissoes e, assim, evitar um mal maior.” (Depoimento a Maria Celina D’Araujo e Celso Castro, apud Du-
arte-Plon, 2016, p. 133)

33 Sem repressdo ndo hd tirania, logo inexistiria o préprio regime; daf o intenso desejo de seguranca nacional s6

poder realizar-se por uma incessante producio organizada de inseguranca; afinal, se nio houver inimigo, o
problema da seguranca nacional perde todo o sentido. Nao demorou a “tigrada” (para usar um termo caro a
Gaspari) descobrir a verdade desse movimento dialético e, as temporas ventilagdes de abertura, ainda com
Figueiredo no SNI, na primeira metade da década de 1970, planear, em vez de distensio, a sua propria aufhe-
bung: “Projetando a reivindicagio do restabelecimento das liberdades como item da agenda subversiva, fe-
chava o beco. Se nao houvesse tranquilidade, deveria haver repressao, porque s6 assim se restabeleceria a paz.
Havendo tranquilidade, ela seria falsa, manha subversiva. Portanto, a repressio era indispensdvel. A tranqui-
lidade tornava-se ameaca para a anarquia [dos quartéis, bem entendido].” (Gaspari, 20153, p. 396)
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vez terror, na esteira de Hegel atribuindo um sentido terrivelmente preciso a opera-
¢a0, metddica e bem pensada, jd antes de abril de 1964 € com culminincia em de-

zembro de 1968, de criagio do personagem conceitual inimigo interno.

Essa figura transformou todo e qualquer cidadio em suspeito, de jure, e cul-
pado, de facto, suspeita e culpa sendo caracterizadas de maneira extremamente
indeterminada, mas evidenciando que a seguranga nio concerne a nagio e a
sociedade e sim & protegao dos governantes contra os governados. Sabemos
que um regime politico no qual a fac¢io vitoriosa se chama governo e todos
os demais s3o suspeitos e por isso culpados possui um nome preciso: chama-
se, como tdo bem nomeou Hegel, Terror. (Chaui, 2017b, p. 164)

Numa curiosa reversao, ou talvez devamos dizer com mais justeza, numa cirur-
gica desinversio, desmascara-se o “terrorismo” como um produto do Estado e de
seus agentes, e nio dos difamados “subversivos”, “traidores”, “terroristas”.** Estes
nao sao a causa mas os efeitos da tirania. Como Espinosa nos ensina que é a preten-
sao de ortodoxia que gera o herege ¢ o destina 2 morte, ¢ o autoritarismo que produz
o inimigo interno, embora por uma inversio malandra o governo autoritério venda-
se como remédio para a agdo insidiosa desse inimigo. A tirania carece sempre de
inimigos e sedicoes ficticias. Sem inimigo nio hd tirania, sem inimigo nio existe o
problema da Seguranca Nacional. A representa¢io do inimigo interno entra em
cena, justamente, quando um arroga-se todo o poder que é comum e, pretextando
instalar a paz e salvar a nagio, lanca a pedra fundamental da tirania. Entao, se o
verdadeiro inimigo de uma cidade é interno, nio serd exatamente a plebe ou os
cidaddos em sua totalidade a preencherem esse papel, como sugerimos que talvez
interpretasse Golbery do Couto e Silva se lesse o Tratado politico espinosano. O
verdadeiro inimigo interno é aquele que pretende usurpar para si o poder comum e
serve-se da violéncia, na teoria e na prdtica, indissociavelmente, contra os demais ci-
dadaos. O verdadeiro inimigo ¢ o tirano que nasce desde o interior da prépria cidade

que ele deseja dobrar aos seus pés.

3% Cf. Chaui, 1986: “o terrorismo do Estado sobre a sociedade, através do Al-s5, da LSN e de organismos para-
militares como a Oban”. Duas notas sobre o termo: 1) uma vez pelo menos, quanto pudemos apurar, um
grupo de esquerda, os Comandos de Libertagio Nacional — Colina, serve-se de “terrorismo” para designar a
sua agdo, no caso a “execucio (nas cidades e os campos) de esbirros da reagio”, o que deverd “obedecer a um
rigido critério politico” (“Concepgio da luta revoluciondria”, abril de 1968, em Reis Filho & S4, 1985, p. 201);
2) Elio Gaspari fala em “politica de terrorismo de Estado”, mas contrapoe o “dispositivo terrorista” ao “go-
verno”, ao passo que nosso esforco aqui foi revelar a simbiose entre essas dimensées formando uma tnica
governamentalidade.
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Os dois volumes de A nervura do real cons-
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No vasto histérico de trabalhos de Marilena Chaui, destacam-se aqueles sobre Es-
pinosa. Nos cinquenta anos que se seguiram a sua tese de doutorado sobre o filésofo,
em 1970, foram mais de 90 publicagoes, entre livros, artigos, capitulos de livro, pre-
facios, etc. Por sua vez, pode-se dizer que toda esta monumental biblioteca espino-
sana gira em torno de um titulo que lhe serve de eixo organizador, A nervura do real,
primeiro aparecendo como uma j4 alentada (mais de 900 pdginas) tese de livre-
docéncia, em 1976, depois ressurgindo como um monumental livro cujo primeiro
volume, de mais de 1000 pédginas, aparece em 1999, e o segundo, com outras 700,
em 2016. Trata-se de obra sem paralelo na bibliografia internacional sobre Espinosa,
nao apenas pelo gigantismo, que por si mesmo poderia ser irrelevante, mas pela
densidade histérica e conceitual das discussoes ai presentes, que passaram a ser refe-
réncia incontorndvel para todos os principais debates acerca da ontologia, da ética e
da politica espinosanas. Seria, portanto, empresa irrealizdvel em um modesto ensaio
como este esgotar as novidades trazidas pela obra. Eis por que me limitarei a dois
aspectos que, por si s0s, jd fariam inestimdvel a contribui¢iao de Chaui para o espi-
nosismo, ou melhor, para a compreensio do pensamento espinosano, visto que a
critica do chamado “espinosismo” é precisamente o que d4 inicio ao primeiro vo-

lume de A nervura do real.

A construc¢ao do espinosismo

J4 na terceira pdgina da introdugio a autora coloca uma nota (alids, uma das raris-
simas presentes no pé de pdgina, e nio “exilada” no volume de notas) esclarecendo

a0 leitor o que ela chama de espinosismo:

Os leitores observario que, no correr deste livro, empregamos trés termos para
nos referirmos ao pensamento de Espinosa: espinosismo, espinosista, espino-
sanolespinosana. Espinosismo e espinosista sio empregados para significar: 1) as
criticas e as imagens pejorativas relativas a obra de Espinosa; 2) as referéncias,
também pejorativas, que autores fazem a outros para indicar sua suposta fili-
a¢io ao pensamento de Espinosa, seja do ponto de vista tedrico, seja do pra-
tico; 3) a caracterizagdo da obra de Espinosa como doutrina. Espinosanolespi-
nosana sao empregados para indicar o que consideramos expressio do préprio
pensamento do filésofo, suas ideias e seu discurso. (Chaui, 1999, p. 21)

2 Em trabalho recente (Santiago, 2020), Homero Santiago mostrou como se constituiu a leitura de Marilena
Chaui sobre Espinosa, bem como a concepgio de historia da filosofia que tal leitura implica. Nosso ensaio,
embora concentrado em dois tépicos especificos de um dos livros da filésofa, ¢ devedor daquele trabalho,
cujo escopo metodoldgico é bem mais largo.
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Na verdade, como em breve vai ficar claro, o terceiro item da lista, esta “dou-
trina”, subordina os dois anteriores. Nas pdginas que se seguem, tentaremos acom-
panhar alguns passos fundamentais da autora na reconstrugio desta doutrina espi-
nosista, cuja compreensao é necessdria para que se entenda o cardter pejorativo que
o adjetivo espinosista assumiu em boa parte da histéria da filosofia, e mesmo o equi-
voco contido em algumas apreciagoes positivas da obra. Como o préprio Espinosa
fez com a supersti¢do, nao se limitando a denuncid-la, mas mostrando sua génese
necessdria, Chaui mostrard como se produziu a imagem do espinosismo, a qual im-
pediu e impede que a novidade do pensamento espinosano transparega. Como ex-

plica a autora:

Porque a filosofia espinosana passa a ser lida com as lentes de sua representagio
construida, sem que a histdria dessa construgio venha a luz, costumamos ser ofus-
cados por um conjunto de designagdes préprias ao século XVII, em parte modi-
ficadas pelo século XVIII, que operam como se fora um sistema de conceitos
atemporais: ateismo, fatalismo, deismo, entusiasmo, pantefsmo sio vocdbulos que
passam a emprego correntio por leitores e comentadores como se possuissem um
sentido univoco e perene. Assim, interessa ndo apenas saber como e por que esses
termos foram aplicados & obra de Espinosa, mas ainda compreender que sentido
possuiam na época em foram usados. (Chaui, 1999, p. 113)

Esta trama de conceitos abstratos (e por isso tomados como atemporais) que se
entrelacam para constituir o “espinosismo” serd desfiada pela autora na primeira
parte de A nervura do real. Na impossibilidade de reproduzir toda a histéria de cada
conceito tal como detalhadamente apresentada por Chaui, nés nos limitaremos a
ver como eles comegam a se atrelar ao nome de Espinosa, o que se dd jd com seus
primeiros leitores.

E na minuciosa andlise das cartas (e outras obras) dos correspondentes de Espi-
nosa que Chaui vai desvelar a maneira como tais conceitos, ou melhor, tais imagens,
se apegam ao filésofo. Se tomarmos a correspondéncia com Blijenbergh, ainda antes
da publicagio da Etica, veremos um movimento significativo das ideias do interlo-

cutor, assim resumido por Chaui:

Na primeira [carta], espera resolver rapidamente dtvidas quanto a teodiceia;
na segunda, sugere veladamente que Espinosa seria um epicurista (dada a in-
diferenga do Deus espinosano pelos atos humanos); na terceira, deixa entrever
que julga Espinosa um perigoso sociniano (atribuindo ao filésofo a exegese
literal da Biblia e a negacdo de sua infalibilidade e divindade); e, na dltima,
parece sugerir, também veladamente, que o filésofo, além de epicurista, seria
um fatalista estoico (uma vez que sua concepgio da poténcia divina e natural
leva 2 imanéncia da acio e vontade divinas as nossas, e lembraria a fatalidade
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ou o destino defendidos pelo estoicismo), com o que a teodiceia estaria irre-
mediavelmente comprometida, pois, como diz o século, nada h4 a fazer diante
do fatum stoicum.(Chaui, 1999, p. 124)

E por ver em Espinosa esse fatalismo, entendido como a necessidade de todas as
coisas e agdes, nio podendo ser rompida por nenhuma forca, que Blijenbergh apro-
xima-o dos estoicos. Como bom cristao, o missivista vé com temor que a misericor-
dia divina se aniquile na necessidade universal, porém ¢é outro correspondente cris-
tdo, Velthuysen, que anos depois (jd publicado o Tratado teoldgico-politico) tornard
explicito aquilo que Blijenbergh jd prenunciara: o fatalismo espinosano, mal dissi-

mulado em um aparente deismo, é um ateismo:

A meu juizo, a doutrina desse 7eoldgico-politico suprime e subverte inteira-
mente todo culto e toda religido, introduz um ateismo dissimulado ou ainda
forja um Deus cuja poténcia nio pode inspirar aos homens a menor reverén-
cia, pois Ele préprio estd rendido ao fazum, e nada mais resta de um governo
divino, de uma providéncia divina e, enfim, estd suprimida a distribuigao de
penas e prémios [...]. Julgo nao haver me extraviado nem ter sido injusto com
o autor denunciando-o como alguém que ensina sub-repticiamente o ateismo
puro e simples, ainda que por vias tortas. (Carta 42 de Velthuysen a Ostens,
apud Chauli, 1999, p. 134)

Para Chaui, ndo sao os tragos de religidao natural (ou seja, deismo) no TTP que

incomodam um protestante anti-calvinista, como Velthuysen:

Como bom arminiano, estd disposto a aceitar as teses sobre a razoabilidade do
cristianismo, conquanto lamentando os tempos que correm e os costumes que
permitem a existéncia do deismo. Seu ataque estd centrado numa tnica peca
de acusagio: Espinosa nio é deista (para tanto, basta lembrar que os deistas, e
mesmo Cherbury, conservam a liberdade divina e humana, bem como a Pro-
vidéncia divina particular e os milagres), e sim aquele que retira do deismo a
consequéncia necessdria, o fatalismo. Dessa maneira, Velthuysen alerta o leitor
para que compreenda o efeito necessdrio do fatalismo, comprovado pela ex-
pressao Deus sive Natura: o ateismo. (Chaui, 1999, p. 166)

Esse ateismo “por vias tortas” se situa num ponto bem preciso: a indistin¢ao entre
o poder da Natureza e o poder de Deus. Por isso, para Chaui, é com Velthuysen
que temos o primeiro esbogo da construgio do espinosismo. A consolidagio desta
imagem, porém, iria além dos interlocutores diretos de Espinosa, e contaria com a
participa¢do de filésofos renomados que dariam um conteddo novo a ideia de ate-
ismo ao atribui-la a Espinosa.

Como destaca Chaui, figuras como More, Malebranche e Bayle deslocam a cri-

tica do espinosismo do 7eoldgico-politico para a Etica, de maneira que as ideias de
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substincia, atributo e modo passam a ocupar o primeiro plano da discussio. Esse
deslocamento tem por efeito delinear uma imagem inédita no século, a do azeu es-
peculativo, pois até entdo conhecia-se apenas o ateu prdtico. No escrito Duas demons-
tragoes contra as duas colunas do ateismo de Espinosa (1679), o neoplatdnico cristao
Henry More ataca a demonstragio espinosana de que a existéncia é constitutiva da
esséncia da substancia (EI, P7) e de que somente Deus é substancia (EI, P14), pro-
posicoes que seriam as colunas do ateismo. Sem reconstruir a apresenta¢io de Chaui
sobre a refutagio de More dessas demonstragoes espinosanas, importa-nos entender

o que o inglés via como o escopo principal da Etica: afirmar que a matéria é Deus.

E absurdo, escreve More, que somente Deus seja substincia, pois os seres in-
dividuais sio, fisica e metafisicamente, substancias reais. Em segundo lugar, é
igualmente absurdo considerar que Deus e a Natureza constituem uma tinica
substincia. Além disso, ao afirmar a existéncia de uma tnica substincia, Espi-
nosa comete dois erros: o primeiro, nao distinguir entre substdncia material
ou corporal e espiritual ou intelectual; o segundo, conceber a extensao como
materialidade mecanica, desconhecendo a extensio imaterial e o Espirito da
Natureza, vida de Deus. Desses dois erros resulta um terceiro, que atribui a
Deus a extensio material, o que “certamente ¢ a voz de um manifaco, de um
delirante, e ndo de um filésofo cuidadoso e profundo”. (Chaui, 1999, p. 260)

Esse “delirio” espinosista continua ao definir Deus, ou seja, a matéria, como
causa de si; uma causa de si que, desprovida de pensamento, é cega e irracional. Em
suma, esse Deus que nio pensa, age com a fatalidade do destino.

Mas é com Bayle (embora também devedor das criticas de More e de Malebran-
che’), especialmente com o verbete Spinoza de seu Diciondrio histérico e critico
(1697), que nasce propriamente a tradi¢do interpretativa do espinosismo, de modo
que o polemista se torna o ponta de lan¢a da constru¢io da imagem que Chaui tenta

delinear:

Sdo dele ideias, imagens e sugestdes que iriam alimentar, durante os séculos
vindouros, as sucessivas leituras da obra e, mais frequentemente, as substitui-
riam, o verbete sendo mais lido do que Espinosa. Por ser essencialmente um
publicista, divulgador e difusor das opiniées de sua época na perspectiva do
protestantismo tolerante, Bayle evita deliberadamente opor a filosofia de Es-
pinosa uma outra, como fizeram os criticos que o antecederam. Pretende co-
locar Espinosa contra si mesmo para que se destrua. Com seu verbete, institui
um campo de generalidades no qual ficou esculpida em baixo-relevo a imagem

3 Por falta de espago, néo trataremos aqui das criticas de Malebranche.
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do espinosismo que seria gravada como um selo nos comentdrios, interpreta-
¢oes e retomadas que a obra espinosana iria suscitar na fieira dos tempos.
(Chaui, 1999, p. 281)

Destacando a figura do “ateu virtuoso”, Bayle cria uma tendéncia que prevalecerd
na fortuna critica, a saber, usar a biografia de Espinosa simultaneamente como 4libi
e pega de acusacio, visando salvar-lhe a vida e condenar-lhe a obra. O perigo espi-
nosista estaria na razao que nao conhece limites e que, descontrolada, descamba no
paradoxo e na incoeréncia. Se o século, inclusive Descartes (dado o papel de Deus
na fundamentagio do conhecimento verdadeiro), rejeitava um ateismo tedrico,
Bayle procura mostrar que a propria razio, levada ao extremo, produziu um ateu
especulativo, o qual nio caira na imoralidade esperada, mas nem por isso era menos

perigoso:

Pessoa afdvel, honesta, prestativa e “de costumes bem regrados”, Espinosa sus-
cita o comentirio de Bayle: “E estranho”. Mas nem tanto, prossegue o autor
do verbete. Por que espantar-se com que um ateu seja virtuoso quando se
veem “os que vivem muito mal, embora persuadidos do Evangelho”? Estranho
nao ¢é isso. A pergunta de Bayle é outra: por que Espinosa “se teria precipitado
no atefsmo”? A resposta nio se faz esperar: porque exagerou as ideias de Des-
cartes. Maneira de reafirmar, como fizera More, um dos mais persistentes lu-
gares-comuns do século, isto é, que o cartesianismo mal compreendido ¢é
germe do ateismo. (Chaui, 1999, p. 283)

A abertura do verbete jd enuncia os principais elementos que serdo explicitados
nas muitas paginas que se seguem: “Espinosa (Bento). Judeu de nascenca, depois
desertor do judaismo e, por fim, ateu, era de Amsterda. Foi um ateu de sistema e
com um método todo novo, embora o fundo de sua doutrina lhe fosse comum com
outros filésofos antigos e modernos, europeus e orientais.”(Bayle, 2010, p. 35, tra-
ducio nossa) Ao destacar o aspecto sistemdtico do ateismo de Espinosa, Bayle estd
destacando, a0 mesmo tempo, que ele nada tem de novo em termos de contetdo.
O que Espinosa teria feito seria sistematizar, na forma de uma teoria matematica-
mente demonstrada, uma predisposi¢do ateia universal, dispersa em doutrinas di-
versas, antigas e modernas, orientais e ocidentais, predisposi¢do esta que aflora sem-

pre que o espirito humano se depara com a supersticio:

Antes de Espinosa, jd os estoicos afirmavam a existéncia da Alma do Mundo
ou sopro imanente de Deus, e que Deus era destino. Se o parentesco entre
Espinosa e os estoicos passou despercebido foi, em primeiro lugar, por uma
diferenca real entre eles, qual seja, os estoicos afirmam que Deus é Providén-
cia, o que Espinosa nega, e, em segundo lugar, porque o estoicismo empregou
“o método dos retoricos, [...] linguagem figurada que, frequentemente, oculta
as ideias exatas de um corpo de doutrina”. Gragas a geometria, Espinosa pode
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nao so sistematizar a heranga estoica, mas ainda ideias da Cabala, da alquimia,
do hermetismo e “um dogma muito corrente na India e na Pérsia”, isto ¢, que
o mundo nio foi propriamente criado por uma causa eficiente, mas é uma
extracio e uma extensio das entranhas de Deus e sua destruigio nao serd senao
o retorno de todas as coisas as entranhas divinas. Também se reconhece em
Espinosa a ideia hindu e persa, compartilhada pelos cabalistas, de que o
mundo ¢ apenas uma aparéncia, ilusio ou sonho porque a tnica realidade é
Deus, comparado por eles a um imenso oceano no qual somos frasquinhos
repletos da mesma e tnica substincia, ou a luz que é a mesma em todo o
universo, embora apareca sob mil formas, cores e figuras, ou a aranha que tira
de si mesma sua teia. (Chaui, 1999, p. 300)

Esta predisposi¢io universal, que o more geometrico tao bem sistematizou, pode
ser reduzida a alguns dogmas fundamentais: identidade entre Deus e universo, eter-
nidade e necessidade da Natureza, inexisténcia de entes singulares ou de individuos
distintos da substincia divina. E este ntcleo que, para Bayle, encontramos em Es-
pinosa como decorréncia da unicidade substancial. Por isso ¢é ai que se concentrard
seu ataque, especialmente analisando as consequéncias da proposi¢ao EIP5 (Na na-
tureza das coisas néo podem ser dadas duas ou vdrias substincias de mesma natureza,
ou seja, de mesmo atributo) e denunciando os absurdos que dai decorrem.

O primeiro absurdo apontado, na esteira de More, é que a unicidade substancial
implica que a extensdo é atributo de Deus e, como o atributo nao se distingue real-
mente da substincia, Deus é extenso. Isso é absurdo porque a divisibilidade e a
corruptibilidade, préprias da extensdo, sao incompativeis com a esséncia una e in-
corruptivel de Deus. Por outro lado, se tomarmos o atributo extensao como conti-
nuo e indivisivel, entdo a extensio serd incompativel com as criaturas, pois nesse
caso a extensdo espinosista proibiria a existéncia real de seres individuais, de modo
que os corpos finitos se reduziriam a meras aparéncias ou a inexisténcia. Ou seja,
mais do que arruinar a esséncia de Deus, o ateismo de Espinosa arruina a prépria
natureza. Seja como for, estamos diante de absurdos.

O espinosismo também implica um absurdo, por assim dizer, légico. Se fosse
verdade que os homens sdo modalidades de Deus (a substincia unica), seria falso
dizer que Pedro nega isto ou que afirma aquilo. E Deus quem nega e afirma, quer e
rejeita. Como diz Bayle: “Assim, é Deus que a0 mesmo tempo forma o ato de querer
e que nio o forma em rela¢do ao mesmo objeto. Verificam-se dele, portanto, dois
termos contraditérios, o que constitui a inversao dos primeiros principios da meta-

fisica.” (Bayle, 2010, p. 81). Pior, o espinosismo implica um absurdo moral:

Mas se, falando fisicamente, é um absurdo prodigioso que um sujeito simples
e Gnico seja modificado a0 mesmo tempo pelos pensamentos de todos os ho-
mens, isto ¢ uma abominagio execrdvel quando considerado do ponto de vista
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moral. [...] Assim, no sistema de Espinosa todos aqueles que dizem que os
alemdes mataram dez mil turcos, falam mal e falsamente, a menos que enten-
dam que Deus modificado em alemdies matou Deus modificado em dez mil turcos,
e assim todas as frases com que se expressa o que os homens fazem uns contra
os outros ndo tém nenhum outro sentido verdadeiro além deste: Deus se odeia
a si mesmo; pede gragas a si mesmo e as nega; persegue-se, mata-se, come-se, calu-
nia-se, manda-se ao cadafalso, etc.(Bayle, 2010, p. 83)

Essa visao do espinosismo a partir de Bayle terd profunda influéncia sobre Leib-

niz. E verdade que este fildsofo j4 tinha estabelecido a sua critica a Espinosa. Como

se vé na correspondéncia com Arnauld, anterior a publicagao do verbete, numa fi-

losofia em que hd s6 uma substincia seus modos nio sio forgas vivas, nio agem nem

subsistem em si mesmos, portanto, em ultima andlise, ndo existem. Em outras pa-

lavras, na filosofia espinosista nao hd lugar para a singularidade de individuos finitos.

Mas, se a base da critica metafisica jd estava estabelecida, é indubitdvel que vérias

formulagées dos escritos do Leibniz maduro sio devedoras da leitura do verbete e

da imagem de Espinosa consolidada por este. Como destaca Chaui:

Da mesma maneira, a sombra do verbete bayleano paira sobre o De Ipsa Na-
tura. Depois de definir as substancias pela poténcia de agir e padecer, sem a
qual as criaturas nao durariam, reduzidas a “modificagoes que se evaporam e
escoam, fantasmas de uma substincia Gnica”, Leibniz escreve que tal é a dou-
trina mal-afamada, outrora defendida “por um autor sutil, mas sacrilego”,
para o qual Deus ¢ a Natureza ou a substincia de todas as coisas, que, nio
podendo produzir nada fora de si, permanece eternamente idéntica a si
mesma, imével e estéril como o ser de Parménides. Na mesma linha, as “Con-
sideragdes sobre a doutrina do Espirito Universal” apresentam Espinosa como
averroista e defensor da Alma do Mundo, tnica e difundida em todas as coisas,
de sorte que os modos espinosistas nao sio ativos nem individualidades, mas
irreais e fantasmdticos, recepticulos de um sopro externo que, quando o corpo
se corrompe com a morte, ‘retornam ao oceano do Espirito Universal”.

(Chaui, 1999, p. 314)

Essa leitura bayleana, adotada ou criticada, estard no centro do debate alemao

sobre Espinosa no século XVIII. Jacobi, nas famosas Carzas sobre a filosofia de Espi-

nosa (178s), sustentard a corrego interpretativa do verbete Spinoza, e, na esteira do

Diciondrio,

Interpretard o pensamento de Espinosa como ateismo (porque fatalismo fisico
que nao tolera religido alguma) e novo avatar da “filosofia da Cabala” (porque
“hiperfisica do panteismo”), na qual todas as causas segundas ou intermedidrias
serdo suprimidas, restando apenas a causa imanente do mundo, una, Unica,
imutdvel e idéntica em todos os seus efeitos. Jacobi observa que alguns, para
evitar “ateismo”, preferem referir-se  filosofia de Espinosa com a designacio
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entanto, prossegue o critico, os que desejam evitar a evidéncia — o espinosismo
¢ ateu —, melhor serd que empreguem panteismo. (Chaui, 1999, p. 316)

O protagonismo que Jacobi d4 a Espinosa na chamada “querela do panteismo”

deve-se a outra tese, a principal de Jacobi:

A razao ¢ levada naturalmente ao determinismo absoluto do qual o Deus sive
Natura é a consequéncia necessdria; porém, o determinismo destréi a ideia de
consciéncia moral porque expulsa a liberdade e os fins. A tnica saida verda-
deira deve ser o “salto perigoso” para fora do recinto racionalista, um retorno
ao fideismo,  relagio entre o Deus vivo e a pessoa livre. O entusiasmo pante-
ista, exatamente como o ateismo para Bayle, é a consequéncia inevitdvel de
uma razio fortalecida que ndo aceita nenhum outro tribunal senio ela mesma.
Dessa maneira, através de Espinosa, Kant é visado por Jacobi (como Descartes
fora visado por Bayle), que nio hesita em acusar a Critica da razdio pura de
espinosismo. (/d., ibid.)

Para defender-se da acusacio, Kant enfatizard nao s6 o dogmatismo, mas o ori-
entalismo de Espinosa. Nesta mesma tecla baterd Hegel, embora antecedida de uma
defesa de Espinosa, que lhe serve de ponta-de-langa contra o irracionalismo alemio,
mas cujo racionalismo deverd ser distinguido do idealismo absoluto. Este “Oriente”,
para Hegel, é o comeco, quando se afirma o absoluto da substincia que exclui a
individualidade do sujeito. Igualmente, no espinosismo, sé a substancia ¢ verda-
deira, e 0 modo, como tal, é o nio-verdadeiro, vacuidade puramente formal, como
a indiferenca de Shiva desfalecido em Brama: “Eis por que, reconhece Hegel, a filo-
sofia moderna deve admitir a afirmagio romantica — ‘Ou Espinosa ou nenhuma
filosofia’ — mas justamente porque para comegar a filosofar é preciso ser espinosista
é que ndo se pode terminar como espinosista. Pensamento do absoluto indetermi-
nado, imével, sem a inquietagdo da consciéncia nem a negatividade do Espirito, a
filosofia de Espinosa nio é mais do que eco das terras orientais” (Chaui, 1999, p.
318). Fechada em si mesma, a substincia é unidade abstrata morta, aniquila os mo-
dos porque lhes falta o principio da singularidade como autoafirmagio. Desta ma-
neira, nio se pode falar propriamente em mundo, no sentido de alguma coisa que
seja um ente positivo. Assim, embora o sistema espinosista ndo deva ser chamado
de ateismo, ele é, isto sim, um acosmismo.

Com a adigao do acosmismo formulado pela tradigao alema, Chaui termina a
construgao da trama conceitual (ou imagética) do espinosismo, que tem em Bayle
um momento privilegiado de articulagio. Conhecida a génese deste espelho distor-
cido, serd possivel abrir-se para o novo, deixando que o préprio Espinosa diga o que

pensa. Chaui nio empreendeu esta imensa investigagao histérica (bem como outras



que se fardo necessdrias nas partes seguintes d’A nervura do real) apenas para nos dar
lugares de repouso, recantos de familiaridade na histéria da filosofia, nos quais pos-
samos “encaixar” as ideias de Espinosa. Foi isso que fizeram os criticos (e Bayle ¢
um perfeito exemplo disso), mas também boa parte dos defensores, aqueles que vi-
ram em Espinosa um cartesianismo radical, um hobbesianismo radical, um orien-

talismo radical, etc. Ao contrério, diz a autora logo no inicio do livro:

Julgamos, porém, que é preciso aceitar o peso da estranheza do pensamento
espinosano. Nio porque a obra seja um hierdglifo a espera do deciframento
que a salvard de incoeréncias, inconsisténcias, segredos e mistérios, e sim por-
que, avessa 20 que supomos j4 saber, fracassaremos se quisermos 1é-la segundo
o que nos ¢ familiar, pois ¢ entdo que ela se transforma em texto hieroglifico.
Espinosa inova porque subverte, expondo suas ideias num duplo registro si-
multineo: no do discurso que diz 0 novo, a0 mesmo tempo que se realiza
como contradiscurso. (Chaui, 1999, p. 37)*

Como se pode ver, Marilena Chaui decididamente nio é um Bayle as avessas.
Vejamos entdo, a partir de agora, uma pequena amostra do novo/subversivo que a

intérprete encontrou em seu mergulho profundo na estranheza espinosana.

O plura simul na Etica

Depois de expor a construgio do “espinosismo”, o primeiro volume d’A nervura do
real traz uma segunda parte sobre os Principios da filosofia cartesiana e seu apéndice,
os Pensamentos metafisicos, na qual uma extensa andlise do legado escoldstico e car-
tesiano ¢ empreendida para mostrar a revolucio conceitual feita por Espinosa na
obra. Finalmente, na dltima parte, além de uma longa reflexio sobre o cardter geo-
métrico da Etica, Marilena Chaui faz uma detalhadissima anilise, quase linha a li-
nha, da primeira parte da obra-prima de Espinosa. O restante da anlise da Etica,
porém, esperaria outros 16 anos para vir a piblico de maneira completa, no segundo
volume d’ A nervura do real, a0 qual dedicaremos o restante deste ensaio, destacando
uma de suas principais contribuigées.

Poderfamos destacar vérias inovagoes’ da interpretagio de Chaui sobre a filosofia
de Espinosa no segundo volume d’ A nervura do Real, mas nos concentraremos no

destaque dado a nogao de multiplicidade ou pluralidade simultinea, em latim plura

# Sobre a nogio de contradiscurso, outro conceito fundamental do pensamento de Chaui que nio poderemos
desenvolver aqui, ver o ensaio Linguagem e liberdade. O contradiscurso de Baruch Espinosa, no livio Da
Realidade sem mistérios ao mistério do mundo. Espinosa, Voltaire, Metleau-Ponty (Chaui, 1983, p. 10-103).

> Veja-se, por exemplo, meu artigo sobre a interpretagio de Chaui do enigmdtico conceito de modelo da na-
tureza humana em Espinosa (Oliva, 2017).
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simul’. Conforme a autora, “plura simul é a aptidao de um corpo e de sua mente
para a pluralidade simultinea de afecgoes e ideias, e a aptidao maior ou menor para
essa pluralidade é o critério para determinar o grau de realidade de um corpo e de
sua mente” (Chaui, 2016, p. 157). Nossa estratégia para abordar esta nogao serd ana-
lisar, com apoio frequente do livro de Chaui, a proposi¢ao 39 da parte V da Etica.
Segundo a autora, esta proposi¢o é o coroamento de um percurso, pois as partes
II, III e IV jd apresentam o tema da aptiddo ao multiplo simultineo, ou seja, a
simultaneidade entre a pluralidade das afec¢oes no corpo e a pluralidade das ideias
na mente, com o intuito de indicar a varia¢io da intensidade de poténcia da mente
e do corpo e distinguir a atividade da passividade’. Todavia, para Chaui, nao hd
citagao que melhor antecipe EVP39 do que o escélio de EIIP13, em que o vinculo

entre pluralidade simultinea e atividade é explicitamente apresentado:

Digo de maneira geral que quanto mais um Corpo ¢ mais apto do que outros
para fazer [agir] ou padecer muitas coisas simultaneamente, tanto mais a sua
Mente é mais apta do que outras para perceber muitas coisas simultanea-
mente; e quanto mais as a¢oes de um corpo dependem somente dele préprio,
€ quanto menos outros corpos concorrem com ele para agir, tanto mais apta
¢ a sua mente para entender distintamente. E a partir disto podemos conhecer
a superioridade de uma mente diante das outras. (Espinosa, 2015, p. 151)

Longe de um intelectualismo puro, avesso a imaginagao e a sensibilidade, Chaui
destaca que Espinosa defende o enriquecimento do universo perceptivo em todas as
suas dimensoes, até porque nao hd como escapar dele. Como nossa mente nao ¢é
sendo ideia de nosso corpo, necessariamente estaremos sempre imersos na experién-
cia, ainda que nossa rela¢io com ela possa ser diversa (ativa ou passiva). Nas palavras
da autora:

A mente humana tem um conhecimento confuso de seu corpo quando, em
vez da complexidade e autonomia das afecgoes corporais e das ideias — ou da

¢ Esta parte do ensaio deve bastante ao artigo de Barbara Lucchesi Ramacciotti (2017), de temdtica andloga,

que levanta os multiplos usos dos termos plura e simul na Etica de Espinosa e na sua interpretagio por
Marilena Chaui. Aqui, porém, nossa abordagem é bem mais circunscrita, limitando-nos a andlise da propo-
sicdo 39 da parte V.

7 De fato, EIIP14 j4 dizia: “A Mente humana é apta a perceber muitissimas coisas, e é tdo mais apta quanto mais
pode ser disposto o seu Corpo de multiplas maneiras” (Espinosa, 2015, p. 163). J4 no contexto do segundo género
de conhecimento, diz o coroldrio de EIIP39: “Dai segue que a Mente ¢ tanto mais apta para perceber adequa-
damente muitas coisas, quanto mais seu Corpo tem muitas coisas em comum com outros corpos” (/d., p. 195).
Na parte III, 1é-se no coroldrio de EIIIP1: “Dai segue que a Mente estd submetida a tanto mais paixdes quanto
mais tem ideias inadequadas e, a0 contrdrio, tanto mais age quanto mais tem ideias adequadas” (/d., p. 241). Por
sua vez, na parte IV, diz a proposicio 38: “E ttil a0 homem o que dispe o Corpo humano tal que possa ser
afetado de maltiplas maneiras ou o que o torna apto a afetar os Corpos externos de multiplas maneiras; e tanto
mais atil quanto torna o Corpo mais apto a ser afetado ¢ afetar os outros corpos de multiplas maneiras; e, inver-
samente, ¢ nocivo o que torna o Corpo menos apto a isto” (/4., p. 439).
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aptidao para agir plura simul — , as afecgoes de seu corpo forem determinadas
pelas operagées de outros corpos sobre ele e, consequentemente, a passividade
corporal serd também experimentada na passividade das ideias dessas afecgoes.
Em outras palavras, demonstrar que a mente, modo do pensamento e poténcia
pensante, ¢ ideia de seu corpo nio significa excluir a passividade mental nem
supor que a mente possui, desde sempre, um conhecimento claro e distinto
das afeccoes corporais. (Chaui, 2016, p. 158)

Por outro lado, o ntcleo da parte V, a partir da proposigao 20, nos mostra como
o conhecimento adequado, notadamente o intuitivo, revela a dimensao eterna da
mente humana, agora pensada independentemente da duragio do corpo. Isso nio
deve, porém, nos induzir a pensar que a mente deixa de ser ideia de seu corpo. Nesta
dimensao, ela é ideia da esséncia de seu corpo, mantendo-se sempre como ideia do
corpo, de modo que tal dimensao eterna nio se instaura com a morte do corpo, mas
¢ simultinea a duragio dele, mesmo que nao dependa desta. Se tal ntcleo destaca
aquela independéncia, por outro lado as proposi¢oes finais da parte V vao destacar
esta simultaneidade, juntamente com as consequéncias de lado a lado. Como diz
Chaui: “A eternidade da mente determina mudangas em sua existéncia na duracio.
Em outras palavras, visto que o conhecimento de sua esséncia eterna é uma perspec-
tiva conquistada durante sua existéncia atual na duragio, podemos indagar como
ela passa a se relacionar com essa existéncia ao compreendé-la a partir de sua exis-
téncia eterna” (Chaui, 2016, p. 594).

Se a proposi¢ao 38*, que nao analisaremos aqui, j4 falava de um terreno de simul-
taneidade entre duragio e eternidade, isso fica explicito em EVP39. A despeito da
independéncia ontoldgica dos atributos, a proposi¢ao nos mostra a causa que per-
mite & mente conhecer-se como eterna. Como explica Chaui: “a relagao da mente
em seu corpo hd de ser vivida e compreendida de tal maneira que algo que se passa
na duragio permite 2 mente alcangar o conhecimento de sua eternidade. O que, na
natureza do corpo, assinala a eternidade da mente?” (Chaui, 2016, p. 595) A resposta
a pergunta da intérprete encontra-se no enunciado da proposi¢ao 39: “Quem tem
um Corpo apto a muitissimas coisas, tem uma Mente cuja maior parte é eterna”
(Espinosa, 2015, p. 571). Eis a retomada do plura simul, que Chaui vé chegar ao dpice
nesta proposicio: “A demonstracio da proposicio 39 da Etica V articula a atividade
corporal e a mental a partir da aptidio corporal para a pluralidade que, na mente, é
aptidao para ordenar e concatenar intelectualmente a pluralidade das ideias das afec-
¢oes corporais” (Chaui, 2016, p. 596)

8 “Quanto mais a mente entende as coisas pelo segundo e pelo terceiro género de conhecimento, tanto menos

padece dos afetos que sdo maus, e menos teme a morte” (Espinosa, 2015, p. 571).
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Vejamos entdo o texto da demonstra¢io de EVP39:

Quem tem um corpo apto a fazer muitissimas coisas, defronta-se minima-
mente com os afetos que sdo maus (pela prop. 38 da parte 4), isto é (pela prop.
30 da parte 4), com os afetos que sao contrdrios a nossa natureza, ¢ assim (pela
prop. 10 desta parte) tem o poder de ordenar e concatenar as afecgdes do
Corpo segundo a ordem do intelecto, e, consequentemente (pela prop. 14

.

desta parte), de fazer com que todas as afec¢des se refiram a ideia de Deus.
(Espinosa, 2015, p. 573)

A mengio A proposicio EIVP38 mostra que é ttil ao homem o que dispée o
Corpo humano a afetar e ser afetado de multiplas maneiras, e é nocivo o que torna
o Corpo menos apto a isso. Por EIVP30, sabemos que o que é nocivo ou mau, ou
seja, aquilo que diminui nossa poténcia, o ¢ nio pelo que tem de comum conosco,
mas pelo que tem de contrério a nds. Portanto, os afetos contrarios a nds, ao reduzir
nossa poténcia, estao reduzindo nossa aptidao a afetar e ser afetados. E a reciproca
¢ igualmente verdadeira: a redugao da aptidao do corpo indica que também estamos
sob a acdo de afetos contrdrios & nossa natureza. Igualmente podemos concluir que
quem tem um corpo muito apto a afetar e ser afetado estd muito pouco sujeito aos
afetos que lhe sdo contrdrios. Aqui é invocada EVP10: “enquanto nao nos defronta-
mos com afetos que sdo contrdrios A nossa natureza, temos o poder de ordenar e
concatenar as afecgoes do Corpo segundo a ordem do intelecto” (Espinosa, 2015, p.
537). Nesta proposi¢ao vemos que a auséncia de contrariedade afetiva permite que
a mente realize plenamente seu poder natural de raciocinar. Como, por EVP1, “con-
forme os pensamentos e as ideias das coisas sio ordenados e concatenados na Mente,
assim também, 2 risca, as afec¢oes do corpo ou imagens das coisas sdo ordenadas e
concatenadas no Corpo”(Espinosa, 2015, p. 525), isto indica o poder da mente de
ordenar as afecgoes do corpo segundo a ordem do intelecto, nao por agao direta da
mente sobre o corpo, mas pela autonomizagio do corpo em relagdo as forcas exter-
nas, simultaneamente 4 autonomizacio da mente em relagao as paixoes contrdrias.
Na demonstracio de EVP39, vemos que este processo de reorganizacio das afecgoes
do corpo vincula-se ndo sé a um poder simultdneo em outro atributo, ou seja, ao
poder de raciocinar da mente, desde que nio dominada por afetos contrédrios, mas
também a um poder do préprio corpo: a aptidao a afetar e ser afetado. Portanto,
quem tem um corpo assim, tem o poder de concatenar as afeccoes do corpo segundo
a ordem do intelecto. O significado desta reordenagao conforme o intelecto é dado
pela menc¢io a EVP14: “A Mente pode fazer com que todas as afecgoes do Corpo
ou imagens das coisas sejam referidas a ideia de Deus” (Espinosa, 2015, p. 543). A
demonstracio desta tltima proposicio se baseava na possibilidade légica e ontolé-

gica da Mente formar um conceito claro e distinto de qualquer afec¢io. Naquele
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momento, no estava ainda claro, porém, o que lhe dava forgas para fazé-lo. Na
demonstracio de EVP39 aprendemos que o homem tem forga para fazer esta reor-
ganizagio, e necessariamente a faz, quando a Mente estd majoritariamente livre dos
afetos contrérios a sua natureza e, simultaneamente, o Corpo tem a médxima aptidio
a afetar e ser afetado.

Mais complexo ainda é o dltimo passo da demonstragao de EVP39: “disso ocor-
rerd (pela prop. 15 desta parte) que seja afetado de um Amor a Deus que (pela prop.
16 desta parte) deve ocupar, ou seja, constituir a maior parte da Mente, e por isso
(pela prop. 33 desta parte) tem uma Mente cuja maior parte é eterna” (Espinosa,
2015, p. 573). Retomando o percurso da primeira parte da Etica V, agora vinculado
a aptidao ao multiplo simultdneo do corpo, Espinosa invoca as proposigdes 15° e
16'°. Estas proposi¢oes apresentam o Amor a Deus (Amor erga Deum), afeto consti-
tuido pelo conhecimento verdadeiro de Deus, portanto eterno, mas constituido
também por uma base afetiva insepardvel da duragao, tanto que este contentamento
pode ser alimentado por todas as outras afecgoes, bem como pelo amor a Deus de
todos os homens, por intermédio de um processo que ¢ racional, mas também ima-
ginativo. Tanto é assim que este Amor a Deus, na sua dimensao corporal, pode ser
destruido pela morte do Corpo, ainda que somente por ela. O surpreendente na
demonstracio de EVP39 é que, depois de reconstituir o processo de reorganizacio
afetiva do Amor a Deus (Amor erga Deum), mostrando como ele ocupa a maior
parte da Mente, conclui afirmando a eternidade desta maior parte da Mente, com
base em EVP33 (“O Amor intelectual de Deus, que se origina do terceiro género de
conhecimento, é eterno”) (Espinosa, 2015, p. 563). Como se explica a passagem do
Amor a Deus, que conjuga eternidade e dura¢io, e portanto pode alimentar-se das
afec¢des do corpo, a0 Amor Intelectual de Deus, puramente eterno? Marilena Chaui

comenta o excerto:

O final dessa demonstragao ¢ decisivo: depois de afirmar que a mente pode or-
denar e concatenar as ideias das afec¢des corporais segundo a ordem e concate-
nagao das préprias ideias (ou do intelecto), Espinosa se refere a um corpo cuja
mente tem sua maior parte eterna. Assim, depois de haver desligado a mente da
duracio de seu corpo, tomando a ideia da ideia referida apenas a ideia da essén-
cia do corpo, Espinosa reafirma a esséncia da mente como ideia de seu corpo. E
nio poderia ser diferente, pois ndo somos eternos antes dele nem depois dele,
mas existindo com ele. Eis por que se tratou, agora, de encontrar as disposi¢oes
e aptiddes corporais que, na duragio, favorecem o conhecimento da eternidade

? “Quem entende clara e distintamente a si e a seus afetos ama a Deus, e tanto mais quanto mais entende a si
e a seus afetos” (Espinosa, 2015, p. 543).

10 “Este Amor a Deus deve ocupar a Mente a0 méximo” (., ibid.)
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da esséncia da mente, pois essa eternidade afirma a mente internamente disposta
e causa adequada de suas ideias. (Chaui, 2016, p. 597)

Concordamos com Chaui em que seja esta a principal inten¢ao de Espinosa com
a proposi¢io. Porém mantém-se a pergunta: como se deu a passagem, no final da
demonstracio, de um tipo de Amor a Deus ao outro?

Aqui nos permitiremos um pequeno adendo 2 interpretagio de Chaui. O texto
da demonstragio nio se pronuncia sobre essa passagem de um Amor a Deus ao
outro, mas talvez nio por deficiéncia, e sim porque Espinosa nao visse dificuldade
ai. O conhecimento adequado, seja de segundo ou de terceiro género de conheci-
mento, dé-se sob o aspecto da eternidade, portanto é produzido pela Mente en-
quanto ¢ eterna. Ainda que o Amor a Deus, devedor do segundo género, nio seja
dito eterno, isto nio nega a eternidade do conhecimento que o fundamenta, até
porque, do conceito claro e distinto das propriedades comuns de todas as afecgoes,
derivar-se-4 um conhecimento adequado de Deus. Ora, Deus nao é uma proprie-
dade, e sim uma esséncia, de modo que esta ideia de Deus deve também ser vista
como um conhecimento de terceiro género, embora deduzida de um conhecimento
de segundo género. Portanto, se o Amor a Deus nio é eterno como o Amor Inte-
lectual de Deus, nao é devido 2 ideia da causa externa'', e sim ao tipo de alegria que
o constitui. No terceiro género, a Mente participa do conhecimento divino ao co-
nhecer as coisas e a si mesma enquanto partes da esséncia divina. A alegria ai envol-
vida é também a suma perfei¢io divina, de que a Mente goza conjuntamente no
terceiro género de conhecimento. E esta beatitude, constitutiva do Amor Intelectual
de Deus, que o separa do Amor a Deus. Nao se trata, porém, de uma separagio
absoluta. Primeiro, porque o Ser amado ¢ o mesmo. Segundo, porque esses amores
podem ser simultineos e até abrir caminho um ao outro. Afinal, a eternidade ¢é di-
versa da duragdo, mas nem por isso deixa de ser simultinea a ela. Lembremo-nos de
EVP28: “O esfor¢o ou Desejo de conhecer as coisas pelo terceiro género de conhe-
cimento ndo pode originar-se do primeiro, mas certamente do segundo género de
conhecimento” (Espinosa, 2015, p. 557). O texto diz que o Desejo de conhecer as
coisas pelo terceiro género se origina “certamente” (embora nao se diga “exclusiva-
mente”) do segundo. Qual é a defini¢do de desejo invocada na demonstragio? E a
primeira defini¢do dos afetos: “O Desejo é a prépria esséncia do homem enquanto
é concebida determinada a fazer algo por uma dada afec¢do sua qualquer” (Espinosa,
2015, p. 339). Nao seria razodvel dizer que o afeto que determina nossa esséncia de-

sejante ao terceiro género, e portanto ao Amor Intelectual de Deus, é o préprio

! Lembrando que todo amor, para Espinosa, é alegria associada 4 ideia de causa externa.
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Amor a Deus? Se pensarmos os dois amores conectados desta maneira, o Amor a
Deus, que conjuga duragio e eternidade, serd pelo menos uma das portas para o
Amor Intelectual de Deus. Este, por ser eterno, nao foi causado por aquele, mas
pode ser cada vez mais desejado na duragao devido aquele. Dai que a ampla ocupa-
¢ao da Mente pelo Amor a Deus seja também uma maior abertura para a eternidade
pura do Amor Intelectual de Deus, que torna assim a maior parte da Mente eterna
no sentido pleno. Sendo correta esta interpretagio, a proposi¢io EVP39 ganha um
vulto imprevisto na mera leitura do enunciado. A aptidao ao multiplo corporal mos-
tra-se simultdnea 2 eternidade do Amor Intelectual. Em certo sentido, a cada vez
que nosso corpo se abre a novas experiéncias, nds sentimos e experimentamos, em
plena duragio, que somos eternos.

Findo este pequeno adendo (também inspirado pela interpretagio de Chaui),
voltemos ao leito d’A nervura do real. J& conquistada a certeza da conexdo entre a
aptidao do Corpo ao mdltiplo simultineo e o predominio da parte eterna da Mente,
Espinosa pode retomar no escélio de EVP39 a discussao da proposicio anterior,
sobre 0 medo da morte, com um novo olhar: “Porque os Corpos humanos sao aptos
a muitissimas coisas, nao hd divida de que podem ser de uma tal natureza que se
refiram a Mentes que tém um grande conhecimento de si e de Deus, e cuja maior
ou principal parte é eterna, e assim dificilmente temem a morte” (Espinosa, 2015, p.
573). Diferentemente da proposicio EVP38, em que aparecia como consequéncia
da eternidade da Mente, aqui a diminui¢ao do medo da morte até chegar a uma
condi¢o afetivamente infima surge como consequéncia da aptiddo do Corpo. Deste
modo, a diversificagio da experiéncia afetiva, do préprio ponto de vista corporal,
torna-se um crescente sentimento da prépria eternidade ¢ um decrescente medo da
morte, nas poucas vezes em que nela pensa o homem livre, o qual, desde a parte IV,
j4 se havia dito que no se guiava por medos nem pela fuga do mal.

E como o Escélio apresenta esta diversificacio da experiéncia afetiva? “Mas para
que isso seja mais claramente entendido, cumpre aqui advertir que nés vivemos em
continua varia¢io, e conforme mudamos para melhor ou pior, tanto mais somos
ditos felizes ou infelizes”(Espinosa, 2015, p. 573). Ao falar da variagio e da mudanca
para melhor ou pior, a primeira etapa do percurso deixa claro que Espinosa estd
falando da dura¢io do corpo, e nio da pura eternidade do Amor Intelectual, no
qual, embora haja ampliagio de sua ocupacio na Mente, nao hd variagio nem me-
lhora, pois nele participamos da suma perfei¢io divina. E o exemplo privilegiado
para falar desta amplia¢io da eternidade por meio de agdes corporais na duragio ¢
o bebé. Diz o escélio: “Com efeito, quem de bebé ou menino se converte em cadd-
ver, é dito infeliz, e, ao contrério, atribui-se a felicidade termos podido percorrer

todo o espago de uma vida com uma Mente s num Corpo sio. E, em verdade,
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quem tem um Corpo como o do bebé ou do menino, apto a pouquissimas coisas e
maximamente dependente de causas externas, tem uma Mente que, em si sé consi-
derada, quase nao ¢ conscia de si, nem de Deus, nem das coisas” (/d., ibid.). E qual

¢, fundamentalmente, a distin¢io entre os corpos do bebé e da crianga e o0 do adulto?

A maxima dependéncia das causas externas nos primeiros, a diminui¢ao dessa
dependéncia, no segundo, pois Espinosa demonstrou nas partes anteriores da
Etica que o corpo ¢ capaz de autorregulagio e de aumentar sua poténcia sem
depender de outros corpos, embora o aumento seja favorecido pelo concurso
de outros com os quais mantém relacoes de convenientia, cohaerentia e cons-
tantia. Em resumo, nos termos da Carta 32, um todo, e portanto apto a dis-
por-se internamente segundo sua prépria poténcia, e disso a prova ¢ sua apti-
dio para a pluralidade de afec¢oes simultineas, uma vez que, na parte IV, foi
demonstrado que a servidao corporal fixa obsessivamente o corpo em alguma
ou em algumas de suas partes em detrimento do todo. A pluralidade das afec-
¢oes corporais ¢ a satide do corpo como cuidado com todas as suas partes e
funcoes. (Chaui, 2016, p. 598)

Dai decorre, nio como um preceito normativo, mas como uma lei natural do
conatus, prépria de seu funcionamento sauddvel quando nao é obscurecido por cau-
sas externas, que, nas palavras do escélio: “esforcamo-nos antes de tudo, nesta vida,
para que o Corpo da infincia, o quanto sua natureza permite e a isso o conduz,
transforme-se num outro que seja apto a muitissimas coisas, e que se refira a uma
Mente que seja muito conscia de si, de Deus e das coisas” (Espinosa, 2015, p. 573).
Este excerto nos remete, espontaneamente, ao famoso escélio de EIVP45, que apds

acusar os invejosos de cultuar as ligrimas, os solucos e o medo, diz:

E, assim, ¢ do homem sdbio usar as coisas e, o quanto possivel, deleitar-se com
elas (decerto nio ad nauseam, pois isto nio ¢é deleitar-se). E do homem sébio,
insisto, refazer-se e gozar moderadamente de comida e bebida agradéveis, as-
sim como cada um pode usar, sem qualquer dano a outrem, dos perfumes, da
amenidade dos bosques, do ornamento, da musica, dos jogos esportivos, do
teatro e de outras coisas deste tipo. Pois o Corpo humano é composto de
muitissimas partes de natureza diversa, que continuamente precisam de novo
e variado alimento para que o Corpo inteiro seja igualmente apto a todas as
coisas que podem seguir de sua natureza e, por conseguinte, para que a Mente
também seja igualmente apta a entender muitas coisas em simultdneo. (Espi-

nosa, 2015, p. 449)

Nao poderiamos encontrar melhores palavras do que as desta citagao para tradu-
zir a expressdo latina que temos comentado: plura simul. Mais até do que a conduta

do homem sdbio, esta é a prépria lei do conatus, sempre em busca de aumentar sua
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poténcia, seja inadequadamente (quando o multiplo da experiéncia se apresenta
imaginariamente como os acasos da fortuna) ou adequadamente.

Por outro lado, dado o papel fundamental desta diversificacdo da experiéncia,
que se d4 na duragio, poderiam causar estranhamento as palavras finais do escdlio
de EVP39: “e de tal maneira que tudo aquilo que se refere a sua propria memdria
ou imaginagado nio tenha peso em rela¢io ao seu intelecto, como eu ji disse no Esc.
da Prop. preced.” (Espinosa, 2015, p. 573). Ora, nio é por meio da memoria e da
imaginagio que absorvemos esta diversificagio da experiéncia corporal? Sim, mas o
proprio desta abertura do corpo para o multiplo, para a sadde e para a diversidade
nao ¢ guiar-se pela experiéncia vaga, e sim pela experiéncia (e a memoria) reorgani-
zada afetivamente pelo intelecto'’. Desse modo, a ampliacio do campo de agdo da
imaginagao, estendendo-se as artes, aos esportes, a boa comida, etc., ndo visa a criar
um império da imaginacio, mas fazé-la afetivamente submetida a0 Amor a Deus e
ao Amor Intelectual de Deus. Para 0 homem livre, o esfor¢o na duracio também ¢é
guiado pelo eterno, nao visando a submissdo do corporal ao mental, j4 que ambos
tém a dimensdo eterna, mas buscando nas duas instincias a pluralidade que nos

eterniza. Como destaca Marilena Chaui, é ai que alcangamos a verdadeira liberdade:

Se, pelo De Deo, é livre o que existe exclusivamente pela necessidade de sua
natureza; pelo De Libertate, ¢ livre aquele cujo corpo e cuja mente sdo potén-
cias para a pluralidade simultinea das afecgoes, ideias, afetos e agoes que se
explicam exclusivamente pela necessidade de suas naturezas. Liberada do po-
der da exterioridade da ordem comum da Natureza, da imagem (estoica) da
necessidade como destino, e da imagem do livre-arbitrio da vontade, portanto,
do contingente e do possivel, a liberdade humana é a aptidio ou a poténcia para
o milltiplo simultineo que seque da necessidade da natureza da mente e do corpo,
na duragio, e da poténcia do intelecto, na eternidade. (Chaui, 2016, p. 600)

A descoberta do plura simul como liberdade ¢ talvez o tltimo grande lance inter-
pretativo de A nervura do real, como parece confirmar o destaque dado pela prépria
autora as palavras que acabamos de citar e, sobretudo, pelo préprio subtitulo do se-
gundo volume: liberdade. Do multiplo da experiéncia vaga, inconstante e aparente-
mente aleatério, mas nem por isso menos importante para a conservagio da vida,

passando pelo multiplo da experiéncia racionalmente organizada pelas nogoes co-

12 Este tema, alids, jd estd presente desde os primeiros escritos de Espinosa, como se pode ver no Tratado da
emenda do intelecto, em que o filésofo menciona, de passagem, uma experiéncia determinada pelo intelecto
(par. 19) e a memoria corroborada pelo intelecto: “[...] quanto mais a coisa é inteligivel, tanto mais facilmente
é retida; e ao contrdrio, quanto menos, tanto mais facilmente nds a esquecemos. Por exemplo: se eu trouxer
aalguém uma porgao de palavras soltas, ele muito mais dificilmente as reterd do que se eu trouxesse as mesmas
palavras na forma de uma narracao” (Espinosa, 2015b, par. 81, p. 79).
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muns, até chegar ao maltiplo das afecgoes compreendidas (e produzidas) pela potén-
cia intelectual do homem livre, o caminho ¢ longo. Igualmente longo, e de certo
ponto de vista também andlogo a esse, foi o percurso fragmentado que fizemos aqui,
tentando acompanhar Marilena Chaui. Partimos da critica a um multiplo de imagens
preconceituosas unificadas sob um universal abstrato, o “espinosismo”; chegamos a
aptidao ao multiplo simultineo como marca na dura¢io de uma liberdade eterna.
Esta pequena sintese restrospectiva, porém, nio deve ser superestimada: nem de longe
esses dois temas dao conta das indmeras descobertas que constituem o monumento
filoséfico A nervura do real. Que nossa modesta contribui¢io a0 menos sirva, para os
novos espinosanos, como convite a leitura, e para a autora, como um agradecirnento,

cheio de afeto ativo, por um trabalho tio desafiante quanto formador.
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Um Hume inovador e decisivo, por Maria
Isabel Limongi!

Marilena Chaui
Universidade de Sdo Paulo (USP)

O texto de Marilena Chaui que se segue foi publicado pela primeira vez em um
dossié sobre o meu livro, Hume, a justi¢a e o pensamento politico moderno (Alameda,
2023), organizado por Luiz Damon dos Santos Moutinho para a revista Dois Pontos
(vol. 21, n. 1, 2024). Foi escrito originalmente como preficio a este mesmo livro. Por
reveses editoriais, terminou aparecendo parcialmente na orelha e na contracapa.
Surge agora na integra, mais uma vez, na revista Discurso, como noticia sobre o livro,
a0 lado de dois outros textos, um deles, de Homero Santiago, a partir de Marilena,
outro, de Luis César Oliva, sobre ela. E uma oportunidade para esclarecer o que o
meu livro, que trata de um autor que estd fora do espectro de interesses de Chaui,
tem a ver com ela.

Na introdugio, assinalo que Marilena é uma fonte de inspiracio, nao apenas pela
sua poténcia intelectual, mas por ter sido uma das mulheres, entre outras marcantes,
que me serviram de exemplo e incentivo durante os anos de minha formagao na
Universidade de Sao Paulo, na década de 1980. Mas convém acrescentar duas outras
razdes, estas ji de ordem tedrica.

Com sua leitura de Espinosa, Chaui me ensinou a ver uma filosofia como uma
agao singular, que se situa em seu préprio tempo. Como ela mostra magistralmente,
é rico em consequéncias o deslocamento conceitual que Espinosa propoe em relacio
a nogao de substincia ou de ideia, no que concerne ao mainstream do racionalismo
moderno, representado por Descartes. Na mesma dire¢o, interessou-me investigar
as mudangas conceituais decisivas que afastam Hume da corrente principal da “es-
cola jusnaturalista” representada por Locke, destacando assim a singularidade do seu
pensamento, diante do conjunto de referéncias e de linguagens que lhe servem como
ponto de partida.

Mas Chaui ensinou-me ainda (ela mesma a partir de Claude Lefort) a pensar a
politica na modernidade a partir do social, e a pensar este como um lugar de divisio

e de conflito. Julguei que era possivel mostrar que este modo de pensar estd no cerne

! Maria Isabel Limongi, Hume, a justica e o pensamento politico moderno. Sio Paulo: Alameda Editorial, 2023.
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do pensamento politico de Hume, autor que nio costuma figurar nas reflexoes da-
queles que, como ela mesma, se dedicam a ideia de Democracia, ou dos que, como
Newton Bignotto e Sérgio Cardoso, pensam a Republica. Por ser um liberal, Hume
supostamente reduziria o social a uma trama de interesses individuais coordenados.
As linhas que escreveu sobre meu livio mostram que Marilena generosamente
reconheceu o meu esforco.
Maria Isabel Limongi
Universidade Federal do Parand

Curitiba, 17 de junho de 2025
*k%

Estamos acostumados por uma longa tradigao da histéria da filosofia a considerar
Hume como a expressio mais alta do chamado “ceticismo inglés” e cujo mérito
maior teria sido o de ter despertado Kant do “sono dogmadtico”.

Maria Isabel Limongi nos traz um outro Hume, um desconhecido entre nés: nio
apenas o pensador do T7atado sobre a natureza humana e da Investigagio sobre os
principios da moral, nem simplesmente o grande historiador da instituigao do Estado
Inglés, mas a articulagio dos fios de suas obras numa tecelagem tnica, fazendo-nos
ver o filésofo que inaugura a compreensio do conceito de justica nao mais em ter-
mos morais e econdmicos, mas como processo histérico, institui¢io social e politica.

Clareza, rigor e elegincia da escrita, conhecimento profundo da obra de Hume
e de seus contemporineos, assim como de uma vasta bibliografia de fontes primdrias
e comentadores, Maria Isabel Limongi toma posi¢io tanto com relagio aos demais
filésofos anteriores e posteriores a Hume quanto com relagao aos comentadores de
sua obra, como é o caso, entre vdrios exemplos, o da minuciosa e elaborada discussio
sobre o que hd de ser uma teoria da justica em Hume considerando-se o que, em
nossos dias, tem sido desenvolvido a partir da obra de Rawls.

A luz da tradigo da filosofia politica vinculada 4 ideia de justica inaugurada por
Aristételes para a compreensio da génese e finalidade da politica, e dos comentérios
da obra humeana, podemos destacar cinco momentos deste livio como inaugurais
na interpretacio do pensamento de Hume: o primeiro, a maneira como as obras
humeanas surgem articuladas por fios que, referidos & multiplicidade das praticas
humanas, tecem uma tecelagem dnica na qual se delineia a figura de um novo e
decisivo conceito, o de sociedade civil; o segundo consiste no exame do significado
da decisao de Hume em nao seguir a tradigao e, portanto, nio mais tomar a justica
em termos econdmicos e morais, mas em termos politicos e como processo histé-
rico, concebendo, assim, uma histéria social e politica da lei; o terceiro nos faz com-

preender como e porque Hume recusa um dos pilares do pensamento liberal, isto
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é, o vinculo, posto por Locke, entre trabalho, pessoa e propriedade privada; o
quarto, a descoberta de Limongi da defini¢io humeana da pessoa como verbo e nio
como substantivo, tal como era posta por Hobbes, permitindo com isso esclarecer a
relagio de Hume com Hobbes e sua distincia perante ele (como transparece, por
exemplo, na andlise da diferenca entre a ideia hobbesiana da promessa e a ideia hu-
meana da simpatia); o quinto nos traz o significado da idéia de Hume de que a
Justi¢a cria a virtude, erguendo-se, portanto, contra a suposicio da tradi¢io jusnatu-
ralista de que a pessoa ou as faculdades morais seriam o fundamento da justica; em
outras palavras, de maneira inovadora, Limongi parte em busca do movimento pelo
qual Hume pensa a institui¢io da regra e da norma, evidenciando nao apenas Hume
mais préximo de Maquiavel do que de Grotius, Puffendorf e Locke, mas também o
(surpreendente) significado sicio-politico da teoria humeana sobre o juizo de gosto.

Podemos considerar como nucleo deste livro a compreensio de que, afastando-
se da ideia de estado de natureza como ponto inicial da politica, Hume cria avant
la lettre o conceito de sociedade civil (organismo autorregulado, sistema de praticas
e opinides com certa autonomia com relagio ao Estado e & ordem politica). Dessa
maneira, Hume introduz o processo social como processo histérico de instituicio
da ordem legal e politica, invertendo a tradi¢io. Em outras palavras, enquanto a
tradi¢io considera que o juridico determina o politico e o politico determina o so-
cial, Hume considera que o social determina o politico e o este determina o juridico.
Trés pontos sao de grande relevancia: a) em lugar de proceder como a tradigao, que
se ocupa com a origem e as formas do Estado, o ponto de partida é o social; b) a
relevincia de Maquiavel, isto é, em lugar da discussdo sobre o interesse, Maria Isabel
demonstra que Hume se volta para o desejo de liberdade; c) a interpretagio hu-
meana da histéria da Inglaterra e o episédio da Magna Carta, que ilustram de ma-
neira plena as teses sobre a génese sdcio-histérica da politica.

Como sio pensados o social e o histérico? Como passagem do irregular, do par-
ticular, das circunstincias instdveis e conflituosas ao regular, o geral e 0 comum, isto
é, como instituigdo da regra, da norma, do padrio. O processo histérico se realiza no
nivel psicoldgico, social, moral e politico, partindo de uma sociabilidade origindria
instdvel que serd estabilizada pela regra com seus efeitos politicos, juridicos, morais
e estéticos. Dé-se assim a passagem da irregularidade do interesse presente na posse
a regularidade da propriedade como regra do interesse, da irregularidade das deci-
soes a regularidade juridica das leis, da irregularidade da simpatia e das paixées a
regularidade dos valores morais, da irregularidade da fantasia e da imaginagao a regra
da beleza e a regularidade do juizo de gosto como efeito da delicadeza da imagina-
¢do. Esse movimento esclarece porque, afinal, a justica ¢ artificio, pois é regra e

norma instituida por um processo socio- histérico. Assim como esclarece porque
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Hume pode livrar-se do circulo tradicional a respeito da justica, pois se esta precisa
ser uma virtude antes de ser avaliada como tal, Hume estabelece a diferenca entre o
senso de justica (irregular) e a regra de justica. Como escreve Maria Isabel Limongi:
“O homem justo é aquele que respeita um sistema de justica em fungio do seu valor
social. Nao se trata de uma disposigio original, mas formada pelo redirecionamento
do interesse privado em interesse comum, por intermédio da convengao”.

Estamos, pois, diante de um livro nio apenas inovador, mas decisivo sobre o papel

inaugural da filosofia de Hume na formagio do pensamento politico moderno.
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RESUMO

O objetivo com estas linhas é o de articular
o pensamento do David Hume com a arte
contemporanea. A sugestio é que a proximi-
dade entre o ceticismo e a poesia torna mais
suave entender como objetos comuns se tor-
nam obras de arte, como caixas de sabiao em
p6 ou simples cadeiras sao feitas em opera-
¢oes visuais de conceitos. A arte contempo-
rinea seria dependente, no seu largo espec-
tro, da habilidade de perceber como um cé-
tico. O tempo, para Hume, nio é extempo-
rAneo a natureza humana, mas contempora-
neo. As obras de arte nio sio anacrdnicas en-
tre si, mas estio em relacio de horizontali-
dade, elas sio contemporineas entre si mes-
mas, porque se relacionam num mesmo
tempo, o da imagem.
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ABSTRACT

The aim of these lines is to articulate David
Hume’s thinking with contemporary art.
The suggestion is that the proximity
between skepticism and poetry makes it
easier to understand how common objects
become works of art, such as boxes of
washing powder or simple chairs are made
in visual operations of concepts.
Contemporary art would be dependent, in
its broad spectrum, on the ability to perceive
as a skeptic. For Hume, time is not extem-
poraneous with human nature, but
contemporary. The works of art are not
anachronistic, but are in a horizontal
relationship, they are taken as contemporary
with each other, because they are related at
the same time.
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1.

A arte contemporanea demanda, para ser aceita conscientemente, que a continui-
dade entre as imagens, os conceitos e os objetos, abstratos ou nio, seja devidamente
compreendida. Estes também parecem os pressupostos de compreensio da filosofia
contida no Tratado da Natureza Humana. A arte contemporinea seria dependente,
no seu largo espectro, da habilidade de perceber como um cético. Ela mesma, por sua
vez, sendo um ceticismo filoséfico que excede a fala e o texto, levando o conceito,
desfeito da maior parte das suas pretensoes, a eventos comuns, s6 que habilitado de
incomum capacidade interventiva. Antes do comego, propriamente dito, queremos
explicar algumas especificidades da argumentagio assumida.

A primeira indicagio a leitura é que forma e abstragio sao palavras que utilizamos
com sentido assemelhado, por exemplo, ao significado de maneira. Esta é evitada
para nio induzirmos vinculo com o maneirismo ou com o barroco, pela diferenca
de campo semintico. A forma serve como énfase no contorno da imagem e nio
como modo de sugerir a diferenca estrita entre forma e contetido. O mesmo vale
para o abstrato. Ele serve para complementar a forma no que diz respeito a nio
representar nenhum objeto reconhecido, no que pode ser oposto ao figurativo. As-
sim, se encontra o abstrato na cor, no uso nao figurativo da imagem, na imagética
da escrita, na passagem do objeto ordindrio para o dominio da arte e, consequente-
mente, na introducio do conceito na dimensio comum.

A partir disso, é patente que temos Hume no campo do ceticismo filoséfico em
acep¢io ampliada. Ele compartilha, com Montaigne e Bayle, a defesa da descrigio,
da relatividade das crengas e da equiparagio dos enunciados e das pretensoes de
verdade. Esse ceticismo é condigdo para interpretar a arte contemporanea, e a poesia
atua como sua mediagio material. A arte contemporinea dissolve-se num ceticismo
pictérico, onde a poesia aproxima o conceito da imagem. Isso se intensifica quando
os poetas, como Mallarmé e Apollinaire, passam a explorar a natureza pictdrica e
objetal das palavras. A percepgao pictdrica da experiéncia e o uso concreto da palavra

conferem coeréncia a operagao artistica de alterar o sentido dos objetos comuns.
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2.

O ceticismo foi inaugurado na escolha, e sucessivo abandono, de Pirro, a pintura,
posto ter tornado a tradigio que vincula pictorialista (Reinach, 1921)'. O pictoria-
lismo envolve a pintura, mas nio se esgota nela. O cético d4 duas “cambalhotas”
conceituais: escolhe uma prética (a pintura) e depois a troca pela dimensio compo-
sitiva. O pictorialismo de Pirro estd no pigmento, mas vai além dele. Assim, pode
suspender o juizo sem rejeitar as imagens, que para ele eram indiferentes, homélogas
na ataraxia. V& tudo como imagem e cor, sem confundi-las com o pigmento, que
apenas serve de indice para uma visio suspensa. E se divertia com os versos de Ho-
mero, que emulava com tal graca que Alexandre da Macedénia lhe deu 10 mil mo-
edas. Pirro unia seus gostos e praticava a pictorialidade da poesia.

Esta ligao de Pirro foi, direta ou indiretamente, assimilada pelos modernos, que
fizeram da passividade pictérica um meio nio sé de perceber as aparéncias, mas de
construir imagens. Se Pirro ensina a ver com imperturbabilidade, os céticos moder-
nos aprendem a habitar o perturbdvel e a acrescentar objetos ao plano pictérico.
Essa consciéncia do acréscimo surge da atividade descritiva e do afastamento do
dogma — nas paisagens de Montaigne, nos retratos de Bayle, na impureza de Hume.
A pictorialidade torna-se um operador: mesmo o discurso filosé6fico, na perturbacio,
¢ imagem. Pode-se habitar o incomodo, descrevé-lo, e mostrar sua composicio de
cor. A filosofia do cético moderno nasce da cor. Algo da suspensao do juizo se con-
serva — e ¢ a pictorialidade que permite descrever o movimento continuamente.
Ainda que Montaigne, Bayle e Hume nao se mostrem imperturbdveis como Pirro,
neles estio as mesmas delicadezas pictéricas.

Ea perspectiva pictdrica, nela, que permite ao bon David descrever as relagoes
filoséficas, como modos de fazer, sem a elas aderir ou rejeitar completamente. Na
verdade, cabe perceber, que semelhanca, identidade, espago e tempo, quantidade,
qualidade, contrariedade e causa e efeito nio esgotam as relagoes filoséficas, e se
percebidas, na comparagio com outras formas de relacionar imagens, poderio ter
os seus pressupostos contestados, e suas virtudes bem compreendidas. E a perspec-
tiva pictorica, nela, que permite perceber o limite da identidade, ou conceber o ob-
jeto idéntico a si mesmo, ela se justifica apenas em algumas circunstincias, mas a
identidade consiste numa forma de desatencio. Se a experiéncia ¢é levada a sério, a

relagdo de identidade tem o seu limite contestado, devendo ser compreendida como

! “38. Pirro de Elis era filho de Pleitarchos [...] era crenca de Apolloddros em suas crénicas, que ele comegou
por ser pintor. Antigonos de Karystos, também, no seu tratado sobre Pirro diz que ele, no comego, era des-
conhecido, pobre e pintor; conservou-se ainda dele em Elis, no Gymnase, um aparador de tocha de uma boa
constitui¢do” (p. 307). Ainda na mesma pdgina: “390. (Platdo, em sua juventude) nio desdenhava da arte da
pintura”.
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uma forma de perceber objetos desde um estudo distraido. Se o momento nos exige
levar a imagem 2 sua gravidade, o idéntico deverd ceder espago ao distinto. A ce-
gueira deverd se submeter 4 visdo. Se a experiéncia, mormente, induzira-nos ao juizo
geracional acerca do surgimento de novas imagens, a operacio de suspensio picté-
rica retorquiria pela prevaléncia do produtivo, de tal forma a mostrar a geragio ¢ a
identidade como espécies de inteligibilidade indulgente, mais uma vez, como exer-
cicios filoséficos dispersos (Hume, 2001, p. 36). O cético, nessa medida, ao contrdrio
do que se pensa, surge como pensador concentrado, ele atenta para a imagem e a
sua composi¢ao, esfera em que o movimento é produzido, também, pelo exercicio
construtivo de acrescentar formas a experiéncia, num certo sentido, de institui-las.

Por essa razao, explicitamos a afinidade entre o ceticismo e a poesia — especial-
mente a maturidade construtiva do ceticismo de Hume, associada & compreensio
do objeto poético. Essa afinidade, baseada na indeterminagdo das formas e na habi-
tagao da vida comum, possibilita a arte contemporanea. Embora as hipéSteses picté-
ricas da vanguarda russa e a poesia concreta sejam pertinentes, o foco aqui é concei-
tual: mostrar ceticismo e poesia como atividades da imagem, fundadas na conscién-
cia da natureza pictérica da experiéncia. Ela permite que o objeto comum seja en-
tendido como imagem. Ceticismo e poesia ndo tomam representagdes como dados,
mas ddo um passo atrds, revelando sua composi¢ao. Por isso a suspensio pictdrica é
essencial: evita confundir processo com experiéncia. A experiéncia permite o pro-
cesso, que é composto por seus elementos. O resultado ¢ a indiscernibilidade entre
objeto e pictorialidade — e a poesia manipula essa fusio. Assim, a aproximacio entre
poesia e ceticismo permite a alteragio poética de objetos comuns e a apreensio da
arte como poética.

Hume diz “[o]s poetas criaram o que chamamos de sistema poético das coisas; e,
embora nem eles mesmos nem seus leitores creiam nesse sistema, ele costuma ser con-
siderado um fundamento suficiente para qualquer ficgio” (Hume, 2001, p. 152). A
poesia, porque percebe a ordem das coisas, ¢ capaz de propor uma ordem poética, se
o interesse nio é o deslocamento com relagiao a um plano, mas com ele se mesclar,
“[...] e se algum desses incidentes for objeto de crenca, concedera forca e vividez a
todos os outros com que esteja relacionado” (Hume, 2001, p. 153). A poesia poderd
ser compreendida como a percepgao da ordem e acréscimo de objetos. Ela perde a sua
especificidade formal e se confunde com a manipula¢io comum do sentido artistico.

Nesse sentido é necessdrio investigar a natureza da poesia, enquanto prética de
acréscimo de objetos pictdricos, sob uma perspectiva humeana, atrelada aos modos
de percep¢io da experiéncia do ceticismo. Pode ser que filosofia dogmadtica e poesia
sejam atividades distintas, mas 0 mesmo nao parece acontecer com a poesia e o

ceticismo, que se mostram muito mais complementares. Dai a arte contemporinea
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aparecer como uma poesia cética. Uma poesia que nao defende o seu privilégio na
percepgao da forma.

Uma caracteristica do poema ¢é que ele nos diz muitas coisas, e apesar de poder
ser estruturado sob regras bastante rigidas — ou se admitirmos que o poema sempre
segue limitagoes, mesmo se nao declaradas ou explicitas —, ele raramente se restringe
as regras recomendadas para o dizer, e mais raramente ainda realiza todas aquelas
exigéncias de um filésofo da linguagem para um evento proposicional (Gibson,
2011). Assim, seria tentador aproximar o ceticismo da poesia pela perspectiva da
metdfora. Ora, se fosse assim, o objeto comum nunca se tornaria artistico. Se fosse
dessa forma, dirfamos que da antiguidade até hoje, com os devidos momentos de
suspensao, os céticos tomaram os discursos sobre a verdade como metdforas a serem
descartadas, de tal forma que os modernos, de tanto habitar essa prética, acabaram
por aprendé-la, o que faria do cético, nada mais, nada menos, um metaférico mais
cuidadoso. A mesma coisa para a poesia, ela, na verdade, nio nos diria nada, apesar
da nossa impressdo, mas, acostumada que estaria ao metaférico, seria capaz de nos
entreter na propor¢ao da natureza inofensiva atribuida as suas imagens. Dessa
forma, haveria uma menoridade cética, por ser incapaz de se enganar com as suas
proprias metédforas, e uma poética, pela capacidade de veicular a si mesma como o
regime do nem verdadeiro nem falso. E o contemporaneo nao poderia existir.

Todavia, parece-me que a questao ¢ justamente o inverso. O cético, como o po-
eta, por perceber o aspecto pictdrico da experiéncia, toma-a sempre em sua concre-
tude — para ele, ndo hd metéforas, mas imagens em cor, com distintas eficiéncias.
Ambos buscam o momento em que a imagem se quebra, nio por confianca, mas
por recusa de aderéncia. O cético é habituado & imagem. Quando a linguagem se
parte, resta a cor sobre o papel; quando a fala gagueja, revela-se ritmo, ponto tem-
poral; quando o corpo se contorce, torna-se pura forma e movimento. A poesia
contribui com o ceticismo: Mallarmé (em Um Lance de Dados) demonstra a homo-
logia entre imagem e escrita; Apollinaire, nos Caligramas, faz o mesmo de modo
mais leve; Joyce, em Finnegans Wake, leva a fragmentagio ao extremo. Malevich,
com seus quadrados branco sobre branco ou preto sobre branco, evidencia o prin-
cipio da redu¢io humeana: nio h4 invisivel nem vazio; todo dtomo material tem
cor — e nela se dissolve.

O cético, com o poeta, a partir da consciéncia acumulada e de seus usos produ-
tivos, acaba por dar lugar a essa criatura que diz o conceito em objetos ordindrios.
O artista contemporaneo nio sé sente a continuidade entre a escrita e a imagem,
entre essas e o abstrato, como percebe que a impureza do abstrato é a condigio para
que quadrados e circulos sejam encontrados antes de pensados. Assim, ele pode es-

barrar em um conceito como em um artefato qualquer.
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Como nos propée Gibson, ainda temos dificuldade para saber por que a sentenga
“Julieta é o sol” é verdadeira (Gibson, 2011). Mas podemos entender que nao é ape-
nas porque conhecemos as circunstincias de quando ela pode ser verdade; que seria
o caso, quando, ao tomarmo-la como metifora, atribuirfamos uma exigéncia indo-
lente acerca de sua referéncia e a perceberfamos como uma verdade de mentira. A
existéncia poética de tal sentenga se deve a tomada de sua presenca como concreta,
ou seja, um problema pictdrico novo é postulado quando a poesia d4 existéncia
material para Julieta-Sol. Ora, a metdfora existe onde nio h4 problema, quando algo
¢ imediatamente compreendido, quando sabemos que nio nos choverio canivetes,
ela é como um movimento perfeitamente anatdmico, um texto em prosa corrente,
uma representagao figurativa; a imagem, e todo resto, estd l4, mas vé-la nao importa.
Se compreender é ponto de partida, a imagem e sua composi¢ao se tornam excessi-
vamente relevantes para a situagdo, que, na verdade, exige de menos. Nesse sentido,
a concretude poética, por evidenciar a natureza pictdrica da linguagem, em homo-
logia que estd com a imagem, tem a compreensio como ponto de chegada, e a ver-
dade como partida. Pode-se conhecer cada palavra e cada metédfora de um poema, e
isso nio oferece tanto. O processo de compreensao comegard quando ele for tomado
como objeto pictdrico, e nio como conjunto de metdforas e palavras, quando se
puder ver a imagem nele, e ele como imagem. Um poema, independentemente da
sua qualidade, sempre tem sentido, apenas sentengas podem ser sem sentido, mas
nao imagens (Gibson, 2011). Nao hd muito mais do que isso em uma obra de arte
contemporanea. A operagio de concretude do poema é que torna indiferente se ele
estd escrito no papel, ocupando um lugar no espago ou se concerne 2 uma dinimica.

Uma contribui¢io evidente do ceticismo de Hume, para a compreensao da na-
tureza de um poema, concerne ao trabalho da imaginagdo. Basicamente, para en-
tendé-lo, ¢ preciso, sob percepgao pictdrica, seguir a trilha do imaginado, no que
concerne ao esfor¢o de redugio, procurar as alteracoes de linha, ponto, trago e qua-
dro, ou, no que se aplica aos elementos referidos, os deslocamentos das associagoes
de ideias: as semelhangas, as contiguidades, as sugestoes de causa e efeito, até mesmo,
o equilibrio da crenga causal sugerida. Por certo, o sentido de um poema nio pode
ser esgotado, e mesmo o acimulo cultural critico, a induzir formas de aprofunda-
mento do gosto, nao pode impedir novas diregoes, até mesmo mudangas bruscas na
interpretacio. A principal diferenca entre o poema e a experiéncia tour court é a
extensdo. O poema se encerra no momento em que o poeta diz, naquele em que se
percebe convicto de seu término, e por isso o poema é sempre entregue, mesmo
quando encontrado por acidente. O poema ¢ menor do que a experiéncia. A sua
expressio contemporinea, por sua vez, concerne a tornd-lo um pouco mais extenso,

seguindo a experiéncia por um percurso mais longo.
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Parece licito dizer que a simpatia corre por dentro do poema, como em qualquer
imagem. Num primeiro momento, como a experiéncia em seu todo, a aproximagio
a0 objeto poético se deve ao conforto de vé-lo como externo, inofensivo a identidade
pessoal. Essa relagao exterior cria um contrato ilusério: espera-se que o poema ofe-
rega o que a experiéncia real nao deu. Por isso, a principio, a poesia parece ser s6
metdfora ou falta de sentido. E nesse momento que qualquer leitor se torna cético,
mesmo sem saber: letras se tornam forma e cor; tragos ganham frequéncia; maits-
culas e minusculas indicam mais que posi¢ao gramatical. As paixdes desaparecem e
restam apenas as minhas. A poesia reproduz o ardil da simpatia: o outro se torna
nés mesmos; o distante se faz proximo. O gosto pela poesia aprofunda esse engano,
até que se torne inevitdvel. A arte contemporinea implanta esse ardil no acaso dos

eventos cotidianos e aprofunda a incerteza sobre quando seremos obrigados a sentir.

3.

A poesia ¢ relevante para a compreensao do ceticismo do Hume, por sua pictoriali-
dade, e por essa razdo este é util para a compreensao daquela. Uma pléiade de acasos
bem-vindos promove tal aproximag¢io de modo tao estrito que parece que a separa-
30 entre o ceticismo e a poesia ¢é fortuita. Se nos for permitida alguma parandia,
diremos que a separa¢io se deu pelos conflitos para os quais o ceticismo se permitiu
ser arrastado no mundo contemporaneo, pela necessidade, em tal contexto, de dei-
xar o pictérico na forma e dizer de modo sistemdtico e documental e, depois, pela
sua captura pelo discurso académico, na acepgiao comum, em sua resisténcia ao
enunciado poético, aliado ao processo de ter o poema como pega de louga, objeto
curioso, mas desprovido de capacidade de intervengao intelectual. A moralidade, a
politica e o conhecimento produzidos pelo poema, em movimento estranho ao es-
clarecimento escocés, sao, até mesmo pelos préprios poetas, desautorizados como
pensamento filoséfico.

Apesar das evidentes confluéncias, a trajetéria do ceticismo restou mais aproxi-
mada do estilo filoséfico do que do poético, muito embora os céticos ndo tenham
se furtado a desenvolver a pictorialidade de seus enunciados filoséficos. Claramente,
o poema ¢ uma alternativa ao esporte diafonico da filosofia, posto nio ser predica-
tivo, mas, sobretudo, aditivo em seus atos de fala, incorporador de pecas num plano
disponivel ao pictérico. Ao invés de dizer que A é B em C o poema dizA e B em C.
Aquilo que o poema diz aparece da soma dos seus elementos na circunstincia do
plano pictérico fracionado. Essa agdo é composta pelo poeta, mas dela ele nao tem
controle completo, de modo um pouco mais grave ao presente, na falta de dominio

intrinseco, em tudo o que dizemos. Parte da moralidade intrinseca ao poema se d4
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pela sua impossibilidade de estabelecer precedéncia sobre o enunciado. Tudo é com-
posi¢do, mas apenas o poeta abdica da pretensdo de dizer o sentido da soma, para se
concentrar no acimulo. Esses elementos estao claros nos escritos dos céticos.

Antes mesmo de qualquer virada poética, Montaigne se vale do ensaio para fazer
da enunciagio pictérica. Ele pode interromper os sentidos, uma vez que os Ensaios
sao imagens que se associam em C. Inegavelmente, os Ensaios sio, na perspectiva
que oferecemos, uma pega de prosa poética. Bayle emprega estratégia semelhante.
Se nos remetemos a cuidada diagramagio e escolhas tipogréficas do Diciondrio His-
tdrico e Critico, ele escreve, em aparéncia, por blocos compostos de letras — texto
principal, notas de rodapé, e outras. O resultado é uma pdgina complexa e harmo-
nica, em que o leitor escolhe a rota de leitura. Esse emaranhado visual costuma ser
simplificado nas edi¢oes recentes, mas é ele que confere a densidade ensaistica do
verbete. O sentido do texto surge também da rota de leitura, compondo-se visual-
mente. Na prética com imagens reconheciveis, Montaigne oferece paisagens exter-
nas e internas, cenas citadinas e formas de vida. Bayle, por sua vez, pinta retratos de
filésofos e conceitos. Se seus verbetes tém espectro mais simples, podem ser associ-
ados por semelhanc¢a ou provocagio, como Maquiavel-Spinoza ou Ateismo-Paulo.
A prosa poética no sentido tenso, como em Lautréamont, deriva dessa iniciativa
cética com a linguagem. Foi necessdrio esperar por Malevich e Mallarmé para per-
ceber a potencialidade pictérica do diciondrio de Bayle. S6 com a arte contempora-
nea se viu o ensaio como objeto comum dotado de capacidade conceitual. A obra
contemporanea nasce do ensaio cético, representando sua passagem a vida. Ela se
serve da habilidade conceitual do ensaio para ir além do texto. O ensaio vira coisa.

Hume ¢ talvez o mais completo nesse projeto, embora comedido. Pratica a prosa
ensaistica amplamente e inverte 0 modo como se investiga a imagem. Em vez de
tomd-la pronta, como metédfora ou escultura, acompanha sua formacio: das impres-
soes as ideias, da cor ao conceito. Ao focar imagens em formacio, revela dinimicas
simples e complexas a0 mesmo tempo. Essa abordagem esclarece desde os elementos
mais minimos — cor, ponto, trago — até crengas e institui¢des. Nao a toa, a imagem
contemporanea, mesmo na fotografia e no cinema, se sente a vontade com esse pen-
samento ‘cinemdtico’. Hume antecipa o construtivismo russo e o concretismo: narra
a experiéncia desde a pictorialidade minima, o minima sensibilia. O ponto e a cor
precedem a forma; a forma, o sentido. Nao controlamos o sentido porque nio do-
minamos suas partes. Dai a futilidade do predicativo diante da adi¢do. O cético
percebe essa precariedade na imagem e inibe sua autoridade, desde o ponto e a cor.

A partir desta convocagio pictdrica é que o cético se poe a investigar as condigdes

pelas quais ponto e cor sdo percebidos. Trata-se do necessdrio para aquisi¢io de
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elementos da experiéncia para a enunciagio poética. Os efeitos politicos sdo princi-
palmente percebidos pela viabiliza¢io de que tal tipo de pronunciamento seja pos-
sivel, na variabilidade social que implementa. Hume os vé da seguinte forma:

A delicadeza da paixio é acompanhada de um custo, o da vulnerabilidade. Hume
julga que hd uma relevante diferenca entre essa e a delicadeza do gosto, mas nos
parece existir complementaridade. A delicadeza da paixdo, ele a vé feita de conten-
tamentos vividos e dores pungentes, e, como os grandes prazeres sao mais raros do
que as sombras, poderia ela ser tida como para ser lamentada e remediada, muito
menos desejada que a frieza e o calmo temperamento (Hume, 2005a, p. 59). A rela-
¢ao entre as duas, parece-nos, ¢ de cura: a delicadeza do gosto, a aprecia¢io das obras
de arte, a sabedoria para selecionar as companbhias e as leituras, por fim, faria com
que o sensivel trocasse suas antigas frustragoes por esse novo mundo. O gosto culti-
vado curaria ao apresentar prioridades. Hume parece crer, em uma primeira apreci-
a¢do, numa delicadeza sem custos.

Podemos, contudo, 1é-lo de outra forma, de modo a termos mais coeréncia 2
enuncia¢io poética e suas virtudes politicas. Hume diz que a delicadeza do gosto faz
com que, diante de um poema ou de um quadro, o sujeito se permita ser tocado em
toda sua sensibilidade. Uma boa conversa, noutras, ¢ um imenso prazer. O gosto
seria aprofundado por esfor¢o, nisso dotaria o seu portador de incomum elegincia
de sentimentos, ausente na média da humanidade, tornando-o identificdvel pelo
apreco a tranquilidade e pela emanagio de agraddvel melancolia. Hume, afigura-
nos, no cré profundamente numa distingio entre as delicadezas. A primeira razio
¢ que a rudeza também desorganiza um homem de gosto, independentemente da
sua habilidade de se abrir e fechar a0 mundo (Hume, 2005a, p. 60). Por mais hdbil
que seja selecionando boas companhias, o descompasso por sofrimento, em virtude
de alguma grosseria, nao pode ser evitado. Confinar-se & companhia e conversacio
com poucas pessoas traz consigo uma forma de pretensdo que aumenta a exigéncia
sobre elas. Nada mais plausivel, além do mais, se as formas de delicadeza fossem
realmente tao distintas, que a pessoa de gosto se expusesse bastante para extrair mais
de uma maior gama de experiéncias, ao invés de se limitar ao aprofundamento em
algumas. Saber distinguir seria um estimulo a encontrar o sumo em vdrios lugares.
Ora, nao é equivalente ser cultivado e ser sensivel (De Duve, 1989, p. 34). O homem
de gosto precisa ser mais sensivel do que cultivado e nio necessariamente é preciso
que seja cultivado. A delicadeza do gosto deriva da delicadeza da paixao, ¢ uma
forma de lidar com ela, mas sem nunca extinguir suas questoes.

H4 sempre um custo no gosto. Porque o aprofundamento inaugura formas im-

previstas de vulnerabilidade. Trata-se, entdo, de experiéncia arriscada. Entdo, por
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que alguém enveredaria em uma vida de gosto? Se ela inaugura ainda mais dificul-
dades. Porque o aprofundamento do gosto na experiéncia permite que distingdes
sejam feitas, de modo a haver discernimento sobre o belo ¢ o bem, requisito, parcial
pelo menos, para ser capaz de produzi-los, nem que seja por incentivo. Isso nos dd
prazer. E esse prazer ndo é extinguido pela inauguragio de novos modos de descon-
trole e fragilidade. Afundar-nos na experiéncia dd prazer e dor. “O sentimento vir-
tuoso ou paixdo produz prazer, mas nio se nos chega por causa disso. Eu tenho
prazer em fazer o bem ao meu amigo, porque eu 0 amo; mas nio o amo pelo bem
deste prazer” (Hume, 2005b, p. 18).

As delicadezas existem por amor a experiéncia, por que nao teriam, também,
que ver com a dor? Aquela doce melancolia do gosto é a mesma dor da delicadeza
da paixao e é dela dependente. Dor e prazer niao possuem naturezas distintas, mas
intensidades e localidades variadas, além de poderem se misturar. Um sentimento
um pouco mais intenso pode se tornar um saudosismo doce, a preencher os dias,
repleto de boa presenca, ou mesmo em uma experiéncia dilaceradora. A sensagao de
dor, diante de algo que a torne mais intensa, pode ser tornada excruciante ou um
prazer sem precedentes. “O coragio aprova ser naturalmente movido e afetado”
(Hume, 2005b, p. 22). Isso quer dizer que a dor e o prazer se sucedem, e se mesclam,
por distintas intensidades, em suas respectivas sensagoes, sendo impossivel dizer qual
estd naturalmente ligada 4 moderagio, e qual ao excesso, concernindo, na verdade,
as regides da alma em que se estabelecem. Se basta uma sensagao sutil para nos re-
meter a algo jd sofrido, desencadeando dor sem precedentes, aumentar a intensidade
pode causar o nosso desejo de morrer, mas, por sua vez, a prépria superagio do
sentimento. O mesmo do outro lado, mais prazer nem sempre redunda em mais
prazer.

A verdade a ser extraida, além daquela concernente as sensagdes modificadas pela
intensidade e pelo remetimento a ideias em nossas almas, é que a ambivaléncia ¢ de-
finidora de nossas paixdes. Se Hume se desvia da ambivaléncia na caracterizagio das
paixdes no livro Il do Tratado e na sua Dissertacio sobre as Paixées, 0 mesmo nio se
verifica nos ensaios aos quais nos remetemos. A poesia desnuda caracteristica tao co-
mum. Isso porque a arte poética, como a experiéncia, ¢ quio mais madura na propor-
¢ao em que compreende a ambivaléncia. O mesmo nio pode ser dito sobre o teatro.
Ele apresenta seu sucesso no comparecimento da boa representagio. Até mesmo ao
romper os seus limites, dando ensejo a um acontecimento real, tornando explicito o
fato representacional, nio consegue abandonar a cena como um duplo da vida, nem
mesmo ao se interromper diante do dramattrgico, para dar lugar 4 performance. Nao
importa, a cena estabiliza a ambivaléncia, porque é uma cena. Por nio oferecer a fic¢io

como conforto, a poesia pode veicular a ambivaléncia em estado quase puro, fazendo-
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a, nesse aspecto pelo menos, uma das experiéncias mais préximas da politica. Mesmo
a poesia épica é mais sobre a lirica do que sobre acontecimentos. Sim, algo semelhante
transcorre com a musica e com a pintura abstrata, mas, num primeiro momento,
despertam paixdo sem ambivaléncia por nio terem referente (Hume, 2005d, p. 23).
Uma imitagao é sempre agradével, por essa razao, viciosamente, busca-se tragos repre-
sentacionais na vida politica, sobretudo na democritica, porque isso nos faz acreditar
que temos menos responsabilidade (Hume 2005d, p. 23). A poesia nio é assim, ela
mantém a ferida ambivalente aberta e explicita.

Dirfamos que entre a realidade, estratificada, e a ficgio, o ceticismo, em especial
o do Hume, estd mais préximo da receptividade ficcional, pois sabe que é ela que
ajuda a apreender os modos fisiondmicos da fabricagio de mundos — em oposigio a
proposi¢do abstrata —, mas, entre a ficgdo e a poesia, o ceticismo estd do lado da
poesia, em virtude de que pratica o acréscimo, nio propositivo, de objetos pictéricos
na experiéncia, embebidos na ambivaléncia. A poesia acaba por nio se distinguir da
operagao de mudanga de estatuto dos objetos comuns, justamente porque ao tratar
a linguagem pictoricamente, opera no 4mbito da composicio do sentido.

Apenas a pintura iguala a capacidade de utiliza¢do do pigmento, e do abstrato,
que possui a poesia, mesmo a superando, por vezes, sendo ainda mais leve no carre-
gamento do valor. A obra de arte contemporanea é possivel, por tal compreensio
do pigmento. O artista contemporaneo, como o cético, é um pintor, cujo resultado
do trabalho é um objeto pictérico, este, nada mais é, do que qualquer objeto perce-
bido com atencio.

Hume bem percebe que a ficgao abranda a paixao “[...] pelo infinito de um novo
sentimento, e nio meramente pelo enfraquecimento ou diminuigao da tristeza”
(Hume, 2005d, p. 25). Este novo sentimento é o #a/ como, espécie de metafora pré-
tica. A ficgao estabelece um como se que, em muitos momentos, torna-a inofensiva
enquanto forca politica. O risco da ficgao é o do encantamento manipulador. Ela
adocica os usos da imagem, podendo fazer, do homem de gosto, um mero observa-
dor preguigoso. A fantasia, de forma mais explicita em modalidades radicais, fabrica
mundos, contudo, pode, no mais das vezes, a semelhanga de certo cinema, controlar
o imagindrio, para que reste consolidado em modos idénticos e repetitivos, no que
o mundo ¢ convencido de uma sua versao simplificada. As suas novidades, as revi-
ravoltas e as omissoes, nada mais sao do que modos para produzir uma aten¢io
vidrada, incapaz de escapar a hipnose, & passagem das pdginas.

A fic¢do, se comparada A poesia, mostra-se como atividade oportunista com a
imagem, porque, ao criar um mundo, nio inicia voluntariamente a pluralidade, essa
acontece por antidoto, mas o desejo de que o leitor o habite, seduzido por facilidades

ou dificuldades. O citime é uma adequada alegoria da ficgao. Um pouco dele torna
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a imagem digna de aten¢do. Muito, dilacera-a pela violéncia. A ficgdo navega bem
na descri¢do de um mundo, em sua caracterizacdo como presente, ela é capaz de
configurar o préprio sentido da passagem do tempo, ao interferir em como vemos
nés mesmos, quando muito, para que evitemos certos futuros, mas quando a fic¢io
diz o futuro, torna-se fic¢ao sobre o futuro, donde o seu sucesso € o fracasso, mesmo
momentineo, da pluralidade dos mundos, na curiosidade da apresentacio de um
mundo futuro, que nao é. Alguma paixao torna a ficgao vital como arte do presente
e da narrativa do tempo, porém muita paixdo implode o género. A fic¢io implodida
é a prosa poética. Isso nao basta, porque o bom manejo desta concerne  criagao de
um objeto pictérico que carregue um valor, vivido em ambivaléncia: uma espécie
de quadro com sentido determinado. Apesar da dificuldade da tarefa este é o desejo,
neutro, do cético, principalmente na acep¢io que deriva do Hume.

A fic¢do, de forma semelhante a pintura figurativa, ameniza a paixio ao conter a
ambivaléncia, mesmo quando a desperta. Ela ¢ util aqueles sob efeito de anestesia e
traz brandura aos entusiasmados. Por essa razio nio permite a passagem ao ato que
permite um objeto pictérico embebido em valor. Na fic¢io os movimentos da ima-
ginacgao predominam sobre a paixao, sem espago para O €xXcesso, € por isso a dorea
afli¢do sdo abrandadas. A poesia fabrica a imagem cujo embebimento passional a
ultrapassa, de modo que extrapola o reconhecimento comum da dor e do prazer. O
objeto pictérico resta no mundo dentre as outras coisas, como um trauma. O poema
nao pode ser frivolo, como Hume nos lembra, ele consiste na crueldade de mostrar
morto, o filho preferido, a quem acaba de perdé-lo (Hume, 2005d, p. 28). O poeta
cético diz de juizo suspenso, o resultado é fazer com que a ambivaléncia ultrapasse
a diafonia, para que haja a precedéncia do objeto que nio pode ser esquecido. Assim
o cético produz efeitos de moralidade. O poema acaba por ser a natureza morta que
produz fome e asco a0 mesmo tempo.

O escavamento no objeto pictérico permite que um padrio do gosto seja bus-
cado. Ele parece existir, mas nem sempre ¢ visivel. Isso quer dizer que é custoso o
estabelecimento de condigoes para o identificar, talvez porque moralmente rele-
vante. Um mundo em que o gosto pode ser aprofundado. Em que o enunciado
poético pode se inscrever. E um mundo melhor, melhor do que outro em que ¢
mais dificil ou impossivel.

A possibilidade de se buscar um padrio do gosto se afigura mais importante do
que o padrio em si. O padrio é varidvel. As condigoes para se ir atrds dele parecem
mais estdveis e nisso repousa um componente moral. Para que se possa perseguir
um padriao do gosto é necessdrio que o gosto possa se aprofundar na experiéncia. A
possibilidade de que a ela se retorne para ter 0 mais a partir do passado. O aprofun-

damento, como soterramento positivo por areia movedica, é como um marcador de
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pdginas num livro lido, uma releitura; desejosa das partes sublinhadas por um estra-
nho. Mais ainda, poder fazé-lo.

N3o é demais notar o nimero de atributos de um mundo em que o devotamento
a0 gosto ¢ possivel. E preciso que os objetos pictéricos possam percorrer trajetrias
proprias sem terem a integridade dissolvida, é necessdrio que a dinimica de inter-
veng¢do neles também seja vidvel, a niveis respeitosos ou de auddcia explicita, de
modo que a eles seja permitida uma histéria de passagem de mao em mao, de inter-
ventor em interventor, de restaurador em restaurador, é preciso que um objeto possa
ser deixado em um lugar e depois buscado, isso quer dizer que ele precisa estar em
uma sociedade em que seja valorizado por ter sido deixado por alguém que o quererd
de volta, mas que nao se torne fetiche (Hume, 2005c¢, p. 43).

As delicadezas da paixao e do gosto também sao convocadas para permitir o apro-
fundamento na experiéncia. Este retorno nio seria possivel sem a amabilis insania
complementar das delicadezas. De que outra forma poderfamos compreender al-
guém que insistentemente retorna para reconhecer um objeto que jd conhece? A
doce loucura impede que a apreciagio redunde em mera frivolidade, ela é o marca-
dor de impermanéncia que mantém o gosto sempre atraido pelo que importa. A
atengio retorna sempre ao que ¢ problemdtico. Além disso, serve ao gosto como
economia dos afetos. Nao s6 o cético precisa conter a prépria instabilidade, como
resta esgotado para lidar com o que nio é importante.

A busca por um padrio do gosto nos é natural (Hume, 2005c, p. 43). Ela consiste
em ir atrds dos elementos compositivos da experiéncia. Uma ciéncia da natureza
humana é um tanto isso. Ademais, ¢ uma lida especial com a experiéncia, um gosto
por ela, de forma a lhe querer ver o mais denso, o melhor. O tempo dedicado as
obras de arte tem que ver com isso. Em tal disposi¢ao, a alma nao se torna décil ou
preguicosa. E capaz de manter certa ingenuidade ao se expor, conjugando-a com a
maturidade, inclusive, para saber nao poder abdicar do risco, e nem da descoberta,
¢ pelo que vale a pena dedicar a vida, tal amdlgama serve para anular o tédio e o
preconceito que poderiam advir de uma vida dedicada a repetir as mesmas coisas.
As comparagdes sio importantes como operagdes do gosto, nio seria equivoco com-
pard-las com as distingoes do entendimento, por elas é que se comega a ver que o
padrao gira em torno da variedade da composi¢ao. Por isso, para ser capaz de sentir
mais e melhor, o cético precisa se desfazer, o mais que puder, de suas preferéncias e
circunstincias. A dinimica nao ¢ tao ficil, porque sabe que nio pode fugir de si e
de seus acidentes, ele se poe, entdo, na posi¢io de entender o artificio, de identificar
os momentos em que pode distrai-lo. Um bom estimulo é saber que em nao sendo
possivel sair de si, voltard sempre aos mesmos sentimentos, porém eles estario mu-

dados. Até mesmo uma provincia conhecida guarda surpresas. Revela-se um belo
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ardil da experiéncia. Ela se faz repetitiva para selecionar os atentos e variada para

compensar os olhos dedicados, ansiosos por detalhes imprevistos.

Dessa forma, entdo, os principios do gosto como universais, e aproximada-
mente, sendo inteiramente, 0 mesmo em todos os homens; ainda alguns poucos
sdo qualificados para dar julgamento sobre qualquer obra de arte, ou estabelecer
os seus proprios sentimentos como padrio do gosto (Hume, 2005¢, p. 49).

Hume cré ser ficil, apesar de raro, identificar o cético, aquele capaz de determinar
a provincia variada do padrao do gosto, e diz que ele se destaca pela harmonia do
seu entendimento e por suas faculdades superiores, que o colocam acima da huma-
nidade. Se ele nota um detalhe e o indica, logo, os bem-dispostos sdo capazes de o
confirmar.

Aqui seria necessdria uma digressdio. Hume nunca disse que a pessoa de gosto ¢
o cético. Se nio disséssemos isso com clareza, correrfamos atrds de uma figura que
todos gostariam de ser. O homem de gosto tem aparéncia de Hume, porque o es-
cocés, como Montaigne, descreve-se com ironia e projeta um gosto de si mesmo —
mesmo que dificilmente fosse reconhecido como tal entre seus pares. Num audité-
rio de fil6sofos, cada um se julgaria o verdadeiro conhecedor da arte. Por isso, parece
justo que a pessoa de gosto seja aquela dedicada ao trabalho poético e pictural —
atenta 2 inseguranca dos que criam sem autoridade. O gosto estd com o génio que
se percebe cético, por abdicar de seu privilégio interpretativo. Assim, o gosto reside
no amor 2 variabilidade dos objetos pictdricos, em lhes perceber as singularidades.

Entéo, de que tipo ¢ a universalidade de que Hume nos fala? Se o cético varia,
seu gosto ndo pode ser fixo. A provincia do padrao de gosto transita e, embora possa
se relacionar com a histéria do gosto, nao se confunde com ela. Esta trata da posse
e normatividade; Hume, do aprofundamento do gosto e da percep¢io do comum
entre os que exercem a mesma atengao. A narrativa do gosto ¢ feita por céticos di-
ferentes, atentos as experiéncias que escolheram demorar-se. Por isso, os principios
do gosto possuem certa uniformidade. Nio ¢ preciso ver como um cético, mas se a
diferenga decorre de preconceito, técnica deficiente ou vontade de sofisticagio, tal-
vez se esteja sentindo errado. A imersao numa experiéncia, buscando seus detalhes
e criando uma linguagem que os comunique, s6 é superada por outra ainda mais
radical. Dai o didlogo quase atemporal entre criticos — nao quanto aos sentidos que
a obra assume em seu tempo, mas pelo reconhecimento do rigor compositivo. Ad-
miramos o que revela algo nunca antes percebido, de modo que a experiéncia em-
beba a fala — e, entdo, nio conseguimos mais deixar de notar sua singularidade,

mesmo que negativa.
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Por mais marginal a filosofia que possa ser o ceticismo, estd claro que o seu gosto
se entranha em dinimicas de compartilhamento civilizacional, como a poesia ¢ ou-
tras obras. Se se acompanha as obras de Montaigne ¢ Hume, por exemplo, nio se
objetard que o padrio pode ser buscado na comida ou no vinho; seria, de qualquer
forma, procurar como um cético, como se renunciasse a autoridade, ainda que de
modo inconsciente. Hume nos diz que escolhemos os nossos autores como escolhe-
mos 0s nossos amigos, por humor, disposi¢ao etc. O bon David é também o objeto
pictérico no qual nos aprofundamos por amizade. H4 um gosto por ele. Um gosto
pelo abstrato percebido como impuro. A possibilidade de nos fazer ver cor, mesmo

sem luz. Nada como ter uma experiéncia que nos dd a perceber melhor.

4.

A filosofia pictérica da experiéncia de Hume pode oferecer coeréncia conceitual a
dois movimentos centrais da arte contemporinea: a continuidade entre cor e escrita
(ou imagem e escrita) e a materialidade do abstrato. A clareza que Hume traz a
compreensdo desses fendmenos também transforma a consciéncia filoséfica de si.
Aproximd-lo dessas questoes que estruturam o contemporaneo, entendido como
forma histérica especifica, aperfeicoa seu corpo conceitual e revela uma nova dimen-
sao de sua originalidade. Ele langa luz sobre problemas alheios ao seu contexto, am-
pliando o alcance de sua filosofia. A maneira como compreende a matéria, no sen-
tido de materialidade, nas primeiras partes do Tratado da Natureza Humana, escla-
rece esses dois importantes problemas da arte contemporanea.

A continuidade entre a cor (imagem) e a escrita é melhor aceita depois que a
arte contemporinea o demonstrou de modo prético. Isso ¢ interessante, porque nos
d4 a perceber que os pilares do contemporineo sio instituidos por um tipo de ex-
perimentalismo, afeito a0 do Hume, que nao separa os locais da experiéncia e do
experimento, do descritivo e do especulativo. Assim é que a vitalidade da ciéncia da
natureza humana do Hume parece advir de sua continua cumplicidade com o ex-
perimentalismo dos artistas. Alguns desses experimentos sio dignos de nota:

No Um Lance de Dados do poeta Stéphane Mallarmé, diziamos, temos, ao
mesmo tempo, a imagem do movimento desempenhado pelos dados, atirados ao
azar, e o sentido do poema. As letras sdo os elementares fonéticos para a formacio
das palavras e seus significados e formas abstratas utilizadas como signos do contato
das quinas dos dados saltitantes sobre o papel. Além disso, o titulo do poema influ-
encia a interpretagio do experimento, pois ele nos dé certeza do que estd em questio
e que ndo hd uma ordem certa para acompanhar a trajetdria, posto que, como na
continuagio do titulo, o lance “nunca afastard o acaso”, que consiste, ¢ nio consiste,

num simples lance de dados.
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A materialidade do abstrato é experimentada nos ready made de Marcel Du-
champ e nas caixas de sabao em pé e nas latas de sopa de Andy Warhol. A materia-
lidade, que é uma forma de indicar a realidade do abstrato, mostra-se justamente no
modo como esses objetos, sem nenhuma alteragao, saem do campo dos objetos co-
muns e se tornam obras de arte. Arthur Danto, por exemplo, escreve uma grande
obra sobre o problema, analisando o sem nimero de implicagdes que essa transfi-
guragio, termo que escolhe para dar conceito ao fendmeno, acaba por desencadear
(Danto, 2005). A questdo aqui, todavia, é outra. Ela pode ser posta nos seguintes
termos: a transfiguragio do lugar comum é uma amostra da possivel transfiguracio
da matéria, tomada como impossivel. Engandvamos sobre a impossibilidade da
transfiguragio por alimentarmos concep¢io equivoca da matéria e da abstragao.

Aceitamos que o percurso da arte contemporanea foi intuitivo, nio epistemolo-
gicamente orientado, e que o percurso histérico torna o interlocutor humeano capaz
de reconhecer fendmenos familiares do ponto de vista tedrico. Ainda que tais ope-
ragoes cognitivas soem estranhas a quem nio conhece a arte contemporinea, o leitor
habituado a Hume as compreende com facilidade. Pode até se espantar com a con-
cep¢ao de arte, mas nao com o modo de conhecer. Os artistas, por sua vez, operam
complexos revolvimentos da matéria sem necessariamente conhecer a viabilidade
ontoldgica de seus experimentos. Mallarmé, Duchamp e Warhol, mesmo sem tratar
filosoficamente da matéria, tinham clara nogao dos limites de seu publico. Mesmo
sem dominio conceitual, souberam explorar o que a matéria, sem se romper, era
capaz de suportar.

O fato de colocarmos Mallarmé, Duchamp e Warhol um ao lado do outro,
indica que julgamos que a continuidade entre a imagem e a escrita e a materialidade
do abstrato sdo, nao simplesmente, eventos histéricos que se acumulam, mas que
concernem a mesma virada cognitiva, ainda que com intensidades diferentes. Assim,
porque existe continuidade entre a imagem e a escrita é que algo como a transfigu-
ragdo ¢ possivel. Se fosse impossivel que préticas pictéricas distintas pudessem se
comunicar, com muito mais razio, os objetos nao poderiam, por assim dizer, mudar
de natureza. A questdo que explicitamos ¢ que a pictorialidade da matéria viabiliza
toda essa plasticidade da imagem e dos objetos.

Um elo precisa ser apresentado. Queremos dizer que, no comego do livro I do
Tratado, Hume apresenta uma concepg¢io da matéria que explica todos esses fend-
menos aos quais nos referimos, especialmente com o debate que estabelece com o
verbete, do Pierre Bayle, sobre Zenio de Eléia. Mas ainda nos falta mostrar o vinculo
entre a matéria e o abstrato. Ora, a continuidade pictérica é que torna possivel a
continuidade entre imagem e escrita e a alteragio da condicio dos objetos. Eles po-

dem mudar de estatuto, justamente porque sio pictéricos. Se Hume deu a perceber
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que o abstrato é um dos efeitos da experiéncia, é porque, na verdade, o abstrato é,
por definicdo, impuro. Na histéria da arte é Malevich que faz com que o abstrato
habite entre nés, para poder, inclusive, dentre outras coisas, ser transfigurado.

H4 muita disputa filoséfica em torno do abstrato. Grosso modo, ela opde os que
afirmam sua imaterialidade aos que a negam. Descartes ¢ um expoente da primeira
posigao — assim como, de modo mais complexo, Hegel. Para eles, a sensibilidade ¢
precdria, e o conhecimento claro exige redugo da experiéncia pela davida. Dai, uma
consciéncia minima garantiria estabilidade, a partir da qual a verdade seria projetada
sobre a experiéncia. Essa projecio comega pelo abstrato da geometria: uma abstragao
nio derivada da experiéncia, mas intrinseca a consciéncia. Trata-se de uma versao
claramente imaterial. Segundo esse raciocinio, tradicional e refor¢ado por Descartes,
o abstrato geométrico existe no intelecto, na sua atemporalidade, por vezes comparti-
lhada com o intelecto divino. A representagdo material do objeto geométrico seria
apenas um esquema. Essa versio cartesiana do abstrato, embora soe exotérica, tornou-
se dominante — a ponto de parecer truismo que “o quadrado mora no intelecto.”

Hume, com relativa impopularidade, e Malevich, com importante repercussio,
procuram nos mostrar a contemporaneidade do abstrato. O contemporineo é o
tempo histdrico da pluralidade das formas e isso acarreta especificidades analiticas.
Dentre elas, estd a aboli¢io da anterioridade, de um dos termos, na maioria das
dualidades, como, por exemplo, a de Deus a0 mundo, a da finalidade 2 histéria, a
do prazer a dor etc. Entio, a anterioridade é substituida pela contemporaneidade, e
a que mais nos importa é a entre o abstrato e a matéria. E bastante conhecida a
afirmacio de Descartes sobre a especial precariedade do conhecimento da moral.
Diante dela, ele recomenda uma moral proviséria, se muito, derivada tdo somente
dos costumes. A despeito de suas convicgoes, uma série de fildsofos cartesianos,
como Hobbes e Spinoza, realizaram importantes investiga¢oes nos Ambitos da moral
e da politica e buscaram formas abstratas para valores. O erro comum de tal inicia-
tiva, com algumas excegdes, foi o de tomar a abstragio moral nos mesmos termos
em que Descartes tematizou a projegao abstrata sobre o mundo fisico, a saber, como
anterior 4 materialidade, ao tempo.

Como dissemos, a experiéncia é contemporanea a natureza humana. O 7ratado
da Natureza Humana equilibra-se entre a 16gica experimental e a percepgao moral
da experiéncia. Hume nio rejeita a fisica, nem afirma relativismo subjetivo. Ao in-
serir o experimental nos assuntos morais, ele transforma o sentido do experimento:
nio mais para o extemporaneo, como em Newton, mas para 0 contemporineo.
Hume busca a abstragio das dindmicas histéricas a partir da experiéncia presente.

Se a abstragio é contemporanea a experiéncia, ela também ¢é precdria, como tudo o
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que deriva do tempo. No 77atado, as verdades nao sio independentes da experién-
cia; até a geometria e a matemdtica sio pensadas a partir dela. Isso dissocia a verdade
da autoridade e fortalece uma descrigao plural e aditiva do mundo, sensivel as mi-
nucias. O Tratado afina-se com Montaigne e Bayle, e com qualquer forma discur-

siva que abdique do abstrato puro em favor da descri¢o.

5.

Pode ser que possamos buscar o contemporaneo até mesmo no sentido do 7ratado
enquanto obra. Porque é certo que, logicamente, a natureza humana sucede a natu-
reza, mas ¢ verdade, também, que a imagem do mundo sem nds, é-nos contempo-
rinea. Parece que a antecedéncia do mundo levada ao exagero é tio perniciosa
quando a construgio do mundo apenas dependente da nossa presenga. O fato de
que s6 temos a impressio do mundo conosco ¢ tao salutar e merece tanto reconhe-
cimento quanto o de que temos razio para crer que o mundo natural permanece o
mesmo sem nds e que talvez a nossa presenca mais atrapalhe que ajude. Isso é im-
portante para se entender o sentido geral do 7Tratado da Natureza Humana. O es-
for¢o de imaginar um mundo sem nds, dessa forma, esbarra nos limites da atividade
da imaginacio, uma vez que mundo e experiéncia sdo indissocidveis e dependentes
da nossa experiéncia do mundo.

O Tratado, maior e mais complexo ensaio de Hume, insere o método experi-
mental nos assuntos morais, equilibrando-se entre a légica experimental — que leva
a verdades naturais — e o fato de que a experiéncia nos é posta moralmente. Hume
nao rejeita a fisica nem reduz tudo a subjetividade. A obra afirma a contemporanei-
dade entre natureza humana e experiéncia. Individualmente, somos recebidos por
essa contemporaneidade que nos precede; coletivamente, mesmo nas relagoes entre
ideias, ela se mantém. As verdades decorrem dessa simultaneidade, mesmo as que
aspiram a atemporalidade. Ao introduzir o experimental no campo moral, Hume
transforma o sentido do experimento: onde Newton busca o extemporaneo, ele
busca o contemporaneo. Ele se posiciona desde o presente para alcangar o abstrato
das dindmicas histdricas. Se o abstrato é contemporineo a experiéncia, entio é pre-
cdrio, como toda atividade mental que pressupoe precedéncia. Identidade, nao con-
tradi¢io, geometria e matemdtica sao verdadeiras — mas desde a contemporaneidade,
onde nio hd objetos idénticos. O contemporineo abarca a especulagio extempora-
nea, mas reconhece os limites da precariedade do mundo.

No Tratado, Hume propée versoes contemporaneas do abstrato e da forma. As
versoes extemporaneas pressupoem a universalidade de certas verdades e a indepen-
déncia da geometria e da matemdtica em relacio a experiéncia. Esse entendimento

estreita o vinculo entre verdade e autoridade e descredita o contemporineo como
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dependente da experiéncia. Estar certo, nesse contexto, significa buscar a légica que
condiciona a experiéncia e manter-se na cataloga¢io do mundo. Assumir o contem-
porineo implica usar a descri¢io sem finalidade, explorando suas poténcias pictdri-
cas. O contemporaneo se firma pela falta de pretensao descritiva e pelo acimulo de
pontos de vista, de onde viria a nitidez. Atividades que pressupdem verdades ante-
riores a experiéncia tratam o abstrato como puro. O T7atado, ao contrdrio, afirma a
impureza do abstrato, o que o aproxima dos modos discursivos de Montaigne e
Bayle — que também preferiram a descri¢ao a abstracio.

Os sentidos do contemporineo acabam por convergir a esse contido na afirma-
¢ao de que o Tratado do Hume é contemporineo. Se féssemos unir as pontas, diri-
amos que os objetos comuns podem se tornar obras de arte, dado que a natureza da
abstracdo é precdria, noutras palavras, pictoricamente estruturada. E a abstragao é
precdria, porque a experiéncia e a natureza humana sao contemporaneas. A poesia ¢
dependente de tal dindmica, assumindo a sua contemporaneidade ou rejeitando-a.

Historicamente, o esfor¢o de Hume em mostrar a impureza da abstragio con-
verge com os de Montaigne e Bayle, integrando a necessiria desvinculagio entre
verdade e autoridade politica ou religiosa. Montaigne e Bayle, porém, nio espera-
vam a redescoberta do abstrato como intrinseco a experiéncia, embora o tenham
mobilizado por meio da descri¢io, como fez Hume. Trata-se do abstrato impuro —
o abstrato mesmo, chamado impuro apenas por oposicio ao que antes se dizia puro.
Sendo impuro, o abstrato ¢ contemporineo e opera em composi¢io com a precari-
edade temporal, despojando-se da autoridade fundada na pureza. A descri¢io é o
modo de praticar esse abstrato: quando apurada, revela agruras sensiveis e internas,
diferengas de percep¢io, costumes, sentimentos como medo e morte. O ato descri-
tivo ndo decorre de uma tnica perspectiva, mas do acimulo entre elas. O ensaista
deve se colocar no lugar do outro — e dos seus préprios “outros” passados — sobre-
pondo camadas de crenga. A descrigio nasce da confluéncia entre a admissao da
precariedade e a invencio de recursos estilisticos e epistemoldgicos capazes de captar
a pluralidade.

O mesmo rigor concerne a descrigao dos sistemas de pensamento. A empresa é
incompativel com a defesa de um sistema. Um sistema que vé sistemas, nao vé sis-
temas. E preciso buscar o acimulo de versées e o imiscuimento pictérico na imagem
do pensamento, como formas que concorrem na afirmagio do abstrato. A impureza
da abstracio é notada em tais iniciativas. Ela estd nos esforcos de se encontrar dina-
micas gerais sob a desconfianga da transitoriedade. A descrigio se acura na forma

explicativa da regularidade observada, sob impressio da fragilidade da mesma. Eo
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explicito esforgo de oferecer enlace entre as crengas e as regularidades que se obser-
vam. Em outras palavras, a realizagio da provincia imaginativa e descritiva do abs-
trato concernente a0 conceito.

A arte contemporinea muito se afina ao sentido do 77atado. Ela se esquiva do
modo habitual de compreender a histéria da arte. Ao invés de pensar as iniciativas
artisticas como movimentos que se superam, acaba por resolver a questao da ante-
cedéncia temporal de uma outra maneira. Ela faz com que as camadas histéricas
sejam contemporineas, mesmo as técnicas ou os desafios & representacio, porven-
tura, tomados como ultrapassados, como a pintura de perspectiva, assumem vivaci-
dade se invocados para pensar o mundo. Nem mesmo o contemporineo possui au-
toridade completa para dizer o contemporaneo, ou o suposto sentido contempora-
neo da histéria. Hume enfrenta questao muito parecida duas vezes. A primeira no
Tratado, com a questdo da antecedéncia ou decorréncia da natureza humana a ex-
periéncia. A outra concerne a sua compreensio propriamente dita de histéria. A
resposta a que chegamos ¢ que Hume pensa que natureza humana e experiéncia sao
contemporineas. Em suma, a experiéncia da natureza e a natureza humana nio estao
em relagdo de antecedéncia temporal, mas coetdnea. Isso faz com que os eventos
histéricos ndo estejam em relagio progressiva, como se costuma observar em filoso-
fias da histdria, mas, no mdximo, de diferentes condigoes materiais. Os tempos, por
assim dizer, diferenciam-se mais pelo modo como permitem, ou nio, o aprofunda-
mento do gosto, do que propriamente no que concerne ao progresso técnico. A
histéria é o acimulo, estruturado, das crengas, com suas respectivas regularidades
dependentes.

O método experimental em assuntos morais serve para mostrar a contempora-
neidade da moral a0 mundo, e a arte contemporinea tem, no que concerne ao arte-
fato, a mesma utilidade. As duas sao aplicadas a mostrar que a novidade moral e o
acontecimento artistico inauguram a natureza. A histéria da arte compartilha o fato
de que a imaginacio presente é precedida pelas obras do passado, de modo que a
escultura precede a pintura que precede a perspectiva, que precede a abstragao. A
virada promovida pela arte contemporinea, num esfor¢o de coeréncia assemelhado
a légica do Tratado, concerne a compreender as iniciativas como contemporineas
entre si. As particularidades temporais, por exemplo, como as inovagoes formais,
dariam a impressao de sucessao histérica, quando, na verdade, a dinimica derivaria
da linguagem do antes e depois, tao somente, enquanto estariamos, sempre, diante
de adi¢des histéricas equivalentes em matéria, contemporaneas entre si, muito em-

bora possam ser distintas pela relevincia que recebem.
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Da mesma forma como o 7ratado nos daria a perceber a relagio entre a natureza
humana e a experiéncia como uma textura aberta, dentro da qual poderiamos com-
preender as especificidades das formas de pensar e viver, ficaria mais claro, em ter-
mos contemporineos, como houve o convencimento da extemporaneidade de pen-
samentos e valores. A partir do desejo pelo extemporineo, por exemplo, como o de
transformagio do mundo, dai a légica da inevitabilidade de todos os conflitos a
suportar em fungio de tal ou qual processo.

H4 momentos em que a arte contemporinea induz a que se viva a sua contempo-
raneidade agressivamente. Isso pode ser percebido em uma série de atentados as obras
de arte’. A polémica consiste em ou ver tais destruigoes como intervengdes ou como
iconoclastias. Os feitos consistem basicamente em desafiar a incolumidade da obra de
arte para demonstrar em ato o aspecto cumulativo dela. A falta de contemporaneidade
s6 sobreviveria se protegida em ambiente que preservasse a sua ficgao de incompossi-
bilidade. O moderno seria apenas um contemporineo no museu hd mais tempo. A
construgdo dessa narrativa, como dissemos, é dependente da abstragio na pintura e
dos objetos comuns transfigurados. Em suma, a contemporaneidade entre a arte e a
histéria significa que qualquer matéria ou técnica ou mesmo um tipo de a¢io ou ha-
bitagio de ambiente, a fugacidade de certas experiéncias e a conjugacio entre todos
esses elementos e o evitamento do registro, que tudo isso pode ser arte ou obra de arte.
A arte contemporanea, tal como o Tratado, na forma de livro, encontra o conceito
para ser qualquer coisa, qualquer coisa pode ser conceito.

A arte contemporinea e o Tratado realizam efeitos parecidos. Nao s6 qualquer
coisa pode ser arte, quanto todas as obras de arte se tornam contemporianeas. Em
outras palavras, a extemporaneidade nio as define como arte. O Tratado faz o
mesmo para o conceito, mesmo aqueles que se justificam por estarem antes do
tempo, Hume os mostra como modos de generalizagao de aspectos da experiéncia,
tendo a consisténcia derivada do quiao mais razodvel ¢ a verificagao do que se afirma.
Nele, o mais extemporaneo dos conceitos seria um modo derivado, com mais ou
menos cumplicidade, do contemporaneo. Além disso, Hume evidencia certa trilha
de imoralidade ousada no distanciamento a experiéncia e a vida comum, mesmo
nas suas formas mais andmalas. Assim, tanto Hume, com o 77atado, quanto a arte
contemporanea, procuram mostrar o extemporaneo como uma particularidade do

contemporaneo.

2 Uma série de exemplos podem ser citados, mas um bastante interessante pode ser encontrado no Erased de
Kooning Drawing, de 1953, em que Robert Rauschenberg apresenta uma folha branca de papel emoldurada
onde antes havia um desenho do Willem de Kooning.
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Nao sem interesse, pléiade de artistas contemporaneos das mais variadas tendén-
cias pesquisam a percepgio. Melhor dizendo, a incapacidade que sentem de trivia-
lizar a continuidade entre o interior e o exterior. O cuidado que precisam dedicar a
indiscernibilidade entre o abstrato, até suas dimensoes conceituais, e a experiéncia.
Se os filésofos ainda nio se preocupam com o contemporineo, entretidos com as
dores do distanciamento entre as ideias e as impressoes, tal como parte dos repreen-
didos por Hume, artistas muito diferentes parecem contar com bussolas intuitivas.
A vida comum pode até ndo gostar tanto da arte contemporinea, preterindo-a por
certo ilusionismo moderno, mas esta é apaixonada por aquela. Isso nos leva, por
exemplo, a Maya Deren, em forma bastante humeana de apresentar os impasses da

percepgao:

O conceito de subjetividade, ao qual a pesquisa estética tao frequentemente se
refere hoje, ndo se origina em referéncia a arte, mas, precisamente, a ciéncia. Ao
aceitarmos analisar as causas e os efeitos da natureza, com base na observacio,
tornamo-nos conscientes do efeito distorcido da subjetividade. Inicialmente nos
aplicamos a desenvolver instrumentos destinados a “corrigir” a nossa visio e
compensar as limitagoes subjetivas da percepgio. [...] Mas mesmo isso nio é
suficiente. E tornamo-nos, eventualmente, conscientes da nossa posicio subje-
tiva. [...] O realista descreve sua experiéncia da realidade. Ele nega o valor do
original, da realidade artificial criada pelos rigores e disciplinas do instrumento
artistico. Mas ele também nio estd disposto a se submeter aos rigores e discipli-
nas do instrumento cientifico objetivamente analisando a realidade. Entao,
move-se dentre as ilusdes de dtica do que realmente ¢, e pelos sonhos soturnos
do que, artisticamente, pode ser (Deren, 2005, p. 45).

Na mesma dirego se poderia citar um dos trabalhos mais conhecidos do precur-
sor da arte conceitual Joseph Kosuth. Em 1965, ele faz Uma e Trés Cadeiras. A obra
¢é composta de uma cadeira a frente, atrds, & parede, uma fotografia da mesma ca-
deira e ao lado o verbete com a defini¢do de cadeira. A obra prevé tanto a impressio
quanto a impressao de certa ideia, no modo como o diciondrio a trata, e a ideia que
dai decorre (Kosuth 2006, p. 233-34). O Tratado remove a contraposicio entre for-
malismo e cor e conceito e ideia. No fim, ele consegue explicar a arte conceitual e a
sua posi¢io contemporinea de maneira bem mais agucada do que a vontade ana-
cronica de vincular a obra de arte aos juizos analiticos (Kosuth 2006, p. 219-20). O
proprio Art as idea as idea em que as defini¢oes remetem o fundamento da obra de
arte para o campo etéreo do sentido é dependente de forma e cor para fazer o con-
ceito. A analiticidade da obra de arte contemporinea fica muito mais confortdvel se
atentamos que mesmo as relagdes entre ideias sao dependentes de se sentir para pen-
sar nelas, isso a partir das relagoes de fato que simulam algo. A concretude do abs-

trato é notada em todos esses experimentos. Nao ¢ para se sentir a estética como um
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empecilho, apenas se capturada pela determinagao do belo, uma vez que o gosto
nada mais é do que uma atividade de aprofundamento, seja 14 a direcio.

Até 0 momento, nesta se¢io, dedicamo-nos a argumentar pela estreita afinidade
entre o sentido do 77atado no Hume e o do contemporineo na arte contemporanea,
justamente pelo modo nao trivial com que pressupoem a relagio de contempora-
neidade entre dois fend6menos. A contemporaneidade é tomada para além da simples
identifica¢do com o tempo presente, de modo que nao é s6 o atual o contempora-
neo. A questao ¢ relacional e se manifesta tdo somente entre certos termos contem-
poréneos entre si. O contemporineo se dd na insistente horizontalidade, no caso,
do vinculo entre a natureza humana e a experiéncia, donde a extensibilidade, evi-
dente, da moralidade 4s mais variadas sensibilidades, e entre as obras de arte e a
pictorialidade da matéria. Se a autoridade da precedéncia é dissolvida, torna-se mais
simples perceber a continuidade entre as formas de vida e mesmo com os estratos
inanimados relevantes aos modos de sentir.

Na arte contemporanea é a contemporaneidade entre as obras e os objetos que
libera a imaginagio a poder transitar horizontalmente entre os artificios. E nesse
sentido que indicamos certo modo intuitivo com que diversos artistas contempora-
neos sio humeanos no enfrentamento, com seus trabalhos, aos modos de ver e viver
que pressupdem a verticalidade, a extemporaneidade, quando o que sentem é que,
na verdade, tais relagoes se tornam eretas por vicio. Ainda mais longe, a arte con-
temporanea dd a perceber a experiéncia de modo passivel de ser encontrado em
poucos livros de filosofia que nao o Tratado. A consisténcia da arte contemporanea
¢ dependente de tal narrativa.

Hume e a arte contemporanea sio contemporineos entre si. Isso quer dizer que
a filosofia contida no 77atado esclarece e é esclarecida pela arte contemporinea. A
andlise das ideias de espaco e tempo, presente no item 1.2, nos ajuda-nos a explicar
essa continuidade. No 77atado, Hume emprega a palavra imagem em sentido bas-
tante literal. Na distingao entre impressoes e ideias, ao invés de as dizer intrinseca-
mente diferentes, com identidades préprias, aponta para a intensidade maior da
primeira com relacio a segunda. Ao distinguir as impressoes das ideias nos fala nao
da diferenga de identidade entre as duas, mas da de intensidade. A impressdo é uma
imagem mais intensa do que a ideia. O que, inclusive, poderia nos levar a crer em
um ponto de indiscernibilidade entre as duas, em que uma impressao nao pode ser
distinguida de uma ideia. A excessiva importincia dada ao chamado principio da
cdpia deriva de nio se imaginar uma regiao de complementaridade entre o original,
a falseabilidade e a copia. A arte contemporinea também se dedica a ser uma medi-
tagio sobre a imagem, tanto no sentido com que a toma o senso comum, como

imagem fotografica, cinematografica etc., quanto no esforco, bastante humeano, de
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se afastar do que Duchamp chamava de retinismo. No 77atado e na arte contempo-
rinea a imagem ¢ um bloco perceptivo e nao concerne apenas a visio, da mesma
forma como o gosto, que ndo tem que ver tao somente com o paladar.

O Tratado converge a arte contemporanea ao dotar o fendmeno da imagem com
vocabuldrio material a partir do qual o dentro e o fora da consciéncia ou nio sao
bem demarcados ou estio em clara relacio de continuidade. A analogia tipogréfica
da impressdo vai nessa dire¢io. H4 nela o aspecto inegocidvel do #ipo sobre o papel.
Ainda quando sem tinta e marcado tdo somente como relevo, ele permanece. Isso,
se pensamos de modo concentrado, mas a impressio também ¢ difusa, e, nesta mo-
dalidade, tdo perene quanto. Se tenho a impressio de ser observado, hd tanta im-
pressdo de tal ocorréncia precdria quanto se tivesse certeza. A positiva polissemia em
questio aponta, por outro lado, 2 irreversibilidade da impressio. Uma vez que certa
experiéncia se imprime em nés, como marca que ¢, nio hd como voltar arrés. E
dificil, inclusive, sermos capazes de distinguir o que em nds nio é impressao.

A menor intensidade da ideia ¢ relativa. Ela é menos intensa do que uma impres-
sd0. Ainda pode ser, contudo, bastante forte. Se disséssemos que a mais forte das ideias
¢ mais ténue do que a menos vigorosa das impressoes induzirfamos a entendimento
enviesado. A intensidade da impressdo é de tipo imediato, portadora de especial niti-
dez, impossivel de ser manipulada. E o abrandamento de tal urgéncia que confere o
esmaecimento da ideia, que a torna passivel de ser associada etc. Parece-nos crivel
imaginar uma ideia que brilhe tanto quanto a impressdo, mas nunca com o mesmo
grau de nitidez e nunca a mesma irascibilidade. Um outro nome para o aspecto dis-
ponivel da ideia, donde o indisponivel da impressao, é plasticidade. As repeticoes for-
necem brilho atrapalhador da caracteristica pldstica da qual falamos, mas nio a extin-
gue. O hdbito de ter certos fendmenos sempre juntos constrange a habilidade associ-
ativa mais explicita. Um pouco de disposi¢ao devolve a viabilidade da agio um tanto
mais arbitrdria sobre a matéria, ainda que quente demais. Uma ideia pode aparentar,
mas nunca é quente demais para que a imaginagao opere nela. A impressio, por sua
vez, é tao grave que mesmo a sua simplicidade detém algo de especulativo. Porque
sentimos tanto e tantas coisas a0 mesmo tempo que ¢ sempre com a sua complexidade
que lidamos. No fim, imaginamos o pressuposto légico da ideia simples sobre a qual
agimos. Sabemos que ele esteve 14, porém nio nos foi dado senti-lo sozinho a ponto
de termos a consciéncia dele. Ou dela: a impressdo simples.

O mecanismo da associa¢io de ideias remete primeiro a colagem e depois & mon-
tagem. O equivoco de tais analogias, se compreendidas de forma estrita, é o de re-
petir a oposigao entre formalismo e conceito. Nao estd de um lado a cor e de outro
a forma. A forma ¢ feita de cor. Uma ideia que figura um objeto da experiéncia é

ela mesma formada de ilimitados granulos dos quais também se teve impressdo. E
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preciso que a imaginagio seja tomada como operadora de partes ainda abstratas das
impressoes feitas ideias. Se bem compreendidas, entdo colagem e montagem se tor-
nam as mais contemporaneas das atividades modernas, por assim dizer, adequadas
para se fazer compreender a associagdo de ideias como forga explicativa da imagina-
¢30, mesmo em Ambito contemporaneo. O uso de pedagos nio artisticos na tela por
Braque e Picasso sdo étimas praticas para se perceber a transi¢cao da dualidade entre
o artistico e 0 ndo artistico para a total continuidade entre os imbitos. Um processo
parecido foi levado a cabo pelas vanguardas surrealistas, principalmente no que diz
respeito as ideias associadas de modo contraintuitivo. Se Hume gostava de se ocupar
com a naturalidade com que a imaginagdo seguia a repeti¢do dos acontecimentos,
a0 mostrar a operagio de modo mais explicitamente pictdrico do que Locke, por
exemplo, passa a dar sentido & conjungao entre o que nao é constante, base do ab-
surdo e da transgressao artistica.

Entdo chegamos a 1.2 do Tratado. A percepgao da natureza imagética das
ideias e das impressoes nos coloca diante de um Hume pictorialista que é capaz de
abarcar, com sua filosofia, a disseminagao da arte na vida cotidiana. A descricao do
principio de associagio de ideias, se para mais ndo fosse, ainda tradicional, é quase
a consciéncia completa da colagem a tornar explicitas as formas e as cores que colo-
cam juntas figuras e abstragoes. E justamente a cor que atravessa a imagem e suas
associagoes. Hd que se dizer que a arte, no mundo contemporineo, afastou-se, ben-
fazejamente, da interpretacio do significado metafisico da cor, donde se tornou
ainda mais préxima do Hume, aparentemente pouco adequado para explicar a arte
moderna, e suas formas verdadeiras. A cor, na imagem, para Hume, porque con-
fundida com a prépria experiéncia, ¢ completamente habitual, ela deixa de ser to-
mada como um componente excepcional. A secura da cor, que a permite ser vista e
levada para qualquer lugar, estd no coragio do contemporineo.

Pode soar estranho que a cor aparega na se¢io do 77atado dedicada ao espago e
a0 tempo. Mas um livro sobre a experiéncia é, em dltima instincia, sobre espaco e
tempo — ainda que indiretamente. A cor é tao central para Hume que se torna um
componente desses dois dominios. Os interlocutores da se¢io incluem Pierre Bayle
(especialmente os verbetes sobre Leucipo e Zendo) e Berkeley (Ensaio para uma
Nova Teoria da Visio). O objetivo de Hume é mostrar que o tempo é contempori-
neo a experiéncia — nao a precede —, embora parte de sua pictorialidade seja abstrata.
Se 0 modelo associativo do T7ratado remete a colagem e esta ao pictérico, ¢ interes-
sante notar que, ao contrdrio de recortes que apenas se justapdem, as cores podem
se fundir. A explicacio estd na pictorialidade do tempo, que permite nio s6 conser-
var pigmentos, mas também compd-los. A associagio de ideias nio se dd apenas

entre figuras discretas, mas por vezes por mistura real. Nio ¢ necessdrio exagerar o
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risco do borrao, mas ele nio pode ser ignorado. A pictorialidade ora se comporta
como tinta que nao se mistura, ora como dleo espesso, explordvel até em relevo.

Qual parece ser a questdo da segdo 1.2? A imagem, que 14 se apresenta, é o ins-
trumento da critica aos principios racionais da filosofia. As imagens se impoem
como dado ultimo da experiéncia sensivel. Elas sio analisadas por comparacio e
oposi¢ao, relagdes de espago e tempo, de causa e efeito. Essas relagoes nio sio fun-
dadas na razio pura, mas na experiéncia. E por esse deslocamento da razio 4 expe-
riéncia que Hume estabelece seu sistema. O vinculo entre imagem e experiéncia poe
em xeque a autoridade das ideias abstratas que nio derivam da impressao. Hume
subverte a hierarquia racionalista: a imagem sensivel ganha prioridade sobre o con-
ceito. O tempo e o espaco nio sio independentes ou aprioristicos, mas sentidos.
Nao hd forma a priori, mas a posteriori, derivada da sensagao. Assim, Hume funda
uma filosofia sem pressupostos transcendentes, em que a razio ¢ serva da imagina-
¢do0. A imagem ¢ o limite da razao.

Como dissemos, a experiéncia é contemporinea as impressoes, porém também
somos capazes de imaginar a experiéncia solitdria, sem ninguém para a perceber.
Apesar da pritica ter muito de quimérica, pdde nos dar operadores, com alguma
inconsisténcia interna, de inegdvel utilidade, tais como: o infinito, a identidade, a
contradigio, o invisivel etc. Em 1.2.2.3, Hume se vale do mesmo artificio para dizer
que a unidade e o niimero sio extemporaneos. A unidade, nesse sentido, precederia
o niimero, ainda que a sua dinimica mais ousada, e os resultados mais interessantes,
estejam, justamente, atrelados a ignorar tal reconhecimento. A unidade é uma re-
presentacio do minimo de experiéncia e estd presente no nimero, mesmo quando
este mostra o contrdrio. O dtomo ¢é apenas isso, a menor por¢io material, a menor
quantidade de pigmento. Em outras palavras, consiste na por¢iao de imagem que
nao comporta mais subtra¢o, sob o risco de repeti¢ao de si mesma em movimentos
distintos. Por isso 1.2.3.4 é tdo importante e esclarecedor. Nele, Hume nos diz que
a idéia de extensdo nada mais é do que a copia de um ponto, dotado de cor, que
aparece. Seria como se Hume dissesse, & moda concretista, que o ponto de Euclides
¢ uma afirmacio nio pictdrica, que s6 ¢ possivel de ser dita desde a pictorialidade.
Por esse motivo é que a extensdo é obtida ou pelo tato ou pela visio ou por ambas.
Trata-se de uma impressio minima de dtomos indivisiveis ao olho, ou a sensagao,
com cor e solidez. A tangibilidade, nesse sentido, é dependente da capacidade do
dtomo em deter cor. Esta é obtida pela impressao, que torna o ponto compreensivel
imaginativamente. A cor, no Hume, nio é newtoniana, posto ser obtida por im-
pressdo nao necessariamente dependente da luz. Ela é o componente minimo de
toda impressao, a mais econémica por¢io de espaco e tempo, a qual, como Hume

diz em 1.2.3.15, se removida, leva 4 aniquilagao da imagem.
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O método experimental, para Hume, nio poderia deixar de seguir a légica pic-
térica. Mal comparando, o Tratado, principalmente em seu primeiro livro, seria
como um manual de pintura, de pretensoes objetais, em que a diferenca entre a
imagem feita na mente, na tela ou ready made seria apenas de grau. Nele estd con-
tida, antecipando-se a histéria da arte, a particularidade de nio se fazer distingio
entre a abstragdo e a representagio figurativa. As imagens possuem igual estatuto,
seja como simples cépias do que se percebeu ou como amalgamado, de impressio
irreconhecivel, sendo formadas com ou sem luz. Donde a diferenca com rela¢ao a
teoria da cor de Newton. A continuidade entre o acontecimento visto e aquele ima-
ginado, e a rigorosidade com que se verificam as conclusées tiradas, do que foi ex-
perimentado na mente, é completa e bem-vinda. Até mesmo na possibilidade da
consisténcia imaginada é possivel corrigir defeitos da simples percep¢ao. Além disso,
Hume pode ser dito um precursor de pensadores que depois de Newton continuam
a defender uma concepgao de imagem sem luz, dentre os quais se encontra Diderot
na sua Carta sobre os Cegos. Nao se pode remover a natureza pigmentar do dtomo
nao derivado da luz, ndo foi produzido pelos olhos, porque isso seria tirar dele o seu
lugar no espago e no tempo, aniquilando-o. Sem um minimo de pigmento impas-
sivel de divisdo, acabariamos por nos ver diante de uma bola rolada que nunca cai
da mesa, posto sempre equilibrada no pentltimo ponto, como brinca Bayle, no
verbete sobre Zenao de Eléia.

A mesma natureza pigmentar estaria presente nas impressoes obtidas pelos sons,
dimensio que Hume comega a perceber em 1.2.4.24, segundo a qual um pintor e
um musico podem imaginar critérios para dirimir a corregao do tom que procuram.
Isso é possivel porque o som ocupa uma posi¢io nio sé no tempo quanto no espago,
como bem o mostra a escrita notacional, tendo uma extensio, nem que seja apenas
aquela que indica 0o momento em que ocorre. Essa forma de compreender a presenca
da pictorialidade nos sons estd na consciéncia da musica de vanguarda e suas pes-
quisas sobre como hd complementaridade entre a cor e som, da presenga no som da
imagem e da cor, no bloco de sensa¢io, muito mais do que na velha nogao de que

algumas melodias evocam qual ou tal cromatismo.
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RESUMO

Adam Smith é mais conhecido por suas con-
tribui¢ces no campo da filosofia moral e da
economia politica. Contudo, ele também foi
um autor importante no campo da grama-
tica geral. Seu texto mais importante nesse
sentido sao as Consideracoes sobre a primeira
formagdo das linguas e sobre o diferente génio
das linguas originais e das linguas compostas,
de 1761 e posteriormente republicado como
apéndice da Teoria dos sentimentos morais, a
partir da terceira ediciao, em 1767. Basica-
mente, o ensaio traz uma histéria conjectu-
ral das linguas e uma andlise comparativa do
latim e do inglés moderno. Tomando-o
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lise smithiana de dois temas, a analogia e a
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ing the First Formation of Languages, and the
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1.

Adam Smith ¢ mais conhecido por suas contribuigoes no campo da filosofia moral e
da economia politica. Contudo, ele também foi um autor importante no campo da
gramdtica geral (ver Foucault, 1966, cap. 4; Planck, 1992; Marchevsky, 2023). Seu
texto mais importante nesse sentido sao as Consideragies sobre a primeira formagio das
linguas e sobre o diferente génio das linguas originais e das linguas compostas, de 1761.!
Publicado originalmente em uma revista pouco conhecida, a Philosophical Miscellany,
ele foi republicado como apéndice da Teoria dos sentimentos morais a partir da terceira
edi¢do, em 1767.> Basicamente, o ensaio traz uma histéria conjectural das linguas e
uma andlise comparativa do latim e do inglés moderno.’ Ele serd a base para a nossa
reconstrucgio da andlise smithiana de dois temas, a analogia e a técnica.

O termo analogia é empregado pelo préprio Smith e nao traz problemas. O
mesmo nio pode ser dito de técnica. Dois comentdrios preliminares a respeito de
seu emprego sio necessarios. Primeiro, com ele designo a andlise da divisao de uma
atividade em partes mais simples e de sua especializagao nessa atividade parcial (ati-
vidade que pode ser novamente dividida e substituida por um dispositivo), andlise
cuja versdo candnica se encontra no capitulo inicial da Riqueza das nagoes, a saber, a
andlise da divisao da fabricagio de alfinetes em 18 trabalhos parciais. O presente
texto defende a hipétese de que a primeira formulagio dessa questio por Smith
ocorre no texto sobre a formagio das linguas, mais precisamente no uso de adjetivos
e preposi¢oes ao lado dos nomes substantivos para designar individuos de uma
mesma espécie e, em termos mais explicitos, na divisdo entre sujeito e verbo na de-
signacio de um evento. Segundo, em desacordo ao esquema técnico tradicional (Le-
brun 1970, caps. 9 e 10; Giannotti, 1983, cap. 5; Vernant, 1990, cap. 4; Feenberg,
2010, cap. 1), que recorre ao trabalho artesanal como paradigma, subordinando a
atividade produtiva ao planejamento prévio do artesio (em termos gerais, subordi-
nando a prética a teoria), Smith articula um modelo de compreensao dessas questoes
que ndo recorre ao trabalho artesanal como paradigma (mas sim ao trabalho parcial
do manufator de alfinetes). Smith tampouco subordina essa prética a teoria (a divi-

sao do trabalho ¢ efeito da propensao a trocar, que atua de modo independente ao

Com a excecdo de seu primeiro texto publicado (anonimamente), uma resenha critica ao Diciondrio da lingua
inglesa de Samuel Johnson (1755, em Smith, 1980, p. 232 ss.), as demais contribuicoes de Smith a essa disciplina
encontram-se espalhadas por diversos textos: na Teoria dos sentimentos morais (por exemplo, id., 1976a, parte VII,
cap.iv), na Riqueza das nagoes (id., 1976b, livro 1V, cap.i) e na Histéria da Astronomia (id., 1980, p. 5-32).

2 A edigio brasileira da Teoria segue esse arranjo (Smith, 1999).

3 Berry (1974, reimpresso como cap. 16 em 2018), Bascones e Domingues (2001), Dascal (2006) e Lloret (2021)

oferecem boas intepretacoes.
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raciocinio dos agentes econémicos), além de enfatizar as consequéncias nao inten-
cionais dessas atividades. A associagio desse processo a dinimica de acumulagao de
capital (feita explicitamente na introdugio ao Livro Il da Rigueza das nagoes) poderia
ser lida como um retorno ao esquema tradicional (o aumento lucro, inten¢io do
capitalista ao inovar no processo produtivo, prevalecendo sobre essas atividades).
Contudo, a famosa passagem sobre a mao invisivel nega isso explicitamente (Smith
2003, p. 567).

Isso posto, reconheco que o uso do termo #écnica nesse sentido pode ser contes-
tado, inclusive porque, salvo engano, Smith nio o emprega. Porém, ¢ dificil fugir
dele, como espero demonstrar. Em todo caso, nesse artigo, #écnico designa esse pro-
cesso de divisdo de uma atividade em tarefas mais simples, passiveis de se tornarem

especializadas (e de serem subdivididas e substituidas por dispositivos).

2.

Antes de entrar propriamente no texto sobre a origem das linguas, comecemos com
uma breve exposi¢io do modo como Smith se insere na tradi¢io da gramdtica geral.
No século XVIII, a gramdtica geral, gramdtica universal ou, ainda, gramdtica razoada,
era uma ciéncia dedicada & compreensao e exposi¢io dos vinculos légicos entre os
termos gerais que formam a linguagem e que sdo responsdveis pela abstracio e pelo
raciocinio. Esse imbricamento entre linguagem e pensamento ¢ uma das caracteristi-
cas da tradi¢do empirista dos séculos XVII e XVIII, que tem em Locke, um de seus
principais autores. No Ensaio sobre o entendimento humano, de 1690, ele buscava de-
monstrar como todos os nossos conhecimentos tém origem em nossas sensagoes ¢
definia as palavras como signos do pensamento, estabelecendo uma dupla fungio para
elas, de fixacio e de comunicacio das ideias (Locke, 2014 [1690], Livro III). Essa via
serd aprofundada por Condillac que, em seu Ensaio sobre a origem dos conbecimentos
humanos, de 1746, busca demonstrar como nao apenas nossos conhecimentos, mas
também as nossas faculdades (meméria, imaginagio, entendimento etc.) tém origem
nas sensagoes. Na segunda parte dessa obra, Da origem e dos progressos da linguagem,

Condillac estabelece uma conjectura que serd retomada por Smith:

Minha suposicio é que [...] duas criangas, um menino e uma menina, foram
abandonados num deserto antes de conhecerem o uso de qualquer signo. [...]
Se me permitirem a suposigdo, a questdo é saber como essa nagio que nascia
criou uma lingua para si. (Condillac, 2018, p. 171)

No capitulo seguinte, Condillac apresenta a sua hipdtese para a origem das lin-

guas, a “linguagem de agao” (ibid., p. 172), isto ¢é, uma linguagem de “gritos [...]
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movimentos, gestos ou acao” que serviriam de signo, em primeiro lugar, as necessi-
dades prementes (ibid., p. 173). Esse primeiro movimento seria, posteriormente,
através da memoria e da imaginagao, retragado pela reflexdo, servindo de base para
comunicagdes e reflexdes futuras, de tal modo que “o uso desses signos ampliaria
aos poucos o exercicio das operacoes da alma, que, por seu turno, com o exercicio,
aperfeicoariam os signos e tornariam mais familiar o seu uso” (ibid., p. 174). No
restante desse e nos sete capitulos subsequentes, Condillac analisa em pormenor as
etapas de formagio, as caracteristicas e institui¢des da linguagem de agao, base pri-

meira para as demais linguas. E apenas no capitulo 9 que ele introduz as palavras:

Nao poderia prosseguir sem antes ter examinado as artes dos gestos, da danga,
da prosddia, da declamagio, da musica e da poesia, tio préximas estio uma
das outras e da linguagem de a¢do, que ¢ o seu principio. Investigarei agora
através de quais progressos a linguagem de sons articulados pdde se aperfeigoar
e tornar-se a mais conveniente de todas. (ibid., p. 229)

Em seu texto sobre a origem das linguas, Smith aceita a suposigio inicial de Con-
dillac (duas criangas que nao aprenderam a falar) mas passa diretamente ao pro-
blema fundamental dessa “linguagem de sons articulados”, a saber, a arbitrariedade
do signo sonoro. Em outros termos, Smith aceita o quadro geral de Condillac, mas
(implicitamente) recusa a hipdtese da “linguagem de agao”. Acredito que os motivos

dessa recusa estao apresentados no capitulo inicial da Teoria dos sentimentos morais:

Em algumas ocasioes, a simpatia parece surgir da mera visao de certa emogio
em outra pessoa. [...] Dor e alegria, por exemplo, intensamente expressas no
olhar ou nos gestos de qualquer pessoa, imediatamente afetam o espectador
com uma semelhante emocio dolorosa ou agraddvel. (Smith, 1999, p. 8)

Esse trecho da Teoria, que apresenta uma concep¢io da simpatia como efeito da
visdo dos signos externos das emogdes, tem como alvo as primeiras formulagoes de
Hume sobre a simpatia no 7ratado da natureza humana (Livro 11, Parte I, se¢do 113
2001, p. 350 ss.). Contudo, gostaria de explorar aqui a hipétese de que ela também
serve de critica 2 “linguagem de agao” de Condillac, precisamente ao problematizar

a relagao entre emogio e “gritos, gestos e movimentos”:

Todavia, isso [a simpatia advinda da visio do signo externo da emogio] nao ¢é
universalmente valida, ou vélida para todas as paixées. Existem algumas cujas
expressoes ndo provocam nenhum tipo de simpatia, mas, antes de nos intei-
rarmos do que as ocasionou, servem mais para nos provocar aversao e incitar
contra elas. (Smith, 1999, p. 8)
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O exemplo de Smith é 0 “comportamento furiosos de um homem irado” porque
foi alvo de uma injustica. O signo externo (fdria) de seu ressentimento® nio nos
incita a simpatia, ao contrdrio, impele-nos a buscar abrigo e, no limite, a nos voltar-
mos contra ele — e, isso, apesar do fato de ele estar correto em sua reagio (por ter
sido alvo de uma ofensa prévia). Na 7eoria, Smith desenvolve uma hipdtese alter-
nativa (a simpatia como troca imagindria de personalidade e papéis) para esse pro-
blema nas dimensées moral e juridica, mas acredito que esse diagnéstico de falta de
generalidade também tenha desdobramentos no campo da linguagem. Os signos da
linguagem de acio de Condillac igualmente sofrem dessa falta de generalidade: ora o
signo (grito + gesto) funciona corretamente, comunicando uma necessidade (fome)
ou emocio (a satisfacio de comer um determinado fruto) de seu emissor, ora ele
nao funciona, o signo (grito + gesto furiosos) do ressentimento de seu emissor sendo
incorretamente interpretado como fiiria ou raiva. Para Smith, um sistema de signos
construido desse modo nao teria como gerar uma lingua efetiva e confidvel, de modo
que ele se vé obrigado a buscar em outro lugar uma base para sua teoria: a relacio
entre os sentidos do tato e da visdo. Gostaria de sugerir a hipStese que esse é o
sentido do recurso de Smith & Nova teoria da visdo (1709) de Berkeley no texto sobre
os Sentidos externos: “O dr. Berkeley, em sua Nova teoria da viso |...] explicou com
tanta distin¢do a natureza dos objetos visiveis — sua dissimilitude, bem como sua
correspondéncia e conexio com objetos do tato —, que pouco tenho a acrescentar
ao que ele ja fez” (Smith, 2019, p. 155). Algumas pédginas a frente, Smith estabelece

a analogia que serve de base a sua teoria da linguagem:

Os objetos da visdo, como nota o dr. Berkeley com agudeza, constituem uma
espécie de lingua, que o Autor da natureza dirige a nossos olhos e por meio da
qual nos informa a respeito de muitas coisas que sio de suma importincia
para nés. Como, na linguagem comum, as palavras ou sons nio tém qualquer
semelhanga com as coisas que eles denotam, também nessa outra linguagem
os objetos visiveis ndo tém qualquer semelhanga com o objeto tangivel [do
tato] por eles representado, e cuja posi¢io relativa a nés e aos demais objetos
eles nos informam. (id., 2019, p. 167)

Para Smith, o decisivo é que na “lingua da natureza” a relagio entre signo (visual)

e significado (tdctil) é geral e estdvel:

Certos objetos visiveis sdo mais adequados do que outro para representar cer-
tos objetos tangiveis. [...] A combinacio [de cores] que representa o cubo

4 Termo que tem um sentido técnico na filosofia de Smith: reagio emocional a uma ofensa softida e, portanto,
base sentimental da justica, ao impelir o ofendido a buscar a corre¢io do dano sofrido (Smith, 1999, parte II,
$ecao 1).
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tangivel ndo seria adequada para representar o globo tangivel, e a que repre-
senta o globo tangivel nio o seria para o cubo tangivel. Portanto, por mais que
nao haja semelhanca entre objetos visiveis e objetos tangiveis, parece haver
alguma afinidade ou correspondéncia entre eles, suficiente para que cada ob-
jeto visivel seja mais adequado a representar certos objetos tangiveis em detri-
mento de outros. (id., 2019, p. 167-68)

7

Essa “afinidade ou correspondéncia” é “suficiente” precisamente porque ¢ geral
e estvel, é regular, ao contririo do que ocorre com os signos da linguagem de agio:
as combinagdes de cores que fazem referéncia ao cubo e ao globo tangiveis nio per-
mitem uma dupla interpretagio. E bvio que equivocos podem ocorrer, mas eles
nao se devem a uma ambiguidade intrinseca a operagio dos signos nessa linguagem
da natureza.
Falta ainda um passo, o estabelecimento da analogia entre essa linguagem da
natureza ¢ a linguagem comum. E, apesar do deslize de Berkeley é novamente ele

quem guia Smith:

Observa o dr. Berkeley [...] que isso nio ¢ diferente do que acontece na lin-
guagem comum, na qual, embora as letras ndo tenham nenhuma semelhanca
com as palavras por ele denotadas, a mesma combinagio de letras que repre-
senta uma palavra nem sempre serve para representar outra, ¢ cada plavra é
sempre mais bem representada por sua prépria combinagio de letras. Observe-
se, No entanto, que, No presente caso, a comparacio se altera. A conexio entre
objetos visiveis e objetos tangiveis foi de inicio ilustrada pela comparagao entre
essa conexdo e aquela entre a linguagem escrita ¢ a falada, conexo esta que ¢é
completamente diferente. (id., 2019, p. 168)

Berkeley nio distinguiria entre as duas relagées que sustentam as palavras (a re-
lagio entre significado/ideia e a palavra falada e entre a fala e a escrita), mas esse

descuido nao afeta a liao que Smith tira dele. Mesmo a maior estabilidade da

afinidade e correspondéncia entre objetos visiveis e objetos tangiveis nio po-
deria por si mesma, e sem auxilio da observagio e experiéncia, ensinar-nos,
apesar dos esfor¢os de nossa razao, a inferir qual objeto tangivel em particular
cada um dos objetos visiveis representaria. (ibid., p. 169)

Seres humanos nao nascem sabendo manejar essa linguagem natural, do mesmo
modo que ndo nascem sabendo falar latim, inglés ou portugués. Contudo, muito
rapidamente aprendem a lidar com as relagoes entre os dados tdteis e visuais, de
modo que eles podem servir de modelo para o manejo das demais “linguagens arti-
ficiais que a arte e engenho humanos” puderem inventar (ibidem). O decisivo é que,

ao articular a relagio entre dados visuais e tdteis como uma linguagem, a teoria de
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Berkeley permite a Smith operar a acoplagem da estrutura l6gico-gramatical da lin-
guagem diretamente em sua teoria da sensibilidade externa: perceberiamos os dados
sensiveis jd organizados em uma gramdtica. Desde que possuam os sentidos do tato e
da visao em funcionamento correto, seres humanos rapidamente aprenderiam a li-
dar com as relacoes gramaticais necessdrias para dominar a lingua corrente do pais
em que nasceram — ou, na conjectura de dois jovens abandonados antes de apren-
derem qualquer lingua, para inventar uma lingua diretamente baseada em palavras
(como veremos na préxima sess3o). Ao contrrio de Condillac, para Smith uma
linguagem de pantomima nio é um estdgio anterior necessirio para a invencio das
linguas faladas, basta o dominio da ‘linguagem da natureza’ no sentido de Berkeley.

Esse é um dos elos do esquema geral de uma Gramdtica razoada que Smith apre-
senta em uma carta escrita dois anos depois da publica¢io de seu ensaio sobre as
linguas:

Aprovo enfaticamente o plano de uma Gramadtica Razoada e estou convencido
de que uma obra desse género [...] poderia ser nao apenas o melhor Sistema
de Gramdtica como também o melhor Sistema de Légica jamais escrito em
qualquer lingua, bem como a melhor histéria do progresso natural da mente
humana na formagdo das mais importantes abstragoes de que todo raciocinio
depende. (id., Carta a George Baird, 07/02/1763; traduzida em 2019, p. 77,
nota I1)

Além de Smith, outro pensador que desempenharia um papel decisivo na forma-
¢ao da ciéncia econdmica, Anne-Robert Jacques Turgot também enfatiza a mutua

dependéncia do nosso pensamento em relagio a uma lingua bem construida:

Locke e, depois dele, o abade de Condillac, mostraram que a linguagem ¢ na
verdade uma espécie de célculo, e que a gramdtica, e mesmo em grande parte
a ldgica, sdo as suas regras. Mas esse cdlculo ¢ bem mais complicado que o dos
ndimeros, e estd sujeito a muito mais erros e dificuldades. (Turgot, verbete
Etimologia, in Diderot & d’Alembert, 2015, v.2, p. 267; ver idem, 2018, Vo-
lume 1, p. 309 ss.)

Como em Smith, para Turgot a principal dessas dificuldades consiste na fixagao
do(s) sentido(s) dos signos que, se no campo das matemdticas é univoca, no campo
das linguas correntes (francés, inglés, portugués etc.) é fluido, aberto a deslocamen-
tos € mesmo ao estabelecimento de novas relacoes. A fonte dessa instabilidade ¢é
dupla: as necessidades ou caréncias [besoins] humanas, sempre renascentes e em nd-
mero crescente, € a imaginagao, capaz tanto de satisfazer essas caréncias, quanto de
multiplicd-las. Essa concep¢iao antropolégica, baseada na ideia do homem como um

animal insatisfeito (motivado por caréncias), inventivo (sempre imaginando o novo)
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e social (que s6 existe em comunidade) servird de solo comum de compreensao tanto

da linguagem como da economia também para Smith:’

A natureza produz para todo animal aquilo que ¢ suficiente para manté-lo sem
que ele tenha que recorrer a qualquer modificagio [improvement] do produto
original. Alimentagao, vestudrio e habita¢io sio todas as necessidade de qual-
quer animal e a maior parte deles ¢ suficientemente provida pela natureza em
todas essas necessidades, de acordo com sua condicio. Eis a delicadeza [deli-
cacey] do homem, tinico animal para o qual nenhum objeto é de seu gosto e
que vé necessidade para melhoramentos [improvements] em tudo. (Smith,

1978, p. 467)

Como visto, um dos conceitos centrais nesse esfor¢o teérico compartilhado ¢ o
de necessidades ou caréncias reciprocas, através do qual esses autores insistirdo que a
satisfagdo de qualquer caréncia individual envolve, necessariamente, a satisfagio de
caréncias alheias. O que estd em jogo ¢ a descrigio e a teorizagio de um processo de
socializagdo das caréncias que envolve, a0 menos, dois processos que se complemen-
tam: por um lado, tanto como aquilo que o individuo sente pode ser compartilhado
(no caso de Smith, via simpatia) e, de outro, de que modo o que ele sente é afetado
pelas relagoes sociais em que ele se encontra (Smith fala em “paixoes secunddrias” a
propdsito — id., 2001, p. 37). Mesmo as caréncias mais diretamente ligadas a subsis-
téncia e 3 manutengio da vida animal adquirem uma textura social (ibid., p. 30-34).
Trata-se de uma espécie de substrato instintual ou passional que servird de base para
o estabelecimento de uma série de institui¢cdes préprias ao que, posteriormente, serd
designado como sociedade civil, em contraposi¢io ao Estado (por exemplo, Hegel,
2022, p. 438-532).

3.

E a partir do conceito de “necessidades muituas” que Smith retoma o ponto de par-

tida condillaciano em seu ensaio sobre as linguas:

A atribui¢io de nomes particulares para denotar objetos particulares, ou seja, a
institui¢do de nomes substantivos, foi provalvemente um dos primeiros passos
rumo 3 fomragio da linguagem. E natural que dois selvagens que cresceram
longe das sociedades humanas e nunca foram ensinados a falar comegassem a
forma a lingua pela qual tentariam tornar inteligiveis suas mutuas necessidades
[mutual needs) pela emissao de certos sons, sempre que quisessem denotar certos

> Essa concepgio, que também pode ser remontada a Locke (ver Monzani, 1996), era compartilhada por vérios
dos economistas politicos do periodo além de Smith e Turgot, como Galiani, Tucker, Quesnay e Steuart.
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objetos. Receberiam nomes particulares apenas os objetos mais familiares men-
cionados com mais frequéncia. (Smith, 1983, p. 203; 2019, p. 45)

Essa expressdo carrega consigo essa concepgao da humanidade como uma espécie
social, insatisfeita e inventiva (a delicadeza, de que fala Smith). A linguagem é um
dos campos onde essa natureza desabrocha. Ao contririo de Condillac, que antes de
analisar a “linguagem de sons articulados” (2018, p. 229) gasta 7 capitulos analisando
a “linguagem de a¢io” em seus diversos aspectos e formas, Smith encara diretamente
a questio da nomeagio dos objetos externos. Se a hipdtese apresentada na secio
anterior estiver correta, a inica condigdo é que esses “dois selvagens” tenham orga-
nismos em bom funcionamento, mais precisamente, os sentidos da visao e do tato
operando simultaneamente. A caverna onde eles vivessem, a macieira de onde co-
lhessem frutos, o riacho de onde bebessem dgua, “seriam denominadas por palavras
como caverna, drvore, fonte”, nomes particulares em principio mas que, conforme
sua experiéncia fosse expandindo, incorporariam mais e mais objetos, e, finalmente,

por uma antonomdsia (Smith, 2019, p. 46), torna-se um nome geral uma espécie:

Uma espécie é formada por certo nimero de objetos com algum grau de se-
melhanca entre si, e que por isso sio denominados por um mesmo nome que
pode ser aplicado para exprimir qualquer um deles. (ibidem, p. 47).

Como a introdugido da Histdria da astronomia nos ensina, espécie se conjuga no
plural: ao agrupar objetos por semelhanga, o resultado ¢, sempre, um quadro ta-
xondmico, uma classificagdo (ibid., pp.195-98). Porém, uma vez estabelecida, toda

classificacdo traz consigo um problema de localizagao dos individuos particulares:

Quando a maior parte dos objetos estivesse arranjado sob classes e sortimentos
préprios distinguidos por nomes gerais, seria impossivel que a maioria do
quase infinito nimero de individuos compreendidos sob cada um dos sorti-
mentos ou espécies particulares pudesse ter nomes proprios peculiares distin-
tos do nome geral da espécie. Por isso, sempre que houvesse ocasiio para men-
cionar um objeto particular seria com frequéncia necessdrio distingui-lo de
outros objetos compreendidos sob o mesmo nome, seja por suas qualidades
peculiares, seja pela relagao peculiar entre ele e outra coisa. Dai a necessdria
origem de dois outros conjuntos de palavras, um deles para exprimir a quali-
dade, o outro, relagio. (ibid., p. 48)

Uma vez estabelecido um quadro classificatdrio a partir das semelhancas especi-
ficas, a questio que se impoe é a da diferenciagdo entre individuos de mesma espécie,
o que pode ser feito de dois modos: por uma qualidade particular desse objeto (ou

de uma subclasse da espécie) ou pela relagio entre dois (ou mais) objetos. O pri-
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meiro modo de diferencia¢io estd na base dos “nomes adjetivos”, “palavras que ex-
primem uma qualidade considerada qualificadora, ou [...] a qualidade concreta de
um objeto particular”. Smith insiste na evidéncia dessa fun¢io de distingdo entre
“certos objetos particulares de outros compreendidos sob a mesma denominagio
geral”. Arvore verde, esse ¢ seu exemplo, “serve para distinguir uma drvore particular
de outras secas ou murchas” (ibid., p. 48). Porém, hd casos em que uma distin¢io
desse tipo ndo é possivel, quando, por exemplo, temos duas drvores verdes e quere-
mos denotar apenas uma delas. Precisamos entio de um segundo modo de diferen-
ciagio, base das preposicoes: “palavras que exprimem uma relagio entre dois objetos
considerada em concreto”. Palavras como “de, para, por, com, acima, abaixo etc.
denotam uma rela¢io subsistente entre os dois objetos exprimidos pelas palavras
entre as quais a preposi¢ao é colocada”. O exemplo de Smith: “Quando dizemos a
drvore verde do prado, distinguimos uma 4rvore particular nio apenas pela quali-
dade que pertence a ela como também pela relacio entre ela e outro objeto” (ibid.,
p- 48-49).

Um outro grande tema desse texto, a abstragdo, aparece aqui. Deparamo-nos
também com uma primeira divisao do trabalho gramatical, com dois termos sendo
empregados juntos para a execu¢io de uma mesma atividade, a designagio de um
espécime. Estabelecida a fun¢io desses dois tipos de palavras, Smith conjectura a
respeito de sua origem, insistindo que é mais provdvel que termos menos abstratos
tenham surgido antes de seus correlatos abstratos: verde antes de verdejante, azul
antes de azulado, acima e abaixo antes de superior e inferior. “Inventar palavras desta
tltima espécie requer um esforco muito maior do que inventar palavras da pri-

meira”, ainda que a invenc¢io de palavras do primeiro tipo também

Requel[ira] considerdvel grau de abstracio e generalizacio. Por exemplo, o in-
ventor das palavras verde, azul, vermelho e outros nomes de cores teria de
observar e comparar entre si um grande niimero de objetos, notar semelhangas
e diferencas na cor como qualidade, e arranjé-los em sua prépria mente em
diferentes classes e sortimentos, de acordo com tais semelhancas e diferencas.

(ibid., p. 49)

Temos aqui as mesmas atividades de comparagao e conjectura, de especificagio
e classificacio através da observacio de semelhancas e diferencas analisadas na intro-
ducio da Histdria da astronomia, o espanto guiando e dirigindo todo o processo (id.,
2019, p. 187 ss.; ver Paes Miiller, 2023). Nao parece exagero sugerir que desenvolvi-
mento cientifico ndo passa de uma versao metddica do mesmo processo de inven¢io

linguistica:
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Um adjetivo é, por natureza, uma palavra geral, em alguma medida abstrata,
que necessariamente pressupoe a ideia de uma certa espécie ou sortimento de
coisas as quais ¢ aplicdvel sem distingdo. Diferentemente do que supusemos
no caso da palavra caverna, a palavra verde nio poderia ter sido originalmente
o nome de um individuo e depois, em virtude do que os gramdticos chamam
de antonomdsia, tornar-se o nome de uma espécie. Pois, como a palavra verde
nao denota o nome de uma substincia, mas a qualidade peculiar de uma subs-
tAncia, ela seria desde o inicio uma palavra geral indistintamente aplicdvel a
toda outra substancia dotada da mesma qualidade. (i6id., p. s0)

Adjetivos sio termos essencialmente abstratos porque pressupoe uma taxonomia

prévia, o que envolve uma série de atos mentais:

Quem primeiro inventasse essa denominago teria de distinguir a qualidade do
objeto a que ela pertencia e conceber o objeto como capaz de subsistir sem essa
qualidade. Portanto mesmo a invengio do mais simples dos nomes adjetivos
requereria mais metafisica do que se costuma imaginar. Operagdes mentais*
[mental operations] como classificacdo, comparagio e abstracio teriam de ser
empregadas antes mesmo que os nomes das diferentes cores, que s3o adjetivos
menos metafisicos, pudessem ser instituidos. (7., 1983, p. 207; 2019, p. 49-50)

Para as preposicoes, que denotam relagoes, o caso é ainda mais complicado, uma

vez que

Uma relagdo é, por si mesma um objeto mais metafisico do que uma quali-
dade. [...] Qualidades sao sempre objetos de nossos sentidos externos, relagoes
nunca o s3o. Ndo admira, portanto, que o conjunto daqueles objetos seja
muito mais compreensivel que o destes. [...] Uma preposicio denota uma
relagdo e nada mais que uma relagdo. Mas, antes que os homens pudessem
instituir uma palavra que significasse uma relagao e nada mais, eles teriam, em
alguma medida, de considerar tal relagio em abstrato, separada dos objetos
relacionados, pois a ideia desses objetos ndo entra na significagio da preposi-
¢ao. (id., 2019, p. 54)

Para sequer poder formular palavras como acima, abaixo, ao lado, ¢ preciso “con-

ceber essas palavras como exprimindo uma sorte ou espécie particular de relacio

distinta de toda outra, o que s6 seria possivel mediante um esfor¢o consideravel de

comparagao e generalizagio” (ibid., p. 55), em uma palavra, de metafisica.

4.

Nem todos os aspectos da linguagem operam a partir dessa base abstrata. Hd ele-

mentos que operam a partir de uma base menos metafisica, como a declinagio de

género no latim, expressa por uma alteragio na prépria palavra. A andlise de Smith

toma o latim como modelo de lingua bem arranjada e o paradigma mais importante
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de como uma lingua deveria operar. Apesar de ser uma lingua composta, sua gra-
mitica seria mais simples que a de suas predecessoras (o grego e o toscano), com
menos casos de declinagdes e menos tempos verbais, mas ainda nao tio simples
como as linguas mais técnicas, excessivamente prolixas que o sucederam (as linguas
europeias modernas: o italiano, o francés, o espanhol, o portugués e o inglés), ba-
lanceando mais convenientemente as exigéncias gramaticais e os propdsitos de co-
municagao de seus falantes (Smith, 1983, p. 222-224). Para analisar esse aspecto,

Smith parte do tipo mais simples de declinagio, o género dos nomes substantivos:

Em muitas linguas, as qualidades do género sexual ou de sua auséncia sio
exprimidas por diferentes terminagoes nos nomes substantivos que denotam
os objetos qualificados. [...] Tanto o género sexual quanto sua auséncia sio
naturalmente considerados como qualidades modificadoras insepardveis das
substancias particulares a que pertencem, e seria natural exprimi-las antes por
uma modifica¢io no nome substantivo do que por uma palavra geral e abstrata
que exprimisse essa espécie de qualidade em particular. Desse modo, a expres-
sdo traz, evidentemente, uma analogia muito mais precisa com o objeto ou
ideia por ela denotado. (id., 2019, p. 51)

Em analogia aos objetos que denotam, os nomes sofrem uma pequena variagao
em seu sufixo que indica o género (lupus/ lupa, equus/equa etc.) ou sua auséncia (fo-
rum, pratum etc.). Primeiras palavras a serem inventadas, tais nomes substantivos
guardam uma semelhanca direta com os objetos que designam. Acompanhando essa
declina¢io dos nomes, os adjetivos que qualificam esses nomes substantivos também

declinam em género (magnus lupus/magna lupal magum patrum):

Seria natural que recebessem as mesmas terminagdes dos substantivos a que
teriam sido de inicio aplicados, e, gracas a afinidade com sons similares e ao
deleito com o retorno das mesmas silabas — coisas que estdo no fundamento
da analogia em todas as linguas — poderiam variar a terminagio dos adjetivos
conforme fosse oportuno aplicd-los ao substantivo, nio importa se masculino,
feminino ou neutro. (ibid., p. 52)

Para Smith, a analogia ¢ a principal for¢a motriz do desenvolvimento das linguas,
como o paralelo entre as preposi¢des no inglés moderno e o tipo declinagao que
opera a mesma fungio demonstra: “Nas expressoes fructus arboris, “o fruto da 4r-
vore”, sacer Herculi, “consagrado a Hércules”; as variagdes nas palavras correlatadas
arbor e Herculi, exprimem as mesmas relacoes exprimidas em inglés pelas preposi-
coes of e to [de e para]”. (ibid., p. 55). Tais expressoes denotam relagdes sem qualquer
“esforco de abstragdao”, uma vez que nio hd emprego “de uma palavra peculiar que
denote relagio”, mas sim uma expressao dessa relagio “tal como aparece na natureza,

como algo ndo a parte, mas que adere e se mistura por completo ao objeto correlato”
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(ibid., p. 55-56). Como Smith insiste, “exprimir assim uma relagio nio teria reque-

rido esfor¢o algum de generalizagio” e “tampouco seria necessirio qualquer esforgo

de comparacao” (ibidem). Por conta de suas declinacoes, o latim é uma lingua que
¢ ¢ gua q

envolve menos metafisica que o inglés moderno, por exemplo.

Um dispositivo como esse provavelmente nio tardaria a ser adotado como um
exemplo, e qualquer que tivesse de exprimir uma relagio similar entre outros
objetos poderia fazé-lo com uma varia¢io similar do nome dos objetos corre-
latos. E provavelmente ou certamente o que teria acontecido, mesmo sem a
inteligéncia ou a previsio daqueles que primeiro dessem o exemplo e que nio
tinham a intengio de estabelecer uma regra geral. (ibid., p. 56)

O inventor desse dispositivo visa um caso particular que, através de um processo
gradual e nao intencional, origina uma regra geral gramatical: o adjetivo declina por
analogia sonora com o substantivo. “A regra geral se estabeleceria imperceptivel-
mente por si mesma, e gradualmente, em consequéncia da afinidade de analogia e
da similaridade de sons que estd no fundamento da imensa maioria das regras da
Gramdtica”. (ibidem) A andlise smithiana do latim estabelece 0 modelo de que su-
giro que seja denominado esquema analdgico de desenvolvimento: diferentes partes do
mesmo sistema se desenvolvem em paralelo, a partir da repeti¢io do que ocorre em

uma parte (nomes) pela outra (adjetivos).

5.

Contudo, nem todas as partes do latim foram formadas segundo esse esquema ana-
légico. Em todas as linguas, os verbos requerem abstracio e envolvem a associagio

de palavras. Para Smith, os primeiros verbos a serem inventados seriam os

Verbos impessoais, que exprimem um evento completo em uma Unica pala-
vra, que preservam na expressao a perfeita simplicidade e unidade que invari-
avelmente existem no objeto na ideia e que nao pressupoem abstracio alguma,
ou nenhuma divisio metafisica do evento em seus membros constituintes, su-
jeito e atributo [...]. (Smith, 2019, p. 62).

Todos os demais verbos pessoais, ao contrério, pressupoem essa

Divisio do evento em duas partes [que] ¢, portanto, inteiramente artificial,
um efeito da imperfei¢io da linguagem que, em muitas ocasioes, supre com
algumas palavras a auséncia de uma tnica que pudesse expressar, de maneira
simultinea e integral, a questao de fato de que se trata. Todos percebem que
a expressdo natural p/uit é muito mais simples e menos artificial do que outras
como imber decidit, ‘a chuva cai’, ou tempestas est pluvia, ‘o tempo estd chu-
voso’. Nestas, o evento simples ou questao de fato ¢é artificialmente dividido e
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decomposto em duas ou trés partes, e é exprimido por uma espécie de circun-
locugao gramatical [grammatical circumlocution] cuja significagdo funda-se
numa andlise metafisica determinada das partes componentes da ideia expri-
mida pela palavra pluiz. (id., p. 216; 2019, p. 62-63)

Os economistas desenvolveram uma teoria para lidar com um fenémeno seme-
lhante, envolvendo ganhos de produtividade através da adogio de meios ou métodos
intermedidrios: roundabout economies.® A condigio geral tradicionalmente assumida
para a implementagio de um método intermedidrio nesses termos ¢ a existéncia de
ganhos crescentes de escala (Arrow, 2000). Trata-se de uma espécie de atalho por um
caminho mais longo. Smith enxerga a distin¢do entre sujeito e predicado como um
tipo de roundabout economy, ou “circunlocugao gramatical”, como ele denomina esse
dispositivo, uma distingao que gera uma série de consequéncias com encadeamento
(lock-ins) e dependéncias de trajetdria (path dependencies), especialmente se for acom-
panhada por efeitos de rede (nerwork effects). Trajetdrias que, contemporaneamente,
costumam ser modeladas como processos estocdsticos nao ergédigos (Arthur, 1994).

Em analogia a0 que na segdo anterior denominei de esquema analégico de de-
senvolvimento, sugiro denominar o tratamento smithiano dessa questio como es-
quema técnico de desenvolvimento. Ele pode ser subdividido em trés/quatro etapas: i)
divisao, ii) simplificacdo e iii) especializagio, frequentemente acompanhadas pela iv)
introdu¢io de um novo dispositivo. Basicamente, um conjunto de atividades ¢ di-
vidido em etapas mais simples (que podem, posteriormente serem subdivididas em
partes ainda mais simples), passiveis de serem mais bem desempenhadas e, conse-
quentemente, terem sua performance melhorada e sua produtividade aumentada,
seja pela especializagao, seja pela introdugao de algum instrumento ou mecanismo.
A andlise mais conhecida de Smith a esse respeito se encontra no capitulo de aber-
tura da Riqueza das Nagoes. Através do exemplo da fdbrica de alfinetes, Smith de-
monstra como a produgio de um alfinete era dividida em 18 atividades diferentes,
todas elas mais simples, passiveis de se tornarem atividades especializadas de um ou
de poucos trabalhadores dedicados exclusivamente a elas — muitas dessas atividades
empregando instrumentos igualmente especializados. Uma das consequéncias é o
aumento da produtividade do trabalho (pelo ganho de habilidade e pela diminuicio
da perda de tempo na troca entre atividades). Um ultimo elemento fecha o argu-

mento smithiano: essa atividade mais simples pode ser mais facilmente mecanizada

¢ Allyn Young (1928) cita Smith como um precursor. Os capitulos de abertura da Rigueza das nagées costumam
ser lembrados como uma das primeiras formulagoes dessa questio (Arrow, 2000). H4 uma tradi¢do alterna-
tiva, cuja origem ¢ a Teoria do desenvolvimento econémico (1910), de Joseph Schumpeter, que tem em uma
andlise evoluciondria da inovagdo tecnoldgica o seu nicleo e que ndo costumava ver em Smith um precursor
(Dosi e Nelson, 1994) até recentemente (Dosi e Nelson, 2009).
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do que o todo do qual ela é parte, potencializando ainda mais os incrementos na
produtividade do trabalho pela introdugao de dispositivos ou métodos intermedid-
rios, no caso, de novos instrumentos e mdquinas. Como nos indica o titulo do cap.
3, os limites a esse processo sdo dados pela “extensio do mercado.”

Tudo isso ¢é relativamente bem conhecido na literatura sobre o papel de Smith
na histéria das teorias de desenvolvimento econdmico. O que é menos destacado é
que a primeira divisao do trabalho que Smith analisa é no campo da linguagem,
entre sujeito e verbo de uma oragao. Mais precisamente, 15 anos antes da publicacio
da Riqueza das nagoes, Smith ji havia analisado e descrito e analisado as causas e
consequéncias de uma divisio do trabalho e da introdugio de uma técnica revolu-
ciondria em um campo de agao social.

Duas sio as peculiaridades do esquema técnico em Smith: a auséncia de uma
estrutura teleolégica e a recusa de qualquer subordinag¢io do técnico ao tedrico.
Uma andlise pormenorizada dessas caracteristicas e suas multiplas dimensoes foge
a0 escopo do presente texto.” Digamos apenas que um dos modos de nio se com-
preender o que estd em jogo no capitulo de abertura da Rigueza das nagoes é tentar
enquadra-lo no esquema técnico tradicional. Em oposi¢ao a essa compreensio tra-
dicional, que assume o trabalho artesanal como paradigma e entende as mdquinas
necessariamente a partir da inten¢do de seu fabricante,® o paradigma de Smith é o
trabalho subdividido e simplificado do manufator, a0 mesmo tempo em que encon-
tra nos préprios “trabalhadores comuns,” ou “operdrios,” os inventores das “md-
quinas utilizadas nas manufaturas.” O principal exemplo de inventor nesse capitulo
nao é um mestre artesao no pleno dominio de seus conhecimentos, tampouco o
“fabricante de mdquinas”, mas um menino que queira mais tempo para brincar com
seus colegas’ (1976b, p.14). Nenhuma surpresa na obra de alguém que considerava
que todas as invengoes decisivas no campo da linguagem poderiam se originar da

interacdo entre duas criangas.

Duas dimensoes dessa questio historicamente atrairam (e ainda) atraem a atengio: as consequéncias nio
intencionais e a no¢io de ordem espontinea. O principal responsdvel pela recuperacio e circulagio dessas
ideias no século XX foi Hayek (ver Petsoulas, 2001 e Smith, 2006).

O que implica que, por um lado, “A finalidade permanece, portanto, prisioneira da metéfora artesanal” (Le-
brun, 1970, p. 371), por outro, que a no¢io de mdquina aparece necessariamente como um dispositivo inten-
cional: “ndo hd nada de espantoso se a metdfora da mdquina faz surgir necessariamente a imagem de um
entendimento-artista: a mdquina, sendo por esséncia artificio, s6 pode ser um modelo de finalidade intenci-
onal” (ibid., p. 379-80).

Se a intepretacio proposta nesse artigo estiver correta, é necessrio problematizar a intepretagio de Lebrun,
para quem “o pensamento técnico do século XVIII permanece, no essencial, artesanal: a mdquina lhe aparece
ainda como uma invengio engenhosa e seu funcionamento como insepardvel da ‘acio artificializante’ (Si-
mondon) de seu criador” (1970, p. 379).
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Todas as linguas analisadas por Smith (latim, inglés e italiano) envolvem alguma
combinagao desses dois mecanismos, mas com uma inversio: no latim a analogia
prevalece, nas linguas modernas ¢ a técnica, isto ¢, a implementagao de dispositivos
que envolvem divisao, simplificacio e especializacio das partes e, portanto, inven¢io
e implementac¢do de novas técnicas. De modo geral, as linguas modernas precisam
substituir os mecanismos analégicos por dispositivos mais complexos por dois mo-
tivos. Primeiro, porque hd muito mais comparagio e abstragio (e com ela, muito
mais metafisica) envolvidas na invenc¢io das palavras necessdrias para a expressao e
comunicagio das ideias (id., 1983, p. 209-210). Segundo, porque nas linguas moder-
nas “que nao admitem variagio nas terminagoes dos nomes substantivos,” o signifi-
cado das declinagoes nas linguas antigas é expresso “pela posicio das palavras na
sentenga e pela ordem e construgao desta” (id., 2019, p. 59). O resultado é uma
composi¢io mais intricada e complexa, gerando uma lingua mais prolixa, menos
agraddvel e mais restritiva em termos da disposicio das palavras nas sentencas.

O trecho final desse Ensaio lida precisamente com essa questio da concomitante
simplificagao nos principios e complexificagiao nos usos através de uma analogia en-

tre linguas e médquinas:

Os rudimentos e principios de uma lingua se tornam mais simples quanto
mais complexa seja a sua composicio. Acontece aqui 0 mesmo que em dispo-
sitivos mecanicos. Todas as mdquinas em geral tém, quando de sua invengio,
principios extremamente complexos, ¢ com frequéncia encontra-se um prin-
cipio particular de movimento para cada movimento particular a ser realizado.
Observa-se, com o tempo, que um mesmo principio pode ser aplicado para
produzir muitos movimentos, e assim a mdquina se torna cada vez mais sim-
ples e produz os mesmos efeitos com menos mecanismos e principios de mo-
vimento. Da mesma maneira a linguagem, cada caso de nome e tempo de cada
verbo seria exprimido originalmente por uma palavra particular distinta, que
serviria a esse e nenhum outro propdsito. A observagio sucessiva descobriria
que um conjunto de palavras poderia ocupar o lugar desse niimero infinito, e
que quatro ou cinco preposi¢des e meia dizia de verbos auxiliares sao sufici-
entes para responder 2 finalidade de todas as declinagoes e conjugagoes, como
se verifica nas linguas antigas. (ibid., p. 73)

Gostaria de fazer dois comentdrios a partir desse trecho. Primeiro, essa é uma das
analogias que estrutura a filosofia smithiana como um todo: ela faz parte de uma
série mais ampla, cujos elementos centrais sdo linguas, mdquinas, sistemas, divisdo
do trabalho, sociedade e organismo. E precisamente essa série de analogias que or-
ganiza a filosofia smithiana em seu mais alto grau.

Segundo, como jd apontamos, o tratamento de Smith de todos esses fendmenos

estd baseado na ideia de que o desenvolvimento nesses campos se dd a revelia da
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intengao dos agentes. A Histdria da astronomia, por exemplo, apresenta o desenvol-
vimento da ciéncia sendo guiado pela busca da satisfacio do espanto, vimos aqui
que o desenvolvimento das linguas é movido pela analogia dos sons e pela divisao
operada pelos elementos gramaticais; processos semelhantes estao em jogo no que
tange 2 divisio do trabalho e a sociedade. Contudo, a despeito dessas semelhangas,
cada um desses fendmenos é especifico e comporta caracteristicas tinicas. Em termos
gerais, toda analogia tem limites. E o que nos indica a continuagio do trecho que

acabamos de ler:

Mas a simplificacio das linguas, embora talvez surja de causas similares as que
atuam na correspondente simplificacdo das mdquinas, nio tem, de modo al-
gum, os mesmos efeitos que exerce nestas. A simplificacio de mdquinas aper-
feicoa cada vez mais, ao passo que a simplifica¢io dos rudimentos das linguas
as torna cada vez mais imperfeitas, e menos apropriadas aos muitos propdsitos

da linguagem [...]. (ibid., p. 73-74)

Se no que tange as mdquinas, essa simplificacio envolve uma melhor performance
— talvez mesmo ganhos crescentes de escala como regra, limitados apenas pela “exten-
sa0 do mercado”, como discutido nos capitulos de abertura da Riqueza das nagoes —,
no que tange as linguas, ela traz consigo trés consequéncias (claramente nao intenci-
onais) e ndo necessariamente benéficas: aumento da prolixidade, perda da sonoridade
e composi¢ao menos agraddvel, porque mais rigida e mondtona. A invengao e adogio
de novas técnicas linguisticas, de “circunlocugées gramaticais”, gera um desenvolvi-
mento marcado por encadeamentos (lock-ins) e dependéncias de trajetérias (path de-
pendence) nao necessariamente desejdveis: para Smith, a substitui¢io do latim pelas

modernas linguas europeias envolveu mais retrocessos do que avangos.

6.

Mas héd desdobramento da economia politica de Smith que nio tem contrapartida
no campo da linguagem. Nos quinze anos entre a redagao do texto sobre as linguas
e a publicagio da Riqueza das nagoes, Smith viajou a Franca, onde entrou em contato
com a economia politica ali desenvolvida. Um conceito em particular traz conse-
quéncias para o tema desse texto: o conceito de capital. Em particular, parte das
técnicas empregadas na produgio, mais especificamente aquelas que se materializam
em objetos durdveis, como instalages, edificios, mdquinas e instrumentos, serd con-
traposta a parte nio durdvel, que se esgota em um dnico ciclo: a primeira serd de-
nominada capital fixo, a segunda capital varidvel (Smith, 2003, p. 343 ss.). A com-
bina¢io desses elementos em cada processo produtivo serd guiada pelo desejo de

maximizagio de lucro do capitalista. Vinganca do esquema técnico tradicional, uma
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vez que ¢ a finalidade do capitalista que guia esse processo?'® No mundo de Smith
nao. O capitalista que busca unicamente o seu lucro “é levado por uma mao invisivel
a promover um fim que nao era, em absoluto, sua inten¢io promover” (ibid., p.
567). Caberia analisar de modo mais sistemdtico se, no mundo de Smith, haveria
alguma inten¢ao que nao seria subvertida pelo transcorrer dos eventos. Contudo, o
argumento decisivo diz respeito a origem do impulso a acumulagio de capital (iden-
tificado & poupanga): o que inclina o capitalista “a poupar é o desejo de melhorar a
sua condicdo, um desejo [...] que nos acompanha desde o nascimento e nunca nos
abandonard até o timulo” (ibid., p. 428). Desejo que, no plano da espécie, garante

a reprodugiao material das sociedades:

O esforgo uniforme, constante e ininterrupto de cada homem para melhorar
sua condicdo, principio de que originalmente deriva a opuléncia publica e na-
cional, bem como a privada, muitas vezes ¢ suficientemente poderoso para
manter o progresso natural das coisas em diregio ao desenvolvimento, a des-
peito das extravagincias do governo e dos maiores erros de administragio.

(ibid., p. 429-30)

Se (bom) ordenamento comercial dai resultante pode ser lido como espontineo
(Craig Smith, 2006), é porque Smith insiste que tanto a sua geragio quanto a sua
manutengio nao dependem do planejamento de nenhum dos individuos. No
fundo, ¢ a fisiologia humana que condiciona o comportamento correto nos mais
diversos campos de atuagio social, dentre eles a economia (através do principio de
melhoramento das condigoes e da propensio a trocar) e a linguagem (através da
linguagem da natureza, no sentido de Berkeley). Lebrun é preciso ao comentar esse

aspecto:

Essa tolerdncia [do pensamento liberal em relagio as liberdades cotidianas]
nao provém de uma ideia mais elevada que o liberal teria do ser humano, mas
da natureza do modelo sobre o qual trabalha: modelo biolégico, bem préximo
do vitalismo, e que lhe infunde uma desconfianga instintiva contra toda techne
que pretenda substituir-se & espontaneidade orginica. (1983, p. 50)

A partir da discussao desse artigo, o tinico adendo seria um qualificativo: zechne

em seu sentido tradicional. Afinal, que outro nome dar aos desdobramentos maqui-

10 Essa me parece ser a hipétese de Lebrun: “Esses fins materiais, dos quais o autor ¢ indissoluvelmente o exe-
cutor e (mediata ou imediatamente) o beneficidrio, nao afastam o homem do esquema de finalidade externa”
(1970, p.744). A recusa em ver na economia politica uma possivel fonte de reorganizacio da nogio de finali-
dade também estd presente em suas leituras de Hegel (1988 € 2006; ver também a resenha de Hegel ¢ a ordem
do tempo de Paulo Arantes, in 1983).
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nais no campo da economia desde o dltimo ter¢o do século XVIII, geralmente de-
signados como revolugio industrial, se nao tecnologia? Se esse uso do termo for au-
torizado de modo a podermos ler na obra de Smith uma reconfigurac¢io do esquema
técnico tradicional, uma das principais contribui¢des do escocés a filosofia ocidental
talvez possa ser traduzida em uma férmula kantiana: a divisao do trabalho como

técnica da natureza.
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O rebanho e a rapina. Em torno do § 354

d’A gaia ciencia

Lara Pimentel Anastacio
Universidade Federal de S3o Carlos (UFSCar)

RESUMO

O artigo relaciona a origem do “ter-consci-
éncia” (Bewusstsein) a comunicacio entre os
seres humanos por meio da linguagem no
pensamento de Nietzsche. No $§354 de A
gaia ciéncia, Nietzsche apresenta a relagio
reciproca entre a consciéncia de si e a capa-
cidade de comunicacio, articulagiao que d4 o
cardter de “rebanho” da espécie humana,
tracando lacos de afinidade entre a constitui-
¢ao da consciéncia e as relacoes sociais que a
propiciam — sem recorrer & mediacio de um
ente metafisico que possibilite pensar essa
relagio. Para tanto, a nogio de experiéncia
que advém da medicina experimental, nos
moldes pensados por Claude Bernard, foi
fundamental para Nietzsche alcancar sua
pretensio de pensar o corpo e seus impulsos
sob o ponto de vista extramoral. Assim, a in-
vestigacio sobre a constituiciao da identidade
pela consciéncia de si depende de um olhar
para o problema do nascimento dos signos e
da vida em sociedade, pensadas, entio, a
partir de certo sentido dado pela peculiari-
dade da experiéncia do “animal de rebanho”
e de seu contraponto interpretativo, o “ani-
mal de rapina”.
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ABSTRACT

Nietzsche relates the origin of self-con-
sciousness (Bewusstsein) to communication
through language and the creation of signs.
As he shows in §354 of The Gay Science, the
reciprocal relation between Bewusstsein and
communication, which marks the “herd”
character of the human species, connect the
consciousness with the social relations that
provides it — without a mediation of a met-
aphysical entity. To achieve this perspective,
we will show how the notion of experience
that comes from experimental medicine, as
conceived by the French physiologist
Claude Bernard, was crucial for Nietzsche to
achieve his intention of thinking about the
body and its impulses. Thus, the investiga-
tion into the constitution of identity
through self-consciousness depends on
looking at the problem of the birth of signs
and life in society, conceived, then, from a
certain sense given by the peculiarity of the
experience of the “herd” and its interpreta-
tive counterpart, the “the beast of prey”.
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“Meu pensamento ¢ invertido” (Mein Gedanke ist umgekebhrt) — por meio dessa sin-
tese de seu método, exposto no breve §352 de A gaia ciéncia', denominado Em que
medida a moralidade ¢ dificilmente dispensdvel, Nietzsche pée em funcionamento
uma experiéncia que se apresenta, no texto, como uma inversao. Logo na primeira
oracio do pardgrafo, o tema biblico da vergonha da nudez e do paradigma cristao
da génese da moralidade tem sua pretensa universalidade subvertida ao ser locali-

zado historicamente:

O homem nu, em geral, ¢ uma visio (Anblick) vergonhosa — falo de nds,
europeus (para ndo falarmos das europeias!). Supondo que, gragas ao truque
de um midgico, um grupo de felizes comensais (77schgesellschafi) de repente se
visse exposto e despido, creio que ndo s a alegria desapareceria e o apetite
mais forte seria desencorajado — parece que nds, europeus, nio podemos, de
modo algum, dispensar essa mdscara que chamamos de vestimenta. (Nietzs-
che, 1999, KSA 3, p. 588).

A diminuigio generalizada da alegria em torno da mesa causada pela vergonha
do préprio corpo nu e a irbnica e ambigua perda de “apetite” (Appetiz) que se segui-
ria apds a visao da nudez alheia revelam o papel dessas “mdscaras” denominadas
“vestimentas” (Kleidung). Ao destacar os excessos da moda europeia e a necessidade
de se adornar com camadas de roupas e com regras de etiqueta, indicando que hd
nessa conduta uma curiosa tentativa de esconder algo para além do préprio corpo
indesejdvel, Nietzsche trabalha com o jogo de palavras que ocorre entre “vestimenta”
(Kleidung) e “travestimento” (Verkleidung) das agoes, comparando a moda europeia
aos excessos dispensdveis de suas regras de conduta por meio de um elemento pre-
sente em ambos os fendmenos, uma suposta “boa razao” de existéncia: “Mas o tra-
vestimento do ‘homem moral’, o seu encobrimento sob férmulas morais e conceitos
de decoro, todos os benevolentes esconderijos de nossas agoes sob os conceitos de
dever, virtude, senso comum, honradez, abnegacio, nao teriam também suas boas

razdes (guten Griinde)?”

' Citamos a tradugio de Rubens Rodrigues Torres Filho. Sobre o § 354 de A gaia ciéncia, ao comentar a escolha
em traduzir Bewusstsein por “ter-consciéncia”, Torres Filho afirma o seguinte: “ter-consciéncia’ traduz, aqui,
Bewusstsein, que significa, bem literalmente: ‘estar ciente’; a traducdo habitual, por consciéncia (que ndo tem
inconveniente em outros textos filoséficos), além de dar margem a confusio com outro sentido, mais fre-
quente nos textos, da palavra consciéncia (equivalente a Gewissen), poderia prejudicar o jogo etimoldgico,
presente deste o inicio.” (Torres Filho, apud, Nietzsche, 2014, p. 222). Trata-se, assim, de privilegiar o pro-
cesso de tomada da prépria consciéncia, iluminando seu cardter dindmico e socialmente determinado. Por
uma questio de conveniéncia, que tem a ver com questdes de tradugio, optamos por traduzir as citagdes de
Nietzsche que ndo constam da edigio de Torres Filho, a0 mesmo tempo em que remetemos o leitor  cuida-
dosa edi¢io de Paulo César de Souza.
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Por meio do encobrimento, da necessidade da mdscara, e da criagiao de uma apa-
réncia, o europeu encontra-se frente a um limite. Sufocado pelo niimero exacer-
bante de regras, ele torna-se avesso a vida; é um “doente”, “quase um aborto” (Mis-
sgeburt). A rigidez da avaliagao critica tem como objetivo colocar em relevo um
equivoco interpretativo, momento em que Nietzsche opera sua inversio. Ao per-
guntar-se se o travestimento do homem pela moral, tornando-o um bom cumpridor
de regras e deveres, nio teria “boas razées”, ele revela a armadilha que a questio

comporta:

Nio que eu pense que a maldade e a baixeza humanas, o malvado animal
selvagem que existe em nds, deveriam ser disfargados (vermmunt); meu pen-
samento ¢ invertido, nds, justamente como animais domesticados (zahme), so-
mos uma visao vergonhosa, e precisamos do travestimento moral (Moral-Ver-
kleidung) — o “homem interior” na Europa estd longe de ser suficientemente
mau para poder “deixar-se ser visto” (sehen lassen) (para ser belo —). [...] Nao
¢ a ferocidade do animal de rapina que precisa de um disfarce moral, mas o
animal de rebanho com sua profunda mediania, temor e tédio consigo
mesmo. (Nietzsche, 1999, KSA 3, p. 588).

Ater-se somente a pergunta sobre os fundamentos das agoes morais restringiria o
pensamento ao dirigi-lo para uma resposta circular — é preciso censurar o mal e pro-
mover o bem —, aprisionando-o no plano dos juizos morais. O rebanho, metédfora
pastoral que revela o efeito da moral e, consequentemente, da consciéncia de si, no
corpo, e a rapina, que remete aos impulsos imunes a “domesticagao” realizada pela
consciéncia de si, 2 primeira vista, poderiam ser pensados pela perspectiva da duali-
dade metafisica entre consciéncia e corpo ou entre bem e mal. No entanto, seu mé-
todo nio se detém sobre a questio da moralidade em si, pois a busca por funda-
mento impediria que o pensamento alcangasse uma perspectiva extramoral.

Sem cair na tentagio de fixar-se em a¢oes mds como objeto da vergonha, o sen-
tido extramoral nasce do esfor¢o do deslocamento da hipétese sobre a origem desse
sentimento: como ferramenta conceitual util para Nietzsche comparar e tragar os
efeitos do nascimento da moralidade no corpo, a rapina lhe serve como o lugar do
impensado, demarcagio de um elemento negativo, opondo-se a0 homem como ani-
mal que percebe a razio em si mesmo e torna-se “entediante” ao ser capaz de mora-
lizar a si e aos outros pelo comando do rebanho. E dessa forma que Nietzsche apre-
senta ao leitor outra forma de pensar: e se, em vez de tratarmos a nudez como objeto
de censura interior, pensdssemos nos efeitos que se seguiriam caso a vergonha estivesse
na necessidade das vestimentas? Ou seja, considerando a analogia entre moda e mo-
ralidade, e se o proprio processo de tomar consciéncia de si nio fosse neutro, mas

um modo de inscrever um juizo negativo sobre si que necessariamente acompanha
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qualquer operagio da consciéncia, tornando-a, a0 mesmo tempo, 724 e envergonhada
de sua maldade? A rapina, esse “malvado animal” ainda presente nos impulsos hu-
manos, dispensa a mdscara nio por ser despossuida de um dispositivo de censura,
mas por nio ser 74 como o rebanho, Gnico digno da exposi¢io dominante de sua
beleza: eis a inversio que nos interessa com o fim de verificar como Nietzsche cria
suas hipdteses sobre as origens da necessidade nio apenas de roupas e adornos, do
supérfluo exuberante que caracteriza o tipo europeu, mas da estrutura que estd nela
imbricada, a do processo de “ter-consciéncia” e da criagao da censura de si, justifi-
cando a permanéncia, em sua hipdtese interpretativa, da transgressao paradoxal, que
une bem e mal no mesmo plano da consciéncia de si.

Werner Stegmaier (2012, p. 161-163) aponta que o Livro V de A gaia ciéncia é uma
chave importante para interpretar a passagem das obras do periodo da descoberta e
desenvolvimento da filosofia do “espirito livre” (Humano Demasiado, Humano, Au-
rora e A gaia ciéncia) para a fase da transvaloragao apresentada a partir de Assim falava
Zaratustra. Ao integrar o Livro V a segunda edigao de A gaia ciéncia em 1887, Nietzs-
che preocupou-se em mostrar a coeréncia dos movimentos de seu pensamento, reve-
lando como a abertura para o conhecimento cientifico, que havia lhe proporcionado
tantas descobertas no inicio da década de 1880, também deveria ser mediado, princi-
palmente em relago a investigagao sobre as origens histéricas da moral. Sua frohliche
Wissenschaft anuncia a peculiaridade do saber que Nietzsche se propée a produzir em
relagio ao criado pela tradi¢io do conhecimento cientifico: por exemplo, no §344,
Nietzsche desvela um dos paradoxos inerentes a pretensdo da ciéncia de alcangar juizos
verdadeiros, pois, por mais que espirito cientifico estivesse aberto a experiéncia e a
hipétese, desconfiando de certa fixidez de seus préprios resultados, hd, no fundo des-
sas investigagcoes uma “vontade de verdade” que leva o homem a buscar as respostas
da ciéncia. Encontra-se nesse n6 novamente a relagio entre a constitui¢io do sujeito
consciente de si e as bases da epistemologia e um impeto que o antecede, de cunho
moral; essa vontade revela uma adequacio ao imperativo “ndo quero enganar, nem
sequer a mim mesmo” (ich will nicht tiuschen, auch mich selbst nicht), fundo de uma
regra que d4 validade e antecede a 4nsia do sujeito pelo conhecimento. O desvela-
mento desse comando como motor da pritica cientifica mostra que uma investigagio
sobre a génese da moral restava ainda intocdvel por conta da “plausibilidade inquesti-
ondvel” de seus fundamentos (Stegmaier, 2012, p. 161).

A validagao geral da moralidade parecia ser aos homens tio evidente quanto um
juizo légico, e tornd-la um problema ¢ uma tarefa que Nietzsche se propoe a realizar
aos poucos, depurando a questio em textos criticos que introduzem o leitor & com-
plexidade de seu pensamento. Parte desses “prolegdmenos” encontra-se nos primeiros

pardgrafos do Livro V, de A gaia ciéncia. De acordo com a intepretagao de Stegmaier,
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do §345 até §351, “todos eles se relacionam com o tornar [a moral] problemdtica como
tal” (2012, p. 162). Jd a partir do §352, Nietzsche volta-se para a tarefa de criar hipSteses
sobre origens da moral, com o cuidado de esvazid-la de contetido metafisico. E o tema
que se encontra no 354, texto que, expostos os pressupostos que levam ao questiona-
mento sobre a origem da moral, de fato inicia uma investigagio fisiolégica e histérica
sobre seu nascimento, relacionando a problemdtica da ciéncia e sua “vontade de ver-
dade” tanto com a particularidade da Fisiologia como ciéncia (particularmente em
relagio aos impulsos criadores da consciéncia) quanto com o lugar que o homem,
como animal criador de signos, ocupa nessa complexa economia dos impulsos. Trata-
se, portanto, de um texto fundamental, como jd notado por vdrios comentadores que
se dedicaram ao problema da consciéncia em Nietzsche (Simon, 1984; Schlimgen,
1991; Stegmaier, 2012; Loukidelis, 2013), que conecta diretamente a origem da cons-
ciéncia as questdes apresentadas nos dois pardgrafos seguintes: o §355, sobre a natureza
do conhecimento, ¢ 0 §356, sobre o problema da sociedade e a criagao de coesao social,
desenvolvida nos pardgrafos posteriores.

As condi¢des que tornam a vida possivel conduziram Nietzsche a pensar o cardter
gregirio do homem como parte de um processo bioldgico-evolutivo cujos efeitos,
observéveis no tempo presente, revelam apenas de forma opaca como essa histdria
se desenvolveu. A consciéncia é produto de impulsos do corpo humano e pode ser
avaliada no conjunto que mantém as operagdes vitais: apesar de parecer que suas
operagdes circunscrevem o dominio e os limites da experiéncia humana, a consci-
éncia ndo a condena a permanecer para sempre em seus moldes. No §354, denomi-
nado O génio da espécie, a investigagao de Nietzsche sobre a origem da consciéncia
parte da suspeita, que nasce a partir da “Fisiologia” e da “Zoologia”, na tradicio
cientifica da Thiergeschichte (ele se refere a tradi¢io taxondmica derivada da Anato-
mia Comparada), de que a consciéncia pode nio ser a caracteristica geral dos pro-
cessos fisiolégicos que tornam a inteligéncia humana possivel, mas apenas uma fun-

¢ao particular, ou, ainda, supérflua (iiberfliissig) deles:

O problema do ter-consciéncia (Bewusstseins) (mais corretamente: do tomar-
consciéncia-de-si [Sich-Bewusst-Werdens)) s6 se apresenta a nés quando come-
camos a conceber em que medida poderiamos passar sem ela: e é nesse comego
do conceber que nos colocam a fisiologia ¢ a zoologia (os quais, portanto,
precisaram de dois séculos para alcangar a premonicao de Leibniz, que voava
na sua dianteira). Poderiamos, com efeito, pensar, sentir, querer, recordar-
nos, poderiamos igualmente “agir” em todo sentido da palavra: e, a despeito
disso, nio seria preciso que tudo isso nos “entrasse (srefen) na consciéncia”
(como se diz em imagem). A vida inteira seria possivel sem que, por assim
dizer, se visse no espelho: como, de fato, ainda agora, entre nds, a parte pre-
ponderante dessa vida se desenrola sem esse espelhamento — e alids também
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da nossa vida de pensamento, sentimento e vontade, por mais ofensivo que
isso possa soar para um filésofo mais velho. Para que (Wozu) em geral consci-
éncia (Bewusstsein), se no principal ela é supérflua (iiberfliissig)? (Nietzsche,
2014, p. 222-223).

A pergunta “Para que a consciéncia?”, que orienta a busca pela finalidade ou
fung¢ao de uma parte do corpo, indica 0 método que acompanha a reflexio de Ni-
etzsche: trata-se da questio teleoldgica intrinseca ao método da Fisiologia e da Ana-
tomia Comparada, dreas mencionadas por ele no inicio no pardgrafo. Nietzsche en-
caminha seu texto para o problema da necessidade (Bediirfnis) dessa atividade do
corpo pelo ponto de vista das fungées fisiolégicas que proporcionam que a vida se
sustente e se conserve como uma organizagio. Ele também nota que, ao concluir
que o corpo ¢ capaz de funcionar plenamente sem a consciéncia de si, ele apenas
expande questio que jd estava presente na filosofia de Leibniz, que também pressu-
punha que monadas nio percebem apenas por meio da consciéncia, pois elas tam-
bém possuiriam um inconsciente com tal capacidade, ampliando a sensibilidade ao
plano inconsciente e tornando a prépria percepgao consciente uma espécie de vari-
edade do inconsciente. Nietzsche amplia a conclusao de Leibniz, de modo que nio
apenas a percep¢do, mas todos os atos cognitivos do sujeito (pensar, sentir, querer,
recordar, agir) podem ocorrer inconscientemente (Schlimgen, 1999, p. 133). No en-
tanto, ao contrario de Leibniz, que possuia apenas uma “premonitdria suspeita”, ou
seja, que deduzia a percep¢io inconsciente logicamente, Nietzsche sustenta uma po-
sicao experimental e hipotética, e suas anotagdes pdstumas revelam como ele se fa-
miliarizou e incorporou, em seu pensamento, descobertas da Fisiologia de sua época.
Assim, a experiéncia que nasce da observagio e descricio do funcionamento das
partes do corpo e a andlise de suas manifestagdes que coordenam as fungdes do or-
ganismo apresentam uma resposta possivel 2 questdo “para que a consciéncia?”, e
Nietzsche, no pardgrafo em questao, constata que a atividade cientifica corrobora a
conclusao de que praticamente todas as atividades do corpo humano ocorrem nor-
malmente sem a presen¢a do “espelho” da consciéncia de si, tornando-a excessiva
ou supérﬂua. E necessirio investigar, entdo, como uma ciéncia como a Fisiologia
pode chegar a essa conclusio.

A Fisiologia impds ao método cientifico adequagdes para que o seu objeto, o
corpo dos seres vivos em funcionamento, pudesse ser pensado como determinagio
a partir de certa nogdo peculiar de experiéncia. O campo que atualmente estd esta-
belecido como Fisiologia nio existia antes da segunda metade do século XIX,
quando foi transformada, enfim, em uma ciéncia experimental, com consequéncias
percebidas em todas as dreas de estudo dos seres vivos (Coleman, 1978, p. 12). Até

as vivissecgdes praticadas por fisidlogos como Francois Mangedie e Claude Bernard,



136

em uma intensa atividade laboratorial, supunha-se que provas experimentais, repro-
duzidas em laboratérios, fossem invidveis em corpos vivos, pois uma vez realizadas,
as operagoes vitais seriam prejudicadas de forma irreversivel: “chegaram a afirmar
que os corpos inertes e os corpos vivos diferenciam-se tao radicalmente nesse ponto
de vista que a experimentagao seria aplicdvel a um e nio ao outro” (Bernard, 1865,
p- 102). Como consequéncia, fatos cientificos sobre fungdes fisiolégicas dos corpos
vivos deveriam sempre se reportar, em algum grau, ao organismo conservado em
sua totalidade, um modelo emprestado da Anatomia. Essa divisao entre objetos vi-
vos e inertes permaneceu ao longo da histéria e conservou-se, no inicio do século
XIX, por exemplo, na complexidade do pensamento de Georges Cuvier, que limi-
tava a possibilidade de se explicar fendmenos vitais sem recorrer as condigoes de
possibilidade de permanéncia do organismo vivo: “todas as partes de um corpo vivo
estao ligadas; nao funcionam a nao ser que funcionem em conjunto: querer separar
uma [fun¢io] de sua massa é reconduzir [0 corpo] a ordem das substincias mortas,
¢ mudar inteiramente sua esséncia” (Cuvier, apud, Bernard, 1865, p. 102-103). Se
parte da experiéncia era necessariamente complementada pelo pressuposto especu-
lativo da “condicio de existéncia” dos seres vivos, ela nio se realizava de forma in-
teiramente experimental.

Bernard reverencia o método de Cuvier, que, por meio da anilise, relacionava o
interior fisiolégico ao ambiente exterior em que o animal vivia, reconstruindo a to-
talidade da estrutura dssea do animal em questdo somente a partir de uma parte de
seu fdssil. As descobertas do naturalista francés provaram, assim, por meio da ana-
tomia comparada, o pressuposto sintético de que todas as partes que compéem um
organismo vivo voltam-se para sua realizacdo enquanto objeto que, em sua totali-
dade, possui um fim em si, o de sua conservagao. Como consequéncia dessa cons-
tatagio, o vivo, para ser tomado como objeto da ciéncia que entdo emergia, deveria
ser necessariamente considerado em sua finalidade como um ser que deve apresentar
“harmonia em seu conjunto”, em uma “solidariedade” entre as partes, (Bernard,
1865, p. 154). Como Claude Bernard ambicionava aproximar os juizos da Fisiologia
aos da Fisica e da Quimica, ele conclui que o pressuposto finalista que considera o
organismo em sua totalidade ¢ algo “justo”, porém “falso em suas conclusées gerais”
(Ibid., p. 154). Como consequéncia, a Anatomia, ou seja, o estudo das formas, tor-
nar-se-ia apenas uma ciéncia auxiliar da Fisiologia, e esta seria a ciéncia “imediata-
mente auxiliar” da Medicina, que constitui “sua verdadeira base cientifica” (/bid.,
p. 165). E, para tanto, o conceito de doenga, advindo da medicina, que considera
cada corpo na singularidade de seus processos patoldgicos, torna-se um eixo funda-
mental de seu método — e aqui j4 é possivel antever como Nietzsche, de modo bas-

tante rigoroso, aplicou a complexidade experimental desse raciocinio a sua filosofia.
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Desconfiando do cardter impreciso de certas nogoes que frequentemente suple-
mentam o que a experiéncia nio alcancara até entao, Claude Bernard estabeleceu
um método estritamente experimental para encontrar e fundamentar fatos fisiolé-
gicos. Na Introdugio ao estudo da medicina experimental (1865), encontramos o iti-
nerdrio metodoldgico para construgio tedrica das condicoes que determinam esses
fendmenos, encadeando-os as mesmas condigées de ordem fisico-quimicas dos cor-
pos inertes: para fundamentar uma lei tanto dos corpos inorginicos quanto dos or-
gnicos, deve-se recorrer a ideia de que uma vez “conhecida e cumprida a condi¢io
de um fendmeno, o fendmeno deve reproduzir-se sempre e necessariamente, de
acordo com a vontade do experimentador”, manifestando, assim, seu cardter deter-
minante e sua relagio com uma vontade, ou seja, uma valoragdo, presente no expe-
rimentador. Assim, ao vincular as condi¢ées de possibilidade do vivo a busca de uma
lei que a determina, Bernard apresenta-se como um irrestrito seguidor dos princi-

pios cientificos newtonianos. E o que se conclui da seguinte passagem:

O método experimental separa-se necessariamente da busca quimérica pelo
principio vital; nio ha forga vital, assim como nio hd for¢a mineral, ou, se
assim preferir, uma existe tanto uma quanto a outra. A palavra forca que uti-
lizamos nio é mais do que uma abstragdo a que servimos para acomodarmos
nossa linguagem. Para o mecanicista, a for¢a ¢ a relagio de um movimento
com sua causa. Para o fisico, o quimico e o fisiélogo, a mesma coisa. Como a
esséncia das coisas deve permanecer sempre ignorada para nds, nio podemos
conhecer mais que as relagdes entre essas coisas, e os fendmenos nio sao mais
do que resultados dessas relagoes (Bernard, 1865, p. 113-114).

Assim, o conhecimento que nasce do método experimental jamais é “absoluto”
(Bernard, 1865, p. 141-142), mas parcial, dependente de uma relacio pensada, esta-
belecida e testada entre dois fendmenos, e relativa a uma “condicao de existéncia”,
nos termos de Bernard, as “leis da natureza”, que adquirem um sentido préprio em
seu método. Se no Ambito dos corpos inertes essas experiéncias so passiveis de se-
rem criadas e recriadas em um ambiente controlado como um laboratério, nio se
poderia afirmar o mesmo sobre os seres vivos. A dificuldade das experiéncias com
“mdquinas vivas” baseava-se principalmente na ideia de que seres vivos possuiriam
uma “espontaneidade” ou uma “forga vital”, o que significa que, ao contrdrio dos
corpos inertes, suas propriedades sugerem que nio estao em um regime de indife-
renga em relagio ao meio em que se encontram, devido a sua capacidade peculiar
de manutencio das partes que compoem o todo de sua forma em diregio a realizacio
do fim de sua conservagio, fendmeno nio constatado nos corpos inorginicos. As-
sim, o médico, cientista que lida com os fatos das fungées fisioldgicas do corpo

humano, ao realizar seus diagndsticos, raramente se importava com o meio em que



138

seu paciente se encontrava (/bid., p. 167), e, por tal razio, a medicina nio era tratada
como ciéncia experimental, mas apenas empirica, regida pelo cardter no interven-
cionista das observacoes.?

O problema do principio da espontaneidade nos seres vivos é crucial para Claude
Bernard estabelecer seu método experimental, diferenciando-se, nesse aspecto, de
antecessores que observavam estritamente a nao intervengio nos seres vivos para nao
perder sua inerente espontaneidade — tal no¢do de experiéncia, que autoriza a inter-
vengdo para alcancgar certo conhecimento, estd no fundo da nogao de experiéncia
em Nietzsche que buscamos delinear,’ intrinseca tanto a critica ao recurso da “con-
di¢io de existéncia”, que considera o “organismo” como um incondicionado,
quanto a valoragio de um novo conceito de individuo que se origina desse desloca-
mento trazido pelo cardter intervencionista dessa experiéncia.

O principio da espontaneidade constituinte dos seres vivos traga uma consequén-
cia essencial para o conhecimento da vida — que Nietzsche adequadamente compre-
endeu em sua critica a teleologia da conservagao de si (Abel, 1998, p. 28-38) e no
deslocamento de suas nogoes de saide e doenga: o exame do conceito que permite
ao cientista determinar as leis que regem os fatos bioldgicos dependem da capaci-
dade do préprio cientista de reproduzir, em laboratério, as condi¢ées de possibili-
dade da vida. A valoracio dada pelo sujeito que maneja seu objeto de estudo, por-
tanto, desloca a pretensdo de neutralidade do saber e modifica a prépria nogio de
objetividade que se origina do conhecimento da vida, pois, no caso da experiéncia,

considera-se também a intervengio do cientista na busca por valoragoes do corpo.

2 Sobre a aplicagio da observagio e experiencia no corpo vivo, cf. a sistematizagio do problema na Enciclopédia
(2015), nos verbetes “Experimental”, escrito por D’Alembert, (vol. II) e “Anatomia”, por Diderot, (vol. III).
Para D’Alembert, a experimentacio, diferentemente da observacdo, “ndo se limita a escutar a natureza, a
interroga e a pressiona”, e ao fazer a natureza “falar”, o cientista que realiza a experiéncia acessa “o conheci-
mento de fatos reconditos que se torna certo tao logo possamos vé-los” (vol. II, p. 280).

3 Alguns estudiosos de Nietzsche jd interpretaram o significado de “experiéncia” ou “experimental”, e aqui
destacamos a sintese de Volker Gerhardt (1988), que elenca, no artigo Experimental-Philosophie, elementos
que caracterizam a nogo de experiéncia em Nietzsche, entre eles a) o fato de que a filosofia-experimental ¢
exposta, principalmente em Assim falava Zaratustra e na obra posterior, como doutrina (Lehre) que visa re-
organizar os valores por meio de uma prética, pois saber o que ¢ eficaz ou nio apenas ¢ possivel observando
o préprio movimento, de forma pluralista-individual, assumindo riscos em sua vontade de poder (p. 174-175);
b) partindo de uma premissa do individuo pulsional e de suas agoes, a experiéncia em Nietzsche também
reflete a expressio de uma “existéncia”, marcada principalmente pela coragem de se colocar em “perigo” para
alcancar outro grau de saber (p. 177-178); ¢) ao tomar riscos, a filosofia-experimental também cria um modo
de existéncia que nao serve apenas para o individuo que vive aquela vida, pois sua forca é capaz de transformd-
lo em modelo — assim, ndo se trata de uma filosofia “institucional”, pois a ética originada na filosofia-experi-
mental tem uma origem no individuo, “baseada na comunicagio simpdtica de realizacdes exemplares” (p.
179); d) ela s6 poderia ser, portanto, uma filosofia prética, e a sabedoria (Weisheit) é a espécie de conhecimento
produzido por ela (p. 179-180).



139

A medicina entre a observagao e a experimentacao

Uma sintese possivel do espirito cientifico de Claude Bernard encontra-se na se-
guinte afirma¢io: “Nio hd nenhuma realidade objetiva nas palavras vida, morte,
saide, doenga” (Bernard, 1865, p. 115), a qual complementariamos com o pressu-
posto metodoldgico de que existem apenas causas imediatas dos fendmenos. Par-
tindo da oposi¢ao entre observacio e experimentagio, Claude Bernard adequa sua
concepgio de experiéncia & capacidade de a¢do sobre o fendmeno vivo estudado em
laboratério, demarcando a natureza de sua préxis, que adquire validade objetiva ao
se constituir em um juizo, que, no entanto, apresenta especificidades em relagao as
outras ciéncias; afinal, hd diferencas evidentes entre juizos sintéticos como “os cor-
pos sdo pesados”, tipicos da experiéncia da fisica, e juizos como “o figado secreta
glicose no sangue”, que descreve uma atividade fisiolégica do corpo. Ele mostra
como, em um primeiro momento, pode-se diferenciar observagio e experiéncia ao
se estabelecer uma equivaléncia entre natureza e artificio. A observagao é caracteri-
zada por sua espontaneidade ou por sua passividade, ocorrendo quando o sujeito
percebe o fendmeno como ele se d4 na natureza, de forma empirica, sem que uma
hipétese preconcebida por ele esteja em questdao. Em contrapartida, a experiéncia
ocorre quando o sujeito busca confirmar uma hipétese agindo sobre o objeto, que
pode se realizar ou ndo apds certas tentativas experimentais em laboratério (/bid.,
Primeiro Capitulo, SIV).

Bernard nao escolhe arbitrariamente como seu ponto de partida a diferenca entre
a passividade da observagio e a atividade da experiéncia. Se os fendmenos da fisio-
logia pretendem alcangar o estatuto de uma ciéncia, eles devem, de alguma maneira,
adequarem-se a essa diferenca para serem efeitos de uma lei determinante, mesmo
que, para isso, seja necessario criticar e delimitar a natureza do juizo no caso do
conhecimento sobre fungoes fisiolégicas dos seres vivos. Como essas mudangas sio
possiveis sem que o cardter determinante do juizo se dissolva? E preciso adequar-se
ao fendmeno sem perder o rigor do cardter cientifico da nogao de experiéncia, pois,
no caso da Fisiologia, principalmente se considerada a tradigio das explicagdes tele-
oldgicas do corpo, a experiéncia conduziria a impossibilidade da determinagao — ¢é
o que se deduz da prépria filosofia kantiana, que adequa a capacidade da razio de
compreender o organismo a um juizo reflexionante. Para que algo como a experi-
éncia toque os fendmenos do corpo vivo seria preciso, como jd mencionado, dis-
pensar a sintese que liga o conceito de totalidade ao de organismo e ir além da mera
decomposi¢io das fungdes do corpo, o que ignoraria as exigéncias da precisdo. Sem
relacionar certa fungio com o restante do corpo, o fundamento do fato fisioldgico

restaria sempre incompleto.
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Nao importa quantos fatos ou observagoes fossem multiplicados, sem um racio-
cinio experimental, ndo haveria avangos sobre um campo conhecido, que depende
necessariamente de um raciocinio sobre o que foi observado, comparando os fatos
e julgando-os por meio de outros fatos que servem de controle. A observacio nio
apenas ¢ parte do juizo, mas pode ser fonte de conhecimento cientifico caso controle
outra observagio, de modo que uma ciéncia da observagio serd uma ciéncia na qual
se raciocinard sobre fatos de observagio natural. Uma ciéncia experimental ou de
experimentacio é uma ciéncia feita com experiéncias, na qual atua uma razao sobre
fatos experimentais obtidos em condigoes que o experimentador criou. Nesse sen-
tido, os fatos poderiam ser estabelecidos nas ciéncias tanto por observa¢io quanto
por experimenta¢do, mas as ciéncias de mera observagio seriam aquelas que nio
possuiriam meios de agir sobre os fendmenos que estudam ou de confirmd-los por
meio da experiéncia. O caso tipico apontado por Bernard, no contexto do século
XIX, é o da astronomia (Bernard, 1865, p. 33), que jamais poderia deixar de ser uma
ciéncia de observacio diante da imensidao e distincia de seus objetos, enquanto a
fisica e a quimica seriam os paradigmas de ciéncias experimentais, pois nio apenas
explicam, mas agem sobre os fendmenos que analisam. J4 a medicina era conside-
rada uma 4rea de conhecimento restrita ao empirismo, ao raciocinio que se detém
em observacoes, assim como outras dreas das ciéncias da vida, como a Anatomia, a
Zoologia e a Botanica. Na Fisiologia que se origina na Medicina Experimental, po-
rém, a experiéncia ocorre por meio da vivisseccdo,* pois o observador, tornando-se
experimentador, cria procedimentos de pesquisa para penetrar nos corpos e variar
as condi¢oes dos fendmenos, e assim tornar possivel a comparagao entre o normal e
o patoldgico. A experimentagio nada mais é do que o uso de procedimentos espe-
ciais de pesquisa pelo fisiologista, que extrai a parte do corpo para observar como
ele ird operar sem certa fungio, para, assim, determina-la.

A Bernard interessa demonstrar que a observacio também pode ser fonte de co-
nhecimento cientifico e experimental, pois a medicina revela que o raciocinio base-
ado em observacoes informa sobre o estado normal do ser vivo. O estado normal,
observével na prdtica cotidiana, mostra os fatos ao observador, que adquire um saber
sobre o estado “harmoénico” no qual a vida se d4; é apenas com a experiéncia, porém,
que o sentido de uma orientagio auxiliard na descoberta de leis determinantes sobre
o objeto vivo. Bernard estabelece, entao, que “em todo conhecimento experimental

hd trés fases: observagio feita, comparagio estabelecida e motivagao do juizo” (/bid.,

* Nietzsche menciona a “vivissegio” da consciéncia como método em varios momentos de sua filosofia da
transvalora¢io. Destacamos, nesse contexto, os $186 e S212, de Além de bem e mal (1999, KSA s, p. 106 € 145),
e a vivissegio da “consciéncia” e da “obra de arte”, respectivamente, em Para uma Genealogia da Moral, 11,
S24 ¢ 1L, §4 (1999, KSA's, p. 335 € 343).
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p- 24). O método tem como objetivo a formulagio de um juizo sobre fatos passiveis
de observacio e experimentagio, e que tem como criterium um outro fato, que set-
vird como garantia de controle do juizo capaz de proporcionar certa experiéncia. A
atividade da experiéncia com o corpo vivo nio é um mero passo em seu método,
mas um elemento absolutamente essencial para que ideias metafisicas fossem dis-
pensadas da andlise da compreensdo das fungoes do corpo. Assim, o fio condutor
para a experiéncia em Claude Bernard encontra-se no juizo do experimentador, que
deve comparar dois ou mais fatos fisioldgicos. No entanto, esses fatos nio podem
ser avaliados sem um critério préprio, uma vez que o juizo na Fisiologia se funda
necessariamente em um fato que ird dar a “condigao de existéncia” que ird controld-
lo, provando um sentido determinado de uma fungao: nao hd outra maneira de
constituir essa experiéncia que nio seja pela intervencio e modificacio do fato fisiold-
gico com o fim de alcangar, apds a comparagio, um juizo que se dard, necessaria-
mente, sobre o normal e o patoldgico. Caso contrdrio, se o vivo fosse observado apenas
passivamente, sem que uma perturbagio fosse provocada no funcionamento de suas
operagdes, ou, seja, sem que o elemento patolégico fosse artificialmente criado, certas
fungoes jamais seriam descobertas e interpretadas.

A passagem da passividade da observagao a atividade de uma experiéncia provo-
cada por uma modificagio no organismo mostra que, antes de ser rigorosamente
intransponivel, o normal e o patolégico formam dois pontos de vista que nascem
de uma origem comum, a capacidade humana de acessar o vivo, tornando-se mesmo

uma condigao de possibilidade da vida:

Se a experiéncia é caracterizada, de fato, por uma varia¢io ou por um distdrbio
que contribui para um fendmeno, isso é correto apenas na medida em que se
entende que é necessdrio fazer a comparagio desse distirbio com o estado
normal. De fato, como a experiéncia nada mais ¢ do que um juizo, ela neces-
sariamente exige uma comparagio entre duas coisas, ¢ o que é realmente in-
tencional ou ativo na experiéncia é a comparagio que o espirito quer fazer. O
espirito do experimentador compara da mesma maneira, quer a perturbagio
seja produzida por acidente ou de outro modo. (Bernard, 1865, p. 20).

Para que o conhecimento da vida seja possivel, o estado patolégico nao deve ser
tomado como elemento exterior a vida, mas como condigao fundante do objeto. E

provocando a patologia que certa “fun¢ao” é descoberta ou purificada.’

> A experiéncia que levou Bernard a descobrir a atividade produtora de agtcar no figado é paradigmdtica nesse
sentido. Basta-nos mencionar que o experimento que ficou conhecido como “figado lavado” teve como prin-
cipal resultado mostrar que o agticar detectado no figado apds a morte do animal era produzido no tecido do
6rgio. A origem da experiéncia remonta ao ano de 1846, quando a ciéncia ainda estabelecia que a presenca
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O préprio Claude Bernard afirma que o juizo da Fisiologia “interpreta” os fatos,
“controlando-os” a0 “dominar” os fendmenos. Ele também pressupoe que esse su-
jeito experimental que pratica julgamentos sobre o vivo 7o é um sujeito neutro ou
transcendente, a parte do mundo e garantidor de uma posi¢ao excepcional de auto-
ridade diante dele. Pelo contrario, trata-se de um sujeito imanente ao processo com-
plexo de suas relacoes internas e que, a0 cumprir uma fungio critica de exame deste
processo, questiona-o sobre os valores que ele implementa espontaneamente, discu-
tindo suas orientagoes de uma forma que nao ¢ apenas tedrica, mas instala-se no
campo da agao: o sujeito de conhecimento que nasce da Medicina Experimental
nao se confunde com um ente metafisico mas emerge como um ser vivo, um sujeito
bioldgico, que, ao julgar, valora. O objeto vivo, portanto, deve ser analisado por
meio das relagdes que ele estabelece com o seu meio interior de existéncia, ele
mesmo considerado a partir de leis préprias, conjunto que constitui uma operacio-
nalidade muitas vezes impossivel de ser totalmente decomposta. Seu principio fun-
damental, ou seja, o determinismo dos fend6menos vivos, nao é totalmente conhe-
cido como na matemdtica, mas sempre relativo e incerto, o que leva Claude Bernard
a afirmar que seus principios mais gerais sio “inconscientes e nio adequados ao
espirito”, algo que nio impede, em sua concepgao, que também sejam “objetivos”:
“enquanto o matemadtico diz: dado esse ponto de partida, tal caso particular necessa-
riamente resulta dele, o naturalista diz, se esse ponto de partida for justo, tal caso par-
ticular serd sua consequéncia” (Bernard, 1865, p. 82); em outros termos, sua prépria
razao, em uma funcio do vivo, parte de um dado valor, estando imersa na incerteza
da experiéncia, de modo que a consciéncia do objeto nio é acompanhada absoluta-
mente pela consciéncia de si, pois ambas adquirem um valor apenas apds a relacio
entre experimentador e sua experiéncia.

As descobertas da Fisiologia foram cruciais para que Nietzsche relacionasse a no-
¢ao de Trieb, por sua vez, A realizagido de uma necessidade (Bediirfnis), que marca a
conquista do corpo de que esse funcionamento automatizado ocorrerd: ao se com-
portar de algum modo, um impulso do corpo se satisfaz com a conduta, e é esse
impulso, que caracteriza uma ordem do corpo que nio pode ser tomada como “mo-

tivo” sem que uma experiéncia a indique, que deve ser interpretado ao se considerar

do agticar no organismo animal dependia da nutrigio. Posteriormente, a experiéncia seria aprimorada e Ber-
nard confirmaria a existéncia da glicogénese hepdtica, que também o conduziu & descoberta do “meio interno”
(milieu intérieur), a homeostase do corpo, que mantém constantes as condi¢des de vida no ambiente interno.
A descoberta ilustra nio somente os fundamentos do método, mas conclusoes que dele sao derivadas: a forma
do 6rgao nio possui nenhuma ligacio com sua fungdo, assim como divisoes taxondmicas baseadas em aspectos
morfoldgicos nio se sustentam se observada a Fisiologia a partir da Medicina Experimental.
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o efeito da moral sobre a fisiologia do corpo: “Um impulso é muitas vezes mal com-
preendido, mal interpretado; por exemplo, o impulso sexual, a fome, a busca pela
fama (Rubmsicht). Talvez toda moralidade seja uma interpretagio (Ausdentung) de
impulsos fisicos.” (Nietzsche, 1999, KSA 9, Fragmento 6[7], p. 195). H4 a¢des que
nao precisam de impulsos perceptiveis pela sensibilidade, como é o caso da produgio
de glicose pelo figado; outras utilizam-se de impulsos para coagir o corpo e fazé-lo
agir, revelando como certa interpretagio atua. Portanto, o préprio corpo interpreta,
e, quando ele o faz, hd satisfacdo, de modo que o corpo se torna um instrumento
que funciona, e, nesse sentido, o préprio “sujeito” e sua consciéncia, como fruto do
rebanho, ¢ algo passivo e determinado por ele. Do mesmo modo, o pensamento
apenas ¢ mais um efeito desses impulsos que demandam do individuo: “O pensa-
mento (Gedanke), assim como a palavra, é apenas um signo (Zeichen): nio se trata
de congruéncia de nenhum tipo entre pensamento e realidade (Wirklichen). A rea-
lidade ¢, de algum modo, um movimento pulsional (77iebbewegung).” (Nietzsche,
1999, KSA 9, Fragmento 6[253], p. 263). No entanto, a consciéncia — e os pensa-
mentos produzidos por ela — sio dispensdveis, como as vestimentas e seus adornos,
algo supérfluo para que o corpo opere suas fungdes, inclusive intelectuais, e é a partir
dessa conclusio que Nietzsche desenvolve sua hipétese sobre a peculiaridade do

modo de satisfacao da consciéncia.

“A consciéncia é supérflua”

Em seus textos, as referéncias a Fisiologia fundamentam nogées centrais do pensa-
mento de Nietzsche. Ainda que Nietzsche mencione Claude Bernard explicitamente
apenas em uma anotagio de 1888,° em 1880 ele consulta a edigao alema do livro
Textbook of Physiology, do fisiologista inglés Michael Forster (Miller-Lauter, 1978,
p- 193; Emden, 2014, p. 53), publicado na Alemanha no mesmo ano. Trata-se de um
compéndio exaustivo, que descreve a fisiologia do corpo em detalhes por meio de
experimentos e vivissecgoes, observando o método de Claude Bernard, a quem Fors-

ter biografou em 1898, chamando-o de “pai” que lhe fora dado por uma “ciéncia

¢ Em uma série de notas sobre a décadence, Nietzsche cria hipéteses sobre a vontade de “fraqueza” e sua “do-

enca’, citando trecho da obra Legons sur la chaleur animale, sur les effects de la chaleur et sur la fiévre (1876), de
Claude Bernard, que lhe serve instrumentos para interpretar o processo de normalizacio da doenca pela mo-
ral: “Sadide e doenga nao sio essencialmente diferentes, como acreditam a medicina antiga e alguns praticantes
de hoje. Nio ¢ preciso fazer deles principios ou ente distintos, que lutam pelo organismo vivo e fazem dele o
seu campo de batalha. Isso sdo coisas velhas e sem sentido que ndo servem mais para nada. De fato, entre
esses dois tipos de existéncia s6 hd diferencas de grau: o exagero, a despropor¢io, a nao harmonia dos fené-
menos normais constituem a condi¢do mérbida. Claude Bernard.” (Nietzsche, 1999, KSA 13, Fragmento
14[65], p. 250). Nietzsche elogia o fato de que 0 “mal” possa ser visto como “exagero, desarmonia, despropor-
¢40”, algo que poderia ser corrigido com uma “dieta”, ou seja, por um modo de vida que propiciaria uma
nova experiéncia ao corpo.
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comum”, a Fisiologia. Forster foi o primeiro pesquisador a assumir a recém-criada
cadeira de Fisiologia na universidade de Cambridge em 1870, e a leitura do Textbook
foi, certamente, uma fonte para Nietzsche entender o método experimental e ade-
qud-lo 2 sua filosofia. Assim, muitos dos pressupostos metodolégicos da Medicina
Experimental foram compreendidos e incorporados na obra de Nietzsche desde
1880, tornando-se um método aliado em sua critica da Fisiologia dos “motivos” in-
teriores e exteriores das agoes, fundamentados em representagoes, e do dualismo
presente em concepgdes metafisicas do corpo.

O interesse de Nietzsche pela ciéncia deve ser sempre mediado, considerando
principalmente o0 modo como ele avalia a nogao de verdade cientifica no contexto
de seus textos — o estatuto dessa verdade é antes um efeito de certa valoragio que
alcanca o processo de moraliza¢io dos sujeitos, e a perspectiva que seus livros ofere-
cem nio deve ser confundida com uma verdade que pretende descrever e fixar a
realidade do mundo. O discurso cientifico que atesta uma realidade objetiva nio
deixa ser parte do conjunto de juizos interpretados como “preconceitos morais”, e,
nesse sentido, os empréstimos que Nietzsche toma da nogio de experiéncia que
nasce da Medicina Experimental é também um dos vérios antagonismos tipicos de
seu pensamento que deve ser aqui considerado — porém, como Claude Bernard con-
clui, a prépria nogao de objetividade no caso da Fisiologia é remanejada para se
adequar aos padroes de objetividade da Fisica e da Quimica, pois se trata de juizos
que se referenciam necessariamente a um valor estabelecido nao pelo objeto, mas
pelas valoracoes do cientista em suas experiéncias e vivissecgoes no artificio do labo-
ratério. Considerada por esse aspecto, tornam-se mais claras as razoes pelas quais
Nietzsche, apropriando-se da Fisiologia, também remodelou certos conceitos, acen-
tuando a condigio perspectivista do conhecimento: esse movimento encontra-se, de
certo modo, autorizado pelo método da Medicina Experimental.

A identificacio de pontos de convergéncia entre a Fisiologia e a filosofia de Nietzs-
che parece-nos ser fundamental para iluminar semelhancas entre métodos que reco-
nhecem a dificuldade de pensar os seres vivos sem o amparo da metafisica e criam
estratégias para lidar com essa sombra. Apenas por meio da andlise experimental de
corpos vivos complexos pode ser possivel provar que parte da experiéncia ocorre inde-
pendentemente da consciéncia. Essa evidéncia cientifica conduz um autor como Ni-
etzsche a questionar, afinal, se muitas das fun¢des geralmente associadas a consciéncia
ocorrem de forma imediata, sem mediacoes conscientes, qual a fung¢io da consciéncia
na economia do corpo humano? Para chegar a uma hipétese, seria preciso, coerente-
mente, olhar para a histéria da consciéncia e, por meio de um olhar perspectivista ou
condicionado, inverter o ponto de vista e olhar “de fora” da cldssica oposicio metafisica

entre interior-exterior, ou, como Nietzsche escreve no §354, “a 0posicao entre sujeito
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e objeto”, que prende o filésofo nas “malhas da gramdtica”, com o fim de que essa
oposi¢do mesma seja tomada “como problema, como alheio, distante, ‘fora de nés™,
como ele conclui no pardgrafo seguinte (Nietzsche, 1999, KSA 3, p. 594).

E preciso, entio, voltamo-nos 4 origem da consciéncia no §354, de A4 gaia ciéncia,
para acentuarmos o significado de seu cardter superficial ou supérfluo, que transves-
tem os impulsos dos seres humanos. E evidente que a consciéncia de si, o isolamento
puro de sua fungio, nio poderia ser objeto de vivissec¢do. No entanto, a observacio
dos animais que ndo a possuem revela que, do ponto de vista das fungoes do corpo,
ela é supérflua, dispensdvel para que os seres vivos possam até mesmo exercer ativi-
dades cognitivas complexas. Nietzsche, entdo, conjectura uma “vivissecgio” da
consciéncia ao imaginar o homem sem e¢la, praticando uma espécie de contraprova
da funcio da consciéncia: a0 imaginarmos o homem como mais um animal que nio
possui consciéncia de si, ele, hiperbolicamente, seria 0 “animal mais ameacado” na
natureza, que precisaria constantemente da ajuda de seu semelhante. Pela selecio da
natureza ao longo da histéria, “consequéncia de uma terrivel obrigagio que por lon-
guissimo tempo governou o ser humano”, Nietzsche cogita a hipdtese, de inspiracio
darwiniana, de que a consciéncia emergiu como fung¢ao que conecta os homens uns
aos outros, garantindo uma vantagem a espécie ao lhe dar um grande poder de “co-
municagao”: “consciéncia (Bewusstsein) em geral so se desenvolveu sob a pressio da ne-
cessidade de comunicacio (dem Druck des Mittheilungs) — que previamente s6 entre
homem e homem (entre mandante e obediente em particular) ela era necessdria.”
(Nietzsche, 2014, p. 223).

Seu pensamento testa hipdteses sob a l6gica de uma contraprova, principio me-
todolégico experimental apresentado na /ntroduction de Claude Bernard. A contra-
prova garante que uma condigo seja a causa préxima de um fendmeno, e ndo uma
mera coincidéncia, provando que a auséncia da condi¢io determina a auséncia do
fendmeno. A contraprova, de fato, exerce o papel de sintese em seu método, relaci-
onando “condicoes de possibilidade”: “A anilise ndo pode ser provada de forma
absoluta a nio ser pela sintese, que a demonstra fornecendo a contraprova ou contra-
experiéncia; da mesma forma, uma sintese que fosse feita no inicio, teria que ser
demonstrada imediatamente pela andlise” (Bernard, 1865, p. 97). Se o raciocinio for
aplicado hipoteticamente na consciéncia, imaginar o homem sem a consciéncia de
si esboga um ser vivo capaz de memorizar, agir, querer, e pensar, porém sem o auxilio
dos signos, expondo que a fungio da consciéncia reside exclusivamente na criagio de
uma capacidade de comunicagao entre os seres humanos. O “animal de rebanho” ¢,
portanto, um efeito da linguagem, um formador da consciéncia que adquire um
sentido dado pela rede de significados que conecta o grupo social ao qual certo corpo

individual pertence:
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Ele precisava, como o animal mais ameagado, de auxilio, de protecio, ele preci-
sava de seu semelhante, ele tinha de exprimir sua indigéncia (Noh), de saber
tornar-se inteligivel — e para isso tudo ele necessitava, em primeiro lugar, de
“consciéncia” (Bewusstsein), portanto, de “saber” (wissen) ele mesmo o que lhe
falta, de “saber” como se sente, “saber” o que pensa. Pois, para dizé-lo mais uma
vez: 0 ser humano, como toda criatura viva, pensa continuadamente, mas nao
sabe disso; o pensamento que se torna consciente ¢ apenas a minima parte dele,
e nds dizemos, a mais superficial, a parte pior: — pois apenas esse pensar consci-
ente ocorre em palavras, ou seja, em signos de comunicagio (Mittheilungszeichen),
com o que se revela a origem (Herkunft) da prépria consciéncia. Dito concisa-
mente, o desenvolvimento da linguagem e o desenvolvimento da consciéncia
(ndo da razdo, apenas do tomar-consciéncia-de-si da razao) vao de maos dadas.
Acrescente-se que nio ¢ somente a linguagem que serve de ponte entre homem
e homem, mas também o olhar, o toque, o gesto; o tomar-consciéncia das im-
pressoes de nossos sentidos em nds mesmos, a capacidade de fixd-las e como que
situd-las fora de nds, cresceu na medida em que aumento a urgéncia de trans-
miti-las a outros por meio de signos. (Nietzsche, 2014, p. 224).

Tudo que remonta as operagoes conscientes, a coeréncia dos signos que permi-
tem o pensamento organizado em juizos na mente humana, é dado pelo outro com
o qual o individuo se comunica, em uma espécie de constante inversio de papeis.
Colocar-se no lugar do outro, fundamento da vida comum, portanto, é uma impo-
si¢ao da fisiologia do corpo humano, que comega a funcionar assim que o sujeito se
poe a gesticular, olhar, falar, ouvir, etc., remontando a necessidade (Bediirfnis) do
corpo que demanda, pulsionalmente, pela comunicagio, e é respondido e alimen-
tado pelo outro que lhe d4 um sentido. Esse impulso para a comunicagio nio de-
pende de certa condigao metafisica, pois seu significado ¢ dado por um estado de
caréncia imposto pelo estimulo de impulsos fisioldgicos dispensdveis & manuten¢io
da vida (“o homem ermitio e animal de rapina nio teria precisado dela”), mas que
persistem na espécie humana, criando o supérfluo da moralidade e da tomada de
consciéncia que ela torna possivel em seu jogo de reflexos.

Esse modo de pensar o outro, o “nio-eu”, e sua presenga na consciéncia de cada
individuo como modo de satisfagio de impulsos sociais também descreve o modus
operandi da linguagem e dos signos: afinal, toda linguagem é sempre ensinada ao
homem por outro ser humano. Essa ideia simples adquire complexidade ao eviden-
ciar que a construgao de um signo nao satisfaz somente os impulsos de quem fala,
de quem pede por algo que fisiologicamente deseja, mas também os impulsos dos
outros que, obrigatoriamente, lhe ddo um sentido, que serd dado a revelia da von-
tade daquele que demanda: é nessa inversdo necessdria para que o homem aprenda

uma linguagem e se torne consciente nivelando com certo significado dado pelo
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outro, adquirindo valores estranhos a seus impulsos pré-sociais, que reside a “vergo-
nha” da consciéncia de si, a md-consciéncia. Afinal, tudo que é nomeado e articulado
nao se dirige a algo desejado por aquele que aprende a nomear, mas, como bem
exposto na primeira dissertagio de Para uma Genealogia da Moral, a uma coisa que
apenas existe na medida em que é desejada e nomeada pelo préximo: “O direito dos
senhores, de dar nomes, vai tao longe, que se poderia permitir-se captar a origem da
linguagem mesma como exteriorizagio de poténcia dos dominantes: eles dizem ‘isto
é isto e isto’, eles selam cada coisa e acontecimento com um som e, com isso, como
que tomam posse dele” (Nietzsche, 2014, p. 304). A ilusdo da propriedade da coisa
nasce do desejo pela coisa, e os nomes indicam as disputas, a transmissao e a lei em
torno da caréncia fisiolégica: do direito do senhor de nomear, origina-se também a
proibi¢do de transgredir essa nomeacio.

A inversao de papeis da qual nasce a consciéncia é, portanto, uma questio da
economia do corpo humano, um “supérfluo”, que manifesta o cardter de uma ne-
cessidade que se satisfaz por satisfazer também o impulso do outro, criando uma
rede entre corpos e a operacionalidade de sua fisiologia. O circuito dos signos é
mutdvel e histdrico, constituindo-se de modos diferentes a depender do tipo de so-
ciedade que a cria.” E o que se conclui quando Nietzsche afirma que o refinamento
e forga do tornar-se consciente estdo sempre em relacio de proporcionalidade com
a capacidade de comunicagio de um ser humano, e a capacidade de comunicagio,
por sua vez, em propor¢io com o grau de necessidade (Bediirfnis) pulsional de co-
municagao. Como o signo é produto de uma demanda de um individuo em dire¢io
a outro semelhante, seu sentido sempre é dado pela relagao social, pela sociabilidade:
um pede, o outro pode dar-lhe um sentido ou nao. O comando da censura, por-
tanto, estd pressuposto jd no nascimento dos signos, que sempre refletem uma rela-
¢ao de dominagio, e no florescimento da consciéncia como um espelho perverso da
aparéncia de autonomia da consciéncia de si, que se transveste para ser suportada
pelo corpo. Como consequéncia, o conhecimento de si pelos caminhos oferecidos
pela consciéncia nada revelam sobre o individuo em sua singularidade pulsional,

mas apenas sobre o que de essencialmente social estd presente em seu corpo:

7 Essa troca estd bem caracterizada no titulo que Nietzsche dd ao §354: 0 “génio da espécie”, ao contririo do
conceito apresentado por Schopenhauer no segundo volume de O mundo como verdade e como representagio,
que conecta a manutenc¢io da Ideia e sua fixidez da forma da espécie ao impulso de reprodugio e geracio de
individuos semelhantes uns aos outros (Schopenhauer, 2016, p. 663), o “génio da espécie” adquire, nas mios
de Nietzsche, novos contornos. O génio da espécie ndo é mais um impulso que subordina os individuos ao
mundo da Vontade ¢ 4 forma imutdvel da espécie, pois em nada se relaciona a um suposto finalismo dos
impulsos sexuais: ele estd na sua capacidade de se comunicar e de criar signos em redes cada vez mais com-
plexas (e supérfluas), sua grande vantagem em relagio aos outros seres vivos.
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Meu pensamento é, como se vé (Mein Gedanke ist, wie man sieht): que a cons-
ciéncia nao faz propriamente da existéncia individual (/ndividual-Existenz) do
homem, mas antes daquilo que nele ¢ da natureza de comunidade (Gemeins-
chafis) e de rebanho; que também, como se segue disso, somente em referéncia
a utilidade de comunidade e rebanho ela se desenvolveu e refinou e que, con-
sequentemente, cada um de nds, com a melhor vontade de entender (verstehen)
a si mesmo tao individualmente quanto possivel, de “conhecer a si mesmo”,
sempre trard 4 consciéncia, precisamente, apenas o nao individual em si, seu
“corte transversal” (Durchschnittliches) — que nosso pensamento mesmo, pelo
cardter da consciéncia — pelo “génio da espécie” que nele comanda, ¢ constan-
temente como que majorizado (majorisirt) e retraduzido (zuriick-iibersetzt)
para a perspectiva do rebanho. (Nietzsche, 2014, p. 224).

O “corte transversal” (Durchschnittliches) que acessaria a singularidade dos im-
pulsos do individuo é, portanto, incerto e fonte de equivocos. De forma paradoxal,
“0 homem inventor de signos (Der Zeichen-erfindende Mensch) é um homem cada
vez mais consciente de si”, e, quanto mais consciente de si, mais ele satisfaz os im-
pulsos de sociabilidade e mais distante ele se torna da variedade de impulsos incons-
ciente que ele possui de individual e que nio sao satisfeitos pela integracio a orga-
nizagao social. O acesso ao animal de rapina que resta no corpo nio pode ser obtido
pela mediagao da linguagem, que, de imediato, contaminaria a experiéncia com as
inversdes dos jogos sociais e a sua tendéncia 2 “medianidade” e a0 “tédio” que tenta
ser rompido pelos excessos dos signos. E no plano dos impulsos da rapina, porém,
pertencentes 2 fisiologia do indizivel, que se instala a capacidade de revelar o sentido
do sofrimento e da alegria dos seres humanos, localizando-se no fulcro da tarefa de
Nietzsche de repensar o préprio papel da filosofia, que deve ser desamarrada da teia
da moralidade para conseguir instalar seu olhar para além dela.

A divisao do individuo entre animal de rebanho como sujeito consciente de si e
animal de rapina, ironicamente, como “presa” desse rebanho que o adoece ao im-
pedir que a pluralidade de seus impulsos fisiolégicos se realize, nio cinde o homem
em sensivel e inteligivel, mas dispoe a consciéncia de si que o moraliza em fluxo
conflituoso com o inconsciente singular que também a constitui. A consciéncia, na
medida em que fornece o sentimento da existéncia de um eu no discurso, é algo que
apenas a experiéncia ensina a referir a uma rela¢io, mostrando-nos que essa consci-
éncia — na medida em que ela é primeiro experimentada, em que ela é primeira-
mente testada na relagio com o semelhante — é algo que estd nas relagées do sujeito
com a cadeia de valores perpetuada por um grupo humano.

Por ir além da propria consciéncia, a experiéncia sensivel cria um dos antagonis-
mos que marcard o pensamento de Nietzsche: como avaliar a consciéncia se estamos

necessariamente dentro dela, expressando-se em uma linguagem? Se as “malhas da
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gramdtica” revelam, justamente, a ordem do “supérfluo”, ou seja, as redes do que ¢
percebido pela consciéncia humana e organizado pela moralidade, seria possivel es-
capar do autoritdrio ponto de vista da consciéncia e interpretar os impulsos do in-
dividuo, se toda expressio consciente do mundo é somente expressao de certa gre-
gariedade? E um dos problemas com o qual a filosofia de Nietzsche procura lidar;

para sua sorte, com o auxilio da fisiologia, uma gaia ciéncia.
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RESUMO

O artigo oferece um panorama geral do pro-
jeto tedrico de Pierre-Jean-Georges Cabanis
(1757-1808) a partir de dois eixos: a medicina
e a filosofia. Tendo como fio condutor a in-
fluéncia do entorno intelectual de salio de
Auteuil e do neo-hipocratismo, pretendo
mostrar que uma reforma do sensualismo de
Condillac e o avanco de certos procedimen-
tos médicos sio insepardveis para que se
compreenda adequadamente o modo pelo
qual Cabanis entende a unidade fisico-moral
do homem. E através desse tortuoso cami-
nho tedrico que o médico-filésofo poderd
afirmar o primado da sensibilidade sem, no
entanto, prescindir da ideia de uma certa es-
pontaneidade e dinamismo do organismo,
atributos que caracterizam a descoberta do
que denomino de “interioridade vital”.

PALAVRAS-CHAVE

Cabanis; medicina; vitalismo; sensualismo;
vida.

ABSTRACT

This article seeks to offer an overview of the
theoretical project of Pierre-Jean-Georges
Cabanis (1757-1808) from two pillars: medi-
cine and philosophy. Having as a guiding
principle the influence of the intellectual
surroundings of the “salon d’Auteuil” and
neo-hippocratism, I intend to show that a
reform of Condillac's sensualism and the ad-
vancement of certain medical procedures are
inseparable in order to understand the way
in which Cabanis understands the physical-
moral unity of man. It is through this tortu-
ous theoretical path that the physician-phi-
losopher will be able to assert the primacy of
sensibility without, however, disregarding
the idea of a certain spontaneity and dyna-
mism of the organism, attributes that char-
acterize the discovery of what I call “vital in-
teriority”.
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Introducao

No tomo dedicado aos Idedlogos e a “consciéncia revoluciondria”, Gusdorf, apre-
senta o seguinte juizo a respeito de Cabanis: “é¢ um dos grandes nomes do pensa-
mento francés”. E prossegue, com uma ressalva nio menos importante: “Mestre
incontestdvel da antropologia médica, esse médico-filésofo ou fildsofo-médico foi,
no entanto, excluido porque sua obra nao parece compativel com a divisao francesa
do trabalho intelectual e a separagio dos poderes que dai se segue” (Gusdorf, 1978,
p- 454, meu itdlico). Ora, se a associa¢do entre medicina e filosofia remete 2 Anti-
guidade e Cabanis estd longe de ser o primeiro a levd-la a cabo entre os modernos,
¢ justo ir mais a fundo em diregio as razoes de tal exclusdo. Tomemos como exem-
plo outro filésofo-médico, John Locke — sua obra niao foi “excluida”. Mas, ali, o
trabalho médico oferece o método ao exercicio filoséfico, enquanto para Cabanis
filosofia e medicina s3o interdependentes entre si também quanto ao conteido. A
“exclusio” decorre, portanto, nio tanto do fato do filésofo exercer uma outra ativi-
dade que porventura possa ressoar em sua produgio tedrica, mas da pretensdo de
um projeto filos6fico que s6 pode ser entendido a partir da combinagio entre filo-
sofia e medicina. Quer dizer, o mal-estar provém de uma certa concepgio de filoso-
fia que enxerga a atividade médica e suas implicacoes como um corpo estranho que
se imiscui na nobre tarefa do puro pensar. Tudo somado, nio é ocasional o fato de
que a filosofia universitdria francesa da segunda metade do século XIX e do inicio
do século XX (ecletismo, espiritualismo de vdrios matizes, fenomenologia etc.) seja
a grande responsdvel pelo “esquecimento” da obra, para repetir a frase de Gusdorf,
de um dos “grandes nomes do pensamento francés” 2.

Na obra de nosso autor, tal projeto interdisciplinar se expressa na ideia de que o
homem ¢ uma unidade psico-fisioldgica ou, nos termos especificos da abertura do
Rapports du physique et du moral de 'homme, que o estudo do homem fisico interessa
igualmente ao médico e ao moralista, j4 que ambos dominios dizem respeito a “his-
téria natural do homem” (Cabanis, 1956 [1805], p. 120). Alheia aos compromissos
tedricos que um expediente animico ou espiritual requisitaria, a filosofia de Cabanis
tampouco pode ser identificada sem ressalvas a0 mecanismo ou ao puro sensua-
lismo, jd que “trata-se de um ser organico feito de carne, nervos e musculos; pos-
suindo for¢as dinAmicas e impulsos [...] Constituido de centros sensiveis e dinAmi-

cos [...] [e de] uma complexa vitalidade interna” (Moravia, 1982, p. 41).

2 Sobre o vitalismo em geral (Cabanis incluso) Roselyne Rey jd alertava sobre as “interpretacoes espiritualistas
posteriores a 1850” (Rey, 2000, p. 15), embora se limite a esta frase ao escrever sobre os danos da historiografia
da segunda metade do século XIX em diante.
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Entre Hipocrates e o Salao de Auteuil

Cabanis decide estudar medicina em Paris sob a tutela do Dr. Dubreuil (Cabanis,
1956 [1805], p. VII-VIII, 151-152; Staum, 1980, p. 16, 81-3, 95). Paralelamente, vive
em Auteuil na residéncia da senhora Helvétius, onde se reunia um importante sa/do
frequentado por figuras importantes, como Turgot, Diderot, d’Alembert, Condil-
lac, d’Holbach, Condorcet, entre outros. E nesse ambiente intelectual, em que me-
dicina e filosofia se confundiam, marcado pela preocupagio pratica com a vida e
por uma orientagio tedrica vitalista, sensualista e materialista, que Cabanis comega
a sua formacao.

Embora Condillac seja uma figura indispensavel para Cabanis e toda a sua geragio,
outros mestres de Auteuil também fazem parte do seu quadro de referéncias. Segundo
Claude Jolly, a afirma¢io da unidade composta pelo fisico € 0 moral assenta suas raizes
na substitui¢do do dualismo cartesiano proposta ja pelo barao d'Holbach em seu
Systéme de la nature, onde é afirmado — numa declaragio que poderia ser extraida dos
Rapports du Physique et du Moral de 'Homme — que o homem moral é apenas “[...]
[0] ser fisico considerado sob um certo ponto de vista (Jolly, 2021, p. 24) °. Mas aqui
¢ preciso uma explicagio suplementar sobre o significado do conceito de “fisico”, o
que nos conduz a outro filsofo ligado ao circulo de Auteuil, Helvétius. Em seu De
L’Homme, De ses facultés intellectuelles et de Son Education — também lembrado por
Jolly (Zbid., p. 24) — o termo fisico é sindbnimo de “sensivel”, jd que “a sensibilidade
fisica é o préprio homem e o principio de tudo que é”, frase incorporada por Cabanis
as suas proprias ambigoes filosdficas, e cujo teor radicalmente sensualista ndo nos deixa
mentir sobre a onipresenc¢a de Condillac a época.

A escola dita “vitalista” de Montpellier e o (neo)hipocratismo, que florescia em
meio A crise da medicina de entdo, formaram um quadro de referéncias pratico-
tedricas imprescindiveis para o nosso autor (Rey, 2000, primeira parte).

E digno de nota aludirmos ao fato de que algumas dessas teses coincidiam com
aquelas provindas dos mestres do saldo de Auteuil. O que nio podia ser diferente,
j4 que havia um grande intercAmbio entre figuras que pertenciam aos ambientes
médico-cientificos parisienses e de Montpellier, fato atestado pela contribuicio de
importantes montpellerianos a redacio de intimeros verbetes da Encyclopédie de Di-
derot e D’Alembert®. E justamente tal frequentacio que nos impede de tracar uma

linha diviséria muito marcada entre a escola de medicina de Montpellier e de Paris,

3 Tal dualidade também estava presente em alguns vitalistas de Montpellier, como Le Caze, cuja obra célebre,

de 1755, porta o titulo de Idée de 'homme physique et moral pour servir d’introduction 4 un traité de méde-
cine. Sobre a génese ¢ a evolucio da ideia de “relacio entre o moral e o fisico” ver Moravia (1974, pp. 165-
179).

Parte deles traduzidos na edico brasileira da Enciclopédia.
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a despeito da cesura defendida por certa historiografia — deveras influente — da se-
gunda metade do século XIX (Ravaisson, 1895 [1867], pp. 180-181), muito embora,
¢ preciso admitir, disputas institucionais entre ambas as escolas de fato existiram
(Williams, 2003).

Partindo da tese de que a sensibilidade é a propriedade por exceléncia do ser vivo,
Cabanis satida Van Helmont por conceber cada érgao como tendo “seu género de
sensibilidade prépria” (Cabanis, 1956 [1804], p. 135), embora estes estejam forte-
mente ligados e subordinados ao conjunto do sistema a que pertencem. Cada drgao
¢ condicionado por pequenos principios imateriais denominados por Van Helmont
de “archeus” que, por sua vez, sio condicionados pelo “grande” Archeus, localizado
no orificio superior do estdbmago (Cabanis, 1956 [1804], p. 135). Mas é Stahl, “o
maior médico depois de Hipdcrates” (/bid., p. 134), o principal destinatdrio da re-

veréncia de Cabanis:

Os fendmenos da vida dependem de uma causa ou, para falar mais exata-
mente, s30 a sequéncia e a consequéncia de um outro fato anterior, que s6
conhecemos pelos fatos subsequentes que lhe sdo ligados, ou seja, por estes
préprios fendmenos. Essa causa recebeu diferentes nomes, em diferentes épo-
cas da medicina e da filosofia. Hip6crates a chamava de natureza impulsiva,
évopuav. Desde entdo ela foi denominada de alma, sensibilidade, sélido vivo,
for¢a nervosa, principio vital, etc. (Ibid., p. 132).

No entanto, em decorréncia da distingao entre espirito e matéria, a alma tornou-
se espirito e, de um modo “formal e dogmdtico” (/bid.), acabou por ser hipostasiada
e, por conseguinte, separada do corpo, até ultrapassar em muito os limites impostos
pela no¢io de uma causa primeira ou de uma simples “abstragiao dos fendmenos
vitais” (Ibid.). E a partir dai que o conceito de alma passa a significar “o principio
do pensamento, o préprio pensamento; e na linguagem comum, dela nos servimos
para exprimir o ser moral, ou a cole¢do das ideias e dos sentimentos” (/bid.). Se-
gundo Cabanis, Stahl foi o grande responsivel em recuperar — pela primeira vez
com clareza — o cardter “vitalista” da alma, considerando-a como o principio motor
dos corpos animados, “que se exerce igualmente sobre todos os 6rgaos; e as diferen-
¢as que sao observadas em suas operagoes ou nos produtos dessas operacoes depen-
dem da estrutura das partes, que modifica, de algum modo, o préprio principio, e
o faz sentir os diversos apetites, ou o conduz as diversas determinagées, que sio a
mola de cada um desses 6rgaos” (lbid., p. 133). O mérito de Stahl foi, portanto, o
de estabelecer a especificidade dos processos vitais através de um renovado conceito

de organismo que, ao propor uma abordagem “anti-mecanicista”, teria aberto uma
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via investigativa fortemente explorada pelo vitalismo e pelo préprio Cabanis’. Mas
tal reconhecimento nio impede que Cabanis considere insuficiente a resposta ani-
mista aos impasses oriundos da fisiologia mecanicista, gesto tedrico, diga-se, pre-
sente também em Bordeu, que julga inadequada a ideia de “a¢do da alma” para
explicar as propriedades dinAmicas e a tendéncia a organizacio da matéria viva (Du-
chesneau, 1982, p. 54)° . A partir dos vitalistas de Montpellier, com destaque para
Bourdeu, , Cabanis pode pensar, sem os constrangimentos do animismo, “a conju-
gagio e a solidariedade da vida prépria a cada 6rgao e da vida do conjunto do orga-
nismo” como “um novo modelo de organizagao fisioldgica, em que a totalidade do
corpo é superior a soma das vidas particulares” (Jolly, 2021, p. 20).

A aplicagio da andlise 2 fisiologia e & medicina possui indmeras consequéncias,
seja sobre a realizagao do diagndstico, seja sobre a terapéutica propriamente dita, e
o seu exame transborda em muito o escopo deste texto. Uma implicagdo, no en-
tanto, vale ser mencionada, uma vez que evidencia a concep¢io dindmica do corpo
em Cabanis, importante para os nossos propésitos. Trata-se da aplica¢io do método
analitico A nosologia, ou seja, ao sistema classificatério das doengas. Em Du Degré
de certitude de la médecine, Cabanis se opoe fortemente ao método botanico de or-
denagio e classificagio, que ele atribui ndo sé a Lineu, mas a Boissier de Sauvages
(que também era botinico, além de médico), Sagar, Vogel e Cullen (Cabanis, 1956
[1798], p. 69)”. Sdo conhecidas as criticas & taxonomia de Lineu. Apesar dos avangos
trazidos e do prestigio que desfrutava junto 2 comunidade cientifica, essa ja havia
sofrido um forte golpe por Buffon, que a considerava demasiadamente rigida e sis-
temdtica, além de pouco afeita as inconstincias e subtilidades da natureza, sobretudo
quando aplicada ao reino animal (Daudin, 1926; /4., 1927; Sloan, 1976; Reill, 2005,
p- 33-70). Mutadis mutandis, é a censura de Cabanis — e Pinel — & nosologia de Sau-
vages, a mais influente 4 época. Util para “socorrer a meméria de um bacharel que
defende a sua tese”, a abordagem more botanico era pouco proveitosa para “mostrar
a0 médico a ordem na qual seus conhecimentos e seus planos de cura devem ser
encadeados” (Cabanis, 1956 [1798], p. 69). Tal ordem virtuosa nao poderia ser ofe-
recida pela multiplicagio, “quase ao infinito” (/bid.), das familias e das espécies,
procedimento que, na medida em que se complexificava, se perdia em simples des-

cri¢oes individuais, passando ao largo da organiza¢io e da dindmica de relagoes que

» 4

5 A expressio “anti-mecanicismo” é de Duchesneau. No entanto, segundo este, a relagio de Stahl com o vita-
lismo (Bordeu, Lacaze e Barthez, por exemplo) deve vista com reservas (Duchesneau, 1982, p. 24).

¢ Ver a discussio sobre a “sensibilidade glandular”: modelo excretor (por compressio, ligado a0 mecanicismo
e a Boerhaave) versus o modelo secretor (espontineo, ligado ao vitalismo e a Bordeu).

7 Uma edigo critica desse texto, traduzido e publicado no Rio de Janeiro em 1812, encontra-se atualmente em
preparagio, a cargo de Pedro Paulo Pimenta.
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caracterizavam a doenga e o doente — “um catdlogo nio é uma biblioteca, e uma
lista de individuos nio é uma assembleia”, dird Cabanis em 1804 sobre a “histéria
natural sistemdtica” e suas “classificagoes metddicas” (Cabanis, 1956 [1804], p. 240).

Mas havia uma outra implica¢io decorrente dessa nova linguagem dos sintomas
clinicos: além de respeitar a organizagio prépria ao corpo, ela deveria ser tao simples
quanto possivel, como queria, inclusive, Condillac, ao propor a sua prépria reforma
da linguagem. Ao invés da boténica, era a quimica o modelo de inspiragao da andlise
aplicada a nosologia (Arquiola & Montiel, 1993, p. 235-243). Pois, tal como ocorre
nos elementos quimicos da natureza, hd somente um pequeno nimero de fen6me-
nos fundamentais que formam o estado patoldgico: “todos os outros resultam de
sua mistura e de seus diferentes graus de intensidade. A ordem na qual eles surgem,
sua importancia, suas relagoes diversas sio suficientes para dar nascimento a todas
as variedades de doencas” (Cabanis, 1956 [1798], p. 72). Em suma, tratava-se de
apreender a totalidade orginica que define o corpo, mas sem perder de vista o mé-
todo de decomposi¢ao e composigao do objeto estudado.

A exigéncia do primado da observagao e o programa de uma medicina filos6fica
nos passa, finalmente, & mdxima hipocritica Néowv @voeis intpoi, “Naturezas sao
as curadoras da doenca”, que atravessard os séculos até a ideia corrente de Vis Medi-
catrix Naturae, do “poder curador da natureza”, inspirando médicos e filésofos de
inclinagdo vitalista ao longo da histéria (Neuburger, 1926). Isso significava que a
terapéutica deveria ter como objetivo a restaura¢do do equilibrio natural, baseada
numa medicina, por assim dizer, ndo invasiva, que facilitasse, e nao “interviesse” nos
processos fisiolégicos, de modo a operar nao “contra” o corpo, mas em colabora¢io
com este. Em suma, uma medicina que estivesse em sintonia com a ideia de que a
natureza possui seus proprios meios de cura, cicatrizacio e regeneragio, de modo a
serem utilizados em favor do tratamento. Retomando, de certo modo, as discussoes
médicas da Antiguidade entre Racionalistas, Metodistas e Empiristas (Nutton, 2013,
“Capitulo 13”), havia um grande debate, no contexto da crise da medicina no século
XVIII, a respeito da possibilidade de a intervengao médica impedir a cura ou mesmo

causar patologias através de seus procedimentos invasivos.

Cabanis Idéologue: a Ideologia fisiologica e a unidade do fisico e do
moral

O termo “ideologia” ¢ cunhado por Destutt de Tracy em seu Memdria sobre a fa-
culdade de pensar, de 1796 (publicado em 1798), e designa, como a prépria palavra
d4 a entender, “ciéncia das ideias”. Mas de que “ideias” se trata? A ideologia nio
pode ser, como vimos anteriormente, metafisica, isto é, a ciéncia da causa final e da

natureza dos seres. Mas tampouco pode ser confundida com a psicologia (termo



158

recomendado por Condillac) jd que, nesse caso, ela seria uma “ciéncia da alma”,
subentendendo uma entidade abstrata que se imiscuiria justamente naquilo que se
almeja: o conhecimento dos efeitos e suas consequéncias praticas. Portanto, nao é
propriamente na histdria da filosofia, mas na etimologia que Tracy se inspira para a
escolha do referido vocdbulo: a “ideologia ¢ a tradugao literal de ciéncia das ideias
(Tracy, 1992 [1798], pp. 71-72).

Mas, se por um lado, a Ideologia é uma ciéncia que se ocupa dos efeitos racionais
do pensamento (e ndo de suas causas, como seria o caso da metafisica ou mesmo da
psicologia), por outro, ela deve levar em consideragio, além da dimensao racional,
sua dimensao fisioldgica: é por essa razio que Tracy divide a Ideologia em racional
e fisioldgica, ele préprio se ocupando da primeira e atribuindo a Cabanis a fungio
de se ocupar da segunda. Laurent Clauzade, organizador de uma curta, mas preciosa
antologia de textos desses autores, oferece uma boa andlise dessa dupla tarefa que
deverd ser levada a cabo pelos Idedlogos: “se a fisiologia [Ideologia fisioldgica] dese-
nha a unidade doutrinal do projeto, a Ideologia [racional] constitui sua unidade
metodoldgica” (Clauzade, 1998, p. 30). Dito de outro modo, isso significa que, con-
siderando-se que toda ciéncia deve ser a andlise de um dominio, de um assunto, de
uma categoria de objetos, ela depende, necessariamente, da Ideologia racional en-
quanto teoria da anilise, enquanto teoria da formagio do pensamento. No entanto,
a formagao das ideias é um produto, como escreve Cabanis, do “jogo dos 6rgaos”.
Ainda com Clauzade: “a ideologia racional se apresenta como um ponto de vista
abstrato, jd que ela s6 estuda os efeitos das faculdades intelectuais, abstraindo justa-
mente suas causas fisiolgicas, que a fisiologia racional deve abarcar” (/bid.). E essa
ciéncia global que Cabanis identifica como “ciéncia do homem” ou “antropologia”
(Cabanis, 1956 [1805], p. 126), pois as faculdades humanas, sejam elas morais ou
cognitivas, se originam na “fisiologia” ou, como ¢ assinalado em outras passagens
das Rapports, na “zoologia”, na “histéria natural” e mesmo nas “faculdades fisicas”;
fisico, aqui, entendido num sentido mais amplo que ordinariamente entendemos
por fisioldgico, jad que engloba também os fatores exdgenos que mencionamos ante-
riormente, como o clima, a dieta, etc, no sendo por acaso o fato de outro idedlogo,
Volney, ser um dos fundadores da geografia e da etnografia como disciplina (Mo-

ravia, 1974, p. 531-671; Gusdorf, 1978, p. 478-492).

Da estatua ao feto: o corpo como atividade

E célebre o inicio do T7atado das sensagoes, onde Condillac imagina “uma estdtua
organizada [...] e animada por um espirito privado de toda espécie de ideias”. “Nés
supusemos ainda”, continua Condillac “que todo o exterior de mdrmore nio lhe

permitisse o uso de nenhum de seus sentidos, e nos demos a liberdade de abri-los,
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tal como desejdssemos [“a notre choix”], as diferentes impressoes as quais eles so
suscetiveis” (Condillac, 1984 [1798/1754], p. 11). Eis que uma rosa lhe ¢ apresentada
(Ibid., p. 15), despertando progressivamente seus sentidos (a comegar pelo odor) que,
entdo, se “transformam” (/bid., p. 11) em “julgamento, reflexdo, desejos, paixoes,
etc” (Ibid.). Como nos mostra Monzani, no entanto, nio se trata de um estado de
pura passividade, mas de uma “elaboragao, de um fazer” onde hd uma “constru¢io
simultdnea do mundo objetivo do conhecimento e do préprio sujeito que conhece”
(Monzani, 2011, p. 202). E verdade que Monzani destaca o fundo volitivo de tal
principio ativo; discussdo importante, mas que nos levaria longe demais. O indis-
pensdvel aqui é entender a maneira pela qual Cabanis radicaliza e aprofunda tal
programa tedrico a partir da ideia, apresentada no Tratado das sensagoes, de sentido
interno ou “tato intimo”, que opera como fundo origindrio da sensibilidade.

Uma boa porta de entrada a tal problema ¢ oferecida por Destutt de Tracy ao
comentar o livro do grande sensualista francés. A mdxima “todas as nossas ideias
vém das nossas sensagoes” deve ser posta ao lado de outra “verdade fundamental”:
“como uma simples sensagao ¢ somente uma modifica¢io interna de nosso ser, nao
hd nada em tal percep¢io que nos ensine a referi-la a algo que esteja fora de nés”.
Dentre todos os sentidos que sdo apresentados a estitua é somente o tato que “‘nos
instrui a emitir esse juizo” pois, associado ao movimento, ele “fornece a sensagio de
resisténcia”. Em suma, o corpo existe porque “ele oferece um obstdculo aos nossos
movimentos e uma sensagio de resisténcia” (Tracy, 1992 [1799]), tese que marcard
a filosofia francesa até Bergson (Madinier, 1967).

O aprofundamento de Cabanis ao programa tedrico contido nessa passagem do
Tratado das sensagoes pode ser entendido através de duas frentes, interligadas entre
si. A primeira diz respeito ao cardter, digamos, “ficcional” da estdtua apresentada
por Condillac (“nds imaginamos” escreve o abade). Cabanis substitui tal “fic¢do
metodoldgia” (Monzani, 2011, p. 207-208) pelos dados provindos da fisiologia, a
fim de ascender, justamente, a filosofia médica; afinal, uma das pretensées da Ideo-
logia fisioldgica ¢ continuar o programa condillaciano em termos fisioldgicos. Em
um de seus ensaios sobre Condillac, Derrida se refere a este expediente tedrico como
“metdfora bioldgica, vitalista ou organicista” (Derrida, 1990, p. 31) 0 que, em outros
termos, pode ser enunciado da seguinte forma: “Na auséncia de uma exposi¢ao da
anatomia e da fisiologia da espécie, o respaldo fisioldgico da filosofia é puramente
metaférico” (Pimenta, 2024, p. 138). E tal mudanca de registro discursivo que per-
mitird a Cabanis dirigir-se a outra frente da filosofia de Condillac que deve ser apro-
fundada: o cardter artificial da tentativa do 77atado das sensagoes em isolar, judicio-

samente, cada sensagio, para entdao comp6-la em agregados mais complexos. A “md-
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quina orginica” (Pimenta, 2024, p. 140) de Condillac, ainda que “organizada e ani-
mada por um espirito” (Condillac, 1984 [1798/1754], p. 15), deve constituir-se en-
quanto totalidade — s6 assim ela pode ser entendida plenamente como ser vivo. Para
que a estdtua se torne o proprio odor da rosa (/bid.), como quer Condillac, “nessa
expressdo tio engenhosa quanto inexata” (Cabanis, 1956 [1805], p. 555), é preciso
que ela se apresente inteira e exclusivamente a sensagio olfativa e, portanto, suprima
todas as outras determinagées que condicionam o corpo. Como bem aponta Gus-
dorff, “a experiéncia do pensamento realizada por Condillac perde todo o seu valor
demonstrativo no momento em que se considera a dependéncia reciproca e conti-
nua dos sentidos” (Gusdorf, 1974, pp. 297-298). Nas palavras de Cabanis:

Mas, se, ao invés desse isolamento perfeito em que se coloca aqui o olfato, nds
o considerdssemos agindo [“agissant”], como ele age quase sempre na reali-
dade, em conjunto com a totalidade [“ensemble’], ou a0 menos com muitos
outros sentidos [...] ? [...] acreditariamos que a percep¢io e o julgamento do
cérebro se limitariam ao que Condillac sup6e? (Cabanis, 1956 [1805], p. 555)

Ademais, a reavaliacao das sensacoes externas deve ser submetida a um fator,
digamos, obstetricio, isto é, em relagio ao seu despertar no momento do nasci-
mento; nascimento aqui tomado ao pé da letra, como a ocasido em que o bebé vem
a luz. H4 também, na origem do conhecimento, um dominio interno, ou, nas pa-
lavras do préprio Cabanis, o “homem interior”, constituido por uma sensibilidade
prépria aos organismos e presente desde a vida intra-uterina, levando o nosso autor
a falar em “estado ideoldgico dos fetos” (1bid. p. 549). Transpondo os termos, é
como se o feto, para Cabanis, operasse como a estdtua opera para Condillac, a fisi-
ologia e 0 nascimento no primeiro substituindo a “ficcio metodoldgica” e a apre-
sentacdo da rosa no segundo. Mas, como ndo poderia deixar de ser, tal analogia
sugerida revela a heterogeneidade entre os termos da comparagio, pois o feto, uma
vez considerado, nos obriga, impreterivelmente, a também contemplar a totalidade
de relagoes que constitui o seu mundo interior, incompleta no marmore que com-
poe a estdtua (/bid. p. 174-179).

N3o se trata mais da tédbula rasa retratada por muitos idedlogos [“idéologistes”].
O cérebro da crianga jé percebeu e quis; ele possui, pois, algumas fracas ideias
[...], inclinagbes [“penchans”]. Tal é o ponto de onde ¢ preciso partir, caso se
queira, ao efetuar a andlise das operacoes intelectuais, toma-las verdadeira-
mente desde a sua primeira origem [...] No momento do nascimento, o cen-
tro cerebral jé recebeu e combinou, portanto, muitas impresses: nio se trata
absolutamente de #dbula rasa, se conferirmos ao sentido desta palavra toda a
sua extensdo. Tais impressoes sio, na verdade, quase todas internas; e, sem
duvida, ele ¢ tébula rasa relativamente ao universo exterior: pois o conheci-
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mento que ele adquire sé pode ser fruto de tentativas, [“tateamentos”, “zdron-
nemens” | reiterados e simultineos de todos os sentidos; ¢ 0 drgio pensante sé
¢ verdadeiramente pensante em relagdo a esse universo na medida em que os
objetos e as diversas sensacoes causadas tornam-se para o ex determinadas e
distintas. (/bid. p. 546 e 553)

E possivel depreender a0 menos trés consequéncias desse excerto: 1. Os sentidos
agem conjuntamente (as sensagoes combinadas formam um signo, um pensamento,
uma ideia ou um julgamento moral); 2. Suas fungées sio constantemente submissas
a influéncia dos diferentes érgaos e/ou visceras (a época, o cérebro era considerado
uma viscera, daf a ideia do pensamento como secre¢io do cérebro); 3. Os sentidos
sao determinados e dirigidos de modo mais direto e com mais intensidade pelos
sistemas gerais, notadamente, o sistema nervoso.

Tal dominio interno tem uma influéncia considerdvel sobre a vida psicoldgica e
moral, que o sensualismo pretendeu construir isolando as diversas sensacoes. E por
isso que a antropologia de Cabanis nao pode separar as ideias e as determinagoes
morais das impressoes resultantes de fungées dos érgaos internos. Contra o sensua-
lismo e se apoiando abertamente no médico inglés Sydenham (1624-1689) que, em
sua Dissertatio epistolaris, discerne o “homem exterior” e o “homem interior”, Ca-
banis distinguird trés tipos de sensagao, trés tipos de “operagdes da sensibilidade cuja
diferenga de seus efeitos nos for¢a a nao confundi-las” (/6id. p. 209): a primeira diz
respeito aos orgaos dos sentidos; a segunda, as partes internas, notadamente as vis-
ceras da cavidade do térax e do baixo ventre (6rgaos sexuais incluso); e a terceira
concerne ao 6rgao cerebral. Mas eis que Cabanis, logo apds a expressio “érgao ce-
rebral”, escreve a seguinte ressalva, crucial: “abstragio feita das impressoes que lhe
sdo transmitidas por suas extremidades sensitivas, sejam internas ou externas |[...]
Esse homem interior é o 6rgao cerebral” (1bid.).

Portanto, o cérebro é um tipo de “operagio da sensibilidade” que possui a capa-
cidade de produzir impressoes a partir dele préprio. E essas impressoes, por seu
turno, influenciardo — e serdo influenciadas — pelas impressées de outros 6rgaos,
bem como pelas ideias e julgamentos morais. “Os nervos e o cérebro nio sio abso-
lutamente érgaos puramente passivos” e “suas fun¢oes supdem, ao contrdrio, uma
continua atividade, que dura tanto quanto a vida” (/bid.). E por essa razio que Ser-
gio Moravia insiste no fato de que Cabanis é um dos principais responsdveis pela
transi¢do do “homem-mdquina” e do “homem-estdtua” a0 “homem-sensivel”, ocor-
rida ao longo do século XVIII (Moravia, 1982, p. 27-43). Se, & primeira vista, a tese
de Moravia parece pecar pelo exagero, olhada de perto, ela se mostra nio tao exces-

siva assim, j& que o pesquisador italiano busca atrair a nossa atengio para o fato de
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tratar-se de uma sensibilidade nova, ativa, a um s6 tempo interior e corpdrea, que
produz impressoes a partir de si mesma.

Donde surge uma outra reformulagio do sensualismo de Condillac, dessa vez
dirigida a sua concepgio de instinto. Preso a exclusividade das sensagoes externas, o
mestre sensualista enxergava o instinto apenas como uma espécie de pensamento
enfraquecido, ou, como quer ele préprio no Tratado dos animais, como um “inicio
de conhecimento” (Condillac, 1984 [1798/1755]). O instinto nio passa, portanto,
por assim dizer, de um “grau cognitivo” que s6 pode ser explicado em termos de
aprendizado, através, é claro, da aquisi¢ao e complexificagao dos sentidos externos
(0 que atestaria uma continuidade entre instinto e razio através da sensagio).

A resposta de Cabanis vird através do que ele denomina de “instinto universal”
conceito que o permite passar “sucessivamente por todos os graus de organizagio e
animalizagio” (Cabanis, 1956 [1805], p. 524). Baseando-se nas leis de atragio newto-
nianas e nas novas descobertas quimicas efetuadas em seu tempo, ele sustentard que,
no plano da vida, ocorre o fendmeno da “atracio eletiva”: “a atra¢io nao parece
mais uma for¢a cega, indiferente as tendéncias que afeta; ela comega a manifestar
um tipo de vontade; ela faz escolhas; e eis porque, considerada nessa ordem de efei-
tos particulares, ela recebeu de um hdbil quimico o nome de atragio eletiva” (1bid.
1956 [1805], p. 528)°%.

O importante para nés ¢ que tal ideia permite a Cabanis separar a sensibilidade
da consciéncia, isto é, aventar a possibilidade de haver sensibilidade sem impressio
conscientemente percebida. Como observa Clauzade: “é ai que se encontra o prin-
cipio geral de explicagio dos fendmenos involuntérios” (Clauzade, 1998, p. 58). Dai
a nogio de vérios sistemas parciais, inimeros “eus” que seriam subdivisoes do sis-
tema nervoso difundidos por toda a matéria, mas, no entanto, “inferiores” ao “eu”
principal que confere, por assim dizer, “impressibilidade”, consciéncia a apenas al-
guns desses “eus” espalhados pelo corpo. E através dessa complexificacio sucessiva
da organizagio, que parte da atracio universal (fisica) e passa pela atragio eletiva
(quimica), que Cabanis faz emergir o fendmeno moral da simpatia. Os agregados
humanos respeitariam, em tltima instincia, tais principios, ainda que num nivel
extremamente complexo e imprevisivel. Esse é um ponto que vale insistir: a moral
para Cabanis nao é propriamente “material”, fisica; ela nasce das faculdades fisicas
e é por essa razio que s6 podemos investigar os fendmenos morais em relagao aos
dados fisioldgicos e orginicos. Mas hd um “jogo de influéncias reciprocas” (Jolly,

2021, p. 108), como atesta o exemplo apresentado na décima primeira memoria das

8 Sobre as implica¢des no campo da quimica e a referéncia (“hdbil quimico”) feita provavelmente ao sueco
Torbern Olof Bergman: Moravia, 1974, p. 108-116; Reill, 2005, p. 71-118.
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Rapports, onde Cabanis descreve o caso de um homem que, apds um banquete,
recebe uma noticia trégica. Seu aparelho digestivo e intestinal é diretamente afetado
por meio da influéncia nervosa que determina a digestao, o que atestaria uma clara

agao das paixdes sobre o corpo, ou seja, do moral sobre o fisico (Cabanis, 1956 [1805],

p. 604).

Conclusao: uma antropologia naturalista?

Em 1806-1807, ou seja, um ou dois anos antes de falecer, Cabanis escreve um longo
comentdrio ao seu amigo Claude Fauriel, historiador estudioso das religides, onde
sao discutidos temas de teor mais especulativo, como a ideia de causas primeiras
(Cabanis, 1956 [1806-1807], p. 256-298). Num certo momento, Cabanis, embora
condene a atitude dos antigos em fundar a moral na religiao e nio no conhecimento
da natureza humana, se pergunta sobre a persisténcia da religiosidade no ser hu-
mano: esta nio deveria ser incluida nas investigagoes da nova antropologia, uma vez
que parece surgir naturalmente no homem? N3o seria, deste ponto de vista, natural
o desejo do homem em dirigir-se as causas primeiras? Num exercicio comparativo
de histéria da filosofia, Clauzade escreverd que a posi¢io de Cabanis a esse respeito
se aproxima daquela de Kant, pois “nio é a ciéncia que questiona as causas primei-
ras, mas ¢ a natureza humana que obriga a ciéncia a investir sobre esse dominio”
(Clauzade, 1998, p. 62-63). E inegdvel um certo “ar de familia”. No entanto, estamos
muito distantes de uma dialética transcendental ou do uso regulativo das ideias da
razao, apesar da nota na dltima edigio das Rapporzs, em que Cabanis escreve que a
“ciéncia do homem” por ele ensejada, composta pela “fisiologia, andlise das ideias e
a moral”, “é o que os Alemaes chamam de antropologia; e sobre este titulo eles
compreendem com efeito os trés objetos principais sobre os quais falamos” (Caba-
nis, 1956 [1805], p. 126). Cabanis nao especifica quem seriam tais “alemies” e hd
uma longa e fascinante discussio sobre o tema (Gusdorf, 1978, p. 384-392; Moravia,
1970, p. 70-79; 1bid. 1974, p. 13-23, 133-185), impossivel de ser abordada no escopo
deste texto. Mas hd um ponto capital a ser analisado.

A edicio critica das obras filos6ficas de Cabanis, feita por Lehec e Cazeneuve, diz
numa nota explicativa que a “antropologia alema” aludida por Cabanis é uma refe-
réncia a Antropologia do ponto de vista pragmdtico de Kant ou, ainda, a Nova Antro-
pologia de Ernst Platner. Serd mesmo assim? A pergunta é pertinente e estd longe de
ser retérica, ja que nada é mais distante da antropologia cabanisiana do que a An-
tropologia de um ponto de vista pragmdtico que, logo nas primeiras linhas do prefécio,
sustenta que “uma doutrina do conhecimento do ser humano sistematicamente
composta (Antropologia) pode ser tal do ponto de vista fisiolégico ou [“oder”] prag-

mitico. — O conhecimento fisiolégico do ser humano investiga o que a natureza faz
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do ser humano; o pragmadtico, o que ele faz de si mesmo, ou pode e deve fazer como
ser que age livremente” (Kant, 1983 [1798/1800], meu itdlico).

E a partir daf que alguns problemas importantes saltam aos olhos, malgrado o
eventual desconforto que possam causar em espiritos de, digamos, sensibilidade
mais empirista ou materialista: como atrelar esse impeto que nos incita a perguntar-
mos sobre as causas primeiras a nossa organizagio fisiolégica? Seria possivel conde-
nar todas as penas capitais — como faz Cabanis em seu texto sobre o suplicio da
guilhotina — sem instituir algum tipo de dimensdo que aponte, nem que seja de
forma incipiente, para um “além do fisico”, isto é, para uma moral pritica? (Caba-
nis, 1956 [1803/1798/1795], p. 491-504) Como vincular, sem pecar pela vagueza ou
puerilidade, o ideal republicano — evocado por Cabanis, também na sua argumen-
tagdo contra a guilhotina — s atragoes eletivas da quimica? Ainda no ensaio sobre o
“suplicio da guilhotina”, cujo contexto era eminentemente prético (e dramdtico),
Cabanis nio faz tal vinculagio, a despeito de seu projeto ulterior que prevé um né
umbilical entre o fisico e moral. “O moral é o fisico concebido de uma certa pers-
pectiva” dird. E o médico, é crivel supor, seria nada menos do que o “médico da
civilizagao”, figura que, no texto do suplicio, parece ceder lugar ao “legislador da
civilizagdo” (palavras minhas): o médico investiga a dor infligida pela lamina que
decapita, ji o politico, 0 homem publico, ainda que possa se deixa influenciar pelas
consideragoes do médico, emite seu julgamento em adequacgio ao governo e as leis
que promovem (ou ao menos deveriam promover), politicamente, uma vida melhor
a0 homem.

E verdade que, jé no preficio, Cabanis deixa claro o alcance das Rapports: nio se
trata de “aplica-las & moral publica. Se ¢ questdo aqui de considera¢des morais, é em
relagio as luzes que elas podem jogar nos estudos dos fendmenos fisicos” (Cabanis,
1956 [1805], p. 120). Porém, tal relagao entre o médico da civilizagio e o legislador da
civilizagio me parece ser, se nao a ambiguidade, a0 menos a tensdo problemadtica,
prépria tanto ao projeto de Cabanis quanto a toda tentativa de naturalizagio da moral,
isto ¢, de uma antropologia unificada que pretende estudar as relagoes sobre o fisico ¢
— e ndo ox — o moral no homem. Tal seria, no fundo, um elemento importante no
quadro de razoes da exclusio, aludida por nés, na “Introducgao” do texto.

Suspendamos, a guisa de conclusio, a polémica por um instante. Pois, além de
apresentar-se enquanto “tensio problemdtica”, a naturalizagio operada por Cabanis
constitui justamente um dos desafios legado pelo seu pensamento. Quase cento e
cinquenta anos apds publicagio das Rapports e apenas trés anos depois do fim da
Segunda Guerra Mundial, um outro médico-filésofo, Georges Canguilhem, publi-

cava um texto sobre a riqueza desse género “bastante suspeito” (Canguilhem, 1947,
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p. 324), por ele denominado de “filosofia biolégica”. E certo que sua andlise se con-
centra na segunda metade do século XIX em diante, e que Cabanis ndo ¢ textual-
mente citado (o tnico autor da constelagio tedrica de Cabanis mencionado é Bi-
chat, e de modo bastante eliptico). H4, entretanto, uma passagem que lhe concerne,
comumente esquecida por aqueles que comentam o texto de Canguilhem ao qual
nos referimos: “Nio se notou tanto que, na Franga, o vitalismo biolégico coincidiu
com a explosdo revoluciondria, no momento em que os franceses tinham a cabeca
épica [“#ére épique”] e onde a Razdo possuia neles uma fascinacio bastante enérgica”
(Ibid. p. 330). Em outros termos, era a ocasiao em que se inaugurava uma tradigao
que chega até o préprio Canguilhem, passando por Bergson, entre outros, e cuja
“exigéncia” (Canguilhem, 1992 [1946-1947], p. 86-88), a despeito de todas as varia-
¢oes, consistia em devolver o pensamento a vida.
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Théophile de Bordeu: um dualismo
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RESUMO

No sétimo capitulo das Pesquisas sobre a his-
téria da medicina, Bordeu estabelece uma di-
ferenca entre uma sensibilidade puramente
vital e um sentimento ligado 4 alma. Trata-
se de uma divisaio dos processos vitais em
dois centros principais, cujo territério de
acao recobre a regiao média do corpo € o sis-
tema nervoso central. Esse duunvirato, re-
presentado por uma sede dupla (no esto-
mago e na cabeca), fornece um ordena-
mento funcional para interpretar os fendme-
nos cognitivos e o principio da vida e da acao
no corpo animal. O objetivo deste artigo é
precisar a no¢ao de dualismo funcional e as
diferentes acepcoes que Bordeu dd para a
sensibilidade.
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ABSTRACT

In the seventh chapter of Recherches sur
[Histoire de la Médecine, Bordeu establishes
a difference between a purely vital sensibility
and a sentiment connected to the soul. It is
a division of vital processes into two main
centers, whose territory of action covers the
middle of the body and the central nervous
system. This duumvirate, represented by a
double seat (in the stomach and in the
head), provides a functional order to under-
stand the animal body's cognitive phenom-
ena and principle of life and action. This ar-
ticle aims to clarify the notion of functional
dualism and the different meanings that
Bordeu gives to sensibility.
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O médico e filésofo francés Théophile de Bordeu (1722-1776) é mais conhecido pelo
personagem homénimo, criado por Diderot, para encenar o segundo e o terceiro
didlogo da trilogia intitulada O Sonho de d’Alembert (1769). Trata-se, porém, de um
médico real, origindrio dos Pirineus franceses e autor de uma vasta obra — bastante
consultada pelo diretor da Enciclopédia. Em 1739, quando Diderot (1713-1784) jd
tinha formagao universitdria e acumulava pequenos trabalhos para se sustentar em
Paris’, Bordeu tinha apenas dezessete anos e deixava sua cidade natal, Bearne, para
estudar na prestigiosa Faculdade de Medicina de Montpellier (cf. Larre, 2001, p. 21).
Trés anos depois, Bordeu publica, para obtengio de sua prépria graduagio, uma
monografia sobre a sensibilidade: Dissertatio Physiologica De Sensu Generice Consi-
derato (1742). E um texto até hoje, salvo engano, sem tradugio para o francés, mas
importante, pois jd mostra o interesse do jovem médico pelo animismo de Stahl e
sua oposi¢ao ao mecanicismo (cf. Boury, 2004, p. 217-218). Também defende aquilo
que Larre (2001, p. 35) chama de “sensibilidade mdltipla”, capaz de animar todo o
corpo humano, distinguindo “duas formas de sensibilidade, consciente e inconsci-
ente, automdtica e voluntdria”. Nessa monografia, ainda, Bordeu toma posi¢io na
polémica do periodo sobre o funcionamento do sistema nervoso: rejeita a hipdtese
da circulagao de um fluido sutil em nervos ocos a favor da vibracio das fibras de
nervos sélidos (cf. 7bid.). Diderot terd a mesma opinido.

As Pesquisas sobre alguns pontos da histéria da medicina® aparecem anonimamente
em Li¢ge em 1764. Sdo investigacoes de maturidade, apds textos mais conhecidos, ao
menos dos estudiosos de Diderot, como as Pesquisas anatémicas sobre a posi¢io das
glandulas (1751) e o verbete “Crise”, publicado no quarto tomo da Enciclopédia (1754),
ou as Pesquisas sobre o pulso (1756). Na época das Pesquisas sobre a historia da medicina,
Bordeu j4 era um médico reconhecido por seus pares. Ele havia feito uma primeira
estadia em Paris (1747-1749), na qual assistiu ao curso do quimico Rouelle (cf. Boury,
2004, p. 48-49; Rey, 2000, p. 177-178), entre cujos alunos estiveram, ao longo dos
anos, Diderot, d’'Holbach, Rousseau, Venel (seu amigo da faculdade de Montpellier)
e Lavoisier. Numa segunda estadia parisiense em 1751, Bordeu se instala na casa do

tio, o médico La Caze, trabalhando para este na companhia de Venel (Boury, 2004,

2 Para dados cronoldgicos e biogrificos de Diderot nessa época, ver Delon (2004, p. XXXVIII-XXXIX; 2013,
p. 126-127).

3 As referéncias &s Pesquisas sobre a histdria da medicina serao apresentadas com a sigla PHM, seguida do niimero
da pdgina. O nome completo da obra em francés é Recherches sur quelques points de ['Histoire de la Médecine
qui pewvent avoir rapport a l'arrét de la Grand Chambre du Parlement de Paris concernant l'inoculation et qui
paraissent favorables & la tolérance de cette opération (cf. Larre, 2001 p. 201). Utilizarei doravante a abreviacio
Pesquisas sobre a historia da medicina, seguindo o titulo proposto por Richerand em sua edigio, aqui utilizada:
Bordeu, Théophile de (1818). “Recherches sur I'histoire de la médecine”. In: Balthasar-Anthelme Richerand
(ed.), Euvres complétes de Bordeu. Paris: Caille et Ravier, t. II, p. 548-734.
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p- 50). Ao exercer seu oficio no hospital da Caridade e frequentar os saloes e os enci-
clopedistas, Bordeu se torna suficientemente conhecido para ganhar a inimizade de
Rousseau e aparecer nas Confissées (cf. ibid., p. s1-53; Larre, 2001, p. 186-187).

Naio surpreende que as Pesquisas sobre a historia da medicina tenham sido elogia-
das num relatério da Faculdade de Medicina de Paris por um “estilo vivo, espiritual,
que lembra Rabelais e Voltaire” (Larre, 2001, p. 202). Gragas a “uma inventividade
expressiva e a uma zombaria” (Wenger, 2012, p. 36) inusitadas ao género do tratado
médico da época, elas passam a ser conhecidas como a obra mais literdria de Bordeu.
O texto oferece nao somente uma histéria da medicina, mas também, fundamen-
tada nesta, uma argumentacio a favor da inoculagio (cf. ibid.). Ainda, traz uma
resposta 4dcida e ironica as acusacoes que Bordeu recebeu no processo do marqués
Poudenas. Em 1764, Bordeu tinha acabado de ser inocentado da acusagiao de roubar
e matar o paciente nobre (cf. ibid., p. s1; Larre, 2001, p. 165). O acusador era o
médico de d’Alembert (o real e nao o ficticio), Michel-Philippe Bouvart, que se
opunha a inoculagio (cf. Larre, 2001, p. 165; Belaval, 1961, p. 41-42). Segundo Wen-
ger (2021, p. 49), a defesa da inoculagio se insere numa “atualidade médica polé-
mica”. O debate da época, que se mantém atual, consistia em encorajar a inoculagio
da variola em oposi¢ao aos partiddrios de uma suposta fatalidade do procedimento.
O objetivo de Bordeu, nas Pesquisas sobre a histéria da medicina, é provar que, ao
longo da histéria da medicina, nenhum médico, independentemente da época e da
escola, se oporia, racionalmente, a inoculagao (cf. 7bid, p. 49). Dai a organiza¢io da
obra em oito capitulos, que tratam de oito tipos de médicos, entre eles, os observa-
dores e os fil6sofos (cf. ibid, p. 50). Estes compoem o tema do sétimo capitulo, que
me interessa aqui; aqueles, do terceiro capitulo, que também mencionarei.

Pretendo, neste artigo, analisar os quatro primeiros pardgrafos, do sétimo capi-
tulo, das Pesquisas sobre a historia da medicina, tentando delimitar trés acepgoes da
sensibilidade. H4 uma nog¢io mais geral, “o reino do sentimento ou da sensibili-
dade™ (PHM, p. 669), e duas especificas, “a sensibilidade puramente vital” (PHM,
p- 668) e o sentimento ligado 4 alma’. Para discernir as duas nogoes especificas, me
apoio no ordenamento funcional, proposto por Bordeu, da sensibilidade em dois

centros principais de acio: um que abrange a regiao precordial e epigistrica, repre-
¢ q g g g
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Odutras expressdes parecem ter o mesmo objetivo, como “uma sorte de movimento e de sentimento”, “uma
disposicao a essas duas modificacoes” (PHM, p. 668), “a sensibilidade essencial de um corpo vivo” (PHM, p.
666).

Bordeu nio tem, no texto aqui analisado, uma expressio especifica para falar do sentimento ligado & ca-

bega/alma, além do prdprio termo “sentimento”, que pode remeter também a outras nogoes, dependendo do
contexto.
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sentada pelo estdbmago (o reino da sensibilidade puramente vital); outro que com-
preende o cérebro, o cerebelo e a medula espinhal, representado pela cabega (o reino
do sentimento ligado 4 alma). A relagio entre esses dois centros (estdmago e cabeca)
na economia animal se define como um duunvirato. A metafora politica visa orde-
nar as diversas fungoes sensiveis em centros de agao especificos, mas interdependes.
Embora haja distingao de fun¢io, os dois centros devem acordar suas agoes para a
boa regulagio da economia animal. Comecarei contextualizando o sistema da sen-
sibilidade bordeviano no mecanicismo cartesiano, no materialismo mecanicista, no
animismo de Stahl e na quimica de Venel. Em seguida, abordarei a relagio do mo-
nismo sensivel com o desdobramento da sensibilidade em dois centros. Argumen-
tarei que se trata de um dualismo funcional e nao substancial, utilizando, como
maior pista, o Sistema da alma (1664) de La Chambre e, complementarmente, o
verbete “Sensibilidade, sentimento” do tomo XV da Enciclopédia (1765), redigido
por Fouquet. Ancorada nessa nogio do dualismo funcional, tentarei, por fim, disti-
guir mais detalhadamente as trés acepcoes da sensibilidade, relacionando as duas
nogdes especificas (a sensibilidade puramente vital e o sentimento ligado a alma) as

fungées do centro do estdmago e as do da cabega respectivamente.

1. A ideia do “mixto”®, de Descartes a Montpellier

“Seria preciso um volume para dar conta da riqueza do capitulo VII”, diz Larre
(2021, p. 208). O capitulo sobre os médicos filésofos se impoe efetivamente no livro,
porque Bordeu se reconhece como um. Logo, ele parece desejar fundamentar filo-
soficamente o percurso da faculdade de Montpellier, ou de alguns de seus colegas,
em diregao a hipdtese da sensibilidade como “um principio de vida e de agao”
(PHM, p. 667). Curiosamente, ele também parece querer livrar seus colegas das
acusagdes de materialismo. O capitulo comega abordando as interacoes entre meca-
nicistas, materialistas e animistas quanto ao funcionamento do corpo vivo, ou seja,
quanto a economia animal’. A teoria do animal mdquina, “uma sorte de paradoxo
[que se] tornou famoso” (PHM, p. 665), ¢ atribuida a0 médico espanhol do século
XVI, Gomes Pereira, a quem Bayle (1697, p. 780-787) consagra um verbete. A teoria
de Pereira, apesar de manifestar “alguns raios de [...] espirito filos6fico”, teve o
efeito colateral de contribuir para o nascimento das “hipéteses loucas sobre o mate-
rialismo” (PHM, p. 665).

«_»

¢ Seguindo Zaterka e Mocellin (2022, p. 59, nota 4), opto pela grafia com “x” para dissociar o termo da ideia
de simples mistura, indicando, ao contrdrio, o sentido de combinagio quimica. Sobre o conceito de mixto,
ver Bensaude-Vincent (2009).

7 A economia animal ¢ definida por Ménuret de Chambaud (1765, p. 360a, itdlico do autor) como “a ordem, o
mecanismo, o conjunto de funcoes e de movimentos que entretém a vida dos animais”.
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Embora Bordeu nio defenda Descartes do acusacio de pldgio, ele acredita que o
médico espanhol teria se sentido honrado com a cdpia cartesiana. Ao estabelecer,
contudo, um ser humano cujas fungées se regulam unicamente “pelas leis ordindrias
do movimento”, Descartes foi, como Pereira, “a causa inocente dos erros ridiculos
de alguns materialistas” (PHM, p. 666). Ainda assim, Bordeu reconhece que Des-
cartes distinguia a alma do corpo melhor do que seus predecessores (PHM, p. 666).
A critica, na verdade, recai sobre a pretensio dos materialistas de explicar tudo uni-
camente por “agentes corpéreos” (PHM, p. 666) - leia-se: por agentes da fisica me-
cAnica. Apesar de um tom meio zombeteiro com Descartes, parece haver uma leve
inclinagao a este quanto ao dualismo substancial, que se intensifica quando Bordeu
elogia os médicos animistas. Sem cair nos mesmos erros dos materialistas, os ani-
mistas conheceram e distinguiram “as forcas corpéreas e a a¢io da alma” (PHM, p.
666). Vale frisar as duas Gltimas expressoes, for¢as corpdreas e agdo da alma, pois elas
comegam a anunciar o dualismo funcional de Bordeu. Os médicos elogiados sio os
partiddrios de Stahl, que atribuem “todos os fend6menos do corpo vivo a alma espi-
ritual e racional” (PHM, pp. 666-667). Tirando do jogo a substincia pensante, Bor-
deu opde os animistas aos médicos mecanicistas e estabelece dois extremos: de um
lado, tudo se explica pela “alma espiritual e racional” (PHM, p. 667); de outro, pelas
“leis ordindrias do movimento” (PHM, p. 666).

Todos esses elementos se tornam um sistema ao gosto da Enciclopédia® quando
combinados pelos médicos de Montpellier. Distantes tanto dos “excessos de Stahl”
(PHM, p. 667) quanto dos de Pereira e Descartes, eles puderam discutir aberta-
mente 0 animismo ¢ o mecanicismo e elaboraram uma “opiniao mixta”: “O corpo
animal contém um principio de vida e de agio dependente da sua esséncia” (PHM,
p. 667, itdlico meu). Trata-se, pois, da “sensibilidade essencial ao corpo vivo”
(PHM, p. 666). Por certo, o mixto figura aqui como uma metédfora, mas nio se trata
de um termo aleatério, sobretudo se considerarmos que ele expressa a sintese de
pensamento que desemboca na nogio mais geral de sensibilidade. Venel, em seu
verbete “Quimica™, publicado no terceiro tomo (1753) da Enciclopédia, estabelece a
identidade da nova disciplina através do conceito de mixzo. Este se define como uma
unido de forte adesdo entre elementos heterogéneos, que formam uma substincia
inteiramente nova, com propriedades diferentes das dos elementos originais (cf. VE-
NEL, 1753, p. 409a e p. 413ab; id., 1765, p. s86b-587a). Nao é coincidéncia que a
autoridade em quimica reivindicada por Venel seja Stahl, em oposicao a Newton,

8 Sobre a nogio de sistema da Enciclopédia, ver Pimenta (2018).

% Este verbete foi parcialmente traduzido por Maria das Gragas de Souza e pode ser consultado no terceiro
volume da edi¢do da UNESP da Enciclopédia. Cf. Venel, 2015, pp. 313-317, pp. 326-328 ¢ pp. 339-342.
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Boyle e Boerhaave, entre outros, que Venel (1753, p. 408b) considera fisicos e nio
quimicos. Venel se propoe a defender o profissional quimico como um “espirito
sistemdtico” (ibid., p. 409a), aquele que combina conhecimentos particulares “sob
a forma cientifica de um sistema” (ibid., p. 418b). Bordeu parece nao querer outra
coisa para si e seus colegas de Montpellier: fundar uma medicina filoséfica, assim
como Venel propoe “uma Quimica razoada” ou “uma Quimica verdadeiramente
filoséfica” (ibid., p. 409a, itdlico do autor).

A metéfora do mixto funciona bem no texto de Bordeu por dois motivos. Pri-
meiro, porque a sensibilidade enquanto sistema se forma a partir de uma combina-
¢ao de diferentes teorias e de diferentes dados empiricos. Segundo, porque o fend-
meno sensivel, tal como experimentado pelo corpo animal, parece ser o resultado
de uma combinagio de fung¢des cuja separagio causaria, sendo o perecimento do
organismo, a0 menos uma imensa limita¢io na sua agdo. Dai a dificuldade em dis-
tinguir claramente as fun¢oes ligadas as “forcas corpdreas” daquelas relacionadas a
“agao da alma” (PHAM, p. 666), e o mérito, reconhecido por Bordeu, de quem ten-
tou fazé-lo, ainda que se deixando levar pelos excessos. Dai também a importincia
de afastar o dualismo funcional bordeviano do dualismo substancial cartesiano. Se
Descartes interessou por chamar a atengio as fungoes da alma, ele pouco contribuiu
para o esclarecimento da economia animal, cujo exercicio nio se explica pelo con-

ceito de substincia.

2. 0 dualismo funcional no monismo sensivel

Boury utiliza varias expressoes para se referir a distingao de fung¢oes entre a agao das
forgas corpéreas e a da alma: “dualismo de funcionamento orginico”, “sistemas fun-
cionais do organismo vivo” (Boury, 2004, p. 205), “ordem funcional fundada sobre
valores orginicos” (ibid., p. 201), “conceito de departamento dos 6rgaos” (ibid., p.
147), “modelo de funcionamento hierarquizado” (ibid., p. 144), “conspiracio funci-
onal das partes’”"°. Todos estes termos, além de enfatizar a importincia da distin¢io
dos dois centros da agio sensivel (o estdbmago e a cabega), indicam uma oposicio
com o “dualismo das substincias” (#bid., p. 205). A énfase e a indicagio se mostram
necessdrias, porque a terminologia ambigua de Bordeu, em conjunto com seu es-

for¢o de distinguir formas de agao sensivel, pode induzir o leitor, erroneamente, ao

19 Boury parafraseia aqui o Specimen novi medicina conspectus de La Caze. Ele trata do problema da unidade de
funcionamento do vivente, que tem centros de impulsées diferentes, observando que “mais do que Lacaze, ¢
Théophile de Bordeu que d4 uma resposta a esse problema com a nocdo de ‘conspiragio funcional das partes”
(Bouty, p. 144, itdlico do autor).
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dualismo substancial. Se a opinido de Montpellier se diz mixta de maneira metafé-
rica, mas também em certa medida conceitualmente, a combinacgio de elementos
heterogéneos tem de ser coesa e coerente: eles precisam estar fortemente aderidos.
Para tanto, a dupla acio tem de se fundar numa mesma base: o corpo material do
animal. O ponto de partida do dualismo funcional bordeviano se inscreve assim
sobre a “sensibilidade essencial ao corpo vive” (PHM, p. 666, itdlico do autor), que
conduz a defini¢ao da opiniao mixta de Montpellier:

O corpo animal contém um principio de vida e de a¢do que depende de sua
esséncia. Essa vida e essa agio sdo, propriamente falando, a virtude de sentir
prépria aos 6rgios ou aos nervos dos animais; os nervos sio os principios de
todo o movimento e de uma sorte de sentimento necessdrio a todas as agoes

da vida (PHM, p. 667).

Bordeu parte entdo da nog¢io geral de que cada érgao, nervo (ou mesmo fibra
elementar, pode-se supor) é, em si mesmo, um pequeno animal, capaz de sentir e
agir. Isso dito, ele delimita os dois tipos especificos de a¢io sensivel. Primeiramente,
a agdo que ele remete 2 alma: “A alma espiritual, unida ao corpo vivo, tem suas
fungoes particulares: ela age sobre o corpo e ela recebe modificagoes dele” (PHAM, p.
667). Depois, a a¢do das forgas corpéreas, que ele remete ao “ser animal ou vivente”:
“Mas a vida corpdrea se deve ao ser animal ou vivente, ser distinto por sua natureza
ou por suas disposigoes essenciais de todos os outros corpos, ser do qual os bichos
se aproximam bem mais do que as plantas, que gozam, porém, de uma nuance ou
de uma por¢io da vida corpdrea” (PHM, p. 667-668). Tendo em vista a critica ini-
cial que Bordeu faz aos materialistas, essa passagem se mostra, num primeiro olhar,
coerente com a defesa de uma alma imaterial. Mas Rey, Duchesneau e Boury des-
constroem essa interpretagio.

Rey (2000, p. 135) esclarece que o emprego do termo “alma espiritual” pelos mé-
dicos vitalistas segue uma formalidade mais linguistica do que conceitual. Esse uso
formal parece ainda mais evidente em Bordeu, que Rey considera, sem dtvida, mate-
rialista. O cuidado do médico em distanciar a escola de Montpellier do materialismo
estaria ligado, na verdade, a rejei¢io de explicacoes unicamente mecanicistas para os
fendmenos dos corpos vivos e a um procedimento exotérico. Este tltimo porque os
escritos materialistas, na época, eram todos publicados na clandestinidade ou censu-
rados. Duchesneau (2012, p. 523-524), ao comentar o debate entre animismo e meca-
nicismo em Montpellier, observa que o dinamismo da matéria desfaz o conflito entre
as duas correntes de pensamento, ji que a matéria se move por si mesma. Ou seja, a
matéria possui sua prépria energia e nao precisa de espirito nenhum para se ativar. Na

auséncia de uma matéria passiva, a alma espiritual perde, pois, sua fungio. Boury
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(2004, p. 61) remonta a um Bordeu de dezoito anos, lembrando que este tentou con-
vencer seu primo a abandonar Descartes, substituindo-o por Newton. E ainda que
tenha uma admiragao por Stahl, sobretudo no inicio de sua carreira, Bordeu, insiste
Boury, nio vé fungao fisiolégica para a alma nos seus escritos de maturidade: anato-
micamente, ndo parece haver formagio capaz de abrigd-la; funcionalmente, cérebro,
cerebelo, medula espinhal e nervos dio conta do recado; conceitualmente, a sensibi-
lidade pode explicar tudo (cf. ibid., p. 75-77, p. 175-176).

Na3o seria entdo possivel, para resolver o problema e encerrar a questio, simples-
mente remeter toda agdo dita da alma ao sistema nervoso? Acredito que nio, pois a
acio deste ultimo se mostra, no sétimo capitulo das Pesquisas sobre a histéria da
medicina, mais abrangente do que as fun¢oes que Bordeu atribui aquela. No corpo
animal, o sistema nervoso, combinado com as outras partes vivas, fornece as duas
acepgoes especificas da sensibilidade. Se se substitui a alma pelo sistema nervoso
como um todo, perde-se algumas das delimita¢des do dualismo funcional. E me
parece que sdo justamente essas delimitacoes que Bordeu quer indicar ao falar de
alma. Logo, nao h4 ddvida de que se trata de um monismo: a sensibilidade explica
tanto os fendmenos corpéreos quanto os mentais (cf. Rey, 2000, p. 131-132, p. 135-
136). A Bordeu, nio interessa reavivar um cartesianismo tao criticado por ele mesmo
e por seus colegas enciclopedistas. Mas interessa diferenciar, na economia animal,
as influéncias da cabeca e do estdbmago, evidenciando as relagoes entre as duas partes.
Se o corpo vivo é um “tecido de relagdes muito complexas” (ibid., p. 137), que se
explicam materialmente, mas nio mecanicamente, o primeiro passo do médico é
organizar os diferentes processos vitais. Pois sem isso, observa Rey, o organismo se
torna um né inextricdvel de processos sem comeco nem fim do qual nada se pode
dizer. Procurar centros, hierarquias e fungées especificas é uma forma de colocar
ordem nos fendmenos para melhor estudi-los (cf. ibid., p. 138). Se cada minima
alteragio num drgao engendra uma reagio noutros, o organismo estd continua-
mente tentando equilibrar essa infinitude de agoes e reagdes.

Em termos mais precisos, o organismo ¢ o resultado e no o sujeito desse equili-
brio. Pois, na auséncia prolongada deste, o organismo de desfaz. Sao os centros fun-
cionais que ocupam essa fung¢io de sujeito no equilibrio das multiplas forcas em
a¢ao no organismo. Sdo eles, via seus departamentos ou territérios de acio, que as-
seguram o “ajuste permanente das influéncias reciprocas” e, consequentemente, “o
consenso dindmico dos érgaos” (Boury, 2004, p. 175). Eleger duas fun¢oes principais
(as intelectuais e as da vida organica), duas sedes para elas (a cabega e 0 estdmago),
e dois departamentos ou territérios de acio (o sistema nervoso central e a regido
precordial/epigastrica) é uma forma de explicar essa complexa “conspiracio funcio-

nal das partes’” (ibid., p. 144, itdlico do autor). Noutras palavras, ¢ um esforgo de
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interpretagdo da natureza do corpo animal. O cuidado de Bordeu — que em nada
compromete o seu monismo — em distinguir a “alma espiritual” da “vida corpérea”
(PHM, p. 667) estd intrinsecamente ligado a sustentacio desse dualismo funcional.
Interessa distinguir fun¢des e nao substincias.

Nesse contexto, a expressao “alma espiritual” parece um atalho para designar as
fungoes ligadas as principais faculdades cognitivas, como os cinco sentidos externos,
a imaginagio, a memdria e a razdo. A maior pista para se chegar a essa conclusio
estd na referéncia que Bordeu faz a0 médico de Luiz XIII, Marin Cureau de La
Chambre (1596-1669): um dos “precursores de Locke sobre a histéria das fungdes da
alma” (PHM, p. 678). La Chambre tem um Sisterna da alma (1664) que sustenta
trés tipos de alma (inteligente, sensitiva, vegetativa) cujas fungoes ele delimita bem.
Embora ele argumente que o entendimento humano ¢ espiritual (cf. Cureau de La
Chambre, 1664, p. 8), ele usa o termo espiritual como um sindénimo de inteligivel,
daquilo que é capaz de ser conhecido e percebido pelo entendimento (cf. ibid., p.
10). A defini¢io circular, comum a esse tipo de raciocinio abstrato da época, acaba
tornando o espirito imaterial descartdvel na equagao. Numa obra anterior, A arte de
conhecer os homens (1659), aprendemos que tanto a alma inteligente quanto a sensi-
tiva trabalham com a representacio de imagens. A diferenga é que a sensitiva estd
na base da cognigao, fazendo imagens daquilo que vem do exterior através dos cinco
sentidos. As fun¢oes sensitivas trabalham essas imagens de diferentes maneiras, for-
mando julgamentos especulativos e préticos (cf. id., 1659, p. 126-127). Elas recobrem
as agoes dos cinco sentidos externos, do sentido comum, da imaginagio e da me-
moria, além produzirem trés tipos de conhecimento: intuitivo, abstrativo e prético
(cf. id., 1664, p. 111-113). Sobra pouca coisa entdo para a alma inteligente, que fard
seu trabalho de representagio em cima das imagens j4 modificadas pela alma sensi-
tiva. Sua agao parece se reduzir a nogdes muito abstratas, 4 construgao de imagens
que La Chambre chama de “espirituais”, em oposi¢io as imagens “materiais” da
alma sensitiva (cf. id., 1659, p. 1277). Entre o “sensitivo” e o “espiritual”, parece haver
mais uma relagio do concreto ao abstrato do que do material ao imaterial. A acdo
da alma sensitiva recobre tantas fungdes e um campo de atividades cognitivas tdo
vasto que a alma inteligente parece uma simples formalidade, inutil na prdtica. Ela
nao tem sede no corpo, dependendo integralmente da alma sensitiva (cf. id., 1664,
p- 7-8) cuja sede estd no cérebro (cf. ibid., p. 123). Parece ser esse campo vasto de
atividades da alma sensitiva que Bordeu tem em mente quando fala de um senti-
mento ligado  alma espiritual.

No que diz respeito a distin¢io do sentimento ligado 4 alma da sensibilidade
puramente vital, a pista se encontra na passagem em que La Chambre especifica as

atividades da alma vegetativa, que produz o conhecimento natural. O estdmago, por
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exemplo, possui um sentimento préprio, capaz de produzir um conhecimento mais
apurado do que aquele que vem do sentido do paladar, frequentemente enganado
quanto a boa ou mé qualidade dos alimentos. O estdémago configura, em La Cham-
bre, o exemplo por exceléncia do sentimento das partes vivas e do conhecimento
que estas produzem independentemente dos cinco sentidos externos. A cognicio
das partes vivas também se exemplifica na picada da abelha. O sentido do tato nio
saberia distinguir entre a picada de uma abelha e a de uma agulha, mas as partes
internas reconhecem imediatamente o veneno da abelha e agem contra ele antes
mesmo que os sentidos externos se deem conta da picada. A faculdade natural da
alma vegetativa possui, consequentemente, a capacidade de ensinar a imaginacio
aquilo que os sentidos nio conseguem conhecer (cf. ibid., p. 162). Portanto, hd uma
importante atividade cognitiva sendo desenvolvida de modo continuo nas partes
vivas, independentemente dos cinco sentidos e de toda a atividade cognitiva mental
(ct. ibid., p. 157-158, p. 160-161, p. 167).

Entendo que Bordeu estd justamente tentando distiguir a cognigio das faculda-
des mentais (sediada na cabega) da cognigio das partes vivas (sediada no estdbmago).
Ea mencio aos médicos observadores, examinados mais detalhadamente no terceiro
capitulo das Pesquisas sobre a historia de medicina, que trard a argumentagao os fun-
damentos para a delimitacio das duas acep¢des mais precisas da sensibilidade. De
um lado, Bordeu apoia a distingao dos dois centros sensiveis numa tradigao médico-
filoséfica e, de outro, traz para o raciocinio a nogdo desta de forcas do organismo,
que se coaduna muito bem com a inteligéncia das partes vivas do La Chambre.
Bordeu explica que os médicos observadores preferem seguir e descrever o préprio
ritmo da natureza a perturbd-la com uso de remédios cuja eficdcia seria duvidosa.
Eles desenvolvem uma sorte de histéria natural da doenga, ou seja, uma descricio
de seu desenvolvimento, supondo que serd mais benéfico ao paciente esperar passar
o ciclo da doenga do que interferir inttil ou danosamente. Esse procedimento de

» o«

contempla¢io do paciente repousa numa “verdade de fato”: “Em cada dez doengas,
dois tergos, a0 menos, se curam sozinhas” (PHM, p. 595). Esse movimento natural
de cura da maior parte das doengas corrobora a suposicio de que o organismo possui
“um grau particular de forcas mediante as quais ele consegue se livrar das doengas”.
Noutros termos, hd “um principio particular que vigia continuamente a conserva-
¢ao do corpo” (PHM, p. 595), sendo capaz de intensificar sua a¢do quando irritada
por uma doenga (PHM, p. 595).

Em suma, a ideia que estd na base da teoria de Bordeu é que toda parte viva, seja
ela qual for, tem, de um lado, uma atividade autdnoma, uma tensao vital prépria
ou um sentimento préprio e, de outro, a capacidade de responder 2 atividade de

outras partes no seu entorno. A atividade prépria do érgio e sua reagio as atividades
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do seu entorno se modificam, se adaptam, conforme as variacoes do meio. Uma
parte viva, assim como um animal, possui um “desejo subjetivo de assegurar ao md-
ximo sua conservagio e seu desenvolvimento” (Boury, 2004, p. 174). O érgao busca
entdo vantagens e responde a estimulos nocivos. Ainda que uma parte viva nao te-
nha pernas ou patas, ela possui um movimento préprio, que nio a fard, por si s6,
deslocar-se, mas que, reunido a0 movimento das outras partes, pode favorecer o
deslocamento do animal ou a cura de uma doenga. O exemplo maior dessa cognicio
do 6rgdo, que estava no estdbmago em La Chambre, estd no funcionamento da glan-
dula em Bordeu, estudado nas Pesquisas anatémicas sobre a posi¢io das glandulas. Ele
se dd4 de modo andlogo aos nossos cinco canais sensitivos: os 6rgaos internos nio
possuem um contato direto com o mundo externo como a visao ou a audi¢do, mas
eles funcionam similarmente, pois reagem a estimulos do meio. A glandula tem uma
sorte de gosto ou apetite, uma “capacidade vital de reagao adaptada” (cf. 7bid.) ao
estimulo que recebe. Ela adapta sua atividade as suas proprias necessidades e as ne-
cessidades do organismo. Os fendmenos da sensibilidade englobam, portanto, a per-
cep¢ao que as partes vivas tém de si mesmas, o desejo de conservagio de cada uma
e a conspiragdo dos multiplos desejos de todas as partes vivas de um animal (cf. 7bid.,
p- 175). Toda essa multiplicidade de a¢oes, que o sentimento de cada 6rgao eviden-
cia, exige a nogao de centros a fim de explicar, “a0 mesmo tempo, as relagoes de
antagonismo e de equilibrio que colocam em questdo o grau de atividade, de tom,
de energia das partes e das funcoes” (Rey, 2000, p. 139). O retorno aos médicos
observadores, no sétimo capitulo, serve, portanto, para contextualizar essa “noc¢io
de ‘centros privilegiados’ no organismo” (ibid.), que pretende organizar a multipli-

cidade de a¢io em dois pontos de apoio.

3. Sensibilidade geral, sensibilidade puramente vital e sentimento
ligado a alma

Dificil distinguir todas essas agoes sem um bom raciocinio por analogia. A delimitacio
das trés acepgoes da sensibilidade sé comega a ficar mais clara quando Bordeu langa
mao da imagem de uma planta de ponta cabega. O que forma essencialmente o animal
—aquilo que Bordeu chama de “fibra animal ou sensivel” ou de “animal propriamente
dito” (PHM, p. 676) — é uma estrutura andloga a uma planta com raiz, caule e ramos.
A raiz é o cérebro; o caule, a medula espinhal; os membros, os ramos. O 6rgao mais
importante nessa analogia é a medula espinhal, mas entendida nos seus prolongamen-
tos até as extremidades, na sua mistura com as partes carnudas, e nao individualmente.
Com essa analogia, Bordeu estabelece uma sorte de animal protétipo, ou seja, um
animal simplificado ou um animal-planta que dard a base para a compreensio geral

da sensibilidade. A analogia nio ¢ aleatéria, uma vez que, embora o animal-planta
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esteja sustentado pela medula espinhal, a sensibilidade geral também se apresenta nas
plantas propriamente ditas. Essa acep¢io geral parece ser o elo entre os dois reinos,
afinal, trata-se de uma “sensibilidade inerente a todas as partes” (PHM, 670) vivas.
Da planta ao animal, a diferenga nio se coloca propriamente nas fibras nervosas, mas
sim na combinagio destas com as outras fibras. Pois se analisarmos as fibras nervosas
por elas mesmas, individualmente, elas também serao unicamente providas de uma
sensibilidade geral. Creio ser nesse sentido que Duchesneau (2012, p. 543) afirma:
“Como principio unico de explicagio dos fendmenos orginicos, é preciso admitir
uma sensibilidade polimorfa variando de intensidade e de tipo fenomenal segundo os
6rgaos”. Logo, a sensibilidade pensada em termos gerais pode ser “das préprias fibras
nervosas” ou de “6rgaos nio enervados” (ibid.).

E uma questio que importa na polémica com Haller, médico que diferencia a
sensibilidade (propriedade dos nervos) da irritabilidade (contratilidade da fibra or-
ginica). Bordeu faz questiao de marcar sua posigao contra Haller nesse sétimo capi-
tulo. Para Rey (2000, p. 148-149), que examina essa questio em Ménuret, a polémica
se baseia num mal-entendido. Adversdrios e partiddrios de Haller concordam com
o fato em si, mas discordam apenas na interpretagio dele. O fato é que existe um
movimento de certas partes orginicas, mesmo quando isoladas da rede nervosa do
organismo. A interpretagdo, para Haller, é que tal movimento, por se manifestar
sem ligacdo com o cérebro, nio configura sensibilidade, sendo denominado irrita-
bilidade. Para Ménuret e Bordeu, trata-se simplesmente de uma forma de sensibili-
dade, j& que esta é “uma nogao geral suscetivel de se apresentar sob formas variadas
e com graus de intensidade diversos” (ibid., p. 148). O erro de Haller, segundo Bor-
deu, foi ter tomado a irritabilidade como principio geral em vez da sensibilidade.
“Mais fdcil de compreender”, esta tltima “pode muito bem servir de base para a
explicacio de todos os fendmenos da vida” (PHAM, p. 668). A critica a Haller ajuda,
portanto, a precisar a acepgao geral da sensibilidade.

O que desencadeia as duas outras fungées da sensibilidade, no caso especifico do
corpo animal, parece ser o resultado da combinagao das fibras nervosas com as or-
ginicas. Duchesneau nao emprega a metdfora do mixto, mas nota a importincia,
para Bordeu, da conexdo entre os 6rgios e as ramificagbes nervosas para o “ajuste
funcional que condiciona a sensibilidade” (Duchesneau, 2012, p. 546). Tudo levar
a crer entdo que as diferentes manifestagdes da sensibilidade se devem a organizagio:
a economia animal responde ao arranjo das partes, desenvolvendo suas funcionali-
dades conforme a matéria se organiza e se complexifica. Logo, esse arranjo entre
fibras nervosas e orginicas faz surgir os dois centros de agio sensivel, ou os dois
pontos de apoio da “fibra animal” (PHM, p. 676): o estdbmago e a cabega. O pri-

meiro tem como territério de agio as fun¢oes da respiragao, da digestao, das paixoes,
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dos esforgos corpéreos, da reprodugao na mulher; o segundo, as fun¢oes da alma e

dos cinco sentidos externos:

Cada um dos prolongamentos do 6rgio nervoso tem sua fungio particular,
ou dominio sobre alguma parte. E desse ponto de vista geral que parece que
se deve seguir as fungées da vida, que se sustentam umas as outras de uma
maneira admirdvel, e que dependem todas da influéncia ou da agdo da fibra
animal ou sensivel diversamente dobrada, contornada, apoiada, excitada nas
diversas partes. Se ela tem, por assim dizer, um ponto de apoio considerdvel
na cabeca; se ela é, nesta, continuamente despertada pelos efeitos das fungdes
da alma e por aquelas dos corpos que se apresentam aos érgaos dos cinco sen-
tidos, ela encontra sujeitos de atividade em muitas outras partes, no estdbmago
e nos seus entornos, incessantemente agitados pela respiraco, pelos efeitos da
digestdo, pelos efeitos das paixoes e pelos esforcos corpdreos; na matriz das
mulheres, e enfim em todas as visceras cujos movimento e sentimento essa
mesma fibra animal entretém, e que sdo para ela fontes das sensacoes didrias e
menos pronunciadas, necessdrias 2 harmonia das funcoes (PHM, p. 676).

A primeira marca da sensibilidade puramente vital é sua autonomia em relagio a
alma; a segunda, sua variagdo de intensidade, jd que ela dirige tanto fun¢oes explici-
tamente sensiveis quanto aquelas que mal parecem sensiveis. Sua terceira caracteristica
¢ a sede no estdmago, de onde reina, coordenando os diversos movimentos dos érgaos
da regido precordial e epigdstrica. O estdmago, se mostra, portanto, como “um centro
principal”, ndo somente “para todos os movimentos do corpo”, mas também “para
os diversos graus de sentimentos” ou “os diversos gostos”, que “entretém ou pertur-
bam a marcha e o acordo de toda a economia animal” (PHM, p. 669). Bordeu sabe
que ainda ndo hd consenso sobre essa teoria e precisa que se trata de um “fundo de
sensibilidade muito desconhecido por todos os fazedores de fisiologia ordindria”
(PHM, p. 669). Analisando esse problema também em médicos como Ménuret e La

Caze, Rey explica que o centro epigdstrico representa no organismo:

Uma fun¢do primeira, 20 mesmo tempo porque, cronologicamente, ela age
primeiro, porque ela é o motor de todas as outras e porque os 6rgaos que ela
coloca em agdo devem ser considerados como pivos, como eixos em torno dos
quais o organismo funciona. Tal é particularmente o caso da regido epigdstrica
(Rey, 2000, p. 138-139).

A escolha do estbmago como centro funcional estd muito ligada com o interesse
de Bordeu e dos médicos de Montpellier pela quimica. Bordeu fala expressamente
da drea e implicitamente de Rouelle e de seu curso de quimica no Jardim das Plantas:
“A quimica foi mais cultivada em Paris desde que a doutrina quimica de Stahl foi
ali publicamente explicada por homens que honram a medicina deste século”

(PHM, p. 669). Ele elogia o poder explicativo da quimica quanto as fun¢des animais
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e critica o entendimento preconceituoso que dela se fez como um amontoado de
instrumentos. Tal preconceito, precisa o médico, nio tem lugar em Montpellier,
que colhe os frutos semeados pela Enciclopédia (PHM, p. 669). Ele afasta, entio, da
“quimica apurada” (PHM, p. 669) de um Rouelle ou um Venel, os “pequenos mé-
veis de ateliés mecinicos” (PHM, p. 670) com suas molas, pressoes, alavancas, glé-
bulos, pontas, etc. Todavia, diferentemente do verbete “Quimica” de Venel, a au-
toridade quimica a quem Bordeu recorre nao ¢ propriamente Stahl, mas sim Van
Helmont. E porque, conforme Bordeu, foi o médico belga que deu origem ao ani-
mismo de Stahl: Van Helmont coloca “seu arqueu-mestre” no estdbmago “para de 14
reger todo o corpo ou para dirigir os movimentos da satde e os da doen¢a” (PHAM,
p. 671). Para Bordeu, Van Helmont foi niao somente a fonte do stahlianismo e do
centro epigdstrico, ou mesmo da ideia de centros de agio, mas também o idealizador
da sensibilidade inerente as partes vivas: “Nao se pode negar que aqueles que fazem
de cada parte do corpo um 6rgio ou uma espécie de ser ou de animal que tem seus
movimentos, sua a¢io, seu departamento, seus gostos e sua sensibilidade particular
beberam da mesma fonte que os stahlianos” (PHM, p. 671).

N3o se limitando as influéncias do estdmago sobre a economia animal, Van Hel-
mont também encabeca aqueles que defendem as influéncias do mental sobre o fi-
sico e a estreita ligagdo entre ambos (PHM, p. 671). As precisoes das fungdes do
centro da cabega ficam, porém, obscuras. Bordeu nao se alonga nelas nesses quatro
pardgrafos do sétimo capitulo, consagrando-se quase que inteiramente ao centro
epigdstrico. Duchesneau traz alguns esclarecimentos ao distinguir “a experiéncia psi-
colégica do sentimento propriamente dito”, um sentimento “que releva a conscién-
cia sozinha”; de um “sentimento organico”, “que se atém mais a um dispositivo
material especial e desconhecido” (Duchesneau, 2012, p. 552). Hesito, porém, em
endossar essa distingao, porque hd fendmenos psicoldgicos que também podem ser
atribuidos ao centro epigdstrico, que nio se reduz a fend6menos unicamente fisicos.
Um exemplo disso é a referéncia que Bordeu faz a Montaigne justamente na passa-
gem em que o médico disserta sobre a regido epigdstrica. Se o fisico nao se separa
do mental, como se espera de um monismo, os sentimentos psicolgicos devem ter
alguma explicagao fisiol6gica. Dai o papel de filésofos morais como Montaigne “que
estudaram a si mesmos” e “pintaram, no fisico, as revolucdes que experimentaram
em seus proprios corpos” (PHM, p. 674). A regiao do estdbmago e do coragio con-
figura, assim, uma das “sedes das paixoes” (PHM, p. 674). Para Bordeu, toda a dis-
cussio sobre a regido epigdstrica acabou caindo no esquecimento, porque Descartes
decidiu alojar a alma numa parte do cérebro, a glindula pineal: “Ocupou-se apenas

do cérebro, que Aristdteles via como uma massa fria e pouco util” (PHM, p. 674).
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E como se Aristételes j4 alertasse para uma importincia menor do 6rgio na econo-
mia animal. Mas os modernos se deixaram levar pelos desvarios dos cartesianos
(PHM, p. 674). O que se sabe do cérebro, na Modernidade, confessa o médico,
“reduz-se a bem pouca coisa” (PHM, p. 675). A sede da alma parece estar na medula
espinhal, “o principal caule da fibra nervosa ou animal”, e nao no cérebro, que cons-
titui apenas “o bulbo ou a raiz desse caule” (PHM, p. 676).

Na interpreta¢io do sentimento ligado a alma, sdo as pistas de La Chambre,
como a representagio de imagens a partir dos cinco sentidos externos e o conheci-
mento resultante do trabalho com essas imagens, que me parecem as mais preciosas
e que podem ser complementadas com as de Fouquet, no verbete “Sensibilidade,
sentimento”!! da Enciclopédia. Na perspectiva do centro da cabega, ele define o sen-
timento no inicio do verbete como “uma propriedade que certas partes tém para
perceber as impressoes dos objetos externos” e uma “inteligéncia puramente animal,
que discerne o dtil ou o nocivo nos objetos fisicos”, dando os termos latinos “sensa-
tio, sensus” (Fouquet, 1765, p. 38b, itdlico do autor). Na perspectiva do centro do
estdbmago, Fouquet reconhece um “discernimento” (ibid., p. 43a) das partes sensi-
veis no topico sobre as doencas'?. Gragas a “propriedade do sentimento”, elas podem
“discernir mais ou menos as diferentes qualidades da causa das doengas” (ibid.),
ainda que as mais funestas se imponham sobre essa capacidade e desregulem as fun-
¢oes dos centros (cf. ibid., p. 43a-44a). Sobre tudo isso, orienta Fouquet: “Consulte
[...] as diferentes obras do Senhor de Bordeu, médico das Faculdades de Montpel-
lier e de Paris” (ibid., p. 44a). Em vez de falar de consciéncia/inconsciéncia, de vo-
luntdrio/automitico, ou de sentimento psicolégico/sentimento organico, prefiro
distinguir o sentimento ligado a alma da sensibilidade puramente vital pela inteli-
géncia da cabega e a inteligéncia do estdmago. Bordeu nio é o unico a atribuir as
paixdes ao centro epigastrico. Fouquet menciona nao somente as paixdes, mas tam-
bém a combinagio dificil, a aten¢io forte e o esfor¢o de memoria, que nao se fazem
sem a acdo do centro epigistrico (ibid., p. 42b).

Parece-me, enfim, que a sensibilidade e o sentimento nao possuem grandes dife-
rengas de natureza ou mesmo de funcionamento: ambos apreendem seu entorno e
desenvolvem uma inteligéncia do que lhes é dtil ou nocivo. O que parece distingui-
los, em dltima instincia, é a localizagao anatdmica de seus centros e, por conta disso,

a localizacio do seu entorno. Por conseguinte, eles também se diferenciam no tipo

'! Este verbete foi parcialmente traduzido por Pedro Paulo Pimenta no terceiro volume da edigio da Unesp da
Enciclopédia. Cf. Fouquet, 2015, pp. 304-305.

12 Trata-se da segdo intitulada “Das doencas, ou das anomalias no exercicio da sensibilidade” (Fouquet, 1765,
p- 433).
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de respostas que fornecem, bem como no tipo de inteligéncia que desenvolvem, j4
que os estimulos recebidos nao sio os mesmos. Trata-se de uma diferenca crucial:
embora o funcionamento seja semelhante, o efeito muda completamente. Se o cé-
rebro tem acesso direto ao exterior do corpo pelos cinco sentidos, mas acesso indi-
reto ao interior (lembremos que ele é s6 a raiz); o estdbmago, localizado bem no meio
do animal, tem acesso direto ao interior, transmitindo o resultado da atividade dos
6rgaos ao cérebro. E por isso que o estdbmago centraliza as paixdes, tidas como sen-
timentos internos, ¢ o cérebro, as impressoes vindas dos objetos externos. Importa
menos que um reine no sonho e outro na vigilia, como quer o protagonista do Pas-
seio Vernet de Diderot (2021, p. 198), ou que um reine no tumulto interior e outro
no juizo, como afirma o personagem Bordeu do Sonho (Diderot, 2023, p. 102-103).
O fato essencial é que os dois centros devem conspirar para chegar a resultados que
normalmente atribuimos a um tnico ponto de apoio. Por seu esforco de coordena-
¢do das partes internas, o estdmago ensina & cabeca como curar ou evitar certas do-
encas; ou, ainda, como controlar os tumultos interiores. Por seu trabalho com as
imagens, criadas a partir das impressées mundo externo, a cabeca ensina ao esto-
mago como curar doengas cuja malignidade ultrapassam suas forgas, como no caso
da inoculagdo. A cabega reina melhor quando se entretém numa questao de metafi-
sica sem se esquecer totalmente de um ouvido inflamado ou do momento de des-
canso (cf. ibid., p. 98). Nao se sabe qual é o arranjo preciso desse duunvirato para
que a saude, o pensamento e o prazer sejam maximos. Mas o dualismo funcional do
Bordeu real mostra que um centro nio exerce seu papel satisfatoriamente sem a
ajuda do outro. O Bordeu ficticio pode ter encontrado a solugao para a hierarquia
dos centros no império da cabeca sobre o diafragma. Sua interlocutora, a persona-
gem da senhorita de Lespinasse, ndo nos deixa aceitar essa resposta sem objegio (cf.
ibid., pp. 102-103). Debrugando-se anos a fio sobre a obra do verdadeiro Théophile,
Diderot ndo cessard de refletir sobre essa questdo nos seus escritos de maturidade.
Se consultamos entdo Bordeu para melhor compreender Diderot, serd preciso voltar

a Denis para melhor interpretar Théophile.
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O ser como devir e a vida como desvio:
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RESUMO

Retomaremos certas proximidades entre Bi-
chat e Freud indicadas por Foucault em O
nascimento da clinica a fim de compreender
a noc¢ao foucaultiana de clinica como ex-
periéncia eminentemente moderna de ver e
falar sobre a singularidade dos individuos.
Recorrendo as teses de As palavras e as coisas,
procuraremos mostrar que, para Foucault, se
Freud e Bichat poderam defender, cada um
a sua maneira, que a vida é um modo singu-
lar de resistir & morte, é porque, na moder-
nidade: 1) o ser pode ser pensado como de-
vir, isto é, como intrinsicamente histérico e
2) a vida, assim como a doenca, podem ser
pensadas como essencialmente desviantes.
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ABSTRACT

We will return to certain similarities be-
tween Bichat and Freud indicated by Fou-
cault in The Birth of the Clinic in order to
understand the Foucauldian notion of the
clinic as an eminently modern experience of
seeing and talking about the singularity of
individuals. Using the theses of The order of
Things, we will try to show that, for Fou-
cault, if Freud and Bichat were able to argue,
each in their own way, that life is a singular
way of resisting death, it is because, in mo-
dernity: 1) being can be thought of as be-
coming, that is, as intrinsically historical and
2) life, as well as illness, can be thought of as
essentially deviant.
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Introducao

Lacan, no Semindrio 17 — O Avesso da Psicandlise, de 1969 e 1970, retoma a nogio de
vida de Bichat e a aproxima da pulsio de vida freudiana. Lembra que para o anato-
mista francés a vida era compreendida como “conjunto de forcas que resiste a
morte” (Lacan, 2021, p. 16) e nos convida a revisitar Freud “sobre a resisténcia da
vida & tendéncia para o Nirvana” (/bid., p. 17), ou ainda, sobre a pulsao de vida
como resisténcia a pulsao de morte.

Foucault, seis anos antes, em 1963, em O nascimento da clinica, d4 também a
Bichat lugar de destaque na histéria da experiéncia médica clinica que, segundo o
filésofo, nasce no final do século XVIII, com a chamada Idade Moderna.

A nova experiéncia médica que nasce na modernidade seria aquela que contrari-
ando a tese aristotélica de que s6 ¢ possivel fazer ciéncia acerca de universais (Meta-
fisica I, 981 a 12), pronuncia “sobre o individuo um discurso de estrutura cientifica”
(Foucault, 1980, p. XIII). E aquela que garantiria constata¢io cientifica e a lingua-
gem da racionalidade ao individuo concreto. Mas para que isso acontecesse, garante

Foucault, foi necessdrio um novo modo de ver e de falar sobre as coisas:

A relagao entre o visivel e o invisivel, necessdria a todo saber concreto, mudou
de estrutura e fez aparecer sob o olhar e na linguagem o que se encontrava
aquém e além de seu dominio. Entre as palavras e as coisas se estabeleceu uma
nova alianca fazendo ver e dizer. (Foucault., 1980, p. X).

O novo olhar clinico, assegura Foucault, nio segue os preceitos de uma matebesis
universalis; quer encontrar objetividade cientifica ndo por meio de “medicoes ins-
trumentais da quantidade”, mas através do “esquadrinhamento minucioso das qua-
lidades” (Zbid., p. XI). Bichat, por exemplo, teria inaugurado um novo estudo das
patologias cerebrais nio pesando, medindo e comparando cérebros sauddveis e do-
entes, mas abrindo e percebendo os contetdos visiveis do cérebro: “a tessitura das
coisas, sua cor, suas manchas, sua dureza, sua aderéncia” (/bid.). “A agilidade arte-
sanal do quebra-crinio substitui a precisao cientifica da balanga”, provoca Foucault.
O olhar e a percep¢io sensivel das qualidades substituem o célculo e a medicio
daquilo que pode ser quantificado. “O olhar nio ¢ mais redutor, mas fundador do
individuo em sua qualidade irredutivel” (Zbid., p. XIII). O paradoxo, entdo, é que a
partir do final do século XVIII o olhar cientifico da medicina clinica vé a experiéncia
“em sua maior opacidade corpérea” (1bid., XII); “a qualidade singular, a cor impal-
pavel, a forma Unica e transitéria” adquirem estatuto de objeto.

Na3o se trata de discutir se a medicina moderna é mais ou menos cientifica que a
cldssica; se a objetividade estd mais do lado das redugées quantitativas ou “da mo-

déstia eficaz do percebido” (Zbid., p. X). “Este livro — diz Foucault se referindo a O
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nascimento da clinica — nao é escrito por uma medicina contra uma outra” (/bid., p.
XVIII). Trata-se, antes de mais nada, de “determinar as condi¢des de possibilidade
da experiéncia médica”, as “condigoes de sua histéria” (/bid.).

Interessa-nos aqui compreender do que se trata exatamente essa nova experiéncia
clinica que s6 se torna possivel, de acordo com Foucault, a partir do final do século
XVIII e de que modo ela vé e fala sobre a morte, ji que, como dissemos, a nova
experiéncia médica diz respeito a uma nova maneira de ver e de falar sobre as coisas.
Trata-se, portanto, de entender como, segundo Foucault, Bichat, inaugurando o
olhar clinico, vé e fala da morte. Mais ainda. Trata-se de tentar entender se esse
novo modo de pensar a morte tem a ver com a maneira como a psicandlise, em
particular Freud, compreende a pulsio de morte.

O artigo estd dividido em trés partes. Primeiro, trata-se de retomar o que Fou-
cault diz sobre as condigoes histéricas da experiéncia moderna em As palavras e as
coisas. Em seguida, analisaremos as teses foucaultianas sobre a experiéncia clinica e
a percep¢io da morte, em Bichat, desenvolvidas no capitulo VIII de O nascimento
da Clinica. Por fim, passaremos para Freud e sua pulsio de morte a fim de indicar
alguns pontos de contato entre a maneira como o psicanalista pensa a relagao entre

vida e morte e o que Foucault fala sobre o olhar clinico moderno.

1. As condigoes da experiéncia moderna: a historicidade do ser e o
nascimento da nocao de vida

Do livro de Foucault de 1966, As palavras e as coisas. Uma arqueologia das ciéncias
humanas, interessa-me em particular o que ali se fala sobre o nascimento da Biologia
e da vida como objeto desse novo saber moderno.

Uma das teses mais gerais desse livro de Foucault é a de que entre a Idade Cldssica
e a Idade Moderna, passagem que se daria por volta do final do século XVIII, inau-
gura-se uma nova forma de conhecer o mundo, de ver e de falar sobre as coisas. Essa
nova maneira de ver e de falar sobre as coisas, ou se quisermos, essa nova experiéncia,
seria caracterizada pelo fim do paradigma da representagao. Na Filosofia, essa rup-
tura marcaria a distincia que separa Descartes e Kant, que separa a experiéncia de
um sujeito capaz de representar a si mesmo de maneira clara e distinta e aquela de
um sujeito transcendental, que é o fundamento ou a condi¢io de toda representa-
¢0, mas que nio pode representar a si mesmo. Nas Ciéncias Naturais, o fim do
paradigma da representagio marcaria a passagem da Histéria Natural para a Biolo-
gia, isto é, marcaria o aparecimento da no¢io de vida como objeto especifico a ser

olhado e falado de nova maneira.



189

De acordo com Foucault, “a partir de Cuvier, é a vida, no que tem de nio per-
ceptivel, de puramente funcional, que funda a possibilidade exterior de uma classi-
ficagao” (Foucault, 2002, p. 369). Baseando-se sobretudo nas Legons de anatomie
comparée, de 1805, de Cuvier, e nas andlises sobre os 6rgaos e suas fun¢des em diver-
sos animais, Foucault insiste que a classificagao dos seres vivos muda com a perspec-
tiva da Biologia. Para Foucault, a taxonomia cléssica organiza os seres vivos num
quadro de visibilidades a partir de suas identidades e suas diferengas. Na moderni-
dade, a classificagio comportaria um nivel que nio é mais da ordem da visibilidade
ou da representagio. Do ponto de vista dos érgios e das fungées, ter-se-ia, de um
lado, a classificagao visivel dos érgaos “que sao espaciais, s6lidos, direta ou indireta-
mente visiveis” (/bid., p. 370), e, de outro, no campo da invisibilidade, as funcoes,
“que nio se dio A percepgio, mas prescrevem, como que por debaixo, a disposigao
daquilo que se percebe.” (7bid.). De um lado, a multiplicidade visivel dos érgaos e
de suas diferencas anatdmicas, as diferentes disposi¢oes de uma antena ou as diversas
formas do maxilar num inseto, por exemplo; de outro, o papel invisivel das fungoes
que garantiriam a sintese e a unidade das “dispersoes visiveis”: a respiracio, a dige-
stdo, circulagio, reprodugio, movimento etc.

Segundo Foucault, a partir da modernidade, a vida dos organismos ¢é visada nio
s6 do ponto de vista “visivel” das multiplicidades e das diferengas empiricas, mas
também do ponto de vista “invisivel” da unidade funcional e subjacente ou, se qui-

sermos, de uma sintese transcendental.

E essa passagem da no¢do taxindmica 4 nogio sintética de vida que ¢ assina-
lada, na cronologia das ideias e das ciéncias, pela recrudescéncia, no comego
do século XIX, dos temas vitalistas. Do ponto de vista da arqueologia, o que
naquele momento se instaura sio as condigoes de possibilidade de uma biolo-

gia ([bid., p. 370-1).

Ora, ¢ precisamente essa oposi¢io entre o que ¢ da ordem da visibilidade dos
6rgaos e o que ¢ da ordem da invisibilidade das fungdes, ou entre o que é da ordem
da multiplicidade empirica e o que é da ordem da unidade funcional e transcenden-
tal, dirfamos, que, para Foucault, consiste na novidade do modo de “ver” e de falar
sobre a vida na modernidade. Se o ser vivo a partir do final do século XVIII nio ¢
mais pensado somente em termos mecanicistas seria porque a vida, agora, “escapa
as leis do ser extenso”; “a vida é, nos confins do ser, o que lhe ¢ exterior e que,
contudo, se manifesta nele” (/bid., p. 377). A vida seria a0 mesmo tempo latente e
manifesta. Por isso o limite em representi-la. Transcendentalmente ou de modo

latente a vida designaria as condigoes de possibilidade do ser, a fungao de um 6rgao,
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por exemplo. Empiricamente se manifestaria na forma extensa que determinado 6r-
gdo assume e na forma atual com que ele funciona.

E entre o latente e 0 manifesto, o transcendental e o empirico, entre aquilo que
possibilita a representagio e aquilo que de fato pode ser representado, o que temos
¢ a histéria do ser. E gragas ao fato do ser viver, de estar no tempo e de ter uma
histéria, que suas condigoes transcendentais de existéncia se efetuam empirica-
mente, de um ou de outro modo, isto é, de maneira singular. “A historicidade, pois,
introduziu-se agora na natureza ou, antes, no ser vivo”, garante Foucault (/bid., p.
380). O latente torna-se manifesto, o transcendental se realiza no empirico, gragas
ao fato do ser ter uma histdria; ou melhor, gracas ao fato do “ser” ser histérico.
Assim, dizer, como Foucault, que a partir do século XIX as coisas e os homens sao
pensados a partir de um modo de ser profundamente histérico é dizer que a partir
de ento o ser é pensado como uma repeti¢ao do transcendental no empirico.

Para Foucault, o cardter histérico e, portanto, duplo do ser (empirico e transcen-
dental) marca o modo de pensar moderno. E apesar dessa duplicidade ter sido anun-
ciada pela filosofia de Kant, aos olhos de Foucault, sdo as ciéncias positivas como a
Biologia, a Economia e a Linguistica que apontam para ela de modo mais evidente.
Por isso, a importincia dessas ciéncias no interior de uma arqueologia das Ciéncias
Humanas; por isso, tocando no que nos interessa, a relagio estreita existente entre
Biologia, Filosofia e Clinica. De acordo com Foucault, na modernidade, esses trés
saberes estariam assentados sobre o mesmo fundamento ou, como diria Foucault
mais tarde, esses trés saberes compartilham o mesmo tipo de problema: o do ser
histérico ou o do cardter duplo do ser (empirico e transcendental). E se é assim,
vejamos como ¢é precisamente essa duplicidade que estd em jogo na andlise que Fou-

cault faz de Bichat e de sua concepgao de vida e morte.

2. 0 olhar clinico na modernidade e a vida como desvio: Foucault
leitor de Bichat

O livro O nascimento da clinica, de 1963, consiste numa arqueologia do olhar médico
moderno. Ou, como diz Foucault na conclusao, é um livro de histéria das ideias
que se utiliza de um método ainda confuso e mal estruturado. A tese mais geral é a
de que, a partir do final do século XVIII, houve uma mudanga no olhar clinico da
medicina e que Bichat seria uma “testemunha absolutamente coerente” dessa nova
experiéncia médica. Nio se trata exatamente de dizer que o interesse pela clinica e
pelo caso individual tenham aparecido somente aos médicos “esclarecidos”, mas que
a partir de entdo é um novo olhar que se langa ao individuo doente. O que muda,

em ultima instincia, é o estatuto filoséfico do homem. Antecipando, entio, temas
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que serdo desenvolvidos no livro seguinte, de 1966, As palavras e as coisas, Foucault
situa Bichat na época do homem.

De acordo com Foucault, 0 homem, na modernidade, nao serd mais pensado
como um ser finito diante da infinitude de Deus; sua finitude nao aponta, de ma-
neira negativa, para aquilo que nele nio é como em Deus, mas é uma finitude po-
sitiva que aponta para seus limites intrinsecos. A finitude e os limites do homem
moderno sao pensados em si mesmos, ndo mais em correlagio com o ilimitado e a
infinitude de Deus. A nova estrutura antropoldgica do homem é contemporinea da
morte de Deus. E pensar o homem em si mesmo, sem que seja como negativo de
Deus, significa em primeiro lugar pensar que os limites do homem, sua finitude,
sa0 seus proprios fundamentos. Trata-se, portanto, nos termos de Foucault, de uma
“finitude origindria” (Foucault, 2002, p. 228). O homem tem maneiras limitadas de
conhecer, de viver, de falar e de trabalhar. E essas maneiras limitadas de conhecer,
de viver, de falar e de trabalhar sao determinantes para a maneira como ele, de fato,
conhece, vive, fala, trabalha.

Mas nio ¢ s6 isso. Quando falamos acima da Biologia e do novo estatuto que a
vida recebe na modernidade, vimos que, para Foucault, a nogao de vida é inseparavel
de uma “ontologia histérica”, se assim podemos dizer. A vida, na modernidade, s6
pode ser pensada como a vida de um ser que, por defini¢do, é um ser histérico, um
ser que muda, que estd em constante transformacio e adaptagio. Nesse sentido, os
“modos de vida” de uma espécie ou os modos de funcionamento de um érgao, por
exemplo, estao sempre abertos  histdria individual de cada ser'. Como diz Foucault,
referindo-se a Kant: no tempo, todas as sinteses correm o risco de se desviar. Por
mais que um 6rgio tenha, transcendentalmente, uma fungio, empiricamente,
quando efetivada em um ser individual, essa funcio pode nao se efetivar ou se efe-
tivar de maneira diferente da esperada.

Aqui tocamos no tema da doenga e da morte. De acordo com Foucault, a novi-
dade da anatomia patoldgica realizada por Bichat estd em perceber a doenga como
um desvio da vida: “a doenga é um desvio interior da vida” (Foucault, 1980, p. 174),
“a doenga serd apenas a forma patoldgica da vida” (Zbid., p. 175); a forma patolégica
ou mérbida que uma vida assume concreta e empiricamente numa certa individua-

lidade organica. Nesse sentido, toda doenga ¢ individual.

! Aqui estaria a peculiaridade do caso clinico para o olhar moderno: ele nao ¢ s6 um caso particular de uma
classe universal de doenca, mas um caso singular de uma série regular. “O lugar em que se forma o saber nao
¢ mais o jardim patoldgico em que Deus distribui as espécies; é uma consciéncia médica generalizada, difusa
no espago e no tempo, aberta e mével, ligada a cada existéncia individual, mas também 2 vida coletiva da
nagio, sempre atenta 2o dominio indefinido em que o mal trai, sob seus aspectos diversos, sua grande forma”
(Foucault, 1980, p. 35).
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No que diz respeito a morte, Foucault nota que a morte de um cadédver a ser
dissecado, ¢ a condigio para o conhecimento da vida mérbida. A anatomia patolé-
gica possibilita a0 médico conhecer o desenvolvimento da doenga, seu desenrolar,
sua evolucido, enfim, sua histéria. A morte, arremata Foucault “apareceu como a
condi¢io deste olhar que recolhe [...] o tempo dos acontecimentos patolégicos”
(Ibid., p. 177). Mas a morte nio é somente a condigdo para o conhecimento do
funcionamento normal ou patolégico da vida, a morte ainda deve ser pensada como
“a fonte do préprio ser da doenga” (/bid.) e também como possibilidade da prépria
vida. Pois ndo h4 vida que nao esteja destinada & morte, ao desgaste, ao desvio e,
enfim, ao desaparecimento. “O desvio na vida ¢é [afinal] da ordem da vida” (/bid.).
“Desde o primeiro momento da a¢io e no primeiro confronto com o exterior, a
morte Comega, pouco a pouco, a delinear sua iminéncia: ela nio se insinua apenas
sob a forma do possivel acidente; forma, com a vida, seus movimentos e seu tempo,
a trama Unica que a0 mesmo tempo a constitui e a destréi” (/bid., p. 180). O orga-
nismo vivo é “a forma visivel da vida em sua resisténcia ao que nio vive e a ela se
opoe” (Ibid., p. 176). A partir do momento que a vida vive, estd sujeita ao tempo e
a duragio, corre o risco de se degenerar, desviar, adoecer e enfim, desaparecer. Nesse
sentido, portanto, a morte é aquilo contra que a vida, “em seu exercicio cotidiano”
vem se chocar. A doenca, nesse contexto, nio ¢ um acidente; pertence a dimensio
desse conflito constante da vida com a morte. Sendo assim, o homem morre nio
porque ficou doente, mas, ao contririo, adoece porque pode morrer.

Essa ideia de vida como desvio, e de doenga como desvio do desvio?, implica uma
mudanga na classificagio das doencas pois nao ¢ mais possivel estabelecer classes ab-
solutamente totalizdveis ou classes fechadas de doengas. O quadro classificatério deve
ser aberto e indefinidamente prolongdvel. Mais do que pertencer a uma classe com-
posta por certos sintomas, a doenga consiste numa série de sintomas, mas uma série
aberta, regular, mas sempre sujeita a receber um novo elemento. A doenca evidencia,
pois, o cardter incerto, imprevisivel e indefinido da vida, a vida normal ou patolégica.
Afinal, como dissemos, a vida é em si um desvio, ela é em si desviante, jd que estd
sempre em devir. E aqui tocamos novamente nos limites da representagio.

De acordo com Foucault, a medicina cldssica, langa sobre a doenca e o doente
um olhar exaustivo e totalizador. Vale-se da matemdtica enquanto medi¢io quanti-
tativa e da linguagem para tentar representar o ser da doenga (/bid, p. 13 ¢ p. 107).

Como se “todas as manifestagdes patoldgicas falassem uma linguagem clara e orde-

2 “A doenga ¢, em si mesma, desvio perpétuo no interior de sua natureza essencialmente desviante.” (Foucault,
1980, p. 193).
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nada” (/bid., p. 107). A medicina moderna, por sua vez, na medida em que incor-
pora a indeterminagio do ser, nao pode mais representar com clareza e distingio o
ser patoldgico, mas tampouco o ser normal. Afinal, “a vida escapa as leis gerais do
ser, tal como ele se d4 e se analisa na representacio” (Foucault, 2002, p. 384). Nesse
contexto, o olhar que se langa ao ser vivo, seja na Biologia, seja na Medicina, é um

olhar mais qualitativo que quantitativo:

E um olhar que nio est4 ligado pela rede estreita da estrutura (forma, disposiio,
numero, grandeza), mas que pode e deve apreender as cores, as variagdes, as
infimas anomalias, mantendo-se sempre a espreita do desviante. Finalmente ¢
um olhar que nio se contenta em constatar o que evidentemente se dd a ver;
deve permitir delinear as possibilidades e os riscos. (Foucault, 1980, p. 101)

Possibilidade e risco. Segundo Foucault, é essa duplicidade que marca, para o
pensamento moderno, o conhecimento do ser vivo. A ontologia moderna, como
dird Foucaul, é selvagem (Foucault, 2002, p. 384) ou ainda, se quisermos, é histé-
rica. Nos ensina que o ser ndo passa de uma figura histérica transitéria e a vida, um
momento precdrio “votado a destruigao” (/bid., p. 385). Essa “ontologia do aniqui-
lamento dos seres” (/bid., p. 384) marca, portanto, os limites ou a finitude que o ser
que vive traz em si: a possibilidade da vida ¢ insepardvel do risco de morte: “é do
fundo de sua vida que a morte sobrevém aos seres vivos” (/bid., p.383). A vida, nesse

sentido, é mortifera: “mata porque vive” (/bid.).

3. A vida como resisténcia a morte em Freud e o olhar clinico da
singularidade

Para Foucault, é também nesses termos que Freud pensa o estatuto filoséfico do
homem (1980, p. 228). Ou seja, também para o psicanalista a vida seria insepardvel
da morte. Foucault, contudo, nao desenvolve essa ideia. Apesar de tecer indmeros
comentdrios sobre a psicandlise ao longo de toda sua trajetoria, em nenhum mo-
mento apresenta uma andlise sistemdtica sobre a nogao de pulsio de morte. Reto-
marei entdo brevemente o tema com o intuito de arretamar a maneira como Fou-
cault descreve o olhar clinico na modernidade a partir do advento da nogao de vida
como resisténcia a morte e do ser como ser histdrico.

Como se sabe, a ideia de pulsio de morte aparece em Freud de maneira mais
amadurecida em 1920, em Além do principio do prazer. Porém, para muitos, ela ji
teria sido prenunciada no Projeto de uma psicologia cientifica, de 1895, por meio da

tese de que fungoes primdrias do sistema nervoso eram regidas por um principio de
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descarga total de energia’. Diante do aumento da intensidade de certos estimulos
ou excitagoes, a tendéncia de certas atividades neuronais seria a de se livrar total-
mente dessa energia. Ou seja, o sistema nervoso, ou pelo menos parte dele, teria
uma tendéncia a inércia, ao imobilismo.

Em 1920, 0 principio de inércia servird para justificar nao mais certas atividades
neuronais, mas o préprio funcionamento psiquico. Freud percebe que também a
vida psiquica nao suporta um excesso de excitagao ou de energia e que sua tendéncia
primdria seria a de se livrar totalmente dela o mais ripido possivel, de retornar a um
estado de calmaria, de auséncia de excitagao e, portanto, de auséncia de vida. O
funcionamento psiquico seria, portanto, regido por uma tendéncia regressiva de re-
torno ao estdgio anterior a vida, retorno a “quietude do mundo inorginico” (Freud,
2010, p. 237). Ou seja, a vida psiquica seria regida por uma tendéncia & morte. Nesse
sentido, também para Freud, a vida seria mortifera. A morte, confirma Freud, estd
“fundamentada na esséncia da vida” (/bid., p. 215)

O cardter mortifero da vida d4 também a ela um cardter conservador. Faz com
que a vida, mais do que para frente, se oriente para trds. Mais do que a mudanga e
o desenvolvimento, ela tenda a preferir retornar a um estado anterior: “todos os
instintos querem reestabelecer algo anterior”, garante Freud (/bid., p. 203); “o ser
vivo elementar nio pretenderia mudar desde o seu inicio; permanecendo iguais as
condigoes, ele repetiria sempre o mesmo curso da vida” (/bid., p. 204).

Sabemos, contudo, que, por mais que o ser vivo tenha uma tendéncia ao imobi-
lismo, a ndo mudar e, em Ultima instncia, a ndo viver, ele muda e vive. Afinal,
como diz Freud, as condigoes do meio sio sempre perturbadoras e exigem mais do
que a regressdo. E se isso é possivel, é porque, além da pulsio de morte, desde o
comeco, desde o inicio da vida, somos regidos por Eros. Sendo Eros, portanto, uma
resisténcia a TAnatos; a vida, uma resisténcia & morte. Ou ainda, se quisermos, sendo
a vida um desvio da morte. Ao contrdrio da tendéncia mortifera e regressiva que
impulsiona o ser vivo a “alcancar a meta final da vida o mais rapidamente possivel”
(Ibid., p. 208), Eros procura “prolongar a jornada” (7bid.). E Eros, com sua capaci-
dade de espera, que adia a morte e, no fim, possibilita a vida.

E, do mesmo modo que a pulsio de morte j4 tinha feito uma primeira apari¢io ali
no Projeto, também a ideia de pulsao de vida, como contrdria a ela, estava ali presente.
Segundo Freud, o sistema nervoso “é obrigado a abandonar sua tendéncia original a
inércia”; nio pode obviamente reduzir a zero a excitagio, se ndo morre. E preciso,

pois, que o sistema nervoso “tolere” certo acimulo de energia e de excitagao a fim de

3 Aqui vale lembrar de pelo menos dois nomes j4 cldssicos no campo da Filosofia da Psicanilise no Brasil que
trabalharam nessa perspectiva: Roberto Monzani e Richard Simanke.
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poder investi-las em diferentes tipos de agoes garantidoras da vida. Para se manter
funcionando, o sistema nervoso nio pode, portanto, simplesmente ser regido pelo
principio da descarga total de energia, mas deve se contentar em manter a energia no
nivel mais baixo ou o mais constante possivel. Essa tese volta em 1920 no campo da
vida psiquica. O aparelho psiquico nao pode ser orientado exclusivamente pela pulsao
de morte; sua tendéncia nao pode ser a de obter a satisfagao a partir da descarga total
de energia, a partir de um gozo total. Deve, necessariamente, a fim de prolongar a
vida, suportar certo acimulo de energia, dando-lhe outro destino que nio uma des-
carga total e instantdnea. Outro destino nio mais regido pelo principio regressivo da
descarga total, mas pelo principio do prazer que tende nio ao zero de energia, mas a
constancia. A vida psiquica, portanto, nio tem como perdurar exclusivamente em sua
natureza conservadora. E preciso resistir a essa natureza regressiva e inerte; é preciso,
pois, desviar-se dela a fim de garantir para a vida o seu desenvolvimento, o seu cresci-
mento, e, enfim, o seu movimento criativo. Sao duas, portanto, as funcoes do apare-
lho psiquico: a primeira é conservadora e regressiva (pulsio de morte), a segunda, que
resiste A primeira, é criadora e progressiva (pulsao de vida).

Assim, como queria Lacan, parce ser de fato possivel encontrar em Freud a tese
de Bichat de que a vida “é o conjunto de fungées que resistem a morte”. E como
quer Foucault, Freud parece, com efeito, compartilhar com a Biologia e com a Me-
dicina modernas uma mesma ontologia: aquela do “aniquilamento dos seres”, que
pressupde que a vida é insepardvel da morte. Para Foucault, o olhar clinico moderno
que estd atento a historicidade do ser e a toda “forma diferenciada do individuo”
(Foucault, 1980, p.196), pensa a vida em confronto com a morte, isto é, como um
certo modo, singular, de morrer ou ainda, como um certo modo, singular, de viver
historicamente, isto é, no tempo. Com as palavras de Foucault: “a experiéncia da
individualidade na cultura moderna estd talvez ligada & da morte: dos caddveres
abertos de Bichat a0 homem freudiano, uma relagio obstinada com a morte pres-
creve ao universal sua face singular” (/bid., p. 227). Para Foucualt, a morte, na mo-
dernidade, tornou-se “o nucleo lirico do homem” (Zbid., p. 197); é ela, enfim, que
diz a verdade de cada um. Por isso sua centralidade no interior desses saberes mo-

dernos dedicados a ver e a falar do concreto.
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RESUMO

O presente artigo propoe explorar a hipétese
de que haja elementos no pensamento de
Bergson nos quais possamos apoiar relacoes
de conhecimento mais préximas entre nds e
outras espécies de vida no nosso planeta.
Mais especificamente, trata-se de especular
se haveria no bergsonismo nio apenas a pers-
pectiva da ampliacio da consciéncia humana
singular no sentido de uma experiéncia ime-
diata de si enquanto fluxo temporal; nio
apenas uma perspectiva de ampliacio dessa
mesma consciéncia no sentido da experién-
cia imediata do impulso vital ou, mesmo, no
de uma consciéncia geral ou Supraconscién-
cia; mas também no sentido de uma simpa-
tia com outros modos de consciéncias singu-
lares que habitam este nosso mundo, com
outras formas de vida geradas por este
mesmo impulso vital. Acreditamos poder
encontrar essa perspectiva ao enfatizar a lei-
tura do método intuitivo proposto por Berg-
son em L évolution créatrice com as lentes da
sua concepgao de intuigio estética.
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ABSTRACT

The present article aims to explore the hy-
pothesis that there are elements in Bergson’s
thought on which we can support closer re-
lations of knowledge between us and other
species of life on our planet. More specifi-
cally, it is a question of speculating whether
there would be in Bergsonism not only the
perspective of the enlargement of the singu-
lar human consciousness in the sense of an
immediate experience of itself as a temporal
flow; not only a perspective of the enlarge-
ment of this same consciousness in the sense
of the immediate experience of the life im-
pulse or even in that of a general conscious-
ness or Supraconsciousness; but also in the
sense of a sympathy with other types of sin-
gular consciousnesses that inhabit this
world, with other forms of life generated by
the same vital impulse. We believe we can
find this perspective by emphasizing the
reading of the intuitive method proposed by
Bergson in L évolution créatrice through the
lens of his conception of aesthetic intuition.
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A Franklin Leopoldo e Silva

Introducao

Neste artigo proponho explorar a nogio de simpatia, presente na concepg¢io berg-
soniana de intuigdo estética, tendo como horizonte a hipStese segundo a qual a sim-
patia entre consciéncias singulares poderia ocorrer tanto entre consciéncias da
mesma espécie como entre consciéncias de espécies diferentes.

Mais precisamente, procurarei defender que, além de considerar a expansio da
consciéncia humana singular no sentido de uma experiéncia imediata de si mesma
enquanto fluxo temporal (intui¢do da duragio pessoal), e no sentido da experiéncia
imediata do movimento de vida ou de uma consciéncia em geral (simpatia com outras
duragoes); o bergsonismo também nos permite considerar a expansio das consciéncias
singulares em dire¢do a experiéncia imediata de outras consciéncias singulares, sejam
estas consciéncias coextensivas a forma de vida que caracteriza nossa espécie ou coex-
tensivas a outras formas de vida. Procurarei avangar esta hipStese fazendo convergir
certos aspectos da intui¢do proposta em A Evolucio criadora (Bergson, 2008; trad.
2005) — enquanto recuperacio do instinto pela inteligéncia —, e a simpatia entre cons-
ciéncias singulares proposta por Bergson em sua concepgao de intuigio estética.

Comecemos, entido, com algumas consideracoes sobre a intui¢io e a simpatia.

Se considerarmos o que Bergson afirma no Ewnsaio sobre os dados imediatos da
consciéncia (Bergson, 2007; trad. 2020), podemos dizer que quando temos intui¢io
da nossa pessoa em duracio o que experimentamos ¢ a duracio em si mesma, ou
seja, o0 modo de ser caracterizado pela interioridade que engendra, conserva e une
passado e futuro, segundo uma tensdo, ou intensidade, particular. E assim que,
quando Bergson propde a intui¢io do impulso vital, em A Evolugio Criadora, ele o
faz se perguntando se a duragio inicialmente encontrada em nossa existéncia pessoal
também poderia ser encontrada na existéncia em geral, ou, mais precisamente, no
movimento da vida. Neste passo, Bergson nos mostra que a experiéncia profunda
de nossa pessoa, na medida em que é experiéncia da duragao, j era a experiéncia do
movimento da vida — e, mesmo, da matéria, do social, da consciéncia em geral —,
pois desde que tenhamos a intui¢io da duragio em nés, poderemos nos dirigir em
dire¢do a essas diferentes intensidades de duragio que encontramos, seja na vida,
seja na matéria, seja no social, ou na consciéncia em geral, fora de nés.

David Lapoujade, no seu comentirio sobre esta abordagem metodolégica pro-
posta por Bergson, caracteriza e distingue intui¢do e simpatia. Nao pretendo recons-
truir aqui a riqueza de seus argumentos, mas me aterei a algumas de suas conclusoes.
Com efeito, Lapoujade sublinha que neste movimento intuitivo em dire¢io a nossa

propria interioridade, podemos encontrar diferentes intensidades de duragio que



200

correspondem ora a vida, ora & matéria, ora ao social, e que este primeiro movi-
mento é completado por um segundo. Por esse segundo movimento, simpatizamos,
por analogia com estas diferentes intensidades de duragio em nés, com as diferentes
intensidades de duragao fora de nds, na prépria vida, na prépria matéria, na prépria
sociedade ou na prépria consciéncia em geral. Lapoujade sublinha assim que a ana-
logia proposta pela simpatia bergsoniana ndo se baseia, como a analogia cldssica,
numa semelhanca externa, mas numa comunidade interna. De fato, estabelece-se,
de uma forma aparentemente paradoxal, uma comunidade entre o que estd em nds,
e que nos ¢, no entanto, de algum modo exterior — as diferentes intensidades de
duragio préprias a vida, & matéria e ao social, que estdo em nds, mas que vao além
da nossa condicio de individuos humanos —, e as existéncias realmente externas;
comunidade que nos faz simpatizar com a vida, a matéria e o social quando os en-
contramos fora de nés.

De fato, nos diz Bergson, em passagem citada por Lapoujade:

[A] matéria e a vida que abundam no mundo estdo também em nds; as forgas
que trabalham em todas as coisas, sentimo-las em nds; seja qual for a esséncia
intima do que ¢ e do que se faz, nés nela estamos. Descamos entio ao interior
de nés mesmos: quanto mais profundo for o ponto que tocarmos, mais forte
serd o impulso que nos reenviard a superficie. A intuicio filoséfica é este con-
tato, a filosofia ¢ este ela. (Bergson, 2009, p. 137; trad. 1974, p. 71; apud La-
poujade, 2010, p. 61-62)

E, comenta Lapoujade, “se primeiro nos descobrimos intuitivamente como espiri-
tuais, vitais, materiais por uma série de mergulhos em nés mesmos” e se reconhecemos
o movimento da intui¢do neste mergulho em nés mesmos, reconhecemos também o
fundamento da analogia pela qual a simpatia é dada. A analogia, diz Lapoujade, “¢
sempre estabelecida dinamicamente entre as nossas prprias tendéncias percebidas in-
tuitivamente e as do universo (sociais, vitais, materiais, etc.) concluidas projetiva-
mente. Somos anélogos ao universo (intuicio); inversamente, o universo é anélogo a

nés (simpatia)” (Lapoujade, 2010, p. 62). Em suma, a simpatia bergsoniana

consiste em encontrar o que hd de “espirito” ou “consciéncia” no interior de
uma dada realidade, determinando assim o que ela tem em comum conosco.
Mas isso s6 é possivel porque a intui¢io determinou previamente o que temos
em comum com ela. A primazia é, na realidade, concedida 2 alteridade, ao
diferente: é porque o outro — o ndo-humano — estd dentro de nds, que pode-
mos encontrd-lo fora, na forma de consciéncia ou intengdo. O que projetamos
¢ a nossa propria alteridade. Se ela nao nos parece estranha (embora seja cada
vez uma descoberta original e, como tal, uma realidade que nao sabiamos que
tinhamos dentro de nés antes de acedermos a ela intuitivamente) é gragas a
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simpatia que estabelecemos conosco e que nos familiarizou com essas alteri-
dades no fundo de nés mesmos. De modo que a analogia parece passar de
outro (em nds) para outro (fora de nds) para colocd-los num nivel comum.
(Lapoujade, 2010, p. 64)

Numa abordagem convergente, Franklin Leopoldo e Silva j4 observava, em seu
livro Bergson: intuigdo e discurso filoséfico (Leopoldo e Silva, 1994), que se, para Berg-
son, a intuigdo é um movimento de aprofundamento na interioridade subjetiva —
reflexdo —, este movimento segue, no entanto, no sentido de certa exterioridade, por
assim dizer pré-subjetiva e pré-objetiva, criadora tanto de objetividade quanto de
subjetividade. Nas suas palavras, se a intui¢io é esse movimento reflexivo da consci-
éncia, este movimento s se realiza plenamente quando a consciéncia, “adiantando-
se a si prépria, encontrar nio apenas o mundo constituido, mas a realidade consti-
tutiva do mundo e de si prépria, algo que, para além da interioridade subjetiva e da
exterioridade objetiva, se dé como o movimento total ou temporalidade absoluta”.
(Leopoldo e Silva, 1994, p. 239) Com efeito, Leopoldo e Silva oferece uma interpre-
tagdo do movimento de aprofundamento da consciéncia subjetiva em diregao a
consciéncia em geral — interpretado por Lapoujade como um movimento entre a
alteridade interna e externa a existéncia subjetiva — que enfatiza tanto o significado
ontologicamente expansivo desse movimento quanto o percurso metodoldgico nele
envolvido, que ele chama de “génese objetiva do instinto e da inteligéncia” (Leo-
poldo e Silva, 1994, p. 287). Ou seja, se, no Ensaio, a intui¢do da consciéncia em
duragido pode ser entendida como reflexao — uma vez que é mergulho na interiori-
dade —, a partir do contexto de uma filosofia da vida, esta reflexdo se mostrard in-
completa — uma vez que ali ela se revelard como o modo apenas subjetivo da “cons-
ciéncia em geral”. Aparentemente, para alcangar a consciéncia que vai além da cons-
ciéncia subjetiva, na interioridade da prépria consciéncia subjetiva — a alteridade na
interioridade de que fala Lapoujade — seria necessdria uma abordagem metddica
particular, seria necessdrio um tratamento filoséfico sobre o que encontramos “ld
fora”, seria necessria uma “explica¢do do modo subjetivo da consciéncia como pro-
duto da histéria natural” (Leopoldo e Silva, 1999, p. 240). Somente assim se revelard
que “a interioridade, enquanto consciéncia humana, ¢ um modo de realizacio cria-
dora do principio interno do desenvolvimento criador da vida” (Leopoldo e Silva,
1999, p. 240). E, sendo assim, prossegue Silva, o que acontece desde o Ensaio pas-
sando por Matéria e Memdria e até Evolucio Criadora, “nio é a expansio explicativa
do principio psicoldgico: é simplesmente a posi¢io do Ambito da interioridade no
circulo mais vasto do processo vital entendido como realizagio do espirito” (Leo-
poldo e Silva, 1994, p. 240). Além disso, precisamente porque, neste processo, su-

peramos as media¢oes que espacializam, percebemos que este espirito, este impulso
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de vida é, também, “o agir da prépria temporalidade, agio do tempo, agio de durar,
duragio” (Leopoldo e Silva, 1994, p. 248). De fato, ao enfatizar que o acesso ao ser
por essa interioridade subjetiva é reflexdo incompleta, justamente porque é “o modo
subjetivo da ‘consciéncia em geral”” (Leopoldo e Silva, 1994, p. 240), Leopolodo e
Silva nos mostra que “a intuigao de si s6 aparece subjetivamente como anseio de
plenitude”, e plenitude que sé poderia se dar na consciéncia da “temporalidade ab-

soluta”. Nas suas palavras:

Como a consciéncia é mais ampla do que a subjetividade, a reflexdo somente
se realiza plenamente quando o movimento reflexivo atinge a consciéncia em
geral através da experiéncia da temporalidade subjetiva. Mas essa experiéncia
deve amplificar-se como consciéncia da temporalidade absoluta, intuicdo
como coincidéncia com o absoluto, reabsor¢ao da parte no Todo. (Leopoldo
e Silva, 1994, p. 248)

Isso porque “o sujeito somente coincide verdadeiramente consigo mesmo
quando coincide com o absoluto, nao porque a subjetividade seja o absoluto, mas
porque o sentido da consciéncia subjetiva encontra-se em sua inser¢o na conscién-
cia em geral”. (Leopolodo e Silva, 1994, p. 249). Assim, ele conclui, “se esclarece a
natureza psicoldgica da causa que é o agente ontoldgico fundamental” (Leopolodo
e Silva, 1994, p. 248-9). Esta é a mesma a¢io da duracio jd encontrada no aprofun-
damento da minha consciéncia subjetiva, mas, agora, com outra dimensdo, nao ape-
nas como esfor¢o de uma pessoa, de um eu, mas como esforgo da prépria vida, que,
em ultima andlise, mostra um esfor¢o do préprio espirito.

Mas, no que nos diz respeito aqui, o tratamento filoséfico dos dados da histéria
natural revela também que este aprofundamento — seja no nivel da consciéncia subje-
tiva ou da consciéncia em geral — foi capaz de se desenvolver em nds, seres humanos,
gragas a recuperacio da franja instintiva que envolve a nossa inteligéncia; recuperagao
que precisamente nos permite transcender a nés mesmos como seres predominante-
mente inteligentes, permitindo-nos a intui¢ao de diferentes niveis de duragio dentro
de nés e a simpatia com diferentes niveis de duragio fora de nés. E isto interessa
quando se especula se a intui¢do, na medida em que é o resultado da recuperagio do
instinto pela inteligéncia, ndo poderia ser uma abertura — talvez nao desenvolvida por
Bergson, mas tornada possivel pelo seu pensamento — nio apenas para a simpatia entre
as diferentes tensoes de duracio em nds e as tensées de duracio de outras dimensoes
da realidade — a material, a vital, a social —, mas também entre as diferentes tensoes
de duragio em nds e aquelas coextensivas a outras espécies de vida.

Sabemos que Bergson propoe a possibilidade de uma simpatia entre consciéncias
humanas singulares na atividade artistica, ou mais precisamente na intuicio estética.

E assim que proponho cruzar a linha dos fatos relativos a génese objetiva do instinto
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e da inteligéncia, na qual Bergson pensa a convergéncia entre instinto e inteligéncia,
e a linha dos fatos relativos a atividade artistica, na qual Bergson pensa a simpatia
entre consciéncias humanas singulares. Talvez se possa assim vislumbrar a possibili-
dade de pensar a simpatia entre consciéncias interespecificas, pelo menos entre aque-
las que Bergson entende como predominantemente inteligentes e predominante-
mente instintivas.

Para tanto, proponho retornar a nogao de intuigao estética, tal como ela aparece
em diversas passagens da obra de Bergson, com o objetivo de explorar a possibili-
dade de simpatia entre consciéncias individuais ali sugerida. Proponho, na sequén-
cia, me voltar para a “génese objetiva da inteligéncia e do instinto”, tal como foi
desenvolvida no segundo capitulo de A Evolugio Criadora, procurando sublinhar o
movimento de convergéncia entre estes modos de consciéncia em diregdo a consci-
éncia intuitiva. Finalmente, do entrecruzamento destes dois movimentos, que me
parece autorizado pelo facto de Bergson admitir expressamente que a intui¢io esté-
tica é um facto que atesta a possibilidade da intuicdo filoséfica, espero conseguir
sugerir que hd no bergsonismo uma base especulativa a partir da qual se abre a pos-
sibilidade de simpatia entre consciéncias individuais, tanto intraespecificas quanto

interespecificas.

Intuicdo estética

Gostaria de iniciar a caracterizagdo da intuigo estética a partir dos textos de Berg-
son, me remetendo mais uma vez a Franklin Leopoldo e Silva e a seu livro acima
citado. De fato, subjacente a detalhada andlise, desenvolvida nesse livro, da vincu-
lagio entre a filosofia e a arte no que diz respeito & questao da expressdo da intuigao,
na qual se reforca a necessidade de a filosofia emular a arte em seu trabalho de fle-
xibilizagao inventiva da linguagem (cf. Leopoldo e Silva, 1992, p. 302 ss.), hd a su-
gestao de uma comunhao ainda mais original que diria respeito a um mesmo tipo
de experiéncia do real e, nesse sentido, a um mesmo modo de se voltar para esse
real, a um mesmo método. Se essa sugestio permeia as vérias facetas da andlise de-
senvolvida ao longo do livro, acredito que podemos flagrd-la em uma passagem na
qual essa comunhio ¢ explicitamente referida. Com efeito, no primeiro capitulo,
quando estd tratando do método filoséfico, Leopoldo e Silva se refere a uma passa-
gem da Primeira Introdugio ao O Pensamento e o Movente na qual Bergson, ao ca-
racterizar seu método como esse caminho pelo interior, pelo aprofundamento na
duragio da consciéncia pessoal, que teria se iniciado no Ensaio, se pergunta: “o
romancista e o moralista nao teriam avancado, nessa dire¢io, mais longe que o fil6-

sofo?” (Bergson, 2009, p. 20).
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Como sabemos, Bergson nio responde a questao diretamente, mas, como quem
lhe d4 uma resposta positiva, observa, na sequencia, que nem o romancista nem o
moralista teriam adotado esse direcionamento para o interior como um método,
“mas apenas parcialmente” e “sob a pressio da necessidade”. Nenhum deles, nos diz
Bergson, “se tinha proposto a ir metodicamente ‘em busca do tempo perdido™ (/4.,
ibid.). No entanto, o que parece fundamental aqui — e para o que Leopoldo e Silva
chama a atengao —, é que, paradoxalmente, mesmo Bergson tendo afirmado que
nem o romancista nem o moralista adotaram o caminho da experiéncia interior
“metodicamente”, como procedimento deliberado para alcangar um fim, o caminho
por eles adotado passaria a ser método para a filosofia. Pois, tanto um quanto o
outro, para além das condigoes e das intengdes com que o fazem, aprofundam-se
em uma experiéncia imediata da interioridade. Experiéncia cuja interioridade, pro-
fundidade e imediatez se revelam, de resto, na prépria dificuldade em se expressar,
e experiéncia que, no entanto, se impoe a todo aquele que a vive. E nesse sentido
que, ao formular sua sugestao, Leopoldo e Silva se pergunta se nio seria “possivel
pensar em Bergson a substitui¢do do paradigma matematizante da filosofia tradici-
onal pelo paradigma da arte” (Leopoldo e Silva, 1994, p. 41).

Acreditando na resposta positiva a essa questdo, e incentivada pela sugestao que
ela carrega, inicio a reconstrugao da intuigio estética que, talvez nao por acaso, apa-
rece desde as primeiras linhas publicadas por Bergson, ou seja, desde o inicio do
primeiro capitulo de seu primeiro livro, o Ensaio.”

Podemos dizer que as descri¢oes dos estados de consciéncia apresentados no
primeiro capitulo do Ensaio, fazem parte de um movimento de ressignificagao da
nogio de intensidade. De fato, com essas descrigoes, Bergson argumenta de forma
muito concreta, ¢ podemos mesmo dizer inspirada, que quando se trata da intensi-
dade da consciéncia, da intensidade do que ¢ inextenso, trata-se sempre de “pro-
gresso qualitativo e complexidade crescente confusamente percebida” (Bergson,
2007, p.19; trad. 2020, p. 30), nunca de quantidade. No entanto, parece possivel
também afirmar que com essa caracteriza¢io dos estados de consciéncia como “pro-
gresso” e como movimento crescente de complexidade, o que Bergson jd vem anun-
ciar ¢ a tematizagio, a ser explorada no segundo capitulo do livro, de uma nova

temporalidade da consciéncia — a dura¢do — e de uma nova forma pela qual esta

2 Sobre o tema das relacdes entre a arte e a filosofia, ver a andlise incontorndvel do sentimento estético da graca
feita por Bento Prado Jr., em seu livro Presenga e Campo Transcendental, na qual ele nos mostra que a intuicio
estética nos d4, de antemao, a prépria intuigio da duragdo: “a figura final da graca, nos diz Prado Jr., reinte-
rioriza a série de que ¢é resultado e d4 a lei interna de sua passagem: o pensar que tem a graga como objeto ¢
o pensar a lei interna que gera a produgéo das virias figuras do gracioso e as unifica. Antes mesmo de estabe-
lecer explicitamente a teoria da intui¢do como pensée em durée, estd ja aqui o procedimento em todos os seus
pormenores.” (Prado Jr., 1989, p. 86).
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temporalidade é experimentada — a intui¢do. E, mais, parece ser possivel dizer que,
com os sentimentos estéticos e morais, que compoem 0s estados de consciéncia pro-
fundos ali descritos, e que trazem, além desse movimento de progresso e de crescente
complexidade, também a nogao de simpatia, Bergson jd anuncia que essa nova tem-
poralidade talvez seja a esséncia de algo que vai além de cada consciéncia, no sentido
de uma consciéncia em geral. Aspecto que certamente ele s6 desenvolverd no decor-
rer de sua obra.

Tomemos como exemplo o sentimento estético da graca. De fato, temos aqui ini-
cialmente uma sensacio de leveza, de facilidade de movimentos que se intensifica na
medida em que o movimento presente anuncia o movimento futuro. Ou seja, jd aqui
é possivel flagrar a evolugio de uma qualidade em outra — da sensagio de leveza a de
prenuncio do futuro no presente —; e evolugio que é, também, suspensao da tempo-
ralidade habitual, aquela dos instantes distintos entre si, e estabelecimento de uma
outra temporalidade, aquela, justamente, em que o instante presente se confunde com
o instante futuro. Nas palavras de Bergson: “a percep¢io de uma facilidade em se
mover vem aqui se fundir com o prazer de interromper de alguma forma a marcha do
tempo e de conter o futuro no presente” (Bergson, 2007, p. 9; trad. 2020, p. 23).

Mas a descrigio da duragio no caso paradigmdtico do sentimento da graca nao
para por ai, como sabemos. Na intensificagio da experiéncia da graca — favorecida
pelo ritmo, pela musica — ndo se trata apenas do que se passa no interior de uma
consciéncia, mas do que se passa no interior desta consciéncia tendo sido sugerido
por outra consciéncia, trata-se justamente de um encontro entre consciéncias, de
uma simpatia. Na intensifica¢io da experiéncia estética da graga, o espectador nio
s6 apreenderia a facilidade dos movimentos executados pelo artista, mas apreenderia
esses movimentos e os estados de consciéncia vivenciados pelo préprio artista du-
rante a execu¢io desses movimentos.

Os movimentos do corpo se tornariam o eio que promoveria a simpatia entre a
consciéncia ativa, que realmente move o corpo, e a consciéncia do espectador; 0 meio
que permite ao ator sugerir ao espectador os seus proprios estados interiores ou, se
preferirmos, tensées comuns de duragio. Em outras palavras, a simpatia ocorre
quando o movimento, justamente por seu ritmo, “se tornou todo o nosso pensamento
e toda a nossa vontade” (Bergson, 2007, p. 10; trad. 2020, p. 23). E pelo ritmo e pela
medida que somos tomados, em pensamento e em vontade, por esta nova temporali-
dade que, inicialmente, nos pareceu prépria a um outro, a0 movimento do outro.
Ritmo e medida que, como nos dird Bergson na sequéncia do Ensaio, referindo-se ao
sentimento estético sugerido nas diferentes formas de arte, s3o o objeto mesmo da
musica, permeiam as imagens e as palavras da poesia, as formas das artes plasticas e da

arquitetura. Ritmo e métrica que, em cada uma dessas formas de arte, ao fazer com
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que “nossa faculdade de perceber oscile do mesmo a0 mesmo e se desabitue dessas
mudangas incessantes que, na vida cotidiana, sempre nos levam a consciéncia de nossa
personalidade” (Bergson, 2007, p. 12; trad. 2020, p. 25), suspendem a “circula¢io nor-
mal de nossas sensagoes e de nossas ideias” (Bergson, 2007, p.10; trad. 2020, p. 24),
embalam, adormecem e distraem nossa aten¢ao, para que, esquecidos de nés mesmos,
possamos pensar e sentir como um outro. Procedimentos de cardter hipnético, nos
diz Bergson, que tém como objetivo fazer com que todo o nosso pensamento e todo
0 nosso sentimento se deixe absorver pelo pensamento e pelo sentimento do artista;
que toda a nossa vontade se perca na vontade do artista.

E nesse sentido que o trabalho do artista pode ser considerado como aquele de
compor com a matéria — o suporte de sua arte —, tanto para fazé-la sugerir o que ele
sente, o que ele pensa, quanto para, com ela, fazer adormecer o pensar, o sentir ¢ o
querer de outros e, assim, potencializar o préprio poder de sugestao de sua obra e
chegar a fazer com que outros pensem, sintam e queiram com ele proprio, o artista.
Pensar com que seria, para Bergson, justamente, a prépria esséncia da arte, a prépria
esséncia do sentimento estético, a prépria esséncia do belo — termos aparentemente
intercambiantes, para Bergson —, pois que, como ele nos diz, “o sentimento do belo
nao ¢ especial, mas [...] todo sentimento experimentado por nés revestird um card-
ter estético, desde que seja sugerido, e que nao seja causado” (Bergson, 2007, p. 12;
trad. 2020, p. 25). Sugestdo que entdo implica que uma consciéncia se abra para
sentir com outra consciéncia, ou, em outros termos, desde que haja simpatia entre
duas ou mais consciéncias.

E, aqui, j4 podemos arriscar que a originalidade da concep¢io de sentimento es-
tético, para Bergson, estaria justamente nessa sua identificagio com a simpatia. Pois,
o que ¢ a arte, ou o que ¢ o belo produzido pela arte? Se levarmos em conta essas
brevissimas palavras sobre o belo ditas no inicio do Ensaio, para Bergson o belo cer-
tamente ndo se reduz a harmonia, ou nio estd propriamente na harmonia pela qual
os sons, as palavras, as formas, linhas e cores se compdem nas obras das diferentes
formas de arte. A harmonia seria antes o expediente criado pelo artista para a produ-
¢ao do sentimento do belo, ou seja, o procedimento hipnético pelo qual se leva uma
consciéncia a se esquecer de si mesma para experimentar um estado que lhe seria
sugerido por outra consciéncia, em suma, o procedimento hipndtico que levaria a
simpatia. O sentimento do belo propriamente dito seria, portanto, o “encanto”, o
“prazer”, a “irresistivel atragao” provenientes, certamente, da quebra de todos os obs-
tdculos, mas, sobretudo, da realizagio, em uma consciéncia, da sugestao de um sen-
timento de outra consciéncia, o sentimento do belo seria justamente esse sentir com,
esse pensar com, esse querer com, justamente essa simpatia. E seria no sentido tanto da

quebra de obstdculos na consciéncia do espectador quanto da qualidade do que for
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sugerido pelo artista, que o belo alcancaria nio apenas diferentes intensidades, nos
diz Bergson, mas, também, diferentes exceléncias ou profundidades.

Em um sentido, o sentimento do belo se tornaria tanto mais intenso quanto mais
nossa alma fosse sendo tomada pelo sentimento sugerido pelo artista. Para que tal mo-
vimento de intensificagio tenha inicio, é preciso que o sentimento sugerido chame a
nossa atengio, consiga romper o “tecido serrado dos fatos psicoldgicos que compoem
nossa histéria” e que nos constitui como pessoa. Tendo, entio, se imiscuido em nossa
histéria, o sentimento sugerido ganha em intensidade quanto mais consegue fazer com
que nossa atengao se volte para ele e se desvie de nés mesmos, até que ele mesmo seja
realizado em nés e se substitua a nossa pessoa — “e, finalmente, os substitui, nos absorve
e domina a nossa alma inteira” (Bergson, 2007, p. 13; trad. 2020, p. 25).

E importante sublinhar, no entanto, que uma consciéncia que se esquece de si,
que suspende suas poténcias ativas e resistentes, que se deixa substituir, absorver,
dominar pela alma do artista, nao pode ser, no bergsonismo, considerada como
consciéncia vazia de qualidades, poténcia pura pronta a realizar apenas aquilo que
lhe for sugerido. A consciéncia que cada vez mais se abre para a realizacio do senti-
mento sugerido, ao invés de ser aquela que realiza de forma cada vez mais pura o
sentimento sugerido, tem de ser aquela que, ao contrdrio, cada vez mais se funde e
contamina o sentimento sugerido. Sendo assim, nao parece ser seus pensamentos e
sua vontade que a consciéncia do espectador esquece, e abandona, mas que esses
pensamentos ¢ essa vontade sejam seus, ou seja, ela se esquece do cardter pessoal
desses pensamentos ¢ dessa vontade. Em outros termos, quando Bergson nos diz
que “nossa alma, embalada e adormecida, se esquece de si mesma” (Bergson, 2007,
p. 11; trad. 2020, p. 24) ou que “nosso pensamento se absorve e nossa vontade se
perde” (Bergson, 2007, p.12; trad. 2020, p. 24-5), 0 que ela esquece é que pensamen-
tos e vontade sejam seus, o que ela perde é sua personalidade. Nesse mesmo sentido,
a absor¢do do pensamento e da vontade do espectador pelo pensamento e vontade
do artista, considerada como fusdo, ou, simplesmente, como simpatia, resultaria em
um estado de consciéncia ainda mais complexo, que explicaria um sentimento esté-
tico ainda mais intenso. Com efeito, quanto mais a alma do espectador for absorvida
pela sugestdo do artista, mais estados de consciéncia desse mesmo espectador se fun-
dirao com essa sugestdo, gerando mais “fases distintas no progresso de um senti-
mento estético [...], fases que correspondem menos a variagdes de graus do que a
diferengas de estado ou natureza” (Bergson, 2007, p.13; trad. 2020, p. 25).

Conjuntamente a essa intensificagio dos sentimentos estéticos pelas diferentes
fases vividas por uma consciéncia, quando ela realiza um sentimento sugerido, o

sentimento do belo se tornaria mais excelente, quanto mais “rico” for o préprio
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sentimento sugerido; riqueza que, por sua vez, nada mais seria do que a profundi-
dade desse mesmo sentimento, ou seja, a maior ou menor compreensao, nele, agora,
da consciéncia que o estd sugerindo. Em outras palavras, quanto mais a alma do
artista estiver envolvida no sentimento a ser expresso por sua obra, quanto mais de
sua “histéria” ele contiver, tanto mais excelente serd o sentimento estético vivenci-
ado pelo espectador.’

Tudo considerado, podemos concluir até aqui que haverd, na arte, e no belo,
tanto mais intensidade e exceléncia quanto mais o espectador se esquecer de si e o
artista se impuser, ou, em outras palavras, quanto mais receptivo for o espectador e
quanto mais profundo, rico, complexo e original — ou seja, mais pessoal — for o
sentimento sugerido pelo artista.

Mas, como sabemos, embora Bergson nao tenha dedicado um trabalho 2 estética,
a sua concepgio de arte continua a desenvolver-se no decorrer de sua obra. Por um
lado, ele estende esta simpatia estética existente entre a consciéncia do espectador e a
consciéncia do artista, no sentido de uma simpatia entre o espectador e certos aspectos
singulares do mundo. Por outro lado, ele explicita a relagao entre a intuigdo estética e
outras intui¢oes da dura¢io, aquela das consciéncias livres, da filosofia e dos misticos.

Em O Riso (Bergson, 2012; trad. 2018), encontramos a mesma concepgao de arte
desenvolvida no Ensaio que se caracteriza pela simpatia entre a consciéncia do es-
pectador e a consciéncia do artista. Contudo, aqui se enfatiza também a simpatia
entre o espectador e aqueles aspectos da realidade com os quais o préprio artista
teria simpatizado “em sua pureza original” — nas palavras de Bergson, “tanto as for-
mas, as cores ¢ os sons do mundo material quanto os mais sutis movimentos da vida
interior” — e, nesse sentido, se enfatiza que o trabalho da arte é o de “descartar os
simbolos praticamente Uteis”, que mascaram a realidade, com vistas, justamente “a
nos colocar face a prépria realidade” (Bergson, 2012, p. 68; trad. 2018, p. 105-6).
Nesse sentido, a propésito do artista que “ama a cor pela cor, a forma pela forma”,

Bergson nos diz:

[E] a vida interior das coisas que ele verd transparecer por suas formas e cores.
Ele nos fard entrar pouco a pouco em nossa percepgio de inicio desconcertada.
Por um momento, a0 menos, ele nos desprendera dos prejuizos da forma e da

3 “Ao analisarmos esse tltimo conceito, veremos que os sentimentos € os pensamentos que o artista nos sugere

exprimem e resumem uma parte mais ou menos considerdvel de sua histéria. Se a arte que s6 oferece sensagées
¢ uma arte inferior, é porque a andlise quase nunca distingue em uma sensac¢io nada mais do que essa prépria
sensagao. Mas a maior parte das emogbes estd repleta de mil sensagoes, sentimentos ou ideias que as penetram;
cada uma delas ¢, portanto, um estado tnico em seu género, indefinivel, e parece que seria preciso reviver a
vida daquele que a experimenta para abragd-la na sua complexa originalidade” (Bergson, 2020, p. 25-26).
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cor que se interpéem entre nés e a realidade. E realizard a mais alta ambigio
da arte, a de revelar a natureza. (Bergson, 2012, p. 67-68; trad. 2018, p. 105)

Ou ainda, referindo-se a atividade do poeta e do romancista que, ao se voltarem
sobre si mesmos, encontram, “por trds da palavra banal e social” o “sentimento, o

estado de alma simples e puro”, Bergson observa que:

Para nos induzir a tentar o mesmo esfor¢o sobe nés mesmos, se empenhario
em nos fazer ver algo do que eles viram. Por arranjos ritmicos de palavras, que
desse modo passam a se organizar e se animar por uma vida original, nos di-
zem ou, sobretudo, nos sugerem coisas que a linguagem nao foi feita para
expressar. (Bergson 2012, p. 67-68; trad. 2018, p. 105)

No mesmo sentido, ao se referir a atividade do musico, quando este libera deter-
minados “ritmos de vida e de respiragio que s3o mais interiores a0 homem que seus
pensamentos mais interiores”, ele propoe:

Ao libertar, ao acentuar essa musica, eles a imporio a nossa atengio; fardo com
que involuntariamente nos insiramos nela, como espectadores de passagem
que comecam a dangar. E também por isso nos fario tocar, no fundo de nds
mesmos, algo que esperava o momento de vibrar. (Bergson, 2012, p. 68; trad.
2018, p. 105)

Um desenvolvimento semelhante, sublinhando a simpatia estabelecida entre a
consciéncia do espectador e aspectos da realidade — material ou interior —, reaparece na
conferéncia “A Percep¢ao da mudanga” (Bergson, 2009), na passagem em que Bergson
afirma explicitamente que o propésito da arte ndo é outro senio “mostrar-nos, na na-
tureza e na mente, fora de nds e dentro de nds, coisas que nem sempre atingiram os
nossos sentidos e a nossa consciéncia”. (Bergson, 2009, p. 149, tradugio minha)

Entendemos que a concepgio de arte que releva a simpatia entre o espectador e
aspectos insuspeitados do real consiste em um desenvolvimento, ou mesmo uma
explicita¢do, da concepgao de arte caracterizada pela simpatia entre o espectador e
o artista. De fato, a concepgao segundo a qual a arte implica uma simpatia entre a
consciéncia do espectador e a do artista, nunca serd descartada por Bergson. Pelo
contririo, sera mesmo sofisticada através do desenvolvimento do conceito de “emo-
¢a0” em As Duas Fontes da Moral e da Religido (Bergson, 2008b). Sem nos demorar-
mos sobre o tema, notemos apenas que, nas Duas Fontes, Bergson descreve a emogao
como “um abalo afetivo da alma”, “uma sublevagao desde as profundezas” no qual
“o0 todo ¢é empurrado para a frente” (Bergson, 2008b, p. 26), acrescentando que é
esta “emog¢do” que atinge a alma do artista antes que ele faga a nossa vibrar através
das suas criagoes (/bid., p. 29).
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Sendo assim, tudo bem considerado, parece que Bergson entende a arte como
uma atividade que possibilita a ampliagao de nossa experiéncia do mundo, ou seja,
de nossa consciéncia pessoal, tanto no sentido de outras consciéncias, quanto no
sentido de aspectos da realidade material — cores, formas, sons etc... (cheiros? sabo-
res?). Ampliagao de consciéncia que nio deixa, no entanto, de ser promovida pela
ampliacio de uma consciéncia em particular, a do artista. E o artista que experi-
menta um novo aspecto da realidade material ou um novo sentimento e, isto, de
forma tao profunda que esta nova experiéncia se torna, nele, “emogao”. Emocio
que ele busca sugerir, em sua obra, a seus possiveis espectadores, pelo que, justa-
mente, a arte implicaria uma simpatia entre a consciéncia do espectador e a do ar-
tista. Entretanto, se bem considerarmos o que hd nessa “emogao”, veremos que ela
se caracteriza pela simpatia entre o artista e algum aspecto insuspeitado do real —
determinado sentimento, cor, som etc. — ao qual o artista acrescentou algo de seu.
Sendo assim, quando o espectador simpatiza com essa emogao do artista, quando
ele aprofunda a duragio de sua prépria consciéncia, sem o que ele nio poderia al-
cangar a emogio do artista, ele, assim fazendo, alcanca (1) a consciéncia do artista e
(2) 0 aspecto da realidade agora contido na consciéncia do artista. E assim que Berg-
son tanto pode nos dizer que, com um Turner ou um Corot nds passamos a ter
consciéncia de aspectos do mundo antes inconscientes (cf., 2009, p. 150), quanto
também nos dizer que, com Rousseau, temos experiéncia de uma emogao, portanto,
simpatizamos com uma consciéncia. No caso de Rousseau, ainda que, por exemplo,
essa emogao esteja relacionada ao sentimento que uma montanha poderia nos co-
municar, “é Rousseau quem nos faz sentir, tanto e mais que a montanha” (Bergson,
2008b, p. 25, tradugio minha). E isto justamente porque Rousseau criou algo de
novo, tomou “os sentimentos elementares, vizinhos da sensacio, provocados dire-
tamente pela montanha” e “fé-los entrar, doravante harménicos simples, num tim-
bre do qual deu, por uma verdadeira criacdo, a nota fundamental” (Bergson, 2008b,
p. 25, traducdo minha). E assim que se pode dizer que h4, na concepcio estética de
Bergson, tanto pura cria¢io do artista quanto desvelamento de novos aspectos do
real, porque a agdo de desvelar nio pode deixar de acrescentar algo de novo ao des-
velado, porque a prépria agdo de desvelar ¢ transformagio do desvelado.

Certamente sem a pretensio de ter esgotado o tema, parece que j4 caracterizamos
suficientemente a arte como atividade que favorece a simpatia entre consciéncias e
entre uma consciéncia e certos aspectos inéditos do real para podermos nos voltar
para a relagio proposta por Bergson entre arte e filosofia; relacio que abordarei a
partir da linha de fatos que pretendo cruzar com aquela que acabei de seguir, a saber,
a linha de fatos que retraga, no movimento da vida, a génese do instinto e da inteli-

géncia, assim como a fusdo do instinto e da inteligéncia em intuicio.
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No sentido da convergéncia entre inteligéncia e instinto

Para além das referéncias esparsas em outros textos ou em outros trechos dos textos
aqui mobilizados, encontramos em A Evolugio Criadora passagens definitivas sobre
essa relagao entre arte e filosofia. Em todo o livro, Bergson chama nossa atencio
para a natureza duracional e para a criagio envolvida na atividade artistica. E, por-
tanto, como modelo de agio criadora que a novidade trazida pela intuigao estética
serd comparada ora com a novidade envolvida na criagio de nossa prépria pessoa,
ora com a novidade de espécies implicadas na evolugao da vida. Mas serd nas dltimas
pdginas do segundo capitulo, quando se trata de encaminhar a abordagem decisiva
da intuigdo, ndo apenas do ela de vida que engendra as espécies, mas também da
prépria matéria, que a atividade estética é referida em sua maior relevincia, pois que
ela serd apresentada como prova mesma de nossa capacidade de intuigio. Bergson
nos diz textualmente: “Que um esforco desse tipo [um esfor¢o intuitivo] nio seja
impossivel, j4 o mostra a existéncia, no homem, de uma faculdade estética ao lado
da percep¢io normal (Bergson, 2008, p. 178; trad. 2005, p. 192).

Para explorar as consequéncias que esta prova da intui¢do do impulso da vida,
na intuicdo estética, pode trazer para o tratamento do nosso tema, sigamos Bergson
na caracterizagio deste esforco de intui¢do — para seres inteligentes que possuem a
faculdade estética — na medida em que se caracteriza como um esfor¢o de recupe-
ragio, por estes mesmos seres inteligentes, da franja de instinto que os cerca. Em
primeiro lugar, para caracterizar este esfor¢o de recuperagao do instinto pela inteli-
géncia, devemos partir da unidade do movimento da vida, cujos desenvolvimentos
sao divergentes e complementares. Com efeito, desde o inicio do livro, a vida nos ¢
apresentada como um tinico movimento de criagio, como um tnico impulso pleno
de potencialidades; se, pela resisténcia da matéria, este impulso progride atuali-
zando-se em feixe, a unidade da origem se mantém. A vida, nos diz Bergson, “¢
tendéncia e a esséncia de uma tendéncia é desenvolver-se na forma de feixe, criando,
pelo simples fato de seu crescimento, diregdes divergentes entre as quais seu el ird
repartir-se”. (Bergson, 2008, p. 100; trad. 2005, p.108-9) Caracterizagao da realidade

como tendéncia, que Bergson reiterard adiante:

Quanto mais a tendéncia original e tinica cresce, mais acha dificil manter uni-
dos no mesmo ser vivo os dois elementos que no estado rudimentar estio im-
plicados um no outro. De onde um desdobramento, de onde duas evolugoes
divergentes: de onde, também, duas séries de caracteristicas que se opoem em
alguns pontos, se completam em outros, mas que, seja porque se completem,
seja porque se oponham, conservam sempre um ar de parentesco entre si.
(Bergson, 2008, p. 117; trad. 2005, p. 126-7)
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A vida nio é, mas tende a, e tende a multiplicando-se, e multiplicando-se segundo
oposi¢oes e complementaridades, por diferenciagio, diria Deleuze (cf. Deleuze, 1998,
p- 96). Nao entraremos no desenvolvimento das consequéncias para a caracteriza¢io
da realidade em duracio aqui implicadas. Para nos aproximarmos do que tenho em
vista basta constatarmos que, nesse movimento de criagao por divergéncia, mantém-
se um certo “ar de parentesco”, basta constatar que a divergéncia das linhas evoluti-
vas corresponde a comunidade do ela (cf. Bergson, 2008, p. 102). E basta porque é
essa divergéncia e comunidade que possibilitam a recuperagio das virtualidades que
se atualizaram em uma das linhas pelas espécies e individuos de uma linha diver-
gente, e que possibilitam, assim, a intui¢do do principio evolutivo no qual elas foram

criadas. Nas palavras de Bergson:

Os elementos de uma tendéncia nao sao compardveis a objetos justapostos no
espaco e exclusivos uns dos outros, mas antes a estados psicoldgicos, cada um
dos quais, ainda que seja primeiramente ele préprio, participa no entanto dos
outros e contém assim virtualmente toda a personalidade a qual pertence. Nao
hd manifestagao essencial da vida, dizfamos, que ndo nos apresente, em estado
rudimentar ou virtual, as caracteristicas das outras manifestagoes. De forma
reciproca, quando em uma linha de evolugao encontramos a lembranga, por
assim dizer, daquilo que se desenvolve ao longo das outras linhas, devemos
concluir que nos defrontamos com os elementos dissociados de uma mesma
tendéncia original. (Bergson, 2008, p. 119-120; trad. 2005, p. 129)

E ¢é nesse sentido que, quanto mais recuperarmos, a partir da linha evolutiva na
qual nos encontramos, as linhas evolutivas divergentes, mais nos aproximaremos do
“movimento interior da vida”. E nisto, justamente, nos diz Bergson, consistird o

“estudo do movimento evolutivo”, ou seja, em

destringar um certo nimero de dire¢oes divergentes, em apreciar a importan-
cia do que ocorreu em cada uma delas, numa palavra, em determinar a natu-
reza das tendéncias dissociadas e em fazer sua dosagem. Combinando entio
essas tendéncias entre si, obteremos uma aproximagio ou antes uma imitagao
do indivisivel principio motor do qual procedia seu ela. (Bergson, 2008, p.
102; trad. 2005, p. 110-1)

A questao que se coloca entdo é de que modo, concretamente, nds, que nos en-
contramos na linha evolutiva cuja caracteristica especifica ¢ a inteligéncia, podemos,
para intuir o ela de vida e, até mesmo, o “indivisivel principio motor” do qual ele
provém, recuperar as linhas divergentes cujas formas de consciéncia chamamos ge-

nericamente de instinto.
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A seguir os passos do método proposto por Bergson em A Evolucio Criadora e
levando em conta, em primeiro lugar, o que foi dito acima a respeito do cariter psi-
coldgico dos elementos de uma tendéncia evolutiva — ou seja, as espécies e seus indi-
viduos —, deve-se considerar que a inteligéncia nio constitui a totalidade da consci-
éncia de nossa espécie. De fato, a inteligéncia seria apenas aquilo que da tendéncia
evolutiva original em néds se atualizou, seu “nicleo luminoso”, em torno do qual
permanece, como franja confusa, as demais virtualidades dessa tendéncia original;
virtualidades que, por sua vez, atualizam-se em outros de seus elementos, em outras
espécies e individuos. Sendo assim, seria preciso, em segundo lugar, que despendés-
semos um esfor¢o no sentido de suspender a aplicagio das categorias pelas quais a
inteligéncia se representa o movimento da vida, pelo simples fato de que, sendo ape-
nas um elemento da tendéncia, uma parte do todo, a inteligéncia nio poderia apre-
ender a totalidade do movimento no qual foi gerada. Suspensio que implica, no que
diz respeito as teorias evolutivas, a recusa das hipdteses tanto mecanicistas quanto
finalistas, na medida em que ambas nada mais fariam do que aplicar a vida as cate-
gorias da finalidade e a relagao entre meios e fins préprias a inteligéncia, (cf. Bergson,
2008) na medida em que ambas procuram explicar o todo pela adi¢io de partes. E
serd entdo, no exercicio mesmo desse esfor¢o de suspensio do estritamente inteligente
que um esfor¢o de dilatagao deve ser empreendido, esforgo de dilatagao que implica
a fusdo das representagdes distintas préprias a inteligéncia — que constituem o “nd-
cleo luminoso” de nossa consciéncia — a franja de representagdes confusas que cir-
cunda esse nuicleo e une a nossa consciéncia a outras formas de consciéncia.

Se, ao evoluir na diregao dos vertebrados em geral, do homem e da inteligéncia
em particular, a Vida teve de abandonar durante o percurso muitos elementos in-
compativeis com esse modo particular de organizagao e confid-los, como mostrare-
mos, a outras linhas de desenvolvimento, ¢ a totalidade desses elementos que tere-
mos de procurar e fundir com a inteligéncia propriamente dita para recuperar a
verdadeira natureza da atividade vital. Sem duvida, seremos nisso auxiliados pela
franja de representagao confusa que envolve nossa representagio distinta, quer dizer,
intelectual: o que pode ser essa franja indtil, com efeito, se nio a parte do principio
evoluinte que nio se encolheu até a forma especial de nossa organizagio e que passou
por contrabando? E, portanto, af que teremos de ir procurar indicagoes para dilatar
a forma intelectual de nosso pensamento; é ai que obteremos o ela necessdrio para
nos elevar acima de nés mesmos. (Bergson, 2008, p.49; trad. 2005, p. 53-4) Somente

entdo, conclui Bergson,

pressentirfamos a natureza real do movimento evolutivo; e mesmo assim nao
farfamos mais que pressenti-la, pois continuarfamos a lidar apenas com o evo-
luido, que é um resultado, e nio com a prépria evolugio, isto é, com o ato
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pelo qual o resultado ¢é obtido. Tal ¢ a filosofia da vida para a qual nos enca-
minhamos. (Bergson, 2008, p. 50; trad. 2005, p. 55)

Como sabemos, essa dilatagao da consciéncia inteligente é tematizada no se-
gundo capitulo do livro no 4mbito da distin¢do das principais dire¢oes divergentes
que a tendéncia evolutiva teria tomado: primeiro entre vegetais, micrébios e ani-
mais; depois, na linha evolutiva dos animais, entre os artrépodes e os vertebrados.
Acompanham essas linhas divergentes e complementares da evolu¢io da vida tipos
também divergentes e complementares de consciéncia — “o torpor vegetativo, o ins-
tinto e a inteligéncia” (Bergson, 2008, p. 135-6; trad. 2005, p. 146). Sem retomar
aqui a caracterizagao dessas linhas divergentes, lembremos que a dilatacio da inteli-
géncia, no sentido da intui¢io do ela de vida, é proposta em sua fusdo com o ins-
tinto, pela qual suas caracteristicas opostas se mostrariam de fato complementares.
Fusio do que ¢ divergente que s6 é possivel uma vez que a divergéncia nio se d4
entre “coisas feitas”, mas, justamente, entre “tendéncias”, e tendéncias que, por
guardarem uma origem comum, nunca chegam a se separar totalmente. E que inte-

ligéncia e instinto, nos diz Bergson,

tendo comecado por se interpenetrarem, conservam algo de sua origem co-
mum. Nenhum dos dois encontra-se jamais em estado puro. [...] Nao hd
inteligéncia ali onde nio se descobrem vestigios de instinto, nao hd instinto,
sobretudo, que nio esteja envolto por uma franja de inteligéncia. (Bergson,
2008, p. 136; trad. 2005, p. 147)

Ao que ele acrescenta, na sequéncia: “além disso, nem a inteligéncia nem o ins-
tinto se prestam a defini¢oes rigidas; sdo tendéncias e nao coisas feitas”. (Bergson,
2008, p. 137; trad. 2005, p.148) E assim que, considerados inicialmente “ao safrem
da vida que os deposita ao longo de seu percurso” evolutivo, enquanto tendéncias
psiquicas divergentes e complementares dos organismos que entio vao sendo gera-
dos, instinto e inteligéncia sdo considerados como “dois métodos diferentes de acio
sobre a matéria” (Bergson, 2008, p. 137; trad. 2005, p. 148), duas “solu¢des diver-
gentes, igualmente elegantes” (Bergson, 2008, p. 144; trad. 2005, p. 155) a0 problema
representado por essa matéria. Nesse “esforco para obter certas coisas da matéria
bruta” (Bergson, 2008, p. 137; trad. 2005, p. 148) o instinto seria uma tendéncia de
agao, e de método de agio, que seguiria, do interior, o préprio movimento da vida,
que simpatizaria com esse movimento a ponto de ser dificil distingui-los. “Onde
comega a atividade do instinto? Onde termina a da natureza? Nao se poderia dizé-
lo”, nos diz Bergson. De modo que, segundo ele, se poderia considerar “indiferen-
temente, que o instinto organiza os instrumentos dos quais vai servir-se ou que a

organizacio se prolonga no instinto que deve utilizar o 6rgao” (Bergson, 2008, p.
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140-141; trad. 2005, p. 151-2). Essa simpatia com o movimento da vida, que organiza
a matéria em instrumento perfeitamente adequado a sua agao, faz desta a¢io instin-
tiva uma agdo perfeita e, por isso mesmo, invaridvel, fechada em um campo restrito
e inconsciente — ou com uma “consciéncia anulada” (Bergson, 2008, p. 145; trad.
2005, p. 156). Na verdade, Bergson ndo considera a inconsciéncia do instinto como
uma auséncia total de consciéncia, como uma consciéncia nula, mas como uma
consciéncia anulada por uma agao perfeitamente executada. Nesse sentido, Bergson
compara a consciéncia instintiva, a consciéncia sonambuilica e a consciéncia de nos-
sas acoes habituais e automdticas para sustentar que, em todos esses casos, nio ha
consciéncia na medida em que nio h4 representagao da a¢io realizada, uma vez que
a perfeicao da acio nio dd lugar a hesitagio e a escolha. Dessa forma, assim como
no ato do sonimbulo e no ato automdtico, no ato instintivo “a representacio do
ato, nos diz Bergson, é posta em xeque pela execu¢io do préprio ato, o qual é tdo
perfeitamente semelhante a representacio e nela se insere tio exatamente que ne-
nhuma consciéncia pode mais transbordar. A representacio é entupida pela acio”
(Bergson, 2008, p. 145; trad. 2005, p. 156). Ou seja, “onde a agao real é a Unica agao
possivel [...] a consciéncia torna-se nula” (Bergson, 2008, p. 145; trad. 2005, p. 157).

No sentido oposto segue a tendéncia que se caracteriza pelo método inteligente
de aga0. Aqui, a vida nao age imediatamente sobre a matéria, por um organismo/ins-
trumento que ela mesma produziu — o corpo do animal; aqui ela age mediatamente,
por meio de um organismo que “em vez de possuir naturalmente o instrumento
necessdrio, o fabricard ele préprio moldando a matéria inorganica” (Bergson, 2008,
p- 143; trad. 2005, p. 154). De fato, é dessa forma que a atividade inteligente vem
sendo aqui caracterizada, como “a faculdade de fabricar objetos artificiais, em parti-
cular utensilios para fazer utensilios, e variar indefinidamente sua fabricacio” (Berg-
son, 2008, p. 140; trad. 2005, p. 151). Mediagao na agio por um instrumento, fabri-
cado ele também por mediagio, que, como seria de se esperar, significa imperfeicio
da a¢io, porque imperfei¢ao do instrumento, mas, também, e por isso mesmo, in-

definida variabilidade, indefinida abertura do campo de agio:

O instrumento fabricado inteligentemente é um instrumento imperfeito. S6 é
obtido ao custo de um esforco. E quase sempre de manejo dificil. Mas, como
efeito de uma matéria inorganizada, pode assumir uma forma qualquer, servir
para todo e qualquer uso, tirar o ser vivo de toda nova dificuldade que surge e
conferir-lhe um niimero ilimitado de poderes. [...] Para cada necessidade que
satisfaz, cria uma necessidade nova e, assim, em vez de fechar, como o instinto,
o circulo de agio no qual o animal ird mover-se automaticamente, abre para essa
atividade um campo indefinido no qual a impele cada vez mais longe e a torna
cada vez mais livre. (Bergson, 2008, p. 141-142; trad. 2005, p. 153)
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Indeterminagao da a¢do e abertura de seu campo que implicam hesitagio, escolha
e, consequentemente, consciéncia, pois que, justamente, a consciéncia foi caracteri-
zada, por oposi¢io 2 acdo instintiva, como “a luz imanente 4 zona de agdes possiveis
ou de atividade virtual que cerca a a¢do efetivamente realizada pelo ser vivo” (Berg-
son, 2008, p. 145; trad. 2005, p. 157).

Para completar a série de oposi¢des entre instinto e inteligéncia elencadas por
Bergson, e que nos interessam para pensar o que resultard de sua fusio no sentido
da intui¢io do movimento de vida, resta considerar as caracteristicas do tipo de
conhecimento préprio a cada um desses dois métodos de agio. Caracteristicas que
acabario por reforcar a “interioridade” do conhecimento instintivo que, nio por
acaso, simpatiza com o movimento da vida e, por oposi¢do, a “exterioridade” do
conhecimento inteligente que, também nao por acaso, é apropriado a matéria.

Com efeito, tomando alguns exemplos de acoes instintivas como a dos insetos
paralisantes, ou as manobras complexas desempenhadas por insetos como o mos-
cardo do cavalo ou como o besouro Sitares, Bergson introduz a ideia de que agoes
como estas sdo a propria exterioriza¢do do conhecimento de tipo instintivo, o qual,
ainda que nio tenha se interiorizado em consciéncia, nem por isso é menos a “re-
presentacdo de coisas determinadas, existindo ou produzindo-se em pontos precisos
do espago e do tempo” (Bergson, 2008, p. 147-8; trad. 2005, p. 159). E, na medida
em que “atinge imediatamente, em sua prépria materialidade, objetos determina-
dos”, este tipo de agao também ¢ prova do cardter categdrico do conhecimento ins-
tintivo, aquele que se expressaria por proposi¢oes do tipo: “isto é” (Bergson, 2008,
p- 1505 trad. 2005, p. 162).

Opondo-se ao instinto, o conhecimento inteligente seria mais certo “enquadra-
mento” do que é experimentado, do que aquilo mesmo que se d4 A experimentagio;
mais certo “vezo natural da atengao”, pelo qual uma realidade pode ser apreendida,
do que a propria realidade; mais o estabelecimento de certas relagdes com vistas a
uma sistematizacio, do que o conhecimento de objetos propriamente ditos (cf.
Bergson, 2008, p. 148-9; trad. 2005, p. 159-161). E, nesse sentido, uma vez que nio
atinge nenhum objeto em particular e “nao é mais que uma capacidade natural de
remeter um objeto a um objeto, ou uma parte a uma parte, ou um aspecto a um
aspecto” (Bergson, 2008, p. 150; 2005, p. 162), constitui-se hipoteticamente, ou seja,
extraindo conclusées quando possui as premissas que lhe sio correspondentes. E
assim que o conhecimento instintivo seria conhecimento categérico de coisas — ou
conhecimento material —, que apreenderia as coisas mesmas, ou a realidade sobre a

qual se aplica, imediatamente. E que a este conhecimento imediato das coisas se



217

oporia o conhecimento inteligente, que é a prépria mediagio; conhecimento hipo-
tético de relagdes, conhecimento mais de formas de conbecer, mais de formas de usar,
do que conhecimento das coisas mesmas.

Ocorre, no entanto, que, se ao se levar em conta a apreensio imediata das coisas
mesmas, nelas mesmas, esse cardter formal e hipotético do conhecimento inteligente
se mostra desvantajoso em comparagio ao conhecimento material, por outro lado, ele
teria a vantagem tanto de ampliar seu campo de aplicagio quanto de se liberar de seu
cardter eminentemente pritico — lembrando que tanto o conhecimento inteligente
quanto o instintivo sio, inicialmente, resultado de diferentes métodos de uso da ma-

téria em proveito da subsisténcia do organismo. De fato, nos diz Bergson, uma

forma, justamente porque ¢ vazia, pode a vontade ser preenchida sucessiva-
mente por um nimero indefinido de coisas, mesmo por aquelas que de nada
servem. De modo que um conhecimento formal nio se limita ao que ¢ til
praticamente, ainda que seja em vista da utilidade prética que faga sua apari¢io
no mundo. Um ser inteligente traz consigo os meios necessdrios para superar-
se a si mesmo. (Bergson, 2008, p. 152; trad. 2005, p. 164)

Aparentemente o que temos aqui é uma superatividade na aplicagio das formas
possibilitada, justamente, por sua amplitude e, consequentemente, por sua “imper-
fei¢ao”, ou, se quisermos, falta de especializagio. Superatividade que, entdo, levaria
essa aplicagio além de sua funcio original especifica — a saber, a de perpetuar a
espécie retirando da matéria os meios necessdrios para sua subsisténcia —, e levaria a
prépria espécie para além desse seu trato com a matéria e, nesse sentido, a superar a
si mesma enquanto espécie na direcio do movimento de vida criador de espécies.*
Como tudo indica, nos diz Bergson em suas breves consideragoes, nesse mesmo
contexto, sobre a linguagem humana, esta super-aplicagio das formas teria se vol-
tado sobre si mesma, sobre a prépria atividade de conceber ou conhecer formas,
sobre os proprios seres inteligentes que concebem ou conhecem formas, levando,
assim, ao abandono do plano concreto pelo plano da especulagio abstrata, pelo
plano em que esses mesmos seres inteligentes vao além de sua especificidade pratica,
“para superarem-se a si mesmos” . De fato, ao explorar o caso da linguagem humana,
Bergson se refere a essa progressio do concreto ao abstrato, do uso pratico ao espe-
culativo, pelo fato de a linguagem fazer parte daqueles instrumentos préprios a in-
teligéncia que “nao sio talhados na medida exata de seu objeto, que o ultrapassam
e que permitem assim a inteligéncia um trabalho suplementar, isto é, desinteres-

sado” (Bergson, 2008, p. 160; trad. 2005, p. 173). Nesse sentido, nos diz Bergson,

4 Tsto, se considerarmos que as diferentes espécies sdo diferentes formas encontradas pelo movimento de vida
de, a0 organizar a matéria, sustentar a si mesmo e passar adiante.
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a palavra, feita para ir de uma coisa para outra, ¢ essencialmente deslocdvel e
livre. Poderd portanto estender-se nio apenas de uma coisa percebida para
uma outra coisa percebida, mas ainda da coisa percebida a lembranca dessa
coisa, da lembranca precisa a uma imagem mais fugidia, de uma imagem fu-
gidia, mas no entanto ainda representada, a representagio do ato pelo qual é
representada, isto ¢, A ideia. Abrir-se-4 assim aos olhos da inteligéncia, que
olhava para fora, todo um mundo interior, o espetdculo de suas préprias ope-
ragoes. (Bergson, 2008, p. 160; trad. 2005, p. 172-3)

E, acrescenta, a

partir do dia em que a inteligéncia, refletindo sobre suas manobras, percebe-
se a si mesma como criadora de ideias, como faculdade de representagiao em
geral, nao hd objeto do qual nio queira ter a ideia, mesmo que este nio tenha
relagdo direta com a agdo prdtica. Eis por que diziamos que hd coisas que ape-
nas a inteligéncia pode procurar. Apenas ela, com efeito, preocupa-se com
teoria. E sua teoria gostaria de abarcar tudo, nio apenas a matéria bruta, sobre
a qual tem naturalmente dominio, mas ainda a vida e o pensamento. (Berg-
son, 2008, p. 160; trad. 2005, p. 173)

No entanto, num e no outro caso, tanto quando trata da atividade da inteligéncia
em geral ou da atividade da linguagem em particular, Bergson faz o mesmo recuo.
Se um “ser inteligente traz consigo os meios necessdrios para superar-se a si mesmo”,
supera-se “no entanto, menos do que gostaria, menos também do que imagina fa-
zer” (Bergson, 2008, p. 152; trad. 2005, p. 164). Se apenas a inteligéncia “preocupa-
se com teoria”, pode-se bem adivinhar com “que meios, que instrumentos, que mé-
todo, por fim, ird abordar esses problemas” (Bergson, 2008, p. 160-1; trad. 2005, p.
173). Ao contrdrio dos seres com tendéncia instintiva — que agem sobre a matéria
bruta enquanto instrumentos gerados imediatamente pelo préprio movimento da
vida e, assim, simpatizam com esse movimento mais do que com a matéria sobre a
qual agem —, os seres com tendéncia inteligente, que agem sobre a matéria por meio
de instrumentos fabricados por eles préprios — que sdo, portanto, mediagoes entre
a ac¢io do movimento da vida e a matéria sobre a qual incidem — guiam-se mais pela
prépria tendéncia que caracteriza a matéria, a saber, a tendéncia 2 extensao, a des-
continuidade e & imobilidade. De fato, poderfamos dizer que a inteligéncia “realiza”
ou, mais apropriadamente, “idealiza” estas caracteristicas, que a matéria possui ape-
nas como tendéncia, na figura do “s6lido” — representagao, justamente, do descon-
tinuo, do imével e da extensdo que pode assumir indefinidas formas (cf. Bergson,
2008, p. 154-158; trad. 2005, p. 166-170).

Se, portanto, a atividade fabricadora da inteligéncia é assim caracterizada “pode-
se prever que aquilo que hd de fluido no real lhe escapard em parte e que aquilo que

hd de propriamente vital no vivo lhe escapard inteiramente” (Bergson, 2008, p. 154;
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trad. 2005, p. 167). E serd, portanto, por essa incapacidade de compreender o vital
e o fluido que os seres com tendéncia inteligente, ao buscarem conhecer por conhe-
cer, e ndo mais apenas conhecer para agir, fracassam. O que nio surpreende, no
contexto da teoria da vida que Bergson vem desenvolvendo, na medida em que o
método que ele vem construindo é justamente aquele que preconiza que s6 podemos
nos aproximar do movimento da vida, que sé6 podemos nos aproximar da unidade
subjacente as vérias linhas de seu desenvolvimento divergente, saindo do isolamento
daquilo que foi atualizado na linha em que estamos e buscando atualizar aquilo que
nela permanece virtual. S6 assim, entende Bergson, ao mesmo tempo em que sim-
patizarfamos com as espécies geradas nas linhas divergentes a nossa, nos banharia-
mos no fluido no qual cada uma dessas espécies foi formada por via de condensagio.

E assim que, ap6s ter discorrido sobre as diregoes divergentes de atualizacio das
virtualidades presentes no ela de vida; apds ter caracterizado duas dessas diregoes de
atualizagdo divergentes, a da consciéncia instintiva — que iria no sentido da vida—e
o da consciéncia inteligente — que iria no sentido da matéria; e apés ter enfatizado
que ndo hd, aqui, distin¢des estritas, e, sim, continuidade e complementariedade, as
quais, de resto, se explicam pela virtualidade criadora sempre latente, Bergson espe-
cula sobre a possibilidade de nuancar ainda mais essas fronteiras, especula sobre a
possibilidade de as linhas evolutivas que se desenvolveram em dire¢oes divergentes
recuperarem-se umas as outras pelas “franjas” de uma e outra que jd unem a ambas.
Mais especificamente, especula sobre a possibilidade de inteligéncia e instinto recu-
perarem-se uma ao outro e voltarem a ser o que, de resto, também especula Bergson,
ambas j4 teriam sido, ou seja, intuigdo. Pois, como Bergson acaba por concluir, o
instinto é simpatia, e se chegar a se tornar “desinteressado, consciente de si mesmo,
capaz de refletir sobre seu objeto e de amplid-lo indefinidamente”, “dar-nos-ia a
chave das operagoes vitais” (Bergson, 2008, p.177; trad. 2005, p. 191) e seria entio,

justamente, intuicdo.

Uma filosofia orientada no mesmo sentido que a arte

E ¢ entao que voltamos a relagio entre arte e filosofia deixada em suspenso acima.
De fato, depois de ter proposto a génese do instinto e da inteligéncia nas divergén-
cias préprias ao desenvolvimento da vida, e de ter proposto um esfor¢o no sentido
da sua convergéncia, Bergson, como ja dissemos, recorre a intui¢io estética como
testemunha de que este esforgo é possivel. Mas nao s6 isso, pois quando ele passa a
caracterizar a intui¢ao do movimento da vida como a tarefa mesma da filosofia, ele
nos diz que esta tarefa pode ser realizada se for “orientada no mesmo sentido que a
arte” (Bergson, 2008, p. 178; trad. 2005, p. 191-192). O que parece significar que a
intuigdo estética nio seria apenas testemunha da intuigdo filoséfica, mas que elas
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partilhariam o mesmo método — como, alids, nos apontou Leopoldo e Silva no co-
mentdrio que citamos no inicio deste texto. Voltemos a esta passagem de A Evolugdo

Criadora na sua totalidade:

Mas ¢ para o interior mesmo da vida que nos conduziria a intuigio, isto é, o
instinto tornado desinteressado, consciente de si mesmo, capaz de refletir so-
bre seu objeto e de amplid-lo indefinidamente. Que um esforgo desse tipo nio
seja impossivel, ji o mostra a existéncia, no homem, de uma faculdade estética
a0 lado da percepgio normal. Nosso olho percebe os tragos do ser vivo, mas
justapostos uns aos outros e nio organizados entre si. Escapa-lhe a intengio
da vida, o movimento simples que corre através das linhas, que as liga umas
as outras e lhes d4 uma significaco. E essa inten¢do que o artista visa recupe-
rar, recolocando-se no interior do objeto por uma espécie de simpatia, desfa-
zendo, por um esfor¢o de intuigao, a barreira que o espago interpde entre ele
e 0 modelo. E verdade que essa intui¢io estética, como alids a percepcio exte-
rior, alcanga apenas o individual. Mas podemos conceber uma investigagao
orientada no mesmo sentido que a arte e que tomaria por objeto a vida em
geral, assim como a ciéncia fisica, ao seguir até o fim a dire¢io marcada pela
percepgdo exterior, prolonga em leis gerais os fatos individuais. (Bergson,
2008, p. 178; trad. 2005, p. 191-192).

E assim que o artista procuraria captar os “tragos do ser vivo”, as diferentes “linhas”
do movimento da vida, ndo como a maioria dos seres inteligentes, do exterior, “jus-
tapostos uns aos outros”, mas do interior, “por uma espécie de simpatia” e segundo a
diregao dada pelo mesmo movimento que os atravessa, ligando-os entre si. E convém
notar que se o artista simpatiza com o “individual”, como insiste Bergson, uma vez
que busca simpatizar com o “movimento simples” que corre através dessas individu-
alidades, é com movimentos individuais que ele simpatiza. Nao é de surpreender que,
no contexto do movimento da vida, Bergson nos lembre que nio existe individuali-
dade que nio seja a individualidade de um movimento ou, mais uma vez, que nio
existe individualidade que nao seja um dos multiplos movimentos divergentes desen-
volvidos por um movimento mais original que precede esses movimentos divergentes,
os atravessa e os une. Por outro lado, se é verdade que esta simpatia com o individual,
ou com os movimentos individuais, marca a especificidade da arte, marca também a
sua diferenca com a filosofia, uma vez que esta dltima pretende simpatizar com o geral
ou, neste caso, com o movimento geral da vida. Contudo, porque a filosofia - tal
como a ciéncia que visa o geral a partir do particular - procura simpatizar com este
movimento geral seguindo até o fim essas simpatias, ou factos individuais préprios a

arte, continuaria a partilhar com a arte o mesmo método. De fato, para além das
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especificidades de cada uma, ambas seguem na mesma diregao — a dire¢io da interio-
ridade prépria a0 movimento da vida —, e com o mesmo esforco de suspensao da
diregao a exterioridade para a qual tende a inteligéncia.

E, para o que aqui nos interessa, tal compartilhamento seria mais uma prova de
que haveria, segundo o bergsonismo, simpatia com o individual, e segundo um mé-
todo geral bem definido. Um método que vimos descrito acima no caso da arte -
enquanto a suspensio da relacdo pragmadtica, espacial ou inteligente entre o artista
e o seu objeto, bem como pelo trabalho subsequente do artista sobre a matéria para
provocar a mesma suspensio no espectador —; ¢ método ao qual Bergson aqui re-
torna e estende 2 filosofia de vida. Com efeito, apoiando-se na concretude do mo-
delo fornecido pela intuigio estética e partindo do mesmo instinto, “ampliado e
depurado em intui¢do”, que envolve como uma “nebulosidade vaga” o nucleo lu-
minoso da inteligéncia, a filosofia iria metodicamente em busca da expansio desse
nucleo na diregio dessa nebulosidade. Num primeiro momento, e utilizando “o
proéprio mecanismo da inteligéncia”, haveria o reconhecimento da especificidade da
inteligéncia — o conhecimento da matéria —, bem como de sua insuficiéncia em
captar o movimento da vida que se introduz nessa matéria. A esse reconhecimento
se seguiria a sugestao do “vago sentimento daquilo que se deveria p6r no lugar dos
quadros intelectuais” (Bergson, 2008, p. 180; trad. 2005, p. 192). Trata-se aqui, jus-
tamente, de um trabalho conjunto entre inteligéncia e instinto, na recuperagio de
uma intuigdo origindria que s6 teria se cindido “pela necessidade de se aplicar a
matéria e a0 mesmo tempo seguir a corrente da vida”, que s6 teria se duplicado por
ter-se prendido a “dupla forma do real” (Bergson, 2008, p. 180; trad. 2005, p. 193).
O préximo passo, dado também metodicamente pela intuigao filoséfica, seguird no
sentido de uma “comunicagio simpdtica [...] entre nds e o resto dos seres vivos”
até, por fim, nos introduzir no “dominio préprio a vida, que é compenetragao reci-
proca, criagdo indefinidamente continuada”, em uma palavra, duragio (Bergson,
2008, p. 179; trad. 2005, p. 193).

Como vemos, mesmo ai, quando visamos a intui¢ao do movimento da vida, po-
demos considerar a presenga da intuigio estética, porque antes de entrar no “domi-
nio préprio da vida” — de acordo com o cardter geral implicito aqui — trata-se de
uma comunicagio entre “nds e o restante dos seres vivos”, trata-se precisamente da
intuicdo estética de certas tensoes de duragao atualizadas em certos movimentos in-
dividuais da vida. De fato, se, nesse aprofundamento da intui¢io — que vai da intui-
¢ao de nossa prépria consciéncia para a intuigio da vida —, nao nos voltamos tam-
bém para as singularidades que duram, singularidades que vao sendo geradas ao
mesmo tempo em que esse movimento se desenvolve, e, que, por isso, também o

trazem em si, em suma, se no nos voltamos para as diferentes espécies de vida, para
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entdo simpatizarmos com elas, nio correriamos o risco de encerrar a consciéncia
individual em um processo ou muito individual ou extremamente geral, de qualquer
modo, excessivamente contemplativo? Ora, é o préprio Bergson quem faz essa per-
gunta, em “Introdug¢io & Metafisica”:

Mas, se a metafisica deve proceder por intuigio, se a intuigio tem por objeto
a mobilidade da duragio, e se a duragio ¢ de esséncia psicoldgica, nio vamos
encerrar o filésofo na contemplagio exclusiva de si mesmo? A filosofia nio vai
consistir em se contemplar viver, simplesmente, “como um pastor sonolento
observa a 4gua correr”? (Bergson, 2009, p. 206; trad. 1974a, p. 34)

Pergunta a qual ele responde “nio”, se bem atentarmos para o que ¢ a intuigdo e
a duragao que ela intui. Porque, diferentemente do rout fait, aprendido por concei-
tos ou pela sintese de conceitos opostos — como um Tempo que é a unidade abstrata
resultante da sintese de uma multiplicidade igualmente abstrata de instantes des-
continuos — a intuicio da duracio é “o sentimento de uma certa tensdo bem deter-
minada”. E é precisamente porque esta duragio determinada, continua Bergson,
“aparece como uma escolha entre uma infinidade de duragées possiveis [...], perce-
bemos duragoes tio numerosas quanto quisermos, todas bem diferentes umas das
outras” (Bergson 2009, 206; trad. 1974a, p. 35). E, portanto, a prépria natureza da
duragio, como fluxo concreto, que faz da sua experiéncia — a intui¢io — a experiéncia
de um fluxo concreto a partir de uma das tensdes em que esse fluxo ocorre. Nesse

sentido, Bergson nos diz que a intui¢io, o método filoséfico que ele propae,

bem longe de deixar-nos suspensos no vazio como o faria a pura andlise, nos
poe em contato com toda uma continuidade de duragées que devemos tentar
seguir, seja para baixo, seja para o alto: nos dois casos podemos nos dilatar
indefinidamente por um esforgo cada vez mais violento, nos dois casos nés
nos transcendemos a nés mesmos. [...] Entre estes dois limites extremos se
move a intui¢o, e este movimento é a prépria metafisica. (Bergson, 2009, p.
210; trad. 1974a, p. 36)

Voltamos assim ao nosso ponto de partida: as diferentes tensoes de duragao dentro
de néds, que podem ser intuidas e que s3o, a0 mesmo tempo, a base para simpatizar
com as diferentes tensoes de duragao fora de nés. E voltamos para concluir, depois do
caminho percorrido, que, segundo o bergsonismo, nao sé a atividade artistica, mas a
prépria esséncia da atividade filoséfica, carregaria em si a possibilidade de uma sim-
patia com as diferentes tensées de duragio que, entre matéria e a “eternidade da vida”,
singularizam-se nos diferentes movimentos da vida, ou seja, nas diferentes espécies e

nos seus diferentes individuos. Esta hipStese de uma simpatia interespecifica seria en-
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tdo complementada pela proposi¢io segundo a qual o movimento intuitivo que esta-
belece a simpatia entre a nossa consciéncia e outras consciéncias singulares ¢ um mo-
vimento de recuperagio do instinto pela inteligéncia, ou seja, de recuperagao, pela
consciéncia predominantemente inteligente da espécie humana, do modo de consci-
éncia predominantemente instintivo de outras espécies (pelo menos da maneira como
Bergson especula sobre a consciéncia de outras espécies). Com efeito, o movimento
intuitivo caracteristico da atividade artistica e filoséfica propde uma suspensao do pre-
dominio da experiéncia exterior da realidade, caracteristica da inteligéncia, em favor
de uma abordagem interior, caracteristica do instinto.

Dito isso, completa-se 0 movimento proposto por este texto, pois se tratava de
especular sobre a possibilidade de pensar a simpatia interespécies como consequéncia
do pensamento de Bergson a partir do que ele nos disse sobre a simpatia entre cons-
ciéncias singulares, de acordo com o modelo realizado na intuicio estética e o0 modelo
realizdvel da retomada do instinto pela inteligéncia na intuigio do movimento da vida.

Mas se esse movimento se encerra, também abre novas especulagoes sobre como
essa simpatia com outras espécies e seus individuos poderia se concretizar.

E verdade que, segundo o préprio método do bergsonismo, esta especulagio s6
pode desenvolver-se em conjunto com as ciéncias que se ocupam do estudo empi-
rico dessas mesmas espécies e individuos e, portanto, tendo em conta os dados em-
piricos que “fornecem”. No entanto, acredito que jd possamos dizer, em acordo com
0 que aqui procurei enfatizar, que o bergsonismo proporia que estas ciéncias orien-
tem seu movimento em diregdo a outras espécies em acordo com uma de suas con-
clusées mais fundamentais, a saber, que todos nds, seres vivos, somos atualizagdes
do mesmo principio criador e que, por isso, cada um de nds carrega em si esse
mesmo principio criador.

Nesta nova especulagio a ser desenvolvida, seriam portanto o bergsonismo e as
ciéncias da vida que nos levariam a procurar e destacar, em cada uma das espécies
as quais nos voltdssemos, os sinais do movimento criador que as atravessa, € nao 0s
sinais da sua queda no mecanico, na repeti¢ao.” Ao fazé-lo, seriam novos aspectos
da realidade que as diferentes formas de vida nos abririam — como j4 fizeram para o
artista —, mundos multiplos, divergentes e complementares, unidos porém na

mesma diregdo, a da evolugio criadora da vida.

> Entre tantas pesquisas em desenvolvimento atualmente, podemos citar as pesquisas etoldgicas veiculadas por
Vinciane Despret em Quand le Loup habite avec lagneau (Paris: Editions la Découverte, 2020); pesquisas
escolhidas pela autora por terem sido desenvolvidas segundo a regra da polidez que, segundo ela, deveria reger
qualquer relacdo de conhecimento mutuo, a saber, o interesse por esse conhecimento por parte de ambos os
lados da relacio, e a consideragio, portanto , de consciéncia, indeterminacio e tomada de decisio de ambos
os lados.
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RESUMO

Serd que a fenomenologia nos permite abrir
uma via privilegiada para a compreensio dos
fendmenos? Basta, no entanto, um olhar so-
bre a histéria filoséfica do conceito de “fe-
ndémeno” para nos vermos confrontados
com resultados complexos, nem sempre f4-
ceis de apreender. S6 precisamos de dois: as
definicoes do que é o “fendmeno” diferem
consideravelmente tanto dentro como fora
da tradicdo fenomenolégica; a compreensio
fenomenoldgica dos fendmenos foi objeto,
desde Husserl em particular, de vérias objec-
¢oes por parte dos interlocutores diretos, e
continua a sé-lo no debate atual que coloca
a fenomenologia a prova das criticas prove-
nientes de outras abordagens, desde a filoso-
fia da mente de inspiracio analitica até as
chamadas ciéncias cognitivas. Centrar-nos-
emos, entio, no didlogo entre Husserl e Na-
torp para demonstrar a originalidade da
abordagem husserliana, limitando-nos as
criticas de Natorp as teses expressas na
quinta das Logische Untersuchungen. Sio cri-
ticas que nos permitem articular uma dupla
estratégia: estabelecer um confronto direto
com as posicoes de Husserl; instituir, indire-
tamente, um paralelo com alguns dos prin-
cipais argumentos que encontramos no de-
bate atual onde, a par do conceito de fen6-
meno, se encontram outras nogoes, aparen-
temente relacionadas. Uma mais que todas:
a “fenomenicidade”, que indicaria o cardter
meramente subjetivo da experiéncia, por
oposicio aos contetidos objetivos que expe-
rimentamos. O nosso objetivo é, por conse-
guinte, duplo: ao centrarmo-nos nas Logis-
che Untersuchungen, formular os argumentos

ABSTRACT

Does phenomenology allow us to pave the
way for a privileged understanding of phe-
nomena? A glance at the philosop%lical his-
tory of the concept of “phenomenon” suf-
fices to confront us with complex results,
not always easy to grasp. We need only men-
tion two: the definitions of what a “phe-
nomenon” is vary considerably both within
and outside the phenomenological tradi-
tion; the phenomenological understanding
of phenomena has been the object, espe-
cially since Husserl, of various objections
from direct opponents, and continues to be
so in the current debate that puts phenome-
nology to the test of criticism from other
philosophical approaches — from analyti-
cally inspired philosophy of mind to the so-
called cognitive sciences. We will therefore
focus on the dialogue between Husserl and
Natorp in order to demonstrate the original-
ity of the Husserlian approach, limiting our-
selves to Natorp’s critique of the theses ex-
pressed in the fifth of the Logische Unter-
suchungen. These criticisms allow us to ar-
ticulate a twofold strategy, consisting in a di-
rect confrontation with Husser!’s positions;
in an indirect parallel with some of the main
arguments we find in the current debate,
wl%ere, besides the concept of phenomenon,
other apparently related concepts appear.
The first of these is “phenomenality”, which
would indicate the purely subjective charac-
ter of experience, as opposed to the objective
contents that we experience. Our aim is
therefore twofold: to formulate the neces-
sary arguments to counter Natorp’s objec-



necessdrios para contrariar as objecoes de
Natorp; defender, em perspetiva, a especifi-
cidade da compreensio fenomenolégica dos
fendmenos face a certas alternativas que en-
contramos no debate atual.
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tions by focusing on the Logische Unter-
suchungen; to defend, in perspective, the
specificity of the phenomenological under-
standing of phenomena in the face of certain
alternatives that we find in the current de-
bate.

KEY WORDS
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Diretrizes de um conceito filosoficamente fundamental

Na histéria filoséfica do conceito de fendmeno, a fenomenologia parece reivindicar
um direito de preferéncia, quanto mais nio seja em virtude do seu nome. “Fenome-
) Ko A . A » . ~
nologia”, ou a “ciéncia dos fendmenos”, como Husserl afirma na introdugao ao seu
trabalho de 1913, Ideen zu einer reinen Phinomenologie und phinomenologische Phi-
losophie. Uma “nova ciéncia” — fenomenologia — que visa captar fendmenos em toda
a complexidade do seu desenvolvimento: desde a psicologia a fisica, passando pelas
ciéncias naturais e pelas ciéncias da cultura.! O que surge, & primeira vista, ¢ uma
variedade de significados dos quais nao ¢é ficil apreender o principio orientador que
permita a elaboragio de um discurso coerente sobre os fendmenos “psiquicos”, “fi-
sicos”, “histéricos”, “culturais”, etc., entendidos na sua totalidade. E a dificuldade
vai aumentando, se considerarmos a histéria filoséfica do termo que Husserl herda
com a introdugio de um Fremdwort no 1éxico alemio, a partir do grego @awvopevov,
. . . .7 . « A . o
enriquecendo ainda mais o jd composto registro da “aparéncia” — Phinomen, Ers-

cheinung, Schein, Offenbarung.?

Os significados fenomenolagicos do “fenomeno”

De Platio a Kant, passando por Lambert, o idealismo, o positivismo, o neokantismo
e a psicologia empirica de Brentano, a resposta a pergunta “o que é o fendmeno?”,
longe de ser univoca, varia consoante as épocas, os autores e, por vezes, as diferentes
orientagdes na obra de um mesmo autor. Neste aspeto, como se sabe, nem o préprio
Husserl é excecao: a sua conceciao do “fendmeno” muda consideravelmente entre
1900 e 1913, no seguimento da chamada “viragem transcendental”. Basta referir as
Logische Untersuchungen (1900-1901) e, em particular, a quinta, onde Husserl aponta
os mal-entendidos a que o conceito se expoe se aplicado indiscriminadamente a
ambos os lados da relagao intencional: o “subjetivo” e o “objetivo”. O fendmeno é,
aqui, definido como a “aparéncia da coisa” (Dingerscheinung) distinta da “coisa que
aparece” (das erscheinende Ding), o objeto para o qual o ato intencional ¢ dirigido
(Husserl 1984, p. 349). Enquadrado na esfera da “vivéncia” (Erlebnis), o fendmeno
das Logische Untersuchungen denota a manifestagio de algo que estd fora da consci-
éncia (idem). Experimentamos, por exemplo, a percepgio de uma casa, de uma

paisagem, de uma imagem ou de uma pessoa, onde o que aparece é atestado na sua

' Edmund Husserl, 1976, Hua III/1, 1 (as referéncias 4 obra de Husserl baseiam-se na edi¢io dos Arquivos de
Lovaina, denominada “Husserliana”, e doravante abreviada sob a sigla “Hua”, seguida do nimero do volume
correspondente).

2 Para uma apresenta¢do de natureza histérico-filoséfica do conceito de “fendémeno”, ver Dastur, 2004.
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transcendéncia como algo a que a vivéncia se refere. Se, por outro lado, considerar-
mos a abordagem que Husserl vai explicitamente praticar a partir de 1907, o con-
ceito fenomenolégico de “fendmeno” enquanto “fenémeno puro” sofre um impor-
tante alargamento. Por meio das redugées eidética e transcendental — duas operagoes
metodologicamente fundamentais para a andlise em vigor nas Ideen I — o “fend-
meno” ¢ entendido ndo como um facto, mas como uma esséncia, cuja existéncia é
posta entre paréntesis e colocada em relacio a uma consciéncia redefinida, por sua
vez, como “absoluta”, e & qual se refere toda e qualquer forma de transcendéncia.
Entre o aparecer (Erscheinen) e o que aparece (Erscheinend), a relagio intencional,
transcendentalmente revista e corrigida, transforma o conceito de “fendémeno”
numa nogao dupla, tornando possivel expressar com um tinico termo aquilo que se
manifesta enquanto e na medida em que se manifesta e, a0 mesmo tempo, o apare-
cer em si mesmo — o “fendmeno subjetivo”, como Husserl explicita nio sem pre-
caugoes.’ Tudo pode, portanto, ser incluido sob o titulo de “fendmeno” devido a
uma extensio do método que, muito para além das Logische Untersuchungen, visa
abranger de forma transcendental tudo o que é: a sala em que me encontro, a pai-
sagem que vejo pela janela, outras pessoas, os eventos que acontecem no mundo, os
valores sociais e culturais, e também as minhas emocoes, as minhas memérias, os
meus pensamentos ou, em suma, as vivéncias em que estd intencionalmente contido

o que transcende a minha consciéncia.

Implicagoes atuais de um debate de época: qualia, transparéncia e
naturalizacao da consciéncia

Registramos, entao, uma indicagao de cardter geral a partir da qual se pode iniciar a
nossa investigagao: a custa de uma defini¢io univoca, o conceito de fend6meno con-
forma-se ao sentido de uma relagio que, para a fenomenologia, tem o nome de
intencionalidade. E tudo, naturalmente, reside na determinacio do alcance desta
relagao. Quais s3o os termos assim relacionados? A “consciéncia” e o “objeto”, ou,
poderiamos dizer, desviando o olhar da tradi¢io fenomenoldgica, a “mente” e a “re-
alidade”. Tratar-se-4 de termos ontologicamente distintos? E como se descreveria a

sua diferenca?

* Husserl, Hua II, 14: “Das Wort Phinomen ist doppelsinnig vermoge der wesentlichen Korrelation zwischen
Erscheinen und Erscheinendem. @awoépevov heifdt eigentlich das Erscheinendeund ist aber doch vorzugsweise
gebraucht fiir dasErscheinen selbst, das subjektive Phinomen (wenn dieser grob psychologisch mif$zuverstehende
Ausdruck gestattet ist)”. Ver também Husserl, Hua Materialen VII: “Doch tritt dabei ein unvermeidlicher
Doppelsinn von ‘Phinomen’uns entgegen. Einerseits heifft Phiinomen das reelleBewusstsein, nimlich die relle
cogitatio, und andererseits der ideelle Inhalt der cogizatio, die intentionale Gegenstindlichkeit der jeweiligen Vor-
stellung, Meinung, Erkenntnis”.
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Do fendmeno, apontamos neste contexto para uma utilizagio adicional, parcial-
mente auténoma, que vai ao encontro destas questoes no debate mais recente entre a
fenomenologia, a filosofia de inspiragdo analitica e as chamadas ciéncias cognitivas; o
debate sobre a existéncia, ou nao, de uma dimensao fenoménica irredutivel a realidade
fisica das coisas. Serdo os nossos estados mentais — eis, a titulo de exemplo, uma pri-
meira pergunta destinada a definir o sentido da nossa experiéncia — dotados de carac-
teristicas fenomenais, os chamados gualia, que nao podem ser verificadas pela obser-
vagio empirica? E como explicar cognitivamente a emogao que sentimos perante um
por-do-sol, o sabor intenso do café, o cheiro da chuva ou a cor de uma cereja que,
talvez, desperta em mim uma memdria de infincia? Esta é a dimensao “subjetiva”,
what is it like, para dizé-lo com Thomas Nagel, a “fenomenicidade”, de acordo com
o léxico em uso na filosofia analitica.* A experiéncia, no entanto, poder-se-ia objetar
— como, alids, foi feito — mesmo que subjetiva, ndo seria nada sem um contetido ob-
jetivo; a consciéncia nao é nada sem o objeto a que se refere. Vemos o vermelho da
cereja, certamente nao a nossa percep¢io do vermelho. A consciéncia é “didfana”, é
“transparente”, e apenas o que ¢é representado aparece na experiéncia.” Levado ao ex-
tremo, este argumento permitir-nos-ia sustentar que uma compreensao adequada da
consciéncia se alcanca em virtude de uma andlise dos processos fisiolégicos em agio
no nosso cérebro, relacionando um comportamento mental com a sua correspon-
dente ligacdo neuronal. Uma abordagem cuja interpretagio se expde a possibilidade
— ou ao risco, por assim dizer — de uma naturalizagio da consciéncia, concebida como
um qualquer acontecimento fisico entre os acontecimentos do mundo.®

No embalo deste debate, como D. Zahavi, entre outros, demonstrou, o pensa-
mento fenomenoldgico ¢ aferido por vérias tentativas de naturaliza¢do que preten-
dem reconfigurar — se nao mesmo anular — a diferenga que separa os dois termos da
relagdo: o “subjetivo” e o “objetivo”, a “consciéncia” e 0 “mundo”, ou, dito nova-
mente em termos nao fenomenoldgicos, a “mente” e a “realidade”.” Nao hd neces-
sidade de reiterar que hoje, como desde os seus primérdios, a teoria da intenciona-

lidade, como Husserl a explicita desde a viragem transcendental, estd longe de ter o

Ver Nagel, 1974; Levine, 1983; e Chalmers, 1995, 1996.

Sobre a questdo da “transparéncia de consciéncia”, faz-se referéncia, em primeiro lugar, a G. E. Moore, 1903;
ver também Siewert, 2004. Para uma consideragio exaustiva da questio na intersecio da fenomenologia,
filosofia analitica e ciéncia cognitiva, ver Zahavi, 2003, 2004). Por fim, para uma consideragao de cardter mais
geral, ver Gallagher e Zahavi, 2008, ¢ também Bayne e Montague, 2011.

6

As posicoes de Tye e Dretske merecem uma mengio particular pela radicalidade da sua rejeicio do cardter
fenoménico da experiéncia. Ver Tye, 1995; e Drestke, 1995.

Para uma apresentacio geral do problema e uma compreensio de todas as suas implicagoes, remetemos mais
uma vez para Zahavi, 2004.
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consenso uninime tanto da filosofia analitica como da filosofia continental de ins-
piracdo fenomenoldgica. E suficiente, por si s, recordar a interpretagio que, a partir
de Sartre, equipara de forma geral a intencionalidade a um éclatement ou a uma
“abertura a0 mundo”, a fim de compreender os pressupostos que, de vérias formas,
sustentam a critica ao idealismo de Husserl, acusado de sucumbir ao “mito da inte-
rioridade” — para retomar outra expressao que estd atualmente na moda.? Sem que-
rer entrar aqui no mérito da questdo, optaremos por concentrar-nos nas repercus-
soes que a abordagem cognitivista tem na variante husserliana da fenomenologia,
procurando uma clarifica¢io do seu alcance e 4mbito.” Trata-se de repercussdes que
levam a interpretagoes dispares do conceito de “fendmeno”, cujos resultados prin-
cipais, apesar de uma certa heterogeneidade, podem ser resumidos em interrogagoes

orientadoras:

1. Deverd o conceito de “fendmeno” ser entendido em relagdo ao aspeto especi-
ficamente subjetivo da nossa experiéncia, em conformidade com as andlises
que na mais recente Philosophy of mind reivindicam a sua irredutibilidade a
dimensao objetiva da prépria experiéncia?

2. Serd o sentido de relagio que define a estrutura da intencionalidade compa-
rdvel a relagdo entre aquilo que experimentamos e o ponto de vista subjetivo
a partir do qual o experimentamos?

3. E, inversamente, o que seria da consciéncia, ou da dimensao especifica que a
fenomenologia, a par da psicologia, pretende investigar, se a prépria consci-
éncia coincidisse com a totalidade do seu contetddo?

4. Naio serfamos, em tltima andlise, obrigados a aceitar a possibilidade de a cons-
ciéncia nio ser mais do que um acontecimento verificivel empiricamente, um
acontecimento que as ciéncias naturais podem observar como qualquer outro

acontecimento mundano?

8 No que diz respeito ao chamado “mito da interioridade”, refira-se em primeiro lugar a Bouveresse, 1976. No
campo da filosofia da mente, vale a pena notar o debate que teve lugar entre o “interiorismo” ¢ o “exterio-
rismo”, duas concecdes antagénicas relativamente & compreensio da relagio entre a consciéncia e o mundo
exterior; um debate que teve um impacto real na rece¢io da fenomenologia husserliana além-Atantico. A
opcio internalista defenderia, na sua esséncia, a independéncia dos nossos estados mentais em relacio aos
objetos que experimentamos; a opgdo externalista, por outro lado, insistiria na incidéncia de factores contex-
tuais: seriam as circunstincias externas a fazer com que uma experiéncia seja sempre e necessariamente a
experiéncia de “algo”. Ver, para mais detalhes, Zahavi, 2008.

Para uma visio geral das relagdes complexas, de oposicdo e convergéncia, entre uma filosofia de inspiracio
analitica e uma filosofia de inspiragio fenomenoldgica no que diz respeito ao problema da subjetividade apés
a introdugio, no panorama filoséfico do século XX, das ciéncias cognitivas, ver Bodei ¢t al., 2004), em par-
ticular a introdugio de Gessa Kurotschka, p. 3-32.
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Husserl e Natorp

A fim de lancar uma nova luz sobre o entrelacamento destas questoes, iremos reati-
var o didlogo entre o Husserl das Logische Untersuchungen e um dos seus interlocu-
tores mais brilhantes, Paul Natorp, neokantiano de Marburgo, em razao de certas
afinidades entre as criticas de Natorp e os argumentos utilizados posteriormente,
com intengdes completamente diversas, na perspetiva cognitivista. Estas afinidades
podem ser sintetizadas, em grande parte, em duas teses que encontramos subjacentes
a critica da fenomenologia husserliana, reiteradas de diversas formas tanto ontem

como hoje:

a. A especificidade ontoldgica da dimensio fenoménica, entendida subjetiva-

mente e definida como um “ponto de vista” sobre o que é “objetivo”.

b. A impossibilidade metodoldgica de apreender diretamente o cardter subjetivo
da experiéncia, devido a sobreposi¢io, no plano empirico, entre a consciéncia

e a totalidade dos seus contetidos.

Para Natorp a consciéncia, se considerada no seu aspeto intrinsecamente feno-
ménico , ¢, por principio, refratdria a qualquer tentativa de objetivagio, devido ao
hiato intransponivel que separa o subjetivo do objetivo. Se, além disso, toda a ten-
tativa de objetivagio da subjetividade resulta, a0 mesmo tempo, na sua alteragio —
ou, dirfamos mesmo, alienagio —, a dimensdo subjetiva s6 poderia ser postulada
hipoteticamente, sem prejuizo da impossibilidade da sua observagao direta. Assim,
a um argumento de cardter ontoldgico junta-se um argumento de cardter mais mar-
cadamente metodoldgico. Na tentativa de demonstrar como um interage com o
outro, estabeleceremos o plano da nossa investigagao, que no panorama da literatura
critica é inspirada pelas contribui¢ées de D. Seron e do j4 referido D. Zahavi, entre
os mais atentos a entrelagar os fios do confronto entre fenomenologia e neokantismo
com os problemas do debate contemporineo, em defesa da abordagem husserli-
ana.'” O nosso objetivo ¢, mais especificamente, salientar a originalidade das teses
fenomenoldgicas em relagio ao conceito de fendmeno tal como Husserl o expoe nas
Logische Untersuchungen, onde, em nosso entender, jd encontramos os elementos
essenciais para contrariar diretamente as obje¢oes de Natorp e, indiretamente, as

criticas de inspiragdo cognitivista. Nao iremos, portanto, repertoriar as diferentes

1% Ver Seron, 2009; Dewalque e Seron, 2015. Entre as vérias contribui¢oes colocadas na intersecgao da fenome-
nologia, filosofia analitica e ciéncia cognitiva, ver em particular Dewalque e Seron, 2015 ; e Zahavi, 2015. Para
uma abordagem filoséfica da relacio entre fenomenologia e neokantismo, ver Zahavi, 2003; e, por fim, Luft,
2006; 2009; 2013.
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ocorréncias do conceito de “fendmeno” na obra husserliana — tarefa que ultrapassa-
ria os limites da nossa investiga¢do — nem, muito menos, recorrer a chamada “anélise
genética”, que representa, certamente, um importante aprofundamento do método
praticado pelo préprio Husserl a partir da década de 1920, para examinar as trans-
formagoes e a evolucio das estruturas da consciéncia a luz da sua dinAmica temporal.
Para fazer sobressair o mais possivel o sentido da diferenga entre fenomenologia e
neokantismo, abordaremos também, instrumentalmente, e en passant, as teses de
Brentano, que, como se sabe, definem a base a partir da qual o conceito de “fend-
meno” ¢ elaborado nas Logische Untersuchungen. Para uma contextualizagio do di-
dlogo de mais de vinte anos entre Natorp e Husserl — do final do século XIX ao
inicio do século XX — apoiar-nos-emos nos estudos histérico-filoséficos de G. Gi-
gliotti e M. Ferrari, entre outros.'' As referéncias principais a que nos limitaremos
sao resumidas da seguinte forma: em 1888, Natorp publica a Einleitung in die Psycho-
logie, uma tentativa — e contamos vdrias nesta época — de redefinir os principios
filoséficos em que se baseia a psicologia. A originalidade deste trabalho reside no
objetivo de integrar a psicologia a partir de Kant, e para além de Kant, dentro da
dimensao transcendental da filosofia. Nao faltam, aqui, teses que possam ser impli-
citamente colocadas numa relacio antagénica com a Psychologie vom empirischen
Standpunkt de Brentano.'”? Com as Logische Untersuchungen — especialmente a
quinta — Husser] nio se abstém de contra-atacar as teses da Einleitung in die Psycho-
logie. Famosa, a este respeito, é a rejeigao, pelo préprio Husserl, do “eu puro”, o
principio egolégico que Natorp coloca na base da sua psicologia transcendental —
uma rejei¢ao seguida por uma retragio que Husserl formula por ocasido da segunda
edicao das Logische Untersuchungen, em 1913. Natorp, por outro lado, assina uma
recensdo tanto aos Prolegomena — o primeiro volume das Logische Untersuchungen —
como 2 obra de 1913, as Ideen; em 1912 publica a Allgemeine Psychologie nach kritischer
Methode, uma versio expandida da obra de 1888. Da Allgemeine Psychologie, assina-
lamos as respostas as objecoes husserlianas levantadas na quinta das Logische Unter-
suchungen, cujas criticas irdo reiterar a condenagao da fenomenologia que visa apre-
ender a dimensio subjetiva da experiéncia, tornando-a objeto de um tipo particular
de intuicdo, a “percep¢io interna”, que, segundo Husserl, pode ser experimentada

diretamente e de forma adequada.

" Ver Ferrari e Gigliotti, 2011; Besoli, et. al., 2002; e De Warren e Staiti, 2015. Para uma apresentagio geral da
filosofia de Paul Natorp, ver Dufour, 2010; Holzhey, 1991; ¢ Kern, 1964.

12 Ver Porta, 2006.
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O fenomeno e a coisa

Neste confronto entre a fenomenologia e o neokantismo, o ponto que primeiro nos
chama a aten¢io é o seguinte: “por fendmeno” — afirma Natorp na Einleitung in die
Psychologie — “refiro-me ao contetdo fenoménico , o fendmeno do objeto”, ou seja,
“0 modo como o objeto se apresenta a um sujeito”."? Fendmeno ¢, entio, tudo o
que aparece e, como tal, aparece a alguém que tem consciéncia disso, onde a “cons-
ciéncia” é definida, exatamente como na fenomenologia, em termos de “consciéncia
dealgo”. A percepgao de uma casa, de uma imagem ou de uma pessoa, por exemplo,
refere-se a coisa percebida, e é a coisa, nada mais do que a coisa, que a percep¢io
nos permite ver. Expressar-se-ia, assim, o sentido de uma relagao, cuja propriedade
essencial reside em estar assimetricamente orientada para o objeto: vemos, antes de
mais, as coisas do mundo e se virdssemos o nosso olhar reflexivamente para nds
proprios, sé nos poderfamos aperceber indiretamente, como qualquer outro objeto
mundano. O fendmeno, para Natorp, é, portanto, o fendmeno do objeto e o que
aparece ¢ eo ipso um objeto — um objeto para um sujeito que, como tal, nunca pode
aparecer imediatamente a si préprio“.

Os termos “subjetivo” e “objetivo” sao constitutivamente assimétricos ou, dito
com outras palavras, deixam-se representar como as duas faces da mesma moeda,
das quais agarramos apenas uma, enquanto a outra, permanecendo oculta, s6 pode
ser pressuposta. Dai uma consequéncia teoricamente relevante: o conceito de fend-
meno, ao alavancar o sentido de tal relagio — como Natorp a entende — nao implica
de forma alguma a distingao, longe de irrelevante para a fenomenologia, entre o
aparecer e o que aparece. O recurso a intencionalidade, aqui, nao é necessdrio para
pensar o fendmeno. A diferenga entre os dois termos, segundo Natorp, ¢ relativa,
nao absoluta, e é atribuivel a uma diferenca de perspetiva: a mesma coisa pode ser
considerada de formas diferentes — objetiva ou subjetivamente — e é por isso que
aquilo de que a consciéncia é consciente ou, para usar o vocabuldrio de Natorp, o
“contetdo”, nio tolera qualquer tipo de distingao. Se seguirmos, por outro lado, a
andlise das Logische Untersuchungen, o conceito de “contetido” ¢ especificado com
base num duplo sentido ao qual voltaremos mais adiante e que, de momento, é
suficiente mencionar: o “contetido descritivo” que Husserl designa como aquilo que
encontramos diretamente na esfera da vivéncia — no caso de um ato percetivo, a

prépria percepgio , a que podemos aceder de forma intuitiva por via da reflexio e

13 Natorp, 1888; 1912.
' Ver Natorp, 1888, p. sI.
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que podemos, consequentemente, descrever — e o que transcende a esfera da vivén-
cia, o “conteddo intencional”, inerente a coisa percebida. Entre a aparéncia e o que
aparece, a relacio — insiste Natorp — deve antes ser entendida como um continuum
que abrange dois termos reais, e ao longo da qual se desenrola um processo de cons-
tituigdo que se vai realizando no aparecer da coisa."”” A dificuldade reside, portanto,
em compreender como o subjetivo — o tema da psicologia — pode ser analisado na
medida em que o aparecer se cristaliza no objeto que aparece; como a psicologia
pode tornar-se uma ciéncia, provida de um método préprio, na medida em que um
acesso direto a consciéncia, que a fenomenologia, por seu lado, reivindica, é excluido

por principio.

Psiquico e fisico

Para exasperar ainda mais o hiato entre as posi¢des de Husserl e Natorp, alargarmos
o Ambito da nossa comparagio a Psychologic vom empirischen Standpunkt de Bren-
tano, onde o mesmo problema é abordado segundo uma estratégia argumentativa
significativamente diferente. A “percepgio ” e a “experiéncia”, que Brentano em
1874 coloca na base das ciéncias empiricas e, consequentemente, da psicologia, tal
como ele a entende, permitem dividir os fenémenos em duas grandes classes: os
“fendmenos psiquicos” e os “fendmenos fisicos”.'® Duas classes fundadas numa dis-
tingao de natureza ontoldgica que interdita qualquer continuidade entre o0 mundo
fisicamente percebido e a dimensio psiquica, objeto, segundo Brentano, de “per-
cep¢do interna”, dotada de uma imediatez e clareza sui generis. A percepgio de uma
cor, o vermelho que vemos por exemplo, as sensagoes de calor ou de frio, bem como
0s Nossos pensamentos, sio objetos que apreendemos imediatamente, de cuja exis-
téncia nao podemos de modo algum duvidar, ao contrério da coisa exterior, trans-
cendente, que atua fisicamente nos nossos 6rgaos sensoriais. “Fendmeno” — afirma
Brentano — é o “ser em si mesmo”, é “aquilo que se d4 em si mesmo”, “de si mesmo”,
derrubando o sentido mais ébvio da distingdo entre “realidade” e “aparéncia”.’” E
suficiente, além disso, considerar o étimo da palavra, Wahrnehmung, para captar na
“percep¢io ” o sentido de uma “apreensio” (nehmen) sobre o que existe “verdadei-
ramente” (wahr), e que se realiza em primeiro lugar interiormente, em virtude do
olhar reflexivo de que a consciéncia é capaz. E interiormente, onde o ato e o objeto

se tornam um s6, como as duas partes de um todo, que a percep¢io adquire um

5 Ver Natorp, 1912, p. 77 € 246.

!¢ Ver Brentano, 1928, p. 40: “Die Grundlage der Psychologie wie der Naturwissenschaft bilden Wahrnehmung

und Erfahrung”.
7 Ver Ibidem, p. 28
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sentido préprio; que a existéncia do que é percebido assume um valor assertivo inas-
simildvel, de acordo com Brentano, as coisas exteriores 4 consciéncia.

Natorp, perante tal distingao, apresenta uma atitude que poderiamos definir
como transgressiva: de um lado e do outro da fronteira que separa o fisico ¢ o psi-
quico, o mundo permanece, por assim dizer, o0 mesmo. “Psiquico” e “fisico” nio
seriam mais do que duas formas de considerar a mesma coisa, dois pontos de vista
segundo os quais a coisa, vista de dentro ou de fora, é sempre a mesma. Notamos,
entdo, a estratégia do neokantismo que renova a ligao da critica kantiana no espirito,
e ndo na letra, de Kant, e cujo argumento pode ser resumido essencialmente nos
seguintes termos: se a ciéncia deve conformar-se metodologicamente ao objeto de
que ¢ ciéncia, a aporia, a que a psicologia parece estar destinada, transforma-se em
algo positivo. Tratar-se-ia de reconhecer o alcance ilimitado da relagdo, por natureza
assimétrica, que liga o que é subjetivo a algo de objetivo, remontando ao subjetivo
apenas indiretamente, a partir da dimensio objetiva da experiéncia. O que estaria
aqui em causa é, mais especificamente, o funcionamento da consciéncia que ¢ diri-
gida para o seu préprio objeto, tendendo para formas sempre novas de objetivagao.'®
A cor que vejo, argumenta Natorp em 1888 — e uma referéncia a Brentano poderia
estar plausivelmente implicita —, a sensagio que experimento sio formas segundo as
quais se exprime o sentido de uma objetivagido que determina o material, inicial-
mente indeterminado, da experiéncia.'” Vemos o vermelho da cereja e nio a sensa-
¢do da cor; ouvimos o canto dos pdssaros e ndo as impressoes sonoras decorrentes
do mesmo. Encontramos assim, mutatis mutandis, o chamado argumento da “trans-
paréncia”, que no contexto do cognitivismo atual tende a fazer coincidir a dimensio
fenoménica com os contetidos da vida psiquica, negando a consciéncia, se ndo uma
existéncia, pelo menos a possibilidade de um aparecer em si mesma.

O que torna possivel, segundo Natorp, a emergéncia da dimensao subjetiva é a
forma ou melhor, a ideia do objeto, através de um processo de abstracio que ordena
o material sensivel de um modo concetualmente determinado. A ideia de vermelho,
para voltar ao nosso exemplo, permite-nos apreender as nuances cromdticas da ce-
reja. E a psicologia, do ponto de vista metodolégico, para poder reivindicar o titulo
de “ciéncia”, s6 tem de inverter a assimetria da relagdo entre o subjetivo e o objetivo,
a fim de apreender, indiretamente, a dimensao subjetiva da experiéncia que se vai
concretizando numa forma de objetivagio. O dominio da psicologia — a subjetivi-

dade — apenas pode ser alcangado através de uma reconstrugio retroativa do pro-

¥ Ver Natorp, 1888, p. 256-257.
¥ Cf. Natorp, 1912, p. 8s.
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cesso de constituigio dos objetos que experimentamos e tematizamos, subsequente-
mente, nas ciéncias. A tarefa, portanto, em termos metodoldgicos, consiste em in-
verter o movimento natural da consciéncia num movimento contrario: da objetiva-
¢ao do subjetivo para a subjetivagio do objetivo, que restabeleceriamos a posteriori,
uma vez concluido o correspondente processo de objetivagao. Eis o principio a que
a psicologia de Natorp se conforma, aspirando a completar a revolugao kantiana
para além de Kant, em virtude de uma convergéncia entre o fendmeno e a coisa,
entre o aparecer ¢ o ser. Uma convergéncia — e aqui reside para nés o ponto mais
relevante — que se justifica por uma relagio que nada mais é do que a prépria cons-
ciéncia, redefinida, para acentuar o seu cardter relacional, em termos de “conscien-

cialidade” (BewufStheit) e nao de “intencionalidade”.?

0 arabesco

Husserl, na quinta das Logische Untersuchungen, confronta diretamente estas teses
com o intuito de distinguir o ato do conteddo e trazer a tona — como jd antecipimos
— duas formas do contetido, “descritivo” e “intencional”, para dar conta da diferenca
que separa a consciéncia do seu outro. A filiagdo brentaniana que o opode a esta
variante do neokantismo nio se afirma, no entanto, sem uma certa originalidade, e
as objecoes feitas contra Natorp implicam — como veremos — algumas corregoes das
teses assumidas pelo préprio Brentano. A controvérsia foca-se, mais precisamente,
em duas questoes intimamente relacionadas: a delimitagdo, por um lado, da psico-
logia em relagdo s ciéncias naturais e a definicdo, por outro, da “consciéncia” que
Husserl designa em termos de “ato” ou “vivéncia intencional”. Uma concecio que
Natorp — como sabemos agora — considera inadmissivel. O “ser do contetido”, “o
seu estar |4 para mim” — lemos na Einleitung in die Psychologie — “esta é a minha
consciéncia”.?! Nio podemos, de forma alguma, separar a audi¢iao do som do som
ouvido, como se uma audi¢io pudesse por si mesma realizar-se sem som. E nio falta
ironia: “pode ser que alguém saiba surpreender a sua consciéncia em alguma outra
parte, eu” — comenta Natorp — “nao sou capaz de o imitar”.*?

Husserl parece inicialmente aceitar a objegio, desde que a sobreposicao entre a
consciéncia, empiricamente entendida, e os seus conteidos nio impega a distin¢io
fenomenoldgica entre o objeto e 0 ato — entre o som ouvido, por exemplo, e a au-
di¢ao do som. Na percep¢io , como Brentano, alids, tinha estabelecido, algo é per-

cebido, na imaginagao algo é imaginado e por ai fora. Relacionamo-nos com um

20 Natorp, 1912, p. 19; 1888, § 7.
2! Natorp, 1888, p. 18. A passagem ¢ citada por Husserl no § 14 da quinta das Logische Untersuchungen.
22 Natorp, 1888, p. 18.
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mesmo objeto de multiplos modos e 0 mesmo objeto pode aparecer de mais do que
uma forma: imagino uma 4rvore; lembro-me dela; ou vejo-a 2 minha frente com os
meus olhos; aproximo-me e descubro, para minha surpresa, que se trata de outra
coisa, e nao da 4rvore como me parecia; assim, apercebo-me que era uma ilusao. No
contetdo intencional — a “drvore”, para retomar o exemplo, enquanto fendémeno a
que nos dirigimos — podemos distinguir dois elementos adicionais: o “que” e o
“como” do objeto que aparece, aos quais correspondem, do lado subjetivo, diferen-
tes modalidades de apreensao — percetiva, rememorativa, imaginativa, etc. Aqui re-
side a razdo pela qual Husserl, nas Logische Untersuchungen, ao contririo de Bren-
tano, se recusa a entender a “vivéncia” como um “fendmeno” stricto sensu. Nao seria,
de facto, correto entender a intencionalidade como uma relagao entre dois termos
reais, se ¢ a vivéncia que cabe definir as condi¢des de aparecimento do fendmeno;
se é o préprio aparecer (Erscheinen) que torna possivel os diferentes modos do que
aparece (Erscheinend).” A este respeito é célebre o exemplo do arabesco, com o qual
Husserl responde a critica de Natorp: com base no mesmo contetdo descritivo po-
demos variar o sentido de uma apreensao, vendo uma coisa em vez de outra. Um
arabesco, que percebemos em virtude de uma apreciagio estética, transforma-se no
objeto de uma outra visio, animada por um sentido intencional diferente: o que
aparece, entao, ji nao ¢ um motivo decorativo, mas um simbolo ou um signo lin-
guistico que podemos interpretar como a expressio de um idioma desconhecido.*
Onde estd a diferenga entre uma experiéncia e outra? No cardter intencional do ato
que anima o material sensivel ora de um modo ora de outro. Embora permanecendo
inalterado, o mesmo conjunto de sensagées atua como um substrato para uma série
de modificagoes. E de que recursos dispomos para descrever estas mudangas, senio
dos modos intencionais do ato? Como poderfamos compreender estas diferengas
senio recorrendo ao sentido de uma apercep¢io que ultrapassa o contetido imedi-
atamente experimentado, permitindo-nos interpretar a mesma coisa, o arabesco, ora
como um motivo estético ora como uma sequéncia de signos linguisticos? Distin-
guimos assim entre a base das sensagdes, o “Anhalt” enquanto “suporte material”,
como Husserl o define, sobre o qual se realiza uma dada apreensio, e o “Inhalt”, o
contetido intencional do ato que representa o “ser para mim do objeto”. A descricio
fenomenoldgica visa essencialmente captar o sentido destas diferengas que perten-

cem ao funcionamento da intencionalidade, e as diferencas de apreensio — conclui

2 Ver Husserl, 1984, Hua XIX/1, p. 370.
24 Thidem, § 14.
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Husserl inequivocamente — sio tudo o que importa para “o critico do conheci-

mento”.?

O bastao

Serd isto suficiente para atestar a legitimidade de uma fenomenologia do ato como
alternativa a psicologia do contetido? Para demonstrar, por um lado, a especificidade
irredutivel da dimenséo subjetiva e afirmar, por outro, a nao-assimilabilidade da
intencionalidade a um mero ponto de vista? Qual é a resposta de Natorp? Da critica
passamos A contra-critica, onde os mesmos argumentos, quase os mesmos exemplos,
sao declinados de formas completamente diferentes: a cor, o som, o bastdo cuja
imagem parece dobrar-se na dgua. Uma coisa parece-nos de uma forma e depois,
por correges e ajustamentos sucessivos, de outra.”® Reconhecemos, por exemplo,
uma ilusdo de 4tica na imagem do bastao que, quando imerso, é como se estivesse
a quebrar. Isto — observa Natorp — nao nos obriga, porém, a aceitar a distin¢io
husserliana entre dois tipos de contetido, “descritivo” e “intencional”. Como expli-
car, entdo, a diferenca de apreensiao em que Husserl insiste? Através de um processo
gradual, segundo o qual o objeto nos aparece com menor ou maior determinagio.
E em fungio deste processo inerente 4 constitui¢io fenoménica da coisa — a imagem
do bastao imerso na dgua, por exemplo — que a mesma coisa se manifesta de dife-
rentes maneiras; ¢ ¢ a luz desta constitui¢io que uma ilusao se pode atestar como tal
— como uma ilusio, precisamente, uma fase preliminar e ainda indeterminada de
uma determinag¢io subsequente.

A dinimica do aparecer, para Natorp, torna-se inteligivel apenas retrospetiva-
mente. O subjetivo concretiza-se no objetivo e o objetivo deixa-se reconduzir re-
gressivamente 4 dimensio subjetiva a partir da qual é constituido. E porque a ima-
gem do bastdo jd ndo me aparece como tal que posso compreender o sentido perce-
tivo da ilusdo. As razdes as quais Husserl atribui a necessidade de uma distingao no
interior do contetido nio atestariam mais do que o decurso fenoménico que perce-
bemos a posteriori, remontando ao processo constitutivo que, tal como um movi-
mento, vai do aparecer subjetivo até a coisa que aparece objetivamente. A psicologia,
portanto, ao tornar-se reconstrutiva, conseguiria remontar, ainda que indireta-
mente, ao subjetivo, ao imediato, ao concreto, ou seja, numa palavra, 2 “origem” de

toda a forma de objetivacio. Através de uma mediacio inevitdvel — conclui Natorp

5 Ibidem, p. 384.

26

Natorp, 1888, p. 116.
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— acedemos 4 profundidade da nossa consciéncia e conseguimos apreender, mesmo
que indiretamente, a dimensao da pura subjetividade.”’

Com uma evidéncia ainda mais rigorosa, o método reconstrutivo desta psicologia
parece impor-se na esfera das sensagdes: o reino inefdvel do sensivel, o toque, o
gosto, o cheiro — rebate Natorp — nao necessitam de uma capacidade de mediacio
para se manifestarem em todo o seu alcance? E preciso “cultura”, como se diz — e a
cultura é uma forma de objetivacio, certamente sui generis, mas ainda compardvel a
objetivagao cientifica — para determinar e distinguir as fragrincias de um perfume
ou as nuances de um sabor. Sem discernimento, como poderiamos apreciar o aroma
mais ou menos intenso do café, o sabor de uma cereja ou a diversidade cromdtica
de uma cor que d4 origem a indmeras nuances? Isto provaria, mais uma vez, que é
a “ideia” — no sentido platénico de que Natorp se apropria — que “salva o fend-

*8; que ¢ a forma que torna inteligivel a matéria da experiéncia, permitindo-

meno”
nos determinar o caracter indeterminado das sensagées; e que “descrever” o aspeto
subjetivo da experiéncia, ao contrdrio do que pretende a fenomenologia, nio signi-

ficaria outra coisa senio reconstrui-lo.

Tensao ou tender?

Mais uma vez, as andlises que encontramos na quinta das Logische Untersuchungen
parecem aceitar, de forma quase paradoxal, esta objecao. Consideramos o argu-
mento no § 9: um conjunto de sensagoes — declara Husserl — no é em si mesmo
suficiente para dar origem a uma apari¢io de que possamos ser objetivamente cons-
cientes; e um ser com contetido apenas sensorial nao poderia, em principio, ser con-
siderado “psiquico”. Além disso, como j4 referimos, é em virtude de uma apreensao
que o material sensorial em que a experiéncia se baseia ganha vida; e sem uma apre-
ensdo que nos permita configurar intencionalmente o material a partir do qual o
objeto é constituido, nio seria possivel rastrear as sensagdes subjacentes. Sem inten-
cionalidade, conclui Husserl, nao teriamos qualquer recurso para apreender e, con-
sequentemente, descrever o funcionamento da consciéncia.

Ao beber, por exemplo, um café, experimento algo objetivo; as propriedades do
café, o sabor, 0 aroma, a intensidade, sdo determinadas com base nas sensagdes gusta-
tivas, olfativas e tdcteis, nas vivéncias preceptivas, no prazer que sinto, etc. Trata-se,

em termos husserlianos, do contetdo descritivo que, uma vez aprendido, permite que

% Natorp, 1887, p. 278; 1888, p. 190.
8 Natorp, 1912, p. 73 € 87.
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o objeto se manifeste de uma determinada forma. E assim, alids, que a intencionali-
dade ¢é definida na quinta das Logische Untersuchungen, em virtude do vinculo entre a
“apreensdo” e o “contetido da apreensio” que pode ser analisado a partir dos objetos
com que a experiéncia nos confronta. As sensagdes em que se constitui o aroma do
café sdo, em principio, acessiveis no momento em que algo que designamos por “café”
nos aparece; a objetividade encerra em si mesma e, 20 mesmo tempo, oculta, ao apa-
recer, os tragos da sua constitui¢io subjetiva. Mas, entdo, — poderiamos perguntar —
se é este o resultado a que chega a descri¢io fenomenoldgica, nio deveremos concluir,
com Natorp, que o fendmeno é o fend6meno do objeto? Que, finalmente, a experiéncia
subjetiva coincide, como se fosse transparente, com o que experimentamos objetiva-
mente? Que a apreensio, que nos permite dar conta dos modos como algo se mani-
festa, nao pode ser descrita sendo em virtude do conteddo de que é apreensio? A re-
futacio destas objecoes exige, evidentemente, uma compreensio diversa do “fend-
meno”, que jd nao pode ser assimilada a ideia de um perspetivismo que nos levaria a
pensar o “subjetivo” e 0 “objetivo” a partir de uma relagio de complementaridade. E
¢ uma concegio completamente diferente também da subjetividade que se expressa
nas Logische Untersuchungen, na medida em que Husserl aspira a descrever o funcio-
namento da consciéncia, demonstrando que para a fenomenologia é possivel o que
para o neokantismo de Natorp seria, pelo contrério, inaceitdvel.

Para melhor realcar a especificidade deste antagonismo, retomemos o exemplo
do arabesco. A partir de um mesmo contetido, vemos duas coisas: um motivo deco-
rativo e, depois, um signo linguistico. Natorp, como dissemos, insiste no cardter
processual da experiéncia: as diferencas entre uma manifestacio e outra tornar-se-
iam inteligiveis através da dinimica do processo fenoménico ; as diferencas seriam
graduais, orientadas para o sentido de uma determinagdo cada vez maior. A consci-
éncia, tal como a natureza para Leibniz — poderfamos acrescentar — no d4 saltos, e
0 mesmo argumento aplicar-se-ia ao arabesco: entre uma manifestagio e outra hd
uma transi¢io que torna a diferenga entre os modos de aparigio referivel a um mo-
vimento, do arabesco ao signo linguistico como do ponto x ao ponto y; um movi-
mento em fungio do qual podemos explicar as diferengas fenoménicas que perce-
bemos entre uma manifestacio e outra.”’

“Continuidade” e “progressao”, por um lado, “diferenca” e “descontinuidade”,
por outro: Husserl, ao contrdrio de Natorp, enfatiza sistematicamente os termos da
segunda série. Entre uma manifestagdo e outra, a transi¢do nio ¢ entendida em ter-

mos de um continuum, ¢ o mesmo se aplica a relagio intencional, concebida num

» Natorp, 1888, p. 110-111 € 246.
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sentido que é tudo menos processual. A intencionalidade, nas Logische Untersuchun-
gen, ndo indica um movimento, e na teleologia do “estar dirigido para” (Sich-Richten
auf) nio se exprime, em rigor, o sentido de uma tensao, mas antes de um “tender”:
os multiplos modos do aparecer sdo articulados a luz do hiato fenomenologicamente
descritivel entre a apercepgdo e o apercebido, entre a vivéncia e o objeto intencional,
entre o tender da intencionalidade e aquilo para que a intencionalidade tende. Com
o exemplo do arabesco atestar-se-ia a evidéncia de uma descontinuidade, em que
uma manifestagao (o motivo decorativo) nao estd contida na outra (o signo linguis-
tico). A andlise mereoldgica oferece um instrumento particularmente eficaz nestes
casos: vemos a decoragio arabesca ou o signo linguistico, e esta possibilidade, para
efeitos da sua descri¢do, nio requer a consideragio do momento espdcio-temporal
— embora o recurso a andlise genética possa certamente oferecer elementos relevantes
para uma descri¢io mais aprofundada. Nao hd necessidade de observar o arabesco
de uma perspetiva e nio de outra para que a manifestagio se altere. Estaticamente,
sem mudar nada, podemos variar o sentido da apreensio — e pouco importa a posi-
a0 a partir da qual percebemos o fendmeno. O signo linguistico, ao aparecer, obs-
curece o motivo decorativo que aparecia anteriormente. H4 um salto entre os dois
modos — estético e signitivo — que nio implica qualquer gradualidade em virtude da
qual um possa ser incluido no outro. A rela¢io mereoldgica é de exclusao e nao de
inclusio, ao contrdrio do que pretende Natorp, que apela a uma concegio dindmica
da experiéncia. Descrever, e nao reconstruir — eis, em suma, o que estd em causa
para a fenomenologia, e entre uma abordagem e outra a diferenca, como ¢é agora

evidente, é completamente irreconcilidvel.

A prova do sensivel

A mesma demonstragio vale para o dominio do sensivel, o que tornaria a objegao
de Natorp aparentemente irrefutdvel. Repitamos a nossa pergunta: se o que aparece,
o fendmeno, remete para o sentido de uma apreensio que dd forma ao material da
experiéncia, como descrever o que estd para além de toda a apreensao? A sensacio
em si mesma — e Husserl reconhece-o sem hesita¢io — nao precisa de ser concetual-
mente expressa para ser experimentada, e muito menos apreendida. Ao experimen-
tarmos uma sensagio, temos a nossa disposicio o contetido em que se constituem
as qualidades sensoriais do objeto, que Husserl, nas Logische Untersuchungen, define
também em termos de “conteddo presentacional”, para sublinhar o aspeto nao in-
tencional da sensagio — nio intencional e, por isso, nio ligado a0 dominio da repre-
senta¢do, mas ainda assim psiquico. “Intencional” e “psiquico”, por outras palavras,
nao sio termos totalmente equivalentes se nos cingirmos a quinta das Logische Un-

tersuchungen. Uma sensagio em si mesma, sem o auxilio da apreensio, nio nos daria
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nada para ver, o que prova mais uma vez que nem tudo o que pertence 2 esfera
psiquica é eo ipso intencional. Por outro lado, tudo o que tem um cardter intencio-
nal inscreve-se na vida psiquica do sujeito. Desta distin¢io deriva uma consequéncia
de grande relevo que nos permite responder a obje¢io de Natorp e atestar, a0 mesmo
tempo, a originalidade de Husserl relativamente a Brentano.

Na psicologia empirica de 1874, a sensagio, como sabemos, ¢ classificada entre
as formas da representagio, ao contrério dos contetidos sensoriais que requerem uma
explicacio fisioldgica, sendo considerados como os efeitos de uma causa que atua
fisicamente sobre os nossos drgios sensoriais. A dificuldade reside, entao, em com-
preender como descrever o que nio ¢é intencional ou, para exasperar a aporia, como
representar o que nao ¢é representdvel. Ndo serd a sensagdo tdo imediata que torna
impossivel, por principio, qualquer tentativa de a apreender diretamente? Nao serd
o dado sensorial um “mito”? — insinuaria Natorp, antecipando-se a um outro debate
que estd na moda atualmente.”® A solu¢do husserliana, quando comparada com o
enquadramento conceitual da psicologia de Brentano, opera uma articulagio mais
complexa em uma frente dupla: entre o “psiquico” e o “fisico”, por um lado, e entre
o “psiquico” e o “intencional”, por outro. E, nao por acaso, as teses que encontra-
mos no apéndice da sexta das Logische Untersuchungen, dirigidas contra Brentano,
utilizam os mesmos argumentos da critica formulada contra Natorp no § 14 da
quinta das Logische Untersuchungen. Assim, reivindicando a possibilidade de um
acesso imediato a esfera da vivéncia, Husser] defende, a0 mesmo tempo, uma inclu-
sao do material sensorial na andlise intencional. Isto é, os contetddos sensoriais se-
riam descritivamente apreensiveis com a mesma evidéncia com que apreendemos
qualquer vivéncia de consciéncia.’® A prova? Um ato percetivo pode variar, en-
quanto o substrato material permanece o mesmo. Husserl, a este respeito, nao hesita
em tomar exemplos da arte, considerando os Campos dos Beatos (“Die Gefilde der
Seligen”) de Arnold Bocklin: as mesmas sensagoes de cor podem adquirir formas
diferentes consoante o modo como apreendemos intencionalmente o que percebe-
mos.”> Vemos ora uma coisa, ora outra, sem que o material bésico, inerente ao con-
teudo visual, se altere. E 0 mesmo se aplica ao exemplo do “museu de cera”, que
Husserl propoe na quinta das Logische Untersuchungen, onde confundimos o mane-
quim ao fundo das escadas com uma mulher desconhecida que nos cumprimenta

amavelmente. Podemos trazer reflexivamente a nossa atengio para o material das

30 Referimo-nos a Sellars, 1956.
3! Husserl, Hua XIX/1, 240.
32 Ibidem, 546.
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sensagoes ¢ esta possibilidade — acrescenta Husserl — é em si mesma inegdvel. Pode-
mos apurar uma sensagdo, deixando de lado o objeto que, através dela, aparece;
podemos percebé-la interiormente e “seria obviamente irracional” — conclui Husserl
— “duvidar daquilo que é imanente e compreendido como é”.%> A demonstragao re-
ativa, na sua esséncia, o principio da refutagio cética que se desenrola de um ex-
tremo ao outro das Logische Untersuchungen: como duvidar da sensagdo se nao a po-
demos atestar de antemio? Como podemos falar do sensivel se nao temos qualquer
acesso a0 que ¢ sentido? Se reconhecemos que a experiéncia psiquica é composta
por partes, e seria absurdo negd-lo — como Husserl assinala —, devemos também re-
conhecer que a percepgio da parte tem uma evidéncia especifica, mesmo que seja
uma percepgao diferente da percepgio da experiéncia compreendida na sua totali-
dade. O todo pode variar sem que as partes variem (descobrimos, para nossa sur-
presa, que se trata de um manequim em vez de uma mulher desconhecida) ou, en-
td0, as partes variam e nao o todo (um som, por exemplo, pode permanecer quali-
tativamente inalterado, embora diminuindo de intensidade). Apercebemo-nos des-
tas diferengas em virtude de uma evidéncia que nos permite fixar a distingio entre
o que pode ser apreendido interiormente —seja o psiquico ou o fisico — e o
que transcende a esfera da vivéncia. Eis a resposta, ndo sem ironia, que a fenomeno-
logia d4 as objecoes de Natorp: para apreciar os maltiplos sentidos da aparéncia, os
modos como o fendmeno se manifesta, é preciso deixar-se guiar pelas evidéncias,
como estes exemplos abundantemente confirmam, e para captar as evidéncias que

se oferecem ao olhar da percepcio interna, basta, por assim dizer, abrir os olhos.**

Conclusoes

Fenomenologicamente, h4, portanto, que distinguir os seguintes elementos: o con-
teudo intencional, por um lado, enquanto objeto que aparece, e o contetdo descri-
tivo, por outro, as vivéncias e sensagbes que podemos apreender interiormente e
percetivamente. O fendmeno, para Husserl, articula-se a partir desta relagdo, cujos
termos nao se aplanam uns sobre os outros: a consciéncia, se definida em virtude da
sua propriedade fundamental — a intencionalidade — como “consciéncia de algo”,
nao ¢é didfana nem transparente, nem se sobrepde, sem resto, a totalidade dos seus

contetidos. Com base nos exemplos da quinta das Logische Untersuchungen, atesta-

3 Ibidem, 238.

3% A este respeito, veja-se o que Brentano afirma de forma paradigmdtica numa carta de 14 de Setembro de 1909
dirigida a Oscar Kraus, uma carta que Kraus cita no seu prefécio a Psychologie de 1874 (Brentano, 1874, pp.
LII-LII): “[...] nio hd outra forma de alcancar a clareza total [zu vollen Klarheit] senao aquilo que deve ser
indicado Aquele que quer realizar o sentido da palavra ‘vermelho’. E preciso habilitd-lo a compreender intui-
tivamente [anschaulich] do que se trata” [tradugio nossal.
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se uma diferenga inequivoca entre o ato de apreensao e o contetido apreendido: um
pode modificar-se independentemente do outro, sem prejuizo da impossibilidade
de pensar numa apreensio sem conteido. Apesar de um aparente acordo entre a
fenomenologia e o neokantismo, o sentido da relagio entre o “sujeito” e 0 “objeto”
muda radicalmente na medida em que a subjetividade nao é concebida como com-
plementar ao que ¢ objetivo. O subjetivo, por outras palavras, nio se limita ao sen-
tido de uma oposi¢ao ao objetivo, como se fosse a outra face da mesma mo-
eda. Os termos, por mais ligados que estejam, sdo fenomenologicamente inassimi-
ldveis; e a assimetria da sua relagao — que Husserl reconhece, tal como Natorp — nio
se deve a orientagao natural do nosso olhar, dirigido para o que nos é apresentado,
mas ao cardter fundacional da vivéncia: a condigio fenomenoldgica do que aparece
reside no aparecer e é apenas por ter acesso direto a esfera da vivéncia que a feno-
menologia, como o seu nome indica, vem reivindicar um direito de preferéncia so-
bre os fendmenos. Aqui emerge a originalidade da proposta feita na altura das Lo-
gische Untersuchungen em comparagio com as teses de Natorp e, indiretamente, com
alguns dos mais importantes argumentos formulados, numa perspetiva completa-
mente diferente, no debate atual entre ciéncias cognitivas, filosofia da mente e feno-
menologia.

Voltando as questoes inicialmente colocadas, nio podemos deixar de registar o

sentido negativo das respostas resultantes:

1. O fendmeno, quando entendido fenomenologicamente, longe de se limitar
a0 aspeto subjetivo da experiéncia, refere-se ao sentido de uma apreensio que
regula os modos de apari¢io do que aparece objetivamente.

2. A dimensao subjetiva da experiéncia nio se define como o mero correlato do
que existe objetivamente, se é na vivéncia que residem as condigoes fenome-
noldgicas do fendmeno.

3. A relagdo intencional nao pode ser equiparada a um perspetivismo, nem a
consciéncia, enquanto “consciéncia de algo”, é sobreponivel aos contetdos de
que somos conscientes.

4. Conceber a consciéncia como um acontecimento natural seria ignorar a sua

propriedade fundamental: a intencionalidade.

Natorp, ao rejeitar a intencionalidade, recusa-se a separar a consciéncia do seu
outro, concebendo a relagio entre o subjetivo e o objetivo como um continuum de-

vido, em ultima instincia, a uma conce¢io monista da experiéncia.” Isto também

35 Veja-se, a titulo exemplificativo, o primeiro capitulo de Natorp, 1888, p. 1-21.
) p p p p p
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esclarece o elo que une os argumentos aparentemente antagénicos da filosofia da

mente em virtude dos quais analisimos, via Natorp, a proposta husserliana:

a. O conceito de “fenomenicidade”, que levanta a questao da dimensao especi-
ficamente subjetiva da experiéncia e da sua acessibilidade;
) p
b. O argumento da “transparéncia”, que prenuncia a possibilidade de uma na-
g p que p p

turalizagao da consciéncia.

Num caso como no outro, estd em vigor um pressuposto comum que nos per-
mite estabelecer, com as devidas precaugdes, uma ligagao com as teses neokantianas:
se tudo o que ¢, como admite Natorp, pode ser incluido sob o titulo de “objeto”, a
subjetividade s6 pode ser pensada em termos do que 7do ¢ objetivo; o monismo on-
tolégico é acompanhado, consequentemente, por um dualismo de natureza meto-
dolégica que confere a psicologia, como Natorp a define, a tarefa de reconstruir,
retrospetivamente, o processo de constitui¢io da experiéncia, orientado para formas
cada vez mais completas de objetivagio. Se tudo o que é, é objeto, a separagio entre
a psicologia e as ciéncias naturais sé poderia residir no método. E 0 mesmo se
aplica, mutatis mutandis, a0 argumento em defesa de uma subjetividade nao assimi-
ldvel a realidade fisica das coisas: é porque o real é entendido em termos fisicalistas
que a fenomenicidade é concebida em contraste com o que é fisicamente observével,
limitando-se ao aspeto meramente qualitativo — ou, dirfamos, residual — da experi-
éncia. A alternativa husserliana apela a diferenca fundamental entre a vivéncia e o
objeto, entre a apercepgao e o apercebido. E é 4 luz desta diferenca que ¢ finalmente
possivel apreciar o sentido da relagao intencional, ao contrdrio da proposta neokan-
tiana: a0 “qué” e ao “como” do objeto correspondem, no plano fenomenolégico, os
registos de apreensdo que nos permitem interpretar de um modo ou de outro os
contetidos da prépria experiéncia. O arabesco manifesta-se ora como decoragio, ora
como signo, na base de uma intengao ora estética, ora signitiva, que anima de mo-
dos diferentes 0 mesmo substrato material. Contrariamente a Natorp e as teses afins
de extrago cognitivista, Husserl exige a suspensio de toda a complementaridade
entre os termos assim relacionados, a fim de fazer emergir a complexidade do “fe-
némeno”, cuja descri¢io constitui uma tarefa que s6 a fenomenologia pode realizar
adequadamente.
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Discurso
em resenha



Dossié critico - Em torno de
Fenomenologia dos devaneios, de Marcus
Sacrini

O livro Fenomenologia dos devaneios retoma principios metodoldgicos e distingdes
conceituais da tradi¢io fenomenoldgica, em particular presentes em textos de Ed-
mund Husserl, e os emprega criticamente para estudar um fenémeno ainda pouco
explorado nesse campo temdtico. Dessa maneira, trata-se de um livro sobre a feno-
menologia jd consolidada nas obras de seus principais autores, mas que também
pretende avangar como um livro de fenomenologia, lan¢ando andlises e vias inter-
pretativas novas diante de temas ainda nio esgotados pela tradi¢do. O livro é divi-
dido em trés grandes segdes: na primeira, delimitam-se os conceitos centrais pelos
quais a andlise dos devaneios prosseguird; na segunda, desenvolve-se o estudo deta-
lhado dos devaneios, primeiramente pelo método estitico e em seguida pelo método
genético; na terceira, busca-se investigar como a capacidade intencional presentifi-
cante (da qual derivam os devaneios) acaba por ser remoldada diante de alguns fa-
tores constitutivos de formas de vidas contemporineas (por exemplo, o agir hiper-
conectado 2 internet). Apresentemos de modo sucinto cada uma das segoes.

Na primeira segao, discutem-se as principais nogdes operativas fenomenoldgicas.
Busca-se inicialmente demarcar o “subjetivo” daquilo que seria 0 “mental”, e em
seguida, delineia-se como se desenvolve uma investigagao eidética, reflexiva e trans-
cendental da intencionalidade presentificante. Em relagdo ao cardter eidético da in-
vestigagao, consideragoes criticas importantes sio propostas. Em vérios textos, Hus-
serl insiste em que as andlises fenomenoldgicas devem buscar as esséncias das vivén-
cias estudadas, entendendo por “esséncia” o conjunto de propriedades invariantes
que permitem demarcar aquele tipo de vivéncia como sendo justamente daquele
tipo e de nenhum outro. Estudar as vivéncias dessa forma significa descold-las das
condi¢oes materiais que as deflagram. Por exemplo, apds passar por uma situagio
assustadora, posso ter uma sucessao de devaneios perturbadores, que repéem vérias
vezes, como “‘imagens mentais”, alguns elementos da situagio outrora vivida. Para
que esse devaneio especifico existisse, foi preciso que eu passasse pela situagao par-
ticular. No entanto, que o devaneio se dé por meio de certo nexo de associacio, que
nele a afetividade assuma um padrio de repercussio nao ¢ algo que foi atribuido
pela situagdo a consciéncia, mas tao somente algo deflagrado pela situagio. O que

se segue a essa deflagracio (o fendmeno em vista) porta uma organizagio interna
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que se deixa atestar naquela experiéncia. Interessa a fenomenologia estudar essa le-
galidade imanente as vivéncias, suas propriedades intrinsecas e modos de organiza-
¢ao. E verdade, como dito hd pouco, que elas sio causalmente postas em agio por
estimulos materiais concretos, mas nio sao esses estimulos que dotam as vivéncias
das caracteristicas que as definem como tais. Por isso, as vivéncias podem ser descri-
tas como padroes invariantes de respostas que se repdem, e esse estudo pode ser feito
de modo independente das circunstincias concretas que deflagram realmente as vi-
véncias. O quao independente é uma tese em disputa na tradigio fenomenoldgica.
Em alguns textos, tais como Ideias I, Psicologia fenomenoldgica e Experiéncia e juizo,
Husserl defende ser possivel uma purificagao total dos aspectos empiricos, de ma-
neira a alcangar esséncias que nio portariam, em sua formulagio, nenhum pressu-
posto relativo a0 mundo atual. De nossa parte, negamos tal purificagio, pois sem
contar com estipulagées aperceptivas de fundo empirico, nem poderiamos reconhe-
cer quais sio os aspectos relevantes nos casos considerados para entio alcancar, a
partir deles, a esséncia em vista.

A recusa de que possa haver purificagdo total das esséncias limita o alcance da
propria redugao transcendental. A subjetividade nio pode ser investigada como uma
esséncia absolutamente independente do mundo empirico. Cabe, assim, descrever
o cardter subjetivo do aparecer fenoménico j4 limitado a uma subjetividade indivi-
dualizada (ou psicologizada) e mundanizada (esse movimento critico é completado
no § 38 do livro).

E é justamente no Ambito dessa psicologia fenomenoldgica que a segunda se¢ao
do livro se desenrola. De inicio, é preciso delimitar de modo mais preciso o préprio
fendmeno do devaneio. Cabe notar, para tanto, que os elementos bdsicos dos deva-
neios, os atos presentificantes, podem ser vivenciados de diferentes formas, inclusive
diretamente desenrolados sobre vivéncias perceptivas (quando por exemplo perce-
bemos algo e esse algo nos faz lembrar de um objeto ou situagio ausente, ou quando
lembramos de algo justamente como um guia para encontrar esse algo em carne ¢
0ss0). Hd, sem divida, vdrias formas de entrelacamento entre sequéncias presentifi-
cantes e atos de percepgio. Isso é explorado de modo lateral no livro; contudo, o
foco da obra é destacar episédios em que as conexdes presentificantes se desenrolam
de modo relativamente auténomo da situagio percebida. Para que isso ocorra, nor-
malmente hd um arranjo situacional bem especifico: difusdo da atengio ao ambiente
sensorial e relaxamento das tarefas em que se estd engajado, para que atos presenti-
ficantes involuntariamente brotem e se tornem, ainda que por poucos segundos, o
centro de manifestagdo subjetivo. Ainda se vivencia a sensorialidade corporal como
um fundo difuso, mas abre-se um campo de presentificacio que nos apresenta, ami-

tde, cenas distantes, fragmentos de memorias e expectativas. Os recursos da andlise
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estdtica nos ajudam a distinguir os principais componentes dessas “cenas” devanea-
das: intuitividade, evocatividade, discursividade, afetividade.

Cada uma dessas nogoes ¢ analisada em detalhes no livro, o que permite estabe-
lecer resultados importantes, principalmente no que tange as modalidades envolvi-
das na presentifica¢do. Longe de se reduzir a uma produgio de imagens isoladas, a
presentificagio é um modo de manifestagiao que pode abranger diferentes capacida-
des intencionais, as quais também atuam na presentagao (intuigao, significagio, afe-
tividade, por exemplo). Em seguida, deve-se destacar que a presentificagio nio é
apenas uma modificacio da presentacio (o mesmo tipo de manifestagao, porém sem
estimulagio sensorial). A manifestagio presentificada tem sua configuragio propria,
que se deixa notar principalmente na concatenacio dos contetidos figurados. Isso
quer dizer que apenas apontar os aspectos estruturais isolados, por assim dizer, ainda
nio permite capturar o que hd de intrinseco, de origindrio, na presentificagio. A
propria ideia de devanear envolve processualidade, passagem (muitas vezes com apa-
réncia cadtica) entre conteddos. Dessa maneira, para trazer a tona a complexidade
inerente a essa experiéncia, o livro passa para a andlise genética, ou seja, para aquela
que funda a intencionalidade em um desenvolvimento temporal intrinseco. Busca-
se, entdo, encontrar os padrdes de organizagio dos devaneios enquanto fendmenos
densos, a legalidade estrutural intrinseca a processualidade devaneante.

Como reconhecer essa legalidade estruturante para além da aparente confusio e
fragmentariedade do devanear? Os padrées de ordenagio nio se multiplicam con-
forme os contetidos; esses tltimos podem ser muitos diferentes entre si, oriundos das
particularidades da histdria pessoal, de eventos hist6ricos marcantes, etc. Praticamente
qualquer tema concebivel pode se tornar contetido devaneado; no entanto, as formas
de conexdo nio parecem inesgotdveis. E é ao passarmos para a andlise dos nexos que a
problemitica da ordenagao do devanear encontra um encaminhamento frutifero. Os
nexos entre os conteddos permitem reconhecer padrées bastante delimitados de uni-
ficagao de contelddos em sucessio. De modo geral, os nexos se aplicam de forma si-
milar sobre contetidos que podem ser muito diferentes entre si e permitem entender
que o encadear segue uma certa “légica” associativa. Podemos, destarte, reconhecer
ordem nos devaneios enquanto eles instanciam formas tipicas de conexdo de conted-
dos quaisquer. E chegamos, dessa maneira, a formas bdsicas de conexao, as quais po-
demos reconhecer instanciadas nos mais diferentes devaneios concretos.

Quais sdo os principais nexos tipicos reconheciveis nos devaneios? Devaneios po-
dem ser muito complexos e sobrepor camadas de relacoes entre os contetidos. Nor-
malmente, ganham destaque a forma narrativa de conectar contetdos (fantasiamos
histérias, que variam eventos acontecidos ou que simplesmente criam eventos irreais)

ou avaliagées discursivas (ruminamos pensamentos e buscamos férmulas expressivas
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que satisfagam algum incdmodo que nos leva, de inicio, a devanear). Nesses exemplos,
os nexos sdo complexos e envolvem uma relagio densa entre os tdpicos em vista (me-
diagoes por diferentes camadas de significatividade). Parece que podemos recuar para
padroes mais simples de ligacio entre contetidos presentificados, com restri¢oes mi-
nimas quanto ao sentido do que ¢é figurado. Podemos entao reconhecer ao menos trés
formas basilares de conexdo de contetdos presentificados: similaridade, contiguidade
e evocatividade. Essas microfuncoes associativas operam igualmente nas grandes fun-
¢oes presentificantes (memdria, fantasia, expectativa), o que ajuda a entender como
na experiéncia do devanear podemos passar de modo fluido de uma meméria para
uma fantasia ou vice-versa, entre tantas outras combinagc')es possiveis.

Na terceira segao do livro, considera-se o devanear como uma capacidade inten-
cional exercida sob condig6es histéricas particulares, no caso, aquelas da contempo-
raneidade. As propostas aqui sao mais modestas e mesmo provisdrias, uma vez que
a modifica¢io das circunstincias concretas centrais para nosso modo de vida atual
alteraria os resultados formulados. Em todo caso, talvez alguns resultados estabele-
cidos ai tenham um bom potencial de elucida¢io de configuragoes bem importantes
de nossa sociedade. O ponto de partida dessa terceira segio ¢ que as capacidades
intencionais nio brotam ja amadurecidas em cada um de nés, mas dependem da
transmissdo intergeracional de formas tipicas do comportar-se para que se estabili-
zem e operem produtivamente. Isso é bastante evidente no caso da linguagem, mas
também se deixa notar nos habitos corporais, nos estilos afetivos e mesmo nas for-
mas privilegiadas de exercer a percep¢do e a presentifica¢io. Estabilizamos modos
tipicos de uso das capacidades intencionais conforme as interagoes de aprendizagem
por que passamos e conforme a cultura material disponivel na qual indmeros modos
de comportar-se estdo fixados.

Um conjunto de comportamentos socialmente bem determinados que tem se
consolidado nos tltimos anos e reorganiza a operatividade intencional é aquele da
hiperconectividade em relagao aos conteddos virtuais. Nesse comportar-se a pessoa
acessa os conteudos mididticos (recebidos e também produzidos) em seu celular
muitas vezes por dia, por longos periodos, de modo que o convivio com esses dados
midiatizados chega mesmo a rivalizar, em quantidade de tempo e em intensidade
afetiva, com os dados oriundos da inser¢do nas situagoes reais. Notemos que os ind-
meros contetdos virtualizados sdo dados percebidos e, como todo dado percebido,
abre um horizonte de inser¢io e de desenvolvimento daquilo que se manifesta.
Ocorre que os dados virtuais nos remetem constantemente para fora de nosso am-
biente atual, partilhando lugares e situagdes que estio efetivamente ausentes de

nosso campo sensivel. H4 assim sobreposi¢oes de horizontes percebidos, que nio se



256

harmonizam bem entre si, e uma eventual sobrecarga das capacidades de engaja-
mento apto nas situagdes vividas.

Como contrapartida a essa satura¢io do sensivel, hd um esvaziamento das capa-
cidades presentificantes. Podemos supor que por milénios o afrouxamento do enga-
jamento sensivel por momentos de desatengio permitia que os nexos devaneantes
operassem. As pessoas entrecortavam o engajamento atento nas situagoes sensiveis
com periodos de relaxamento, e isso favorecia o exercicio do fantasiar. Por sua vez,
no agir hiperconectado, os momentos de afrouxamento das solicita¢oes sensiveis ddo
ocasido para outras solicitagoes sensiveis, oriundas das notificagées dos aplicativos e
plataformas. O devanear como uma resposta involuntdria a saturagao sensivel, na
qual formas origindrias de ordenacio de conteudos se exercem, vai se atrofiando,
pois passa a ser substituido por novas solicitagoes sensiveis (as virtuais). Isso quer
dizer que quanto mais nos conectamos na internet e empregamos nosso tempo livre
apreciando uma sucesso intermindvel de conteidos audiovisuais menos exercemos
as capacidades presentificantes, o que significa que menos estamos abertos aquela
riqueza associativa inerente ao devanear e a produtividade imaginativa em geral,
entendida como um fator estruturante de nossa personalidade ética e de nossos pro-

jetos pessoais e coletivos.
Marcus Sacrini (USP)

Dizer os devaneios: debatendo com Marcus Sacrini, por José Luiz B.
Neves

As minuciosas andlises propostas por Marcus Sacrini em Fenomenologia dos devaneios
tém por objetivo imediato apreender os tragos essenciais das vivéncias presentificadoras
cujo encadeamento forma a experiéncia do devaneio. Seu resultado, porém, se estende
para bem além dessa tdpica restrita e consiste em tematizar as ricas infraestruturas in-
tencionais que conferem concretude psicoldgica a vida da consciéncia em geral. Desse
ponto de vista, contraintuitivo, os devaneios s3o antes o objeto por meio do qual se
enfrenta o assunto de fundo do livro do que um tema de investigagao por si s6.

Para entendé-lo, cabe situar o projeto em fungio do problema mais amplo que o
anima, e este, ainda que o autor nio o diga explicitamente, ¢ interno ao husserlia-
nismo. Esquematicamente, pode-se formula-lo do seguinte modo. A fenomenologia
¢ uma ciéncia que procura investigar as condicoes subjetivas que tornam possivel o
aparecimento de objeto. Como filosofia transcendental, caminha de constituido a
constituinte, analisando a cada etapa as estruturas intencionais pelas quais o consti-

tuinte se encarrega de fazer aparecer o constituido. Retroage assim da unidade do
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objeto & multiplicidade de noemas e, destes, & multiplicidade de vivéncias, cujos mo-
mentos essenciais sao entdo descritos numa fenomenologia que a certa altura Husserl
chama de estdtica. Contudo, quando Husserl amplia o escopo da fenomenologia
transcendental e o apresenta como o de uma constituigio universal da experiéncia,
caberd também dar conta da génese da prépria subjetividade constituinte. A vivéncia
isolada de que tratava a fenomenologia estdtica é agora tida como abstrata, parte se-
parada, porém dependente de um todo mais amplo, a corrente unitdria e ininterrupta
de vivéncias do ego monddico. Assegurar a base do edificio constitutivo passa entio a
depender, segundo esse novo 4ngulo genético, da descricio da vida intencional dessa
subjetividade. Como se sabe, a temporalidade desempenha nisso papel central. Por
um lado, pela dupla intencionalidade longitudinal e transversal, a temporalidade
constitui a si mesma como subjetividade Gltima, interrompendo a potencial regressio
infinita em diregdo ao constituinte primevo. Por outro, revela-se costurada pelas in-
tencionalidades passivas da retengdo e da protensio, pelas quais faz aparecer as pri-
meiras unidades sintéticas, que sdo, nesse nivel, as préprias vivéncias com uma mi-
nima extensio temporal. Todavia, a temporalidade encontra um limite nessa tarefa:
se d4 conta da forma das unidades assim constituidas, quer dizer, de sua sucessividade
no fluxo e do fato de essa sucessao ser acompanhada da rede de reten¢oes e protensoes,
cada agora sendo envolto por um halo de recém-passado e de futuro préximo, nio diz
nada sobre o conterido dessas unidades, o que significa dizer que nao permite apanhar
a subjetividade transcendental em toda sua riqueza de moénada, concreta e individual.
Resta, portanto, dar conta do ego nio apenas como polo idéntico formal a que reme-
tem as vivéncias, mas também como substrato de habitus e tendo a estabilidade de
uma pessoa. Para que isso seja possivel, porém, ¢ preciso fazer intervir, além da tem-
poralidade, aquilo que Husserl vislumbra nas Meditagoes cartesianas e sobretudo em
seu curso sobre a Sintese passiva como uma fenomenologia das associagdes passivas,
reabilitando esse conceito de origem empirista, porém retirando-lhe a ascendéncia
nominalista e interpretando-o, no extremo oposto, como indicativo de relagoes sinté-
ticas a priori fundadas nas esséncias materiais das vivéncias, desenhando uma ontolo-
gia regional portanto. E a tais associagoes passivas que caberd entio recorrer para ex-
plicar como os contetidos das vivéncias motivam uns aos outros, perfazendo a unidade
do ego pessoal inserido no mundo-da-vida.

Se nao forcamos a leitura, é esse problema husserliano que Sacrini acaba reto-
mando a seu modo, inscrevendo suas andlises nessa esfera reservada por Husserl a
fenomenologia genética. Seu assunto de fundo, nesse sentido, é a monadizagio da
subjetividade transcendental. Trata-se entdo de tornar visiveis nio apenas a forma

universal da consciéncia, o que a temporalidade ja permitia fazer, mas sobretudo, ta-
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refa que Husserl sugeria, mas nao cumpria por inteiro, os nexos motivacionais se-
gundo os quais as vivéncias — mesmo aquelas aparentemente mais disparatadas — se
encadeiam, formando o todo fluente unitério que é a vida da consciéncia concreta. A
andlise dos devaneios permite entdo a Sacrini descobrir e sistematizar uma ampla ti-
pologia de motivagoes, algumas insuspeitas: motivagoes por semelhanga, contiguidade
temporal ou espacial, evocatividade, intumescéncia temdtica, epitomizacio, etc.
Chega-se mesmo a formulagio de uma lei geral: “qualquer elemento presentificado
envolve laténcias inesgotdveis de sentidos, cada um deles podendo ser reelaborado em
um novo contetdo de alguma forma semelhante ao elemento motivador” (Sacrini,
2023, p. 324)". O que quer que se pense da verdade material dessa lei, importa notar
seu alcance. Como tais motivagoes nio podem estar fundadas no objeto dos atos,
posto que este ¢ por defini¢io ausente nas presentificagdes devaneantes, mas como
também nao se as interpreta como meras associagoes arbitrdrias & maneira do empi-
rismo inglés, signos indicativos exorcizados pela fenomenologia, a legalidade assim
descoberta deve estar fundada nas esséncias materiais de tais vivéncias, implicando
dessa forma uma ontologia regional. E o primeiro resultado da psicologia eidética
proposta por Sacrini, ciéncia dessa legalidade. Além disso, gragas a tais associagoes
passivas, torna-se possivel explicar, num nivel de andlise que o autor chamard de
proto-intencional, de que modo especifico vivéncias anteriores se ligam as atuais for-
mando uma histéria intencional da consciéncia, e fazendo também com que o foco
constituinte, classicamente pensado Como ego punctum cartesiano, mostre-se dora-
vante perpassado, para além daquilo que nele depende de sua infraestrutura corporal
— lado do problema prioritariamente enfrentado por Merleau-Ponty —, também por
dimensoes afetivas, sociais e culturais que, habitualizadas, se imprimem silenciosa-
mente em seu modo de fazer aparecer objetidades. Se quisermos, para utilizar um
termo que ndo ¢ do autor, o foco subjetivo é entdo densificado diacronica e sincroni-
camente, as vivéncias passadas sedimentando-se num presente espesso que se repde a
cada vez que a consciéncia efetua uma prestagao intencional nova.

Ao tomar a vivéncia no nivel da pessoalidade, Sacrini estd naturalmente se afas-
tando de textos husserlianos cldssicos em que a fenomenologia, sob regime de ori-
entagio transcendental, recusa qualquer determinagio mundana da subjetividade.
A redugio fenomenoldgica recebe assim um alcance preciso. Como Husserl, tam-
bém Sacrini efetua a redugio e poe entre parénteses a validade do ser objetivo, cir-
cunscrevendo a investigagdo a pura fenomenalidade, quer dizer, ao dominio das pu-

ras correlagoes entre a vivéncia intencional e aquilo que ela faz aparecer. Com isso,

' Doravante as referéncias ao livro de Sacrini, Fenomenologia dos devancios, serio feitas diretamente pela sua
paginacdo. As demais referéncias seguem o padrio usual.
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recusa de saida qualquer explicagao da vivéncia por meio de processos subpessoais
objetivos, o que o afasta, entre outras coisas, de qualquer projeto de naturalizacio
da fenomenologia. Nao se trata, por ébvio, de negar a existéncia de tais processos,
0 que seria uma incompreensao banal do conceito de redugio, e sim de circunscrever
sua admissibilidade descritiva 2 maneira de serem dados, mediata ou imediatamente,
com distintos graus de evidéncia, numa experiéncia subjetiva. O argumento ¢ de
tipo transcendental, na medida em que subordina a validade do ser objetivo a pos-
sibilidade de ser constituido por meio de seus modos subjetivos de aparecer, e con-
tribui ipso facto para determinar o vivido como foco constituinte logicamente dis-
tinto tanto das coisas constituidas quanto de seu homénimo, o vivido empirico.
Nesse sentido, a recondugio a pura fenomenalidade estd longe de representar qual-
quer flerte com o ceticismo, pois apenas ¢ a etapa prévia necessdria para que a sub-
jetividade transcendental inicie seus trabalhos constitutivos, passando entdo a expli-
citar de que maneira, nesse puro aparecer subjetivo-relativo, algo de intencional-
mente diferente dele nele se doa.

Porém — e aqui comegam as sedi¢oes — esse transcendental a que chega Sacrini
nao é o mesmo de Husserl. Por certo, uma vez efetuada a epocké, a vivéncia de que
se trata ndo é um evento natural intramundano, mas nem por isso, como insistiram
tantos outros pds-husserlianos, deve ser entendida como puro foco constituinte si-
tuado no limite do mundo, “sem raizes mundanas” (p. 271). Isso deriva, a0 menos
em parte, da recusa do autor em estender a redugio transcendental para além de seu
nivel psicoldgico, passo que, segundo ele, deita a fenomenologia nos perigosos leitos
do idealismo. Dizendo-o nos termos de Merleau-Ponty: trata-se de recusar a se-
gunda redugio, que nos instala no mundo enquanto significacio, tendo efetuado a
primeira, que nos trouxera de volta dele. O resultado é permanecer a meio caminho
entre a orientagdo transcendental, na qual a redugio suspende toda referéncia posi-
cional a0 mundo, ¢ a orientagao natural, na qual nao hd redugio, e situar a fenome-
nologia dos devaneios no dominio intermedidrio da orientagio personalista. E com
efeito ali, como indicam os textos husserlianos tardios em torno do mundo-da-vida,
lidos e relidos pelo autor, que se torna possivel apresentar a instancia subjetiva como
sendo a de um ego concreto e individualizado, depositdrio de uma histéria vivencial
sedimentada que, se ndo o determina como uma coisa, motiva nao obstante sua
maneira determinada de fazer aparecer objetos. E o terreno, como se sabe, das cién-
cias do espirito e da sociologia compreensiva. O subjetivo ainda é um foco consti-
tuinte logicamente distinto das coisas constituidas, porém tem a densidade de uma
pessoa cuja historicidade vivencial, externalidade internalizada a titulo de dimensio

passiva, se exprime em seu modo especifico de reportar-se a elas.
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Compreendidos o problema de fundo, a razao pela qual o devaneio se torna ob-
jeto de investigagao fenomenoldgica, bem como o sentido que o autor atribui a essa
tltima, descortina-se a estrutura demonstrativa do livro. Apds uma parte inicial de-
dicada a consideragdes fundamentais, por meio das quais Sacrini explicita sua inter-
pretagdo de conceitos-chave da fenomenologia e se demarca tanto de Husserl quanto
de outras fenomenologias pds-husserlianas, a andlise dos devaneios vai se estratificar
em trés niveis, dos quais os dois primeiros sio efetivamente percorridos e o terceiro,
no qual se consideram certas condigdes inaparentes que pré-delimitam o aparecer
subjetivo, e que por isso é chamado de protointencional, ¢ somente esbogado. No
primeiro nivel, intraintencional, a andlise é estdtica e visa descrever as propriedades
essenciais dos atos de presentificagio. O procedimento é aqui aquele conhecido de
todo leitor de Ideias I: opera-se um corte sincroénico na corrente de vivéncias e in-
vestiga-se a correlagio noético-noemdtica ai existente, tornando visiveis os multiplos
momentos da vivéncia que operam na apari¢io da objetidade, na exata maneira
como essa apari¢do se dd. Estudam-se entdo as caracteristicas fenomenais, intuitivas,
evocativas, discursivas e afetivas das vivéncias que compéem o devaneio. H4 que se
notar o alto interesse desses capitulos, pois neles se encontram anilises frescas e ori-
ginais das presentificagoes em geral. O resultado é uma tipologia desses atos, classi-
ficados e distribuidos & maneira de uma “histéria natural”, para utilizar o termo de
Husserl nas Meditacoes cartesianas. O tipo de andlise, porém, ¢ aqui ainda abstrato,
porque, mesmo que se vislumbrem jd certos entrelagamento de atos, separa meto-
dicamente o ato estudado da corrente de atos, e assim nao tematiza nelas mesmas as
associagoes que entre eles se estabelecem. Dai a necessidade de um novo nivel de
andlise, interintencional, no qual tais nexos serio diretamente tematizados. Trata-
se, nesse segundo nivel, ndo mais de descrever a vivéncia singular isolada, e sim de
tomd-la jd dentro de unidades sintéticas mais amplas: se quisermos, vai-se do todo
(a unidade fundada do devaneio) as partes (as vivéncias de que é composto) para
evidenciar as leis de dependéncia segundo as quais as segundas se fundem para for-
mar o primeiro. Estd aqui o ndcleo da demonstragio, pois se podem finalmente
apanhar as leis associativas conforme as quais o entrelagamento motivado de atos
presentificadores constitui a unidade sintética do devaneio. Mas nao sé isso. No
mesmo golpe, o encadeamento desses contetidos traz A apari¢do a prdpria estrutura
temporalizante da subjetividade origindria, numa espécie de automanifestagio da
vida auto-afetante da consciéncia. Isso s6 é possivel, vale notar, porque se estd su-
pondo uma interpretagio bem determinada dos atos presentificadores, tomados
pelo autor como essencialmente desprovidos de objeto intencional: diferentemente
do que ocorre em Sartre, por exemplo, para quem a imaginacio é a paradoxal posi-

¢ao de uma irrealidade, para Sacrini a vivéncia presentificadora nao tem referente, e
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aquilo que nela aparece — forgosamente, somente 2 reflexdo — é entdo apenas o con-
teudo intencional desse ato, a dimensio noemdtica do “modo como” os objetos sio
visados, sem posicionalidade. Independente dos acertos dessa interpretagao, cujo
mérito de evitar a dificuldade em torno dos objetos intencionais inexistentes tem o
custo de postular um 7m Wie sem a pressuposicio do Objeks, importa aqui apenas
ressaltar como ela ¢ estratégica e como sem ela o resultado subsididrio da fenome-
nologia dos devaneios, o de desvelar a vida auto-afetante da consciéncia em seu fluir

indiferente as objetidades aparecentes, nio seria possivel. Diz o autor:

Descrever devaneios revela de maneira privilegiada essa infraestrutura da ma-
nifestagio fenomenal: o aparecer mantém um foco limitado sob a sucessio
esvaecente dos modos de apari¢do. Uma vez que nio hd um algo que efetiva-
mente apareca sob a sintese das manifestagoes presentificadas (o objeto fanta-
siado é um nada de ser, insistia Husserl), o devaneio revela a prépria dindmica
constituinte do aparecer. Nio se trata de acompanhar a fenomenalizagio de
objetos por meio de contetidos sensiveis relativamente estdveis em seu desdo-
bramento perceptivo [...]. No devaneio, a consciéncia produz o préprio con-
teido manifestativo, por assim dizer; ela se autotemporaliza enquanto enca-
deamento de contetidos que nio marcam o aparecer de algo paulatinamente
objetivdvel, mas que permitem tematizar as préprias manifestagdes primordi-
ais de que essa autotemporalizagio se constitui (p. 298).

N3o é um resultado menor permitir tematizar nao apenas a individuagao do sub-
jetivo, isto é, os meandros de como a vida anénima da consciéncia se pessoaliza,
para o que contribuem as leis de motivagao finas descobertas na anilise dos deva-
neios, mas também seu puro fluir pré-pessoal, esfera das tltimas multiplicidades que
parece coincidir até certo ponto com a subjetividade transcendental mais origindria
do husserlianismo, e cuja apreensao é sabidamente uma dificuldade. Também para
isso, como se vé, a escolha do devaneio como objeto de estudo parece ter sido feita
sob medida.

Reconstituido sumariamente o argumento, cabe examinar um ou outro ponto
em maior detalhe. Entre outros igualmente notdveis, reteremos apenas um: menci-
onado pelo autor logo no inicio do livro, ele atinge a possibilidade mesma do pro-
jeto. Trata-se da questdo acerca da significatividade gramatical de uma descrigao dos
devaneios, mas logo se encaminha 4 nogao de esséncia ai operando e a0 método
peculiar de sua obtengio. No fundo, como se verd, acabaremos revivendo a repisada
disputa entre fenomenologia e filosofia da linguagem, seguindo, porém, uma pista
deixada pelo préprio autor e submetendo-a ao crivo das andlises atualizadas e cons-
cienciosas que ele oferece no livro. Nesse sentido, nosso propdsito, nem reconstru-
tivo nem refutativo, é apenas desdobrar a leitura numa determinada maneira de

conversar, para lembrar da simpdtica defini¢ao de filosofia dada certa vez por Bento
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Prado Jr. E um dos maiores elogios que se pode fazer a um texto filoséfico: suscita
a vontade genuina de continud-lo por outra via, as vezes oposta. O livro de Sacrini,
a0 nosso ver, tem esse grande e raro mérito.

Tomemos como ponto de partida o § 3 da primeira parte do livro, intitulado
“Sentidos de privacidade”. O pardgrafo consiste em uma longa argumentagio, de
cunho mais gramatical do que exatamente fenomenolégico, dedicada a responder a
critica, de matriz wittgensteiniana, de que a fenomenologia seria um caso prototi-
pico de linguagem privada. No caso em tela, a critica consistiria em mostrar a au-
séncia de sentido de um discurso que pretendesse exprimir linguisticamente os vivi-
dos devaneantes, estados mentais supostamente acessiveis apenas na percep¢ao in-
terna. Naturalmente, a obje¢ao atingiria na raiz toda a empreitada do livro e por
isso é necessdrio afast-la de saida.

Em linhas gerais, a resposta de Sacrini reside em mostrar: 1. que os eventos a que
se referem os termos utilizados na descri¢io dos devaneios podem ser privados (ou
a0 menos ter um nucleo de privacidade), mas que o sentido desses termos nao o sio;
2. que o sentido desses termos é aprendido pelo devaneador nas diversas interagoes
sociais, conforme o contexto e conforme as regras sintdticas e seménticas que deli-
mitam o uso sensato desses termos; 3. que para saber da corre¢io ou incorregio do
uso de um termo descritivo, nio é preciso (ou melhor: nio é possivel) consultar a
interioridade devaneante, mas apenas os acordos gramaticais pressupostos pelo in-
tercAmbio comunicativo. Porém, seu exemplo desse dltimo ponto depende de uma
comparagio com a percepgao tdtil, em sua manifestago fisica: “se alguém toca uma
bola e afirma ‘estou imaginando muito bem essa bola com minha mio’, podemos
entdo concluir que a pessoa nio sabe o que ‘imaginar’ quer dizer, e parece confundir
seu sentido com ‘ter sensagoes téteis’, ‘tocar’. E essa inferéncia nio depende de ins-
pecionar diretamente a interioridade alheia; atesta-se apenas como uma confusio
linguistica” (p. 28). Ora, é sintomdtico que o exemplo desmorone se, em vez de
tocando uma bola, o interlocutor estivesse dela se lembrando: se alguém lembra de
uma bola e diz estar imaginando essa bola, ndo hd maneira alguma de seu interlo-
cutor estabelecer no apenas o que de fato ele estd fazendo, mas sobretudo que sen-
tido estd atribuindo a cada verbo, o que mostra que a persuasividade do exemplo
dependia de que “tocar uma bola” fosse um evento perceptivel externo. Como no
caso da vivéncia devaneante isso se mostra duplamente impossivel, posto ser uma
vivéncia auto-afetante cujo objeto é ademais ausente, o autor acrescenta que: 4. se
os devaneios sio eventos dotados de um centramento privado, isso nao quer dizer
que nao possam ser comunicdveis a outrem ao Menos em suas caracteristicas tipicas
e gerais. Ao que tudo indica, o autor parece supor que o problema da incomunica-

bilidade do devaneio se restringiria ao teor particular do evento referido, ao cardter
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privado do referente, sendo de algum modo superado quando dele se abstrairem suas
caracteristicas genéricas, estas sim partilhdveis. Diz ele: “muitas particularidades
concretas das cenas devaneadas divergem a cada vez, o que ndo quer dizer que as
pessoas nao possam reconhecer que imaginam certa cena de modo mutuamente com-
preensivel. Que os elementos intuitivos de uma opera¢io devaneante nio sejam uni-
formes nao significa que nao seja possivel distinguir 2 mesma operagio cumprida por
diferentes pessoas” (p. 30). O que ¢ linguisticamente partilhado nao sao, portanto,
as idiossincrasias dos vividos particulares, a riqueza intuitiva ali em vigor, e sim sua
esséncia, isto é, “algumas caracteristicas intencionais amplas que justamente permi-
tem estudar os episédios singulares em conformidade com aquilo que os termos
gerais exprimem” (p. 30). A abstra¢io do particular e a passagem a esséncia tornaria
possivel entdo, uma vez que a riqueza proteiforme do vivido é um objeto privado,
mas sua esséncia nio o ¢, a expressio do devaneio. Salvo engano, partimos das /n-
vestigagoes filosdficas e firmamos pé na fenomenologia das Investigagies ldgicas: sao as
esséncias dos atos que sdo expressas’. Descrever o subjetivo, diz o autor, “nio en-
volve a pretensio de coincidir com a experiéncia, de adequar a linguagem a todas as
particularidades vivenciais [...]. Decerto nio é nesse sentido que se almeja descrever
o subjetivo, e aqui cabe esclarecer a observagao husserliana de que as experiéncias se
deixam exprimir em seus aspectos gerais’ (p. 36, grifo meu). O ntcleo da resposta estd
entio em apresentar, como referente da expressao, nao o vivido ele mesmo, mas a
esséncia do vivido, e em supor que esta, sendo por defini¢io repetivel por todos
como sempre a mesma, seria enfim pablica. Com isso, o problema se desloca para a
abstracdo ideadora pela qual se passa do vivido particular a sua esséncia, e depende
de que a intuigio eidética nio seja, ela, uma vivéncia particular. Cabe entio exami-
nar a nogao de esséncia que estd af operando.

Como vimos, a psicologia de Sacrini é uma psicologia eidética, porém o eidos da
vivéncia que investiga é uma generalidade empirica ou um tipo. Nesse sentido, di-
ferentemente do que ocorre nas Investigagoes ldgicas, trata-se de uma psicologia ei-
dética impura. E isso é assim porque o autor, apds ter recusado a redugio transcen-
dental completa, recusa também a variacio livre imagindria, mecanismo por meio

do qual a fenomenologia ortodoxa pretendia explicar, diversamente do empirismo,

2 Jacques Bouveresse, um dos primeiros que explicitamente voltou o argumento da linguagem privada contra
Husserl, como que pressentindo que seria as esséncias que o contra-argumento iria se dirigir, nio as poupa
em seu libelo antifenomenolégico (Bouveresse, 1976, p. vi).
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a passagem dos fatos as esséncias’. Tal recusa, efetuada por extenso no importante
§s, intitulado “O cardter eidético da investigacdo”, se deve a que tal tentativa de
apreender o invariante, momento dependente incrustado em cada fato porém ape-
nas apreensivel no seio de uma variagio livre, dependeria de uma passagem ao limite,
realizada pela imaginacdo, por meio da qual o ato de variar saltaria da série indefi-
nidamente aberta de variantes em diregao aquilo que se mostra invaridvel na totali-
dade de casos, e sem o que as variantes deixariam de ser variantes do mesmo fato. E
facil perceber que tal passagem ao limite, isto é, A rotalidade de casos, depende de
que a imaginacio tenha uma liberdade tal que lhe permita variar os fatos de maneira
completamente arbitrdria para deles isolar seu ntcleo resistente; sem isso, nio se
garantiria a totalizacio de principio da série de variantes. E essa premissa que Sacrini
recusa, numa linha de raciocinio alids jd tentada pelo Merleau-Ponty de O visivel o
invisivel. A imaginagdo, pensa o autor, longe de ser inteiramente gratuita e sem
apoio mundano, ela prépria veicula certas estipulagées de fundo que restringem a
ordenacio fenomenal conforme a qual realiza a variagdo, de modo que é impossivel
distinguir, nos seus produtos, o que pertence ao nucleo eidético do fato imaginado

como possivel e o que pertence ao estilo da prépria imaginagio. Como diz o autor,

Nio ¢ que a extrema liberdade das composicoes imaginativas nos permitiria
escapar das restri¢des contingentes da efetividade empirica para abarcar docil-
mente o eidos puro do que quer que tematizemos; tal liberdade nao explicitaria
sendo a arbitrariedade irrestrita na manipulagio de estipula¢oes de fundo a
qualquer contetdo figurado imaginativamente. Em seu livre exercicio, a vari-
a¢do imagindria mal permitiria distinguir resisténcias de contetido que demar-
cariam um contorno eidético materialmente valido daquelas determinadas so-
mente pelas mais variadas estipulagdes e pressuposicoes do saber inerente ao

imaginar (p. 45).

3 F o momento de anotar o risco envolvido na operagio: ele é o de uma recaida num empirismo transcendental.
Esse risco j4 existia até certo ponto em Husserl, como mostrou Paul Ricoeur, na medida em que, nas Medi-
tagées cartesianas, o ego no qual desembocava como seu residuo a redugio transcendental, diferentemente do
que ocorria no kantismo, era um ego individual e fitico. Daf a necessidade inelutdvel de a redugio transcen-
dental vir acompanhada da reducio eidética, encarregada de neutralizar o risco: “porque o ego é uma ménada
e ndo o sujeito impessoal da filosofia criticista e neocriticista, o que a redugio transcendental obtém ¢ um
‘ego de fato’, e a fenomenologia parece condenada a narrar os ‘eventos de fato do ego transcendental de fato’.
Mas a fenomenologia é também a vitdria sobre o fato bruto por meio do método das variagoes imagindrias
em diregio ao eidos, de maneira a que o fato nao seja mais do que puro exemplo de uma pura possibilidade”
(Ricoeur, 2004, p. 222). Necessdrio, portanto, aplicar a variagio eidética ao ego transcendentalmente redu-
zido. O risco, como se vé todo ele contido na afirmacio do cardter individual e nao meramente formal do
ego transcendental, serd em Sacrini ainda maior do que em Husserl: primeiro, por nio realizar a reducio
transcendental completa, permanecendo no nivel psicoldgico da orientacao personalista; segundo, como es-
tamos vendo agora, por também limitar a variagio eidética, tomando a vivéncia como generalidade empirica.
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O nucleo do argumento, portanto, estd em afirmar a dependéncia do ato de ima-
ginar com relagao a tipicidade da experiéncia, que, pressuposta na varia¢io imagi-
ndria, limita sua arbitrariedade e se infiltra em seus resultados.

Contudo, excluido desta forma o recurso a variacio livre, resta ainda elaborar
algum outro mecanismo para passar do fato niao mais as esséncias puras, como estd
claro, mas a generalidade empirica ou tipo. Esse passo é ainda necessdrio, pois, ainda
que nio se trate de chegar aos invariantes de toda e qualquer consciéncia, também
nao se trata de descobrir a legalidade intrinseca aos devaneios deste ou daquele in-
dividuo em particular. A recusa de passar as esséncias atemporais nio ¢, portanto,
uma recusa de roda essencialidade: se se trata de apanhar as esséncias 7os fendmenos
e nio sob eles, como diz o autor com certa frequéncia, evitando assim o risco de
hipéstase do invariante, isso nao significa renunciar a apreensio de alguma tipici-
dade, mesmo se circunscrita. A efetividade de tal declaragao, todavia, depende de
uma saida nova para dar conta de como essa generalizagio minima se processa.

A alternativa proposta por Sacrini parece ser dupla. Por um lado, seu método de
investigagao vai assumir a forma de um ir e vir entre antecipagio conceitual, cuja
extensdo é menos ampla que aquela de um invariante puro, mas que serve para pré-
delimitar o campo oOntico de doagao a ser investigado, e descri¢coes dos fendmenos
concretos, que dio intuitividade aos conceitos, confirmando-os ou infirmando-os,
e permitindo assim uma retificabilidade ad infinitum dos conceitos de partida. H4
alguma abstra¢io dos casos concretos em dire¢do a generalidade, pois se trata de
tematizar seus momentos dependentes e nio suas notas fugazes, sem o que nio hd
ciéncia, mas nio se almeja com isso a obten¢io de uma idealidade descolada das
experiéncias das quais ¢ obtida, de modo que tal generalidade tanto permanece sem-
pre podendo ser preenchida por intui¢des correspondentes em fendmenos concretos
quanto sua validez resta mesmo dependente de tal possibilidade. No lugar da intui-
¢ao eidética, portanto, que coroava a variagdo livre com a posi¢io do invariante,
tem-se aqui algo como um circulo virtuoso entre hipéteses e verificagoes, a descri¢io
fina da experiéncia possibilitando a cada vez retificar ou confirmar os conceitos an-
tecipados: “é preciso retornar aos fendmenos concretos, evidenciar neles as articula-
¢oes estruturais pelas quais se atestam como aquilo que so e, a partir dai, refinar a

conceitualidade disponivel” (p. 49)*.

# O modelo parece extraido de certos textos husserlianos tardios nos quais, tendo afirmado a existéncia de certas
ciéncias eidéticas intermedidrias entre as ciéncias empiricas e a orientagdo transcendental, das quais a psico-
logia fenomenolégica de Sacrini poderia ser um exemplo, Husserl defende que tais generalidades, em vez de
remeterem a idealidades puras descoladas da facticidade, sio antes passivamente prefiguradas no mundo da
experiéncia, ancoradas na antecipacio em horizonte de experiéncias possiveis co-dadas em cada experiéncia
atual. Desenha-se assim uma estruturacio antepredicativa tipica da experiéncia, de maneira andloga aquilo
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Entretanto, a alternativa mais importante oferecida a variagio livre, amplamente
aplicada no nivel interintencional de andlise, ¢ um método inteiramente original
criado pelo autor: “de nossa parte, o método privilegiado para destacar os invariantes
fenomenais serd a sessdo de captura e nao a variagio imagindria [...]. Por meio dessas
sessoes, buscaremos fazer aparecer estruturagdes invariantes 7os fendmenos destaca-
dos, sem nos servir deles como suportes quaisquer para idealidades puras que eles,
no méximo, instanciariam” (p. 46). Repousa sobretudo aqui, portanto, a possibili-
dade de exprimir nao os devaneios privados, mas sim suas esséncias. Vale a pena
examinar de perto esse método sui generis de obtengao de invariantes, apresentado
entre os § 41 e § 45, pois ele nos fard reencontrar algumas das dificuldades com que
j& deparamos no inicio.

O objetivo da anilise interintencional, lembremos, é apanhar as leis motivacionais
entrelacando as vivéncias devaneantes. O método proposto para sua captura se des-
dobra em trés fases: a vivéncia do devaneio, a captura do devaneio, e o registro do
devaneio. Parte-se do fendmeno concreto do devaneio, tal como vivido em primeira
pessoa no nivel do mero vir-a-ser factual. H4 aqui uma série de exercicios preparaté-
rios, ndo apenas semelhantes, mas textualmente aproximados da pratica meditativa da
tradi¢do oriental, recomendados para que o fenomendlogo se ponha a devanear de
maneira espontinea, sem forgar artificialmente o devaneio numa ou noutra direco.
O estudo do devaneio propriamente comeca na segunda fase, quando se trata nio
mais de devanear em ato, mas de fixar o devaneio recém-vivido, retendo-o em detalhe
e reconhecendo-o como devaneio, e isso como contendo tais e tais notas tipicas. Em-
bora a inspiracdo para essa fase da captura nio deixe de encontrar ecos novamente na
prética meditativa, alids evocada em mais de um contexto pelo autor, sua fun¢io me-

todolégica nao parece diferir substantivamente da reflexio:

que ocorria em Experiéncia e juizo para o mundo sensivel, cujos tipos se calcavam numa a inducéo origindria
da exploracdo perceptiva. Em certa medida, o circulo virtuoso entre antecipagio conceitual e descri¢ao feno-
ménica de que fala Sacrini parece ser uma extrapolagio, para a psicologia, desse jogo entre antecipacio em
horizonte e preenchimento confirmante ou infirmante. Sobre isso, veja-se 0 comentdrio de Sacrini em A
cientificidade na fenomenologia de Husserl, em particular os capitulos em que trata do curso Natureza ¢
Espirito e da Psicologia fenomenoldgica: “as generalidades em vista devem ser obtidas com base em exemplos
factuais de nosso mundo pré-dado. O método para a obtencio dessas generalidades é a exploragio de hori-
zontes constituidos na assimilacio de qualquer dado da experiéncia: parte-se de um exemplo factual qualquer
enquanto vivido no agora impressional da consciéncia e se explicitam as experiéncias que se poderiam viven-
ciar por meio da atualizacio dos horizontes copercebidos com o dado originalmente apreendido. Nessa ex-
plicitagio, atesta-se que as antecipagdes indeterminadas de novos dados a cada experiéncia sao prefiguradas
conforme experiéncias familiares, de maneira que estilos gerais de doagio sensivel do mundo se deixam reco-
nhecer na organizagio do campo fenomenal pelo qual a experiéncia sensivel ocorre” (Sacrini, 2018, p. 253).
Vale sublinhar o quanto se trata ai de uma certa aclimatacio ao dominio da passividade daquela espécie
peculiar de verificacionismo existente no jogo entre intengio vazia e preenchimento intuitivo.
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Empregaremos o tradicional recurso meditativo, reconhecer que se estd deva-
neando, nao como chave para dissolver uma distragio e sim como ocasido para
reter, do modo o mais fiel possivel, o devaneio hd pouco vivido. A sessio de
captura se revela mais claramente em sua estrutura: colocamo-nos em situagio
de quietude e miramos um tema sensivel de fundo. O atentar se difundird
espontaneamente em devaneios e ao nos darmos conta de certa sequéncia de-
vaneada passivamente, fixamos de modo reflexivo tal vivéncia. E assim que se
“capturam” devaneios; ao reter com relativa clareza ao menos alguns momen-
tos do fendmeno, passa-se logo para a fase de registro. Se nio ¢ o caso, se o
devaneio se borra ou se hd ddvidas sobre a fidelidade da reconstrucao reflexiva,
entio empregamos a forma tradicional do “dar-se conta” da distragio, isto ¢,
retomamos o foco direcionado para o tema sensivel, aguardando nova chance
de captura (p. 291).

Entendida como reflexdo sobre o devaneio recém vivido, a fase da captura deve
se precaver para nio deformar a vivéncia irrefletida que é seu tema. Como adverte
o autor, “é nessa fase em particular que se deve fazer valer as restri¢oes tipicamente
fenomenoldgicas”, cuidando de tomar o devaneio vivido a exata maneira como ele
se doa, isto é, “como dado autdnomo, a ser investigado em sua legalidade imanente”
(p. 290). Em particular, trata-se de proibir que af se infiltrem substru¢des conceitu-
ais objetivantes, como aquelas a que a psicologia cognitiva submete o devaneio ao
analisd-lo em laboratério, terminando por produzir fenémenos novos ao invés de
tematizar os inicialmente buscados. Mas ndo apenas: também podem desfigurar o
vivido irrefletido, precisando por isso ser afastados, a pressa na captura, as modifi-
cagdes imperceptiveis que a atencio impinge no fendmeno atentado, a conceituali-
dade de fundo disponivel a reflexdo. Entre parénteses, chamemos atengdo a essa
possibilidade de na captura se desfigurar o devaneio vivido; perguntaremos 2 frente
se essa possibilidade, que parece ser o reverso negativo do ideal de uma captura pura
do irrefletido ele mesmo, faz sentido. Por outro lado, se niao houver dividas quanto
a “fidelidade da reconstrucao reflexiva”, se o devaneio foi retido e reconhecido com
relativa clareza, somente entio deve-se passar a ultima fase do método, o registro,
tomando notas assim que possivel do conteddo devaneado a cada vez e ir produ-
zindo fichas nas quais se exprimem, em lingua corrente, as unidades minimas que
compdem o devaneio. Os registros dessas unidades chamar-se-ao descritemas, termo
emprestado de M. Bitbol e C. Petitmengin. Tais fichas, contendo o contetido do
devaneio e dispostas de tal modo que se evidenciem alguns de seus elos, serdo por
fim examinadas pelo fenomendlogo para descobrir os mecanismos associativos que
comandaram seu encadeamento. O que pensar disso tudo?

Como vimos, o método parte da vivéncia do devaneio, uma vivéncia irrefletida;

passa para a captura do devaneio, uma reflexio sobre o irrefletido; e desemboca sem
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ruptura no registro do devaneio, expressao linguistica do produto dessa reflexio.
Como o ponto de partida é uma experiéncia individual e silenciosa e o ponto de
chegada deve ser um invariante, presumidamente mais universal e expresso verbal-
mente, em algum momento intermedidrio deve ocorrer certa generalizagio. Apesar
do candidato natural para esse passo ser a captura, alguns textos parecem sugerir que
o salto ocorreria apenas na fase do registro, quando transcrevemos as notas tipicas

dos devaneios em fichas, que assim se tornam partilhdveis e retificdveis.

Em relacdo ao registro dos devaneios, trata-se da fixagao linguistica da vivéncia
ha pouco retida, de maneira a atribuir-lhe uma forma expressiva acessivel, ao
menos em seus aspectos invariantes, mesmo para quem nio a vivenciou. A
vivéncia ¢ entdo objetivada como um dado partilhdvel, e as andlises descritivas
propostas a partir dai se constroem de modo retificivel, conforme considera-
¢oes e objecoes cuja pertinéncia nio depende de uma remissio a singularidade
experencial do devaneio em pauta. O registro acurado ¢ a base para que a
elucidagao fenomenoldgica ganhe forca de convencimento, e isso nao porque
se almeja induzir uma produgao vivencial similar, que colocaria os leitores em
um estado aquém de qualquer davida razodvel, e sim porque o tema investigado
torna-se disponivel as operacoes de justificagdo racional responsdveis pela legitimi-
dade tedrica em qualquer drea do saber. [...] por meio do registro, na verdade,
o0 tema ¢ langado para além da dimenséo singular vivencial e se torna acessivel
como objetividade elabordvel racionalmente (p. 297, grifos meus).

O texto se presta talvez a duas leituras, cada uma implicando uma interpretagao
diversa do método. Na primeira delas, pareceria haver algo como uma tentativa de
passagem do objeto fenomenoldgico, na primeira fase, dado intuitivamente no
tempo vivido, ao objeto de ciéncia, na dltima fase, pertencente ao mundo da lin-
guagem e ao espago de razdes e justificativas — para falar no idioma de certa episte-
mologia, que veria af alids a duvidosa suposi¢io de uma homogeneidade de fundo
entre percepgao e linguagem. Mas é mais provavel que o sentido do texto seja outro,
a saber, dar conta da passagem do vivido singular a sua esséncia material partilhdvel
e publicamente exprimivel. Nesse caso, o texto apenas sustentaria que, no lugar da
intuicao de esséncias, que encerrava o processo de variagao imagindria numa solitaria
apreensio sui generis do invariante, terfamos agora a dinimica aberta e teleoldgica
da validagao infinita por uma intersubjetividade comunicativa. Uma generalizacio
sem variagao livre, portanto. Nessa tltima interpretagio, sem divida mais condi-
zente com o universo da fenomenologia, a dificuldade maior se concentra mesmo
na fase intermedidria, a captura, na qual se realizaria a primeira apreensao do vivido
fatico como sendo de tal ou tal tipo, isto é, j4 como caindo sob um ou outro conceito
empirico. Em particular, se se trata de explicar de que maneira saimos do meu de-

vaneio em primeira pessoa e terminamos com aspectos #ipicos do devaneios expressos
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nas fichas, isto é, com generalidades empiricas, ¢ preciso reconhecer que alguma
universalizac¢io jd havia sido feita no momento da captura.

Voltemos entio ao passo decisivo da captura. O que ocorre ai? Até certo ponto,
o processo todo guarda analogias com aquele descrito por Husserl nos §80 a 83 de
Experiéncia e juizo, tendo em comum a tarefa de pré-constituir as generalidades em-
pirico-tipicas. Trata-se aqui de tematizar ativamente os tipos segundo os quais a
experiéncia é de antemao passivamente pré-dada. Se é verdade, diz Husserl ali, que
as coisas sio experimentadas por nés de antemio como 4rvore, animal, serpente —
coisas a cada vez individualmente novas e todavia sempre-ja pré-conhecidas (e reco-
nhecidas) quanto a certos aspectos caracteristicos —, resta que esses tipos, contraparte
objetiva da habitualidade sedimentada no sujeito (pois remontam inevitavelmente
a experiéncias instituintes passadas com as quais os dados atuais entram em recobri-
mento), nio sio em primeiro lugar notados por si mesmos: vemos de imediato o
cachorro como coisa individual e nao como exemplar de sua generalidade empirica,
que de resto comporta graus (se quisermos: vemos a/go como algo e nao algo como
algo). Mas, se nessa apreensdo do individuo estd implicita sua relagao ao tipo, esta
tltima pode ser levada a tematizagio explicita e o tipo pode ser apreendido direta-
mente por meio de prestagdes originais, ndo mais passivas e sim ativas. De algum
modo, seria algo semelhante a essa passagem do tipo passivamente dado como mo-
mento do individuo a sua tematizagio direta como objetidade geral que parece ocor-
rer na captura do devaneio: se apreendo o vivido irrefletido sempre-j4 como imagi-
nativo, recordativo, etc., sem carecer para tanto de um ato original da espontanei-
dade, na captura trato de visar nio mais o vivido idiossincritico e sim o esquema
que retém seus tragos mais relevantes, isto ¢, um tipo mais geral sob o qual ele cai —
e serd este ultimo, ndo o primeiro, que serd gravado no registro.

Isso posto, hd particularidades metodoldgicas préprias da sessao de captura, au-
sentes no universo de Experiéncia e juizo, e que estdo ligadas tanto a natureza do
objeto em questao, as vivéncias presentificadoras, sem objeto intencional e dadas
apenas a reflexdo (além de dadas imediatamente a si mesmas, é claro), quanto ao
fato de ela precisar desembocar no registro linguistico da objetividade racionalmente
elabordvel (o que, aproximadamente, corresponderia em Husserl a esfera predica-
tiva). Para examind-lo de perto, coloquemo-nos em situagio de captura. Procuro
apanhar o vivido irrefletido segundo caracteres mais gerais e relevantes: reconheco-
o, por exemplo, como recordativo, como imaginativo etc., e isso conjuntamente
com outras notas tipicas concomitantes. A vivéncia é entdo capturada como caindo
sob tal ou tal conceito genérico. O autor assevera que tais conceitos nem sio estra-

nhos ao vivido irrefletido — posto que a captura é um desabrochar reflexivo do vivido
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irrefletido —, nem sdo autarquicamente forjados numa intengao significativa solitd-
ria. Se assim fosse, haveria um salto descontinuo entre a captura e o registro que
Sacrini se esforca por afastar: “entre captura do devaneio (entendida como o desper-
tar reflexivo que recupera ativamente e retém o encadeamento vivido hd pouco) e
seu registro ndo hd nenhum corte abrupto. [...] Na verdade, a prépria captura j4 se
d4 conforme certas nogoes conceituais descritivas. Se nem mesmo se sabe o que foi
vivenciado, fica dificil distinguir seus componentes e fases; por sua vez, para sabé-lo
empregam-se nomenclaturas e recursos discriminativos que pré-ordenam o registro”
(p. 293). Noutras palavras, a conceitualidade explicita com que ¢ escrito o registro
(na esfera predicativa, se quisermos manter o paralelo com Husserl) ji permeia im-
plicitamente a captura (na esfera pré-predicativa), de modo que existe entre ambas
as fases — entre fodas as fases, na verdade — certa homogeneidade légica. E essa con-
ceitualidade que, explicita ou implicita, para Sacrini, é publica. E isso é assim porque
tais conceitos, diz o autor, teriam sido originalmente aprendidos em interacoes so-
ciais que hd muito se depositaram no repertério seméntico do sujeito devaneante, e
agora, na captura, orientam sua discriminagéo dos vividos. Era esse, como vimos, o
segundo argumento mobilizado pelo autor no § 3 para afastar a acusa¢io de lingua-
gem privada. Se na captura reconheco um vivido particular meu sob um de tais
conceitos empiricos, esses conceitos, sedimentados no tesouro da lingua comum,
sa0 em principio compreensiveis por outros sujeitos, o que torna possivelmente do-
tado de sentido um discurso sobre o devaneio. Mas nada disso apaga o fato de que,
na captura, o que se faz é aplicar silenciosamente tais conceitos aos vividos irrefleti-
dos dados na primeira fase, separando nestes o essencial do acessério, os momentos
dependentes dos independentes, suas notas tipicas, para sé entdo, no registro, de-
signd-lo com um termo cujo sentido é intersubjetivamente compreensivel. E por
isso que o descritema registrado ¢ exatamente a expressao nio do devaneio irreduti-
velmente individual nem da esséncia pura, mas do tipo capturado, a generalidade
empirica sob a qual o apreendo reflexivamente.

Das trés etapas do método, a dltima se d4 no elemento da linguagem publica e a
primeira é inevitavelmente privada. Mas a segunda, por mais que Sacrini procure
garantir que nao guarda nenhum corte abrupto nem em relagdo ao vivido irrefletido
individual nem em relagao ao registro pablico, na medida em que j4 ¢ impregnada
de conceitos descritivos previamente aprendidos, o fato é que se realiza em siléncio
e s6 eu poderei medir seu resultado. E nessa segunda etapa que se d4 toda a mégica,
pois é aqui que parece ocorrer a apreensio do vivido irredutivelmente singular con-
forme um tipo mais geral. Em fim de contas, tudo dependeu de que, tendo tido um

vivido x, eu tenha sabido capturd-lo como x. Mas o que garante que soube separar
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os tragos de fato importantes do devaneio e nao fui seduzido pelo seu colorido vi-
vencial, transformando uma idiossincrasia fugaz em nota especifica? Apreender o
tipo envolve recortar em uma pluralidade de individuos certas determinagées que se
recobrem associativamente no seio de uma relagao que nao é de semelhanca com-
pleta: mas como saber se o recorte é pertinente e nio traduz uma preferéncia arbi-
traria ou simplesmente um engano? Se tenho a experiéncia de individuos sempre-jd
tipificados, isso é assim porque a doagio atual desperta um recobrimento passivo
com coisas parcialmente semelhantes anteriormente dadas e retidas por mim. Mas
é sempre possivel que tal recobrimento se dé com coisas pertencentes a tipos dispa-
rates: nada garante que eu veja a baleia como mamifero e nio como peixe, com cuja
classe guarda certas afinidades alids até mais sugestivas, para utilizar um exemplo de
Husserl. Sendo assim, no caso dos devaneios, como saber, na fase reflexiva e silen-
ciosa da captura — na qual se trata nio apenas de apreender o vivido passado em sua
ipseidade individual, mas sobretudo em sua participa¢io no tipo —, se apreendi o
vivido devaneante x como x e nio como y? Imaginemos por um momento o que
seria a captura de devaneios feita pelo afisico de Gelb e Goldstein, tal como reto-
mado por Merleau-Ponty na Fenomenologia da percepcio. Sua incapacidade de no-
mear as cores passa também pela dificuldade de classificd-las: ele comega agrupando
as amostras segundo a cor fundamental, juntando na mesma pilha as fitas azuis de
diversas tonalidades, mas repentinamente muda o critério e, pelo fato de haver na
pilha dos azuis um azul pélido, passa a colocar ali também o amarelo pdlido, o ver-
melho pdlido, etc. Nessa tipificagio heterodoxa da experiéncia, hd a0 menos o mé-
dico cujos olhos fisicos tudo veem: a classificagao nas pilhas, a flutuagao de critérios,
a dificuldade de nomear. O que ocorreria no devaneio, ji que tudo aqui se passa na
interioridade da reflexdo e jd que o Unico juiz é o olho mental do préprio devane-
ante? Como avaliar agui se hd “fidelidade da reconstrugio reflexiva” (p. 291)? Que
se entenda o sentido de nossas questoes. O ponto nao é apontar alguma auséncia de
certeza envolvendo a captura, o que talvez se conceda sem grande custo. O que nos
parece, antes, é que a mera possibilidade de se equivocar na captura sequer faz sen-
tido. Nossa suspeita, como estd claro, é a de que fomos novamente enredados pelas
artimanhas da linguagem privada.

Se nao nos equivocamos em demasia, o que aconteceu é que se separou o cardter
publico da conceitualidade disponivel do dificil problema de sua aplica¢io. Nio
basta, com efeito, afirmar que o conceito é aprendido em interagdes sociais e em
préticas contextualizadas se na captura sua aplicagdo permanece privada. Mas, se
posso duvidar de ter capturado mal ou bem um vivido devaneante meu antes de
registrd-lo, é precisamente isso o que estd ocorrendo. Com qual critério, porém? A

nao ser que se imagine uma misteriosa nogao de critério privado, nao hd na captura



272

silenciosa nada que possa instaurar a polaridade do verdadeiro ou falso, correto ou
incorreto, claro ou nao claro, de maneira que a prépria duvida acerca de sua fideli-
dade perde sentido. A rigor, é o préprio conceito supostamente ptblico que perde
sentido, se ¢ verdade que ele ¢ insepardvel de suas aplicagoes, corretas ou incorretas
(e ndo ¢ necessdrio ser wittgensteiniano para admiti-lo). Ou haveria um conceito
correto para mim? Nao importa a situagdo social e o contexto interativo passados
em que originalmente aprendi os conceitos empiricos sob os quais reconheco os
vividos devaneantes; no ato da captura, estou inevitavelmente aplicando-os privada-
mente. A nio ser que estejamos entendendo o conceito como uma representagio na
paisagem mental, ou como uma forma imutdvel cuja apreensao silenciosa permane-
ceria em todo caso enigmdtica, a Ginica maneira de discernir se aprendi o sentido de
um termo corretamente ¢ efetivamente aplicando-o, utilizando-o contra um metro
comum tacitamente partilhado pela comunidade falante, que é precisamente o que
parece fazer falta na captura do devaneio’.

E isso, que parece tornar sem sentido a dtvida acerca da fidelidade da captura,
tem também repercussoes na fase do registro. Para meu interlocutor, nio faz qual-
quer diferenca se digo verdadeiramente que tive um vivido de imaginagao ou se digo
falsamente que tive um vivido de fantasia — nio faz diferenca, em suma, se trans-
crevo os devaneios em seus elos tipicos ou se deliberadamente os invento —, posto
que nio tem acesso nem ao vivido em questdo, nem ao tipo capturado por mim,
para saber o critério que estou adotando na captura para decidir da corregio ou
incorre¢do do juizo ai efetuado e, portanto, da fidelidade da reconstrucio reflexiva.
A rigor, jamais saberia o que estou chamando de “memoria”, “fantasia”.

Seria desnecessdrio supor alguma correspondéncia forte entre o descritema, vi-
vido registrado, e o préprio vivido, evento referido, uma vez que o que se trata de

descobrir aqui sio os nexos entre os descritemas? Nesse caso, que poderia ser o de

5 Defendendo a perspectiva da primeira pessoa, escreve o autor: “sem diivida, os conceitos sio aprendidos em
interagbes sociais variadas; porém, no caso daqueles descritivos da experiéncia, sua boa aplicagio nio supée
que se possa discernir corretamente os aspectos expressos? Nio se depende aqui de exercicios em primeira
pessoa, encontrando instincias pertinentes na prépria experiéncia, para saber a que os termos se referem? J4
antecipamos esses resultados em segoes anteriores: o uso correto de termos descritivos remete a discriminagées
bem-sucedidas dos referentes, o que, no caso da prdpria experiéncia subjetiva supde um papel fundante do
estar consciente subjetivo para o emprego adequado de distingoes conceituais acerca do aparecer fenomenal.
O entendimento dos termos descritivos da experiéncia reenvia, assim, a aplicagoes desses termos na prdpria
experiéncia” (p. 57). Em nossa leitura, tal passagem parece concentrar toda a dificuldade: pretende haver
conceitos publicos cuja aplicacio privada seria ndo apenas dotada de sentido como também, o que é mais
forte, a Unica capaz de conferir sentido a determinado grupo de conceitos. Se entendemos corretamente, é a
separagdo possivel entre conceito e aplicagio, implicita na ideia de um conceito publico aplicado privada-
mente, que faz todo o enigma desse texto: parece querer afastar a objecio da linguagem privada, defendendo
o cardter publico e contextual do sentido, com um argumento que na verdade a reforca.
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uma semidtica dos devaneios, nio se teria como sustentar que a legalidade ai desco-
berta seria imanente as vivéncias: ou bem se diria que os elos registrados nao reme-
tem a nenhuma ontologia, ou bem se reconheceria a impossibilidade de distinguir
o que neles pertence ao fendmeno estudado e o que neles se deve ao préprio registro
(no qual também estdao implicados o interesse teérico do pesquisador, os conceitos
que subjazem as suas hipdteses construtivas, etc.). Em certo sentido, a suposi¢ao de
fundo da fenomenologia parece ser a de que existem relagoes de esséncia na experi-
éncia e de que estas podem ser expressas puramente na linguagem. Mas a questao ¢
saber se o atributo da pureza faz sentido nesse caso. Haveria uma maneira absoluta-
mente correta ou incorreta de transcrever o devaneio em descritemas? Haveria uma
regra #nica de transposigao entre o vivido capturado e sua colocagio em palavras?
Tomemos aleatoriamente a seguinte transcri¢io de devaneios, fornecida no § 46. O
descritema A “dor nas costas” (vivéncia sensivel deflagradora) é seguido pelo descri-
tema B “cachorro ganindo e se arrastando” (vivéncia presentificadora). Trata-se de
um devaneio efetivamente ocorrido com Sacrini, por ele capturado e registrado no
livro. Para efeitos de argumentagio, suponhamos bem-sucedida a fase da captura.
Cabe agora entender sua relagio com o registro. Uma vez registrados os descritemas,
descobre-se uma motivacio por semelhanca entre A ¢ B (a dor estd presente em
ambos). Mas nao hd como impedir de imaginarmos uma cena mais complexa: a dor
sentida em A nao foi acompanhada por qualquer gemido, porém o pesquisador, que
nao deixou de perceber esse aspecto da vivéncia no momento da captura, nio o
registrou. O descritema exprime o vivido, porém o faz sempre sob um aspecto e
deixa outro de lado. O resultado é nao deixar transparecer no registro que a seme-
lhanca entre os aspectos p de A e p’ de B é acompanhada pela inversdo entre aspecto
nao-q de A e q de B. Por que a construcio que sublinha a semelhanga seria mais
pertinente que aquela que sublinha a inversao? O problema nio estd apenas na se-
lecao dos dados, no que hd inevitavelmente decisdo arbitrdria do pesquisador, mas
também na regra de transposi¢io adotada entre vivéncias e descritemas. Num deva-
neio de cadeia mais longa, pode-se supor que a relagio metonimica entre vivido 4 e
vivido C seja, para um ou outro fim, mais relevante que a relagio de semelhanca
entre vivido A e vivido B, ¢ a elucide (a literatura psicanalitica, vale lembrar, constata-
o frequentemente). Nesse caso, ndo teria sido ttil transcrever o encadeamento na
forma A-C-B, ao invés de A-B-C'? Ou haverd alguma suposta naturalidade em trans-
por a sucessdo temporal na forma da contiguidade espacial do diagrama (ou, para
ser aqui mais literal, da sequéncia alfabética)? Em qualquer caso, se nio hd uma
tnica regra de transposigio possivel entre vivéncia e registro — uma tnica descri¢io
possivel para um mesmo fato —, ndo se vé como o Ultimo poderia ser decalque da

coisa mesma, da esséncia mesma. E esse, como se sabe, um dos pontos sobre os quais
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o segundo Wittgenstein insistiu vigorosamente, e que pode ser voltado contra a fe-
nomenologia, como de resto ji se fez. Tome-se de Claude Romano uma sintese

dessa posi¢ao:

A ideia de uma descri¢do que se autolegitimaria na intuigdo e seria perfeita-
mente adequada ao fenémeno, que nio deixaria lugar a qualquer descri¢io
alternativa, ¢ um nio-senso. Uma descri¢io coloca sempre em operagao: 1)
interesses, isto ¢, questoes implicitas; 2) na medida em que se formula em uma
certa linguagem, esquemas conceituais, o que podemos também chamar de
uma pré-compreensio (articuldvel linguisticamente) dos fendmenos; 3) na
maior parte dos casos — sobretudo quando se trata de uma descrigio complexa,
sustentada por dilemas filoséficos —, crengas ou pressupostos, as vezes mesmo
toda uma teoria ticita. E justamente essa complexidade que obriga concluir
pelo pluralismo necessario das descrigoes. Pertence essencialmente a toda des-
crigio que exista sempre, para uma descri¢do dada, descricoes concorrentes
(Romano, 2010, p. 433).

Isso traz consequéncias mais amplas. A mais importante é tornar indecidivel se o
elo devaneante descoberto no registro pertence a linguagem na qual é formulado ou
a experiéncia que esta pretende exprimir®. A questio nio é, portanto, somente a de
saber se, a0 exprimir devaneios em fichas, restituimos os tragos gerais pertinentes do
vivido, damos vazdo a idiossincrasias pessoais, ou, no pior dos casos, apenas emiti-
mos ruidos sem sentido. O ponto mais delicado tem a ver com o fato de que tais
fichas devem servir de base para obtengao de leis de motivagio que, para a fenome-
nologia, tém o peso ontoldgico de a priori sintéticos materiais ¢ ndo podem ser re-
duzidas nem as regras gramaticais de sua descrigao, nem aos principios associativos
do empirismo, ambos contrapartes de ontologias nominalistas. Para isso, todavia,
s40 necessdrias duas coisas: primeiro, que as esséncias das vivéncias tenham sido
apreendidas na captura como tipos mais gerais do que sua ocorréncia idiossincrética;
segundo, que o registro linguistico dessas esséncias seja sua restitui¢io adequada. As
duas exigéncias, contudo, sé parecem atendidas ao custo da reposicio de algum dos
mitos adjacentes ao tema da linguagem privada.

E uma posi¢io profundamente arraigada na histéria da fenomenologia afirmar
que as esséncias ditas linguisticamente nio se resolvem na linguagem. Sacrini pro-
longa essa tradi¢do ao repudiar a ideia de se reabsorver a legalidade da experiéncia
nas regras gramaticais, defendendo, ao contrdrio, que tais leis-de-esséncia pertencem
ao proprio fluxo devaneante. Em determinada passagem, o autor diz o seguinte: as

unidades discretas dos devaneios nio surgem isoladamente, mas sao “internamente

¢ Ao nosso ver, esse é um dos sentidos da objegao dirigida por Luiz Henrique Lopes dos Santos a sobrevida do
conceito de experiéncia antepredicativa no tltimo Merleau-Ponty (Santos, 2021).
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motivadas uma pela outra em uma corrente ordenada. Por sua vez, os nexos nio sio
mecanismos causais inaparentes que de algum modo manipulam os contetidos, mas
sao componentes da prépria manifestatividade da vivéncia em pauta” (p. 305). Entre
outras coisas, diz-se ai que os a priori materiais pertencem a fenomenalidade, ndo a
sua descri¢do, que a ordenagio exposta 7o registro remete a ordenagio motivada exis-
tente no fluxo devaneante. Nessa altura do texto, a tese ¢ mobilizada para afastar a
hipétese de que o devaneio seria um “turbilhdo caético de fantasmagorias descone-
xas” (p. 305). O espirito racionalista da fenomenologia ¢ ai patente: depois das rela-
¢oes de reenvio necessirio no mundo sensivel, descubramo-las também em nossos
devaneios... A dificuldade, porém, é que para sustentar tal tese seria preciso ter
acesso direto ao fluxo devaneante independentemente do registro para se certificar
de que nio ¢ este Gltimo que estd projetando no primeiro sua prépria ordenagio.
Dai a necessidade do recurso intuicionista a uma fonte extralinguistica de conheci-
mento, que se pode observar, entre outros, insinuada no seguinte texto: “longe de
as articulagoes da experiéncia decorrerem estritamente de capacidades conceituais j4
adquiridas, elas se ordenam de forma relativamente autdnoma, e podem mesmo
motivar o refinamento de relagées conceituais habituais. No limite, nao parece sem-
pre verdade que eu deva possuir os conceitos correspondentes para poder experi-
mentar o que por meio deles se conceitualiza” (p. 35). Vendo de perto, isso é dizer
nao apenas que a experiéncia tem uma ordena¢io logicamente independente em
relagdo aquela da linguagem na qual ¢ dita, mas também que poderia ser atestada
sem uma tal media¢do. Como esperado, tudo repousa na admissao do principio dos
principios que opera como critério tGltimo de verdade na fenomenologia, a intui¢ao
doadora. Teria sido a isso que no fundo se almejava dar uma via de acesso quando
se recorria tio frequente e insistentemente aos exercicios meditativos da tradicio
oriental? Que se releia a descricao da “experiéncia absortiva” no § 55. Como se nas
préticas do aquietamento e da atengio treinada encontrdssemos por fim a doagao
sem conceito...

Dito isso, dai nao deriva uma objecio massiva ao projeto de uma fenomenologia
dos devaneios. A rigor, isso seria impossivel, uma vez que apoiamos parte de nossas
observagbes em um campo tedrico estranho ao da fenomenologia, e que entre inco-
mensurdveis o conflito é indecidivel. Intuicionismo ou andlise gramatical? Fagamos
nossas apostas... Seja como for, imaginando que se conceda alguma pertinéncia a
nossos comentrios, permanece ainda assim inabalada nio apenas a andlise intrain-
tencional, mas talvez também plausivel mesmo a andlise interintencional, nesse caso
desde que purgada de suas pretensoes eidéticas. Tomariamos entao os nexos moti-
vacionais na acep¢io ontologicamente menos carregada do empirismo inglés? Mas

seria preciso aceitar as consequéncias: tomar a legalidade do devaneio como aquela
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de meras constincias forjadas pela imaginagao, apds ter colocado entre parénteses a
transcendéncia objetiva, seria ter praticado a epoché renunciando ao empreendi-
mento constitutivo, ou seja, té-la praticado como cético’. As descri¢oes dos deva-
neios nos dariam regularidades, mas nenhuma legitimidade para ultrapassar a estrita
experiéncia de que sio extraidas: aquela deste ou daquele individuo devaneante, en-
quanto puramente reflete ou medita sobre seus devaneios. Isso, contudo, talvez nio
se queira conceder, pois o custo ¢ dissolver a psicologia fenomenoldgica em uma
antropologia.

Outra alternativa, mas também renunciando — ainda mais visceralmente — & am-
bicao eidética, seria conceder & camada expressiva certa liberdade, ainda que relativa,
para que perseguisse uma relacdo com o vivido que nio fosse aquela seja da corres-
pondéncia, seja da expressao pura, mas que tivesse ainda assim algum valor de conhe-
cimento. Pensamos aqui numa descri¢io dos devaneios & maneira de um Rousseau,
esse grande ausente do extenso livro de Sacrini. Estarfamos, é verdade, muito distantes
dos diagramas da fenomenologia de Sacrini, com suas fichas e descritemas encadea-
dos: quase no seu extremo oposto. Nio se pretenderia mais que o devaneio registrado
fosse um decalque neutro do devaneio vivido, mas um devaneio segundo, inventivo
no plano das palavras e da memoria, dando a conhecer indiscernivelmente tanto a
natureza do sujeito de depois, aquele que rememora e registra o devaneio — com sua
linguagem, suas préticas, suas particularidades de momento —, quanto a do sujeito de
antes, que o experimentava em seus passeios. Aceitarfamos assim nio apenas a distin-
cia entre a experiéncia e a expressio, mas também aquela entre a memoria e o reme-
morado, e por que nio, ja que certos fenomendlogos o afirmam, entre a reflexdo e o
irrefletido. “Ao entregar-me ao mesmo tempo a lembranga da impressao recebida e
ao sentimento presente, pintarei duplamente o estado de minha alma, a saber, no
momento em que 0 acontecimento ocorreu € no momento em que o descrevi”. Sta-

robinski comenta do seguinte modo esse trecho dos Esbogos das Confissoes:

7 Veja-se sobre isso o comentdrio de Lebrun, enfatizando nesse ponto o lado negativo da apreciacio duplice,
positivo-negativa, que Husserl faz de Hume: “hd um momento ao menos em que, na interpretagio de Hus-
setl, Hume ¢ acusado de inconsequéncia: levado por seu ardor nominalista, Hume, para se fechar melhor em
seu sensualismo, teria decidido passar em siléncio a problemdtica do sentido e descrever os fen6menos sem se
interessar por aquilo que eles apresentam e pela maneira como a apresentam. [...] Por que, com efeito, o
empirista cogitaria de descrever aquilo que se 44 ou se anuncia em uma representagio?” (Lebrun, 2006, p.
267). A resposta é conhecida e j4 estava explicita na primeira das Investigagées ldgicas: o empirista, por conhecer
apenas signos indicativos, que a nada remetem senio de maneira arbitrdria, ndo lhes pode emprestar funcao
de conhecimento. Por isso, Lebrun continua: para o empirista, “o operador ‘representagio de’ ¢ desprovido de
valor. O que hd siao somente conexdes entre contetidos indiferentes — e essa palavra conexdo exclui tudo o que
se poderia assemelhar a uma afinidade de natureza” (Lebrun, 2006, p. 267). Da ontologia do descontinuo a
phainestai fenomenoldgica vai de fato um mundo.
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Rousseau diz que “escreve seus devaneios”. Acreditemos nele. Diz que pretende
“fixd-los pela escrita”, que estd decidido a manter-lhes o “didrio” e o “registro”.
A palavra nio serd o devaneio original, mas seu eco retardado. Ela serd seu du-
plo: 0 sonho de um sonho. De maneira nenhuma, como Rousseau assegura por
vezes, sua réplica fiel, mas uma voz que, comovida pela lembranca de um deva-
neio primeiro (pela impossibilidade de reencontrar a inspiragio do devaneio
primeiro), deixa-se levar e derivar, ao sabor de sua reflexao descritiva, pelo de-
vaneio segundo. A meméria do devaneio torna-se, assim, um devaneio dupli-
cado, destinado ainda a outros infinitos redobramentos por ocasiao das leituras
posteriores que deles Rousseau projeta fazer [...]. [...] como manter uma rela-
¢do constante entre o devaneio primeiro e o devaneio segundo? No curso do
devaneio segundo, as flutuagoes do devaneio primeiro nio sio apenas transcri-
tas: s3o interpretadas e modificadas. O quarto Devaneio, que reivindica o direito
a ficcao (que é inocente, e nao pode ser assimilada & mentira enquanto nao cause
nenhum dano ao nosso préximo), tem valor de inicio e de confissao. Rousseau
ai reclama, para a memoria repetidora, o privilégio sem ddvida exorbitante de
ser criadora sem deixar de ser veridica (Starobinski, 2011, p. 479-480).

Evidentemente, estamos aqui diante de um discurso sem quaisquer pretensoes
constitutivas, talvez até ficcionais. Mas em um sentido preciso. Em Rousseau, a es-
crita dos devaneios nao persegue nenhum fim externo, tem apenas a prépria subje-
tividade por tema e por destinatdrio, assumindo a forma de uma meditagio cuja
finalidade é moral: é a “transmutagio purificante da consciéncia e do sentimento”,
de si para si préprio, que é buscada. Mas o notdvel é que é pela mediagao da escrita
que isso se d4. Continuemos nos apoiando em Starobinski: tao ciente da distincia
entre o devaneio transcrito e o devaneio vivido, quanto esfor¢ando-se por vencé-la,
Rousseau termina por fazer do primeiro uma maneira nio de reapresentar o se-
gundo, o que seria impossivel, mas de reavivar o sentimento passado a partir do
presente e assim encontrar, nesse jogo de reflexos mediado pela linguagem, a ver-
dade do sentimento presente. Por isso a escrita, demovida das pretensoes de espelhar
a coisa mesma, tampouco se fecha na imanéncia de uma linguagem absoluta, sem

nenhum fora. Podem-se entio compatibilizar criagio e verdade.

Assim, em vez de reconhecer na distAncia entre o sentimento atual e o senti-
mento passado, o sinal de sua irrevogdvel diferenca, em vez de ver anunciar-
se 0 malogro na heterogeneidade da escrita e de seu objeto elusivo, Rousseau
se prevalece de um duplo éxito: o passado (explorado a partir do presente) nio
serd traido, e o presente (vivificado pela lembranga) serd expresso em sua ver-
dade [...]. Pelo privilégio singular que ele lhe confere (privilégio que, aos
nossos olhos, é o da “literatura”, ou melhor, da poesia), a palavra escrita, ao
invés de ser condenada a permanecer inadequada, vai mostrar-se duplamente
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adequada. A consciéncia arroga-se, assim, o direito de inventar-se, sem jamais
sair de sua verdade (Starobinski, 2011, p. 480)°.

Estarfamos tdo longe da fenomenologia? Certamente, enquanto se espera da lin-
guagem a virtude de se apagar em beneficio das esséncias e do /dgos silencioso da
experiéncia que ela exprimiria, segundo eles mesmos. Mas talvez nio, se pudéssemos
reler de maneira suficientemente livre — talvez excessivamente livre — esta nota de
trabalho em que Merleau-Ponty define a filosofia e a arte pelo privilégio, “sem dd-
vida exorbitante”, de ser verdade e criagao: “a filosofia, precisamente como ‘Ser fa-
lando em nds’, expressio da experiéncia muda por si, é criagio. Criagao que é ao
mesmo tempo reintegragio do Ser [...]. Ela é entdo cria¢do em sentido radical: cri-
agao que é a0 mesmo tempo adequagio, a Uinica maneira de obter uma adequagao”
(Merleau-Ponty, 2004, pp. 247-8). Mas, nesse caso, seria preciso também consentir
que, se ndo é numa antropologia que a fenomenologia dos devaneios se resolve, é

porque ¢ da literatura que ela se avizinha.

José Luiz B. Neves (UFABC)
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Sobre a Natureza do Devaneio e seu Carater Originario, por Azul Katz

Numa época que luta para capturar nossa atengao, real e virtualmente; numa época
que constantemente nos exige estar conectados e em que a aceleragao parece fora de
controle, Marcus Sacrini nos convida, como antidoto a essas ilusoes contempora-
neas, a mergulhar nas profundezas da consciéncia através de uma andlise atenta e
paciente do fendmeno aparentemente contrério: a distragao, a dispersao, a dilatacio
do tempo que ocorrem durante extensos fragmentos de nossas vidas cotidianas e
que podem ser condensados sob o termo “devaneio”.

Como o nome sugere, Fenomenologia dos devaneios (2023, doravante FdD) é uma
andlise fenomenoldgica dos devaneios, que sdo sequéncias complexas e densas de ex-
periéncias presentificadoras, ou seja, experiéncias nao perceptivas em que o que apa-
rece nao estd originalmente presente, em carne e 0sso, mas aparece sob alguma forma
de auséncia. A hipétese de Sacrini é que, contrariamente 2 ideia de que o devaneio é
um evento arbitrdrio e cadtico, existe uma légica subjacente que se revela no nexo
associativo entre as experiéncias que se concatenam em cada devaneio.

No que se segue, gostaria de chamar a aten¢do para a segunda parte central do
livro, a “Andlise Sistemdtica” do devaneio. Meu objetivo certamente nao é esgotar
os riquissimos problemas e multiplas ideias que a leitura evoca, motiva e levanta,
mas simplesmente chamar a atengdo para alguns pontos sobre os quais penso que
uma amplia¢io ou esclarecimento permitiria realgar ainda mais a riqueza do con-
ceito de devaneio e da hipétese de uma dimensao original e produtiva da consciéncia
nao-perceptiva. Minha tarefa é mais limitada: contrastar dois fenémenos muito pré-
ximos, devaneios e fantasias — que foram objeto de minha prépria pesquisa — a fim
de deixar emergir os tragos distintivos de ambos os fendmenos, bem como o que
parece ser sua caracteristica comum: a produtividade.

Sacrini define o devaneio como um “encadeamento de diversos tipos de mani-

festagdes presentificadas” (FdD p. 284), e essas concatenagdes complexas, extensas e
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densas de presentificagdes teriam um cardter origindrio na forma como sio conca-
tenadas. O devaneio seria, assim, sequéncias de contesidos (experiéncias presentifica-
das) encadeadas em formas especificas de associa¢do. O que uma anilise fenomeno-
légica revelaria é o cardter origindrio que emerge no nexo associativo particular que
ocorre nos devaneios: os padrdes associativos entre presentificagoes nao seriam ex-
plicdveis, redutiveis a experiéncias presentacionais, ou seja, nio ocorreriam na per-
cep¢ao normal, mas apenas quando devaneamos’.

Minhas préprias exploragoes sobre a fantasia produtiva me aproximaram de al-
gumas ideias préximas a que Sacrini desenvolve em seu livro, que podemos resumir
na ideia de que na consciéncia existem dimensées produtivas que excedem a expe-
riéncia perceptiva, sensual, presentacional. Mas, no que diz respeito aos desenvolvi-
mentos sobre o devaneio, penso que podem ser levantadas questoes em duas dire-
¢oes: (A) por um lado, com respeito a natureza do devaneio e, por outro lado, (B)
com respeito ao alcance e sentido em que se pode dizer que sao experiéncias tio
originais quanto a percepgio, e mesmo produtivas.

Com respeito a natureza do devaneio, parece haver uma dificuldade a que o pré-
prio autor se refere quando argumenta que, se os devaneios nio sio presentificagoes,

mas uma cadeia de presentificagoes, entdo nao estd claro qual é a sua natureza:

Empregamos a nogio de “devaneio” para capturar essas experiéncias presenti-
ficantes densas, nio necessariamente limitadas a consecu¢io de um ato pre-
sentificante isolado. O “devaneio” é neutro quanto aos tipos de presentifica-
G40, i. e. pode abrigar todos eles sem privilégios para nenhum em particular.
Entretanto, a vantagem de nio entificar artificialmente os atos de presentifi-
cagdo (permitindo-nos capturd-los como vivéncias extensas e multimodais)
tem seu reverso na indeterminagio mesmo quanto a seus modos bdsicos de
ordenagdo fenomenal. Os devaneios nio sio fulguracdes de atos estanques,
mas também ndo é claro o que sdo. O termo é vago o suficiente para nao excluir
nenhum tipo de presentificagdo, porém nada nos revela sobre suas formas ti-
picas de manifestacio. (FdD, p. 283-284, grifo nosso).

Se, como afirma Sacrini, os devaneios sio sequéncias de presentificagdes concate-
nadas, mas nio sdo eles proprios presentificagoes, o que sio entio? A especificidade
do devaneio residiria no zexo entre as experiéncias que lhe pertencem, e nao nos con-

tetidos (as experiéncias concatenadas). Por esta razdo, Sacrini propde (ver, por exem-

? “Em uma apreensio intencional origindria, o objeto se doa ‘em pessoa’, por assim dizer. A percep¢io sempre

¢ origindria relativamente a seus polos objetuais e, por sua vez, a presentificagio sempre é secunddria em
relagdo aos polos originariamente perceptivos. Perguntdvamos entio se nio haveria doages origindrias exclu-
sivas da presentificacdo ou, em outras palavras, se certos polos objetuais nio se manifestariam em presenca
unicamente nas presentificacdes.” (FdD, p. 375-376).



281

plo, FdD § s54) que a forma adequada de analisar o devaneio é uma andlise inzerinten-
cional, e nao uma andlise intraintencional (que buscaria estabelecer as condicoes de
possibilidade de cada experiéncia e, portanto, nao trataria de experiéncias concretas,
mas apenas de tipos abstratos ou ideais). No entanto, como os contetidos que se con-
catenam num devaneio sdo presentificagdes, em Fenomenologia dos devaneios a andlise
propriamente interintencional é precedida por uma andlise das caracteristicas, aspec-
tos ou dimensdes essenciais das presentificagdes. O objetivo de tal andlise nao é, se-
gundo Sacrini, fazer uma nova tipologia ou classificagio de tipos de presentificagdes,
mas reconhecer os tracos gerais que sio entdo especificamente instanciados em cada
experiéncia pontual. Esses aspectos, desenvolvidos na segunda parte do livro, sao: fe-
nomenalidade (A), intuitividade (B), evocatividade (C), discursividade (D), afetivi-
dade (E) e depois em (F) é abordada a andlise do “devaneio em a0”. Ora, nesta dltima
se¢do, que ¢ propriamente dedicada ao tema central do livro, argumenta-se que o
devaneio ndo é em si uma forma de presentificagio, como seriam a memdria, a expec-
tativa, a consciéncia de imagem ou a fantasia, por exemplo. No entanto, gostaria de
mostrar que uma revisio, nao tanto da tipologia em si, mas antes dos critérios que
Husser! utiliza para classificar e distinguir as espécies de experiéncias, poderia acres-
centar informagio relevante sobre a natureza do devaneio. Por outras palavras, a and-
lise intraintencional poderia langar mais alguma luz sobre a andlise interintencional.
Uma andlise dos critérios de classifica¢io das experiéncias intencionais (que faria parte
da andlise das experiéncias e nao da relagio entre elas) permitir-nos-ia argumentar que
o devaneio é um tipo de presentificagio. Talvez uma espécie de macropresentificacio
ou suprapresentificacdo, mas com a estrutura fenoménica de uma presentificagao, afi-
nal. Além disso, o devaneio teria uma estrutura fenoménica intimamente relacionada
com o tipo paradigmdtico de presentificagao produtiva: a fantasia.

As andlises das experiéncias intencionais que Husser] desenvolve desde os seus
primeiros escritos sofrem certas flutuagées ao longo da sua obra. Como salienta Ru-
dolf Bernet, ¢ sobretudo nas andlises temporais que se revelam as caracteristicas es-
pecificas de cada experiéncia, especialmente na forma como se inserem e se consti-
tuem na consciéncia interna do tempo'’. Nao obstante, Husserl procura dar conta
dos diferentes tipos de experiéncias mesmo antes de mostrar como cada tipo se cons-
titui na consciéncia interna. Seguindo Brentano, Husserl adota uma primeira dis-

tingao entre atos de base, fundantes ou objetivantes, por um lado, e atos fundados

10 “A consciéncia interna nio apenas manifesta o pertencimento de todos os atos intencionais por mim realiza-
dos 4 unidade da mesma consciéncia, mas também evidencia a diferenca que existe entre os meus atos de
apresentacio e presentificagio, entre os atos efetivamente realizados ou simplesmente por mim imaginados”
(Bernet 2004, p. 13).



282

ou nio-objetivantes, por outro. Os primeiros referem-se a experiéncias em que se
constituem objetividades, como a percep¢io (que dd objetos sensiveis), e os segun-
dos a experiéncias como voligdes e avaliagoes, que se fundam em atos objetivantes e
qualificam de alguma forma essas objetividades ja constituidas. A avaliagao da beleza
de uma rosa permite-nos ver a diferenga entre os dois tipos de atos: o ato que valoriza
a rosa como bela funda-se num ato objetivante, que é a percep¢io da rosa, mas a
avaliagdo da beleza nao faria sentido se nio se fundasse numa inten¢io objetivante
que lhe serve de base.

Ora, parece evidente que, como Dufourcq 0 exprime na cita¢ao que Sacrini re-
toma, a nossa experiéncia é “polimérfica” e a “‘realidade’ nio é apenas um titulo
para o que se atesta sensorialmente” (FdD § 22). Assim, para além da diferenca entre
atos objetivantes perceptivos e atos nio-objetivantes, existem outros tipos de expe-
riéncias objetivantes préximas da percepgio, mas nas quais os objetos nio sao origi-
nalmente dados: algumas coisas aparecem-nos em carne e 0sso, outras aparecem em
alguma modalidade de auséncia. Husserl procura entao também um critério para
estabelecer distingdes dentro da esfera das experiéncias objetivantes, entre experién-
cias originais e nao-originais. Onde, por exemplo, reside a diferenca entre represen-
tagbes perceptivas e memdrias ou representagoes de fantasia? Brentano coloca esta
questio — que Husserl retoma imediatamente a seguir — e responde-lhe usando a
distin¢do de Hume entre impressoes e ideias: se a percepgao implica um tipo de
experiéncia impressional, entdo as experiéncias que se lhe assemelham, mas que nio
dio o seu objeto de forma origindria, como a memoria ou a fantasia, 7. a., devem
da-lo de forma derivada, ou seja, como ideias. Por outras palavras: a percepgao iden-
tificar-se-ia com a intuicio, e o resto das experiéncias nao-perceptivas, com o0s con-
ceitos. Mas mesmo Brentano encontra dificuldades nesta dicotomia, uma vez que
algumas experiéncias, como as fantasias, parecem nio cair inteiramente nem sob o
dominio das intuicoes nem sob o dominio dos conceitos (Brentano, 1988). Contra
Brentano, entao, Husserl salienta que toda a experiéncia, de qualquer tipo, se ori-
gina impressionalmente, de modo que mesmo as experiéncias objetivantes nao-per-
ceptivas também seriam intuitivas, embora nem todas deem o seu objeto de forma
original. Haveria assim uma forma origindria de intuicio (percepgao ou presentagio,
Gegenwirtigung) e formas nao-origindrias de intui¢io, que Husserl chama presenti-
ficagoes (Vergegenwirtigungen), e entre as quais estuda, i. e., a recordagio, a expec-
tativa, a consciéncia de imagem, a fantasia. O ponto aqui é que a relagdo entre pre-
sentacio ou percepgao e as outras experiéncias objetivantes nio-perceptivas, englo-
badas sob a categoria de “presentificagio”, nao é uma mera relagio de derivagio ou
abstrac¢do, como as ideias seriam com respeito as intuigoes segundo Hume. As pre-

sentificagdes seriam antes modalizacoes da percep¢io, ou seja, experiéncias em que
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algo pode ser considerado modificado em relagio a estrutura “normal” das experi-
éncias perceptivas, que oficiam como forma mae, ou caso zero niao modificado. Ora,
se tanto a percep¢ao como, por exemplo, a memoria ou a fantasia, sio formas de
intui¢do em que algo objetivo é dado, qual ¢ a sua diferenca? Como distinguimos
uma percep¢ao, uma memoria ou uma fantasia do mesmo objeto?

O primeiro critério que Husserl tenta distinguir entre presentacoes e presentifi-
cagdes ¢ a complexidade ou simplicidade de cada experiéncia: enquanto a percep¢io
seria uma experiéncia simples, em que a consciéncia se dirige a uma objetividade
com um ato perceptivo e de forma direta, as presentificacoes deveriam dar o seu
objeto de forma indireta, ou seja, gracas a um complexo entrelagamento de diferen-
tes atos. De fato, este é o caso da consciéncia de imagem (Bildbewusstsein), em que
algo ausente aparece por semelhanca através da sua imagem, ou seja, através de um
representante presente que se assemelha aquilo que € significado. A consciéncia de
imagem seria entdo possivel gracas ao entrelacamento de trés dimensées, i. e., trés
atos entrelagados: a consciéncia neutralizada do objeto fisico, a consciéncia que d4
a prépria imagem e a consciéncia do sujeito que aparece na imagem.

No entanto, o critério da complexidade ou do nimero de atos que cada experi-
éncia envolve nio explica duas presentifica¢oes principais: a memoria e a fantasia.
O que ¢ lembrado ou o que ¢é fantasiado nio ocorre através de imagens do ausente,
mas antes, por assim dizer, o que estd ausente aparece de forma direta, i. e., é dado
em apenas #um ato. Para dar conta deste tipo direto de presentificagdes, Husserl de-
senvolve entdo o modelo de modificacio reprodutiva, que torna possivel explicar a
memdoria como um ato que reproduz algo ja vivido e constituido num momento
anterior pelo mesmo sujeito que agora recorda. O modelo de modificagio reprodu-
tiva (ver as Ligoes sobre a Fenomenologia da Consciéncia Interna do Tempo, Hua X)
permite-nos distinguir tipos de presentificagoes simples de acordo com o tipo de
modificagio espago-temporal que representam com respeito a presentagio, que seria
a experiéncia presente do presente. Para além da memoria (presentificacdo do pas-
sado), o futuro também pode ser presentificado em antecipagdes e expectativas, e
existem mesmo presentificacdes no presente (como quando, ao ouvir o barulho de
um estrondo, representamos o acidente que o deve explicar). No entanto, a fantasia
também reproduz algo tempordria ou espacialmente ausente, mas de alguma forma
existente? O modelo de modificagao reprodutiva nio explica como é possivel que a
consciéncia fantasie algo que nio s6 nio estd presente, mas também ¢ inexistente.
O correlato do ato de fantasia ndo existe ou ¢é irreal e é geralmente algo que nio
poderia tornar-se realidade em nenhuma circunstincia.

Husserl distingue entre memédria (a presentificagio reprodutiva) e fantasia por

meio da posicionalidade ou nao-posicionalidade dos dois tipos de atos. A meméria
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¢ posicional porque pde ou coloca o que é lembrado como tendo ocorrido no pre-
sente, embora num tempo anterior. Pelo contrario, a fantasia nao reproduz algo que
ocorreu noutro tempo, mas antes dd o seu objeto como suspenso em nenhum tempo
e em nenhum lugar. O ato de fantasiar é um ato zeutro na medida em que suspende
a crenga ou nao-crenga na existéncia do que aparece: é por isso que o objeto fanta-
siado aparece como que flutuando no ar (Hua XXIII, p. 18).

No entanto, de onde vem a novidade e originalidade do que é fantasiado? Como
¢ que a fantasia nao é reprodutiva, mas produtiva, i. e., inventiva? Como ¢é que a
consciéncia tem a capacidade de criar ou produzir algo que nio s6 nio foi previa-
mente experienciado, mas que seria improvdvel e mesmo impossivel de ser dado a
percep¢io em qualquer tempo ou lugar real? Por outras palavras, como pode a fan-
tasia disputar o cardter origindrio da percepgao ao ser capaz de criar algo novo? Por
um lado, um sentido demasiado amplo de criagao, como creatio ex nibilo, pressupo-
ria um poder excepcional para a fantasia, andlogo ao que caracteriza as novas experi-
éncias que emergem da fonte dos “agoras” no “presente vivo” (Hua X, p. 65-66).
Por outro lado, devemos reconhecer algum grau de liberdade e criatividade A fantasia,
caso contrdrio nio haveria forma de distingui-la da meméria ou da expectativa e,
deixando de lado casos excepcionais (como alucinacoes e delirios), sabemos que
quando fantasiamos nao estamos meramente a recordar o passado ou a prever o
futuro. O problema pode ser resumido da seguinte forma: a caracterizagio da fan-
tasia deve ser capaz de dar conta do seu cardter produtivo, ou seja, do fato de que
fantasiar um centauro nao pode ser explicado apenas pela nossa capacidade de re-
produzir um homem e um cavalo na memoria, mas também pela capacidade de
combinar a metade superior de um com a metade inferior do outro.

Reconheci e isolei trés condigdes que tornariam possivel a criatividade ou produtivi-
dade da fantasia (Katz, 2024): a autoneutralizagdo do préprio curso de experiéncias; a
duplicagio da consciéncia; e as operagdes propriamente inventivas ou guase-inventivas.

Em primeiro lugar, para que o fantasiar seja possivel, nio s6 o correlato objetivo
deve ser neutralizado, mas também o préprio polo subjetivo precisa ser autoneutra-
lizado. Porqué? Que a crenca na existéncia do objeto fantasiado (p. ex. um centauro)
deva ser suspensa ¢ claro, pois 0 que aparece numa fantasia no se insere harmoni-
osamente com o resto da realidade efetiva no meio da qual é concebido (o centauro
nao estd na realidade). E sem neutralizacio o objeto fantasiado nem sequer poderia
emergir porque a experiéncia tende a anular os elementos discordantes que confli-
tuam com o que a realidade exige como possivel. Mas, além disso, o que parece ser
necessdrio para que esta neutralizagio do objeto fantasiado seja possivel é deixar de
fora de jogo a forga que o préprio passado exerce sobre a forma como experiencia-

mos o que efetivamente aparece e o que estd para vir — como Husserl explica nas
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suas andlises do efeito que a experiéncia sedimentada tem na predelineagio da nossa
experiéncia (ver as suas Sinteses Passivas, Hua XI). Esta for¢a do passado (que Sacrini
chama “meméria operativa” — FdD, p. 310) limita os horizontes de desdobramento
possivel da experiéncia futura. Ou seja, torna o que ainda estd indeterminado na
experiéncia determindvel nao de forma arbitrdria. A experiéncia efetiva progride de
forma harmonica: o que aparece integra-se harmoniosamente na mesma experién-
cia, e se algo discordante com a totalidade do que ¢ experienciado aparece, ou é
anulado ou hd uma corre¢ao na experiéncia total que permite a integragao do que
no inicio parecia discordante. Exatamente o oposto parece ocorrer na fantasia: o
passado e o hdbito parecem perder a sua forga sobre a forma como configuramos o
que fantasiamos, tornando, por sua vez, um futuro aberto, ou seja, o futuro do que
¢ fantasiado, nio ¢ previsivel, mas pode ser configurado de forma arbitrdria. Na
fantasia toda a mudanga, toda a alteragio, toda a discordancia é bem-vinda e ¢ pos-
sivel integré-la sem anular a totalidade da experiéncia fantasiadora. A autoneutrali-
zagdo do nosso préprio passado explica porque se pode nio sé fantasiar livremente
sobre o préprio passado ou inventar presentes alternativos, mas também imaginar
futuros que nio derivariam necessariamente do mundo presente. Mas a autoneutra-
lizagdo nao ¢ suficiente para mostrar como a fantasia pode inventar algo novo, em
vez de apenas reproduzir algo ja vivido. Para demonstrar a possibilidade de inven-
G40, entdo, sio necessdrias outras duas condicoes de possibilidade.

A segunda condi¢do de possibilidade da produtividade da fantasia é a duplicagio
da consciéncia. Ou seja, a consciéncia efetiva é substituida por uma consciéncia fic-
ticia, que vive como seu o que ocorre na fantasia. Claro, isto nio é uma cisio real
do eu, mas um simulacro de cisio: enquanto estamos a fantasiar o nosso eu real
permanece oculto ou em segundo plano, agimos como se fossemos outros ou como
se alguns elementos das nossas vidas fossem diferentes, por exemplo, agimos como
se 0 nosso corpo estivesse noutro lugar e nos desse outro ponto de vista, ou como se
alguns elementos do nosso passado fossem diferentes, ou inventamos algo comple-
tamente incompativel com toda a nossa histéria e a nossa realidade. Mas é, como
salienta Bernet, um “jogo sem risco” (2004, p. 15).

A terceira condigdo do fantasiar seria precisamente essa liberdade inventiva posta
em pratica. Como Sacrini argumenta, a fantasia é produtiva porque fabrica cendrios,
simula realidades (p. ex., FdD, p. 44). O momento propriamente produtivo da fan-
tasia aparece neste ultimo passo. Mas como criamos, inventamos, fabricamos cend-
rios, realidades, mundos inteiros que sdo alternativos ou de alguma forma diferentes
do mundo real? As experiéncias de fantasia tém uma dimensao origindria, uma vez
que se constituem como objetividades imanentes e se inserem impressionalmente

no fluxo da consciéncia interna do tempo. Neste sentido, cada nova experiéncia de
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fantasia introduz uma novidade na experiéncia num sentido radical. Mas o cardter
origindrio entendido neste sentido ndo explica o cardter inventivo, pois todas as ex-
periéncias sao origindrias desta mesma forma, na medida em que se inserem como
novas experiéncias internas no fluxo da consciéncia. Além disso, se apenas a experi-
éncia presentante, perceptiva, introduz novos contetidos sensuais, entio, estrita-
mente falando, a fantasia nio pode criar novidade no mesmo sentido em que se diz
que o que emerge no presente vivo é novo. No entanto, como Sacrini reconhece, a
fantasia deve ser capaz de ser inventiva para além da percepgao''.

A explica¢do mais aceitdvel seria entdo que a inventividade da fantasia nio con-
sistiria na produgdo de impressoes originais, conteddos originais, mas na forma de
combinar esses contetidos. De fato, as presentificagdes simples nao tém contetidos
sensuais préprios. O ato de recordar, por exemplo, reproduz o ato em que a coisa
recordada foi originalmente dada, ou seja, ndo reproduz os contesidos percebidos,
mas antes o 4to perceptivo original. Entao, como ¢ que a fantasia inventa? Haveria
necessariamente uma combinagio de uma dimensio reprodutiva e uma dimensio
produtiva. O ato de fantasiar é uma intengao global ou geral que retine inten¢oes
parciais que nio sio necessariamente fantasias em si mesmas, mas intengdes que
reproduzem objetos, aspectos ou partes de experiéncias previamente vividas. Assim,
a fantasia nio cria ex nihilo, mas antes “a partir de algo” que reproduz e combina
liviemente. Os produtos da fantasia seriam unidades harménicas de elementos discor-
dantes, ou seja, unidades de significado (objetividades) compostas por intengoes par-
ciais que em condigoes “normais” seriam anuladas por serem discordantes entre si,
mas que podem aparecer unidas nas aparéncias da fantasia porque a neutralizacio
permite que inten¢des concorrentes coexistam sem conflito. Mas a possibilidade de
uma explicagio concreta de como ou porque tal elemento particular se associa a tal
e tal outro, como Husserl sustenta, é algo que a tarefa fenomenoldgica exclui por
principio (p. ex., Hua XI, § 26, p. 119 e Hua XXIII, Ap. XXX, p. 264), e cairia antes
sob o dominio da psicologia empirica, que trabalha com as histérias pessoais de
individuos concretos e poderia tentar tragar de onde vém os virios elementos que
aparecem numa fantasia e porque se juntaram de tal e tal forma. A fantasia de um
centauro implicaria assim uma intengao gera/ (a intengio da fantasia) que mantém

juntas duas inten¢ées de memoria reproduzindo elementos parciais de percepgoes

1 “[O] fantasiar pode exercitar uma inventividade dificilmente redutivel a variagoes de apreensées perceptivas
disponiveis ao sujeito. De modo mais preciso, o ato atual de fantasiar algo implica a copresentificacio da
perspectiva por meio da qual esse algo ¢ fenomenalizado. Essa copresentificagio ndo ¢ necessariamente uma
modificacio reprodutiva de uma visada perceptiva possivel, mas pode ser a producio de um modo de doagio
fenomenal que excede as possibilidades perceptivas do eu que fantasia” (FdD, p. 376).



287

anteriores (meio-homem e meio-cavalo); mas isto também seria valido para quando
fabricamos cenas fantasiadas complexas envolvendo elementos de vérias formas de
experiéncia em geral (sensual, intelectual, afetiva, etc.). Esta ideia de invengao a par-
tir de experiéncias anteriores ecoa o que Sacrini desenvolve extensamente sob o ti-
tulo de “presentificagoes perceptivas” ou “fantasias perceptivas”. As presentificagdes
perceptivas sao “atos cujo contetdo se estrutura conforme as configuragdes fenome-
nais de cenas percebidas” (FdD, p. 331), e haveria fantasias de diferentes sentidos
(fantasias visuais, auditivas, tdteis, olfativas, gustativas), mas também fantasias mo-
toras ou corporais (como a presentificagio de gestos, movimentos ou agoes), e
mesmo fantasias discursivas que ddo em “atos linguisticos aparentemente desconec-
tados dos contextos sociais pertinentes” (FdD, p. 185).

A caracterizagdo acima dada das fantasias é notavelmente préxima da caracteri-
zagdo de Sacrini dos devaneios, na medida em que parecem implicar as mesmas
condi¢oes de possibilidade. Primeiro, também no devaneio a consciéncia precisaria
entrar numa espécie de estado de suspensio da forga da crenga no seu préprio pas-
sado e no mundo real. De fato, Sacrini descreve como “colocar-se em situagao”
(FdD, p. 288) é um passo necessario nas sessoes de captura que permite a emergéncia
de devaneios. Para poder registrar e analisar devaneios, é preciso entrar numa espécie
de estado de atengao flutuante pelo qual nem o corpo nem a mente responderiam a
estimulos externos, mas entrariam num estado de suspensio, libertos das tensoes e
exigéncias efetivas da atitude posicional. Em segundo lugar, Sacrini argumenta que
haveria um “deslocamento” no devaneio, que pode ser pensado em analogia com a
duplicacio do eu fantasiador'”. Em terceiro lugar, o momento produtivo no deva-
neio também residiria no zexo que conecta as partes que compdem a experiéncia
como um todo, em vez de nos contetidos conectados.

Se isto estiver correto, entio pode—se argumentar que, tal como as experiéncias
de fantasia, o devaneio também produz unidades harmoniosas de elementos discordan-
tes, pois o devaneio é também uma experiéncia, que tem um comego e um fim no
fluxo da consciéncia (ver p. ex., FdD p. 327); ocupa um lugar no tempo interno e
assim recebe a sua identidade, a sua individuagdo. E essa unidade do ato geral ¢é

composta por multiplas inten¢des parciais que s6 se mantém juntas dentro desse

12 “Alids, mesmo em casos em que eu fantasio sempre tomando a mim mesmo como foco apreensivo, deve-se
admitir certo grau de desdobramento do si enquanto consciéncia co-fantasiada. Afinal, em relagio ao ponto
de vista, ao espaco manifestado, & determinacio temporal, o aparecer devaneante estd, em maior ou menor
grau, deslocado do ponto de vista atualmente assumido pela pessoa que fantasia. [...] A aparicio presentifi-
cada nio se reduz apenas ao seu contetido ‘objetivante’, pois se ordena ai uma cena na qual toma parte uma
correspondente perspectiva subjetiva” (FdD, p. 131, grifo nosso).
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fragmento particular de consciéncia, mas que vém de diferentes “cantos” da consci-
éncia. A unidade do devaneio é uma concatenagio de elementos que nio se origi-
naram necessariamente como aparecem. Os elementos componentes nio sio mera-
mente reproduzidos, mas sio antes evocados ou despertados e combinados segundo
uma l4gica associativa que opera livremente ou, pelo menos, com maior liberdade
do que a légica que opera na constitui¢io da experiéncia efetiva. Ou seja, os elemen-
tos (presentificagdes, isoldveis em “descritemas”, como memdrias, imagens, expec-
tativas, fantasias, etc.) que compdem cada devaneio mantém-se harmoniosamente
juntos apesar da sua discordincia ou conflitos potenciais. Finalmente, a produtivi-
dade do devaneio nao residiria nos seus conteidos (embora possa incluir fantasias
entre as presentificagoes que se encadeiam neles), mas antes nas conexdes entre os
elementos (presentificacoes) que os compoem.

Desta perspectiva intraintencional, a afirmagao de Sacrini de que “devanear nio
¢ um caos de fragmentos fantasmagdricos em uma justaposi¢io incompreensivel”
(EdD, p. 301), mas que existem “conexdes motivacionais entre presentificagoes” que
estdo sujeitas a “principios ordenadores” (FdD, p. 271-272) pode ser contestada. Ca-
racterizar o devaneio — ou a fantasia — como desordenado, arbitrério, proteiforme
(Hua XXIII p. 60), nio significa que seja algo completamente ilégico e cadtico, algo
que surgiu do nada, desmotivado. Significa antes uma caracteristica definida relati-
vamente a0 que o proprio Sacrini chama o “cardter normativo” da percepgao (p. ex.,
FdD, Apéndice A). Se a percepgao atua como o pardmetro para a experiéncia nor-
mal, entdo o devaneio e a fantasia, talvez menos dramaticamente do que as alucina-
coes e o delirio, sio experiéncias desordenadas em que os eventos podem ocorrer
arbitrariamente e descontinuamente. O cardter proteiforme dos devaneios, que
Husserl de fato atribui as fantasias, significa precisamente que, uma vez que a forca
do hdbito que depende da experiéncia passada foi suspensa, entdo o curso da expe-
riéncia se desenrola sem qualquer for¢a constritiva para além daquela exercida pelo
que aparece a cada instante. O caos vem, entdo, da incerteza do futuro do fantasiado
ou do devaneado, da imprevisibilidade do que aparece, porque ao desconectar a
forca do passado, o presente e o futuro aparecem espontaneamente, e a possibilidade
de saltos abruptos e injustificados sdo frequentes. Neste sentido, a 16gica subjacente
a estes fragmentos de tempo sé pode ser revelada em andlises subsequentes, ou seja,
a posteriori. Mas enquanto estamos a fantasiar, enquanto estamos a viver em delirio,
enquanto estamos a alucinar, enquanto estamos a devanear, e também enquanto
estamos a sonhar durante o sono, entregamo-nos ao que aparece numa dinimica
notavelmente menos fixa, menos ordenada, menos 16gica do que quando estamos
numa atitude perceptiva atenta. Prova desta diferenca é que a maioria das fantasias

e devaneios sdo dificeis de lembrar, de descrever, e quase impossiveis de partilhar, e
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é por isso que Husserl recorre a reflexao como uma espécie de ato de segunda ordem
que, dirigido as experiéncias — de qualquer tipo — ajuda a estabilizar, a abrandar o
que aconteceu para poder analisé-lo cuidadosa e atentamente.

Ora, onde reside a diferenca entre devaneio e fantasia? Se aceitarmos os resulta-
dos da andlise intraintencional que foram rapidamente reconstruidos aqui, o deva-
neio seria também uma presentificacio nio-posicional e quase-produtiva. Que nao sio
apresentagoes parece estar fora de diivida. Mas também nao sdo atos nao-objetivan-
tes, como avaliacoes ou voligoes. Antes constituem significados (individuais ou se-
quenciais) que podem, adicionalmente, ser valorizados, apreciados, ser tingidos com
uma certa coloragio afetiva. E entre as presentificagbes pertenceriam, juntamente
com as fantasias, ao grupo dos atos nio-reprodutivos e nio-positivos. Residiria a
diferenga entre fantasias e devaneios no cardter simples destas dltimas e no cardter
complexo das primeiras? Para além de serem mais extensas no tempo, as intengdes
parciais que se unem ou sintetizam nos devaneios sao necessariamente mais com-
plexas do que as envolvidas nas fantasias, porque s3o experiéncias que por sua vez
incluem outras intengdes parciais. A intengio que unifica cada episédio de devaneio
estaria assim, por assim dizer, num supranivel, uma espécie de macroexperiéncia
que inclui uma sequéncia de experiéncias parciais. Esta extensdo e complexidade
dariam ao devaneio a sua “densidade temporal” (i. 2. FdD, p. 319). Haveria também
diferengas no grau de vontade com que se pode determinar o curso de uma e outra
experiéncia? No caso do devaneio, Sacrini sustenta que “o nosso método de investi-
gagio privilegia as formagoes devaneantes involuntirias” (FdD, p. 319). Em con-
traste, Husserl distingue entre uma modalidade /vre de fantasias (a imersio num
fantasiar livre e espontineo) e modalidades vinculadas (Hua XXIII, p. 509), em que
os atos de fantasia podem, por assim dizer, ser postos ao servi¢o de algum objetivo
(como no caso da intuigio de esséncias, um método em que a fantasia produz vari-
antes segundo regras que limitam a sua operagao), ou podem entrelagar-se com ou-
tras aparéncias, como por exemplo se eu fantasiar uma pedra a atravessar o vidro da
janela que agora tenho diante dos meus olhos. Pode o devaneio ser limitado no
mesmo sentido, ou seja, quer por regras que impomos voluntariamente, quer por
aparéncias a que estd vinculado ou entrelagado? Talvez as meditacoes guiadas servis-
sem de modelo para pensar a possibilidade de guiar sutilmente o devaneio de fora
com regras, sem quebrar o encantamento do estado meditativo.

(B) Minha segunda indagacio diz respeito ao alcance e sentido em que se pode
dizer que os devaneios sio experiéncias nio apenas tdo origindrias quanto a percep-
¢d0, mas também produtivas. Se até agora tentei mostrar que uma andlise intrain-
tencional permitiria descrever o devaneio como um tipo de presentificagio com uma

estrutura fenoménica proxima a da fantasia, gostaria agora de abordar a hipdtese
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que Sacrini enuncia de um ponto de vista interintencional: o devaneio nio seria,
como as presentificagoes reprodutivas, derivado de percep¢oes, mas teria um cardter
origindrio e produtivo. Além disso, este cardter origindrio nio residiria nos conted-
dos (as presentificagdes), mas na forma, ou seja, nos nexos que mantém esses conte-
tdos juntos no curso de cada devaneio.

Com respeito a forma da concatenagio entre experiéncias dentro dos devaneios,
poderia ser util incorporar uma dimensio — por assim dizer — “vertical” na forma
como os conteidos podem ser entrelagados. Estou a pensar fundamentalmente no
conceito de “fundagio” (Fundierung), que Husser] retoma de Brentano, juntamente
com o conceito de “intencionalidade” na “Quinta investigagao légica”, e que per-
mite pensar um modo de concatenagio que nao é apenas sequencial, mas também
horizontal. Sacrini parece referir-se a esta possibilidade, por exemplo, quando trata
da iterabilidade das experiéncias (FdD, § 50). No entanto, pelo menos em Ideias [
(Hua IIl/1, § 112), Husser] distingue entre experiéncias que podem ocorrer apenas
uma vez (nio-iterativas) e experiéncias que se podem multiplicar em graus ilimita-
dos (iterativas). Um exemplo de experiéncia nao-iterativa seria a neutralizacio, uma
vez que a crenga numa experiéncia pode ser suspensa apenas uma vez; um exemplo
de experiéncias iterativas seria fantasiar que se estd a fantasiar a fantasia de uma
fantasia. No entanto, iterabilidade nao significa que as experiéncias possam ser com-
binadas de diferentes maneiras, entrelacadas exponencialmente, como Husserl, por
exemplo, exemplifica uma experiéncia imaginativa que é reproduzida dentro de uma
memoéria de uma visita a0 Museu de Dresden (Hua III/1, § 100). O conceito de
fundacio acrescenta, a este tipo de combinagoes, a possibilidade de montar um
complexo de experiéncias que envolvem, para além de presentagdes e presentifica-
¢oes, também atos nao-objetivantes, como voli¢des e avaliacoes, € mesmo os estados
afetivos ou atmosferas afetivas que também aparecem no devaneio.

Os desenvolvimentos sobre a produtividade da fantasia poderiam, diria eu, be-
neficiar grandemente de serem complementados por estas andlises das associagdes
que ocorrem nos devaneios. No entanto, gostaria de compreender melhor porque é
que o fato de a andlise dos devaneios poder revelar os nexos associativos que opera-
ram entre experiéncias concretas limitaria o sentido em que caracterizamos os deva-
neios como livres, cadticos ou arbitririos. A possibilidade de tragar a posteriori a
légica que operou em devaneios concretos significa necessariamente que eles esta-
vam, por assim dizer, predestinados a ocorrer dessa forma? Pareceria que ser capaz de
reconstruir a ordem inerente a um devaneio jd decorrido nao nos permite concluir
que esta ordem especifica estava predelineada de antemao, nem mesmo com respeito
aqueles elementos que se reiteram ou se preservam através de diferentes presentifi-

cagdes, uma vez que seria facilmente concebivel que pudesse ter acontecido de outra
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forma (por exemplo, que a drvore que aparece na memoria nao tivesse passado para
a fantasia seguinte, mas que outro elemento tivesse servido de passagem de uma
presentificagdo para a seguinte). Por outro lado, na percep¢io a forca da predeline-
agio é constritiva. Nao é absolutamente determinante, mas é indubitavelmente
constritiva, reduz as possibilidades menos vidveis e permite antecipar possibilidades
reais ou mais vidveis.

Gostaria também de compreender melhor qual ¢ a especificidade dos nexos as-
sociativos que se revelam numa andlise do devaneio, em comparagio com os nexos
associativos na base de foda a vida da consciéncia. De fato, Sacrini parece argumen-
tar que a legalidade na base do devaneio nio ¢ outra senio a legalidade na base da

consciéncia em geral:

Cabe reconhecer, em primeiro lugar, que a experiéncia devaneante se submete
a forma geral de temporalizagio [...]. O devaneio se estrutura temporalmente
mesmo que nenhum objeto autdbnomo se manifeste por meio dele, mas que
seu proprio se temporalizar seja tornado manifesto. A legalidade sintética da
forma temporal garante a estruturagdo minima da sucessividade manifestativa. J4
neste sentido, devanear nio ¢ um caos de fragmentos fantasmagdricos em uma
justaposicao incompreensivel. O devaneio flui ou, em outra expressio, se en-
cadeia segundo principios estruturantes intrinsecos que tornam possivel des-
crevé-lo em sua sucessividade. (FdD, p. 301, grifo nosso).

No entanto, Sacrini objeta que esta legalidade nio ¢é suficiente, e propde investi-
gar a especificidade das regras que motivam a ordem de manifestagao entre as expe-

riéncias que compoem cada devaneio:

Ocorre que os modos como essa sucessividade se sustenta, os nexos motivacio-
nais entre os contetidos manifestativos a formar o aparecer devaneado, nio sio
6bvios. Que a autotemporalizagio se deixe descrever finalmente como rede de
despresentacoes retencionais e protensionais constitutivas de toda experiéncia
temporal ndo esclarece nada sobre o sentido da continuidade vivida. Que tipos de
abertura protensional as manifestagdes devaneadas fomentam? De que maneira
a fissao de um agora, em vez de nos obsedar com um algo sensivel que se impoe
centripetamente, estd entrelagada a antecipagoes dos préximos elos a constituir
um sentido exploratério? Em suma, como os elos devaneados se interligam con-
cretamente em uma experiéncia com certa duragio? Responder a essas perguntas
exigird explicitar as “regras” motivacionais segundo as quais os devaneios se ma-
nifestam com determinada ordenagio. (FdD, p. 301, grifo nosso.)

Mas entao, qual seria a especificidade do tipo de regras de associagio que operam
no devaneio em comparagio com o tipo de sinteses de associagio que passivamente
subjazem 2 totalidade da experiéncia em geral? Sdo as sinteses anteriores a intui¢io

que unificam o que aparece na temporalidade imanente: “E necessdrio investigar as



292

sinteses de associa¢do, cuja fungio geral é ‘unir o que estd separado, na medida em
que se constituiu num fluxo de consciéncia, unindo assim o presente com o nio-
presente, o presentemente percebido com o distantemente recordado, separado dele,
e mesmo com objetos imagindrios” (Erfabrung und Urteil, § 42b, p. 207-208, apud
FdD, p. 307, n. 38). As sinteses passivas que operam na constituigao geral de toda a
nossa experiéncia (semelhanca, continuidade e contiguidade'®) explicam como a ex-
periéncia sedimentada se torna habitual, ou seja, como o que é vivido se torna um
“estoque” de experiéncias disponiveis e tipos empiricos que podem ser ativados face
a novas experiéncias que os despertam. E devido 4 dimensio passiva da consciéncia,
e aos tipos empiricos que se constituem a partir de experiéncias passadas, que pode-
mos nio sé conhecer mas também reconbecer cada coisa que nos aparece. Mas se as
formas destas sinteses sio semelhanca, continuidade e contiguidade, entdo o que
ocorre no devaneio nao responde também a estas condigoes passivas da experiéncia
geral? Esclarecer esta questio ¢ relevante porque se o cardter origindrio do devaneio
reside precisamente nos padrdes associativos entre as presentificagdes que compdem
cada devaneio, e se estes padroes coincidem com aqueles que passivamente gover-
nam ou regulam a vida da consciéncia em geral, entdo o cardter origindrio do deva-
neio nio seria diferente do da experiéncia presentacional. Se os nexos associativos
do devaneio nio diferem, pelo menos em espécie, dos nexos associativos que subja-
zem ao resto das experiéncias da consciéncia, entdo onde residiria o seu cardter pro-
dutivo? Minha sugestao seria que, como no caso da fantasia, a novidade nao residiria
nem nos conteddos, nem na forma, mas no resultado ou produto final, ou seja, na
unidade que resulta da combinagio particular de certos contetidos segundo certas
formas associativas. De fato, Sacrini afirma que “A espontaneidade associativa basi-
lar inerente aos contetidos presentificados configura unidades temdticas nao acessi-
veis sob nenhuma outra modalidade intencional. Ainda que os ‘materiais’ tltimos
das presentificagdes intuitivas remetam a doagoes origindrias perceptivas, sua dispo-
nibiliza¢io fenomenal como mananciais latentes de inesgotdveis associacoes parece

algo tnico” (FdD, p. 376-377). E se estes tipos de unidades sdo produtivos e nio

13 “Evocatividade” parece por vezes ser considerada uma quarta forma de associagio. No entanto, parece haver
uma ambiguidade no uso deste termo, pois, mais do que uma forma de associacdo, parece coincidir com um
tipo particular de intencionalidade de horizonte que Husserl chama de intencionalidade referencial, pela qual
toda intuigdo encaminha, remete ou refere, por meio de intengdes vazias, mas pré-delineadas pela experiéncia
atual, para dimensoes copresentes, mas nao dadas intuitivamente. Ou seja, a evocatividade de que fala Sacrini,
também sob o nome de “significAncia”, “conhecimento prévio” ou “meméria operativa”, seria a forma gené-
rica do despertar associativo em geral, que depois se modaliza numa das formas de associagio (semelhanca,
continuidade, contiguidade).
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reprodutivos dependeria das trés condigoes de possibilidade expostas acima: a auto-
neutralizagdo do préprio curso de experiéncias, a duplicagio ou deslocamento da
consciéncia, e a quase-produtividade, pela qual a consciéncia cria com um maior ou
menor grau de liberdade ou voluntariedade.

Independentemente de os devaneios poderem ou nio cair sob o dominio das
presentificagdes, e independentemente do alcance e tipo de produtividade que o
devaneio possa admitir, o livro de Sacrini ndo sé nos oferece uma via privilegiada de
acesso a fenomenologia, ndo sé nos oferece uma riqueza de ideias sugestivas para
pensar fendmenos de relevincia contemporinea como a individuagio e a ética da
virtualidade, niao sé desdobra o imenso e colorido mundo do devaneio, mas com as
andlises concretas deste fendmeno quotidiano oferece-nos um canal privilegiado,
uma forma de experienciar na primeira pessoa e em vigilia, a dinimica da aparéncia
e da fenomenalizagao da prépria consciéncia no seu fluxo essencial. Fenomenologia
dos devaneios é, assim, uma auddcia filoséfica que expande o horizonte da fenome-

nologia numa diregao original e produtiva.

Azul Katz (UBA / CONICET-ANCBA)
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Resposta, por Marcus Sacrini

José Luiz B. Neves oferece uma minuciosa reflexio sobre as condigoes de possibilidade
de estudar fenomenologicamente os devaneios. Toda a dificuldade se concentra no
tipo de fenomenalizagao passivel de ser obtida no caso em vista. Os devaneios nio sio
de imediato acessiveis, tais como sao as coisas percebidas. Trata-se de fendmenos “pri-
vados”, dir-se-ia, 0 que parece condenar de partida o seu estudo a uma coletinea de
relatos de impressdo idiossincrdticos e ainda duvidosos quanto a uma precisio descri-
tiva supostamente inverificdvel. Talvez restasse a alternativa de narrd-los sem preten-
soes de veracidade, apenas exercendo por seu intermédio um potencial criativo que
aproximaria tais relatos de exercicios literdrios, como o préprio Neves sugere no final
de seu texto. De fato, esse potencial inventivo-artistico do devanear, ji explorado por
Rousseau, mas também por Gaston Bachelard, nio foi tematizado adequadamente
no livro. Essa seria jd uma operatividade devaneante “superior”, que envolveria uma
relagio dindmica complexa entre a espontaneidade do aparecer presentificante e seu
direcionamento via propdsito, assunto que mal tocamos no decorrer de nossas andli-
ses. Permanecemos em um nivel “inferior” ou “basilar”, e julgamos ser possivel ali
estabelecer alguns marcos de rigor que permitam o avanco de andlises de cunho psi-
colégico-fenomenolégico. Busquemos esclarecer esse ponto.

Em um primeiro momento da investigagio fenomenoldgica, suspende-se a vi-
géncia da oposigio entre interior e exterior como um “guia metafisico” para deco-
dificar o real. E sob uma interpretagio possivel dessa decodificagio que o “mundo
exterior” aparece como uma espécie de palco iluminado por “refletores”, isto é, por
capacidades subjetivas circunscritas em um ponto (a interioridade psicoldgica), o
qual teria diferentes graus de dificuldade de explorar a si mesmo, conforme as dife-
rentes variantes de teorias metafisicas. Do ponto de vista fenomenolégico, a distin-
¢ao entre interior e exterior deixa de ser o guia decodificador da experiéncia. Em vez
disso, ganha destaque a oposi¢ao entre o que aparece e o que é vivenciado. E campre
a fenomenologia justamente tornar aparente o vivenciado, aquilo que organiza o
aparecer objetual. Cumpre notar que dada essa tarefa, o problema da acessibilidade
do tema investigado de modo algum se limita aos devaneios. Mesmo em relacio ao
aparecer perceptivo, supostamente publico desde partida, a andlise fenomenoldgica
faz surgir temas e relagdes conceituais que nio sio nem um pouco 6bvias na experi-
éncia natural, e exigirdo pacientes elaboracoes discursivas para ser satisfatoriamente
estabelecidas. Se perguntarmos a um amigo desavisado e bastante aconchegado na
orientagdo natural: como ¢ que a multiplicidade noemdtica referente a essa objeti-
dade intuida se sintetiza harmonicamente em padrées de identificagio no fluir (ele
mesmo nio temporal) da temporalidade imanente a consciéncia transcendental? —

além de corrermos o risco de perder a amizade, certamente a pessoa vai nos langar
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uma careta de desconfianga, indicando que todos esses temas descritivos, ainda que
remetam a percepgdo simples de um algo qualquer, nio sao imediatamente atestd-
veis. Isso nos mostra que a passagem a fenomenologia nos abre para novos proble-
mas descritivos, cujas dificuldades de acesso de modo algum se limitam ao dominio
das presentificagoes.

Querfamos, assim, reforgar, de inicio, que o problema da acessibilidade do deva-
near como tema “cientifico” é, do ponto de vista fenomenoldgico, um problema
localizado no Ambito da problemdtica maior de tornar a vivencialidade subjetiva
aparente em todas as suas dimensées. Se hd dificuldades em apreender os devaneios,
elas nao vém, conforme esse ponto de vista, do fato de que sdo eventos internos,
como que ocorrendo no interior de uma caixa preta inacessivel. E certamente, como
Neves notou tido bem, o devanear lan¢a desafios especificos no que tange aquela
problemdtica maior da fenomenologia, e isso devido as caracteristicas marcantes da
presentificagao, tais como a auséncia de um polo objetual estdvel e ao qual se poderia
retornar para reordenar doacoes parciais em sinteses harmonicas e a consequente
proteiformidade da manifestagio, alimentada tao somente por padrdes associativos
constitutivos do cardter minimamente encadeado da vivéncia em pauta. Busca-se
descrever justamente tais padrdes e encontrar ai, 20 menos em parte, a génese da
legalidade intrinseca a vivéncia do devanear. “Legalidade” no sentido de uma ordem
que permita compreender vivéncias particulares como casos de certo tipo e nio ar-
ranjos aleatdrios de impressoes fantasmdticas. A psicologia fenomenoldgica avanga-
ria, nesses degraus basilares, como uma empreitada classificatdria, almejando discer-
nir a0 menos alguns dos nexos entre contetidos, nexos por meio dos quais se poderia
compreender a inteligibilidade intrinseca (enquanto revela um padrao tipico) aos
episédios devaneantes. Que possa haver outros nexos basilares em adi¢io ou em
contraste aqueles por nés salientados ou mesmo sobreposi¢oes de nexos (um tema

4 mas sim

que, confessamos, exploramos pouco) nio nos parece um problema grave'
discussoes internas a um programa de pesquisa em desenvolvimento. Haveria uma
dificuldade maior, Neves formula esse ponto de modo bem convincente, no que
tange a propria possibilidade de que os conceitos aplicados para a descri¢io dos de-
vaneios fagam sentido, uma vez que seu uso publico (o que exige poder submeter o
conceito a avaliagdes sobre o seu uso correto ou incorreto) parece se perder, uma vez
que “o Unico juiz é o0 olho mental do devaneante”. Querfamos dizer que reconhece-
mos a dificuldade, mas pretendemos que essa nio seja uma dificuldade do nosso

projeto de descrigao de devaneios, mas de que qualquer projeto que busque estudar

!4 Temos em vista aqui os questionamentos de Neves acerca o papel da inversio temdtica em contraste com a
semelhanca ou da suposta naturalidade com que assumimos o cardter sucessivo da temporalidade.
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as presentificagoes enquanto presentificagées, isto é, enquanto manifestagdes subjetivas
que carecem de um polo objetual estdvel e que permitiria uma verificacio reiterdvel.
E claro, caso surjam meios técnicos que permitam, por meio de algum tipo de “neu-
rotecnologia”, capturar os devaneios transformando-os em uma espécie de filme
(perceptivel e reiterdvel), a dificuldade da publicidade das descri¢oes desaparece, sob
o custo, no entanto, de transformar a presentificagio em presentagio... Interessa-
nos enfrentar essa dificuldade enquanto algo marcante do estudo da presentificagio,
0 que provavelmente nio nos dard como resposta o padrio de validagao conceitual
vigente em nossos episédios de presentagdo. Em suma, hd uma dificuldade de com-
preender a publicidade e mesmo a significatividade conceitual relativas a presentifi-
cagdo; mas isso deve nos levar a entender como podemos falar com sentido e rigor
de nossos episddios devaneantes, sem ter que supor que a forma de validagio con-
ceitual da presentacio tenha de vigorar também nesse dominio. Sem divida nio se
trata de supor que “haveria um conceito correto para mim”, conforme o questiona-
mento de Neves. Tampouco deveriamos esperar que a aplicagio conceitual seja
idéntica a0 modo como usamos conceitos referentes a presentagio, pois trata-se de
outro Ambito intencional. Como desatar esse n6?

A significatividade dos conceitos estd ligada a possibilidade de discernir empregos
corretos e incorretos da nogao em vista; caso contrdrio ¢ duvidoso que se saiba o que
se quer dizer com um coneito em pauta. Em relacio a esse ponto, nio estamos di-
zendo que hd os conceitos de presentagio e uma classe um pouco mais misteriosa,
os conceitos de presentificagio. A possibilidade de corre¢io marcard, ao menos em
parte, o bom entendimento do conceito em qualquer circunstincia. Ocorre que o
modo como essa possibilidade se cumpre relativamente a presentificagao envolve
particularidades, se comparada com a presentagao. Conceitos sio intrinsecamente
publicos e os que temos em vista buscam descrever a tipicidade dos nexos constitu-
tivos dos devaneios. Eles serao aplicados por mim para tentar capturar meus préprios
devaneios, mas isso nio quer dizer que se tornem, por isso, CONCeitos para mim, aos
quais eu atribuo sentido com base em uma suposta linguagem privada. Mas como
avaliar publicamente a corre¢ao dessa aplicagao conceitual se eu mesmo sou o Gnico
que tenho acesso ao que serd conceituado? Aqui talvez valha a pena alterar a metd-
fora sugerida por Neves, de que eu seria 0 “Gnico juiz” do uso do conceitual. Talvez
ajude a encaminhar o problema considerar que serei a Uinica festernunha, no sentido

de ser o tnico a ter a disposigdo a situagdo em que o conceito é aplicado; isso nio
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me torna, é importante reforcar, capaz de decidir o que o conceito quer dizer". A
armadura conceitual envolve uma significatividade inerentemente publica, e o que
o conceito quer dizer ndo é meramente estipulado no isolamento de meus devaneios.
Sem ddvida, resta a questao dos possiveis equivocos de aplicagdo, mas é justamente
essa questdo que gostariamos de manter como inescapdvel para todo projeto de des-
crigdo de presentificagoes, e ndo que a questio chegue mesmo a perder o sentido,
dado esse projeto, como Neves sugere em uma de suas observagdes mais agudas.
Como enfrentar o problema dos possiveis equivocos de uma descrigio solitdria? O
encaminhamento para essa questdo encontra-se ao menos esbocado no § 39 de nosso
livro. Seguindo a divisio tripartite da investigagio formulada por Neves — a vivéncia,
a captura e a descricdo dos devaneios — a sugestdo seria enriquecer ou densificar as
pontas (o vivenciar e o registrar) para que o exercicio da captura ganhe paulatinamente
em refinamento e confiabilidade. Do ponto de vista do vivenciar, seria preciso aden-
trar com frequéncia nos estados sugeridos para o devanear, constituindo uma prética
regular que ofereca uma série de amostras, o que por si s6 ji poderia contribuir, por
comparagio e contraste, para uma aplicagio conceitual mais precisa. Do ponto de
vista do registrar, cumpre aprofundar as discussoes tedricas sobre os fendmenos deva-
neantes, desenvolvendo hipdteses minimamente verificdveis e buscando novas deli-
mitagdes conceituais, se preciso for. Com padroes de contraste estabilizados a partir
de séries de vivéncias e com recursos conceituais constantemente aperfeicoados a luz
de uma amostragem significativa, espera-se que o cardter tipico das concatenagoes
devaneantes (lembremos que ¢ disso que se trata a0 menos nesse nivel basilar de in-

116

vestigacdo) possa ser capturado de modo mais e mais confidvel'®. Talvez esse enrique-

cimento necessirio das etapas da investigagio confirme que a descri¢ao solitdria de

devaneios, tal como tentamos em nosso livro, nao seja sendo um estdgio ainda proto-

5 A mudanca de metéfora também ajuda a clarificar outro ponto da exposicio de Neves. O autor comenta que
para o interlocutor nio faz diferenca se eu transcrevo ou invento devaneios. Bem, a diferenca estd justamente
na veracidade pretendida pelo relato, e esse ¢ um tema importante para todas as trocas linguisticas que envol-
vem testemunhos. Por exemplo, para muitos diagnésticos psicoldgicos ou psiquidtricos, conta-se com o tes-
temunho confidvel do paciente em relagio a si préprio. O médico ndo tem acesso direto, muitas vezes, ao
que é relatado e conta com a precisio do relato para estabelecer um diagnéstico. E interessante que amitde
se passem testes para o paciente cumprir, questiondrios para responder, tudo tendo em vista uma circunscricio
mais rigorosa de determinados niicleos vivenciais que portariam uma inteligibilidade tal capaz de legitimar
certo diagndstico. Veremos que, A sua maneira, a situagio do pesquisador de devaneios nao ¢é assim tio dife-
rente dessa tltima.

16 Mantemos aqui nossa “hipétese” de fundo, a saber, que hd uma ordenagio intrinseca ao fend6meno devane-

ante, que ndo ¢ totalmente projetada pela conceitualidade empregada para descrevé-lo. Néo cremos que qual-
quer descricdo conceitual seja igualmente boa para capturar os devaneios. Embora possa haver sobreposicao
de nexos, o que facultaria certa subdeterminagio dos dados em vista de descrigées possiveis, isso ndo apagaria
o fato de que algumas descri¢oes sio inadequadas para a vivéncia em pauta, ¢ essa resisténcia do fenémeno
a0 esquema conceitual indicaria a0 menos um grau de organizagio imanente que cumprira capturar, desvelar
e ndo meramente projetar sobre a vivéncia.
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cientifico do estudo, e que seria necessdrio passar para um programa de pesquisa cum-
prido por equipes de estudiosos para que quantidades significativas de amostras fos-
sem obtidas, de modo a poder discutir com maior base “material” o que se caracteri-
zaria, por exemplo, como episédio andémalo em relagio a fendmenos, a0 menos em
relagio a frequéncia, tomados como normais. A passagem para o estado cientifico da
investigagao exigird, para além de uma boa dose de empolgacio fenomenoldgica, ver-
bas institucionais para a constitui¢do e manutengao de laboratérios e equipes de pes-
quisadores. Pretender que agéncias de fomento como Capes e FAPESP invistam nisso
serd apenas mais um devaneio solitdrio?

Azul Katz apresenta ponderagoes que nos levam a esclarecer alguma das decisoes
terminoldgicas mais fundamentais de nossa obra. A autora pergunta o que sio de-
vaneios em relagdo as presentificagdes. Tal como exposto no § 9, dividimos os atos
intuitivos em presentantes e presentificantes, o primeiro demarcando-se do segundo
pela presenca em carne e osso do polo objetual visado. Desse modo, nas presentifica-
¢oes, nao hd um polo objetual estdvel e manifestado em sucessivos perfis parciais. O
polo objetual visado é um ausente ou mesmo um inexistente, algo ficticio. O deva-
neio deverd ser classificado como um tipo de presentificagdo, e toda a dificuldade
da segunda se¢do do livro é justamente circunscrever os componentes da vivéncia
devaneante. Pode-se alegar com razio que as caracteristicas enumeradas na andlise
estdtica nao sdo ainda suficientes para demarcar o devanear de outros atos presenti-
ficantes e que é apenas na andlise dinAmica inter-inteencional que o devanear se
deixa reconhecer como um modo relativamente autdnomo de presentificacio. Isso
apenas mostra que os instrumentos classificatérios devem ser refinados o bastante
para capturar aquilo que porta como marca ontoldgica intrinseca a processualidade.
Se limitado a um instante, o pretenso devanear poderia ser reduzido a um dos gran-
des tipos de presentificagdo estdtica (trata-se de uma fantasia ou de uma meméoria,
etc.). O devanear aparece como tal quando notamos que do ponto de vista proces-
sual, diferentes tipos presentificantes podem se entrelagar por meio de fungées mi-
croassociativas, ou seja, nexos de concatenagao de contetidos que operam indepen-
dentemente do fato de o contetdo ser fantasiado ou rememorado, por exemplo. E
verdade que essa estratégia classificatéria desloca o problema apontado por Katz para
o dominio da andlise inter-intencional das presentificagées. Se no nivel da andlise
intra-intencional das preentificacoes o devaneio nao aparece, no nivel da andlise in-
ter-intencional sé hd devaneios no dominio da presentificagao? Sem pretender uma
resposta definitiva para essa questdao, uma vez que o estudo dos devaneios é uma
linha de pesquisa ainda nascente e nao um sistema doutrinal j4 completo, parece-
nos que ¢é razodvel e frutifero considerar um sentido /2o de devaneio identificado a

prépria dinamicidade da presentificagao. Nesse sentido, com o termo devaneio
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alerta-se para o fato de que a distingao de fungées presentificantes pelo método es-
tdtico ndo esgota a complexidade da presentifica¢io enquanto processo e que ainda
cabe observar como os diferentes aspectos constituintes das apari¢oes presentificadas
(a intuitividade, a afetividade, etc.). Além disso, pode-se considerar um sentido mais
estrito do termo, tendo em vista a operatividade microassociativa abrangendo dife-
rentes tipos de presentificagoes (fantasia, memoria, etc.). Nesse sentido, em um de-
vaneio, a dinamicidade nio se limita a desenvolver um s6 tipo presentificante estd-
tico (o desenrolar de uma fantasia ou de uma memdria), mas envolve passagens
entre esses grandes tipos (uma memoria se concatena com uma fantasia que se con-
catena com uma avalia¢do discursiva e assim por diante).

Katz também nos convida a esclarecer melhor em qual sentido h principios or-
denadores nas vivéncias devaneantes. Para a autora, a explicitacio desses principios
nao apagaria o cardter cadtico do devanear, o qual derivaria da imprevisibilidade do
aparecer devaneante. Uma vez que nio hd um polo objetual estdvel a ser explorado
conforme sinteses de identificagao guiadas por tipos empiricos, nio hd a projecio
de uma continuidade harménica do aparecer, tal como ocorre na percepgio. Talvez
a palavra “cadtico” soe muito forte, dada sua associagio com termos tais como “de-
sordenado”, “desconexo”. Nesses sentidos, acreditamos ter mostrado que os deva-
neios nio sao cadticos. Qui¢d o termo que melhor se aplique ao tépico aqui em
pauta seja “arbitrdrio”, também usado por Katz. E de fato, a autora salienta algo
importante: a explicitagio dos padroes microassociativos nao nos permite antecipar
como um devanear involuntério basilar se desenrolard. Para investigar mais a fundo
esse ponto, deverfamos detalhar e aplicar a andlise proto-intencional, por nés mera-
mente esbogada. Poderiamos entao buscar circunscrever de modo mais preciso os
condicionantes que tornem mais provdvel que certo contetdo tenha proeminéncia
afetiva em relago a outros. Em todo caso, que a ordenagio dos contetidos em de-
vaneios basilares seja arbitrdria em contraste com a previsibilidade da ordenagio de
episédios de percepgio simples nao indica que o devanear seja cadtico no sentido de
“desordenado”, um mero ajuntamento de impressoes disparatadas. E vale notar que
para devaneios mais complexos, em que hd graus de propésito em agio, conjunta-
mente com formas narrativas ou discursivas mais rigidas, entdo a arbitrariedade das
concatenagdes ¢ ainda menor, e torna-se mesmo razodvel propor predigoes acerca de
modos tipicos do desenrolar da vivéncia.

Katz também tece importantes ponderacoes sobre a nao exclusividade dos prin-
cipios ordenadores por nés formulados para o 4mbito da presentificagao. De fato,
conforme propoe Husserl, a sintese das multiplicidades tltimas temporalizantes
(impressao, retengao e protensio) constituem um arcabougo formal pressuposto por

todo tipo de vivéncia. Contudo, a exploragio da atividade sintética da consciéncia
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deve passar a reconhecer a especificidade de padrées de unifica¢io que ji levem em
conta a “materialidade” dos contetidos em pauta. E nesse nivel que buscamos cir-
cunscrever os modos basilares tipicos de ordenagao dos contetidos presentificados:
semelhanca, contiguidade e evocatividade. Trata-se aqui, como dissemos anterior-
mente, de microfungdes associativas neutras em relagio aos grandes tipos estdticos
de presentificagdes (memdria, fantasia, antecipagao). O que Katz nos sugere a reco-
nhecer é que tais microfungées também sio neutras em relagao a divisao maior do
campo da intuitividade, a saber, aquela entre presentagao e presentificagao. Husserl
ja reconhecia em suas licoes sobre sinteses passivas que a formacio dos campos sen-
soriais (a base de toda percepgao) supée a similaridade de fundo entre os tipos de
dados captados (por exemplo, dados visuais formam um campo apreensivo, dados
auditivos um outro campo, e assim por diante). Assim, que haja ordenagio de ex-
periéncias por similaridade de contetidos nio é algo exclusivo de uma funcio inten-
cional, mas um modo de unificagio que marca o préprio estar consciente. Isso quer
dizer que, a0 menos no nivel mais fundamental, nio é ainda possivel diferenciar as
grandes fungoes intencionais, e 0 que a investigagio fenomenoldgica faz aparecer ¢
o estar consciente como poténcia sintetizadora genérica. A realiza¢io dessa poténcia
por meio de diferentes possibilidades de interagio com os polos objetuais ¢ que per-
mitird demarcar as grandes fungées intencionais.

A exploragao detalhada dessas fungées sintetizantes basilares do estar consciente
ainda estd longe de ser esgotada. Mesmo no nivel da forma bdsica de sintese, a tem-
poraliza¢do, julgamos ainda haver margem para descrever significativas modaliza-
¢oes dessa processualidade tltima. No § 56 do livro, buscamos descrever, ainda que
em termos muito gerais, uma forma relativamente incomum pela qual a temporali-
zacio consciente ¢ vivenciada. Normalmente a vivéncia se ordena conforme os di-
recionamentos modificativos intencionais voltados aos polos objetuais (em um mo-
mento saliento um aspecto de um objeto, no momento seguinte, um aspecto con-
tiguo, e assim por diante). A temporalizagdo ¢ vivenciada, assim, como sucessividade
de instantes em que caracteristicas parciais do que quer que seja visado vao sendo
sintetizadas em unidade objetuais. Por sua vez, em experiéncias meditativas ou ab-
sortivas, em que se acostuma a desinteressar-se por qualquer objetidade transcen-
dente e resta somente o siléncio de fundo ou certa sensibilidade corporal indetermi-
nada, parece nio haver passagem entre aspectos parciais, mas sim fusao de momen-
tos que nao destacam aspectos parciais, mas remetem a um fundo temdtico homo-
géneo. Vivencia-se, nesses casos, a temporalidade como persisténcia, perduragio e
nao como sucessividade. Haveria ainda muito a detalhar acerca dessa fenomenologia
das experiéncias absortivas e da significAncia desse tipo de experienciar para a auto-

compreensao subjetiva em relagdo a finitude ao préprio sentido do existir.
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O sentido conceitual (de termos fenomenoldgicos) é decidido em interagdes
publicas entre pesquisadores, discussdes tedricas sobre problemas resolvidos,
dificuldades criadas, etc. (é um exercicio argumentativo). A expectativa é que
possa clarificar a ordenagio imanente — a hipétese de fundo ¢ que h4 tal orde-

nac¢io (ndo é, ao menos nio totalmente projetada pela conceitualidade).

Do contrdrio nio poderiamos supor que qualquer conceitualidade encontraria
respaldo na vivéncia? Isso ndo parece ocorrer; parece haver melhores e piores
descrigdes de presentificagoes; embora talvez haja uma margem para sobrepo-
si¢ao conceitual, isso nao permitiria langar uma duvida geral sobre algum tipo
de ordenagao imanente ao devanear — nao podemos falar em caracteristicas da
presentificacdo em oposi¢do a presentagdo? Buscamos assi caracterizar sua or-
denacio interna — se invertéssemos o discurso, se forcassemos a descricio da
presentagio sobre a presentificagao, nao haveria uma resisténcia da vivéncia em
relagdo ao esquema conceitual empregado? Porém, a hipétese de fundo é que
essa resisténcia indica algum grau de organizacio imanente que a discursividade
deve mais capturar do que impor. Essa é uma hipétese a ser aperfeigoada, qua-

lificada, mas sem a qual o projeto como um todo nao se sustentaria.









Traduzindo o Emilio de Rousseau

Thomaz Kawauche
Universidade de Sdo Paulo (USP)

Nao seria descabido afirmar que a tradugio do Emilio de Rousseau publicada pela
Editora Unesp repercute a pesquisa monumental de Bruno Bernardi, La fabrique
des concepts: recherches sur linvention conceptuelle chez Rousseaun (2006). A tese de
Bernardi pode ser assim resumida: Rousseau inventa conceitos de modo sistemdtico
com base no léxico da filosofia politica (corpo politico, guerra, soberania, etc.) ope-
rando um procedimento de escrita que consiste em generalizar ideias através da
combinagao de certos esquemas de inteligibilidade emprestados de teorias cientificas
da época. O principal conceito em questao ¢é a vontade geral, que Rousseau elabora
inspirado no modelo dos compostos quimicos. Noutras palavras, Bernardi entende
que, ao fazer bricolage com a tecnologia discursiva das ciéncias dos séculos XVII e
XVIII, e em particular com o paradigma da quimica, Rousseau produz nio apenas
um conceito inédito, mas também novos modos de comunicar questdes cldssicas da
politica, tornando-se, assim, do ponto de vista filoséfico na modernidade, um escri-
tor original e relevante.'

Devido a relagao necessdria entre o Contrato social e o Emilio, entendi que a lei-
tura de Bernardi seria vdlida também para o pensamento rousseauniano sobre edu-
cagio. E eis que um novo Emilio apareceu para mim: em vez da histéria hipotética
sobre a formagao do individuo burgués numa narrativa onde as teses filoséficas en-
contrar-se-iam espalhadas de modo aleatério, passei a reconhecer nele um escrito
filoséfico, isto é, uma reflexio sistemdtica envolvendo conceitos da filosofia e das
ciéncias modernas — lembrando que, na Idade Moderna, ciéncia e filosofia nao po-
dem ser compreendidas separadamente. Se antes eu localizava Emilio entre os ro-
mances picarescos ¢ o Bildungsroman, agora era-me possivel caracterizd-lo como
uma experiéncia do pensamento semelhante & do Discurso sobre a origem da desi-
gualdade, experiéncia esta por meio da qual Rousseau elabora sua “ciéncia do ho-
mem” inspirado nas pesquisas dos fisicos sobre a formagio do mundo (cf. Rousseau,
1964, p. 133). Em suma, Bernardi me permitiu ver no Emilio uma ciéncia do aper-

feigoamento humano. Motivado por essa descoberta, realizei estudos sobre o as-

! Publiquei uma resenha do livro de Bernardi nos Cadernos de Etica e Filosofia Politica (ver Kawauche, 2016).
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sunto e estes me serviram de base para a publicagio nao apenas de um livro (Ka-
wauche, 2021), mas também da nova traducio do Emilio (Rousseau, 2022), sobre a
qual falarei neste artigo.

Em primeiro lugar, é preciso entender o estatuto hibrido de Emilio: tratado ci-
entifico e romance. Vale lembrar que, no tocante ao seu estatuto cientifico — e por
conseguinte filoséfico —, o tratado pedagdgico de Rousseau sempre foi objeto de
polémicas. Para Emile Faguet (1890, p. 333 € 376), o Emilio nio passaria de um
“romance da educagao” escrito por alguém que “nao foi um grande filésofo”. Com
ou sem razio, o veredito de Faguet influenciou diversos comentadores ao longo do
século XX e, portanto, permanece incontorndvel. Para mencionar um tnico exem-
plo na drea da filosofia, basta lembrarmos do importante artigo “Sur le Contrat so-
cial’ (1967), no qual Louis Althusser conclui que Rousseau recorre a literatura por-
que ndo consegue resolver as lacunas (as “décalages”) de seu sistema filoséfico.

De todo modo, mesmo que quiséssemos ignorar Faguet e os intérpretes que veem
em Rousseau um bom escritor e um filésofo mediocre, nio terfamos como escapar
da convincente tese de Peter Jimack, La genése et la redaction de | Emile de Rousseau
(1960). Mediante andlise dos manuscritos, Jimack ndo d4 margem a ddvidas ao de-
monstrar que a dimensao romanesca de Emilio é estrutural, pois, embora a intengio
original do autor tenha sido a de escrever um tratado, o estilo literdrio foi ganhando
corpo durante o processo de redagao, de tal modo a transformar progressivamente

a forma do discurso:

Rousseau havia, de inicio, projetado um tratado impessoal e, de fato, ¢ assim
que o trabalho comecou. Porém, & medida que a redagio avancava, ele foi
adotando, mais ou menos inconscientemente, os procedimentos do romance:
criou um verdadeiro personagem, Emilio, e identificou-se ele préprio com o
governante. Dai em diante, o “tratado” tornou-se cada vez mais romanesco,
até terminar, no quinto livro, como um verdadeiro romance de amor, onde as
doutrinas pedagégicas, relegadas ao segundo plano, encontram-se transforma-
das ou, a0 menos, obnubiladas. (Jimack, 1960, p. 378, minha traducao)

Bernardi tem duplo mérito na histéria dos estudos rousseunianos: tese filoséfica
robusta e impacto académico internacional. Ele conseguiu abarcar o pensamento
filoséfico de Rousseau com uma leitura que se mostrou tdo seminal a ponto de, em
poucos anos, tornar-se reconhecida como “a” leitura por uma comunidade abran-
gente de pesquisadores com interesses diversos e de vdrios paises, incluindo o Brasil.

Alguns desses pesquisadores constituem o grupo? coordenado pelo préprio Bernardi
g q g pclo prop

* Trata-se do Groupe J.-]. Rousseau, vinculado a0 CERPHI — Centre d’Etudes en Rhétorique, Philosophie et
Histoire des Idées, da Ecole Normale Supérieure de Lyon (Franga).
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e, num trabalho em equipe, eles tém publicado edigdes criticas dos principais textos
de Rousseau com aparato filolégico riquissimo, demonstrando esfor¢o compardvel
aquele realizado por Pierre-Maurice Masson na herctlea edigao critica da Profissdo
de f¢ do vigirio saboiano (1914). Os livros Emile: Rousseau et la morale expérimentale
(Spector, 2022) e La fabrique de | Emile: commentaires du manuscrit Favre (Brahami
& Guerpillon, 2022), ambos publicados pela editora francesa Vrin, sio as amostras
mais recentes da biblioteca produzida pelo referido grupo de pesquisa.

Gragas a Bernardi e sua equipe, pude perceber que, no Emilio, nao hd incompa-
tibilidade entre a forma romanesca e o contetdo filoséfico. De fato, embora Rous-
seau admita ter escrito um romance, trata-se de “um romance [...] da natureza hu-
mana”, no qual o autor demonstra estar atualizado quanto aos principios metodo-
légicos reconhecidos pela comunidade cientifica da época. Pode-se entender que,
ao explicitar a conexio necessdria entre os fendmenos da natureza humana estuda-
dos no desenvolvimento da crianca, o autor de Emilio estd simplesmente observando
a méxima enunciada por Denis Diderot em Da interpretacio da natureza: “Se os
fendmenos nio sao encadeados uns nos outros, nio existe filosofia” (Diderot, 1989,
p- 81). Tudo se passa como se a forma romanesca fosse tio-somente um modo de
transmissio do contetdo filoséfico do escrito.* Ademais, a andlise da economia in-
terna do texto comprova que tal encadeamento necessdrio se verifica também na
démarche da exposigao das teses. A reconstitui¢io da estrutura da obra evidencia que
os passos da argumentagio correspondem aos movimentos da aplica¢io de um mé-
todo dedutivo-expositivo. Mas, afinal de contas, que método é esse?

O método utilizado por Rousseau para escrever Emilio (nao confundir com o
método do educador aplicado ao aluno) ¢ andlogo aquele empregado no Conzrato
social para a dedugio dos principios do direito politico. No Contrato, o procedi-
mento metodoldgico da “ciéncia da legislagao” de Rousseau consiste em inferir os
principios através do exame de uma série de problemas, cujas questoes “de direito”
(quid iuris) sio contrapostas as respectivas questoes de fato (quid facti), sempre com

a finalidade de julgar o fato a luz do direito, ou seja, os objetos particulares em

3 No livro V, Rousseau reconhece o estatuto hibrido de Emilio: “pouco me importa ter escrito um romance. E
um romance tao belo quanto o da natureza humana” (Rousseau, 2022, p. §33).

# Convém aqui recordar que, ainda na década de 1760, Kant qualificaria o belo estilo de Emilio como um
obstdculo para sua leitura: “preciso ler Rousseau até que a beleza de sua expressio deixe de me perturbar e,
somente entdo, posso finalmente examind-lo com a razio” (Kant, 2011, p. 86). H4 um exemplo brasileiro
desse tipo de compreensio do problema: Sérgio Milliet. Em 1948, o futuro primeiro tradutor do Emilio para
nosso idioma escreve em seu didrio critico um breve comentério sobre as Confissoes de Rousseau, e é nesse
texto que Milliet menciona a Nova Heloisa e o Emilio, referindo-se a ambos como “romances de tese peda-
gogica” (Milliet, 1981, p. 249).
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fungio de regras gerais da politica. Trata-se do método de deducio juridica que
Rousseau provavelmente emprestou de Christian Wolff.’

Ja no Emilio, o esquema do método é o seguinte: Rousseau elabora um quadro
de pensamento no qual, para cada problema a ser avaliado, observam-se, de um
lado, a respectiva norma da natureza e, de outro lado, as instituigoes humanas liga-
das ao referido assunto; assim, Rousseau julga os fatos concernentes ao desenvolvi-
mento humano na histéria do aluno imagindrio situando-os entre um extremo do
quadro, o do plano ideal das coisas tais como devem ser, e o outro extremo, o do
plano empirico das coisas tais como se apresentam na histéria. Os fatos sao, por
assim dizer, mensurados em relagio aos extremos e, a partir dessa avaliagao, inferem-
se as médximas que devem orientar o educador na pritica. O objetivo de Rousseau
no Emilio é oferecer aos educadores uma “escala” de mdximas ou principios gerais
que os auxiliem na resolugao de questoes particulares.

Vejamos um exemplo de aplica¢do do método no livro II, correspondente a fase
entre 2 e 12 anos: “O mundo real tem seus limites, 0 mundo imagindrio ¢ infinito.
Nao podendo alargar um, restrinjamos o outro, pois é unicamente da diferenca en-
tre eles que nascem todos os sofrimentos que nos tornam verdadeiramente infelizes”
(Rousseau, 2022, p. 69). O contexto da passagem versa sobre o equilibrio no sistema
das faculdades e o problema em tela é o descompasso nos desenvolvimentos da ima-
ginagao, da vontade e da forga fisica. No plano da natureza, essas trés faculdades se
desenvolvem acompanhando o crescimento do corpo, porém, a experiéncia ensina
que a imaginagio e a vontade progridem mais rapidamente do que a forga fisica, de
tal maneira que a desordem da constituigao infantil tende a se manifestar na forma
de uma escalada de frustragoes, as quais decorrem de uma busca crescente por feli-
cidade e de um corpo que nunca é forte o bastante frente a desejos irrealizaveis: “E
de tanto trabalharmos para aumentar nossa felicidade que a transformamos em mi-
séria” (Ibid.). Eis o esquema do método: por um lado, a vontade da crianga busca
naturalmente os novos objetos que a imaginagio nio cessa de produzir, mas por
outro, os limites fisicos do corpo no “mundo real” impossibilitam qualquer tipo de
satisfagdo absoluta, uma vez que a forga fisica estd sempre atrasada em relagio a
imaginagdo e a vontade. A solugio do educador consiste na arte de desacelerar o
desenvolvimento do “mundo imagindrio”, restringindo os desejos da crianga aos

objetos que ela é capaz de imaginar e alcangar com a forga de seu corpo, a0 menos

> Escrevi um texto sobre esse tema mostrando que a dedugio juridica empregada por Rousseau tem semelhan-
cas com o modelo da deducio transcendental de Kant (ver Kawauche, 2019).

® Aimagem da “escala” aparece no resumo do Contrato social, que Rousseau expoe no livro V de Emilio: “Antes
de observar, ¢é preciso fazer regras para as observagoes; € preciso fazer uma escala para relacionar as observagoes
as medidas que tomamos” (Rousseau, 2022, p. 590).
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até a adolescéncia. Embora tal méxima pedagdgica pareca uma obviedade para os
educadores do século XXI, ¢ preciso notar que, no contexto em que ela foi formu-
lada, trata-se de uma tese cientifica bastante respeitdvel — nio é por acaso que
Edouard Claparéde, um dos personagens mais importantes ligados a0 movimento
da Educa¢io Nova, qualifica Rousseau como “o Copérnico da pedagogia” por este
ter sido o primeiro a propor uma “concepg¢io cientifica da crianga” (Claparede, 1912,
p- 412). Vale observar ainda que, do principio de compatibilidade entre realidade e
imaginagao, Rousseau também infere a médxima de desacelerar o progresso da facul-
dade racional, cujos desequilibrios na trajetéria de Emilio sio ainda mais nefastos e
nao podem ser administrados antes da adolescéncia, quando as li¢des verbais final-
mente entrarao em cena.

Ao longo dos cinco livros de Emilio, cada um deles correspondente a uma fase
do desenvolvimento humano, o método aqui analisado opera como instrumento
para diregao do espirito — e ¢ esse instrumento que permite a Rousseau deduzir de
maneira criteriosa as méximas da educag¢io segundo a natureza na démarche da vida
do aluno. Parametrizado por essa espécie de mdquina mental que orienta o enunci-
ado de seus principios pedagdgicos, o autor de Emilio pode reivindicar estatuto de
“tratado” para a dissertagdo na qual ele expde uma genuina ciéncia da formagao do
ser humano, e isso, a despeito do estilo romanesco de seu discurso. A estrutura da
frase inicial do livro I corresponde a estrutura resultante das dedugées com base nas
quais o discurso vai sendo comunicado: “Tudo estd bem ao sair das maos do autor
das coisas, tudo degenera nas maos do homem” (Rousseau, 2022, p. 7). Da alimen-
tagdo ao vestudrio, passando pela educagao dos sentidos, pela moralidade, pela ju-
risprudéncia (ou ciéncia do direito) e pelas artes’, todos os fatos sao ponderados de
acordo com o método dedutivo de Emilio. Até mesmo a meditagao sobre a escolha
da esposa ideal obedece a regra do método: a Sofia de fato (a mulher educada para
servir o marido) é julgada a luz da Sofia em conformidade a natureza (tao idealizada
que s6 aceitaria se casar com um marido ideal, a saber, o Telémaco do romance de
Fénelon, cf. Rousseau, 2022, p. 515-519).

Quanto as fontes, o texto mostra-se enciclopédico: botanica, fisica, quimica, ma-
temdtica, geografia, teologia (pois a religido natural era a profissio de fé dos filésofos
empiristas), histéria, histéria natural, relatos de viajantes e, sobretudo, medicina.
Das referéncias aos médicos, aquelas que mais chamam a atengao do leitor sdo as

que se referem as doengas das criangas. Nao por acaso, hd quem inscreva o Emilio

7 Sobre a interpretagio do Emilio do ponto de vista do teatro, sio valiosissimos dois trabalhos de Luiz Roberto
Salinas Fortes: o artigo “Dos jogos de teatro no pensamento pedagdgico e politico de Rousseau” (1979) ¢ a
tese de livre-docéncia Paradoxo do espetdculo (1983, 1997).
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no mesmo movimento cultural em que assistimos ao surgimento do ramo da medi-
cina denominado pediatria (cf. Kottek, 1997). De modo geral, a narrativa de Emilio
é recheada de exemplos que evidenciam o interesse de Rousseau pelos textos de me-
dicina do século XVIII, se ndo em sentido abrangente, a0 menos nos assuntos que
diziam respeito aos cuidados com o corpo infantil e 4 higiene.® Haveria muito a ser
comentado, mas nao ¢ o caso de fazer isto neste espaco.

Por fim, que me seja permitido apontar no texto de Emilio um tépico notdvel,
porém, absolutamente negligenciado pelos comentadores. Espero, na condigao de
estudioso do pensamento de Rousseau no Brasil, que o comentdrio a seguir motive
o(a) leitor(a) a examinar e avaliar minha tradugao. Trata-se de um trecho que evi-
dencia a atualidade das preocupa¢oes médicas de Rousseau acerca do desenvolvi-

mento sauddvel numa perspectiva socioldgica. Estamos no livro V:

As relagdes necessdrias dos costumes com o governo foram tdo bem expostas no
livro Do espirito das leis que nio se pode fazer mais do que recorrer a essa obra
para estudd-las.” Mas, em geral, hd duas regras ficeis e simples para julgar a
bondade relativa dos governos. Uma é a populagio. Em todo pais que se despo-
voa, o Estado tende 2 sua ruina; e o pais que mais se povoa, ainda que seja o
mais pobre, ¢ infalivelmente o mais bem governado. Mas para isso ¢ preciso que
esse povoamento seja um efeito natural do governo e dos costumes; pois, se ele
ocorresse por meio de coldnias ou por outras vias acidentais e passageiras, o
remédio se tornaria um mal. Quando Augusto fez leis contra o celibato, essas
leis j& mostravam o declinio do império romano. E preciso que a bondade do
governo leve os cidadaos a se casarem, e ndo que a lei os constranja a isso. Nao
se deve examinar o que se faz por forga, pois a lei que combate a constitui¢ao se
enfraquece e torna-se vd, mas o que se faz pela influéncia dos costumes e pela
tendéncia natural do governo, pois sé esses meios tém efeito constante. Era a
politica do bom abade de Saint-Pierre procurar sempre um pequeno remédio
para cada mal particular, em vez de remontar a fonte comum, e ver que nio se
podiam curar todos a0 mesmo tempo. Nao se trata de cuidar separadamente de
cada tlcera que surge no corpo do doente, mas de depurar a massa do sangue
que as produz todas. (Rousseau, 2022, p. 603-604)

Nessa citagao percebemos que a educagio do aluno Emilio nio se limita a for-

magao do individuo, mas vislumbra, em tltima instancia, a populagio, entendendo-

8 A atual referéncia sobre o tema da medicina no Emilio é o livro de Rudy Le Menthéour, La manufacture de
maladies: la dissidence hygiénique de Jean-Jacques Rousseau (2012). H4 trabalhos mais antigos que, embora nio
pretendam se aprofundar no assunto, ainda assim merecem destaque, como por exemplo: Enlightenment and
Pathology, de Anne Vila (1998), e Rousseau et les éducateurs, de Gilbert Py (1997).

? Nos manuscritos, Rousseau refere-se ao governo da China em nota, o que nos remete ao Espirito das leis, livro
VIII, capitulo 21, cf. Montesquieu (2023).
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se por essa palavra um corpo coletivo a ser governado de acordo com os conheci-
mentos produzidos por uma ciéncia nova do século XVIII: a economia politica.
Convém lembrar que Emilio ndo ¢ educado para viver isolado, mas antes, “é um
selvagem feito para morar nas cidades” (Rousseau, 2022, p. 245). Seja ao falar do
homem, seja ao falar do cidadao, a concepgao de natureza humana no Emilio nio
admite um individuo-ménada ou um ser atomizado e independente dos demais,
pois, como afirma o préprio Rousseau no livro IV: “o homem ¢ socidvel por sua
natureza, ou ao menos ¢ feito para tornar-se tal” (Rousseau, 2022, p. 360)."

Nao seria entdo absurdo dizer que o propésito da pedagogia rousseauniana con-
siste em ordenar a constituigio fisico-moral do individuo com a pretensio de fazer
essa ordem se refletir no plano das relagdes humanas, estabelecendo assim uma ins-
tAncia com efeito de lei moral, isto é, uma ordem civil capaz de coagir esses mesmos
individuos a se comportarem espontaneamente de acordo com as leis a serem obe-
decidas."" Nesse sentido, o higienismo do tratado pedagdgico de nosso autor vai
além das questdes sobre nutrigao, ortopedia e onanismo: elas abarcam uma visio
que poderfamos chamar de sanitarista (na falta de um termo melhor e apesar do
anacronismo). Nao é por acaso que o educador genebrino critica o excesso de habi-
tantes das cidades e prepara o aluno para enfrentar doencas epidémicas como variola
e sifilis. Ao refletir sobre o ordenamento progressivo das paixdes de Emilio, Rous-
seau ndo deixa de pensar em uma administragio que tem em vista a satide da cole-
tividade, e isso, sempre com a ideia de policiar os comportamentos de acordo com
normas de convivéncia, sejam essas normas regras de higiene ou de civilidade. Nessa
perspectiva, as consideragoes do livro V de Emilio mostram-se perfeitamente ade-
quadas as discussoes em que Michel Foucault discorre sobre a “populacao” (cf. Fou-
cault, 1999, p. 28-29; 2008, p. 56-58 ¢ 88-103).

Ainda no longo trecho citado, devemos prestar aten¢io no arcabougo l6gico que
orienta a critica aos costumes, construido na forma de um rigoroso paralelismo entre
o ideal da natureza e os fatos humanos. A frase-chave que ilumina a cita¢io inteira

é: “alei [civil] que combate a constituicio [fisica] se enfraquece e torna-se va”. Assim

1% Trata-se aqui de uma questio conceitual relevante que merece esclarecimento. A andlise conceitual rigorosa nio
nos autoriza a identificar o homem em estado de natureza, tal qual descrito no Discurso sobre a desigualdade, com
o estdgio de bebé recém-nascido no Emilio, pois as premissas sdo diferentes em cada uma dessas experiéncias do
pensamento: no Discurso Rousseau pressupde um isolamento radical, ao passo que, no Emilio, a condigio inicial
da sociabilidade ¢ admitida. Quando comparamos o Discurso e o Emilio, o que hd nio é contradi¢io, mas tio-
somente pontos de partida distintos para este ou aquele ensaio mental a ser desenvolvido.

""'No Contrato social (livro IV, capitulo 8), os dispositivos responsiveis pela adesio espontinea dos membros
do corpo politico 4 vontade geral sio denominados “sentimentos de sociabilidade”. Devemos evitar usar o
conceito marxiano de “superestrutura”, pois o ordenamento social que Rousseau tem em vista ndo é funda-
mentado nas relagées de producio.
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como no problema do equilibrio entre mundo real e mundo imagindrio, aqui tam-
bém o procedimento a ser adotado é o da moderacio entre os fatos artificiais e a
norma da natureza, ou mais precisamente, entre legalidade e moralidade, supondo-
se, é claro, uma moral natural. Em ambas as passagens citadas, o educador tem por
meta a adequacio da felicidade na justa medida entre os impulsos naturais e as regras
positivas. A essa exposi¢do com rigor metodoldgico se acrescentam as referéncias
médicas: abundam no texto as imagens higienistas e sanitaristas em voga no periodo.
E, para ndo me demorar demais no assunto, lembro tdo-somente que esse trecho
apresenta ligagio profunda com a passagem na qual Rousseau incentiva as mies a
amamentarem seus bebés a fim de que o Estado seja repovoado como efeito da re-
forma dos costumes, pois, segundo nosso autor, a prética do aleitamento estaria de
acordo com os “sentimentos da natureza” (Rousseau, 2022, p. 20). Resumindo: a
pedagogia médica de Rousseau coincide com os principios da economia politica,
notadamente com a questdo do governo dos corpos tendo-se em vista o ordena-
mento tanto do individuo quanto da populagio.

Encerro minha rdpida andlise textual observando que ela ndo interessa apenas aos
leitores de Foucault — o tradutor também se beneficia ao ser informado de que o
Emilio trata de economia politica. Parece-me, a luz do comentdrio acima, que é
equivocada a decisao de Roberto Leal Ferreira para traduzir gouverneur como pre-
ceptor na edigdo de 1995 publicada pela Martins Fontes. Nio pretendo aqui criticar
as tradugdes anteriores de Emilio, mas esse ponto diz respeito a uma questio con-
ceitual. E qtil saber que o educador de Emilio é semelhante a um médico cujas
intervengées buscam assegurar o quadro clinico mais favordvel tanto na histéria de
vida de seu paciente quanto no desenvolvimento histérico da populagio em que este
se insere. Nas passagens em que Rousseau tem em vista a formagao do individuo
destinado a uma certa populag¢io, dois problemas se entrelagam na ciéncia pedagé-
gica de Rousseau: o do governo dos corpos e o da administragao publica. Trata-se,
pois, de uma questdo de economia politica e, por essa razio, é mais exato designar
o gouverneur como governante. Afinal, o gouverneur é mais do que um mero pre-
ceptor, pois atua de modo semelhante aos administradores de satide da populagio,
lembrando de certa forma o conceito foucaultiano de “governamentalidade”, termo
que traduz o cuidado do Estado com as questdes bioldgicas ligadas as taxas de nata-
lidade e mortalidade no 4mbito dos corpos sociais (cf. Foucault, 2008, p. 138-144).

Escrevi este artigo como um exercicio de resposta a pergunta: por que mais uma
tradu¢io do Emilio? Entretanto, se ndo houvesse espago para desenvolver os argu-
mentos acima apresentados, eu resumiria a resposta nos termos abaixo.

Em primeiro lugar, porque adoto a seguinte premissa como leitor e tradutor de

obras filosé6ficas: cada edi¢io da obra traduzida reflete o entendimento a seu respeito
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num determinado contexto cultural e perante um publico especifico. Ademais, se
considerarmos as questdes de materialidade e mobilidade dos livros na perspectiva
de Roger Chartier (2022), somos for¢ados a reconhecer que, entre as ideias saidas da
cabeca de Rousseau e a encadernagio com pédginas impressas que chega as maos do
leitor, hd uma rede de agentes que, em maior ou menor grau, condicionam a #rans-
latio do texto durante a produgao do livro fisico: editores, revisores, diagramadores
etc. No caso da rede que produziu o Emilio da Editora Unesp, os principais respon-
sdveis pela arriscada travessia sdo o tradutor e o revisor técnico. Para o bem ou para
o mal, ambos sio inspirados pela leitura bernardiniana da obra de Rousseau e, por
conseguinte, ambos entendem que, em matéria de educacgio, o Emilio propoe um
profundo didlogo com as diversas ciéncias de seu tempo e do nosso. Os textos de
apresentacio e de posficio encontrados no volume desse Emilio camprem a func¢io
de informar o leitor a esse respeito. Alids, no posficio, o revisor técnico traduz a
mensagem do espirito que conduz o atual momento rousseauniano — ou rousseau-

ista? — no Brasil e nio posso fazer nada melhor a nao ser cité-lo.

Uma caracteristica inerente aos cldssicos ¢ o fato de passarem por crivos que
lhe sao aplicados para além da época em que foram escritos, e, portanto, que
se encontrem sempre sujeitos a novas interpretagdes e a exercicios criticos de
leitura. E extremamente salutar que a sucessio do tempo os coloque perma-
nentemente a prova, a fim de aquilatar o que permanece diante do produto
resultante de seus acertos e desacertos. Tendo isso em vista, ndo parece exagero
afirmar que Emilio ainda permanece uma inesgotdvel fonte de reflexio critica
sobre a condi¢ao humana. Trata-se de uma obra admirdvel que congrega os
tracos mais distintivos de um dos maiores génios literdrios e filoséficos de to-
dos os tempos (Vargas in Rousseau, 2022, p. 636).
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