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APRESENTACAO

O Coloéquio da Revista Filosofica de Coimbra, Método e Métodos do
Pensamento Filosofico» realizou-se em 27 e 28 de Abril de 2006, no Instituto
de Estudos Filosoficos da Faculdade de Letras da Universidade de Coimbra.
Este numero especial da Revista Filosofica de Coimbra, que inicia uma série
especial sem periodicidade regular, recolhe as comunica¢des dos autores que
delas quiseram fazer textos para publicacio.

O espirito do Coléquio, de grande unidade tematica na diversidade das
abordagens, mantém-se nas Actas. As diferentes sessdes do Coléquio reuniram
abordagens muito distintas sobre um tema fundamental para todo o pensamento
filosofico, quer se posicione este na observancia de um qualquer método,
quer reivindique a sua autonomia frente ao préprio conceito do método.

No que toca aos Métodos, a unidade tematica deste volume permite
alcancar uma noc¢ao histérica representativa dos métodos da filosofia, desde
Platao até ao Séc. XXI, a par de uma confrontacao com diferentes concepcoes
tedricas acerca da questdo. A par de aspectos histéricos, que abrangem Platio,
os Conimbricences, o Idealismo Alemao, a Filosofia Analitica, a Hist6ria
Conceptual, a Hermenéutica ou o Construtivismo, ressaltam igualmente
aspectos sistematicos fundamentais caracterizadores, por exemplo, dos métodos
dialéctico, transcendental, fenomenol6gico, hermenéutico, analitico ou da
teoria dos sistemas.

No que concerne ao Método, por seu lado, o volume confronta-nos com
diversas reflexdes acerca de como este se articula com o pensamento filoséfico.

Tanto na aceitacio de um método especifico quanto na sua recusa, ou ainda



na necessidade de uma reapreciacio do que significa e significou em geral o
método para a filosofia, todos os estudos questionam, a partir de diferentes
correntes filosoficas, o significado teérico do tema.

O confronto entre diferentes modos de pensar, e mesmo concep¢oes de
filosofia, bem como com o proprio conceito de método em geral, propiciou
a unidade na diversidade, e ocasionou a reflexio — plural e singular —
sobre o tema. Pensar o que se faz quando se filosofa, ou como se persegue
0 nosso objecto, quando sistematicamente se pensa numa questdo, i.e., o
proprio «conhece-te a ti mesma» da filosofia €, nio obstante a diversidade
tedrica, o objecto geral dos textos aqui reunidos. Para além de uma reflexdo
conceptual sobre o tema, estes textos permitem ligar claramente as posi¢coes
tedricas acerca do método com a consideracio particular e historica de
diversos métodos filosoficos e momentos sistemdaticos do método em geral.
Pode observar-se de que modo a reflexdo sobre o como se pensa marca
substancialmente os percursos, os resultados, e até mesmo o quid da filosofia,
na sua diferenca bem como na sua unidade.

O primeiro agradecimento € aos autores, Profs. Doutores Amandio Coxito,
Edmundo Balsemio Pires, Henrique Jales Ribeiro, Jacinto Rivera de Rosales,
Luisa Couto Soares, Maria Luisa Portocarrero, Mario Jorge de Carvalho, Olivier
Feron e Pedro Alves — agradecimento que se estende também a todos os
participantes do Coloquio. O reconhecimento é devido ainda a Imprensa da
Universidade de Coimbra, nas pessoas do Prof. Doutor José Faria e Costa,
que acedeu incluir o presente volume na Série Documentos, e da Dra. Maria
Jodo Castro, que cuidou da edi¢io, aos Conselhos Cientifico e Directivo da
Faculdade de Letras da Universidade de Coimbra, que apoiaram o Coloquio,

e a Fundacio para a Ciéncia e Tecnologia, que patrocina esta publicacio.

Diogo Ferrer



Mario Jorge de Carvalho

Universidade Nova de Lisboa

M£9080¢ E VTOOECLE — O PROBLEMA DO PRESSUPOSTO NA FUNDAGAO PLATONICA

DA FILOSOFIA

1. Introducio

Uma andlise suficientemente fundada das questdes que vamos considerar
requereria que se examinasse, ponto por ponto, pelo menos toda a sequéncia
dos livros V a VII da Repiiblica. Mas nao cabe aqui fazer nada de tao longo.
Limitar-nos-emos a considerar alguns aspectos da escala apresentada no
final do livro VI e que é comummente conhecida como «alegoria da linha».
Mas, por outro lado, também nio poderemos analisar detidamente esta
escala, determinar como se integra na referida sequéncia, examinar os
seus principios formais de construc¢ido, seguir em pormenor como € que a
aplicacdo de tais principios acaba por se traduzir numa escala com aquele
tracado concreto (aquelas duas seccdes e quatro subseccdes e aquela
definicio do que corresponde a cada uma). De facto, limitar-nos-emos a
considerar dois aspectos precisos a respeito da terceira subseccdo: o sentido
dos conceitos de uédodog e VdOIe0LS, as determinagdes que introduzem na
caracterizacio desta terceira subseccio e o papel decisivo que lhes cabe
na fixac¢do das respectivas fronteiras. E a razdo por que consideraremos em
especial estes dois conceitos € a de que ha uma tendéncia para os resolver
ou arrumar de forma sumdria, porque esta tendéncia da azo a equivocos

e a intervencio de «alsos amigos» e porque tais equivocos distorcem o
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sentido destes dois conceitos e, por via disso, fazem perder de vista aquilo
que propriamente define a terceira subsec¢io. Assim, procuraremos focar
os conceitos de pédodog e VdYeoLg, tal como sio usados na Repiiblica,
contrariar a tendéncia para os interpretar do modo mais 6bvio, arredar os
equivocos que perturbam a sua compreensio e, a partir dai, redefinir o
tracado das fronteiras da terceira subsec¢io. Mas, se € isto — e apenas
isto — que se pretende levar a cabo, por outro lado, a correc¢io de tais
equivocos, a neutralizacio da sua influéncia e a redefini¢io da terceira
subseccio, naquilo que a distingue das seccoes limitrofes, lancam também luz
sobre a segunda e a quarta subsecc¢des. De tal modo que, em ultima andlise,
0s aspectos que vamos examinar pdem na pista de uma reconsideracio
de grande parte do tracado da escala e de uma reavaliacio global do seu
significado e da interpelacio que traz consigo. Isto por um lado. Pois, por
outro, o exame destes aspectos de incidéncia bastante circunscrita permite,
ainda assim, seguir alguns momentos fundamentais da fundacao platonica
da filosofia, designadamente no que diz respeito a compreensio do seu
cabimento, do dugar que lhe pertence e daquilo a que a tradi¢io posterior

veio a chamar o seu «método».

2. uédodog

Na exposi¢io da escala do final do livro VI, recorre-se repetidamente
ao conceito de WEH0d0g. Por um lado, a 4.* subseccio caracteriza-se pela
forma peculiar como realiza e orienta isso a que Platio chama Mé{}oéog.(l)
Por outro lado, a 3.* subsec¢io é caracterizada a partir daquilo que, em
diferentes LoTiuaL, se passa %0’ £xdotny uéodov.(2) Também na discussio

do contraste entre as diferentes ¢mioTiinol e a dtahextind, no livro VII, onde

(D 510bs.
(2) 510c5.



se recapitula e tenta precisar a descri¢io do final do livro VI, a noc¢io de
ué90d0¢ volta a aparecer em posicio de destaque.@) Um minimo de atencio
a estes passos pde claramente em evidéncia, em primeiro lugar, que a noc¢io
de uédodog designa qualquer coisa com relevancia quer para a 3.%, quer para
a 4.* subsecc¢oes (de tal modo que toda a 2.* sec¢do da escala tem como
denominador comum este nexo), mas, em segundo lugar, também que a
nocio de néY0dog estd associada as émLoTHudL e parece corresponder a um
elemento decisivo daquilo que constitui uma €moTNUY enquanto tal.

Ora, sendo assim, tende a compreender-se a nocao de uédodog a partir
do conceito homénimo da tradi¢io posterior — e esta tendéncia é reforcada
pelo proprio contexto (i. e. pela circunstancia de se tratar de algo que tem
que ver com a constituicio das émiotiiuat, das «disciplinas cientificas»). Por
outras palavras, entende-se ué90d0g como se significasse pura e simplesmente
«amétodo». E 0 que se associa a este ultimo conceito €, no fundamental, a
ideia de um modo de proceder, estruturado numa sequéncia ordenada de
passos, que constitui ou a Unica possibilidade de aceder a algo (de chegar
a um determinado objectivo), ou, em qualquer caso, a forma mais expedita,
segura, controlada e directa de o fazer. Muitas vezes, em tiradas de explicacio
etimologica, o conceito de «método» é referido a uéH0dog, como se esta
dltima palavra significasse propriamente «caminho», «via» (0 «aminho» ou
a «wia» «para») e a propria noc¢io de «método» radicasse em ultima instincia
no significado «atural> da palavra grega que estd na sua origem. Mas, de
facto, tudo isto radica num equivoco. Pois, como foi posto em evidéncia nos
trabalhos de Schwegler, Verrall, Jaeger, Natorp, Becker, Burnet e Classen,
entre outros, WEP0d0g tem em comum com outros compostos de 6d0Og
(£€€000¢g, mEO0000G, 0UV0d0G, Avodog, *kAY0dog, €podog, meplodog, etc.) a
propriedade de ter sido utilizado para suprir a falta de um substantivo verbal
derivado de (évat. Por outras palavras, de raiz, u¢80d0g tem o significado

de um nomen actionis. E, assim como ££000¢ serve de substantivo verbal

(3) 531d1,533b3, 533c7.
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para €¢ELéval e significa propriamente o éxodo (o acto de sair), TEOG0OOG
serve de substantivo verbal para tpootéval e significa propriamente o acto
de aceder ou de chegar, 60vodog serve de substantivo verbal para guviéval
e significa propriamente a jun¢io ou uniio, dvodog serve de substantivo
verbal para dviévol e significa propriamente a subida ou ascensio, ®G4-3000¢
serve de substantivo verbal para ®aTLévol e significa propriamente a descida
ou o retorno — assim também PéYodog € o nomen actionis correspondente
a petiévol (uetépyeodar) e significa propriamente a ac¢io de perseguir, ir
no encal¢co de qualquer coisa que foge ou se subtrai.® Para se perceber

bem a carga da expressao e a sua peculiaridade, convirad ter presente que o

(4 Veja-se A. Schwegler (ed.), Die Metaphysik des Aristoteles. Grundtext, Ubersetzung
und Commentar. vol. III, Tibingen, Fues, 1847, reed. Frankfurt a. M., Minerva, 1960, 25, A.
W. Verrall (ed.), The Seven against Thebes of Aeschylus. London, Macmillan, 1887, ad 37, W.
Jaeger, Studien zur Entstebungsgeschichte der Metaphysik des Aristoteles. Berlin, Weidmann,
1912, 150, P. Natorp, Kant und die Marburger Schule, Kant-Studien 17 (1912), 193-221, 199s.,
Idem, Philosophie. Thr Problem und ihre Probleme. Einfihrung in den kritischen Idealismus.
Gottingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 19213, 16s., J. Wackernagel, Vorlesungen iiber Syntax mit
besonderer Beriicksichtigung von Griechisch, Lateinisch und Deutsch. Basel, Birkhduser, 1920-24,
vol. 11, 244, A. Debrunner, Das weibliche Geschlecht von 686¢, Indogermanische Forschungen
48 (1930, 71, O. Becker, Das Bild des Weges und verwandte Vorstellungen im friibgriechischen
Denken. Berlin, Weidmann, 1937, 18ss. em especial 22, J. Burnet (ed.), Plato’s Phaedo. Oxford,
Clarendon Press, 1911, ad 79e3, 97b6, E. Schwyzer, Syntaktische Archaismen des Attischen
(Abhandlungen der PreufSischen Akademie der Wissenschaften. Philosophisch-historische
Klasse 1940. 7). Berlin, de Gruyter, 1940, 10ss., E. Ritsch, Griechische Determinativkomposita,
Indogermanische Forschungen 59 (1949), 1-61, 45, J. B. Skemp, Plato’s Statesman. London,
Routledge & Kegan Paul, 1952, 121s., C. J. Classen, Untersuchungen zu Platons Jagdbildern.
Berlin, Akademie-Verlag, 1960, 33-35, 39s, 44ss., 47, 48s., 52ss., 55s., R. Driesch, Platons
Wegbilder: Untersuchungen zur Funktion der Wegbilder und -metaphern im Aufbau der Dialoge
Platons. Diss. Koln, 1967, 43s., 66s., 73, 86, B. Snell, Die Entdeckung des Geistes. Studien zur
Entstehung des europiischen Denkens bei den Griechen. Gottingen, Vandenhoeck & Ruprecht,
1975, 4.* ed. aum., 221, 316, nota 18, idem, Der Weg zum Denken und zur Wahrbeit. Studien
zur frihgriechischen Sprache. Gottingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1978, 85s., W. Wieland,
Die aristotelische Physik. Untersuchungen tber die Grundlegung der Naturwissenschaft und die
sprachlichen Bedingungen der Prinzipienforschung bei Aristoteles. Gottingen, Vandenhoeck &
Ruprecht, 19702, 55, G. Picht, Aristoteles De anima. Stuttgart, Klett-Cotta, 19922, 101s., 228s.
Ha passagens do Corpus Platonicum onde a ligacio entre uéd0d0g e UeTLEVOL se expressa de
forma particularmente nitida — veja-se em especial Soph. 218d5ss., 235¢6ss. Mas sao também
significativos aqueles passos onde ué90dog tem como sinénimo tNoig (Polit. 266d), mopeia,
(Phaedr. 270d), mopeveodar (Phaedr. 269d, Resp. 510b, 533¢, Soph. 264e), diegevvioaodal
(Soph. 243d) — cf. L. Méridier, Le mot ME©®OAOZ chez Platon, Revue des études grecques 22
(1909), 234-240, em especial 239. O estudo de Méridier produz um levantamento sistematico
do uso de uéSodog no Corpus Platonicum e chama a atencdo para alguns aspectos relevantes.
Mas Méridier deixa-se influenciar pela compreensiao de «método», na acepcio para nds mais
familiar, e projecta-a na interpretacao de numerosas passagens, onde nada indica que tenha
pertinéncia. Por outro lado, embora registe também o sentido de ué30d0g como «marcha em
direccao a» («marche vers») e o reconheca até como «sentido primitivo», nao lhe da a devida



emprego da palavra ué9d0d0g e o recurso ao campo semantico de UETLEVOL
no Corpus Platonicum traduzem precisamente a utilizacio de metaforas de

caga.(S) Ou, dito de outro modo: na palavra péd0dog, aquilo que corresponde

¢

a 080¢ nido tem fundamentalmente que ver com um caminho, no sentido
de qualquer coisa que esta aberta ou rasgada, e que se pode trilhar ou
nio trilhar. Pois, na verdade, o caminho aqui em causa é aquele que se faz
por meio do caminbar (i. e., qualquer coisa que s6 se constitui a partir do
momento em que nos movemos ou mudamos de lugar). E, por outro lado,
0 que se acha expresso no prefixo UeETd nio tem que ver apenas com a
direccio do caminho (o destino a que este leva), mas antes com o proprio

movimento de perseguicao: o ir na peugada, atrds de algo.(@

importancia e deixa escapar o seu papel em passos onde, de facto, parece ser dominante e
decisivo.

5 os passos do Corpus Platonicum onde aparece u¢9000¢g sao os seguintes: Phaed. 79¢3,
97b6, Theaet. 183¢3, Soph. 218d5, 219al, 227a8, 235c6, 243d7, 265a2, Polit. 260e8, 266d7,
286d9, Phaedr. 269d8, 270c4, 270d9, Resp. 435d1, 510b8, 510c5, 528d8, 531d1,533b3, 533c7,
59626, Leg. 638e4, 965¢6, Epist. 314d3. Para o uso de uetévol cf. Men. 74d3, Phaed. 68a5,
88d9, Theaet. 187e2, Soph. 218d8, 235¢6, 252b9, Polit. 257b8, 263b2, Prot. 322a2, 350d 6, 7,
Symp. 210a2, Phaedr. 263b6, 252e7, 270e2, 276d4, Resp. 502¢e2, 528e5, 7, 530b7, Tim. 50¢6, Leg.
754e5. Sobre as metaforas de caca, além do ja citado estudo de C. J. Classen, veja-se também
G. A. Berg, Metaphor and Comparison in the Dialogues of Plato. Berlin, Mayer & Muller, 1904,
38s., P. Louis, Les métaphores de Platon. Paris, Belles Lettres, 1945, 53ss., 214ss., E. des Places,
Etudes platoniciennes (1929-1979). Leiden, Brill, 1981, 39ss.

©) Veja-se, por exemplo, E. Schwyzer/A. Debrunner, Griechische Grammatik. vol. II.
Minchen, Beck, 1950, 482, J. Humbert, Syntaxe grecque. Paris, Klincksieck, 1954, 313s., 339s.,
A. C. Moorhouse, The Syntax of Sophocles. Leiden, Brill, 1982, 118. No que diz respeito ao
sentido de ué9odog, convém lembrar as objec¢des formuladas por R. Robinson, Plato’s Earlier
Dialectic. Oxford, Clarendon Press, 19532, 67s. Robinson sustenta que no Corpus Platonicum
nio hd qualquer vestigio da evoluc¢io de nédodog a partir de um nucleo original ligado 2 ideia
de caminhada, marcha, perseguicio, etc. Isso parece-lhe significar que, na verdade, nao se deu
nenhuma progressiva transferéncia de um sentido literal (fisico») para um sentido metaférico e
técnico do termo. Em seu entender, pé30d0g aparece logo desde o inicio como terminus technicus,
para designar uma determinada forma de diligéncia intelectual (no fundamental caracterizada
por determinac¢oes ja muito proximas das da ideia de anétodo»). De sorte que, embora haja
passos do Corpus Platonicum onde a palavra ué30d0g surge posta em rela¢io com a ideia de
caminhar, etc., essa conexdo ¢ estabelecida jad a partir do préprio sentido «técnico» do termo
— com ele inteiramente adquirido. Ou seja, a ordem seria, por assim dizer, a inversa daquela
que aqui se sugeriu: 0 nexo com o «caminhar, a «perseguicao» em sentido «fisico», s6 teria
sido estabelecido num desenvolvimento wlterior — quando a ideia de um determinado tipo
de procedimento intelectual (e mais precisamente a ideia de «<método», numa acepc¢iao muito
proxima daquela que nos € familiar) recorre as noc¢des de caminhada, de «perseguicao» etc.
como «metdforas» ou meios de explicitacao de si. Robinson reconhece que Platio usa muitas
vezes vocabuldrio da caca, etc. para caracterizar as iniciativas de investigacao referidas nos
didalogos. Mas sustenta que o vocabulario de caca surge habitualmente dissociado da palavra

13
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Nada disto quer dizer que, na antiguidade, a palavra ué90d0¢g nunca
tenha adquirido um significado proximo daquele que veio a traduzir-se
no conceito de método, ou que o emprego platénico de uéHodog como
nomen actionis para (etTiéval nio tenha ja associados elementos proximos
da nocao de método e que desempenharam um papel relevante na sua
génese. Pretende-se vincar apenas que nio € esse o significado fundamental
desta palavra no seu uso platénico (como alids também ndo na maior
parte das ocorréncias do Corpus Aristotelicum). Nesta fase inicial da sua
utilizacado como termo que exprime a relacdo com objectos de investigagao,
wé9odog designa ou a prépria procura de algo, enquanto tal (a THTNOLG, O
PLAOOOQETY, i. €., se se quiser, 0 oposto da condicdo de posse: o estado de

«amobilizagdo» ou esforco, marcado pela fuga ou recusa de um objecto, ja em

uédodog, salvo no caso do Sofista (onde realmente nao hd como negar o nexo — que Robinson,
no entanto, considera absolutamente excepcional e devido ao caracter especialmente esquivo,
«ugidio» da figura do «ofista», que é objecto de inquérito nesse didlogo). Robinson critica
também a interpretacio do unico texto onde uéP0dog aparece a designar uma perseguicao no
sentido literal (fisico») do termo — um passo, alids tardio, do Suda, cf. A. Adler (ed.), Suidae
lexicon. Leipzig, Teubner, 1928-1935, reed. Stuttgart, Teubner, 193-67-1971, Z 33: ZgUyog
NULOVLKOV 1 foewov CevEavteg, TV Aeyoutvny xhwvida, 1 €0ty opola dLEdQW, TV THg VOugNg
uéFodov moteitat.(...)» Segundo Robinson, esta formulacio deve ser entendida cum grano salis.
Ou seja, ao contrario do que pode parecer a primeira vista, a palavra né90d0og nio € usada,
neste passo, num sentido exclusivamente isico», sem nenhuma ligacio com o significado
intelectual, «metodico», do termo. Em seu entender, o emprego de uédodog neste texto tem
uma intencao irénica e alude justamente a esse significado. Por outras palavras, o autor do
texto usa propositadamente, para exprimir uma perseguicao «isica», um termo comummente
utilizado apenas numa acepcao intelectual (de tal modo que a transposicao ou a metafora se da
no sentido inverso daquele que desprevenidamente poderia supor-se). Mas os argumentos de
Robinson nio parecem convincentes no que diz respeito ao cerne da questio. E verdade que
nao estdo documentadas ocorréncias de uédodog num sentido literal (de perseguicio «fisica»)
e que o proprio passo do Suda (o Unico onde se poderia encontrar tal acepcao) admite a
interpretacao proposta por Robinson. E também é verdade que, como observa, nas ocorréncias
do Corpus Platonicum, né3000g parece ter sempre ja o cardcter de qualquer coisa como um
terminus technicus, destinado a designar os procedimentos de indagacio proprios das téyvou
— tudo sugerindo que o termo foi cunhado jd com esse cardcter, talvez mesmo por Platdo. Mas
nada disso impede que esse terminus technicus tenha sido introduzido por analogia com o uso
de 6065 e derivados como nomina actionis de iévau e seus compostos. De tal modo que o terminus
technicus em questdo reflecte exactamente o mesmo que se exprime nas «netaforas de caca,
ou seja: remete para Uettéval, alude aquele que seria o significado “literal” de uédodog e tem
precisamente como ideia-forca aquela que aqui apontamos, a ideia de mobilizacao, de busca
— de ir atrds de (no rasto de) algo. Sendo tao corrente, tdo 6bvio e tdo vincado o uso de 6d0g
e seus compostos como nomina actionis para a «amilia» de (évai, nao tem nada de especial
que assim seja. Tanto mais que a «experimentacao linguistica», a exploracao de cruzamentos,
analogias, ligacoes etimologicas (ou pseudo-etimoldgicas) constitui um traco tipico da formacio
de terminologia «técnica» nesta época e, em especial, no Corpus Platonicum.



decidida tensdo para captd-lo, mas ainda aquém de o conseguir alcancar)
ou entdo uma determinada ocorréncia, um «caso» concreto disto mesmo
— quer dizer, a busca, a «caca» ou investigacdo de tal ou tal objecto e, por
consequéncia, também cada uma das diferentes iniciativas de busca (cada
uma das diferentes investigacdes ou «cacadas» de objectos determinados)
— de sorte que, para dar um exemplo do livro VII, a investigacao geométrica
das superficies é uma pué9000g, a investigacio estereométrica (ou das figuras
tridimensionais) é outra ué90dog, ete.(7 Aquilo que mais tarde veio a traduzir-
-se no conceito de método jd encontra expressio nesta altura, sim, mas
por meio de outros termos: muito significativamente, por exemplo, através
da nog¢ao de t1p6TOC Tiig UeYOdOV, que aparece no Phaedon'®| ou também
em locuc¢des adverbiais como é?;ﬁg@), 709’ 666v,(10), 66®(11) (expressio
onde, como bem foi acentuado por Cope, a palavra 060¢ nio significa um
caminho, mas o caminho — o melhor caminho, aquele que mais segura
e expeditamente levard a meta proposta).(lz) Em suma, nio se pretende
dissociar inteiramente ué90d0g da ideia de procedimento metddico, a que
o termo também pode estar ligado.(15) Importa é perceber de onde vem

a ligacdo e que o nucleo ou, por assim dizer, a tonica nao se situa nessa

(7) ¢f. 528d8. Por outras palavras, o que faz a diferenca entre uédodor (aquilo que define
fundamentalmente cada péd0d0g) nio é outra coisa sendo o respectivo objecto.
®) Phaed. 9716.

D oy ¢ @eEiig, veja-se, por exemplo, Men. 82e12, Gorg. 454cl, Polit. 259d6, 281d5, Symp.
210e3, 215a3, Phaed. 100c3, Phaedr. 228d4, Resp. 449*7, Tim. 23d4, 24al, Leg. 796e8.

QA0 ¢f. Tim. 20c8, Resp. 435 a, Crat. 425 b, também Leg. 688e3.

AD ¢f. phaedr. 263b e veja-se, em especial, a significativa combinacio de Resp. 533b («ig
adTo ve ExdoTov EQL O € 0Ty ExaoTov dAAN TIg Emuyelel uEH0d0g OdM el TAVTOS MUBAVELY>),
onde néodog denota a propria investigacao do objecto em causa e 00® é que designa o modo
como ¢ feita. Todas as citacdes de Platao seguem o texto de Burnet: J. Burnet (ed.), Platonis
opera. Oxford, Clarendon Press, 1902,19672.

(12) Cope, The Rbetoric of Aristotle. vol. I, Cambridge, University Press, 1877, reed.
Hildesheim/N.Y., Olms, 1970, 4s., veja-se também R. Driesch, op. cit., 75.

(13) Até mesmo porque hd como que uma «continuidade» entre a ideia de procura,
perseguicao, cacada, etc. e a ideia de via mais expedita, de aproximacao por etapas ordenadas
(ou seja, de algo de metddico, no sentido para nés mais comum). Por sua prépria natureza, a
procura ou a perseguicao de algo tende a nao se fazer «ao calhas». Quer dizer: por sua prépria
natureza, a procura ou a perseguicao de algo tende a «organizar-se», a desenvolver «estratégias,
a escolher «caminhos» — a tentar encontrar formas de garantir que o objecto ndo escapa e de
chegar o mais depressa, segura e economicamente possivel a sua captura.
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determinac¢ido derivada, mas sim na ideia de busca, mobiliza¢do, indagagcao.
Ou seja, uWEY0dog designa fundamentalmente a peculiar possibilidade, que
temos, de deixar o «porto» do acesso de cada vez ji constituido, de nos
Jfazermos a procura. Tal possibilidade radica, por um lado, no facto de nio
estarmos numa situa¢io de acesso sem limite, mas antes onde ha coisas
que nos escapam: indisponibilidade, fuga, subtracc¢dao. Mas, por outro lado,
radica também no facto de nio estarmos inteiramente contidos nos limites
do acesso disponivel. De tal modo que somos capazes de tensdo contra
esses limites, i.e. de nos pormos em rela¢cio com o para-la deles — com o
nosso «ver na extrema de si mesmo, se assim se pode dizer, a «empurrar 0s
limites para ver mais. Numa palavra, ué9000g designa este ver «a caminho»,
este transito (ou, como se indica na alegoria da caverna, este «r, este
contrario do 90rog, do «olhar sentado»): esta perspectiva em tentativa de
expansdo. E, de facto, se examinarmos a esta luz toda a descri¢io da 2.2
seccido (sc. da 3.% e 4.* subseccdes) da escala, verificamos que ué9d0dog esta
muito longe de ser o tnico termo que fala disto. E apenas um entre muitos
(Cnretv e Thnotg, iévar, dteElévar, mopeveodal, € xBaivery, émpdoel, dpual,
dveldelv, etc.), numa insistente multiplicacio de referéncias a ideia de ndo
sedentariedade ou deslocacdo do olhar.(19)

Ora, nio se trata aqui de uma questio puramente terminolégica, mas de
algo que € importante para se perceber a particio que divide a escala em
dois. Toda a 2.* seccdo (quer dizer, a totalidade da 3.* e 4.* subseccdes)
pertence 2 esfera de ué9odog neste sentido — i.e. de mobilizacdo, de esforco
de procura, de indagacdo. Isso nio significa que tudo quanto se situa na
sec¢do superior da escala tenha necessariamente de se achar retido ainda em
busca de algo que lhe escapa, aquém da respectiva posse. A sec¢ao superior
inclui também os proprios resultados do esforco de procura, quando este

alcanca o seu objectivo e se converte em «posse» do procurado. Pois essas

(A9 Cf. Resp. 510b5, €3, 511a4, 510b7, 511a5, 511b7, 510d2, 510b6, 533cS, 511a6, 511b6,
511d1. E quase ocioso referir que essa ideia central de ndo-sedentariedade ou deslocacdo do
olhar domina toda a constru¢ao da chamada «alegoria da caverna», no principio do livro VII.



formas de «posse» ou acesso estavel nio se constituem independentemente
da tensdo de procura, mas antes sO por meio dela. De sorte que também
elas representam algo que se tem de ir buscar. Em suma, o decisivo é que a
divisao fundamental da escala tem que ver com a diferenca entre a situacao
de acesso em que de cada vez nos achamos jd depostos (0 acesso que se
constitui espontaneamente, sem que tenhamos de fazer nada para o efeito)
e tudo aquilo que se situa para ld desse acesso: tudo aquilo que s6 nasce
de ndo pararmos nele e tem de ser «conquistado» «a pulso», por iniciativas

de procura, em pressio sobre os limites desse primeiro acesso.

3. Amplitude da puédodog

Mas, sendo assim, resta ainda esclarecer um ponto decisivo. A mobiliza¢io
de busca (o ter de ir buscar que a palavra pé90dog designa) pode ter diversas
amplitudes e resultar de falhas ou limitacdes do acesso disponivel com
diferentes graus de gravidade. Mas a escala do final do livro VI nio deixa isso
por definir. Nio fala pura e simplesmente de wé9000g, sem mais indicacio.
A ué9000¢ ou mobilizacio de busca que pde no seu centro corresponde a
uma forma de falta ou imperfeicio do acesso particularmente grave.

Para o perceber, importa ter presente o traco distintivo da 2.* subsecc¢io:
o facto de dar acesso a algo que se apresenta como sendo ja as coisas elas
proprias (00Td), por contraste com a 1.%, enquanto esta corresponde 2 esfera

das imagens (e do mero acesso a imagens).(ls)

(15) 5 2.2 subseccao abrange tudo quanto se apresenta no acesso habitualmente disponivel
(6 te mel NUAG LM xal TAV TO QUTEVTOV ®al TO 0xeVAOTOV SOV YEVOQ), excepto ds imagens.
Resulta imediatamente claro que esta forma de divisdao tem que ver com o contraste de
estatuto entre as imagens e «as proprias coisas» de que ha (ou pode haver) imagens. Ou seja,
a 2.* subseccao define-se por oposicao a 1.*, como dominio dos «originais» ou «<modelos» das
imagens: daquilo «com que as imagens se parecem» (¢ TODUTO £owev, 510a5) — ou, como se
diz em 510a10, TO @ OUOLHOIN (TO OGROLWIEV).
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Vejamos o que € que isto significa — antes do mais tomando como
ponto de partida o nexo entre a 1.* e a 2.* subseccdo. No livro VI s6 se
fala muito brevemente disso, porque a relacio entre as imagens e os aVT4
ja se acha claramente desenhada no final do livro V. Mas, de facto, para se
entender o fundamental do que ai estd em causa, é preciso ter presente a
analise da natureza da imagem que se acha feita no Corpus Platonicum (e,
em particular, aquilo que essa anilise poe em foco relativamente as relagoes
entre a imagem e a propria coz’scz).(16) Nio cabe aqui seguir detidamente
esses desenvolvimentos. Mas € preciso ter presente pelo menos o essencial.
A referéncia ao a0td, 2 propria coisa, nio é algo de superveniente 2 imagem
(que tenha de lhe ser acrescentado «do exterior). Nio. A referéncia ao
0T ou A «propria coisa» constitui uma componente intrinseca da imagem,
que, por sua propria natureza, menciona isso de que o é — e de que difere:
a «propria coisa» (a0T6). Ou seja, uma imagem distingue-se pelo facto de
nela nio aparecer apenas o que ela mesma é, mas sim algo de outro — e
de tal modo que a imagem como que atira para ld de si, para esse outro
de que difere. A imagem s6 € imagem (o que quer que seja s6 comeca a
ser imagem) justamente a partir do momento em que consegue produzir
uma transgressao da identidade (uma transgressio tal que o que aparece
na imagem ja nido é apenas ela mesma, mas esse outro: a «propria coisa»
que a imagem refere, o seu «objecto»). Numa palavra, a imagem tem o seu
foco e aquilo que define a sua identidade fora de si. Por um lado, enquanto
imagem, caracteriza-a a circunstancia de ficar aquém desse outro de que
¢ imagem (de ndo ser verdadeiramente isso). O oulro que aparece na
transgressiao da identidade constitutiva da imagem nio &, de facto, a propria
coisa em causa (e a imagem ndo consegue ser aquilo que aparece nela e que

pretende ser).(17) Mas, por outro lado, nada disso impede que a imagem

(16) Veja-se em especial Soph., 240 a ss. Crat. 430ss., Phaed. 74ass., Resp. 595css.

A7) Uma imagem do mar nao é o mar, a imagem de alguém ausente niao ¢ a pessoa
ausente, a imagem de um homem a fazer a barba do outro lado do espelho nao ¢ um homem
efectivamente a fazer a barba do outro lado do espelho. E 0 modo-de-ser da imagem define-
-se por aquilo que tdo incisivamente se acha expresso nas formulas do Crdtilo (432d1: «5oov



remeta sempre ji para isso que ela mesma niao consegue ser e, como se
disse, s6 se constitua como imagem a partir do momento em que remete
para isso. De tal modo que tem como momento fundamental e indispensavel
do seu modo de ser a remissdo para «as proprias coisas» (para algo mais
que a imagem — para algo que € efectiva e plenamente aquilo para que a
imagem remete). Numa palavra, o proprio» (a «propria coisa») constitui uma
componente estrutural da imagem — um «para-li-dela» a que sempre faz
referéncia. E assim quando a imagem se acha claramente percebida como
tal e ha consciéncia da diferenca que a separa do a¥0TO. Mas é também
assim quando nio temos a noc¢io dessa diferenca e confundimos a imagem
com a propria coisa — de tal modo que perdemos de vista a propria coisa,
na sua diferencga relativamente a imagem (mas justamente apenas porque
ja julgamos ter a propria coisa). Em qualquer dos casos, nio ha imagem
sem <nterferéncia» do avtd, da «prépria coisa»: o fenémeno da imagem
refere sempre o outro — o mais do que ela. Essa remissio para o plano
das «proprias coisas» €, alids, tdo constitutiva da imagem e tio inerente a
ela que se produz mesmo quando pura e simplesmente ndo hd a «propria
coisa» (como no exemplo cldssico da imagem de centauro) — ou melhor,
quando a «prépria coisa» nAo existe senio como O «outro» para que a imagem,
precisamente porque € tal, sempre remete.

Mas, sendo assim, nada disto significa que a 2.* subseccio se defina
apenas por contraste com a 1.* e em relacio a ela. Ndo. E justamente o
inverso que sucede. A 2.* subsec¢io tem uma implantacdo propria. Ela é,
por assim dizer, o padrdo de si mesma — constitui o plano em que ela

mesma e a 1.* subseccao estio ancoradas.

£votovow ai elndveg T anTd € yewy éxelvolg v elndveg eloivs), do Sofista (240b12s.: 0% Ov
doa [ovr] Sviwg €0Tiv Sviwg fiv Aéyouev eindvas) e do Fédon (74d9ss.: ovAeTal nev 10910
7 7 o -y s o~ o ) , ~ 5 ¥ 3.~ s s
(...) etvar oLov dALO TL TV OvTtwy, € vOel O ®al OV dVVATUL TOLODTOV ELVOL OLOV €XETVO, GAA
” ’ - P \ 5 T ~ o \ ’
0TV QOVAOTEQOV»; 75a25.: «OQEYEOTaL UEV ELVOL OLOV” TO delva, “EyeLv Of €vOeeoTéEQWS). Por
outras palavras: o modo-de-ser caracteristico da imagem € o pretender-ser; a imagem «quer
ser aquilo que ndo é — todo o seu ser reduz-se a isso.
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Que assim ¢ resulta de um aspecto posto em relevo no final do livro V,
onde se fala do «conhecimento» (yLyVOORELY», yVDOLS) e da correlacio
que ha entre o «onhecimento» e «aquilo que é (<10 v»). Por forca dessa
correlacio, o conhecimento define-se como captacio daquilo que é como
algo que o poe a descoberto «tal como & («g €3eL, «g £0TL TO OV»). De
tal modo que se constitui como conhecimento precisamente em virtude da
sua «ransparéncia» relativamente aquilo que é (poderiamos dizer: da sua
«adequagdo»).(lS) Observe-se que nao se trata aqui de uma «doutrina» filosofica
sobre os requisitos do «verdadeiro conhecimento» (e a forma como implica
a ideia de adequacdo a realidade, etc.). Pois o que Platio poe em evidéncia
nesses passos € um fenomeno, um fenémeno perfeitamente trivial — a até
mesmo uma componente fundamental e permanente do acesso em que nos
achamos constituidos. Com efeito, o que define esse acesso nido é apenas
um determinado conjunto de apresentados, no indespedivel testemunho da
sua presenca, mas, para além disso, também a atribuicio de um estatuto
(de um estatuto do proprio acesso e de um estatuto daquilo a que se acede
nele), estatuto esse que contribui decisivamente para a determinacio
ou o aspecto de que se reveste o apresentado e sem o qual seria muito
diferente. Ora, esse estatuto é precisamente aquele a que se faz referéncia
no livro V da Repiiblica: a ideia de conhecimento e adequacdo (o estatuto
cognoscitivo) para o proprio acesso e a ideia de realidade (o estatuto de
entidade», de «a010 10 8V, de «coisa ela propria») para aquilo a que se

acede.(19) por outras palavras, independentemente do que se possa apurar

1s) Resp. 476e6-al: « AL UTV LT TOdE" O YLYVOORWY YLydoxeL TL §j 00dEV; 0V 0UY HoL DI
¢nelvov dmoxpivov. Amorouvotuat, € gn, 6L yryvaoxel ti. [I6tegov Ov §j 0lx &v; " Ov: mdg ya dv
un 8v vé T yvwodeiny, Resp. 477b10-11: «OV%0UV £ ToTAUN LEV ETTL TM GVTL TEQUAE, YVO VAL O
¢0TL 10 Ov;», Resp. 478a.6: < Emuothun uév vé mov £mi 1@ Svt, 10 Ov yvdvar g €yeL;

(19 o estatuto cognoscitivo esta de tal modo fundido com o teor concreto daquilo que
se apresenta que se perde, por assim dizer, o seu «asto». Mas a presenca deste fenomeno de
atribuicao de estatuto e a fungao decisiva que desempenha manifestam-se com nitidez a partir
do momento em que se perceba a dissociabilidade entre o conteiido concreto do acesso e o
estatuto de que habitualmente se acha revestido: a possibilidade de ter exactamente os mesmos
«contetidos», mas com um outro estatuto. £ o que sucede, por exemplo, se se admitir que a
apresentaciao de que se dispde ndo passa de um sonbo (ou se sofre qualquer outra forma de
desqualificacdo correspondente). Pois, nesse caso, a despeito da identidade do «contetdo»,



sobre o seu fundamento, a correlacio enunciada por Platio (a correlaciao
yv®OoLg/8v, a categoria da adequacio, do «0g €%el, a pretensio de alcancar
«@s proprias coisas») constitui um ingrediente natural — e, de facto, uma
trave mestra — da apresentacio em que nos temos. Considere-se como
reagiriamos, por exemplo, se nos tentassem convencer de que a situagio
em que efectivamente nos encontramos quando nos vemos num lugar, na
presenca de determinadas pessoas, no ano de 2006, nio é de facto essa,
mas uma outra, muito diferente, nio posta a descoberto pela apresentacao
de que se dispde. Verifica-se entio que a proépria apresentacio ndo se
mantém neutra em relacdo a tal possibilidade, reage a ela, despedindo-a,
opondo-lhe resisténcia — e manifestando desse modo que nio consiste
pura e simplesmente na disponibilizacio de um apresentado, antes estd
dominada pela presenca do referido estatuto cognoscitivo. E, por outro lado,
considere-se como a mesma apresentacio ficaria esvaziada e desprovida
de significado (quer dizer, reduzida a um residuo do que de outro modo a
constitui) se efectivamente nos deixdssemos convencer daquele modo e a
déssemos por incapaz de revelar o que se passa, qual € a situacio em que

efectivamente ocorre. (20)

o «esultado» da apresentacao (aquilo em que depde, o seu «aspecto», 0 que se tem ao té-la)
passa a ser algo completamente diferente.

(20) O reconhecimento deste fenémeno (de que o modelo cognoscitivo, a ideia de
adequacdo, etc., ndo sdo constructos supervenientes, mas sim elementos da propria apresentagdo
naturalmente constituida) nao significa, de modo nenhum, uma adesio a ele (ou, em geral, ao
modelo da adequacdo) — como se, entao, nao houvesse alternativa e se tratasse de qualquer
coisa de absolutamente inerente, em relacao a qual nunca poderia produzir-se a mais pequena
folga». Na verdade, s6 com o reconhecimento do fenémeno e do seu profundo arreigamento
ficam criadas condi¢des para uma efectiva distanciacdo ou emancipagdo relativamente a ele.
E assim no caso de Platdo. E também assim no caso de Kant: s6 a plena consciéncia disso
a que chama «modo natural de pensar («natirliche Denkartr — i. e, da convic¢dao natural de
que aquilo que se tem apresentado «se regula» pelos proprios objectos) abre caminho para a
«aevolucao do modo de pensar e para a admissao da possibilidade de a relacao de «egulacdao
ser a inversa, de tal modo que tudo quanto temos apresentado se regula por um mero modo
de representacao (Vorstellungsart), é apenas o correlato desse modo de representaciao e nada
tem de equivalente as “préprias coisas”. E € igualmente assim no caso Nietzsche — veja-se
designadamente Uber Wabrbeit und Liige im aufsermoralischen Sinne. Nietzsche isola precisamente
a ideia de conbecimento e de verdade como forma aplicivel aos mais diversos conteudos
— forma susceptivel de se fundir com eles e de os transfigurar (ou, como diz, de os fazer
dnchar), por pouco que em si mesmo justifiquem a assuncao de semelhante estatuto. Por outro
lado, dizer que o estatuto cognoscitivo (o estatuto YV®OLS/OV) jd faz sempre parte do acesso
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Ora, sendo assim, isso tem consequéncias no que diz respeito a margem
de procura (quer dizer, ao tipo de uéd0dog) que é admitida. Um acesso
marcado por esta pretensio ao estatuto cognoscitivo pode reconhecer-se
limitado e constituir o ponto de partida para iniciativas de procura. Mas nao
prevé nada que modifique o estatuto cognoscitivo (o caracter de yv@oLg/3v)
daquilo que ja tem. Por outras palavras, um acesso com estas caracteristicas
compreende toda a procura possivel como um alargamento desse patrimonio
cognoscitivo que ja hd (e que parece totalmente insusceptivel de significativa
revisio do seu estatuto). Mas a perspectiva que se exprime na escala do
livto VI e na nocio de uédodog ai utilizada colide frontalmente com esta
Optica. Na descri¢cio de Platido, a 2.* subsecc¢do da lugar a uma 3.*, porque
aquilo que na 2.% subseccio aparece revestido do estatuto yvdoLg/3v se vé
desapossado desse estatuto. A abertura da 3.* subsec¢iao vem da descoberta
de ainda nido estarmos num plano de efectivo conbhecimento (quer dizer
nesse plano em que pareciamos ja estar) e de que, ao contrario do que se
inculcava, o apresentado com que estamos em contacto de facto ainda nao
¢é a propria coisa (o 0V) para que remete a noticia ou apresentacio a que
pertence. Por outras palavras: a 3.* subsecc¢ido sO passa a ter lugar mediante
uma transferéncia de estatuto, por destituicdo ou degradacdo do acesso e
do apresentado na 2., quando (e se) esta dd de si e faz situar fora do seu
ambito (quer dizer, faz aparecer como algo que ainda se mantém fora de
acesso e a ter de ser procurado — ou seja, como objecto de uédodog) isso

mesmo que «desde sempre» jd4 parecia adquirido.(ZD

babitual também nao significa excluir que o estatuto em causa envolva grandes dificuldades,
seja questiondvel e, ao limite, até algo de puramente inventado (como diz Nietzsche — a
dnvenc¢ao da verdade», de que fala, nao é apenas a invencao de determinados conteudos, a
que ¢é conferido o estatuto de «verdade», antes tem como seu momento fundamental a invencao
do proprio estatuto). Nao. Dizer isso significa apenas que, se hd todos esses problemas com
o estatuto Yvdolg/3v, eles sio introduzidos pela forma como a propria apresentacio habitual
recorre a (ou, se se quiser, inventa) estas categorias fundamentais de fixacio do seu estatuto
e as pde no seu centro.

2D Neste sentido, se tivéssemos de exprimir, na linguagem da chamada «alegoria da
linha», a auto-compreensao do acesso que habitualmente temos (o estatuto que reclama
para si), a linha ou o diagrama nao passaria da 2.* subsecc¢dao: nao haveria lugar para nada
acima dela. Isso nao significa que nao compreendamos o acesso de cada vez ja constituido



Para formular esta destituicdo e transferéncia de estatuto, Platio recorre
a nocao de imagem. Como vimos, a 2.* subseccao contrasta com a 1.2
precisamente porque corresponde ao plano das proprias coisas, para que
as imagens, enquanto tais, remetem. Segundo a Optica natural, encontramo-
-nos sempre ja para além do que seria estar fechado num plano de mera
apresentacio de imagens, sem acesso ao dominio das proprias coisas (como
aconteceria, por exemplo, num prolongado e ininterrupto sonho). Assim,
a 1.* subseccdo nio corresponde a um estadio inicial na sequéncia de
desenvolvimento da apresentagio que temos (como se partissemos sempre
de uma perspectiva fechada no seu ambito). A 1.* subsecciao corresponde a
uma parte da apresentaciao habitualmente disponivel, a qual «desde sempre»
estd marcada pela sua pretensao cognoscitiva e inclui “sempre ja” nio apenas
a 1.*, mas também aquilo que corresponde a 2.* subseccio. Mas mais: na
Optica natural estamos de tal modo passados para ld do plano da mera posse
de imagens que todo o nosso ter de imagens as vé na optica de quem tem
acesso ao plano das préprias coisas. E assim, em primeiro lugar, na situacio
de acesso «ormal», onde as imagens constituem como que «bolsas» de
ambito muito circunscrito, marchetadas, aqui e ali, no «mundo» das «coisas
elas mesmas» (e perfeitamente situadas no meio dele). Mas é também assim
quando a amplitude da retencio em meras imagens (o niao-ter-mais-do-
que-imagens) alastra e se torna abrangente, como sucede no fendmeno do
sonho. Vendo bem, a nossa perspectiva sente-se sempre orientada por um
contacto alegadamente eficaz com as proprias coisas — de tal modo que

até se pode dizer que isso constitui a sua forma permanente. Pois é assim

como perfectivel (ponto de partida de busca, etc.) Sucede simplesmente que concebemos a
respectiva margem de perfectibilidade de tal modo que ela corresponde a qualquer coisa
como um alargamento do patriménio cognoscitivo ja constituido. Pode até reconhecer-se
a <heterogeneidaderdas formas de conhecimento a que nio se chega (por exemplo, que as
ciéncias produzem conhecimento de outro tipo, muito mais exacto, mais complexo, etc.).
Mas tal nao impede que se compreenda esse conhecimento de outro tipo como expansdo do
conhbecimento que de todo o modo ja se tem: quer dizer, como a mera continuacgdo disso por
outros meios. Em suma, na linha ou no diagrama que corresponderia a nossa 6ptica habitual,
nao ha 3. nem 4.* subsec¢des. O que significa que também nao hia nenhuma noc¢ao do tipo
de né90d0g em causa na escala do final do livro VI.
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no estado de vigilia. E, por outro lado, é também a partir de um estado vigil
(com a pretensdo ao estatuto YvV®OLc/0v) que habitualmente atribuimos a
representacdes nossas o estatuto de sonho (por reconhecimento retrospectivo
de que uma parte das apresentacdes anteriormente tidas nao passava disso).
Mas, além disso, é também assim no proprio sonbho — enquanto se esta nele.
Pois 0 que caracteriza o sonho é precisamente ndo ter nenbuma consciéncia
de ser tal e sustentar, pelo contrario, a falsa pretensio de ser vigilia (ou seja,
de constituir um acesso com o estatuto Yv®OLg/3v). A Unica circunstincia
em que a nossa perspectiva actual nio reclama para si mesma o estatuto
YVv@oLg/8v ocorre quando percebemos que estamos a sonhar e, fodavia,
nao conseguimos acordar, sair do sonho. Trata-se de uma circunstancia na
verdade excepcional e muito rara. Mas, mesmo ai, vendo bem, nio se da
total perda de pé num plano de mera apresentacio de imagens, sem qualquer
pretensio de acesso as proprias coisas. Pois, mesmo nessas circunstancias,
sabe-se (ou, de todo o modo, julga saber-se) onde se situa e o que contém
o plano de yv@®oLg/8v — que ele € justamente aquele com que sempre se
esteve em contacto no estado de vigilia e corresponde a realidades como
aquelas que esse contacto tornou familiares. De sorte que, mesmo nesse
caso, a perspectiva que se tem nio estd inteiramente fechada na posse de
imagens — vai para além dela, inclui uma componente fundamental com o
estatuto yvolg/8v e compreende toda a esfera das imagens a partir desse
«cordiao umbilical> de ligacao «cognoscitiva» ao 3v.(22)

Convém ter clara nocio de tudo isto, para se perceber, em todo o seu
alcance, aquilo que estd em causa quando Platio fala de limites da 2.2
subseccido e estende o horizonte para 1a dela. Tal como Platio a descreve,
a passagem da 2.* para a 3. subseccido ocorre quando esse acesso, que
parecia dar ja as proprias coisas e estar perfeitamente ancorado na sua

posse, € descoberto como nio proporcionando mais do que imagens delas

(22) para uma andlise mais detida, v/ A., Problemas fundamentais de fenomenologia da
finitude. Lisboa, 1996, vol. I, 1063ss.



e deixando as proprias coisas (o conhecimento daquilo que &) para ld de
si (e ainda a ter de ser procurado).(za) De tal forma que a 2.* subseccio
sustenta com esse para-la-de-si, que assim se descobre, exactamente a mesma
relacdo que a 1.* subsecc¢ido tem com ela — como se o proprio estado de

vigilia da experiéncia natural se achasse prisioneiro de uma insuspeitada

forma de sonho.(24)

(23) ¢f. 510b4: <HL 1O ugv avTov ‘I?Ol.g toTE utun\‘}sww g eindowy X@u)usvn (...),» 510elss.:
«aVTd pst tadta 4 nkarrovow Te nol Yohpovowy, Mv xal oxial xal év BdaoLv elndveg elolv,
TOUVTOLS UEV (S ELROOLY ad yomuevor (...)".

24 A forma deste complexo de relagdes corresponde aquilo a que H. Frinkel, tendo em
vista varios fragmentos de Heraclito (entre outros, os fragmentos DK B 79, 82 e 83, onde se
refere que um homem feito é para o daluwv o mesmo que uma crian¢a € para um homem
Jfeito ou se estabelece o mesmo tipo de analogia entre um macaco, um ser humano e um
deus) chama esquema heraclitiano ou forma-de-pensar heraclitiana. Cf. H. Frinkel, Eine
heraklitische Denkform, in: idem, Wege und Formen friibgriechischen Denkens. Literarische
und philosophiegeschichtliche Studien. Miinchen, Beck, 1968 3.* ed. corr., 252-283, em
especial 257ss. idem, Dichtung und Philosophie des friiben Griechentums. Eine Geschichte der
griechischen Epik, Lyrik und Prosa bis zur Mitte des funften Jahrhunderts. Miinchen, Beck,
1962, 1976, 3. ed. rev., 434ss., (onde se chama atencdo para o papel que esta figura também
desempenha no Corpus Platonicum, em particular na Repiiblica). Veja-se também, por exemplo,
A. Rivier, Un emploi archaique de 'analogie chez Héraclite et Thucydide. Lausanne, F. Rouge,
1952, em especial 23ss., E. Tagliaferro, Tipologia del paragone eracliteo, in: L. Rossetti (ed.),
Atti del Symposium Heracliteum 1981. Roma, Ed. dell’Ateneo, 1983, 169-180, O. Regenbogen,
Eine Forschungsmethode antiker Naturwissenschaft, Quellen und Studien zur Geschichte der
Mathematik 1 (1930), 131-182 (= idem, Kleine Schriften. Miinchen, Beck 1961, 141-194), H.
Diller, yig GdNhwV T porvoueva, Hermes 67 (1932), 14-42, reed. in: idem, Kleine Schriften
zur antiken Literatur, ed. H.-J. Newiger/H. Seyffert. Miinchen, Beck, 1971, 119-143, P. Grenet,
Les origines de l'analogie philosophique dans les dialogues de Platon. Paris, Boivin, 1948, P.-M.
Schuhl, La fabulation platonicienne. Paris, Vrin, 1968, 2.* ed. rev. aum., 24s.,29s., 34ss., R. Joly,
Le Renversement platonicien. Logos. Episteme Polis. Paris, Vrin, 1974, 1996, 258ss., R. Merkelbach,
Eine Interpolation im Liniengleichnis und die Verhiltnisgleichungen. Mit Bemerkungen zu zwei
anderen Stellen der Politeia, Rbheinisches Museum 135 (1992), 235-245, em especial 237ss., M
Esposito, Esempi di analogia matematica come struttura argomentativa in Platone, in: G. Casertano
(ed.), La struttura del dialogo platonico. Napoli, Loffredo, 2000, 238-252. De facto, também na
alegoria da caverna se desenha algo semelhante — uma relacao entre trés termos, tal que o
nexo entre o segundo e o terceiro corresponde exactamente aquele que articula o primeiro
e o segundo. Pois 0 que se descreve em relacao aos prisioneiros da caverna é uma forma de
acesso marcada por uma quantidade de restricées quantitativas e qualitativas (diminuicoes
da amplitude do acesso e diminuicoes do estatuto do acesso e daquilo a que se acede nele)
produzidas por defeito em relacao ao acesso de que dispomos normalmente. Ora, na alegoria
da caverna, o acesso confinado dos prisioneiros, que resulta de um consideravel nimero de
passos de subtrac¢do relativamente ao acesso de que em regra dispomos, é usado para conceber,
por analogia, a nossa propria situacao de acesso como resultante de uma correspondente série
de passos de diminuicao quantitativa e qualitativa relativamente a um outro acesso (e a um
correspondente plano de realidade) de que, tal como os prisioneiros da caverna, nao fazemos
a mais pequena ideia. Ou seja, a caverna no sentido literal (em que nao estamos presos,
porque o acesso de que dispomos nao se acha confinado dessa forma) é usada para sugerir
a possibilidade de uma outra caverna (uma caverna ndo literal, de constituicao inteiramente
analdgica), a que corresponde também um outro «atrds de nés», uma outra possibilidade de
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Mas nio basta ter presente a analogia ou a similitude. Importa também
atentar numa diferenca que s6 se torna nitida a partir do que acabdmos de
ver sobre a experiéncia habitual da imagem e o seu «cordio umbilical> de
ligacio cognoscitiva ao 3v. Pois o que estd em causa na perda de estatuto
da 2.* subsecc¢io corresponde, de facto, nem mais nem menos do que a
perda desse «cordio umbilical> — e a possibilidade de descobrir o acesso
que se tem nao s6 cOMO um acesso a meras imagens, mas, para além disso,
como um acesso a imagens que, ao contrario daquelas que correspondem
a 1.* subsecc¢io, ndo estdo ancoradas na posse de um acesso as proprias
coisas, mas antes ainda «perdidas» dele. De sorte que nio estd em causa
apenas a possibilidade de a 2.* subsecc¢io corresponder de certo modo a 1%
Estd em causa a possibilidade de corresponder nio a 1.* subsec¢io como
habitualmente a temos (a 1.* subsecciao no quadro de um acesso que jdi vai
além dela), mas a uma 1.* subseccio em total isolamento, fechada nos limites
de si mesma, ainda sem contacto com o que quer que seja para ld dela.

Nio cabe aqui examinar mais detidamente os fundamentos deste passo
decisivo para a construcio da escala, que degrada o estatuto do acesso
habitualmente disponivel, reduzindo-o a uma mera apresenta¢io de imagens,
sem dacesso das proprias coisas». Mas temos de tentar seguir esse passo decisivo
pelo menos o suficiente para despedir os equivocos mais grosseiros e por
na pista daquilo de que se trata.

Em primeiro lugar, importa ter presente que tal destitui¢io nio resulta da
comparag¢do com instancias exteriores (como se tudo proviesse de o acesso

habitual e os seus contetdos serem postos em confronto com outras formas,

percurso ascendente de graus de acesso e realidade, um outro exterior, etc. — todos eles nao
literais, mas analogicos. A alegoria ¢ isso mesmo — alegoria. E o que a alegoria da caverna
propriamente diz é que o maximo de desconfinamento ou libertacio alcancavel em relacao a
forma de prisao literal nela descrita (maximo esse que ¢ igual a situacao de acesso em que
sempre ja damos connosco) constitui, por sua vez, o ponto de partida para um outro processo de
desconfinamento em tudo andlogo aquele que a alegoria apresenta. Numa palavra, o resultado
do processo de desconfinamento descrito na alegoria equivale ao seu ponto de partida. A escala
construida por defeito em relacdo ao acesso de que dispomos repete-se por correspondente
defeito do nosso praprio acesso. Ou, como Platio diz, mesmo que ndo estejamos literalmente
presos na forma que é descrita, os prisioneiros da caverna somos nos.



superiores, especialmente qualificadas, de acesso ou de «upra-realidade» ou
o0 que quer que seja desse género). Nao. A destituicio resulta de qualquer
coisa como uma crise imanente daquilo que corresponde a 2.* subsecc¢io,
por tensido ou verificacio de incompatibilidade entre o estatuto cognoscitivo
que a si mesmo se atribui e as caracteristicas do acesso que efectivamente
proporciona. Por outras palavras, a destitui¢io tem como motor a propria
auto-compreensio do acesso naturalmente disponivel e produz-se por
meio da descoberta de que este s aparentemente cumpre o seu programa
— e de que o conhecer alegadamente sempre ja constituido nao ¢, afinal,
pelo menos no que diz respeito a algumas das suas componentes, mais do
que um julgar conhecer (como se diz no Sofista, uma forma da duadia,
de oleodan eldévan).(23) Numa palavra, a destituicio nasce de colapsos do
regime habitual de pretensio, em resultado da estranha possibilidade de
apurarmos que, de facto, ainda ignoramos isso mesmo que tinhamos toda
a evidéncia de conhecer.

Em segundo lugar, importa vincar bem que, se o colapso do regime natural
de pretensio equivale a qualquer coisa como a descoberta de que a vigilia
da experiéncia natural se acha prisioneira de uma insuspeitada forma de
sonho, a noc¢do de sonho que aqui estd em causa tem determinacdes muito
precisas, nao inteiramente coincidentes com aquelas que desprevenidamente
tende a evocar.

Vendo bem, isso estd ja claramente enunciado no livro V (476c¢4-d4):
«(...) ondmer ¢, TO dveLRMTTELY doa 0V TOdE EoTiv, £dvte év Dmtve Tug ¢ave’
£yONYomg TO SOtV T i) Suotov AL’ adTd fyfital etval @ £ owev? Eyd yoiv
dv, 1 0 8c, gainv dvelpmdTTELY TOV TOLOTTOV». Sdo trés os principais aspectos
a reter para nio perder de vista o essencial. 1) Por um lado, ha dvelpmtreLy,

no sentido que Platio tem em vista, sempre que se produz a peculiar forma

(25) f. Soph. 243b9. Sobre o oleodau eldévar (o ol eodal eldévar & 0dx oldev, como se diz
Apol. 29b1, ou, como se diz no Sofista 229c5, TO W} ®ATELOOTA TL dORETV el déVaL), veja-se, por
exemplo, Apol. 21b-22a, 23a-e, 29a-b, Soph. 229¢c, 230a-b, 231b, 268a, Leg. 732a, 863, Alc1,
117b-118b, Symp. 204a, Theaet. 210c, Phaedr. 275b, Polit. 302a-b, Phil. 48d-49b.
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de confusio em virtude da qual o que quer que seja de parecido com a
propria coisa (0016), mas diferente dela, é tomado pelo préprio, com que se
parece. Ou seja, um acesso que nao da sendo imagens — algo que parece
e pretende ser (mas de facto ndo é) X — passa por ser esse X de que
difere. Desta confusio resulta uma peculiar modalidade de aparecimento,
que se distingue pelo facto de esconder precisamente em virtude da forma
como mostra (e de levar ao extremo essa intromissio de escondimento,
a desvirtuar e como que a frustrar a mostra¢cdo ou o aparecimento que
ha). Pois a confusio em causa esconde a propria coisa (a0TO) com que o
parecido ou a imagem se confunde. De tal modo que — justamente porque
parece ja da-la, acompanha-la — faz perder o rasto dela. Mas, por outro
lado, a confusio em causa produz também escondimento ou ocultacio até
disso mesmo que aparece (disso que se mostra: da imagem). Pois «apa» a
imagem com a pretensdo de ser o que nao ¢ e niao a deixa ver naquilo em
que efectivamente consiste (na sua diferenca em relacio a propria coisa).
2) Mas, em segundo lugar, esta peculiar forma de acesso desvirtuado,
esvaziado, a que Platdo chama OveLQMTTELY, ndo tem, ao contrario da nossa
nociao de sonho, nenbum nexo com o estado de sono. Define-se unica e
exclusivamente pelo tipo de acesso a que corresponde e pode ter lugar quer
se esteja a dormir, quer acordado. Toda a considera¢io que niao tenha em
conta esta peculiaridade da no¢ido platonica de dvelpdTTELWY passa ao largo
do decisivo. E perde ainda a pista de um outro aspecto essencial, a saber:
3) que o oposto do OVELQMTTELY que estd em causa no livro V também nao
tem as caracteristicas do oposto da no¢io vulgar de sonho. Com efeito, o
oposto do sonho no sentido vulgar é o estar acordado, o estado de vigilia
(entendido nos termos da nossa tese habitual sobre o estatuto cognoscitivo,
segundo a qual, se nio estamos a dormir, o acesso de que dispomos &,
automaticamente, um acesso na forma a0TO TO OV/YVDOLS). Mas 0 oposto
do ovelpmttewy de que se fala no livro V (desse OVeLQMTTELV que consiste
fundamentalmente na referida «confusdo») nio se define desse modo. Por

um lado, ndo tem nenhuma liga¢io essencial ao estado de vigilia (sendo de



admitir — e € precisamente esse 0 contexto em que a noc¢io € introduzida
— que o proprio estado de vigilia também padeca da confusio em causa
e corresponda, por isso, a uma forma de dvelpmTTELY). Mas, além disso, o
oposto do OveLpMTTELY que consiste fundamentalmente na confusio entre
imagens e «as proprias coisas» ndo é apenas o estado de acesso directo ao
avTé — as proprias coisas. Pois, vendo bem, ja nao é de OVELQMTTELY, nesse
sentido, aquela situag¢io de acesso que, conquanto nio disponha senio
de imagens (e continue «presa» nelas), as percebe justamente apenas como
imagens, com plena consciéncia da sua diferenca relativamente as proprias
coisas. Por outras palavras, se, no sentido habitual, se sonha (se esta retido
numa situacio de sonho, nio se conseguindo sair dela), mas, por outro
lado, ja se percebe o sonho como mero sonho, entdo isso ainda corresponde
a um estado de sonho, no sentido vulgar, mas jd ndo é sonho no sentido de
que fala Platdo. Pois ja ndo confunde a imagem com o proprio (e é nessa
confusio que consiste 0 OveLMTTELY). De facto, dado que ja ndo envolve
confusdo, o acesso que se tem numa situacio desse tipo, mesmo que nao
consiga libertar-se do dominio das imagens e chegar as proprias coisas, ja
estd, de todo o modo, voltado para o av¥Tl, para esse plano da realidade a
que ainda n3o consegue chegar — ja tem, por assim dizer, a sua sede nele.
Um sonho que se percebe como tal é uma apresentacdo que «expulsa» de si
mesma e nao faz outra coisa senio atirar para fora de si — para o plano
do a0td que ainda lhe escapa.

Tudo isto, porém, parece tropecar numa dificuldade fundamental: a de
continuar por esclarecer como é que a apresentacio habitualmente disponivel
pode alguma vez ser desapossada do seu estatuto cognoscitivo — como ¢
que aquilo que tio manifestamente é «as proprias coisas» pode alguma vez
revelar-se muito menos do que isso (e, na verdade, algo de equivalente a
imagens ainda perdidas daquilo para que remetem — de tal modo que a
propria convic¢iao de se tratar ja das proprias coisas converte o acesso que

se tem numa forma de sonho).
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Para esclarecer pelo menos o fundamental desta dificuldade, importa
ter presente que Platio identifica diversas modalidades de constituicio do
Jjulgar conbecer ou julgar saber (oleodoal eldéval), a que correspondem
outras tantas possibilidades de crise imanente ou «<dmplosio» do acesso
correspondente a 2.* subseccido e de reducio do seu estatuto a condi¢io de
sonho. Mas atribui especial importincia aquela modalidade que sempre de
novo aparece posta em cena nos didlogos: o fenémeno da pseudo-evidéncia
de compreensdo (ou seja, daquilo a que, para usar também uma formula
do Sofista, se pode chamar oleodat ovviévar).(20) Vejamos, pelo menos de
relance, em que consiste.

Relativamente a diversas determinacdes, mesmo as mais triviais, as
mais permanentes, as mais fundamentais, verifica-se o seguinte: enquanto
desprevenidamente se recorre a elas (e constituem, por assim dizer, o
«alfabeto» em que estd escrito o texto da apresentaciao habitual), sio
perfeitamente evidentes e parece haver total dominio daquilo que consignam,;
e esse estado-de-coisas também nio se altera se as pusermos em foco
e as submetermos a um exame sumdrio. Mas ja nio € assim, se forem

sujeitas a pressido e procurarmos dar conta (AOYov dLdOvaL) delas.(27) pois,

(26) Gf. Soph. 243b9.

(7 Nao cabe aqui analisar detidamente o sentido e as implicacdes da férmula Adyov
dddva (ou de formulas equivalentes) a que repetidamente se recorre no Corpus Platonicum
e que estd também no centro da caracterizagao da 3.* subseccao (cf. 510c¢7, 533c2). Importa,
em todo o caso, ter presente que, na linguagem comum, a expressao dizia respeito a prestacao
de contas a que os magistrados atenienses estavam obrigados no termo dos respectivos
mandatos. A expressiao sugere, portanto, qualquer coisa como um voltar atrds, em que se ¢é
«hamado a pedra» e obrigado a uma explicacdo, a um exame, a uma justifica¢do do que se
fez. Trata-se, assim, no que diz respeito ao nosso olhar, de um voltar atrds (de uma interrup¢ao
do seu curso normal, que tende sempre a seguir adiante), para examinar e prestar contas
do que a nossa propria perspectiva ez» — de como esta fundada, das determinacdes a que
recorre, do respectivo valor e solidez, etc. Veja-se, por exemplo, R. Jebb (ed.), Sophocles The
Plays and Fragments 1 The Oedipus Tyrannus. Cambridge, University Press, 1883, ad 583, E.
S. Thompson (ed.), The Meno of Plato. London, Macmillan, 1901, ad 75d, P. Shorey (ed.), The
Republic, vol. 1I. London, Heinemann, 1935, 195, nota, H. Frinkel, Dichtung und Philosophie
des friiben Griechentums. Eine Geschichte der griechischen Epik, Lyrik und Prosa bis zur Mitte
des fiinften Jahrhunderts. Miinchen, Beck, 1976, 3.* ed. rev. 423s., H. Gauss, Philosophischer
Handkommentar zu den Dialogen Platos. Bern, Lang, 1952-1967, vol. 1, 99, 105, 11,1, 126, 155,
11, 2, 105, 11, 1, 48, 102, 105, I, 2, 76, 89, 110, H. Boeder, Der frithgriechische Wortgebrauch
von Logos und Aletheia, Archiv fiir Begriffsgeschichte 4 (1959), 82-112, (=idem, Das Bauzeug
der Geschichte. Aufsitze und Vortrige zur griechischen und mittelalterlichen Philosophie,



se tentarmos identificar precisamente em que consistem, assiste-se a uma
peculiar reviravolta: a compreensio da determinac¢io em causa obscurece-se
— e obscurece-se a0 ponto de deixarmos de saber a que é que propriamente
corresponde e descobrirmos que isso se mantém de facto escondido da
propria apresentacido que para ele remete e constitui nem mais nem menos
do que uma absoluta incdgnita. E esta a experiéncia que sempre de novo
se faz nos didlogos de Platio: a verificacio desta peculiar reversibilidade
de determinacdes a que recorre (e em que assenta) o acesso naturalmente
disponivel. Antes de se proceder ao seu exame, as determinacdes em causa

parecem perfeitamente dominadas, como se estivesse inteiramente descoberto

ed. G. Meier. Wiirzburg, Konigshausen & Neumann, 1994, 1-30), H. Boeder, Grund und
Gegenwart als Frageziel der friib-griechischen Philosophie. Den Haag, Nijhoff, 1962, 97, M.
Untersteiner, Studi Platonici, Acme 18 (1965), 19-67, R. Marten, Der Logos der Dialektik. Eine
Theorie zu Platons Sophistes. Berlin, de Gruyter, 1965, em especial 30ss., E. Tugendhat, Der
Wahbrbeitsbegriff bei Husserl und Heidegger. Berlin, De Gruyter, 1967, 368, D. M. MacDowell
(ed.), Aristophanes Wasps. Oxford, Clarendon Press, 1971, ad 102, M. Piérart, Les eUduvour
athéniens, L'Antiquité classique 40 (1971), 526-573, em especial 5605ss., P. Kucharski, Aspects
de la spéculation platonicienne. Paris, Béatrice-Nauwelaerts, 1971, 172s., L. Paquet, Platon.
La médiation du regard. Essai d’interprétation. Leiden, Brill, 1973, 274, 457, H. Meissner, Der
tiefere Logos Platons. Eine Auseinandersetzung mit dem Problem der Widerspriiche in Platons
Werken. Heidelberg, Winter, 1978, 190s., L. Taran, Academica: Plato, Philip of Opus, and the
Pseudo-Platonic Epinomis. Philadelphia, American Philosophical Society, 1975, 28s., 239, G.
Pfafferott, Politik und Dialektik am Beispiel Platons. Methodische Rechenschaftsleistung und
latentes Rechtfertigungsdenken im Aufbau der Politeia. Saarbriicken, Univ.- u. Schulbuchverl.,
1976, 11-28, et passim, J. Laborderie, Le dialogue platonicien de la maturité. Paris, Belles Lettres,
1978, 150, 156ss., T. Horovitz, Vom Logos zur Analogie. Die Geschichte eines mathematischen
Terminus. Zirich, Hans Rohr, 1978, 101ss., G. E. R. Lloyd, Magic, Reason and Experience.
Studies in the Development of Greek Science. Cambridge, University Press, 1979, 252s., K.
Dover (ed.), Plato Symposium. Cambridge, University Press, 1980, ad 189b9, K. Held, Heraklit,
Parmenides und der Anfang von Philosophie und Wissenschaft. Eine phinomenologische
Besinnung. Berlin/N.Y., de Gruyter, 1980, 6s., 122s., 194s., 472, 478, 574, W. Wieland, Platon
und die Formen des Wissens. Gottingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1982, 217, 240, 247, 300,
O. Longo (ed.), Sofocle. Edipo re. Padova, Cleup, 1989, ad 583, P. Stemmer, Platons Dialektik.
Die frihen und mittleren Dialoge. Berlin, De Gruyter, 1992, 101, 197ss., 202, 217s., J. Szaif,
Platons Begriff der Wahbrbeit. Freiburg/Miinchen, Alber, 1996, 1998, 2. durchg. Aufl., 289, K.
Sier, Die Rede der Diotima. Untersuchungen zum platonischen Symposium. Stuttgart/Leipzig,
Teubner, 1997, 62s., G. Ferrari, Logos, in: S. Settis (ed.), I Greci, Storia Cultura Arte Societa
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a que é que correspondem e nio faltasse apurar nada a seu respeito. Porém,
uma vez submetidas a exame, o caso muda de figura — e de tal modo que,
para cada uma dessas determinacodes, o que se descobre fora de alcance é
justamente isso mesmo que ela é (aVT0 6 €0TLV), isso mesmo de que se trata
em cada uma: a propria coisa» para que remete.(28) De sorte que damos
connosco fora disso, sem acesso a isso, quer dizer: na estranha condicio
de ignorarmos nada menos do que o proprio sentido das determinacoes
presentes na noticia ou apresentacio de que dispomos.

Em suma, Platio aponta uma forma peculiar de radical fragilidade ou
inconsisténcia do acesso natural: aquela que resulta da possibilidade de,
pelo menos em parte, nos faltar o dominio do préprio «alfabeto» em que
se acha escrito, como se este estivesse cifrado e fosse ainda necessirio
descobrir-lhe a «chave»: ir ainda 2 procura nem mais nem menos do que do
proprio «valor real das suas letras. Tudo isto de tal modo que a clareza, a
evidéncia de dominio que habitualmente experimentamos a respeito dessas
mesmas determinac¢des niao se deve senio a qualquer coisa como um deficit
de acuidade ou um condicionamento de desfocagem na relacio com elas.
Pois, a ser como tantas vezes se sugere no Corpus Platonicum, as fixacoes
de determinacio que consentem este tipo de crise ndo tém outro conteddo
senio essa mesma remissao para incognitas que se manifesta quando siao
obrigadas a «explicar-se». Seguir efectivamente essas determinacodes leva
a deteccio de que nio se consegue chegar aquilo que consignam. Quer
dizer, para que a incégnita apareca como tal (para que a apresentacio de
que se dispde revele isso mesmo que apresenta como algo que de facto
nio compreende, ndo sabe o que &), nio € preciso mais do que encarar,
olhar de frente, tentar identificar o sentido daquilo que se tem indicado.
E, assim, pelo menos no que diz respeito a algumas das suas determinacoes,

0 acesso habitual esta constituido de tal modo que, quando a rela¢io com

o o

(28) para a férmula adtod O Fotuy, veja-se, por exemplo, Phaed. 74b2, 75d2, Crat. 389b5,
Resp. 532a7, 532b. Nao cabe aqui analisar detidamente o sentido desta formulacdo e de outras
formulas equivalentes, cujo exame poderia ajudar a fixar bem aquilo de que se trata.



ele deixa de ser distraida e se lhe «pedem contas», entio perde a solidez
e estabilidade de que parecia revestir-se: a sua apresentacio daquilo que
apresenta cede, dd de si, revela-se como nao estando mais do que ainda
a caminho de qualquer coisa que nio € suficiente para esclarecer. De tal
modo que atira para a procura disso — convertendo-se desse modo em
uédodoc.

Recapitulemos. A chave da tese de Platdo sobre o cardcter nio cognoscitivo
da apresentacio em que nos achamos constituidos ¢ o fenémeno do
oteodal eidévar (da infundada evidéncia de dominio). Mas, por outro lado,
o decisivo nao é propriamente o oleodar eldéval enquanto tal, mas sim
uma espécie, uma modalidade peculiar deste fenémeno. O ol eadaL el dévar
que se verifica em ndés também pode resultar da ilegitima exclusdo de
alternativas para as teses que temos adoptadas. Corresponde, nesse caso,
a uma infundada certeza de adequagdo das teses, que na verdade deixa
aberta a possibilidade de elas virem a ser infirmadas. Ou seja, valem como
absolutamente certas, na nossa optica, assuncdes que na verdade nio tém
condi¢des para valer como certas e podem muito bem niao corresponder
em nada a uma adequada apresentacio daquilo que é. Mas o que parece
constituir a chave das andlises de Platdo ¢ uma outra modalidade de
oleodar eldéval, que nio tem que ver com a eventual inadequacdo das
teses adoptadas (com a possibilidade de erro — de as coisas serem, de
facto, de outro modo), mas sim com a compreensdo das determinacdes
— com a sua inteligibilidade. Uma determinacio pode nido ser adequada,
mas, ainda assim, mostrar-se plenamente compreensivel, inteligivel — nao
oferecer qualquer dificuldade nessa matéria. Inversamente, uma determinac¢io
pode nio ser errada (de tal modo que € ela — e nio qualquer alternativa
— que «pertence a coisa»), sem que, no entanto, se consiga compreendé-la.
A inteligibilidade das determinacdes que compdem a apresenta¢io é um
elemento decisivo do estatuto cognoscitivo, uma condic¢io sine qua non cuja
perturbacio pde esse estatuto seriamente em causa. Ora, como Platdo se

esfor¢a insistentemente por mostrar, aquilo que se passa a este respeito é
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que a impressao habitual de plena compreensibilidade de uma determinacio
€ reversivel: assenta, por assim dizer, em pés de barro. De tal modo que a
dificuldade sempre de novo posta em cena nos didlogos de Platio fica muito
longe de se reduzir a nio conseguirmos definir bem esta ou aquela noc¢io,
que a partida parecia perfeitamente dominada. Trata-se, na verdade, de algo
muito mais grave. Pois, por um lado, o que estd em causa € a possibilidade
nem mais nem menos do que de um verdadeiro colapso da evidéncia
compreensiva, capaz de revelar o que parecia 6bvio e compreensivel como
algo de veradeiramente inacessivel, enigmdtico ou incognito. E, por outro
lado, estd em causa a possibilidade disto nio em relacio a uma ou outra
determinac¢io menos familiar, mas até no que diz respeito as determinacdes
mais triviais e «simples> — de tal modo que, ao limite, € mesmo de admitir
que o nticleo ou a propria totalidade das determinacdes com que lidamos
padeca desta mesma reversibilidade e seja «afunddveb desta forma. E esse o
fenémeno central: ser possivel que determinac¢des perfeitamente familiares
e a que constantemente recorremos parecam evidentes e compreensiveis
enquanto nio se olha bem para elas (e nido se tenta apurar em que é que
consistem) mas venham a revelar-se totalmente fora de alcance, uma vez
postas sob foco. De sorte que, se formos, como nos diilogos de Platio,
sujeitos a exame sobre tudo aquilo que muito bem «compreendemos», o
resultado serd o implacdavel «chumbo» (o verdadeiro «espalhanco») de que
os didlogos platonicos dio mostra.

Nao podemos analisar mais detidamente nada disto. Mas, com a focagem
deste ponto, passa a desenhar-se com alguma nitidez que é que Platio tem em
vista quando fala da degradac¢io do estuto cognoscitivo do acesso habitual e
faz equivaler essa degradacio ao reconhecimento de que este acesso, afinal,
estd preso em meras imagens, indevidamente confundidas com as proprias
coisas. Ou seja, ganhamos de todo o modo alguma perspectiva sobre a questio
fundamental, que é a de saber como é que aquilo que tio manifestamente

ja parece ser «as proprias coisas» pode alguma vez revelar-se muito menos



que isso — de tal modo que a propria convic¢io de se tratar ja das «proprias
coisas» torna o0 acesso que se tem em qualquer coisa como um sonho.

Por um lado, se efectivamente acontece que a evidéncia de compreensiao
que habitualmente reina na apresentacio de que dispomos sofre da
reversibilidade que se apontou, cede e da lugar a perplexidade acerca das
determinac¢des em causa (deixando-as ainda por revelar, fora de alcance),
entdo o acesso orientado por semelhantes pseudo-evidéncias de compreensio
nio tem, de facto, nada de cognoscitivo — dispor disso nio é nem por
sombras dispor da «propria coisa» (das determina¢des em causa), que um
acesso desse tipo na verdade ainda desconbece.

Por outro lado, se considerarmos a andlise platonica da natureza das imagens
e aquilo que é proprio deste fenémeno de pseudo-evidéncia de compreensdo,
que acabamos de focar, salta a vista uma flagrante afinidade de natureza
ou de estrutura. Também na pseudo-evidéncia compreensiva a fixacdo de
determinacado ja disponivel remete, tal como uma imagem, para o proprio
(a010: a propria coisa em causa em cada determinacio). Mas também neste
caso aquilo que ja se tem difere do proprio (do a0td, da «propria coisa» para
que remete) — tanto que ndo chega a ela, a deixa ainda escondida, inacessivel
e incognita, como se descobre quando se tenta identificar precisamente a que
€ que corresponde. De sorte que vale para estas fixacdes de determinacio
aquilo que tdo incisivamente encontramos expresso nas formulas do Crdtilo,
do Sofista e do Fédon.?9) O que se tem na pseudo-evidéncia de compreensiao
estd como que «encalhado» a caminho da determinac¢io para que remete e que
ele mesmo ainda ndo consegue ser. Quer dizer: tal como a imagem, «quer ser
aquilo que ndo é (que nio chega a ser) e todo o seu ser reduz-se justamente a
isso. Mas, por outro lado, também no caso da pseudo-evidéncia de compreensio
aquilo que difere do proprio (do a010) presta-se a ser confundido com ele:
embora na verdade ainda nio se compreenda de que é que se trata e falte

descobrir a sua determinacio, parece que ja se compreende perfeitamente e

29 ¢f, supra nota 16.
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se estd na plena posse disso (da «propria coisa»). De sorte que também aqui tal
confusio oculta nio s6 o praprio (a «propria coisa» em causa, desviando dela
a noticia que de algum modo ja se tem a seu respeito), mas, para além disso,
também aquilo de que ja se dispoe (isso que nio € «o proprio» — a mera
remissao para ele, que fica ¢apada» na sua peculiaridade, na sua diferenca
relativamente a «prépria coisa» para que remete). Numa palavra, também
aqui a confusio com «@ propria coisa» desvirtua e frustra a noticia que se
tem, permeando-a com escondimento ou ocultacdao disso mesmo para que jdi
aponta. E o julgar-que-se-compreende (o oleddol ouviéval) corresponde a
uma forma de Ovelp®TTELY, no sentido anteriormente referido.

Em suma, o correlato da pseudo-evidéncia de compreensdo constitui, para
todos os efeitos, uma forma de imagem (uma imagem na auséncia de acesso
a «propria coisa»). E por isso que Platio lhe chama imagem, introduzindo
desse modo um uso alargado do termo. E é a partir daqui que se tem de
entender a possibilidade de a 2.* subsec¢io (que corresponde as «proprias
coisas» para que remetem as imagens da 1.*) se ver, por sua vez, reduzida a
um dominio de meras imagens — que, enquanto imagens, remetem para 14
de si e tém para 1a de si aquilo de que o sdo (as suas «proprias coisas»). Por
outras palavras, o que faz que a apresentacio habitual (sc. a 2.* subsec¢iao)
assuma, em relacdo a um para-la-de-si, a mesma posicdo que a 1.* subseccdo
ocupa em relacdo a ela nio tem que ver com aquilo que mais imediatamente
reconhecemos como imagens, mas sim com esta peculiar forma de dmagem»
(e de mera apresentacio de dmagem» na auséncia do proprio) que é a pseudo-
-evidéncia de compreensdo. A 2.* subseccio tem um cardcter de mera imagem
porque estd constituida no modo da pseudo-evidéncia de compreensio. E
€ este fendmeno, a pseudo-evidéncia de compreensido (e nio a prisio em

imagens no sentido habitual) que é fundamentalmente responsavel por a



apresentacao que temos ndo cumprir 0 seu programa cognitivo € ndo passar
de um dveLpdTTEWY, NO sentido platénico do termo.(30)

Tudo isto tem um cardcter sumdrio e fica ainda muito longe de uma analise
minimamente circunstanciada dos fenémenos em causa. Mas proporciona,
em todo o caso, ja um vislumbre da natureza peculiar da pédodog de que
se trata na saida da 2.* subsecc¢io. Na passagem da 2.* para a 3.* subseccio,
nio esta em causa pura e simplesmente ué9060¢ — ou o transito do olhar
«entado» para iniciativas de procura. Pode haver procura na 2.* subsecciao
(e de facto é a esta que pertence a maior parte das iniciativas de procura
que tém lugar no curso habitual da nossa vida). Tampouco se trata de uma
forma de procura cuja especificidade ja fica suficientemente circunscrita a
partir do momento em que se refere a investigacio promovida pelas ciéncias.
Nio. Trata-se da passagem a uma forma ainda mais especifica de procura,
que corresponde também a uma concep¢io muito peculiar da falta de saber
cuja descoberta da lugar (e serve de motor) as disciplinas cientificas. Com
efeito, quando na escala do final do livro VI se fala de ué90d0g, a nocio
implica tudo isto que acabdmos de desenhar num rdapido bosquejo: ou seja,
uma forma muito particular de ndo-sedentariedade ou deslocacdo do olbar,
desencadeada por esvaziamento ou afundamento do estatuto do acesso ji
disponivel (sc. por colapso da sua pretensio cognoscitiva) — quer dizer,
porque se descobre que o patriménio cognoscitivo de que se dispde nao

resiste a exame, nio justifica a sua pretensido ao estatuto yvdolg/Gv, colide

B0 oy seja, € o fenémeno da pseudo-evidéncia de compreensio que verifica, torna facto
a possibilidade enunciada no Politico (277d2): auvduveleL yio UMY EX00TOS 0Lov Evap el dmg
dravra vt ad wéhv domeg Umag dyvoeiv., Como é ébvio, nada disto significa que, para
Platao, s6 conte o fenémeno da pseudo-evidéncia de compreensao e a fragilidade ou o caricter
oco que introduz na apresentacio de que dispomos. Além disso, conta também o oleodot
eldévar na forma da infundada exclusdo de alternativas para as teses que temos adoptadas
(e o modo como a apresentacio de que dispomos esta, por causa disso, exposta a erro).
Na verdade, aquilo para que Platao aponta ¢ o facto de estarmos sujeitos ao efeito conjugado
destas duas modalidades de oleodar eldévar que «minam» a pretensdo cognoscitiva do que
temos. Mas Platdo pde claramente a fonica no fenémeno da pseudo-evidéncia de compreensao,
faz dele, por assim dizer, o seu «cavalo-de-batalha». A acentuacao é, portanto, oposta aquela
que predominou em grande parte da tradicio posterior, especialmente na Filosofia Moderna
— que, pelo contrario, pds a ténica na questao do erro e em larga medida perdeu de vista o
problema da pseudo-evidéncia de compreensao.
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com os requisitos implicados nesse estatuto — e &, por isso, um patrimonio
cognoscitivo apenas aparente. Dito de outro modo, a 3.* subsec¢io supde
que o acesso constituido na 2.* pelo menos em alguma medida fique
desqualificado como apresentacdo radicalmente desencontrada disso de que
0 é. A 3.* subseccio s6 tem lugar quando e se nos descobrimos expulsos
do plano de yv@®oig/ 8v, presos de qualquer coisa que difere dele e postos
ante a evidéncia de que ele nao se situa ai, onde o julgdvamos, mas albures,
ainda fora de alcance. De sorte que somos obrigados a procurar justamente
isso que parecia ja inteira e definitivamente adquirido — o conbhecimento

€ as proprias coisas. 3D

GD Porque as escalas apresentadas na Repiiblica situam o acesso de que dispomos
numa posicao relativamente inferior, ha tendéncia para se entender isso como se significasse
que as etapas superiores das escalas correspondem a formas de qualquer coisa como um
wsuper-conbecimento», a que corresponderia, como correlato, qualquer coisa como uma
wuper-realidade». Tal tendéncia vai, porém, ao arrepio das indica¢cdes dadas por Platao. Se
considerarmos o acesso no modo yvdoic/0v, de que se fala no livro V e que corresponde ao
estatuto que a nossa situacao de acesso habitualmente atribui a si mesma, nenbuma etapa das
escalas da Repiiblica corresponde a o que quer que seja de superior a esse estatuto. De facto,
Platao expressamente diz que ndo pode haver nada de superior a isso — nada que exceda o
conhecimento como forma de acesso, nada que exceda em grau de realidade a propria realidade
(cf. 478¢10). Assim, a multiplicacao de estadios nas escalas da Repiiblica nio tem que ver com
o cabimento de qualquer forma de super-conhecimento (de acesso ainda mais qualificado do
que o conhecimento) ou de super-realidade (de realidade ainda mais radicalmente tal do que
aquilo que efectivamente é). A multiplicacio de estddios nas escalas da Repiiblica resulta antes
da verificacao de que o acesso em que habitualmente nos encontramos fica muito longe de
cumprir o seu programa e, ao contrario do que parece, nao justifica a sua pretensiao a ser
ja yv@olg (nem o seu correlato justifica a pretensao de ser ja §v). Por outras palavras, como
ja no livro V claramente se inculca, a multiplicacao de estadios ou etapas da-se abaixo do
plano correspondente ao estatuto yv®doLg/8v — no ambito disso a que Platio chama acesso
intermédio/realidade intermédia (ueta&l). O caso paradigmatico da imagem e da apresentacdo
de imagem pode na pista daquilo de que se trata. O que ¢é caracteristico desta forma intermédia
de acesso e de realidade é, por um lado, o facto de se situar acima do total desconbecimento
e do nada (da dyvoota e do un dv undaui] — da total auséncia de apresentacio e da total
auséncia de realidade). E, de facto, a imagem difere de nada, a imagem ¢é. E ter s6 imagens
nao ¢ o mesmo que estar na total auséncia de apresentacao. Mas, por outro lado, é também
caracteristico desta forma intermédia de acesso e de realidade o situar-se aquém do plano
yv@ots/dv (do acesso adequado aquilo que efectivamente é). E, de facto, ter s6 a imagem nao
¢ ter a propria coisa, mas antes algo que ndo consegue ser efectivamente aquilo que pretende
ser (de sorte que, por exemplo, a imagem do homem a fazer a barba do outro lado do
espelho ndo chega a ser efectivamente um homem a fazer a barba do outro lado do espelho).
Ora, vendo bem, nas escalas desenhadas por Platdo, s6 ha etapas superiores ao nosso modo
habitual de acesso na medida em que este pode ser desapossado da sua pretensdo ao estatuto
yv@ois/3v e relegado para uma posicao intermédia (ndo-total-auséncia-de-apresentacdo,
ndo-nada, mas também ndo uma apresentacdo adequada daquilo-que-efectivamente-é). Quer
dizer, s6 ha etapas superiores por destituicdo do estatuto do acesso habitual, por redugdao
deste a condi¢ao intermédia (ueta&v: quer dizer, a qualquer coisa equivalente a uma situag¢ao



4. YIIOBEZIZ

Mas, se a 3.* subseccao corresponde a algo que s6 passa a ter cabimento
a partir do momento em que se admita uma possibilidade desta ordem,
importa agora tentar perceber por que motivo ndo é a ultima da escala
— qual a forma de limitacdo que a faz situar numa posicao intermédia (ou
seja, que é que estd em causa na fronteira entre a 3.* e a 4.* subseccdes).

Dos textos resulta imediatamente claro que a resposta a esta pergunta
passa pelo conceito de Ud9eoLg. Platiio indica com insisténcia que a procura
ou WEY0d0g caracteristica da 3.% subseccio parte de VtoY£0eLS, tem-nas como
aoxal — ou seja é sustentada, dominada, governada por elas. Como se
diz em 511a, as iniciativas de procura correspondentes a 3.* subsec¢ao sao

incapazes de sair, desembarcar das Vmodéoelg e de remontar acima delas

de acesso que nao dispoe senao de imagens e esta privada de qualquer acesso as préprias
coisas). Numa palavra, s6 ha etapas superiores por transferéncia do estatuto yvotg/3v, que o
acesso habitual tem como programa, para fora desse acesso — como algo que nao se realiza
nele e que s6 se podera obter noutras circunstancias. A multiplicacio de etapas superiores
indica, por outro lado, que a distincia a que 0 nosso acesso habitual se encontra de cumprir
o seu programa ¢ uma distdncia longa e que pode haver diversos passos de aperfeicoamento
ou aproximacgao ao efectivo cumprimento do programa cognitivo sem que este fique deveras
cumprido (quer dizer, de tal modo que o resultado dessa aproximacao € ainda WeTaED — e
nio yvdolg/Gv). A tudo isto poderd ocontrapor-se que no livro VI, 509b 9 se fala de algo €1u
¢ ménerva Tiig ovotog meeaPelq xal duvapel Vitepéyov — e que tal parece significar, sem margem
para duvidas, que Platao concebe qualquer coisa para ld da propria realidade enquanto tal.
Nio cabe analisar detidamente este aspecto. Mas, vendo bem, nao muda em nada aquilo que se
procurou vincar. Pois a referéncia ao €méxeiva tig o0olag ndo significa que, de todo o modo, a
partida ja estejamos num plano yv@oLg/Ov, a que ja so caiba acrescentar um super-conhecimento
de uma supra-realidade. Nao. O quadro em que se situa a referéncia ao éméxelva Tiig 0votag
tem como elemento central precisamente o reconhecimento de que ainda nao dispomos de
qualquer efectivo conhecimento — de que estamos fora do plano yvdoig/8v, abaixo dele.
O que acontece é que, segundo Platao, a passagem ao plano yv@®olg/8v tem como chave o
¢ wéxewva Tiig ovolog, pois o proprio conhecimento da realidade s6 se poderd constituir a
partir do > Aya90v. Por outras palavras: ha que distinguir o diagnéstico da situacao em que
se estd (diagnéstico que tem como momento central a deteccao de que ainda estamos fora
do plano yvoig/8v — de que o conhecimento ainda falta e aquilo que se tem apresentado
ndo é a propria realidade) e a solucao concebida por Platio para ultrapassar essa situacio
de falta (quer dizer, o esboco, que Platao faz, do que serd a propria estrutura da realidade
e do conhecimento ainda por obter). Os dois aspectos siao dissocidveis — e, para se ganhar
a pista dos problemas com que lida Platdo, tem de se partir do primeiro aspecto, sem cuja
equacionacao fica completamente distorcido o que estd em causa no segundo.
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TV VTOYETEMV AVOTEQW éxﬁa£VELv).(52) Tudo isto em contraste com aquilo
que sera proprio da 4.* subsec¢do: justamente a capacidade de elevacio
acima das Vo9éoelg e a passagem ao plano do dvurddetov.(33)

Sucede, entretanto, que também aqui se faz sentir o efeito de malentendidos.
Pois tende a compreender-se a nocio de VwOHIeoLg, tal como aparece nos
livros VI e VII da Repriblica, a partir daquilo que espontaneamente associamos
ao conceito, para nés familiar, de hipétese. Ora, este conceito sugere varias
determinagcdes que importa pdér em destaque. Por um lado, evoca a ideia
de qualquer coisa que expressamente concebemos — uma determinada
possibilidade ou conformaciao de sentido, para que a certa altura volvemos
o olhar, de tal modo que a tomamos como objecto explicito, temdtico (como
algo de que niao s6 temos clara consciéncia, mas que, para além disso, se
pde no proprio foco da atenciao). Por outro lado, associamos a nog¢do de
hipotese a ideia daquilo que se pode descrever como fragilidade modal: uma
hipotese € tal quando ainda nido se acha adquirido que seja efectivamente
assim como nela se formula — quer dizer, quando ainda nao é seguro,
certo, que corresponda aos factos (quando ainda falta testa-la, «valida-la»).
Ou, dito de outro modo, a no¢ao de hipotese tem que ver com incerteza
(com a possibilidade de as coisas serem de outro modo) e com uma clara
consciéncia dessa mesma incerteza, da limitacio que introduz (de sorte
que também isso, a incerteza, entra no proprio foco de atenc¢ao). A partir
do momento em que se possa adquirir certeza a seu respeito (ou fique de
algum modo validada, de tal forma que ja nao se conte com a possibilidade
de ser de outro modo), a hipétese deixa de ser tal. Finalmente, se pusermos
em relacao estes tracos fundamentais da concepc¢ao corrente de hipdtese e
aquilo que vimos sobre o papel da busca como elemento caracteristico da

3.* subsec¢ao da escala, parece resultar claro por que € que a 3.* subseccao

(32) Resp. 511a3-8: «ToTTO To{VLY VONTOV Uév T £100¢ & heyov, Hodéoeot &° dvayralowévny
Yoy xoflodal Tepl ™y THoLy adTod, obx €117 Gy LoToay, ig 00 duvauévny T@v Hitodtoemv
Avotéow Exfaivery, erdoL d¢ owUEVNV avTOTg TOTg VIO TOV XATW ATEWATIETOLY ROl € nelvolg
TEOG ExETVA (G € VaQYETL DEDOEAGIEVOLS TE KOl TETLUNUEVOLS.»

(33) 510b7, 511b6.



nio é a ultima e que espécie de limitacido fica introduzida pelo facto de
se manter presa a hipoteses. Uma vez que estd presa a hipoteses, a terceira
subseccido ainda nao corresponde ao fermo da busca: situa-se, por assim
dizer, no meio dela. De tal modo que todo o terminus ad quem das suas
iniciativas de procura é, por outro lado, ainda terminus a quo de buscas
requeridas por aquilo que inclui de hipotético. Enquanto € hipotética, neste
sentido, toda a 3.* subsec¢io ainda tem de ser ultrapassada em direccao
ao anipotético (a que corresponderia justamente a noc¢io de AvuTdIeTOV)
— quer dizer, a uma forma de acesso (e a um tido) que ji ndo comporta
nada de meramente hipotético, ja nio depende de nenhuma averiguacio
ainda por fazer nem pode ser modificado pelo respectivo resultado, antes se
situa para la de todo o plano de interrogacio ou de procura, numa esfera de
pleno encontro e de resposta inteiramente acima de qualquer pergunta ou
busca. Numa palavra, entendido a partir deste conceito corrente de hipdtese,
o defeito da 3.* subseccido viria de se manter incerta e, por isso, ainda
retida num plano de procura (ou seja, de u€Yodog) — e a ultrapassagem
desse defeito far-se-ia pela expansio do patrimonio de certeza.

Sempre de novo este conceito de hipdtese influi na compreensio da
escala do livro VI. E a legitimidade da sua influéncia até parece corroborada
pela circunstincia de haver diversos passos do Corpus Platonicum onde
nio sofre duvida que a nocido de UmdYeolg designa hipoteticidade neste
sentido mais corrente.3%) Nio cabe aqui analisar todos esses passos e o
complexo de problemas que levantam. Nem isso € preciso. Pois, vendo bem,
os enunciados da Repiiblica sio mais do que suficientes para mostrar com
toda a clareza que, se a nociao de VwdIeoLg também podia ter um sentido
muito proximo da nossa compreensiao do hipotético, nio é essa a acepcao

que estd em causa no limite superior da 3.* subseccio.

GD of. Buthyph. 11c5, Phaed. 92d6, 94b1, 101d2, 101d3, 101d7, 107b5, Theaet. 183b3, Soph.
237a3, 244c4, Polit. 295¢9, Parm. 127d7, 128d5, 136al, 136a4, 136b2, 137b3, 142b1, 142¢2,
142¢9, 160b7, 161b8, Gorg. 454c4, Men. 86e3, 86e4, 87a2, 87d3, 89c3, HpMa. 302e12, Resp.
550¢6, Tim. 26a6, Leg. 743¢5, 812a4.
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Assim, se considerarmos o enunciado decisivo de 510c, verificamos que
a limitacdo que o conceito de Vmdé¥eots é chamado a traduzir tem uma
raiz muito diferente. Ela radica na circunstincia de a perda do estatuto
cognoscitivo, a radical mobilizacio (a queda numa apresentacio que ainda
tem de procurar o seu objecto), que faz a diferenca entre a 2.* e a 3.*
subseccido, na verdade ser apenas parcial. De tal modo que deixa subsistir
elementos inteiramente livres de qualquer problema, nio obscurecidos, de
cardcter absolutamente manifesto — que por isso mesmo se subtraem 2
mobiliza¢do. Ou seja, a noc¢do de VwHOHIeoLg designa componentes de saber
que atravessam incOlumes a descoberta de falta de conhecimento e nio sio
arrastadas nela. Os exemplos dados dizem respeito a geometria, aritmética
e disciplinas afins. Estas disciplinas pressupdem o impar e o par, as figuras,
as 3 espécies de angulos e pdem-nos na base das respectivas indagacoes,
como algo inteiramente manifesto, conbecido, obvio, de que nio € preciso
nem cabe prestar contas (AOyov S1d6vaw).(35) por outras palavras: o Ambito
da uédodog esta limitado pela presenca de um dominio ja <para ld> (ja «a
salvo») dela e que, por outro lado, constitui a base, o «olo» sobre o qual
assenta a propria mobilizacdo de busca. Convém atentar simultaneamente
nos dois aspectos: por um lado, a nocio de VdIeoLg traduz o exercicio
de func¢des de base ou de suporte — trata-se de algo que sustenta tudo
o mais. Por outro lado, essa capacidade de sustenta¢io vem do estatuto
cognoscitivo de que gozam as apresentacdes em causa (quer dizer, da
forma como podem continuar a reclamar pertenca ao plano yv@®GLg/GVv).
Em suma, a noc¢io de Umddeolg designa qualquer coisa como pontos de
apoio que a mobilizacio nio toca, deixa ilesos, componentes do «alfabeto»

de determinacdes que mantém intacta a sua validade: momentos fixos ou

(35) Cf. Resp. 510clss.: < AML addhe, v & &y 0G0V Y TOVTOV TEOELENUEVOV UadTon. otuat
Yo ot eldévar GTL ol mepl Tag YemUEeTQLAS Te ®al AOYLOUOVG xal Td TOLODTO TEAYUATEVOUEVOL,
Vodéuevol 16 Te TEQLTTOV %ol TO dOTLOV xal TO OYALATA ROl YOVIOV TOLTTO el dn xal dAha
TO0TOV Adehpa xad’ Exdotny uédodov, tadta uev wg elddTeg, Toaoduevol VTodéoelg avTd,
0Vdéva Moyov otite avtolg olte dAlolg €T AELOTDOL TTeQl aVT@V dLdOVAL (S TAVTL PAVEQDV, €%
TOUTOV & GEYdUEVOL TO AouTd H1dN SLeELOVTES TEAEVTOOLY SUoAoyoLUEVIE Tl TOTTO 0V dv ¢l
oréPLv OQUACMOL.



nticleos de estabilidade, em que se continua a «ter pé no meio da perda
dele. Isso mesmo parece inequivocamente confirmado na recapitula¢io do
livto VII, em 533, onde as iniciativas de indagac¢io correspondentes a 3.*
subsec¢do aparecem caracterizadas pelo facto de nio moverem, nao abalarem
— deixarem imoveis, firmes e intactas — as Vro9Eoelg (10g Vodoelg
davnTovg ¢av).(30) Em suma, se, como vimos, a 3.* subseccio se faz de
uédodog, por outro lado, a ué90dog que a constitui € uma uédodog contida
— contida por um dxtvntov: por algo de fixo, inabalado, imperturbado (e
que se mantém tal precisamente porque parece absolutamente inamovivel,
inabaldvel, imperturbdvel — i.e., porque parece absolutamente certo).37)

O que, finalmente, nio impede uma outra componente essencial da no¢ao
de Vm6IeoLg, tal como se acha desenhada na escala do livro VI: o caracter
injustificado e ilegitimo da pretensio de saber que é mantida nesses nucleos
de estabilidade. Este €, de facto, o aspecto decisivo: os momentos de alegado
saber que atravessam incolumes as perdas de estatuto cognoscitivo a que se
deve a abertura da 3.* subsec¢io também sio passiveis de obscurecimento e
crise. De tal sorte que a evidéncia de firmeza e estabilidade que lhes permite
manterem-se subtraidos a qualquer afundamento ou perda de estatuto nao
tem nada de efectivo, nio é solida: resulta apenas, como nos restantes casos,
de inadverténcia e insuficiente verificacdo. Ou seja, quando as diferentes
iniciativas de procura pressupdoem esses nucleos e assentam neles (de tal
modo que toda a indagagdo se realiza como que « jusante» deles), fazem-no

wg e106Teg (como se soubessem muito bem o que ai estd em causa — como

(36 Resp. 533b6ss: «(...) ai 6¢ howtat, g ToU §vtog Tt € papev Emhaupbveodar, yeouetolag te
7al TOG TAOTY ETOUEVOS, ORMUEY (O OVELQOTTOVOL eV TTepl TO Ov, UmaQ 8¢ ddUvatov avtalg Ldely,
£wg av vodéoeol yoduevar TadTag dxtvintovg Emat, ) duvauevar Aoyov dddvat avTt@v.

(37) Na tradicio antiga, as férmulas usadas por Platdo, quando fala de tdg Vmo9déoelg
dnvnToug €dv, estdo associadas a determinadas cargas de sentido, em grande parte confirmadas
pelo préprio emprego que lhes estd dado no Corpus Platonicum. De sorte que nao ¢ plausivel
imaginar que o recurso a esta formulagao nao seja intencional e destinado a evocar precisamente
tais associacdes. Mesmo que nao caiba analisar detidamente todos os aspectos pertinentes, é,
em todo o caso, indispensdvel chamar a atencao pelo menos para os mais importantes. De
outro modo, pode ficar despercebido o significado destas formulacoes e aquilo que se destinam
a evocar. Dado que um exame, ainda que sumadrio, do problema nio cabe no espaco de uma
nota, reserva-se a sua exposiciao para o Apéndice 1.
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se, a0 menos ai, ja se dispusesse de algo digno do estatuto cognoscitivo).(38)
Mas isso €, de facto, apenas mais um caso do fenémeno fundamental que
da lugar a queda da 2.* subseccio: o julgar que se sabe, o oleodal eiLdéval
(ou, mais precisamente, o ot eddat ovviévar). Pois, como Platio faz questio
de acentuar, se tivessem de prestar contas (AOyov d100vaL) desses nicleos,
nio conseguiriam fazé-lo. Por outras palavras, a limita¢io que estd em causa
na fronteira superior da 3.* subsec¢io e que se acha expressa na noc¢io de
VtOHdeoLg reside precisamente naquilo a que chamdmos o cardcter contido da
ué90d0g. A terceira subseccio sofre do defeito de o nivelv (a mobilizacio, a
perturba¢io e migracio do olhar) ser incompleto. Porém, aqui dncompleto»
nao significa apenas que a mobilizacao deixa algo imoével (poderia fazé-lo por
boas razodes: por haver qualquer coisa absolutamente inamovivel, que tivesse
de ser deixado intacto). Mas Platdo procura por em evidéncia precisamente
que ndo é assim: a mobilizacio é incompleta porque hd uma margem de
oteodar eidévar (e, portanto, uma margem de cabimento de puéd0dog) que
permanece indetectada; a mobilizacio € incompleta porque deixa incélume
uma parte daquilo que poderia e deveria ser mobilizado, ou seja porque
sofre exactamente do mesmo tipo de defeito que habitualmente fecha a nossa
perspectiva na 2.* subsec¢io. Em suma, a 3.* subsecc¢io € constituida ao mesmo
tempo pelo abandono da 2.* e por continuidade relativamente a ela — faz-
-se simultaneamente de mobilizacio (UEY0d0g, no sentido referido) e falta de
mobilizacio (9axog: olhar «<sentado» na posse imagindria de yv@ouLg/Ov).
Nio cabe aqui examinar mais detidamente tudo isto. Mas, por sumario
que seja, este esboco ji permite vislumbrar como as Vod€oelg em causa
na 3.* subseccio estio longe de corresponder 2 noc¢iao corrente de hipdtese.
Atenhamo-nos ao mais essencial: a compreensio da 3.* subsec¢io como
meramente hipotética leva a situar o seu defeito ou limita¢io no facto de

se manter em uUltima andlise sempre incerta — e a supressio desse defeito

(38 A formulagio a que Platdo recorre (g €186Te) sublinha a convicgdo dos proprios
(que é assim segundo o seu ponto de vista) mas a0 mesmo tempo também que essa convic¢ao
carece de fundamento, resulta de uma ilusao, é irreal.



passaria, como se disse, por um aumento do patrimoénio de certezas e pela
correspondente diminui¢io da amplitude do que ainda tem de ser procurado.

Mas a caracterizacio platonica da Vmd9eolg na escala do livro VI aponta

¢ 7

precisamente no sentido contrdrio: o defeito associado 2 VmwOeoLg tem
que ver com um excesso de certeza que limita indevidamente o ambito da
mobilizaciio (o campo de ué9060¢). E a superacio de tal defeito passa pela
reducdo desse excesso de certeza e pelo aumento da amplitude da mobilizacio,
da wéEP0dog — até esgotar inteiramente a margem da mobilizacio possivel
(quer dizer, até a completa eliminacdo da ilusio de saber — do oleodat
eldéval — e 2a integral capacitacio de quanto se estd fora do plano de
yvioic/Ev.(39)

Percebido este aspecto nuclear, a sua deteccdo pde, por sua vez, na
pista de outras diferencas significativas entre as Vwod¢éoelg que limitam a 3.°
subseccio e aquilo que tendemos a associar a2 no¢ao de hipdtese. Foquemos
em especial uma diferenca cuja nio consideracio pode contribuir para fazer

perder o rasto dos fendmenos em causa.

(39 Naturalmente que esse aumento da margem de mobilizacao (e tanto quer dizer: de
crise) nao constitui um fim em si mesmo. A ué90d0g tende para a supressio da falta que lhe
da lugar. E isto de tal modo que, em ultima andlise, aquilo para que tende envolve também a
componente da certeza. Mas isso nao altera nada o que aqui estd em causa. Pois o decisivo
¢ que de maneira nenhuma se estd num plano em que ja falte so a certeza, mas antes a uma
distancia muito maior — a uma distancia que fica justamente tapada, mascarada quando se
supoe que o defeito ¢ ja s6 um defeito de certeza. Importa ter presente que vale aqui aquilo
de que se fala no Sofista, em 228a-230e, particularmente 230: a distincia a que a nossa situacao
se encontra do pleno cumprimento do seu programa cognitivo é uma distincia dupla. Pois
nio ha apenas falta de saber (gidévar). Hi também o fenémeno do oteodar eidévar, que cria
distancia adicional relativamente a propria situacao de falta em que nos encontramos (distancia,
por assim dizer, da propria distdncia), fazendo parecer que ja se estd onde de facto ainda
se tem de ir. Dai resulta que o caminho a percorrer em direccdo a um efectivo cumprimento
do programa cognitivo implique duas etapas: em primeiro lugar uma etapa de desobstru¢do
(supressdo ou neutralizacio do oleodal eldéval) e s6 depois, num segundo momento, uma vez
realizada a desobstru¢iio, uma segunda etapa de aquisicdo do eldévar. E isso que claramente
se expressa no Sofista, quando diz que, dada a condi¢ao em que nos temos, nao basta haver
pura e simplesmente expansdo de perspectiva (aquisicio — ou, como ai se diz, «dngestao»
— de conhecimento). A expansio tem de ser precedida por uma «purga» (xG9aQoig, éxfolf)
ou eliminacao do oleodal eldévarl: por uma espécie de emagrecimento do patrimonio pseudo-
-cognoscitivo, que devolva cada um de nds 2 situacio em que efectivamente estd (<ol TadTo
fiyobuevog dimeo oldev el dévar pova, mhetw 8 wip, como se diz no Sofista, 230d3).
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Se considerarmos o uso que Platio faz da noc¢io de VtdYe0Lg na Repiiblica,
verificamos o seguinte: a0 mesmo tempo que dissocia V6YeoLg da nocio
de precariedade ou fragilidade modal e lhe atribui, pelo contrario, um
caricter totalmente assente e 6bvio, Platio dd mostras de que as Uo9£0eLg
em causa na 3.* subsecc¢ao também nao se prendem com um outro aspecto
que o nosso conceito de hipotese tende a evocar: o cardcter consciente,
expresso da assunc¢ao. Pois, naquilo que escreve, nao estd de modo nenhum
implicado que os assentamentos aparentemente 6bvios e inquestionaveis
que atravessam a pé enxuto o transito da 2.* para a 3.* subseccdo tenham
de ter um cardcter consciente. Tude sugere que possam nao o ter — que
sejam justamente fdo obvios que nem se dd por eles. De sorte que constituem
pontos de apoio inexplicitos — com que se opera, segundo os quais se Ve,
mas sem que se chegue a ter qualquer consciéncia distinta da sua presenca e
das fun¢oes que desempenham como esteios da nossa perspectiva. Pois vale
aqui, dado o cardcter 6bvio (avtl goavepdv) e inteiramente adquirido das
vrodéoels, aquilo que podemos exprimir de forma abreviada, recorrendo a
palavras de S. Butler, segundo as quais a consciéncia «s a vanishing quantity
and (...) as soon as we know a thing really well we become unconscious in
respect of it — consciousness being of attention and attention of uncertainty
(..)».(40) Nzo cabe discutir aqui o uso de VmdIeoLg, Vmotideodal, etc.
noutros passos do Corpus Platonicum e muito menos o uso destes termos
nos textos mais antigos e coevos (o papel que desempenharam como
termini technici no Corpus Hippocraticum, etc.).(41) Mas parece claro que,
nos livros VI e VII da Repriblica, Platao compreende a noc¢io de tal modo
que o seu significado se prende fundamentalmente com o desempenho
de func¢oes de fundamento, sustentacdo ou apoio (teses ou assentamentos

que fornecem a base para outros), sem que seja condicdo sine qua non

(40) Carta a T. W. G. Butler, 18.2.1876, in: S. Butler, The Note-Books of S. Butler, ed. H. F.
Jones. London, A. C. Fifield, 1919, 53.

4D Nao podemos fazer mais do que apresentar, como Apéndice II, um conspecto da
bibliografia pertinente.



para o uso da nociao qualquer dos outros aspectos com que pode ser (e
em outros passos do Corpus Platonicum aparece) associada. De certo
modo, a despeito de todas as diferencas, este nucleo central da noc¢io de
VtdHIeoLg encontra correspondéncia na forma como também nds usamos os
termos supor/suposi¢io, pressupor/pressuposicio/ pressuposto e afins. Pois
estes termos podem significar assunc¢oes de possibilidades, feitas a titulo
«experimental> («a ver o que da»), assuncdes inteiramente voltadas para o
seu conteddo e, nesse sentido, conscientes dele (como quando dizemos:
«vamos supor que», «suponhamos que», «isto ¢ uma mera suposi¢io», etc.).
Mas os mesmos termos também podem significar, pelo contririo, aquelas
assuncdes que sio feitas tacitamente, sem que se dé por elas, e que s6
retrospectivamente se revelam na funcio orientadora, de suporte, que de
facto exerciam (como quando, por exemplo, percebemos e dizemos que
fizemos algo tacitamente guiados por uma convic¢do em que assentava ou
de que dependia a ac¢io em causa — por exemplo, entraimos num edificio
na suposicio de ser seguro, vivemos na suposicio de que a vida estava
para durar, etc.).

Mas falta, finalmente, assinalar um ponto decisivo, que nio se pode deixar
de referir, mesmo numa descri¢ao sumaria como esta. Como se disse, a 3.2
subseccido é limitada porque inclui a0 mesmo tempo momentos de radical
mobilizacdo (reducio do oleodar eidéval) e de sedentariedade (manutencio
dele). Isso significa desde logo que cada perspectiva ou situacio de acesso
correspondente a 3.* subseccio é complexa, envolve miiltiplas determinagoes
(das quais umas ja entraram e outras ainda nao entraram na esfera da
ué80d0¢). Ora, poderia ser assim mas de tal modo que pelo menos a respeito
das determinacdes «mobilizadas» ja nio houvesse nada de ol eodau el déva:
estivesse ja inteiramente realizada a transposic¢io para fora dele. Mas nio ¢
isso que Platdo diz que acontece — e na Repiiblica a nocio de VOIe0Lg
¢ usada para exprimir precisamente que nao € assim.

Com efeito, Platio sublinha que os ntcleos que se mantém estdveis,

imperturbados (e que com isso fazem subsistir infundadas pretensoes
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cognoscitivas, ilusdes de conhecimento no préprio curso da mobilizacio ou
crise que da lugar a 3.* subsec¢io) ocupam uma posicdo-chave em relacao
a tudo o mais. De tal modo que desempenham funcdes de sustentacdo e
exercem ascendente sobre todo o processo de procura — que se realiza,
por assim dizer, a jusante deles. E isso que estd inequivocamente expresso,
por exemplo, na recapitulacio do livro VII, em 533, onde se diz que as
investigacdes correspondentes a terceira subsec¢io tém como principio
(dgoym algo que na verdade ndo conbecem (quer dizer, sdo sustentadas,
dirigidas, governadas por um nucleo de oleodat eidéval, de ilegitima
e infundada pretensio cognoscitiva). Para logo se acrescentar que tudo
aquilo que radica num principio dessa natureza tem o seu termo (aquilo
a que leva, as suas «conclusdes») e de facto todo o seu curso ou itinerario
entretecido a partir do que nio conhece (& o0 W) oldev ovumémAextal),
quer dizer, entretecido a partir de olecdar eildéval, enredado em residuos
da 2.* subseccio (em infundadas pretensdes cognoscitivas). Raziao pela qual
se mantém globalmente fora do plano yv@®oig/Ov e, de facto, em nenhum
momento deixa de estar preso numa aparéncia de conhecimento, que de
facto nao di acesso as proprias coisas — i.e., como Platio diz, numa forma
de «sonho».(42) por outras palavras: o que € proprio da 3.* subsecciao € que
os momentos de mobilizacio e ué90d0o¢ e os momentos de imobilidade e
manutenc¢io de uma ilusio de conhecimento ndo se mantém separados, nao
sdo estanques. Acontece, pelo contrario, que cada momento de descoberta
do julgar-que-se-sabe (e de correspondente mobilizacdo ou uéEY0dog) nio
tem os nucleos de ilegitima estabilidade (as Umo9€0elg) no seu exterior,
mas antes no seu praoprio curso. E isto de tal modo que cada momento de
mobilizacio ou uédodog se acha internamente governado ou dirigido por

dxivnta, no sentido referido. Em suma, a nocdo de UmdIe0Lg aponta para

(42) Resp. 533b6ss.: «(...) ai ¢ hourtai, dg Tod dvtog Tt € pauev Emhaufdvecdar, yeouetolog
e nol Tag TadTy Emouévag, 0oMUeV Mg OVELRQMTTOVOL eV el TO §v, Umag 6¢ ddivatov altalg
19elv, €mg dv VodEoeot yomuevat TaHTag AxrLYNTOVG €MOL, i) duvauevar Aoyov dddvaL avTdv.
@ yao oy uev O un olde, Teheuth 8 nal T4 UeTAEY £E OV Ui 0LdEV CVUTETAERTOL, TLS UNyove)
v ToLadTny duoroyiav ote ¢ moThun yevéoda;»



uma peculiar forma de mobilizacdo ainda subordinada a sedentariedade,
de deslocacdo que se move sobre uma base estdvel e que, por nunca a por
em causa, ndo sai da prépria base em que se move.

Vejamos um pouco melhor o que ¢ que isto quer dizer. A peculiaridade
da 3.* subseccio tem que ver com a circunstiancia de aquilo que permnece
intacto, inalterado, e aquilo que é objecto de mobilizacio ou uédodog
(que é como quem diz: o que se mantém inteiramente na 2.* subseccio
e o que sai dela) nio corresponderem a partes separadas. Por outras
palavras, a peculiaridade daquilo de que se trata na 3.* subseccio vem
fundamentalmente de um fendémeno de interferéncia ou entretecimento
reciproco de determinac¢oes. O contacto que se tem com as determinacoes
mobilizadas nio se dd numa posicao de total isolamento delas (em «estado
quimicamente puro», sem interferéncia de qualquer outra determina¢io).
Nao. Na organiza¢io da apresentacio de que dispomos reina um sistema de
entretecimento, interligacdo e confluéncia de determinacoes. Esse sistema € tal
que cada momento distinguivel no tecido da apresentacio (por assim dizer,
cada mirada) estd percorrido ou afectado por uma complexa multiplicidade
de teses e determinac¢des, que se afectam reciprocamente, sem que seja
preciso ter consciéncia distinta de cada um delas para que conjuntamente
exercam o seu efeito determinante e marquem com o seu cunho a forma

como vemos e aquilo que se nos apresenta.(45) Em virtude deste sistema

(43) Assim, por exemplo, se considerar um quase-ponto desta folha de papel e o lote de
terminacdes ou teses que intervém na forma como o vejo, verifico que inclui, a esmo: 1) o
seu nexo com os outros momentos da folha e a demais realidade circundante (por mais que
tente, ndo consigo ver este quase-ponto num regime de total isolamento, com um grau zero
de perspectiva sobre o resto), 2) a complexidade de determinacoes correspondente ao facto
de nao se tratar na verdade de um ponto, mas sim de um quase-ponto, quer dizer, de uma
multiplicidade de momentos, na verdade de elevado cardinal, ligados por 3) qualquer coisa como
um nexo de continuidade, 4) todos eles, por outro lado em estado sélido, 5) determinados por
uma cor, 6) ocupando um lugar no espaco tridimensional (i.e., com a complexa multiplicidade
de teses e determinacdes implicadas na representacao do espaco), 7) ocupando também
uma posi¢cao no tempo (e tanto quer dizer ndo s6 posto 7.1 numa determinada relacio ao
tempo que ja foi, mas também 7.2 aquele que hd-de ser e ainda marcado 7.3 pela peculiar
determinacao correspondente ao nexo de simultaneidade que o une a toda a vasta multidao
de coisas que estao a ser no mesmo instante), 8) marcado, além disso, por uma antecipacao
da sua persisténcia (se, de repente a folha de papel ou essa parte dela deixar de ser, isso
causa surpresa, porque, mesmo sem dar conta disso, o meu olhar nio era neutro a tal respeito:
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de entretecimento, interligacdo e confluéncia de determinacoes, o contacto
que temos com as determinac¢des mobilizadas é, de facto, um contacto com
o produto da conjuncdo delas com Vmo¥éoels (ou seja, algo de mediado por
estas ultimas e marcado pelo seu cunho). Tudo se passa como se, de cada vez,
se estivesse posto na resultante de um complexo sistema de forcas (o «sistema
de forcas» das diferentes assunc¢des, determinacdes ou teses que, em cada um
dos seus momentos, conjuntamente moldam a nossa perspectiva). Por isso,
o plano em que se encontram as determinacdes mobilizadas nunca se reduz
a elas mesmas (que sdo apenas uma componente desse sistema de forcas e
com que sO temos contacto como momentos desse sistema de forcas ou da
sua resultante — afectados, cunhados, transformados por tudo o mais que
também faz parte do sistema). SO ilusoriamente a mobiliza¢ao de uma dada
determinacao constitui uma perspectiva unica e exclusivamente ocupada pela
uédodo¢g a seu respeito. S6 ilusoriamente o avanco por um determinado rumo
de ué90dog se mantém independente da falta de mobilizacio relativamente

a outras determinacoes da apresentacio habitual (sc. da 2.* subsecc¢ao) que

contava com a respectiva continuacao), 9) marcado ainda por uma tese sobre a sua identidade
diacronica (segundo a qual atravessa o tempo salva identitate e é ainda o mesmo que ha
10 segundos ou também o mesmo que had-de ser daqui a 10 segundos, etc.), 10) inerte ou
desprovido da capacidade de se mover por iniciativa préopria — e assim também 11) incapaz
de falar ou 12) de me ver, etc. (imagine-se a surpresa se, de repente, viesse a manifestar-se o
contrario), 13) envolvido num acontecimento de acesso que vem de mim mas que, por outro
lado, inclui também este quase-ponto da folha de papel, 14) o qual, no entanto, se caracteriza
por existir independentemente de mim e do acesso que a ele tenho (e as sua propriedades,
por exemplo a cor, também existem independentemente desse acesso), sem que isso, porém,
impeca 15) que a apresentacao que dele tenho seja adequada; o quase-ponto da folha de
papel tem, além disso, 16) uma existéncia «publica» (testemunhavel por qualquer outro «ujeito»
que ai chegue), sendo que 17) esta determinagdo implica, por sua vez, todo um conjunto de
compreensoes e teses sobre os outros sujeitos, a sua existéncia, o seu modo de ser, etc. Tudo
isto s6 para dar um exemplo — tudo isto na aparente simplicidade da apresentacio «mediata»
de um quase-ponto da folha de papel. Por um lado, por pouco que eu dé fé dele (por mais
perdido que ele esteja no todo da sua conjugacao com os outros), cada um destes elementos
de determinacdao tem um efeito tdo real e tao decisivo que, se se eliminar a sua presenca (ou
se ele for substituido por um factor de determinacao alternativo), o resultado global — o que
aparece a minha frente — sofre uma significativa alteracao. Pois, se lhe retirar uma qualquer
destas determinacoes, o quase-ponto da folha de papel torna-se algo muito diferente do que
tenho com todas elas (tao diferente que na verdade até experimento dificuldade em concebé-
-lo). Mas, por outro lado, qualquer transformag¢ao que mude apenas um ou outro destes factores
de determinacao tem como resultado algo que continua automaticamente determinado pelos
oulros que se mantiveram sem intervencao.



parecem, como Platdo diz, perfeitamente 6bvias (algo mavtl @avepdV) mas que
um rigoroso exame também revelaria «anovedicas» e obrigaria a transformar
em ponto de partida de uma ué90d0¢. Em suma: os proprios momentos de

wé90d0g sio compreendidos a luz das determinacdes introduzidas pelas

V09E0ELS e «contaminados» pelo ol eodar eldéval que estas encerram.(44)

E isto que define a 3.* subseccio. Hi puédodog (e até uma consideravel,
uma extraordindria amplitude de wé9060¢), mas a uéH0dog que ha nio é
mais do que parte de um 9Gx0¢, de um «olhar sentado» — uma WéH0d0g
que se deixa absorver e ficar neste. Quer dizer: o proprio reconhecimento
das incognitas (do que nao se sabe) e a procura delas tem muito (e até
mesmo o fundamental) das incognitas ja fixado por uma forma de julgar
que se sabe. Mantém-se, por isso, retido num plano de oileo®at el déva
Jfundamental e caminha para um destino ainda dentro dele.

Percebe-se assim aquilo que se acha enunciado em 533b6ss., onde Platdao

descreve o dominio da 3.* subsec¢ao como qualquer coisa ainda com o

oy

cardcter de um sonho: «(...) GQMUEV OG OVELOMTTOVOL UEV TTeEL TO &V, Vma O¢

adVvvVaTOV QUTATS 10TV, Eg AV VITOVETEOL YOMOUEVOL TAVTAG AXLVITOVS € MO,

(44) vincado este ponto, importa, finalmente, desfazer um possivel equivoco em relacio a
JSforma deste entretecimento ou implicacdo das diferentes determinagdes umas com as outras,
que intervém decisivamente na constituicio da 3.* subseccdo. Os exemplos citados por
Platao parecem dizer respeito a relacdes de pressuposicao entre as diferentes componentes
de qualquer coisa como «sistemas de inferéncia dedutiva>. Mas isso nao significa que s6
haja Vod€0eLg ou pressupostos, no sentido aqui em causa, no ambito de cadeias dedutivas.
Na verdade, a preservacio de niicleos intactos de ol'eodal eldéval e o exercicio, por parte
desses nucleos, de funcgdes de sustentacdo relativamente a forma como se concebem outros
nucleos (de tal modo que interferem neles e moldam a perspectiva que se tem a seu respeito)
pode perfeitamente ocorrer — e ocorre — fora de contextos de conexao dedutiva. SO para
dar um exemplo, a compreensao da determinacao da identidade diacrénica e a compreensao
da existéncia independente, em si, das coisas, nao estdo implicadas analiticamente uma na
outra e nao ¢ possivel estabelecer entre elas nenhum nexo dedutivo. Mas isso nao impede
que tenda a compreender-se a existéncia independente de tal modo que envolve também a
determinacao da identidade diacronica e, por outro lado, toda a compreensio que se tem
da identidade diacronica esteja também sempre ja marcada pela compreensao da existéncia
independente. (cf. supra nota 43). Qualquer destas duas determinag¢des corresponde, na nossa
perspectiva habitual, a um nucleo de oleodar eldéval (e, mais especificamente, de ol eodar
ouviéval) no sentido descrito. Mas a descoberta disso em relagdo a qualquer delas pode (e
na verdade fende) dar-se independentemente da deteccao do oleodar eldévar em relacio a
outra. De sorte que qualquer delas pode fazer de dxivntov ou Vb6Ieolg de uma perspectiva
ja mobilizada (ja convertida em ué9060g) no que diz respeito a outra.
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w duvauevar Moyov dtddvaL avTdv. Por outras palavras, a 3.* subseccio
equivale a subsisténcia de um OvelpWTTELY fundamental, que absorve em si
o que nela ja ha de despertar do OvelpOTTELY. Ou seja, é como um sonho
em que se sonha acordar e o estado de vigilia que constitui o terminus
ad quem desse acordar é, de facto, ainda um estado de vigilia meramente

sonhado: uma continuacdo do sonho na propria tentativa de sair dele.

5. Conclusao

Ora, a partir daqui ja € possivel vislumbrar o que resulta de tudo isto
e como o tracado desta escala e o diagnéstico da nossa situacio no meio
dela equivale ao mesmo tempo a formulac¢io de um projecto.

A delimitacao da 3.* subsecciao tem o caracter de um «negativo» e
desenha em si mesma um programa. O defeito da 3.* subsecc¢io radica
numa insuficiéncia da deteccio do oileodal eidéval, na subsisténcia de
um dxivntov dessa ordem — quer dizer, numa insuficiéncia do »ivelv, da
uéd0doc¢. Essa insuficiéncia tem um caracter tal que deixa ainda inteiramente
fora do plano de conbecimento e com o proprio esforco de tensiao para
ele continuamente desviado do seu escopo por absorcao em momentos
fundamentais de ilusdo de ja se ter.(45) Ora, o programa que com tudo isso
se desenha é o da correccao de tal desvio por meio da integral identificacdo
e supressao das VT09E€0ELC — que o mesmo € dizer: da integral identificacio
e supressio do oleodar eidéval. E ai e s6 ai que comeca o AvutdIeTOV

— essa € que € a sua chave.(40) g ¢ para isso que Platao aponta, quando

(45) Exactamente aquilo de que se fala no Sofista 228clss.

(46) o respeito da no¢ao de dvutddetov nao cabe referir aqui mais do que o estritamente
essencial, que € o seguinte. Como se viu, a 3* subseccao nasce de qualquer coisa como o
despertar de um OveLpTTELY, no sentido platénico do termo, mas (por causa das VTodEoeL)
corresponde também 2 subsisténcia do dvelpdttely (do ol eodar eldévar) — de tal modo que o
acordar do sonho deixa ainda em sonho. Resulta também claro que o dvvrddetov corresponde
A ultrapassagem das 0mo9€é0eis — e tanto quer dizer: ao acordar do sonho (do oleoda eldévar)
que ainda encerram. Ora, este «para-li-das-0o9€0eLg> partilha com o contrario do OVeELOOTTELY,



fala de tag vmodéoelg dvarely e formula as coisas de tal modo que define
implicitamente a ultrapassagem da 3.* subsec¢ao como correspondendo a
fazer o contrdrio daquilo que recomenda o adidgio antigo a que alude em
533 — 1) dxivnta ®ivelv». Numa palavra, o programa é precisamente esse:
AxlvnTta #nLvely.

A realizacio deste programa implica, num primeiro momento, para cada

¢ ’

VddeoLg, aquilo de que se fala em 511b5ss.: «T0C VTOFECELS TOLOVUEVOG
ovx 4GS GALY T® EvTL VITodEoelg, otov dmBdoelg Te ol Gpudg (...)». Platio
decompode o termo VOIe0LC e explora viria possibilidades de entender
o seu sentido, enquanto traduz a ideia de algo que subjaz, estd posto por
debaixo, etc. Aqui o que acentua € que, na ultrapassagem da 3.* subseccio,
as Vmodéoelg deixam de constituir dpyal (que é o que as caracteriza na
3.% subseccido, enquanto se mantém algo de dxivntov) e passam a ser algo
efectivamente posto de baixo olov émifdoeis Te xai dpual. A questio esti em
saber o que é que isto significa.’ Emtifaolg pode ter varios sentidos. Designa,
por um lado, qualquer coisa como um meio de aproximacdo ou de acesso

(por exemplo, para entrar num navio), base, lugar para pdr os pés, ponto

no sentido platonico do termo, a propriedade de poder corresponder simultaneamente a duas
coisas (v/ supra nota 21). Se o OVELQMTTELV consiste na confusdo entre as imagens e aquilo de
que o sdo, deixa de haver dveLpmTTELY a partir do momento em que se suprime tal confusio.
Mesmo que a percep¢ao de que se estd a sonhar nio desencadeie a passagem ao estado de
vigilia (e corresponda até a uma situacao de aperto, em que se fica, por assim dizer, inteiramente
fora: fora do sonbho, em que deixa de se estar integrado, e a0 mesmo tempo também fora
da vigilia e da «ealidade», a que ainda nao se chega), a mera percepcao de que se esta a
sonhar basta, em todo o caso, para fazer sair do sonho, na acepcao platénica do termo. Mas
o contrario do OvelpdTTELY pode também ser (e € por maioria de razao) o Umag — o estado
de acesso as proprias coisas, em que efectivamente se cumpre o programa cognitivo. Algo
de correspondente vale também a respeito na no¢ao de dvvrnddetov. Pois constitui ja algo
de dvumddetov a completa suspensdo ou supressdo das VTOFEOELS, o drivnTo xuvelv, se for
integral, mesmo que nao corresponda senao a uma situacio de crise (de radical perda-de-pé e
desorientacdo). Ainda que a mera neutralizacio das Vto9€oelg de modo nenhum constitua um
acesso no modo yvdolg/ §v e corresponda até a uma perspectiva marcada pela descoberta de
ainda nao ter nada de efectivamente cognitivo (uma perspectiva inteiramente entregue a falla,
com todo o conhecimento ainda por constituir, presa na «terra-de-ninguém» da apresentacdao ndao
cognoscitiva claramente percebida como tal), essa perspectiva ja esta, de todo o modo, voltada
para o conbecimento que lbe falta, constituida em uédodog dele. Mas é também dvumddetov
— e é-0 por maioria de razdo — o que quer que seja que corresponda ja ao pleno encontro:
a superacio da uédodog e a efectiva realizacao do programa yvolg/ 8v, que a apresentaciao
habitual sempre ja tem a infundada pretensiao de cumprir.
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de apoio para se chegar a, degrau, ponto de investida ou de ataque. Mas,
por outro lado, pode também significar nio o meio mas a propria ac¢do
de aproximacdo ou acesso, o embarque, 0 ascenso ou o ataque.(47) “Opur
sugere, por outro lado, a ideia de impulso ou impulsdao, arrancada, pér em

movimento, partida, investida, arremetida, assalto.(43) Nio cabe fazer uma

47 A interpretacao do sentido que tem neste passo da Repiiblica nao € uniforme. F. Ast,
Lexicon Platonicum sive vocum platonicarum index. Leipzig, Weidmann, 1835, reed. Darmstadt,
Wissenschaftliche Buchgesellschaft, 1956, sub voce, fala de «ascensus». Schleiermacher traduz por
Einschritt, cf. Platon, Der Staat, trad. F. Schleiermacher. Berlin, Akademie-Verlag, 1987. J. Adam
(ed.), The Republic of Plato. vol. 1I. Cambridge, University Press, 1902, ad 511b7, glosa a férmula
aqui em causa do seguinte modo: «underpositions, stepping-stones as it were and starting points»
e remete, tal como B. Jowett/L. Campbell (ed.), Plato’s Republic. vol. 11, Oxford, Clarendon Press,
1894, 313, para a expressio paralela do Simpdsio, 211c ((ome émavafaduols yoduevov). F. M.
Cornford (ed.), The Republic of Plato. Oxford, Clarendon Press, 1966, traduz «things laid down».
P. Shorey (ed.), Plato. The Republic. Cambridge (Mas.)/London, Harvard University Press/W.
Heinemann, 1935, fala de wnderspinnings» e de (ootings». Virios autores, como, por exemplo,
V. Cousin (ed.) Euvres de Platon, vol. X, La République, Paris, Rey et Gravier, 1834, H. Miiller,
Platon’s sdmmtliche Werke vol. V, Leipzig, Brockhaus, 1855, A.-J. Festugiere, Contemplation et
vie contemplative selon Platon. Paris, Vrin, 1936, 19502, 169, J. M. Pabon/M. F. Galiano (ed.), La
Republica. Madrid, Instituto de Estudios Politicos, 1949, R. S. Brumbaugh, Plato’s Mathematical
Imagination. The Mathematical Passages in the Dialogues and their Interpretation. Bloomington,
Indiana University Press, 1954, 96, R. Robinson, Plato’s Earlier Dialectic, op. cit., 98, 149, E.
Des Places, Lexique de la langue philosophique et religieuse de Platon. Paris, Belles-Lettres,
1964, sub voce, R. Marten, Der Logos der Dialektik. Eine Theorie zu Platons Sophistes. Berlin,
De Gruyter, 1965, 239, E. Chambry (ed.), Platon (Euvres complétes VII-1. Paris, Belles Letrres,
1967, G. Fraccaroli/M. Valmigli/L. Minio Paluello (ed.), La Republica: libri VI e VII. Firenze, La
Nuova Italia, 1968, G. Cambiano, Platone e le techniche. Torino, Einaudi, 1971, Bari, Laterza,
1991, 2.2 ed. aum., 171, C. H. Kahn, Plato and the Socratic Dialogue. The Philosophical Use of a
Litterary Form. Cambridge, Cambridge University Press, 1996, 295, interpretam a expressao como
significando «degraus». L. Robin, Platon. (Euvres completes. Paris, Gallimard, 1940-42 e M. Vegetti
(ed.), La Repubblica, vol. V, Libro VI-VIL. Bibliopolis, 2003, preferem falar de «pontos de apoio». J.
Sprute, Der Begriff der Doxa in der platonischen Philosophie. Gottingen, Vandenhoeck & Ruprecht,
1962, 86s., escreve «Anlaufspunkte», ao passo que H. Meissner, Der tiefere Logos Platons. Eine
Auseinandersetzung mit dem Problem der Widerspriche in Platons Werken. Heidelberg, Winter,
1978, 188, traduz: Zwischenstationen». Na interpretacio de Herddoto 61.1, W. W. How/J. Wells
(ed.), A Commentary on Herodotus in Two Volumes. Oxford, University Press, 1912, remetem para
o passo aqui em causa da Repuiblica e propdem a interpretacao de ¢Tifoolg ou como «making
an attack» ou entdo «getting a footing». Veja-se também J. Schweighiuser, Lexicon Herodoteum.
Oxford, Whittaker, 1840, sub voce.

(48) Ast, op. cit., delimita assim os significados de dpufi no Corpus Platonicum: impetus,
susceptio, conatus, appetitio. Schleiermacher, op. cit., traduz por «Anlaufs. P. Shorey (ed.), Plato.
The Republic, op. cit., fala de «pringboards». P. Natorp, Platos Ideenlebre. Eine Einfiilhrung in den
Idealismus. Leipzig, Durr, 1903, 2* ed.: Leipzig, Meiner, 1921, 193, fala de um «Sprungbrett zum
Anlaub. J.-H. Kthn, System- und Methodenprobleme im Corpus Hippocraticum. Wiesbaden, Steiner,
1956, 64s., também toma este partido e traduz: «Sprungbretter. J. Moreau, La construction de
lidéalisme platonicien. Paris, Boivin, 1939, reed., Hildesheim, Olms, 1986, 346 e J. M. Pdbon/ M.
F. Galiano (ed.). La Repiuiblica. Madrid, Instituto de Estudios Politicos, 1969, falam de qualquer
coisa como trampolins. R. Robinson, Plato’s Earlier Dialectic, op. cit., 98, 149, acentua o cardcter
activo de opufi e traduz por «allies». J. Sprute, op. cit., 86s., fala de «Anst6Re», H. Meissner, op.



aturada discussido do sentido destes termos e do seu nexo. Mas, de todo o
modo, resulta claro o que Platio pretende acentuar com o contraste entre as
VIToYEoeELg como Goyal e as VTodéoelg como émiBdoelg xal opouai. Enquanto
se mantém dxivnta (e constituem, no modo que se expds, limites da 3.2
subsec¢io), as Vwodfoelg, quer dizer, as fixacdes de determinaciao que lhes
correspondem, valem por algo de perfeitamente adquirido. Precisamente
por isso, hd mobilizacdo ou uédodog, mas ndo a respeiro dessas fixacoes
de determinacdo — elas funcionam como doyal, como principios (ainda
que de forma indevida e ilegitima, pois, na verdade, nio tém condicoes
para constituirem dyai, no sentido proprio e pleno do termo). Porém, ao
descobrir que os nucleos dessas fixacdes de determinacio correspondem
a momentos de oleodal eldévar e que, de facto, ainda é preciso descobrir
isso mesmo para que tais fixacoes de determinacdo remetem, o caso muda
de figura. Percebe-se, entido, que as determina¢des em causa ainda tém de
ser «conquistadas» (que ainda se tem de ir /d, procurar obter acesso a essas
determinacdes). Ou seja, percebe-se que isso de que ja se dispde a seu
respeito ndo € mais do que um comeco, um meio de aproximacdo — degraus,
pontos de partida, meios de acesso ou <ranpolins» para uma ascensao, ainda
por empreender, em direccio aquilo de que se trata. Por outras palavras,
nesse caso o0 movimento nao é um movimento que desce das determina¢des
em causa (ou caminha sobre elas, como algo de perfeitamente adquirido
e que, por isso mesmo, pode ser 4Qyf), mas um movimento «ascendente,
ainda em busca daquilo para que apontam essas fixacoes de determinacio

— o movimento da uédodocg.

cit., 188, traduz: <Ausgangsbasen», enquanto G. Cambiano, Platone e le techniche, op. cit., 171,
interpreta 6pual como «timoli». Parece clara a afinidade entre as duas expressoes, €ifiaotg
e opuf], e ndo é de excluir que se trate pura e simplesmente de uma formulacdo redundante.
‘O tem um sentido mais inequivocamente dactivo, que nio aparece devidamente reflectido
em algumas das traducoes citadas. Mas, se ¢miffacig pode ser entendida com uma significacio
passiva e de instrumento, também nao € inteiramente seguro que seja isso que Platdo tem em
vista. Pois a expressao consente igualmente um uso activo, como nomen actionis. De sorte
que a interpretacdo proposta por Robinson, op. cit., 156, segundo a qual se trataria de uma
hendiade, cuja primeira componente vincaria o instrumento e a segunda a ac¢do em causa,
constitui uma mera possibilidade e tem, em ultima andlise, de ser deixada em aberto.
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Mas, se a saida da 3.* subsecc¢ido envolve o programa que se referiu (T®V
vrodéoemv Avwtéom éxpaively, Tag Vmodéoelg dvalelv — numa palavra:
dxivnto ®Lvely), é este programa ou esta tarefa que, no pensamento de
Platao, da lugar ao @LAooo@elv, no sentido mais proprio e pleno — aquela
forma de tensiao para o saber ou o conhecimento que, na sequéncia de
Platio, a tradicio ligou ao nome de filosofia. E isso que faz a filosofia na
sua diferenca: tentar nio ficar retido nas Vwo9¢0elg, tentar elimind-las por
inteiro — quer dizer, tentar promover a mobiliza¢io integral do mobilizavel,
a ué80d0¢ ndo contida, a ué90d0g integral, para que a 3.* subseccio remete
como um negativo. Independentemente de todas as questdes relativas
a determinac¢io do modo como se pode (ou niao) levar a cabo um tal
programa, no entendimento de Platdo a filosofia e o seu método definem-se
fundamentalmente por isto: ndo parar na tentativa de verificacio e de «dar
conta», sondar todas as possibilidades de daxi{vnta xtvelv, enfrentar a tarefa
de ser wé9000g nesse sentido, com todas as consequéncias e dificuldades
que dai decorrem.

Note-se que o que estd aqui em causa nio & tracar as fronteiras entre a
filosofia e as disciplinas cientificas, como se se tratasse de qualquer coisa
como uma questdo «erritorial> ou com uma «questio de dguas» e, além
disso, de uma alegada «superioridade» por parte da filosofia, enquanto tem
que ver com a ultima etapa da escala — e tanto quer dizer, com o efectivo
cumprimento do programa cognitivo. Aquilo que Platio pdoe em relevo é
o radical principio de exigéncia que a filosofia cabe nio esquecer — de
tal modo que nio esquecer esse principio (e o confronto com o desafio
que representa) é que constitui propriamente a filosofia enquanto tal. Mas
isso de modo nenhum significa excluir que a propria filosofia (em alguns
dos seus momentos ou até no todo) fique também ela retida em VTOVE0ELS
— nio consiga cumprir integralmente o dxivnta xivelv que lhe incumbe.
A 3.* subsecc¢io € tudo menos algo de que se possa falar como se estivesse
adquirido que ja se estd claramente acima dela. Nem €, por outro lado, liquido

que o projecto do dxivnta ®Lvelv seja integralmente realizavel, que a sua



integral realizacio possibilite efectivamente o acesso ao conhecimento (ao
plano yv®olg/0v) ou, enfim, que a eventual realizacio do programa cognitivo
valha a pena ou traga algo de bom. Em ultima andlise até pode acontecer
que o projecto do dx{vnta ®Lvelv nio seja mais do que a «missio impossivel,
o «dbeco sem saida» a que, levada a sério, conduz a vocacio cognitiva do
nosso acontecimento de apresentacio. Vendo bem, a prépria formulacao
platonica do projecto do dxivnta »ivelv é bastante mais ambigua do que 2
primeira vista pode parecer. Pois sugere, como se tenta pdr em evidéncia
no Apéndice I, que a filosofia corresponde, entdo, a uma imprudéncia ou
a uma transgressdo, envolve um risco — de tal modo que é capaz de se
voltar contra quem a tenta.

Tal sugestio também pode, naturalmente, ser ironica. Até que ponto o

€ ou nio — eis 0 que ¢é deixado a cada um de nds decidir ou descobrir.
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APENDICE [

No que diz respeito ao sentido da formula tag Vodéoelg duivitovg €dv e aquilo que
evoca, considere-se o seguinte.

Antes do mais, é preciso ter em conta que o adjectivo (dxivntog,0v) ndo traduz pura e
simplesmente a imobilidade, registada como puro facto. Pode exprimir também a ideia de

Sfirmeza — de algo fixo, estdvel, imperturbdvel, que estd «de pedra e calb (de tal modo que

se caracteriza por qualquer coisa como uma «ndisponibilidade» para o movimento ou a
alteracao — um ser avesso a isso). Cf., por exemplo, R. C. Jebb (ed.), Bacchylides. The Poems
and Fragments. Cambridge, University Press, 1905, reed. Hildesheim, Olms, 1994, ad V, 199.
Essa ideia de firmeza pode ter especialmente acentuado o aspecto temporal, quer dizer, a
nota de permanéncia, de imutabilidade. Cf., por exemplo, H. von Arnim, Weltperioden bei
Empedokles, in: Festschrift Theodor Gomperz, dargebracht zum siebzigsten Geburtstage am
29. Mirz 1902 von Schilern, Freunden, Collegen. Wien, A. Holder, 1902, reed. Aalen, Scientia,
1979, 16-27, em especial 18, 25, W. Theiler, Ein vergessenes Aristoteleszeugnis, The Journal of
Hellenic Studies 77 (1957), 127-131, em especial 129, H. Frinkel, Parmenidesstudien, in: idem,
Wege und Formen friihgriechischen Denkens. Miinchen, Beck, 1955, 1968, 3.* ed. rev, 193s. M.
Untersteiner (ed.), Aristotele Della filosofia. Introduzione, testo, traduzione e commento esegetico
Roma, Ed. di storia e letteratura, 1963, 206, 292, U. Holscher, Anfédngliches Fragen. Studien zur
frithen griechischen Philosophie. Géttingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1968, 201. Mas este é
apenas um aspecto. Para além disso, € preciso nio esquecer que, em muitos casos, GK{vnNTog,0v
tem também um valor gerundivo — que € relevante, como ja se verd, para o emprego da
expressao na Repiiblica. Por outras palavras, o adjectivo pode significar também aquilo que
ndo é de mexer ou alterar, aquilo que ndo deve ser mexido ou alterado (ou seja, aquilo que é
melbor deixar estar). Veja-se, por exemplo, M. Platnauer (ed.), Euripides Iphigenia in Tauris.
Oxford, Clarendon Press, 1938, ad 1157. Esta particularidade reflecte-se desde logo no uso deste
adjectivo para qualificar as linhas de demarcacao ou os termos das propriedades (emprego
em que estd também presente a ideia do ndo se dever mexer-ibes, deslocar os marcos, etc., ou
seja, a ideia de inviolabilidade). A mesma ideia é também central no emprego do adjectivo
para exprimir aquilo em que ndo se deve tocar num outro sentido: a inviolabilidade dos altares
ou das sepulturas (o seu cardcter «sagrado» — como ainda hoje dizemos para exprimir aquilo
em que «ao se toca», quer dizer, qualquer coisa sobre que impende um imperativo de ndo lhe
mexer, de a respeitar, de a deixar estar). Veja-se, por exemplo, Herédoto, I, 187, 8s., VI, 134,
12, Platao, Leges, 842e-843a, E. Leutsch/F. G. Schneidewin (ed.), Corpus Paroemiographorum
Graecorum. Gottingen, 1839, reed. Hildesheim, Olms, 1965, vol. I, 23, 197, 11, 5, 285, Hesiquio,
apud K. Latte (ed.), Hesychii Alexandrini lexicon. Kebenhavn, Munksgaard, 1953, E 4108, A.
Pertusi (ed.), Scholia vetera in Hesiodi opera et dies. Milano, Vita e Pensiero, 1955, sch. 750-752,
T. Gaisford (ed.), Etymologicum Magnum. Oxford, University Press, 1848, reed. Amsterdam,



Hakkert, 1967, 48, 35, M. L. West (ed.), Hesiod Works & Days. Oxford, Clarendon, 1978, ad
750. Algo de muito semelhante reflecte-se também no emprego do adjectivo para qualificar os
haveres de alguém (por exemplo, o seu «esouro») e a forma como devem constituir qualquer
coisa de inviolavel para outrem — veja-se, por exemplo, Platdo, Leges, 913a-b. E a mesma ideia
nuclear volta a aparecer no uso do adjectivo num outro ambito, para qualificar um «assunto»
em que nao se deve tocar, falando disso. Veja-se, por exemplo, R. Jebb (ed.), Sophocles The
Plays and Fragments. The Oedipus Coloneus. Cambridge, University Press, 19003, ad 624,
1526. Jebb exprime o sentido deste emprego do adjectivo do seguinte modo: téxivnta = & un
deT LOyw xivelodal; e no comentdrio ao Oedipus Tyrannus escreve: dxivnta (€mn) = drdooNTA
— cf. R. Jebb (ed.), Sophocles The Plays and Fragments 1 The Oedipus Tyrannus. Cambridge,
University Press, 1883, ad 354, veja-se também idem (ed.), Sophocles The Plays and Fragments.
III The Antigone. Cambridge, University Press, 18912, ad 1060, O. Longo (ed.), Edipo Re.
Padova, Cleup, 1972, ad 354-355. Mas importa também ter presente ainda uma outra esfera de
emprego do termo: aquela que tem que ver com as leis, normas, etc. Em multiplos contextos,
dxivntog,0v é usado como qualificativo das leis, para exprimir o facto de se manterem em vigor,
sem altera¢do (o seu cardcter estdvel, a sua perenidade). Veja-se v.g. Xenofonte, De republica
Lacedaemoniorum, 14, 1. E a mesma forma de expressao ¢ também usada na discussao sobre
as vantagens respectivas da estabilidade (ou inviolabilidade) das leis tradicionais, por um
lado, e das inovacdes legislativas, por outro. Veja-se, por exemplo, Tucidides 1.71.3 (aal
novyafovon uev worer To dxivnta voupa GoLotos) e 3.37.3 — onde aparece defendida a tese de
que sido preferiveis leis estdveis, mesmo que sejam piores ((glQOGL VOUOLG GXLVATOLS XOWUEVY
TOMG %QELOOWY € 0TIV 1 xahdS €ovoLy dnbooLs). Veja-se também a discussio do problema no
livro II da Politica de Aristoteles, 1268 b 23ss. e, sobre todo este debate, por exemplo, W. L.
Newman (ed.), The Politics of Aristotle. With an Introduction, two Prefatory Essays and Notes
Critical and Explanatory. Oxford, Clarendon Press, 1887-1902, reed. N. Y., Arno Press, 1973, Vol.
I, ad 1268b26-28, E. Braun, vouou dxivntol, jabreshefte des Osterreichischen Archéiologischen
Instituts 40 (1953), 144-150, F. Wehrli (ed.), Die Schule des Aristoteles, vol. 11. Aristoxenos. Basel,
Schwabe, 1967, 2.* ed. corr. aum., 1967, 60, J. de Romilly, ZLa loi dans la pensée grecque des
origines a Aristote. Paris, Belles Lettres, 1971, 203ss., em especial 212ss., 220ss., J. Brunschwig,
Du mouvement et de 'immobilité de la loi, Revue internationale de philosophie 34 (1980),
512-540, J. Jouanna, Médecine et politique dans la Politique d‘Aristote (II, 1268b25-1269a28),
Ktema 5 (1980), 257-266, J. Triantaphyllopoulos, Das Rechtsdenken der Griechen. Miinchen,
Beck, 1985, 96ss., E. Schiitrumpf (ed.), Aristoteles Politik Buch 11 (Aristoteles, Werke in deutscher
Ubersetzung 9.2). Darmstadt, Wissenschaftliche Buchgesellschaft, 1991, 275ss., P. De Fidio,
Tucidide e la perfettibilita delle leggi, in: S. Cerasuolo (ed.), Mathesis e philia: studi in onore
di Marcello Gigante. Napoli, Universita degli Studi di Napoli Federico II, 1995, 31-47. E possivel
que também neste contexto o termo GK{vNTog tenha associado um valor gerundivo (de tal
modo que nao refere pura e simplesmente o facto de as leis se manterem inalteradas, mas a
forma como estao revestidas de um cardcter inviolavel, de um «nterdito» ou «tabu» em relacao
a qualquer modificacio — interdito ou tabu que contribui precisamente para assegurar a sua
perenidade). O valor gerundivo parece, de todo o modo, inquestionavel em casos onde se fala
daqueles aspectos das leis ou normas em que os legisladores (chamados a gizar novas leis
para as comunidades) ndo podem mexer — os aspectos invioldveis, inalteraveis, «sagrados», que
devem manter-se subtraidos a qualquer mudanca. Cf., por exemplo, Platdo, Leges, 684d, 736d,
772¢, 798a-b, 846¢, 957b, PS.-Platio, Minos, 321b3. Mas, para ndo se perder de vista o largo
espectro de aplicacdes do termo, tenham-se presentes ainda outros empregos de dx{vntog,ov,
como, por exemplo, aquele que se encontra no lon de Euripides, 476 — onde se fala de
anivntog dgooun para designar qualquer coisa como um capital em que nido é preciso mexer
(que se pode manter intacto, sem que se tenha, como dizemos, de «entrar nele») — cf. A. W.
Verrall, The Ion of Euripides. Cambridge, University Press, 1890, ad 474.

Porém, tudo isto € ainda insuficiente e nao permite captar bem aquilo que fica evocado quando
se fala, como Platdo faz em 533, de dxivntov €dv. Pois é também preciso levar em devida conta
pelo menos alguns aspectos fundamentais do uso de xuvelv (que estd evocado em dxivntov edv,
ja porque o adjectivo deriva em ultima analise deste verbo, ja porque ®LVElv representa 0 Oposto
de dxivntov €dv e é precisamente essa — AxivnTov €Av/xLvelv — a alternativa que se desenha).

59



60

Por um lado, nwvelv sugere a ideia de intervengdo (por oposi¢ao a ndo-intervencao, a
abstencio, 2 auséncia de qualquer iniciativa). E isso que se expressa, por exemplo, na oposicio
nuvéeLv/ edv ou xivéewy / novyiny €yewv, tal como foi usada em contexto médico. Veja-se, no
Corpus Hippocraticum, Aphorismi, 1, 20, De humoribus, 6,3, Aphorismi 2, 29. Cf. R. J. Durling,
The Medical Usage of nivelv and its Synonyms, in: F. R. Hau/C. Schubert (ed.), storgia dalla
Madaschegna». Festschrift fur Nikolaus Mani. Pattensen (Han.), Wellm, 1985, 55-59. Mas por
outro lado, nuvelv nao significa apenas mover (ou alterar, intervir, etc.), considerado numa
optica neutra — quer dizer, sem nenhuma espécie de avaliacdo dos seus efeitos. Sem duvida
pode significar algo dessa natureza. Mas em muitos casos estd matizado por uma determinacao
adicional, de tal modo que envolve a ideia de agitacdo, convulsdo, perturbacdo e ao mesmo
tempo também a de detrimento ou mudanca para pior. Por outras palavras, em muitos casos
nwvelv € entendido in malam partem: significa despertar aquilo que estd sossegado (nao o
deixar pura e simplesmente estar, desencadear o contrario do sossego, provocid-lo, mexer com
isso, {azer ondas») — e tudo isto com consequéncias negativas ou para o proprio ou, de todo
o modo, para alguém. A formulacao de Denniston, «disturbing what is best left undisturbed»
resume eloquentemente aquilo de que se trata — cf. J. D. Denniston (ed.), Euripides Electra.
Oxford, Clarendon Press, 1938, ad 302. Isso aplica-se, por exemplo, a coisas que se podem
tornar ameacadoras, criar «sarilhos», gerar sofrimento — como abelhas (a formulagao ja esta
na Iliada, 16, 264), as @oéveg dos Deuses, a YoM e a ira, a dor, etc. Cf., por exemplo, W. J. M.
Starkie (ed.), The Wasps of Aristophanes. London, Macmillan, 1897, ad 403, J. MacDowell (ed.),
Aristophanes Wasps. Oxford, Clarendon Press, 1971, ad 403, O. Longo, Commento linguistico alle
Trachinie di Sofocle. Padova, Antenore, 1968, ad 974-5, P. E. Easterling, Sophocles Trachiniae.
Cambridge, University Press, 1982, ad 974-5, N. Dunbar (ed.), Aristophanes Birds. Oxford,
Clarendon Press, 1995, ad 1238, A. W. Verrall The Medea of Euripides. London, Macmillan,
1881, ad 99. Compare-se também o peculiar uso de xtvelv em relacio ao «enxame» dos AOyoOL
no livro V da Repiiblica, 450a-b. E considere-se ainda o caso particular do fragmento 197 de
Sofocles, onde nivelv tem como objecto Vtvog e significa qualquer coisa como «espantar o
sono «eparador (que cura, etc.), com a correspondente desvantagem ou efeito negativo para
quem dele fica privado. A mesma associacio com a ideia de perturbacio, etc. faz-se sentir
igualmente no uso «politico» do termo. Por um lado, nivelv estd ligado a ideia de inovagdo
(modificacao do instalado, derroga¢ao: vemteQ(lewy), em especial no que diz respeito a alteracio
das normas vigentes — das leis ou dos costumes. Para nao ir mais longe, ¢ esse o sentido em
causa, por exemplo, no Hippias Maior 284b6-7, no livro IV da Repiiblica, 424c, 426¢ ou nos ja
citados passos das Leis, 684d, 736d, 772¢, 798a-b, 846¢, 957b. Veja-se também, por exemplo,
Herddoto 111, 80, Isécrates, Ad Nicloclem (orat. 2), 17, Areopagiticus (orat. 7), 30, Aantifonte,
De caede Herodis 15 — estas referéncias estao dadas por W. Headlam/G. Thomson (ed.), The
Oresteia of Aeschylus. Amsterdam/Prague, Hakkert/Academia, 1966, 2.* ed. rev. aum., ad Eum.
693-5. Mas ®Lvelv também aparece numa acep¢ao ainda mais pejorativa, para exprimir pura e
simplesmente a ideia de agitacdo, convulsdo politica, desordem. Cf., por exemplo, J. Taillardat,
Les images d'Aristophane. Etudes de langue et de style. Paris, Belles Lettres, 1962, 409, P. J.
Rhodes, A Commentary on the Aristotelian ATHENAION POLITEIA. Oxford, Clarendon Press,
1981, ad 29.i, 20, ii, P. Cartledge, The Greeks. Portrait of Self and Others. Oxford/N. Y., Oxford
University Press, 1993, 113. Alias, vendo bem, mesmo que o contexto seja muito diferente,
também o uso de %Lvelv na locucio G@oQUIY ®LVELV, para que remete implicitamente a férmula
do Ion de Euripides, 476, que antes considerdmos, evoca a ideia de perda ou detrimento (isto
na suposicdo de que, a respeito de um «capital>, nio mexer — nao ter de mexer nele — é
melhor do que o contrario).

Estas particularidades do uso de nivelv reflectem-se com grande nitidez na gnomologia.
Ilustra-o, por exemplo, o uso proverbial de xtvelv TOV dvdyvoov — qualquer coisa como «agitar
o anagiro» (trata-se da anagyris foetida e agita-la produz as desagradaveis consequéncias a
que o proprio nome alude). Cf., por exemplo, Lib4nio, Epistulae 80, 6, Declamationes 206, 1,
21, apud R. Foerster (ed.), Libanii opera. Leipzig, Teubner, 1921, reed., Hildesheim, Olms,
1963, K. Latte (ed.), Hesychii Alexandrini lexicon. Kebenhavn, Munksgaard, 1953, A 4249, F.
Duebner (ed.), Scholia Graeca in Aristophanem. Paris, Didot, 1877, reed. Hildesheim, Olms,
1969, ad Lys. 68, E. Leutsch/F.G. Schneidewin (ed.), Corpus Paroemiographorum Graecorum.



Gottingen, 1851, reed., Hildesheim, Olms, 1965, vol. 1, 46, vol. II, 483. Veja-se também J.
Henderson (ed.), Aristophanes Lysistrata. Oxford, Clarendon Press, 1987, ad 67-68, A. H.
Sommerstein (ed.), Lysistrata. Warminster, Aris & Phillips, 1990, ad 67-68. Sommerstein
parafraseia muito sugestivamente o sentido da expressio: «disturb something that would be
much less of a nuisance if left alone, or as modern idiom has it ‘open a can of worms’». Muito
proximo deste € também o sentido da expressdo proverbial «uvelv v Kopdoivavs (a que
corresponde justamente a ideia de que é muito preferivel que se mantenha dxivntog). Veja-
-se, por exemplo, J. Geffcken (ed.), Die Oracula Sibyllina. Leipzig, Hinrichs, 1902, 3, 7 (qun
niver Kapdouwav: dnivitog yoo duelvaov:), Luciano, Pseudologista, 32: «OQdg, mg duewvov fv
oot dxivnrov v Kaudouvay edv (...)». Cf. também Herodiano, De prosodia catholica, apud A.
Lentz (ed.), Grammatici Graeci, vol. 3.1, Leipzig, Teubner, 1867, reed. Hildesheim, Olms, 1965,
258, Estéfano de Bizancio, Ethnika. Berlin, Reimer, 1849, reed. Graz, Akademische Druck- und
Verlagsanstalt, 1958, 351, Anthologia Graeca, 9, 685, A. Adler (ed.), Suidae lexicon. Leipzig,
Teubner 1928-35, reed. Stuttgart, Teubner, 1967-1971, M. 904. E 0 mesmo se pode dizer ainda da
recomendaciio proverbial i LVETY xaKOV €0 %eluevovs. Veja-se, por exemplo, Platdo, Philebus,
15¢9, W. C. Greene (ed.), Scholia Platonica. Harverford, Societas Philologica Americana, 1938,
reed. Hildesheim, Olms, 1988, ad Phil. 15¢, A. Adler (ed.), Suidae lexicon, op. cit., M. 906 (M%)
HUWVETY %oV e nelievov: €l Tdv £autolg ¢€ dyvolag mdypata £ yelgdvimv.»), E. Leutsch/F. G.
Schneidewin (ed.), op. laud., 1, 277, 11, 39, 527; veja-se também R. G. Bury (ed.), The Philebus
of Plato. Cambridge, University Press, 1897, ad 15c11, R. Jebb (ed.), Sophocles The Plays and
Fragments. The Oedipus Coloneus, op. cit., ad 510 J. C. Kamerbeek (ed.), The Plays of Sophocles
VII, The Oedipus Coloneus. Leiden, Brill, 1984, ad 510-514.

Importa, finalmente, ter presente que € todo este complexo de conexdes semanticas que se
condensa no preceito proverbial i) ®tvelv & dxivnto e nas formulagdes que a ele aludem. O
sentido desta expressao proverbial é muito préximo do dos provérbios anteriormente citados
— com forte acentuacio do valor gerundivo de dxivnta. Em Herédoto 6, 134 fala-se de »uvelv
TL TOV axVNToV e aquilo que estd em causa € a violacao de algo de sagrado (e que deve
permanecer inviolado): um templo ou uma imagem sagrada — cf. W. W. How/J. Wells (ed.), 4
Commentary on Herodotus in Two Volumes. Oxford/ Oxford University Press, 1912, ad loc. Mas
a expressao proverbial pode ganhar outros sentidos, consoante as diferentes acepgoes e dreas
de aplicacdo do adjectivo, de que se procurou apresentar um esboco. Assim, a recomendacio
i #Lvelv T dxivnta pode ter diversos significados, em funcdo do contexto, e significar desde
uma injuncao de respeito em relacao aquilo que estd protegido por interditos religiosos até
qualquer coisa mais ou menos equivalente ao sentido do seu correspondente latino «quieta non
movere» nao tocar, ndo mexer naquilo que esta sossegado (e deve ser deixado intacto). Neste
ultimo caso, a implicacao pode ser apenas a de que, ao tocar ou mexer nisso, se desencadeia
algo que, depois, nao se é capaz de controlar — qualquer coisa como uma «carga de trabalhos»,
que se volta contra quem a desencadeou. Veja-se, por exemplo, W. C. Greene (ed.), op. laud.,
Schol. ad Pl. Theatet. 181 a, E. Leutsch/F. G. Schneidewin (ed.), op. laud., 1, 22, 344, 11, 189, A.
Adler (ed.), Suidae lexicon, op. cit., A 888, e também M 904, onde aparece a forma hiperbdlica
do provérbio e se recomenda nao tocar no que esta sossegado «nem sequer com as pontas dos
dedos» (un xuvelv T dxivnta, und’ drw daxthhw). Veja-se ainda Plutarco, De Iside et Osiride,
359f1, Amatorius 756bls. Ora, sendo assim, o provérbio W) #uvelv drivnta é varias vezes citado
de forma expressa no Corpus Platonicum. Cf. Leges 684el, 736d1, 843al, 913b9. Mas importa
também nao esquecer a alusdo que lhe é feita num passo do Teeteto (181b1). Estd em causa,
nesse passo, a posicao doutrinal daqueles que sustentam o «devir ou o luxo» universal e
pretendem tornar «<mével> (fazer reconhecer como sujeito a uma continua alteracdo) tudo,
sem excep¢io. Essa posicido doutrinal é descrita como 10 dxivnto ®ivelv num sentido diteral»,
que tem que ver com o facto de nao deixar subsistir nada, absolutamente nada, subtraido ao
movimento ou alteracio — de tal modo que «move» tudo o que poderia parecer GxiVNTOV.
Mas a formulacao é propositadamente ambigua, alude claramente a expressao proverbial e
sugere a0 mesmo tempo que essa posicio doutrinal constitui também uma forma de T
axivnta xuvelv no sentido do provérbio (e equivale, portanto, a trangressdao dele). O proprio
Corpus Platonicum ilustra, deste modo, como o provérbio aqui em causa constituia nao uma
particularidade mais ou menos «periférica» e com escassa utilizacio, mas um elemento «vivo»
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da lingua — tao vivo que Platao o refere como forma de linguagem coloquial e que, por outro
lado, se prestava a ficar evocado sob a forma de alusio.

A consideracao de todos estes aspectos permite perceber com toda a nitidez aquilo que
fica evocado com a formulacio de 533, quando se fala de 10g Vodtoelg drivntovg €dv. Por
um lado, ¢ claro que a formula aponta para a auséncia de qualquer iniciativa em relacao as
VroYéoelg (para um respeitd-las, deixd-las estar). De tal modo que se inscreve na oposi¢iao
nLVETV/EQY, ja expressa, como vimos, na terminologia do Corpus Hippocraticum. Quer dizer: as
VoY€0eLg sdo o que se apresenta intocdvel e é deixado incélume, 2 margem da «mobilizaciao»
em causa na 3.* subsec¢ao. Mas, por outro lado, a ligacao com o provérbio (e com o valor
gerundivo de dxivntov) introduz um outro aspecto que nao convém perder de vista. Segundo
o provérbio, xuvelv 10 dxivnta € algo que ndo se deve (ndo é aconselbdvel) fazer. Ora, o facto
de se falar de dxivntov, num contexto como aquele que estd em causa em 533, ainda por cima
com recurso a uma expressio como axvntovg edv (que evoca inevitavelmente a alternativa
ALVETV/UN %UVETY T GxivnTa) — faz entrar em cena, inevitavelmente, o provérbio. Tag Vodéoelg
dxwvftoug éav ndo €, por isso, um enunciado neutro, que pura e simplesmente refira o facto
de se deixar intacto (de nao se tocar, de se manter incolume, de se deixar estar) isso a que
Platio chama ¥mo9£0elg. Ndo. HA uma conotagdo que vem do nexo com o provérbio: a de
que isso (tag Vmodéoelg dxivnToug edv) € precisamente o que € aconselbdvel fazer: o que é
prudente, sensato, proprio. Numa palavra, a propria expressio usada sugere a plausibilidade,
o sentido, a correccdo desse deixar estar e do «partido» que toma.

Dito isto, importa finalmente chamar a atencao para um outro aspecto que, ainda quando
menos importante, nao serd talvez despiciendo. Kivelv pode nao ter apenas o sentido de
mexer, tocar (nao deixar como estd). Nalguns casos significa por em movimento numa acepc¢ao
especifica: fazer sair os animais a que se pretende dar caca, para ir atras deles (qualquer coisa
de equivalente aquilo para que aponta o sentido literal do nosso devantar a lebre»). Por outras
palavras, xivelv pode ter o sentido que se torna ainda mais nitido no composto &xxivelv: a
iniciativa inicial que desencadeia, pde em marcha o uetiéval — a cacada. Veja-se, por exemplo,
R. Jebb (ed.), Sophocles The Plays and Fragments 1 The Oedipus Tyrannus. Cambridge, University
Press, 1883, ad 354, L. Campbell (ed.), Sophocles: the Plays and Fragments vol. 11, ad Trach.,
979, B. M. Knox, Oedipus at Thebes. N. Haven/London, Yale University Press/Oxford University
Press, 1957, 234, O. Longo, Commento linguistico alle Trachinie di Sofocle. Padova, Antenore,
1968, ad 974-5, P. E. Easterling (ed.), Sophocles Trachiniae. Cambridge, University Press, 1982,
ad 974-5, 979-81, J. C. Kamerbeek, The Plays of Sophocles V The Electra, ad loc, 234, M. Davies
(ed.), Sophocles Trachiniae. Oxford, Clarendon Press, 1991, ad 974-5, 979ss, 1242. Ora, dado
que, como se viu, o contexto na Repiiblica ja evoca imagens de caca e dado que, por outro
lado, como a andlise da 3.* subseccao permite mostrar, a supressao do cardcter intacto das
VmoYéoelg faz justamente que determinacdes que pareciam absolutamente adquiridas, firmes
(e, nesse sentido, estavam «sossegadas») se revelem como qualquer coisa que foge (de sorte
que se tem de ir atrds disso, a tentar capta-lo), é possivel que a escolha do vocabulirio neste
passo tenha também o propésito de despertar esta conotacao «venatoria.



APENDICE II

Sem passar em revista todos os aspectos que importaria discutir, pode dizer-se que a ideia
nuclear no uso de Vd6Ie01g € a de qualquer coisa de fundamental, que esta ou fica assente
e que, a partir dessa posicao assente, fornece a base para algo mais. Em particular no que diz
respeito ao exame do que quer que seja (ou também a uma deliberacdo, etc.), a VdOYe0Ig
corresponde a qualquer coisa que o exame ou deliberacio em causa tem por estabelecido,
de tal modo que subjaz aquilo que se segue e conduz a nossa perspectiva nos seus passos
ou diligéncias ulteriores — quer dizer na ponderacao do que ainda se mantém em aberto. Em
suma, a no¢do de VdHYeOLg evoca a ideia de uma parte de um determinado dominio, uma parte
assente, estabelecida, e com ascendente sobre as outras. Nao é, por outro lado, de excluir que
a nog¢ao de VmdYeoLg também tenha adquirido alguma conotagio negativa — de tal modo que
nao significa apenas algo assente ou suposto, mas algo cujo assentamento em ultima andlise é
indevido, carece de fundamento. Por outras palavras, ndo é de excluir que, em alguns contextos,
a nocio de VdHYe0Lg também tenha sido associada 2 ideia de fragilidade ou falta de solidez
do suposto que designa. Mas, se € assim, importa ter presente que essa conotacdo negativa
ndo ¢ obrigatoria e que ha bastantes ocorréncias da expressao onde pura e simplesmente nao
figura. Além disso, convém nao esquecer que a fragilidade em causa também nio se reduz a
fragilidade modal (sc. a possibilidade de o contéudo de uma V6IeoLg envolver erro). Pois,
mesmo que habitualmente ndao se tenha nocao disso, ha ainda outras possibilidades de o
contetido de uma VdIeoLg carecer de solidez ou revelar-se «0co»,
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O METODO EM PEDRO DA FONSECA E NO CURSO CONIMBRICENSE

A publicacao do Discurso do Método de Descartes costuma considerar-se
uma viragem na especulacio filosofica ocidental. Contudo, havia ja pelo
menos um século que o problema do método preocupava activamente
o pensamento europeu, a ponto de palavras como «ia», «atio», «ordo»,
«modus» e «nethodus» aparecerem profusamente em titulos de publicacoes
renascentistas — especialmente de natureza diddctica —, ainda que nio
fosse muito claro nessa época o sentido do termo «methodus e de outros
afins. De qualquer modo, com as suas preocupacoes de ordem e de método
os autores renascentistas nio pretendiam apenas que as suas obras se
apresentassem metodicamente redigidas, pois eles forneciam também uma
série de normas tendo em vista a investigacdo e o ensino no ambito das
diferentes artes e ciéncias. E este facto que, quanto ao essencial, caracteriza
o novo desenvolvimento da légica da época, ainda que nio se reduzisse
esta disciplina a pura metodologia.

Sobre a metodologia renascentista, pode dizer-se, esquematicamente, que
ela recai sobre o modo como as artes e as ciéncias foram descobertas, como
sdo apresentadas ou «ispostas» e como sio demonstradas. Dividem-se, assim,
em duas grandes categorias as discussoes sobre o método, consoante elas
incidam sobre o que podemos designar por «método artistico» e por anétodo
cientifico», fornecendo o primeiro destes métodos as normas de exposicao

doutrinal do ja sabido, e o segundo as normas de descoberta de novos
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conteudos e as da sua demonstracdo. Estas duas categorias proporcionam o
esquema adequado para o estudo da metodologia renascentista. E importante,
porém, sublinhar que as varias espécies dos métodos «artistico» e «cientifico»
nio siao designadas univocamente pelos diversos autores, o que vem originar
dificuldades na sua interpretacio dentro do esquema mencionado.

Por outro lado, deve considerar-se que a metodologia do Renascimento
tem origem em duas fontes fundamentais: a primeira é a dos Segundos
Analiticos, que estudam a demonstra¢io cientifica, segundo a qual a ciéncia
€ estabelecida dedutivamente com base em certos postulados irredutiveis que
em si mesmos nio € possivel demonstrarem-se, mas que siao apreendidos
por intui¢do; a segunda € a dos Topicos, que estudam o silogismo dialéctico
como instrumento do conhecimento provavel.

A grande dificuldade estava em conciliar estas duas tradi¢des doutrinais.
E o certo é que na literatura 16gica renascentista que incluisse uma secc¢ao
sobre o método os autores mais vinculados a tradi¢ao aristotélica sentiam-
-se compelidos a defender as suas doutrinas na linha que reputavam como
mais estritamente peripatética, isto é, com base na teoria da demonstracao
cientifica dos Segundos Analiticos. Outros autores, porém, acentuavam a
doutrina dos Topicos de Aristoteles e de Cicero, bem como a dos comentarios
que Boécio realizou sobre a obra deste ultimo, segundo a orientacio
designada por «etérico-ciceroniana». Encontram-se entre estes ultimos
autores os «dialécticos» renascentistas que, imbuidos, em geral, de uma
atitude probabilista, se serviam do raciocinio dialéctico como instrumento de
discussdo de problemas nos dominios da pedagogia, da moral e da politica,
onde nio é possivel obterem-se conclusdes apodicticas.

Ora, Pedro da Fonseca propde-se conciliar as duas tradicdes mencionadas.
De facto, o aspecto mais caracteristico da sua metodologia é a ampla
investigacao da légica topica, sem, no entanto, pdr em causa O conceito
aristotélico de ciéncia como demonstracio do necessario. Ele confronta
a demonstracio cientifica com o raciocinio dialéctico, salientando que a

finalidade da demonstracio é produzir ciéncia e a do silogismo dialéctico



€ gerar opinido. Mas sdo conciliadas por Fonseca as duas vertentes quando
escreve que o método tépico da «dnuentio» pressupdoe que o ambito dos
lugares dialécticos « comum aquele que persuade com argumentos provaveis
e aquele que infere por demonstracio». Por isso, a topica ndo constitui
uma forma inferior de l6gica, mas é solidaria da analitica, dado que uma e
outra se servem do mesmo método de pesquisa de argumentos (o método
inventivo), quer eles sejam provaveis, quer necessarios.

Mas a respeito de Fonseca nio € presentemente necessario embrenharmo-
-nos em consideracdes sobre a doutrina dos lugares dialécticos. Basta apenas
referir que — juntamente com a doutrina dos Analiticos — ela esta presente
nas concepg¢des do método «cientificor e do método «rtistico». Nao deve,
porém, esquecer-se que as ideias sobre o método nesta época recebem
também de outras fontes a sua inspira¢io, nomeadamente de Galeno (que
com Aristételes teve um papel decisivo na formula¢io do método cientifico),
dos comentadores gregos e latinos do Peripato e das concep¢des antigas do
método geométrico da andlise e da sintese; e tudo isto em simbiose com
elementos estéicos e neoplaténicos.

Como foi referido, na tradi¢io aristotélica o método cientifico por
exceléncia € a deducao. Contudo, aceitando que um método cientifico é
sobretudo um esfor¢o de aquisi¢io ou uma passagem da simples probabilidade
a certeza, temos de concluir que os Segundos Analiticos nio realizam esse
ideal. E por isso que Fonseca estuda ainda virios outros métodos de
pesquisa cientifica, designadamente a definicio, a divisio e a coleccio.
No entanto, apds ele ter caracterizado estes métodos, apercebemo-nos de
que o filésofo de Coimbra se limitou a repetir o que sobre a investigacao
cientifica ja havia sido dito pelos seus antecessores. Neste ambito, Fonseca
nio é de modo algum um precursor das concep¢des metodoldgicas do
inicio da época moderna.

Sendo assim, o que sobressai neste nosso pensador é a concepc¢io do
método «artistico», por ele designado por «ordem da doutrina» (ou «ordem do

ensino»). De um modo genérico, consiste o ordem do ensino em principiar
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por conhecimentos que pela sua natureza ou pela condicio intelectual das
pessoas a quem eles se destinam oferecem maiores vantagens em serem
expostos em primeiro lugar. Por isso, é mais conveniente principiar por
conhecimentos que sejam requeridos para a compreensiao dos outros e,
tanto quanto possivel, dos mais ficeis para os mais dificeis. Contudo, neste
processo nao hda uma ordem rigida. Consoante as conveniéncias, observar-
-se-4 umas vezes a ordem da geracdo (que progride dos efeitos para as
causas ou das partes integrantes para o todo), outras vezes a ordem da
perfeicio (inversa da anterior), outras vezes ainda as duas conjuntamente.
As preocupacoes pedagdgicas de Fonseca vio ao ponto de sugerir em que
casos deve adoptar-se um ou outro desses procedimentos. Assim, aqueles
que desejarem filosofar sem mestre (os autodidactas), penetrando pelos
proprios meios nos assuntos mais dificeis, deverio progredir do particular
para o geral e do todo para as partes, segundo as ordens da andlise e da
coleccio. Principia esta via (que € também a mais adequada a constitui¢io
da ciéncia) pelos assuntos mais conhecidos para nds e, por isso, mais
proximos da sensa¢io. Mas o método ideal é seguir a ordem que a natureza
realiza na producao das coisas, progredindo das partes integrantes para o
todo e do mais universal para o menos universal (ordens da sintese e da
divisao). E este o método adoptado por quem expde um assunto que ji
conhece perfeitamente. Ha casos, porém, em que esses principios nio sao
susceptiveis de aplicagdo. Nestas circunstancias, aconselha Fonseca a que se
obedeca a ordem da dignidade, que ele préprio poe em pratica, por exemplo,
quando expode as figuras do silogismo e as formas da argumentac¢io. Por
ultimo, em casos especiais serd necessario usar um procedimento arbitrario,
designadamente quando nio existe uma grada¢io segundo a dificuldade
ou a generalidade dos materiais de ensino que possibilitem definir uma
ordem de prioridades.

Estamos, assim, muito distantes da monometodologia simplista de Petrus

Ramus, tdo criticada na época, o que significa por parte de Fonseca um



pragmatismo pedagdgico em consoniancia com os ideais do Ratio studiorum

dos Jesuitas.

Vamos agora aludir ao Curso Conimbricense. Além da deducio, nio ha
referéncias neste Curso aos métodos cientificos estudados por Fonseca.
Contudo, nio é menosprezada a problemitica do método «rtistico». Mas,
contrariamente ao que se verifica em Fonseca, ela nio é explanada em
qualquer dos comentarios dos Conimbricenses. Existem apenas referéncias
esporddicas a esse método — que, tal como em Fonseca, é designado por
«método de doutrina» — isto é, o método de exposicio e ordenacio dos
materiais de ensino, em que, relativamente a Fonseca, deparamos com
uma maior uniformidade dos processos metodologicos, com a op¢iao por
um principio de economia segundo o qual na transmissio do saber deve
sempre progredir-se do mais geral para o mais particular, evitando-se,
assim, a repeticio constante dos mesmos dados. Inspira-se este principio
num passo de As Partes dos Animais de Aristételes, onde pode ler-se que,
se no estudo dos animais principidssemos por considerar cada um deles
individualmente, «er-nos-iamos forcados a realizar frequentes repeticoes
desnecessarias todas as vezes que existissem as suas caracteristicas noutros
animais de espécie diferente».

A falta de explanacio doutrinal desta metodologia por parte dos
Conimbricenses, ela deve ser estudada nas suas aplicacdes em concreto a
elaboraciao do Curso, no que respeita ao modo de estruturacio dos diversos
tratados e das suas partes e a0 modo de discussio dos varios problemas. Essas
concretizacoes estio bem patentes, por exemplo, nas extensas introducoes
aos comentdrios sobre a Fisica e sobre a Ldgica, em que verificamos
estarem dispostos os assuntos da seguinte forma: definicio do género de
saber englobante da disciplina em causa (definicio de filosofia, de ciéncia,
de arte); divisio desse género nas suas espécies (classificacio das artes

ou ciéncias em reais e sermocinais, especulativas e praticas, superiores e
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inferiores); subdivisio de cada uma destas espécies nos seus subordinados
(por exemplo, subdivisio das ciéncias especulativas em Metafisica, Fisica
e Matematica); definicio da disciplina que vai ser objecto de estudo e
sua integra¢io no género a que pertence; divisio da disciplina nos seus
aspectos fundamentais (por exemplo, da Dialéctica em «docens» e «utens»);
delimitacio do objecto da disciplina; determinacao do lugar da disciplina
entre as outras da sua espécie. Todo este procedimento €, portanto, orientado
pelo esquema da defini¢io e da divisdo. E os conceitos a definir remetem
para um todo indistinto, para um universal confuso; e € com base nessa
indistin¢ao inicial que sio integrados os diversos elementos.

Poderiamos ainda referir outros factos comprovativos da mesma
metodologia, sendo os de maior releviancia os seguintes: 1.°) as introdug¢des
gerais a todos os comentdrios, entre as quais as dos comentarios a Fisica
e a Ldgica podem considerar-se, em certa medida, verdadeiras introducoes
a toda a filosofia; 2.°) as sinteses que antecedem em todos os comentarios
os diversos livros que os constituem e ainda, nos comentarios a Logica, as
sumas que precedem a explanacio de cada capitulo: umas e outras sio
um modelo de clareza e concisio, colocando perante o leitor o essencial
dos capitulos e dos livros de Aristoteles; 3.°) a apresenta¢io do texto do
Peripato antes de cada capitulo ao centro da pdgina (traduzido para latim
nas edi¢des portuguesas e expresso também no original grego nas edi¢des
estrangeiras), envolvido pela respectiva «explanatio» ou esclarecimento, em
linhas gerais, da doutrina aristotélica presente no texto (sio excepcdes a
esta regra os comentarios aos Meteoros, aos Pequenos Naturais e 2 Etica
a Nicomaco; mas este procedimento ¢ ainda motivado por objectivos
pedagdgicos, concretamente — como se & nos comentdrios aos Meteoros
— por razoes de concisio, «necessaria para os ouvintes de Filosofia, que
devem realizar o seu curriculo de Artes no tempo previamente determinado»;
4.°) a estrutura da «quaestio», progredindo mediante posicoes, contraposicoes,
duvidas e conclusio final, segundo um processo dinimico e progressivo de

transmissao de conhecimentos. Obedecem todos estes procedimentos ao



principio antes mencionado de que — como estd escrito nos comentarios
a Fisica — «na transmissao do saber deve existir uma determinada ordem,
estudando em primeiro lugar os assuntos mais gerais e expondo seguidamente
0s aspectos parcelares uns apds outros e no momento adequado»; 5.°) em
cada «articulus», a disposi¢io ordenada, que principia pelos aspectos mais
genéricos, apresentando os dados historicos e esclarecimentos de questoes
de terminologia, quando necessidrio, a que se segue a enumeracio dos
argumentos que possam apoiar ou infirmar a doutrina em discussio, com

uma sintese final.

A respeito do anétodo de doutrina», transparece com evidéncia de tudo o
que ficou dito que as concep¢des metodologicas de Pedro da Fonseca e dos
Conimbricenses revelam uma clara compreensio do problema da pedagogia
das artes e das ciéncias. Alids, neste ponto eles exprimem uma atitude que
era comum a todos os dialécticos da sua época e da imediatamente anterior.
Ja Rodolfo Agricola escrevera no século XV que a finalidade da dialéctica
é «ensinar aos ouvintes determinados assuntos», tendo em vista a adesido
dos seus espiritos. E esta mesma ideia € sugerida pela prépria defini¢io da
dialéctica como «acultas disserendi», pois o termo «disserendi» veio a ser
associado a ensino, a ponto de Piscator poder escrever que «disserere» é
o mesmo que «docere». Nao parece ser outro o sentido das defini¢des de
«dialéctica» em Fonseca e no Curso Conimbricense, segundo os quais nao
deve apenas entender-se pela expressio «doctrina disserendi» que, como
escreve Fonseca, «a dialéctica investiga a verdade discorrendo — pois isso é
caracteristico de todas as disciplinas —, mas que s6 ela ensina de que modo
deve discorrer o espirito rectamente e sem erro, revelando o desconhecido
com base naquilo que ja se conhece». Ainda com maior exactidao, poderfamos
dizer que a funcio da dialéctica é ensinar a ensinar. Este facto parece claro

pelo lugar que nela ocupam as questdes metodologicas.
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Deste modo, método e ensino, na perspectiva dos professores de Coimbra,
sdo conceitos indissocidveis; inversamente, da auséncia de método s6 pode
resultar a confusio, quer ao nivel dos espiritos, quer ao nivel do objecto
de cada ciéncia. Mas este ideal de ordem e de método niao era exclusivo
dos autores renascentistas. O Renascimento apenas acentuou, no dominio
dos conteddos do saber, uma forma mentis caracteristicamente medieval
que estava reflectida na concepc¢io cosmologica da perfeicio e da harmonia
do Universo. Nesta base, a pratica do método nos planos de estudo e no
ensino tinha como finalidade entre os nossos Jesuitas formar o espirito dos
alunos, consciencializando-os de que um saber disperso e confuso é uma

subversao da ordem natural das coisas.

Vistos nesta perspectiva, a obra logica de Pedro da Fonseca e os
Commentarii dos Conimbricenses manifestam uma caracteristica de
modernidade. E terd sido esse facto, ao menos em parte, que originou a

sua enorme difusio.



Jacinto Rivera de Rosales

UNED, Madrid

EL METODO TRANSCENDENTAL. SU DESARROLLO EN EL FICHTE DE JENA

Resumen

Organizaré mi exposicion alrededor de tres puntos basicos que delimitan
el tema, pues marcan territorios diferentes, modo y dmbitos distintos en el
pensar filosofico.

1.° La estructura del «para si> o «fiir sich» como cardcter propio de la
subjetividad, que todos estos idealistas alemanes (Kant, Fichte, Schelling
y Hegel) comparten y que funciona en ellos como nucleo de su primer
principio y de su método.

2.° La finitud, que distingue el método transcendental de Kant y Fichte
en Jena del modo de pensar, ya no transcendental sino, podriamos decir,
especulativo, de Schelling y Hegel, y en el que habria que incluir también
al Fichte de Berlin.

3.° El modo genético de deduccion, que es comun a Fichte, Schelling y
Hegel, y gracias al cual los englobamos en la denominacion de Idealismo
aleman y los distinguimos de Kant, o de la fenomenologia de corte
idealista.

En la zona de interseccion que comparten esos tres circulos se sitda la

singularidad de la posicion fichteana en su periodo jenense.
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1. El «para si» como estructura basica de la subjetividad

Podriamos definir el método transcendental como aquél que indaga la
realidad, el alcance y la estructura de la experiencia o de las experiencias (la
objetiva, la moral, la estética), es decir, la realidad que lo es para el sujeto,
la Unica de la que él puede hablar, y en concreto trata de explicar esas
experiencias desde sus condiciones de posibilidad o fundamentos. Dichas
condiciones de posibilidad no las busca en un objeto de experiencia, en un
objeto inmanente a ella, como lo hacen las ciencias, sino en estructuras que
la articulan en su conjunto y le dan sentido; por ese horizonte de totalidad
en el que se sitda la indagacion filosofica, esas estructuras estan situadas
en otro nivel o modo de ser que Kant denomina «ranscendental». Por tanto,
esas estructuras son comprendidas como acciones de una subjetividad
transcendental, la cual tiene un modo de ser no mundano o cdsico; no es
el sujeto empirico, que, al ser un objeto inmanente a la experiencia, ha de
ser explicado y comprendido desde ella como los otros objetos, sino una
subjetividad que es accion o ser originarios, espontaneidad. En efecto, en la
reflexion transcendental no interesa la descripcion meramente fenoménica
de lo que ocurre, sino que se analizan los criterios que validan universal y
necesariamente esos diversos tipos de experiencia, que marcan los limites
de su modo de ser. Esto lo hace asi a fin de poner orden en el mundo de
las experiencias y en las exigencias de la razén; si de ese modo se consigue
la armonia, el experimento estaria logrado(l). Por eso la KrV se presenta
como un dratado del método»(2).

Pues bien, el momento originario o modo de ser especifico de la
subjetividad en cuanto tal, empezando por su nivel transcendental, es
precisamente su estructura de «para si», su saber de si, su autorreferencia

o transparencia a si como accion ideal y real. El primer Fichte hablaba en

D Kant, KrV B XX-XXI.
(2) Kant, K7V B XXII; A 83, B 108-109.



este sentido de la Tathandlung, porque «para si» indica accion, y no podria
darse en algo cosico, fijo, parado(g): da esencia del Yo es actividad»(4), una
actividad libre que es sabiendo de si. Esa union de saber y realidad es lo
que Fichte denomina «ntuicién intelectual>. Gracias a esa autoconciencia
originaria el Yo se constituye como tal atribuyéndose a si la accion y el
pensar(S). «El Yo incluye, en la intuicion y en el concepto de si mismo, todo
lo que es originario (pero nada es originario sino lo libre)»(6).

Podriamos decir que es en estas filosofias, las de Kant y el Idealismo
alemidn, donde se comprende en verdad el modo de ser propio de la
subjetividad, que no es cosa opaca, ni tampoco res cogitans, porque no es
res, sino accion real-ideal que sabe de si. Eso es lo que la capacita para
servir de principio filoséfico, y por lo que s6lo admite ser colocada ahi, en
el principio (aunque no necesariamente en el comienzo del discurso)(7).
La libertad o subjetividad libre, al ser autonomia o incluso autoposicion, es
compatible con el sistema dnicamente si ocupa su primer principio y no es
entendida como algo deducido y heterénomo, sino colocada en el lugar de
donde parte el sentido. Por eso no cabe poner el fundamento explicativo de
los diversos tipos de experiencia en una realidad transcendente al sujeto,
ya se la piense como objeto, como estructura o como Dios. En cualquiera
de esas opciones se desemboca en lo que Fichte denomina «materialismo

transcendental»(S), pues convierte a la libertad en algo derivado y destruye

3 El Yo «es a la vez lo que actia y el producto de la accion, lo activo y lo producido
por la actividad; accion (Handlung) y hecho (That) son una y la misma cosa; y por eso el Yo
soy es expresion de una Thathandlung, y ademads la Unica posible» (Fichte, Grundlage, FW
I, 96 = GA 1/2, 259).

(4) Fichte, WLnm (= Doctrina de la ciencia, nova methodo), GA 1V/3, 375; véase también
p. 336.

(5) véase sobre este asunto el Versuch (FW1, 521-530 = GA 1/4, 271-278); Zweite Einleitung,
§§ 5-6 (FW 1, 403ss. = GA 1/4, 216ss); Vergleichung des vom Herrn Prof. Schmid aufgestellten
Systems mit der WL (FW t. 11, pp. 442ss = GA t. 1/3, pp. 254ss.).

(©) Fichte, Sittenlehre de 1798 (FW IV, 38 = GA 1/5, 52).
(7 En el sentido propio de Prinzip y no necesariamente de Anfang.

®) Fichte, Vorlesungen iiber die Bestimmung des Gelebrten (FW V1, 294-295 = GA 1/3, 28).
Véase también Fichte, Erste Einleitung, FW 1, 437-8 = GA 1/4,197-198; Sittenlebre de 1798, § 10,
FW 1V, 133 = GA 1/5, 127.
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la autonomia del yo, su modo de ser originario. Toda explicacion del Yo
desde otra cosa le destruye, anula su «para si> y lo convierte en cosa para
otro o desde otro(?). Ese ser desde si lo conceptia Fichte como autoposicion
(Selbstsetzung).

Por esa estructura del para si, la subjetividad sélo puede ser desde si,
pues unicamente lo que elabora por si misma{10) es real para ella; sélo
conocemos lo que elaboramos desde nosotros mismos(! . En caso contrario
no se enteraria y no podria hablar de esa otra realidad, ni menos hacer
filosofia de ella. Ese es el fundamento de todo lo a priori, que son las
estructuras mediante las cuales la subjetividad elabora «para si> la realidad,
desde el espacio y el tiempo como formas primarias de aceptacion y
elaboracion del mundo, hasta las ideas de la razon y el imperativo categorico
con las que comprende su propia accion, pasando por los esquemas, las
categorias y los principios. Eso ocurre en Fichte también con el sentimiento,
las sensaciones, el cuerpo propio, etc. Por su estructura de «para si», la
subjetividad es espontaneidad responsable de si, tanto en su conocer como
en su accion real-ideal, lo que llamamos libertad, de modo que es en el

fondo una tarea moral.

9 Fichte, Ueber den Grund unseres Glaubens (FW V, 182 = GA 1/5, 351). «Puede el Yo
explicarse [erkldren = encontrar un fundamento de si] a si mismo [mediante fundamentos o
razones que lo determinen, que determinen su esencia y su existencial? ;puede siquiera querer
explicarse a si mismo sin salir de si y cesar de ser Yo? Donde cabe la posibilidad de pedir una
explicacion, alli con toda seguridad no se halla el Yo puro (absolutamente libre y auténomo);
pues toda explicacion hace dependiente. [...] Toda prueba presupone algo que no puede
probarse en absoluto [=Aristoteles, Metafisica, libro 1V]. Aquello de lo que parte la Doctrina
de la ciencia no puede ser comprendido (begreifen) ni comunicado por medio de conceptos
[la comunicaciéon conceptual lo presupone; si alguien no es capaz de pensar por si, tampoco
serd capaz de comprender lo que le decimos], sino que sélo cabe intuirlo inmediatamente
(unmittelbar). [...] si hay alguna verdad, y en particular alguna verdad mediata (mittelbare)
(mediante deducciones), ha de haber algo inmediatamente verdadero» (o.c., FW'V, 180-1 nota
= GA 1/5, 350). Véase también Fichte, Zweite Einleitung § 10 (FW I, 508 = GA 1/4, 260).

(10) gsa elaboracion puede ser realiter e idealiter cuando se trata de su propia realidad
libre, o so6lo idealiter cuando se trata de la otra realidad o mundo. Entre medias, entre lo
puro practico y lo puro tedrico, estd toda la vida activa de la subjetividad en cuanto transfor-
macién del mundo. En realidad, los dos primeros son elementos que hemos de admitir para
comprender la sintesis dindmica de esa vida activa y darle un sentido.

D pero solo podemos comprender y comunicar a otros lo que podemos hacer nosotros
mismos» (carta a Beck del 1 de julio de 1794; Ak. XI, 515). Véase también carta a J. Pliicker de 26
de enero de 1796; Ak XII, 52, y Refl. 2394 y 2398 (Ak. XVI, 344 y 345); KU § 68 (Ak V, 384).



Al contrario, por ejemplo, de lo que ocurre en Spinoza, para quien
el pensamiento es s6lo uno de los infinitos atributos de la substancia o
realidad primera, aqui, en el idealismo, el saber de si estd en el corazon
del primer principio o ser originario. Segin Kant, a la libertad le es esencial
su conciencia racional o imperativo categorico, en Fichte el Yo puro es a
la vez ideal y real, en Hegel lo real es al mismo tiempo ser y concepto,
substancia y sujeto, y esto ultimo no como un mero atributo, sino como
siendo la misma substancia. Eso es lo que hemos de comprender al final
de la Logica, y de la Filosofia real, en el Saber absoluto.

En Kant la estructura del «para s> se expresa en la «a» de la <Apercepcion»
transcendental, que ha de acompanar toda representacién, conocimiento,
conciencia, etc. para que sean mias (autorreferencia); o sea, para que
exista conciencia sin mas (zZiberbaupt) es preciso que ésta sea a su vez
autoconciencia®l?). Pero también la encontramos en la imputabilidad
(Zurechnungsfdihigkeit) moral y legal de las acciones(ls), o en el criterio
subjetivo del gusto estético y del genio creador. Este momento esencial

14

del idealismo se acentta en Fichte , que busca siempre explicar todo

Jactum de la conciencia mediante las acciones de la subjetividad que lo
convierte en algo elaborado por ella, al menos idealiter, y por tanto en
algo real para ella; esto funciona como un principio metodolégico basico

de su filosofia(13),

(12) Ege es uno de los puntos basicos en la deduccion transcendental de las categorias de
la KrV; véase por ejemplo, su § 16.

(13) \persona es el sujeto cuyas acciones son imputables» (Kant, Metafisica de las costumbres
Introduccion IV, Ak VI, 223). «Nada es moralmente malo (es decir, capaz de ser imputado)
sino lo que es nuestro propio acto» (Kant La religion dentro de los limites de la mera razon, 1,
2, Ak VI, 31; véase también I, 1 y 3 (Ak VI, 21, 26 nota, 32, 35, 37, etc.).

A4 gn la WL12 (Doctrina de la ciencia de 1812), Fichte llega a afirmar que ella no es
sino «analisis del simple Sich» (GA 11/13, 84).

(5) gs preciso también senalar de paso que en una Doctrina de la ciencia son estableci-
dos ciertamente facta y por eso se distingue, como sistema de un pensamiento real, de toda
filosofia de férmulas vacia (leeren Formular-Philosophie), pero en la Doctrina de la Ciencia no
esta permitido postular sin mas algo como factum, sino que tiene que aducirse la demostracion
de que algo es un factum [...] Para expresarlo con mds claridad: el Yo ha de explicarse todo
Jactum; pero no puede explicarselo de otro modo que segun las leyes de su ser, que son las
mismas leyes segun las cuales ha sido establecida la reflexiéon que hemos hecho hasta aqui.
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Este es, sin duda, el punto que mais se le discute al idealismo en la filosofia
actual, exceptuando la fenomenologia idealista de Husserl. En gran parte
de la filosofia del s. XX se procede a una destruccion o deconstruccion del
sujeto, al que se coloca como algo derivado, ya por influencia spinozista
o nietzscheana, marxista o freudiana, heideggeriana o estructuralista,
cientifico-lingtiistica o postmoderna. Lo conciben asi sefialando que lo
que los individuos piensan y hacen esta determinado por elementos o
estructuras supraindividuales distintas de su conciencia reflexiva. Ante estas
observaciones criticas podriamos sefialar, primero, que no se ve que el acto
mismo de pensar en cuanto tal no le puede ser dado al sujeto desde fuera,
ni tampoco su libertad como accioén originaria. Segundo, que el contenido
que le pueda venir de fuera lo recibe porque lo hace suyo y solo desde el
momento en el que lo elabora desde si y lo acepta para si, pues en caso
contrario no se enteraria de ello, no seria nada para €l. En tercer lugar, la
subjetividad no es solo el individuo, sino que la subjetividad transcendental
es tan individuo como comunidad, los dos a la vez, y de ella han de ser
deducidos ambosﬂ@; es esa subjetividad la que construye el lenguaje, lo
comprende y la que es acotada por el mismo, la que crea la comunidad
y la que puede en ella someter al individuo, la soberana y a la vez la
subdita de las mismas reglas y comprensiones. Si se afirma que las normas
morales y las categorias del pensar proceden de otras instancias y no de
la subjetividad, es porque se toma a ésta como lo meramente individual,
no diandose cuenta de su cardcter intersubjetivo, y tampoco se ve que, en
todo caso, la subjetividad individual ha de elaborarlas desde si, tanto las
normas que le vienen de fuera como las categorias, si es que han de tener

un significado y han de ser algo para ella. En cuarto lugar, la subjetividad

Esa manera que el Yo tiene de elaborar, de modificar y de determinar este factum, todo su
modo de operar con el mismo, es a partir de ahora el objeto de nuestra reflexion filosofica»
(Fichte, Grundlage, FW 1, 220-1 = GA 1/2, 363-4).

16) i Yo absoluto no es, evidentemente, el individuum, le dice Fichte a Jacobi en carta
del 30-8-1795 [...]. el individuo ha de ser deducido del Yo absoluto» (Carta de Fichte a Jacobi
del 30 de agosto de 1795, GA 111/2, 392).



no se agota en lo que es o tiene de conciencia reflexiva, lo cual es como
la punta del iceberg. La misma filosofia idealista alemana cldsica se pone
justamente como tarea el descubrimiento de los momentos prerreflexivos
que hacen posible esa conciencia y que habian sido olvidados y cosificados.
No parte propiamente de la conciencia (como hace el empirista) si se da a
este término el sentido de una subjetividad cerrada que echa fuera de si lo
objetivo y real, sino que explica esa misma conciencia como momento de la
experiencia, y la explica desde las acciones transcendentales subjetivas y las
condiciones materiales transcendentalmente exigidas que la hacen posible,
en las que la conciencia comin no habia reparado, sino que las habia
alienado, por lo que se hace necesaria su recuperacion ontolc’)gica(17).
Esta atencion al «para si> es lo que distingue la filosofia idealista de
la ciencia y de otras filosofifas. La ciencia ha de explicar lo objetivo por
lo objetivo. La filosofia idealista (en el sentido en el que se toma aqui
este término) busca aclarar metodoldgicamente todo lo real y lo objetivo
desde la accion con la que el sujeto lo elabora desde si y lo convierte en
experiencia para si. La filosofia ha de comprender cémo lo real, también
la propia realidad del Yo o del Espiritu (Hegel), se hace experiencia, se
convierte en contenido para él, y como, por tanto, el sujeto puede hablar
de ella con fundamento (en contra del escepticismo, pero también del
dogmatismo que quiera ir mads alld) y conferirle un sentido. Eso sélo lo
puede explicar desde esa subjetividad fundante, porque sélo ella es saber,
y por tanto toda accién ideal, de conocimiento, procede de ella, asi como
todo el sentido procede para el Idealismo de la libertad o del espiritu. El
idealismo es una filosofia de la libertad, entendida claro esta como una

libertad racional, intersubjetiva. Ya Kant habia declarado que la libertad

(7 Un anilisis mas detallado de éstos y de otros topicos, presentes en gran parte de la
filosofia actual, lo he llevado a cabo en el articulo «El primer principio en Fichte», editado en
el libro El inicio del Idealismo alemdn, Oswaldo Market y Jacinto Rivera de Rosales (Coordi-
nadores), Editorial Complutense en coedicion con la UNED, Madrid, 1996, pp. 63-102.
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es la piedra angular del sistema entero de la filosofia, tanto de su parte

practica como de la te6rica(18).

2. La finitud del ser originario

Si el cardcter de «para si» de la subjetividad distinguia las filosofias
idealistas de las materialistas (en sentido amplio, las filosofias que explican
la subjetividad como producto de otras instancias), la finitud es aqui una
marca que discrimina entre el método transcendental de Kant y de Fichte,
y el método especulativo de Schelling y de Hegel. Mds ain, cuando hablo
del desarrollo fichteano del método transcendental, propiamente he de
cefiirme al Fichte de Jena, cuya produccion va de 1794 a 1800. Aunque
esto es una cuestion discutida entre los especialistas de Fichte, considero
que el segundo Fichte, el llamado Fichte de Berlin, se sitia en otro ambito
del pensar que ya no es propiamente transcendental, aunque él afirme lo
contrario, siga utilizando ese término, y se encuentren alli de hecho muchos
instrumentos filos6fico-metodolégicos elaborados en la etapa anterior.
El criterio que me lleva a esta afirmacion es que el método transcendental,
o sea, Kant y el Fichte de Jena, parte de una subjetividad originaria, si,
pero a la postre finita, mientras que el de Berlin lo hace desde lo Absoluto.
En realidad plantea su sistema desde dos absolutos: desde el Absoluto
como Ser, en donde desemboca su nueva preferencia por el realismo, eine
Vorliebe fiir den Realismus,(19) y el Absoluto como saber o fendmeno, que

vuelve a ser el reino del idealismo, pero un idealismo del hen kai pan.

as) Kant, KpV A 4. Véase Sobre el primado de la razén pura practica en su union con
la especulativa» (KpV, Ak. V, 119ss.), donde se nos dice: «porque todo interés es, en ultimo
término, practico, y el interés mismo de la razon especulativa es condicionado y sélo en el uso
practico estd completo» (121). Véase también KrV A 840, B 868; A 852-3, B 880-1; Grundlegung,
Ak 1V, 460 nota; y Fortschritte, Ak. XX, 345.

(19 Fichte, WL042, GA 11/8, 264. Véase también pp. 172 y 322.



Sin embargo Fichte quiere evitar el dualismo, y lo hace declarando al primer
absoluto como el tnico ser, mientras que el saber absoluto o concepto (del
que todos formamos parte) es un mero Bild, mera imagen del primero o
esquema, una imagen que a la postre ha de reconocer su nada, su vaciedad
de ser, sich Uernicbz‘en(ZO), a fin de que se manifieste el Ser por via negativa,
a contrario®?V. Es una propuesta ontoldgica que puede rivalizar con la
de Schelling o la de Hegel en su mismo horizonte, el que comparte con el
neoplatonismo o con Spinoza, y en la que también estard Schopenhauer, y
a través de él en gran parte Nietzsche(22),

El método transcendental, por el contrario, tiene en cuenta la finitud
de la subjetividad, de modo que el punto de vista transcendental no es
el del hen kai pan, el de un monismo originario. Si se pretendiera lo
contrario, si se quisiera filosofar desde el punto de vista de lo absoluto,
se desembocaria irremisiblemente en contraposiciones dialécticas que son
falsas o irresolubles, nos dice Kant, o que tienen que ser traducidas en
clave moral, y comprendidas como exigencias de la libertad. La libertad
es entonces el Unico ser absoluto del que se parte, pero no en el sentido
de serlo ya todo desde el principio, sino en el sentido del «para si», de
estar absuelto de toda heteronomia, de partir desde si. Si pretendemos
otro absoluto, tanto tedrica como practicamente, la subjetividad entra en
contradiccion (dialéctica) consigo misma. Yo me atreveria a decir que eso
es lo que ocurre incluso con los postulados de la inmortalidad (carencia de

limite temporal) y de Dios (teismo, omnipotencia), postulados en los que

(20) Fichte, WLO42, FW X, 139, 148, 152 = GA 1I/8, 96, 116, 122. <Todos los errores sin
excepcion consisten en que se toman imdgenes por un sen (Fichte, WL12, FW X, 365 = GA
11/13, 83).

2D Hen kai pan. Todo en el Uno, todo Uno [como quiere Spinoza con su substancial.
En efecto, a saber, en el Gnico Fenomeno [no en la substancia o en el ser mismo de Dios]. En
¢l vivimos, nos movemos, somos [se dice, refiriéndose a Dios o a la substancial: ciertamente,
en su Fenémeno: nunca en su ser absoluto» (Fichte, WL12, GA 11/13, 60).

(22) Este mundo que se crea eternamente €l mismo, que se destruye eternamente él mis-
mo, este mundo misterioso de la doble voluptuosidad, este mi mds alld del bien y del mal,
sin meta, [...] ciclo, [...] anillo que vuelve sobre si mismo [...] es voluntad de poder y nada
mds» (Nietzsche, KSA 11, p. 611).

87



88

se recogen visiones cristianas para responder a exigencias racionales que
no han sido suficientemente elaboradas desde la forma transcendental de
pensar. Por eso la inmortalidad entra en contradiccion con las condiciones
empiricas de la subjetividad, y Dios pone en serio peligro la libertad(23).

Veamos esta finitud en tres momentos esenciales de la misma.

1.° Dualismo en la unidad. Decia que el método transcendental no
parte de un monismo del hen kai pan. La subjetividad es ciertamente el
modo esencial del ser originario, la fuente del sentido en el pensar y en
la accidn, pero tanto el yo ideal pensante, como el yo real actuante y
libre, encuentran en frente a lo otro de si que se le resiste, y al que han
de objetivar y transformar. Kant lo expresa diciendo que carecemos de
intuicion intelectual, de capacidad creadora ex nibilo del mundo. Eso es
lo que significa el «en si» de la «cosa en s, independientemente de que, al
conceptuarla, utilice Kant el paradigma precritico de la «afeccién» o bien
lo elaboremos de forma mds acorde con el método transcendental. Ese en
si o resistencia también originaria del mundo es lo que hace que nuestro
conocer tenga un momento de pasividad, y que la transformacion del mundo
nos lance hacia un proceso ilimitado, un proceso historico en cuanto a la
legalidad, y un proceso personal en lo relativo a la moralidad (religion e
inmortalidad): da perfeccion es la meta suprema e inalcanzable del hombre,
escribe Fichte; pero el perfeccionamiento ilimitado es su destino», un irse

(24)

aproximando interminablemente a esa meta

(23) :para nuestra razoén es enteramente incomprensible como deben ser creados seres en
vistas al uso libre de sus fuerzas, porque segun el principio de causalidad no podemos atribuir
a un ser que aceptamos como producido ningin otro fundamento interno de sus acciones
que el que ha puesto en él la causa productora, por medio de la cual (luego por medio de
una causa externa) estaria entonces determinada cada accion del mismo, y por consiguiente
ese ser no seria ¢l mismo libre» (Kant, Religion, Ak VI, 142; véase también 121). Kant intenta
una solucién en la KpV A 179-184 recurriendo a la diferencia entre fenémeno y nodmeno,
que a €l mismo no le parece clara (Ak V, 100-103; véase también Metafisica de las costumbres
§ 28 nota, VI, 280-281).

(24) Fichte, Ueber die Bestimmung des Gelebrten, final de la Leccién primera (FW IV, 299-
300 = GA 1/3, 32), traduccién en Istmo, Madrid, 2002, p. 59. Véase también Grundlage (FW
I, 270 = GA 1/2, 403-404).



El método transcendental parte por tanto de un dualismo de origen, que
no intenta diluir, y en eso consiste su respeto a la finitud, si bien en él se
tiende a una unidad de sentido como tarea ilimitada, pues el sujeto ha de
esforzarse por configurar toda realidad segin las exigencias racionales de
conocimiento y libertad. Esa es la tensién bdsica que mueve al sujeto a
conocer y a actuar, en virtud de la cual le surge un mundo, un sentido, una
meta, un camino, y asi ha de explicarlo la filosofia. Se trata de una tension
dinamica entre la identidad y la contraposicion, o incluso la contradiccion,
o sea, entre la identificacion y unidad del «para si> y la dualidad y facticidad
del «en si», contradiccion que es el corazén y el motor de la subjetividad
fichteana (me refiero al Fichte de Jena). El sujeto quiere la unidad y se
encuentra con la dualidad, y tiene que realizar su identidad por medio de
procesos interminables. Desde esos procesos se explica el surgimiento de
la realidad para él.

Segun Fichte, el Yo se enfrenta a un No-Yo, basicamente en el dmbito
primario de la accién, y no propiamente en el dmbito secundario de la
representacion como pensaba Kant. Ese No-Yo que le limita es también
absoluto, es decir, originario, aunque sé6lo en cuanto a la forma o sea, por
lo que se refiere a su existencia, al daf, a que se da, pues el No-Yo ha de
ser dependiente del Yo en cuanto a su Contenido(ZS), a su was, pues hay
un predominio ontolégico del Yo sobre el No-Yo, de la libertad sobre la
cosa(26), y gracias a lo cual Fichte mantiene la unidad del sistema27). por
esa limitacion originaria, el Yo puro se convierte en querer originario, como

ya lo habia pensado Kant con su razén préctica(ZS). Es un querer que por su

(25) fise es el segundo principio de la Grundlage (§ 2).

(26) Kant habia distinguido entre la dignidad de la persona y el precio de la cosa
(Grundlegung, Ak 1V, 426, 434-5).

7 Es curioso el significado que Fichte da aqui al par materia-forma, pero no debe llevar-
nos a confusion, sobre todo sabiendo que son conceptos de reflexion (Kant, KrV A 266-268,
B 322-324) y que por tanto significan cosas distintas segin el asunto que estemos analizando
con ellos.

(28) Obsérvese que esa primacia del querer se encuentra también en Schelling, Schopenhauer
y Nietzsche.
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finitud aparece como Streben (esfuerzo, tension), Tendenz (tendencia), Trieb
(impulso)(29), y toma conciencia de si en cuanto Sebnen (anhelo) -anhelo
de lo que se es, en sentido de Realitdt, y a la vez de lo que se carece, en
el sentido de Wirklichkeil-, y a la postre como imperativo (moral). De este
modo, la dualidad originaria se instala en el interior del mismo Yo y es
también para el Yo, le desgarra, le pone en macha, en camino, en accion,
interminablemente. Por eso, el Yo se abre al mundo, o mejor dicho esta
abierto desde siempre (constitutivamente) al mundo por ese sentimiento de
anhelo, de carencia, por su finitud sentida, sabida, pero también porque su
accion ideal es ilimitada en cuanto ideal, supera los limites y los objetiva,
objetiva el mundo y hace posible su transformacién desde intereses de la
subjetividad. No es un Yo cerrado y cdsico, sino una accion abierta, sintética
y transformadora. No hay Yo sin mundo, o una intuicion intelectual que no
esté acompanada de intuicién empirica: «La intuicién intelectual también
estd ligada siempre con una empirica», afirma Fichte, implicitamente contra

Schelling(so).

2.° El factum de la forma. La filosofia transcendental, partiendo de esa
subjetividad originaria pero finita, no ha de explicar el surgimiento material
del mundo, como lo hace Schelling y Hegel, o incluso el segundo Fichte,
sino que se limita a explicar como el mundo, la realidad y el mismo Yo es
idealiter «para» el Yo. No es que el mundo sea amorfo para Kant y con las
categorias yo lo configure realmente, como lo puede hacer el Demiurgo
platénico, sino que con ellas el sujeto lo objetiva mediante una accion ideal,
l6gico-transcendental. Por tanto, ese idealismo ha de explicar la forma de
dicha apropiacién que llamamos «objetividad», de ese «para si», o sea, ha de

sefialar las acciones ideales que hacen esto posible. Pues bien, esas mismas

29 No podemos decir que el Yo puro sea aqui independientemente de ese 77ieb, o sea,
que fuera pleno ya en algin lugar ontologico o modo de ser, mientras que eso si es lo que
ocurre con el Ser absoluto en el Fichte de Berlin.

B0 zweite Einleitung, FW 1, 464 = GA 1/4, 217. Véase también WLnm, GA IV/3, GA TV/3,
435. Sittenlebre (FW 1V, 91 y 102 = GA 1/5 94 y 102).



formas a priori con las que primariamente interpretamos el mundo, son para
la subjetividad y la filosofia un factum, dice Kant. Hablando en absoluto
podrian haber sido otras, como podrian haber otras subjetividades que no
operaran con el espacio y el tiempo(al), s6lo que con ellas no podriamos
formar comunidad, no compartiriamos saber ni ciencia, pues no seria posible
encontrarnos en un mundo de objetos.

Fichte trata de disolver este factum deduciendo las formas a partir de las
acciones del Yo (va de arriba a abajo), mientras que Kant para deducir las
categorias toma de la logica la tabla de los juicios (va de abajo a arriba).
Pero en realidad lo Unico que Fichte logra es mostrar que las formas
transcendentales son coherentemente las de nuestro mundo, mas no que
fueran imposibles mundos distintos en virtud de otros tipos de subjetividad,
es decir, mediante otras formas que fueran entre si igualmente coherentes.
Hay ahi una cierta facticidad irrebasable, si bien s6lo como concepto
meramente negativo que no nos habilita para hablar de otros seres y hacer

metafisica-ficcion.

3.° Mas aun, dicha finitud impregna de facticidad a la realidad en su
conjunto. Mientras que la substancia de Spinoza incluye en si su propia
existencia, de manera que existe con absoluta necesidad (no puede no
existir)(sz), y lo mismo le ocurre a la Idea en Hegel, para Kant, por el
contrario, la existencia no estd en el orden de los conceptos, de modo que
en absoluto podria no existir nada, pues no seria contradictorio pensar esa
posibilidad. Si seria transcendentalmente contradictorio decir que no existe
el mundo, pues al decirlo existo, y la realidad del mundo es una condicion
transcendental necesaria para la existencia de la subjetividad, como se

prueba en la Refutacion del idealismo»(33).

(D Kant, KrV B 145-146, pero también A 19, B 33; A 26-7, B 42-3; A 35, B 51; A 37, B 54;
A 42, B 59; B 72, 150, etc.; Entdeckung, Ak VIII, 249.

(32) Spinoza, Etica 1, Proposiciones VII, XI y XX.
(33) Kant, KV B 273-279.
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Es decir, el método transcendental es en el fondo hipotético, o dicho de
otra manera, s6lo alcanza una necesidad hipotética: si se da la conciencia,
si se da la subjetividad, entonces es necesario que exista el mundo y que
responda a estas idealidades transcendentales, pues en caso contrario no
tendria lugar dicha conciencia. Pero hablando en absoluto seria posible
que no existiera nada. Ante la pregunta leibniziana de por qué hay algo en
lugar de nada, y que Leibniz contesta apelando a un Ser necesario a través
de su principio de razén suficiente(34), tendriamos que responder aqui
por el contrario con la gratuidad del ser(33). Lo mismo sucede en Fichte,
aunque €l no reflexione expresamente sobre este asunto; su Yo estd, en
efecto, a expensas de que se dé el No-Yo, pues eso no depende de él,
y sin embargo lo exige, dado que sin el No-Yo él tampoco llegaria a la
existencia®®9). No hay fundamento para ese dafi o dacién del No-Yo mas
alla de una exigencia transcendental que no logra crearlo, y por tanto es
asimismo un don, aunque sea el don del limite. En consecuencia, éste es
tan originario como el Yo(37), Esta idea continta estando presente incluso
en el sistema del Fichte de Berlin, no ciertamente en relaciéon con el Ser

absoluto, que en su mismo concepto se anuncia «omo no pudiendo no

34 Leibniz, Principios de la naturaleza y de la Gracia fundados en razon, §§ 7ss. Es una
cuestion que retoma Schelling en su Filosofia de la revelacion: ¢por qué existe algo? ;por qué
no existe nada? (Cotta, XIII, 7), y de nuevo también se remite a la historia o génesis divina.

(35) Este asunto lo he tratado en el articulo «La aportacion ontologica de Kant. Un didlogo
abierto con Heidegger, publicado en Aktuelnost y buduchnost Kantove filozofie. Ysjod jedne
mejdunarodne filozofske ankete povodom dvestogodinischnie Kantove smsrti (1804-2004)
[Actualidad y futuro de la filosofia de Kant. Cuestionario internacional con ocasién del 200
aniversario de la muerte de Kant], dirigido por Danilo Basta, Editorial Guteniergov Alaksia,
Belgrado, 2004, pp. 239-263.

(36) .El Yo nunca se hari ni podri hacerse consciente de si mismo [y por tanto no podra
ser Yo, luego no podrd ser] sino en sus determinaciones empiricas y esas determinaciones
empiricas presuponen necesariamente algo fuera del Yo» (Fichte, Vorlesungen iiber die Besti-
mmung des Gelebrten, FW VI, 294-295 = GA 1/3, p. 28).

(37) ¢También la limitacion es originaria, tan originaria como la voluntad pura misma»
(Fichte, WL nova methodo, Meiner, p. 163). <Yo estoy originariamente limitado, también hay en
mi originariamente una multiplicidad de sentimientos, eso no lo puede cambiar, es la condicion
de todo mi ser, no puedo ir mds alla» (o. c., 74). La cuestion del limite en el Fichte de Jena no
se reduce naturalmente a esa dacion del No-Yo, sino que conlleva otras acciones, de lo cual
me he ocupado en el articulo Die Begrenzung. Vom Anstof$ zur Aufforderung», publicado en
Fichte-Studien n.° 16 (1999), pp. 167-190.



ser»(38), sino por lo que se refiere al saber absoluto. Este acoge su propia
existencia primariamente como una «acticidad»: su concepto no implica
necesidad, pues no podemos introducirnos en el Ser absoluto y ver ahi su
fundamento. Aunque una vez dado, puede afirmarse su necesidad, ya que
en Dios no hay movimiento o cambio(39).

El punto mdis categérico segin el método transcendental, la fuente
maxima de toda necesidad para €l, es la libertad y su ley moral, su tarea de
realizarse. Pero la existencia de ésta y el mundo donde ha de realizarse son
algo que ella misma no puede procurarse enteramente desde si. Esa es su
radical finitud. Este punto de la finitud emparienta el método transcendental
con la fenomenologia, y también con Heidegger y la hermenéutica. Casi
toda la filosoffa actual quiere adoptar ese principio, aunque a veces de

hecho no lo consiga.

3. El modo genético de deduccion

El modo genético de deduccion es el elemento metodologico con el
que Fichte contribuye mis decisivamente al desarrollo y reformulacion del
método transcendental respecto a su version kantiana. Es por cierto un
aspecto que compartird con los otros dos grandes idealistas, Schelling y
Hegel, los cuales lo aprenden en gran parte de €l, al menos inicialmente,
aunque después lo desarrollan con caracteristicas marcadamente personales.
Es a la vez un modo de filosofar que lo distancia de la fenomenologia y lo

acerca al neoplatonismo, en parte a Spinoza y (aun sin saberlo) a todas las

(38) Fichte, WL12, GA 11/13, 53 (lineas 25-26). «Asi [pensabal Spinoza, asi [pensamos]
nosotros» (o.c., 51, 1. 21).

(39) Véase, por ejemplo, Fichte WL042, GA 11/8, 43-49, 91-93, 339; WLO5, GA 11/9, 187,
189 NB, 211; WL11, GA 11/12, 165, 170-172; WL12, GA 11/13, 58.
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genealogias de la moral o del poder que se hacen hoy (Nietzsche, Foucault)
si bien desde parametros diferentes.

Mientras que Kant era mas bien un «gedgrafo» de la subjetividad, Fichte
nos quiere ofrecer da historia pragmatica del espiritu humano»(40), Kant
parte de una idea que ordena arquitectonicamente los elementos que
configuran nuestras diversas experiencias: la objetiva, la moral y la estética.
Por ejemplo, para encontrar la tabla de las categorias utiliza la idea de
comprender los conceptos como funciones (predicados) de juicios, y a las
categorias 0 conceptos primarios como aquellas reglas que hacen posible
las distintas clases de juicios(41). Gracias a esa idea arquitecténica, Kant se
eleva desde la experiencia proxima a la conciencia reflexiva, como es la
tabla de los juicios y la 16gica formal, a sus condiciones transcendentales de

(42)

posibilidad, que son las categorias y en ultima instancia la Apercepcion
transcendental, o incluso va mas alld y afirma que la libertad es la piedra
angular de todo el sistema, tanto del teérico como del practico.

Fichte, aprovechando todo ese viaje de descubrimientos iniciado por Kant,
elabora sobre todo el camino de retorno, el que va del Yo a la experiencia,
mostrando como se genera ésta desde acciones y necesidades subjetivas
transcendentales. O mejor dicho, hace un doble recorrido. En primer lugar
procede a un corto movimiento de ascenso desde la conciencia comuin hasta
el primer principio filosofico. En el § 1 de la Grundiage (1794-5) asciende
desde la conciencia indubitable del principio de identidad (A es A) hasta

la accion de identificacion del Yo consigo mismo: Yo soy Yo = Yo soy; en

la Sittenlebre de 1798, parte de la experiencia primaria de la conciencia

(40) Fichte, Grundlage (FW 1, 222 = GA 1/2, 365). Véase también Ueber den Begriff der WL
(FW1, 77 = GA 1/2, 147).

D Krv A 67-69, B 92-94.

(42) L4 tabla de los juicios sirve de ratio cognoscendi de las categorias, porque éstas
son la ratio essendi de las distintas clases de juicios o modos de decir el «es» objetivo de los
mismos.



practica: «yo me encuentro queriendo algo» (§ 1), y se encamina al imperativo
categorico (§ 3)(43),

En un segundo momento, Fichte deduce toda la realidad del mundo desde
la actividad del Yo. No ciertamente toda la realidad de manera realiter, al
igual que lo hace el idealismo especulativo de Schelling y Hegel, asi como
el Fichte de Berlin, segin los cuales el mundo surge también materialiter de
un Yo cosmogonico, o de la Idea absoluta, o del Saber absoluto, entendidos
como hen kai pan, sino solo idealiter, es decir, en cuanto siendo para el
Y044 (no podriamos hablar de otra realidad, de una que fuera transcendente
y por tanto radicalmente desconocida); es por tanto una deduccion que no
puede anular la finitud del Yo. Este modo de explicacion es el propio de la
filosofia idealista en su version transcendental, el que hace aparecer todo
lo real para el Yo desde las acciones ideales con las que éste comprende
los diferentes entes y modos de ser.

Esbocemos los tres principios metodologicos fundamentales con los que

se delinea esta génesis.

1.° En primer lugar tenemos la identidad, requerida por el «para si>.
Es lo que busca el Yo, al igual que la Idea hegeliana, en todos los meandros
y contraposiciones del proceso que describe el sistema. El filosofo ha de
mostrar como el Yo intenta restablecerla y hasta qué punto lo logra en
cada uno de esos momentos. Este restablecimiento surge siempre de la
autonomia del Yo, de su inagotable poder creativo y autogenerativo, pues

su ser es autoposicion, Setzung, Tathandlung, accion espontinea. Es la

(43) Este ascenso estaria amplisimamente replicado en la Fenomenologia del Espiritu de
Hegel, entendida como preludio al sistema, como subida hasta el saber absoluto.

(44) .En mi Doctrina de la Ciencia atribuyo al ser finito una imaginacion creadora, es
decir, una facultad de crear absolutamente la materia; se entiende que la materia ideal, para
la representacion, pues para un ser finito no se puede hablar de otra» (Fichte, Erklirung», GA
1/3, 213). «El mundo, el mundo dado y real, la naturaleza, pues sélo hablo de ella, tiene dos
lados: es producto de nuestra limitacién; [y a la vez] es producto de nuestro libre actuar, se
entiende que de nuestro actuar ideal (no de nuestra accion efectiva real)» (Fichte, Sittenlebre;
FW 1V, 354 = GA 1/5, 308). Véase también Zweite Einleitung (FW 1, 494 y 495 nota = GA 1/4,
248 y 249 nota).
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misma capacidad creativa que se muestra por ejemplo en el dambito del

arte, o de la filosofia.

2.° Ahora bien, el Yo estd a la busqueda de su identidad porque se
encuentra de principio con la division, la escision, la herida, el desplazamiento
de si, en suma, la oposicion introducida realiter por lo otro de si, por el
No-Yo (fundamento real), y que €l ha de elaborar desde si a fin de que sea
para él (fundamento ideaD™>) De ese modo, la limitacion real introduce
lo otro en él y fractura su identidad. Pero eso no lo hace sin mas desde
fuera, sino que esa oposicion estd ya también en el Yo y por el Yo, como
exigencia transcendental de la subjetividad. En efecto, el «para si» como acto
de identificacion engloba la diferencia, y s6lo ante ella llega a realizarse,
pues el Yo no logra saber de si, o sea, ser, si no se distingue de lo otro de
si. Esto se debe a que toda conciencia requiere contraposicion, alteridad,
distincién(46); ése es el fundamento ideal del No-Yo, por el cual éste es real
para el Yo. En consecuencia, esa limitacion ha de aparecer también como
accion del Yo sobre si mismo, como autolimitacion, puesta en el Yo por él,
pues solo asi es enteramente para €l. De ese modo hemos de entender el
espacio y el tiempo en cuanto formas a priori en relacién con lo c¢ésico, y
el imperativo categorico en relacion con la libertad y sus individualidades.
El Yo, para conocerse y realizarse como Yo, se abre al mundo, o mejor
dicho, esta abierto al mundo, tedrica y practicamente. Por eso se encuentra
con el No-Yo, no a la inversa, pues la iniciativa procede del Yo y s6lo asi

es para el Yo(47),

(45) Fichte, Grundlage, FW 1, 174 = GA 1/2, 325. Véase también FW I, 187 = GA 1/2, 336.

(46) En el mismo corazén de la identidad, nos dice Hegel en su Logica de la esencia, esta
la distincion, la oposicion, e incluso la contradiccién, pues se trata de un acto de identidad
consigo mismo, y ese «mismo», ese Selbst, requiere contraposicion, negacion, retorno (Hegel,
Wissenschaft der Logik 1, 2, 1, 2, Werke, Suhrkamp, Frankfurt, 1969, t. 6, pp. 38ss.). Es el trabajo
negativo del concepto.

(47) El NoYo no se topa con el Yo, sino el Yo con el NoYo en su expansion. [...] El NoYo
no comienza, €l es solo el que obstaculiza, el que detiene. El Yo no puede llegar a la conciencia
si no esta limitado; el fundamento de la limitacion se halla fuera de él, pero el fundamento
de la actividad se halla en él> (Fichte, WL nova methodo, Meiner, p. 74).



En el corazén del «para sb», en su propia intimidad, el Yo es necesariamente
apertura, y no otra cosa son las estructuras transcendentales: no cerrazones(48),
sino transparencias. Es importante darse cuenta del cardcter sintético de ese
Yo, que no es un yo cerrado o césico, sino una accion sintética, que por su
finitud solo logra sintesis dindmicas, en las que consiste la experiencia, la
realidad del mundo y del Yo mismo. Esta ley de la necesaria contraposicion
ejerce en Fichte en realidad el papel del segundo principio, del cual van
saliendo las diferentes limitaciones o momentos del sistema(49). Pero eso
es asi porque en dicha contraposicion el Yo siempre se busca a si mismo,
siempre intenta restaurar su identidad, al igual que pasard con la Idea en
Hegel, que en dinamico equilibrio se va buscando a través de todas las
contraposiciones o contradicciones hasta que se alcanza en la Gltima etapa

al Espiritu absoluto.

3.° Por ultimo, esa identificacion y esa diferencia no se llevan a cabo
plenamente de manera inmediata (unmittelbar), en un solo movimiento,
sino que se articulan a través de diversas etapas que integran el sistema.
Aqui descubrimos que la limitacion tiene multiples caras o momentos
(contados, finitos, pues en caso contrario no habria sistema), cada uno de
los cuales engloba a su vez una multiplicidad ilimitada. Y vemos que el
«para si» se dice de dos maneras, tiene dos significados o modalidades.

En primer lugar, la distincion se hace desde varios respectos. Por ejemplo,
el Yo se ha de distinguir del No-Yo, pero también de los otros yoes en cuanto
individuo. Y en estas mismas distinciones €l tiene a la vez que identificarse
y distinguirse de multiples maneras y mediaciones. El filosofo ha de ir
descubriendo las diversas condiciones involucradas en las mismas, que dan

lugar a diversos momentos del sistema. Por ejemplo, si ha de ser posible la

(48) En cuando cerrazones es como muchas veces se han interpretado las estructuras
transcendentales, asimilando Kant a Hume, o a Fichte con Berkeley.

(49) Todo el mecanismo del espiritu humano reposa sobre la necesidad de oponer (auf
der Nothwendigkeit des Enigegensezens)» (Fichte, WL nova methodo, § 2, GA 1V/3, 3506).
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conciencia de la libertad es necesario contraponerse con el No-Yo, pero a
la vez el Yo ha de atribuirse una causalidad propia sobre el No-Yo, y para
eso es necesario que éste le ofrezca una resistencia con sus propias leyes
y que el Yo se identifique con la causalidad fisica de un cuerpo, etc.(50)
Surgen asi diversas limitaciones o articulaciones de la limitacién que hacen
posible la subjetividad como pensar y actuar.

Esta multiplicidad surge asimismo, en segundo lugar, porque el Yo
no capta toda la complejidad de lo real de una vez. Esto se basa en que
primero actia, y después cuando reflexiona sobre esa primera actuacion
sOlo «encuentra» (no hace) el resultado de la misma, de modo que en esa
primera reflexiéon no puede comprenderlo como producto de su propia
accion; en consecuencia, lo considera ajeno a él, lo aliena, y tiene que
realizar un periplo de reflexiones para recuperarse a si mismo®D). De ahi
la diferencia entre la vision que va teniendo el Yo durante ese proceso y
lo que va viendo el filosofo (el (Nosotros» de la Fenomenologia del Espiritu
de Hegel). La filosofia se plantea como una animnesis o camino reflexivo
hacia la plena conciencia de si, una elevacién del Yo hasta el punto de
vista del filésofo, momento en el cual se cierra el circulo y el sistema esta
completo. La filosofia ha de mostrar todas esas etapas, si bien en cada
una se implementa una multiplicidad ilimitada que corresponderia ya a un
estudio empirico; por ejemplo, la filosofia ha de sefialar la necesidad de
que se dé una naturaleza organica como punto de uniéon de subjetividad y
objetividad, pero no le corresponde ya el estudio empirico de las formas y
variedades de animales y plantas, ni menos auin el de sus individuos.

Este ciclo o circulo sistematico nos lleva, por dltimo, a distinguir dos
tipos de «para si». El primero y fundante es la autoconciencia transcendental

que hace posible toda conciencia, todo Yo, en cualquier etapa que se

G0 Véase, por ejemplo, Fichte, Sittenlebre de 1798, §§ 4ss.

6D 10 que llamamos naturaleza es un poema cifrado en maravillosos caracteres ocultos.
Pero si se pudiera desvelar el enigma, reconoceriamos en €l la odisea del espiritu que, bur-
lado prodigiosamente, huye de si mismo mientras se busca» (Schelling, Sistema del idealismo
transcendental, Cotta 111, 628).



encuentre, desde el sentimiento hasta la razén, desde el estado de coma
hasta la claridad de la reflexion filosofica. Es una presencia a si constituyente,
una autoconciencia no objetivada ni objetivable sino fundamento de toda
subjetividad y conciencia, lo que Kant denomina Apercepcion transcendental,
y Fichte Tathandlung e intuicion intelectual. Es la transparencia primaria,
inmediata, insobornable, como lo demostrara ya Descartes, fundamento de
toda identificacion y diferencia. El otro tipo de autoconciencia podriamos
llamarla «eflexiva», o incluso empirica, la que tiene lugar en el retorno hacia
si para diferenciarse real o empiricamente de lo otro®2). Es la autoconciencia
que el Yo va adquiriendo de si en el recorrido de los momentos y etapas,
asi como en su vida real y empirica, y la que se completa cuando llega al
punto de vista del filésofo idealista y reconoce plenamente todo lo que
es, todo lo que ha hecho. Este segundo «para si», que por tanto tiene a su
vez muchos niveles de complejidad y diferenciacion, no seria posible sin el
primero, pues no se daria una autoidentificacién en el retorno si no hubiera
ya un saber de si desde el inicio que hiciera esa operacion y que sabe de
todo el recorrido unificindolo, que acompana (begleiten), diria Kant(53),
todo el proceso, pero no externamente, sino constituyéndolo como tal,
como experiencia de un sujeto, o sea, como experiencia. También en ese
sentido, al final se cierra el circulo, pero sélo del saber filosofico, pues
quedaran siempre abiertas la praxis y la pdiesis, el saber cientifico, e incluso
la formulacién acertada del sistema mismo de filosofia.

Pues bien, cuando se ha hablado del «para si» como transparencia
del sujeto a si, que es uno de los puntos mds dlgidos del ataque a estas
filosofias por parte del pensamiento actual, me referia primariamente a la
autoconciencia constituyente o transcendental. La otra, la transparencia

de la autoconciencia reflexiva, no puede lograrse de manera inmediata,

(52) En la Refutacion del Idealismo», que Kant inserta en la segunda edicion de su KrV, se
nos muestra el sentido interno como conciencia empirica del yo configurindose en comparacion
con los fenémenos externos, en una especie de retorno del yo hacia si (B 274ss.).

(53) K1V B 132-136.
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y enteramente sOlo en el nivel transcendental (filosofico), no empirico.
Hemos visto como el Yo no comprende bien lo que va sucediendo en el
proceso, y la filosofia transcendental y el Idealismo aleman se plantean
justamente recuperar esos origenes olvidados, o sea, se proponen la
superacion de esa ceguera que el Yo tiene necesariamente (no casualmente)
de si hasta que se alza a la filosofia, en donde se logra llevar a la conciencia
reflexiva todos los estadios prerreflexivos que la hacen posible. Por eso no
se toma como suelo la conciencia comun, sino que se ha de explicar sus
ilusiones y engafos, aunque como momentos necesarios en el proceso del

saber, del saber de si.



Diogo Ferrer

Universidade de Coimbra

METODO E EMPIRIA EM HEGEL

Ao encerrar a época moderna e abrir, em muitos aspectos, a contempora-
neidade, a filosofia de Hegel retoma uma matriz fundamental do pensamento
moderno, expressa no titulo da obra programitica de Descartes, o Discurso
do Método. O método, buscado e adoptado entio, sobretudo na modernidade,
como instrumento de potencia¢ao das possibilidades de conhecimento, teve
uma influéncia histérica decisiva por for¢a de duas das suas caracteristicas
tedricas centrais: a idealizacdo e abstrac¢io matemadtica, por um lado; e,
por outro, a necessidade de uma fundamentacio, de tipo subjectivo, do
conhecimento, a que a filosofia procura dar resposta. Assim, se Hegel
retoma os grandes temas do pensamento moderno, procurando mostrar
que conduzem a dualismos insatisfatorios, e resolver esses dualismos, a sua
tematizacio e emprego do método também se orienta de modo a criticar e
resolver o caracter abstracto e unilateralmente idealizador do método.

Na primeira caracteristica, a da idealiza¢ao e abstrac¢io quantitativa, reside
tanto o éxito da aplica¢io do método quanto a sua principal insuficiéncia
no que toca a fundamentacio filosofica. A regularidade que o método
imprime ao conhecimento conduz a elimina¢io da complexidade implicada
na sobreposi¢io, no objecto, de diferentes niveis de categoriza¢io relevando
das mais diferentes esferas da realidade. Assim, um mesmo objecto, dotado
de aspectos fisicos quantitativos, pertence funcionalmente a diferentes

organiza¢cdes macrocosmicas mais complexas, tem aspectos qualitativo-
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-subjectivos, mas também psicologicos, simbdlicos, culturais ou outros, de
que se faz abstraccio sistemdtica na idealizacio matemadtica. O método
cientifico, fundado nesta matematica, procede a uma abstrac¢io dos aspectos
que nido siao trataveis por experimentacio controlada e matematicamente
regulada. Uma consequéncia directa desta regularizacio e abstrac¢io dos
procedimentos € a resoluc¢io do método numa técnica do procedimento
cognoscitivo. Nos termos de Husserl, {az parte da esséncia de todo o método
a tendéncia para se perder numa uniao com a tecnicizagio».(l)

Hegel apropria-se da ideia do método, com o programa de romper
com esta caracteristica de perda de concretude. A tese hegeliana de que

« proprio método se amplia [...] num sistemar(2)

, significa que a filosofia
vai procurar reconstituir, a partir de uma perspectiva metodologicamente
orientada, a concretude objectiva do mundo, sacrificada pela perspectiva
idealizadora e abstracta moderna. A ampliacio do método em sistema
designa a recomposicio concreta do existente por uma via que permita
satisfazer duas exigéncias tedricas do pensar. Por um lado, o requisito de
compreensiao das suas proprias ac¢oes. Este requisito de auto-compreensiao
constitui, na verdade, o que se deveria entender em geral como emprego de
um método e elaboracio de uma metodologia. E com base nesta constituicio
necessariamente reflexiva do método, e nio com a finalidade de ligar o
método filosofico a consciéncia subjectiva que se pode ler na Introducio a
Ciéncia da Logica que «© método € a consciéncia da forma do auto-movimento
interno do seu contetido(3). A segunda exigéncia a que Hegel visa dar
resposta €, por outro lado, evitar uma orienta¢io do pensar que, dada a

sua parcialidade e fragmentacio do existente, promove, subterraneamente,

(D g, Husserl, Die Krisis der europdischen Wissenschaften und die transzendentale
Phéinomenologie (Husserliana VI, Haag, 1962), p. 48. Acerca do método em geral, cf. ib. pp.
20-25, 45-48.

(2) Die Methode selbst erweitert sich [...] zu einem System» (Hegel, Wissenschaft der Logik.
Die Lebre vom Begriff, Hamburg, 1994 [= LB], p. 300).

(3) «Die Methode ist das BewuPtsein tiber die Form der inneren Selbstbewegung ihres
Inhaltes» (Hegel, Wissenschaft der Logik. Die Lebre vom Sein, Hamburg, 1990, p. 38).



uma mais funda desorientacio. O método é a reconstituicio, no sistema, da
ligacido entre as diferentes partes e momentos da experiéncia.

Esta via, em que o pensar se perde na tecniciza¢io que, dada a sua
essencial abstrac¢io, ameaca sempre o método, conduz a dualidades no
hiato das quais o sujeito se situa, capaz de representar os dois termos, mas
nao conhecendo o estatuto dessa mesma representa¢io, ou o pensamento
que a ela subjaz, dualidades de que corpo e alma, razio e empiria ou
significacio e facto sio exemplos privilegiados.

Apesar da tendéncia para a perda de concretude, o emprego do método
e a explicitacio de uma metodologia sio indispensaveis para o pensamento
filosofico que se possa denominar racional, ou cientifico. A filosofia é
uma ideia que se distingue das producoes espirituais ou culturais em geral
pelo seu caracter cientifico e ideal, ou seja, ¢ um projecto de dar razido
dos objectos em geral [Gegenstinde], onde o «dar razdo» tem o significado
de explicitacio de pressupostos necessarios ao discurso justificativo, ou
seja, explicitacio do proprio logos. A filosofia €, em consequéncia, um
pensar inevitavelmente critico e reflexivo, e a forma do método dialéctico
vai derivar, no fundamental, destas duas caracteristicas. A critica opera
pelo isolamento da negatividade presente em cada significado ou categoria
cientifica, que permite a sua ligacio, por meio de refutacio sistemdtica,
a outros significados ou categorias. Este procedimento permite constituir
uma sequéncia logica de pensamentos dotada de necessidade imanente.
A reflexividade, por sua vez, designa tanto a no¢io de que numa ordem
logica objectiva, cada conteddo, por assim dizer, reflecte outros conteudos
pertencentes 2 mesma sequéncia l6gica, quanto a referéncia que todo o

procedimento deve fazer a fonte da discursividade que permite proceder

(4) «Wenn aber die Notwendigkeit ds Begriffs dem losern Gang der risonnierenden
Konversation wie den steifern des wissenschaftlichen Gepringes verbannt, so ist schon
oben erinnert worden, daP seine Stelle nicht durch die Unmehode es Ahndens und der
Begeisterung und die Willkiir des prophetischen Redens ersetzt werden soll, welches nicht
jene Wissenschaftlichkeit nur, sondern die Wissenschaftlichkeit tiberhaupt verachtet> (Hegel,
Phéinomenologie des Geistes, Hamburg, 1988 [=PhG], pp. 36-37).
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numa sequéncia significativa. Esta fonte de toda a relagio inteligivel é o
sujeito, cuja tematizacdo explicita dentro dessa mesma ordem logica, e
segundo os mesmos principios da sua constitui¢do, € a figura propria do
esclarecimento filoséfico e o sentido da racionalidade. Por esta raziao, o
capitulo final da l6gica acerca da denominada ideia absoluta, fonte dltima
de todo significado €, além de uma teoria da subjectividade, principalmente
uma metodologia légica e filosofica.

Para Hegel, o saber [Wissen] explana-se em ciéncia [Wissenschaft] por
meio da apresentacio da ligacio entre os momentos diversos da articulacio
em que se gera a significacio. Poderd entender-se a sua cientificidade
justamente pela ligacdo, numa unidade concreta, dos diferentes planos em
que a ciéncia moderna cinde, tecnicamente, o seu objecto. A apresentacio
desta ligacao aeconcretizadora» do existente constitui a propria fundamentagio
ou justificacdo racional de cada momento articulado, pelo método, no
sistema. A filosofia funda os seus conceitos ao inseri-los no sistema, ao
considera-los numa totalidade de sentido. E o método é, entido, conforme
se viu, correlativo 2 ideia de sistema, uma diferencia¢io segundo regras
universais, que si0, na verdade, tdo-s6 o reconhecimento geral da identidade,
ou parentesco, dos significados através do processo de diferenciagﬁo.(S)
A defini¢io deste parentesco, que € estabelecido a maneira de uma filogénese
conceptual, € para ser entendida como reconstrucio do fundamento da
inteligibilidade do logos, teoria da racionalidade em geral. Nestes termos,
aquilo que caracteriza a ideia de justificacido racional e de cientificidade ¢&,

sem duvida o método e o sistema. Um tal reconhecimento desta identidade

(5) poderia caracterizar-se a relagao e diferenciacao sistemdtica de elementos como
envolvendo uma classificacio de tipo filogenético, em que sao as relacdes que definem, ou
mesmo que geram o lugar de cada elemento. Esta ¢ uma consequéncia da ideia de construciao
sistematica que se impoe mesmo que se funde o pensar num método calculatério. Assim,
«wunlike other conceptual systems, a constructional system undertakes more than the division
of concepts into various kinds and the investigations of the differences and mutual relations
between these kinds. In addition, it attempts a step-by-step derivation or «construction» of all
concepts from certain fundamental concepts, so that a genealogy of concepts results in which
each one has is definite place» (Rudolf Carnap, The Logical Structure of the World, transl.
R. George, Chicago, 2003, p. 5).



significativa €, em ultima instincia, tornado impossivel quando o método é
tomado como técnica idealizadora e operatéria. A distin¢iao entre o método,
entendido como uma forma abstracta do pensar, a realizar tecnicamente, e
a dialéctica é abordado explicitamente por Hegel em textos introdutérios
das suas principais obras, como se veri.(0)

O método é segundo Hegel, pelo contririo, a justificacio em permanente
explicitaciio, que permite a génese das significacdes em séries articuladas,
identificaveis, e.g., como disciplinas filos6ficas. O estatuto destas séries
nio é entio, em primeiro lugar, o de um conhecimento de proposicoes e
raciocinios, mas o de ordens disciplinares objectivas diversas.

Em consequéncia, a caracteristica do método de ser, antes de mais, a
atencao teodrica critica ao significado daquilo que articuladamente se faz ou
enuncia, ndo se poderia apreender nos termos em que, — num exemplo
ja distante de Hegel, mas ainda no mesmo ambito de disputa pelo sentido
do método e, mesmo, da modernidade, — Heidegger se refere a logica:
«pelo conhecimento das configuragdes 16gicas fundamentais, dos conceitos
e regras do pensar, 0 nosso pensar se torna consciente do seu proprio
proceder; o proceder consciente, por sua vez, oferece a garantia de uma
mais elevada seguranc¢a e de uma maior acribia. Todo o dominio da técnica
do pensar traz proveitos e supremacia.>>(7) Com o método, contudo, como
Hegel pretende, na sua 16gica, pdér em pratica, ndo se trata nem de adquirir
certeza ou seguranga para o sujeito, nem de dominar uma técnica. Nada
estaria mais longe da concepc¢io hegeliana do método do que uma aquisi¢io
técnica de certeza para a consciéncia, porque, na verdade, e ja também

— agora noutro exemplo igualmente distante de Hegel, mas na origem da

(ORW PhG, pp. 32-33, 35-36; Wissenschayft der Logik. Die Lehre vom Sein (Hamburg, 1990)
[=LS], pp. 39-42; Enzyklopdidie der philosophischen Wissenschaften (Frankfurt a.M., 1970) [=EphW]
§§ 23, 78, 79; Grundlinien der Philosophie des Rechts (Hamburg, 1995) [=GphR] §§ 31-32.

(7 .Durch die Kenntnis der logischen Grundgebilde, der Begriffe und Denkregeln, wird
unser Denken sich seines eigenen Vefahrens bewuft, das bewufte Vefahren aber bietet die
Gewihr einer hoheren Sicherheit und einer groferen Schirfe. Jede Beherschung der Denktechnik
schafft Vorteile und Uberlegenheit.» (Heidegger, Logik als die Frage nach dem Wesen der Sprache,
Gesamtausgabe 38, Fankfurt a.M., 1998, p. 7.)
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disputa referida, — mesmo nas Regras para a Direcgdo do Espz’rito(g) de
Descartes, a reflexdo metodologica filosofica nio pode deixar de envolver
uma actualizacdo permanente da atencao tedrica, precisamente o oposto de
uma técnica a dominar, que envolve antes, como se referiu, a tendéncia para
o esquecimento do proprio procedimento, em proveito da repeticio de actos
que se sabem tanto mais eficazes quanto melhor desatendido ou esquecido
for o seu processo genético. Enquanto que na citacio de Heidegger, a frase
inicial liga o método a consciéncia do procedimento, a segunda liga-o a
tecnicizacdo, onde essa consciéncia tende essencialmente, nos termos de
Husserl, a «perder-se». Ela nio pode, entdo, caracterizar daquilo que esta
em questio com o método hegeliano.

A acepc¢iao do método subscrita na concepc¢io de segurancga, certeza e
supremacia apresentada no excerto de Heidegger, nio pode ser confundida
com a tese hegeliana de que a justificacido ¢é integralmente explicitivel no
método, ou de que este € essa mesma explicitacdo integral dos processos.
A acepcio que determina o método como garantia técnica de supremacia
da consciéncia nio pode dispensar a relagio de aplicacdo do método a um
material estranho, ou de regras a casos, concepc¢io que Hegel explicitamente
recusa para a sua filosofia. Assim, segundo Hegel, <0 progresso usual em
outras ciéncias, porém, inteiramente imperfeito, costuma ser que a concre¢ao
do universal é somente uma aplicacdo do universal a um material vindo de
alguma outra parte».(9) O método filosofico niao consiste, de modo nenhum,
numa aplicagdo.

A sua funciao é essencialmente reflexiva: o método é um momento de
mediacio pelo universal, de justificacdo e, por conseguinte, reflexivo. Pertence
por isso a um momento subjectivo do conhecer. Ele pertence, entdo, ao

momento tedrico em que o conhecimento é pertenga inevitivel de um sujeito

® cf. Descartes, Regulae ad directionem ingenii (Adam & Tannery, Paris, 1996, vol. X),
pp. 407-409.

O Der ganz unvollkommene, gewohnliche Fortgang aber in anderen Wissenschaften pflegt zu
sein, dafd [...] die Konkretion desselben [sc. des Allgemeinen] nur eine Anwendung des Allgemeinen
auf anderswoher hereinkommenden Stoff ist> (LB, p. 269). Cf. também GPhR, § 31.



ou, noutros termos, em que qualquer unidade de significado, qualquer que
seja a dimensio que lhe seja atribuida, s6 existe para um sujeito que, hoje,
dirfamos «dotado de intencionalidade» ou de «estados mentais». Se a funcdo
significativa s existe para um sujeito, todo o conhecimento discursivo
ou conceptual, que lida com significacdes, tem de estar de algum modo
referido a uma subjectividade. A necessidade teorética de explicitar esta
referéncia, com a exigéncia correlativa de coeréncia, acompanha sempre o
método, com o que se faz, justamente, a logica acompanhar, nela mesma,
de uma teoria da subjectividade. Assim, viu-se que o método comeca por
ser apresentado, na Introducao a Ciéncia da Logica, como «a consciéncia da
forma do auto-movimento interno do contetido» da ciencia.(10) O método &
a consciéncia no seu estadio epistemologico. A referéncia a consciéncia, no
entanto, convém apenas a uma apresentaciao introdutdria, uma vez que o
método nio pode ser entendido como referéncia ou presenca de um sujeito
ou consciéncia exterior. Como saber filos6fico, o método, «esta mediacio
do conceito consigo mesmo, é nio s6 um curso do conhecer subjectivo, mas
precisamente, do mesmo modo, o movimento proprio da coisa mesma».(11)
E, no capitulo conclusivo da Logica, entdo, ele nio mais € ligado a alguma
forma de consciéncia, mas « o método préprio de cada coisa mesma»,(lz)
de tal modo que «o método absoluto, pelo contririo, nio se comporta
como reflexdo exterior, mas toma a partir do seu proprio objecto o [que
€] determinado, posto que € o seu principio imanente e a sua alma».(13)
O método perde, ao longo da logica, a sua caracteristica de consciéncia
para se reconhecer principio imanente do conteddo.

Ao método abstracto e idealizador da razdo cientifica, matematica ou

l6gica formal, Hegel chama «(ormalismo», o qual somente decalca, ou

A0 s, p. 38.
D rexte zur philosophischen Propddeutik (Werke 4, Frankfurt a.M., 1970), p. 161.
(12) ie ist die eigene Methode jeder Sache selbst> (LB, p. 280).

(13) (pie absolute Methode dagegen verhilt sich nicht als duferliche Reflexion, sondern
nimmt das Bestimmte aus ihrem Gegenstand selbst, da sie selbst dessen immanentes Prinzip
und Seele ist> (LB, p. 291).

107



108

simula, a necessaria objectividade cientifica, por uma eliminacio imediata
do sujeito, que & substituido por regras de tipo técnico para o pensar.
O desiderato cientifico de objectividade é atingido por uma eliminacio
somente aparente do sujeito. A univesalidade propria deste ¢ substituida,
sem mediaciao devidamente explicitada, pela generalidade da regra técnica.
Esta eliminacio imediata do sujeito tem um triplo resultado tedrico: por
um lado, poderia dizer-se, (a) o sujeito, expulso pela porta, reentra pela
janela, com a funcio de seleccio e aplicacio das regras, jamais tematico e,
por isso mesmo, tanto mais arbitrario; em segundo lugar, (b) perde-se uma
reflexdo capaz de fundamentacio dltima dos seus procedimentos; por fim,
(o) tudo o que releva justamente do dominio do objecto na sua concretude
integral, qualitativa, significativa ou simbdlica, ou seja, principalmente boa
parte do dominio natural e a totalidade do dominio espiritual, por suporem
figuras objectivadas da subjectividade, ficam por tematizar de maneira
adequada, conforme comecamos por referir. Observa-se, por esta razio, que
a tematizacdo quantitativa, aplicativa e mecinica, se € adequada nos niveis
mais imediatos e simples da natureza, torna-se progressivamente menos
relevante 2 medida em que se avanca para os dominios significativos da
vida, do espirito, da histéria ou da prépria razio.

O método matematizado, a que Hegel chama «matemaitica filosc’)fica>>,(14)
reconhece pois uma exigéncia central do método cientifico, dando-lhe,
porém, uma resposta somente aparente. E esta exigéncia, como se disse, a da
objectividade, no sentido de autonomia do conteddo apreendido relativamente
ao sujeito epistemoldgico, ou seja, de anulacio da subjectividade no sentido
do que se poderia designar, parafraseando Hegel, uma «ma subjectividade»,
que nio se confunde com a necessdria reflexao justificadora e universalizadora
do contetido propria do método e de todo o procedimento racional.
A matematiza¢io, denominada por Hegel também (ormalismo», faz antes

simular a objectividade do conteudo; ao pretender banir inteiramente qualquer

a4) {Plhilosophischel...] Mathematik> (EphW, § 259A).



subjectividade, perde qualquer noc¢io de fundamentacio, em sentido pleno,
dos seus procedimentos. E, na auséncia de uma fundamentacio udltima, a
subjectividade retorna de modo nio temdtico e nao justificado.

Este problema manifesta-se em diferentes caracteristicas do formalismo.
O formalismo € um dominio da regra, com o resultado de que (1) as conexdes
sao exteriores, de tal modo que a necessidade da conexdo que vigora
entre as determinag¢des nio se pode ler no seu proprio conteddo, mas em
regras residentes no conhecimento do sujeito, e cuja aplicacio ¢, do mesmo
modo, por ele seleccionada pelo arbitrio do sujeito, que s6 aparentemente
permanece exterior ao processo cientifico. E estas regras nio siao entendidas
como participando da constituicao quer do sujeito quer do contetdo, que a
elas devem justamente permanecer indiferentes. (2) Nestes termos, a ligacao,
embora necessdria, no sentido de obedecer a regras, mantém-se contingente
no que toca a sua seleccdo e a sua ligacdo com o sujeito e o contetdo a
que se aplica. Os pensamentos sio ligados em séries somente ocasionais,
e o pensar entendido como actividade exclusivamente do sujeito, a quem
basta observar regras que lhe sio essencialmente alheias. Segundo Hegel,
pelo contrdrio, a subjectividade devera ser entendida nao como orientadora
do processo do conhecimento filosofico a partir do seu exterior, mas como
categoria a ser desenvolvida objectivamente como conteudo temadtico explicito.
Assim, e.g., o proprio conhecimento deverd constituir uma categoria 16gica
de significado objectivo. (3) Hegel atribui ao cédlculo a perda da fluéncia
do conceito,(ls) com o que refere a resolucdo do pensamento em unidades
discretas entre si recombindveis sem outra transi¢io para além da referida
ligacdo ordenada ao sujeito exterior. A critica converge, no plano categorial,
(4) na refutacio da uma distin¢io permanente e absoluta entre forma e
conteido e que pretenda abordar a primeira sem, com isso, se envolver

definitivamente e de modo determinado com o contetido. O método, ao

(5) ¢f. 18, p. 31.
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«dispensar [da ciéncia] o conteddo pleno», tem entio de o procurar «para
ela [sc. a ciéncial] no [seu] exterior.,(10)

Ressalta, por sua vez, no Preficio a Fenomenologia a critica ao procedimento
matemadtico, pela conducio das suas demonstracdes com base numa finalidade
exterior, contra a qual propde Hegel uma ideia de desenvolvimento do
proprio contetudo, ou seja de algum modo de ligacio objectiva entre os
conteudos do pensar.(17) Ai, o «conhecimento é exterior ao material», é
um «determinar e tratar exteriores»,(18) tornado unicamente possivel pela
abstrac¢ido prévia do objecto a que se aplica a grandeza, o espaco ou o
uno. (19 A inadequacio de qualquer reducio da filosofia a matematica,
deriva da «pobreza da finalidade [da matemadtica] e da insuficiéncia do seu
material.(20) Neste sentido, nas consideracoes mais tardias das Linhas
Fundamentais da Filosofia do Direito, o método consiste numa considera¢io
concreta do objecto, de tal modo que «considerar algo racionalmente nao quer
dizer trazer uma razio a partir de fora para o objecto, e assim o elaborar,
mas o objecto é por si mesmo racional [..1.2D Mas também na Ciéncia da
Logica a critica € prosseguida, fazendo-se notar que o calculo opera com
recurso permanente a comparacao «sem conceitor.(22) Isto significa que
niao ha referéncia ao processo de constituicio dos elementos envolvidos,
entendidos de modo inteiramente discreto, a que Hegel alude justamente
como o «uno vazio». <Porque o cdlculo é um assunto tido exterior e, por

isso, mecanico, foi possivel, como se sabe, construir maquinas» de calcular.

(16) .Damit aber entbehrt(t] sie des gediegenen Inhaltes [...]; und ein solches [...] pflegt fiir
sie auPen gesucht zu werden» (ib). Este ponto baseia-se em Ferrer, Ligica e Realidade em Hegel.
A Ciéncia da Logica e o Problema da Fundamentagdo do Sistema (Lisboa, 2006), pp. 154-156.

A7) phG, p. 32.

(18) 1p. 36.

(A9 1p. 33. V. th. GPhR, § 31 A.

(20) . .. dlie] Armut ihres Zweckes und dlie] Mangelhaftigkeit ihres Stoffs» (PhG, p. 33).

(21) «Ftwas verniinftig betrachten heift, nicht an den Gegenstand von aufen her eine Ver-
nunft hinzubringen und ihn dadurch bearbeiten, sondern der Gegenstand ist fiir sich selbst
verninftig [...]» (GphR, § 31A).

(22) [..] das Quantitative der Bestimmungen»; <iuflerlichen Unterschied, auf blofSer
Vergleichung»; «ein vollig analytisches Verfahren und begriffloses Kalkulieren» (LS, p. 37).



Fazer do cilculo o principal meio de formacio do espirito» corresponde a
submeté-lo « tortura de ser aperfeicoado como uma mz’tquina».(ZS) A logica
dialéctica opera em ciclos repetidos que reproduzem sempre novamente,
em termos muito latos, imediatez, mediacio e retorno ao imediato.
Este modo de recursividade ndo €, contudo, de modo nenhum calculavel,
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ou «algoritmizavel» no sentido em que existisse quaisquer instrucoes
pré-determinadas que pudessem conduzir aos seus resultados.(25) A
impossibilidade de um plano anterior de instru¢des a levar a cabo, ou de
fundacio exterior dos seus processos € parte integrante de dois aspectos
tedricos fundamentais da 16gica: (a) ela pretende fornecer a razio primeira
e auto-contida ou auto-explicitada do procedimento racional; e (b) pretende
ser teoria da prépria ac¢ido tedrica racional do sujeito. Os dois programas
ficariam inviabilizados por um tal nivel anterior de instru¢des capaz de
recolher, em invaridveis, o significado do proprio prodecimento légico. (a)
A fundamentacio do procedimento niao pode ser feita a outro nivel teorético,
uma vez que ou seria este outro nivel a desempenhar propriamente a funcio
da Ciéncia da Logica, ou a fundamentacio regressaria ao infinito. E (b) a
acclo tedrica do sujeito na logica seria explicivel num nivel diferente do
seu, nio cabendo a prépria légica a teorizacio dessa ac¢io. Como teoria
do método em explicitacio integral, a logica terd de se assemelhar antes
a procedimentos de tipo formativo, com caracteristicas de filogenia,(26) na
medida em que envolve classificacdes conceptuais, ou historico, por ser

simultaneamente cumulativo, no mesmo passo em que permite também

(23) «Weil das Rechnen ein so duflerliches, somit mechanisches Geschift ist haben sich
bekanntlich Maschinen verfertigen lassen»; (Das Rechnen zum Hauptbildungsmittel des Geistes
zu machen» corresponde a submeté-lo «auf die Folter, sich zur Machine zu vervollkommen»
(LS, p. 230). V. Kramer, Symbolische Maschinen. Die Idee der Formalisierung in geschichtlichem
Abrifs (Darmstadt, 1988), 98-100. V. tb. Lachterman, «Hegel and the Formalization of Logic» (in
Graduate Faculty Philosophy Journal, 12 (1987), pp. 153-236 ) p. 160ss.

(€29 Wandschneider, Grundziige einer Theorie der Dialektik. Rekonstruktion und Revision
dialektischer Kategorien-Entwicklung in Hegels «Wissenschaft der Logik» (Stuttgart, 1995), p. 184.

25y, Ferrer, loc. cit.

(20) A referéncia ao cardcer «organico» do procedimento é vincada no § 31 de GPhR.
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um constante retorno ao imediato, como origem de desenvolvimentos niao
previsiveis a partir das media¢des anteriores.

A dialéctica hegeliana nio €, por conseguinte, redutivel a regras invaridveis,
exclui cuidadosamente, como se viu, a noc¢io de «aplicacio», nos seus
diferentes sentidos, e os seus resultados nio sio, entio, reconstruiveis a partir
da aplicacio de regras. Neste sentido, os resultados do método hegeliano
sao analogos a processos de desenvolvimento de tipo histérico, onde cada
momento é singular, nio podendo, por isso, repetir-se ou combinar-se com
outros sem alterar as suas rela¢des e fungdes e, com isso, o seu significado.
O desenvolvimento da dialéctica, embora siga passos de tipo légico-
-refutativo, nio pode, em consequéncia ser considerado como previsivel,
uma vez dado o seu momento inicial. As regras envolvidas na refutacio
tém a legitimidade de uma fixacio, para o entendimento, de principios de
uma inteligibilidade discursiva imprescindivel. Mas sio para entender nao
como uma universalidade exterior ao caso ou ao particular regulado, mas
antes como padrido inerente ao desenvolvimento interno ou auténomo do
contetdo particular. Uma tal concepc¢io da regra nio deve ser entendida
como auséncia de regras e arbitrariedade, mas como forma consumada da
necessidade objectiva. Hegel recusa, entdo, o cardcter técnico e abstracto
do método, retendo a sua caracteristica de subjectivacio, enquanto tomada
de consciéncia, e de justificacido critica de procedimentos.

Mas aquilo que a leitura de Hegel permite concluir é que as duas
caracteristicas que atribuimos ao método — a idealizacio matematica e
técnica tipicas da ciéncia moderna, por um lado, e a justificacdo reflexiva
de procedimentos, por outro — nio siao simplesmente opostas e separaveis,
mas constituem momentos diferentes do método. Nio €, assim, possivel
recusar uma simplesmente sem recusar igualmente a outra. A recusa de
todo o elemento idealizador e técnico para o pensar envolve também a
recusa do seu elemento critico, de justificacio reflexiva e possibilidade
de fundamentacido ultima. A dialéctica hegeliana tem, por conseguinte, de

reter algo do elemento idealizador e, igualmente, técnico, tendo o estudo



da dialéctica de passar entio, em larga medida, pelo estudo das relacdes e
ordenacido entre estes dois planos.

Para definir a relacio entre os planos da idealizacio e abstraccido
matemdtica, e o da justificacdo reflexiva dos procedimentos, serd entdo
necessario observar o modo como Hegel aborda os procedimentos e
resultados da ciéncia moderna.

O filosofo define uma ligacio estreita entre o método cientifico e o método
filosofico, de tal modo que a filosofia da natureza deve ser entendida, em
primeiro lugar, como uma metafisica das ciéncias, ou do método cientifico.
A sua abordagem da empiria e da ciéncia positiva nio €, por conseguinte, de
tipo transcendental ou aprioristico, mas procede post-facto. A epistemologia
hegeliana busca encontrar o momento conceptual nos procedimentos
matemadticos e experimentais da ciéncia moderna, sem desmentir jamais a
sua logica prépria, ou procurar explicacdes com eles concorrentes; busca
tao-s6 definir os momentos que permitam uma ordenac¢do significativa
mais vasta, ou seja, que 0s permita integrar num sistema em conjunto com
os principais contetidos do conhecimento l6gico, natural ou espiritual.
A Enciclopédia hegeliana visa reconstituir uma unidade do saber, como
que numa interdisciplinaridade sistemadtica, estendida a generalidade das
ciéncias, dotando-o, ao mesmo tempo, de uma relacio com a filosofia.
«A relacido da ciéncia especulativa com as outras ciéncias €, assim, que ela
nio deixa porventura de lado o contetido empirico destas, mas reconhece-
-0 e utiliza-o, e que do mesmo modo reconhece e emprega, como o seu
conteudo proprio, o universal destas ciéncias, as leis, as espécies, etc.».(27)
Mas se a filosofia pensa a partir de contetdos cientificos, também a ciéncia
nio dispensa formas conceptuais apreensiveis pela filosofia. Assim, «ha

nela [na fisica] muito mais pensamento do que ela sabe e admite, [...] ela é

@7 «Das Verhiltnis der spekulativen Wissenschaft zu den anderen Wissenschaften ist [...] nur
dieses, dafs jene den empirischen Inhalt der letzteren nicht etwa auf der Seite lif}t, sondern ihn
anerkennt und gebrauch, [...] und zu ihrem eigenen Inhalte verwendet [...]> (EphW, § 9 A).
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melhor do que julga ou, se o pensar deve porventura valer na fisica como
algo de mau, [...] ela é pior do que julga».(ZS)

O método filosofico parte, por conseguinte, de um dado dominio empirico
e factual, seja ele constituido pelas ciéncias positivas, pelas instituicdes e
criacdes culturais, religiosas, historicas, e nelas encontra uma ordem imanente.
Esta ordem, contudo, é estabelecida nio por associacdes a ocorrer no
sujeito cognoscitivo, ou teorético, atribuiveis a sua constituicdo subjectiva
contingente, mas ¢ construida dialecticamente, ou seja, por factores criticos
e refutativos. A dialéctica é uma ordenacio refutativa dos seus conteddos.
A sua racionalidade é, pois, inerentemente critica e — num certo sentido — a
posteriori. A dialéctica hegeliana niao pretende derivar ou deduzir a priori
leis empiricas ou, ainda menos, factos a partir da razdo. A sua funcido é a
de uma ordenacio e reconstruc¢io ideal, a partir de relagdes — tipicamente
de oposi¢cio conceptual — que os dados de facto estabelecem entre si. Esta
ordenacio, seja ela de categorias significativas, de conteudos historico-
filosoficos, cientificos, culturais, institucionais ou outros, permite reconstrui-los
num sistema de relacdes argumentativa ou eristicamente regulado. Este é
um plano ideal que se autonomiza perante o seu pressuposto empirico, e a
ele retorna, encontrando a sua confirmacio. Trata-se de um procedimento,
na sua génese, circular, que se poderia comparar a uma reflexdo de tipo
hermenéutico, mas dela distinto pela reivindica¢io de uma autonomia de
principio do pensar, e da indispensabilidade do sujeito sob a forma do
método. Esta autonomia funda-se inteiramente na sua capacidade critica,
argumentativa e refutativa. O plano ideal autonomizado selecciona e ordena
um conjunto de factos ou contetdos disponiveis, tendo esta seleccio e
ordenacio o sentido nio de construir sistemas segundo algum arbitrio, mas de
fazer destacar a sua racionalidade intrinseca — ou seja, de neles reconhecer

os produtos sedimentados da prépria actividade critica do sujeito.

(28) «..daP in ihr viel mehr Gedanke ist, als sie zugibt und weif}, daf sie besser ist, als sie
meint, oder, wenn etwa gar das Denken in der Physik fiir etwas Schlimmes gelten sollte, dafy
sie schlimmer ist, als sie meint> (EphW, II, p. 11).



Neste sentido, « filosofia deve a4 experiéncia o seu surgimento inicial.(29)
Uma vez dela originada, porém, dispensa o pressuposto que lhe deu
origem, ordena-se numa auto-referéncia, e nio mais tem « vantagem, que
cabe as outras ciéncias, de poder pressupor os seus objectos |[...] bem como
o método».(30) A partir do ponto em que o sujeito passa a reconhecer-se
como auténomo e auto-referente, a sua relacio com a empiria € invertida e
submetida a um processo de novo reconhecimento, como uma verifica¢io na
realidade. Assim, para além da tarefa de determinar os conceitos, «o curso
filosofico deve designar [...] qual o fendmeno empirico que corresponde a
determinacdo conceptual e dele mostrar que de facto lhe corresponde».(3D
E requerida uma «deducio transcendental>, em virtude da inevitivel
diferenciac¢io entre o plano real e o plano conceptual em que a razio se
mostra. A condi¢io essencial desta «deduc¢io» € a possibilidade de a razido se
reconhecer no real. Se, de facto, ela encontrar o real ja como o processo da
sua efectivacio, nio segundo uma finalidade exterior, mas numa teleologia
imanente, ela pode afirmar tanto a sua autonomia transcendental quanto a
essencial liberdade do real. Nestas condi¢des, nenhuma racionalidade que
obedeca a uma teleologia exterior — como, e.g., a racionalidade técnica
— pode efectivar o reconhecimento de si da razio na realidade.

A perda da identidade entre os dois planos assim estabelecida, entre o
plano do pensamento autonomizado, e o da empiria original — nao-identi-
dade que Hegel designa de «uto-diferencia¢io» ou «especulacio» — nio
¢, consequentemente, integral, uma vez que no plano real, fictico, estd
garantida, desde logo, a presenca de uma racionalidade reconhecivel pelo

pensar. Este encontra-se, assim, sempre ja parcialmente realizado, ou em

(29 Dlie Philosophie verdanke der Erfahrung [...] ihre erste Entstehung» (EphW, § 12 A).

B0 (pie philosophie entbehrt des Vorteils, der den anderen Wissenschaften zugute kommt,
ihre Gegenstinde [...] sowie die Methode [...] voraussetzen zu konnen» (EphW, § 1).

GD {Iln dem philosophischen Gang [es ist namhaft zu machen] welche derselben [sc.
der Begriffsbestimmungen] entspricht, und von ihr aufzuzeigen ist, daf sie jener in der Tat
entspricht (EphW, § 246 A).
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realizacio no real,(32) ou nio se encontra de todo — nem no outro nem
a si mesmo. Se nio se encontrasse, porém, tio-pouco se poderia produzir
alguma logica critica e reflexiva para o pensar, em abstracto, ou uma qualquer
realizacao desse pensar, em concreto. Neste sentido, o desenvolvimento
espiritual ou cultural concreto € condiciao necessaria da filosofia, pelo que
esta, sem perder a sua autonomia, ¢ parte integrante da sua época. Por
isso, a tomada de consciéncia da identidade auténoma do sujeito é garantia
suficiente da — sempre limitada — racionalidade do real. A identidade da
razao €, em consequéncia, sempre reflectida na realidade empirica, que ela
nio pode deduzir a partir de si, mas a que nio submete, tio-pouco, a sua
capacidade negativa, i.e., critica.

O caracter «especulativo» do método reside, para Hegel, justamente neste
estatuto de permanente autonomizacio entre diferentes esferas independentes
de significa¢io, sendo que a autonomiza¢iao da esfera auto-reflexiva do
pensar permite a filosofia e a fundamenta¢io do conhecimento.

Escreve Hegel que o seu método € «anto analitico [...] quanto sintético»,(SS)
mas deveriamos classifici-lo, antes, como reflexivo ou especulativo.
Em linguagem kantinana, a disjuncido: ou a priori e analitico ou a posteriori
e sintético, Hegel responde com o especulativo nem uma coisa nem outra,
de um método que nio se funda nem na deducio a priori a partir de
hipoteses ou axiomas segundo regras, nem na observac¢io empirica ou na
aceitacio fundamental dos conteddos culturais e historicos enquanto tais,
mas no reconhecimento.

A dificuldade de explana¢io geral do método dialéctico deriva da sua
recusa de uma reflexio exterior, posto que, conforme referido, a determinacio
provém «do seu préprio objecto».(54) Uma apreciacdo assim programdtica e
geral do método hegeliano enferma, entao, da exterioridade que ele préprio

recusa, e sO pode ser validada na medida em que reflecte, ainda que de

(32) v, Ephw, § 234 Z.
(33 Der Fortgang [...] ist ebensowohl analytisch [...] als synthetisch» (Eph.W, § 391 A).
(4D 1B, p. 291.



modo autonomizado, a operacio efectiva do pensar e que nela possa de
novo encontrar, em concreto, a sua confirmacao. Esta dificuldade, embora
nio afecte a legitimidade de uma reflexdo acerca do método, remete
117
principalmente para o trabalho da sua confirmacio no exercicio do pensar

nas diferentes dreas das ciéncias filos6ficas.(35)

(35) V. o nosso livro supracitado Ferrer, Logica e Realidade em Hegel (Centro de Filosofia,
Lisboa, 2000) ou o artigo «O Singular e o Vivente em Hegel (a sair in Actas do Coloquio O
Estatuto do Singular, Lisboa, 2007).
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NAO HA METODO NEM METODOS DA FILOSOFIA ANALITICA:

NAO HA «FILOSOFIA ANALfTICA»(D

Pode acontecer que acabemos por responder a questiao «Terd a filosofia
chegado ao fim?» com um rotundo «Simp, e venhamos a considerar que uma
cultura pos-filosofica € tao possivel e desejavel como, precisamente, uma
cultura poés-religiosa. (...) O nosso desejo de uma Weltanschauung seria entao

satisfeito pelas artes, pelas ciéncias, ou por ambas.

Richard Rorty, A Viragem Linguistica.(z)

Nota introdutoéria

Gostaria de introduzir brevemente o tema da minha comunicacio, dizendo,
algo provocadoramente, que a tese fundamental a desenvolver e justificar
na mesma € que niao hd qualquer método (ou métodos) caracteristico(s)
do que se supde constituir a «filosofia analitica», porque, de facto, esta ndo
existe, substantivamente, enquanto modo de pensar e de filosofar essencial-

mente distinto do de outras supostas tradicoes filosoficas, como a chamada

(D Este trabalho constitui uma revisdo e, em alguns pontos, mesmo reformulagdo, de uma
comunicagio (com o titulo «Ndo hd método da filosofia analitica») apresentada no Coléquio
Método e Métodos do Pensamento Filosoficor, realizado na Faculdade de Letras da Universidade
de Coimbra em 26 e 27 de Abril de 2006.

(&) Rorty, R. (Ed.), The Linguistic Turn: Recent Essays in Philosophical Method, Chicago and
London: The University of Chicago Press, 1975, p. 35.
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«radi¢do continental, ou da filosofia de modo geral. Em ordem a ser tao
preciso quanto o possivel por agora, acrescentarei que, se é verdade que
niao ha uma realidade que poderiamos designar por ilosofia analitica»
nem um método ou métodos proprios dessa filosofia, também o é, em
parte pelas mesmas razdes, que nao existe qualquer coisa a que possamos
chamar dilosofia continental> com um método ou métodos que lhe seriam
inerentes. Mais adiante, deste ponto de vista, sugerirei, na linha das minhas
investigacoes anteriores, que a existéncia desta tiltima filosofia foi um mito
introduzido na filosofia contempordnea, particularmente na ultima metade
do século XX, pelos defensores da existéncia da pm’mez’m.@) Nio ignoro, é
claro, que, quer no passado quer actualmente muitos filésofos na Europa
e no Ocidente no seu conjunto, em sentido oposto aquele que aqui vai ser
argumentado, nos falam de ilosofia analitica» e de «método da filosofia
analitica» in re, como se tais entidades se opusessem a outras proprias da
dita ilosofia continental>. Esse facto nio é completamente irrelevante para
a defesa da minha tese, uma vez que procurarei argumentar que grande
parte da legitimidade da pretensa «filosofia analitica», em especial no passado
ou na histéria da filosofia, é de natureza ideoldgica, assentando sobretudo
em razodes socioldgicas de cariz institucional. Mas, filosoficamente falando
(no sentido préoprio da expressio), é descipiendo. A dilosofia analitica» e a
dilosofia continental> existirdo tanto, em certa medida, como, para Quine,
existirio o cavalo de Pégaso ou os deuses do Olimpo da mitologia grega;
com a enorme vantagem de que podem ser indiscutivelmente mais uteis
para nds hoje em dia, desse ponto de vista ideoldgico-institucional a que

aludi, do que essas hipotéticas entidades.(4) Nesta perspectiva, que aqui

&) Veja-se Ribeiro, Henrique, Para compreender a Historia da Filosofia Analitica, Coimbra:
MinervaCoimbra, 2001, pp. 45 e ss..

£ Veja-se Quine, W. V. O., «On What There Is», in From a Logical Poin of View: Logico-
-Philosophical Essays, Cambridge-Massachusetts: Harvard University Press, 1994, pp. 1-19.
A perspectiva de Quine, nesse trabalho, a respeito da legitimidade eventual das entidades
mitologicas em geral para a teoria da ciéncia, é pragmaitica, e nio, evidentemente, ideologico-
institucional: se, neste ou naquele caso, forem uteis cientificamente para a nossa compreensio
do mundo ou da realidade, nio hd nenhuma verdadeira razao para que nao sejam incorporadas



desenvolverei, podemos seguramente falar da existéncia enquanto tal de
uma filosofia propriamente analitica, que importard distinguir, em certa

dida, d tinental.
medida, da continenta 121

1. A «filosofia analitica» como constructo historico-filoséfico

Tenho vindo a argumentar, nestes ultimos anos, que a realidade que é
suposto constituir a chamada dfilosofia analitica» € um constructo histérico
e filosofico elaborado até aos nossos dias sobretudo desde os anos sessenta
até meados dos oitenta do século XX.(3) Esse periodo, de aproximadamente
um quarto de século, corresponde a uma primeira etapa fundamental,
francamente auspiciosa, de reposicionamento e aparente consolidacio do
movimento analitico na historia da filosofia, e antecede um outro, que
ainda estd na ordem do dia, em que a filosofia analitica (em especial, a
historiografia produzida no seu ambito) adquiriu a necessdria consciéncia
historica de si mesma e veio a compreender, finalmente, que nada de
verdadeiramente essencial a distinguia da filosofia continental. E tendo em
vista este ultimo periodo que, na introducio a este trabalho, apresentei a
tese (s6 2 primeira vista surpreendente ou paradoxal) de que a filosofia
analitica, tal como a filosofia continental, nio existem e que, portanto, nio

ha método ou métodos caracteristicos de tais filosofias.

por essa teoria. Como ele préprio diz, <The higher myth is a good and useful one (...) in so
far as it simplifies our account of physics.» Veja-se Idem, ibidem, pp. 15 e ss..

(5) para além do trabalho ja citado, veja-se Ribeiro, H., Locke, a tradi¢do do empirismo
britanico e a filosofia analitica», in Actas do Coléquio Internacional ‘A Heranca de Locke’
(Proceedings of the International Congress ‘Locke’s Legacy’), Lisboa: Faculdade de Letras da
Universidade de Lisboa, 2005, pp. 39-59; Idem, Rejei¢ao versus aceitagao de Kant na filosofia
analitica contemporinea», in Revista Filosdfica de Coimbra, n.° 26, 2004, pp. 393-409; Idem,
Kant, os comecos da filosofia analitica e o ‘Wiener Kreis™, in Revista Portuguesa de Filosofia,
tomo 61, 3-4, 2005, pp. 883-899; Idem, Russell versus Quine: Sobre as origens filoséficas do
conceito de epistemologia naturalizada», in Actas do 2.° Encontro Nacional de Filosofia Analitica
(Proceedings of the 2nd National Meetting for Analytic Philosophy), Porto: Faculdade de Letras
da Universidade do Porto, 2006, pp, 378-378.
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E frequentemente esquecido que, embora a expressio «ilosofia da
andlise» seja relativamente corrente na historiografia filosofica desde o
Russell do primeiro quartel do século e o positivismo l6gico vienense (nos
anos trinta),(@ a expressido dilosofia analitica» (e, com ela, a de <histéria
da filosofia analitica») s6 comecou a ser de uso geral justamente a partir
dos anos sessenta do século passado.(7) Georg von Wright, inicialmente, e,
ha alguns anos atras, Peter Hacker, nio deixaram de assinalar o facto.(®)
Na realidade, s6 comecam a aparecer <histérias da filosofia analitica», com
tudo o que elas implicam, depois dessa altura. E tal aconteceu porque s6 a
partir dai o movimento analitico, pela primeira vez na histéria da filosofia
ocidental, se comecou a pensar a si mesmo como (7)) um movimento
historica e filosoficamente integrado, que possuiria (i7)) uma origem e
fundac¢des caracteristicas, bem como (ii7)) um destino ou um programa de
desenvolvimento proprio (ndo, como veremos, necessariamente um método).
Estes trés aspectos concorreram solidariamente para o aparecimento, depois
dessa altura que mencionei e (insisto) ndo antes, do que chamamos hoje em

dia, por vezes quase irreflectidamente, ilosofia analiticas.

(0) Russell emprega ocasionalmente as expressdes «analise» e dilosofia da anilise», em
sentido técnico, particularmente depois da sua familiarizacao com a filosofia de Wittgenstein.
Nos anos vinte, dois dos seus mais importantes livros apelam para a ideia de andlise (7he
Analysis of Mind, em 1921, e The Analysis of Matter, em 1927). Mas ele recusar-se-ia a conceber
a andlise como um método filosofico propriamente dito. Em 1924 dira, neste sentido: «The first
characteristic of the new philosophy is that it abandons the claim to a special philosophical
method or a special branch of knowledge to be obtained by it means.» (Russell, B., Philosophy
in the Twentieth-Century», in Essays on Language, Mind and Matter: 1919-1926, The Collected
Papers of Bertrand Russell, London: Unwin Hyman, vol. 9, 1988, p. 460)

(7 Um dos autores que mais contribuiu para a sua divulgacio, desde os finais dos anos
quarenta, foi Pap, A., Elements of Analytic Philosophy (New York: MacMillan, 1949) e Analytishe
Erkenntnistheory (Viena: Springer Verlag, 1955). A partir dos anos sessenta, comeca a aparecer-
-nos em diversas antologias, como, por exemplo, Butler, R. (Ed.), Analytic Philosophy (Oxford:
Blackwell, 1962), e a ser utilizada sistematicamente no sentido técnico do conceito, em que
aparece em clara oposicao a dita ilosofia continental>. Deste ultimo ponto de vista, veja-se
especialmente Ammerman, R. R. (Ed.), Classics of Analytic Philosoby, New York: McGraw-Hill,
19065.

® Veja-se Wright, G. V., <Analytic Philosophy: A Historico-Critical Survey», in The Tree of
Knowledge and Other Essays, Leiden, 1993, pp. 41 e ss.; e Hacker, P. M. S., Wittgenstein’s Place
in Twentieth-century Analytic Philosophy, London: Blackwell, 1996, nota 2.



Pondo de lado, por agora, a questido das origens ou fundag¢des da filosofia
analitica, constituir um «movimento historica e filosoficamente integrado»
significou para essa filosofia, basicamente, conseguir agrupar sob a mesma
bandeira as diferentes escolas e correntes de pensamento que, até ai,
espartilhavam e dividiam de forma inamistosa o movimento analitico de
modo geral, em especial, o positivismo 16gico (tanto na sua versio vienense
como na versio inglesa e na propriamente americana, que se lhe seguiram),
a chamada ilosofia inglesa da linguagem corrente» («English ordinary
language philosophy»),@) e o que M. Dummett vird a chamar, nos anos
setenta, a «escola americana» (Quine, Putnam, Davidson e outros).(lo) Esse
agrupamento foi um facto histérico sem precedentes e da maior importiancia
para a filosofia contemporinea, e significou basicamente, como Dummett
mostrou e a historiografia analitica veio a comprovar posteriormente, por
a teoria da significacio na ordem do dia da agenda filosofica. (11 Até ai,
de facto, os vdrios sectores da filosofia analitica jamais se tinham pensado
em conjunto como agentes de um mesmo projecto ou programa colectivo, e,
sobretudo, como tendo uma histéria mais ou menos comum, que ocuparia
um lugar especial e privilegiado no proprio contexto da historia da filosofia
ocidental desde a Grécia antiga. (De onde decorre, no que concerne 2
questio da existéncia de um método da filosofia analitica em geral, que
essa questdo nio se chegava sequer a colocar.) Pelo contrdrio, apesar
de existir um vago sentimento de identificagio com um certo espirito da

actividade filosofica, que passava essencialmente pela l6gica e pela ideia

(9) No ambito da dita filosofia inglesa importaria ainda distinguir vdrias correntes,
contrastantes entre si, como é o caso da «Oxford philosophy» e da «Cambridge philosophy».
Veja-se um mapa histérico dessa filosofia em Urmson, J., Histoire de I'analyse», in La philosophie
analytique, Paris: Les Editions de Minuit, 1962, pp. 11-39; e, mais geralmente, Idem, Philosophical
Analysis: Its Development Between the Two World Wars, Oxford: Clarendon Press, 1956.

o) Dummett, M., «Can analytical philosophy be systematic, and ought it to be?, in Truth
and Other Enigmas, Cambridge-Massachusetts: Harvard University Press, 1978, pp. 445 e ss..

D por a teoria da significacio na ordem do dia da agenda filosofica», implicava, para
Dummett, contra uma vasta tradicao anterior na matéria (de Russell ao positivismo logico vienense),
reposicionar essa teoria em termos nao epistemolégicos, como saudavelmente acontecia em
certa medida, na sua perspectiva, com as filosofias de Quine e de Putnam. Veja-se Dummett,
M., Frege Philosophy of Language, London: Duckworth, 1981, pp. 372 e ss..
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de andlise da linguagem, eram as diferencas e divergéncias entre eles que
primavam, sobretudo, como nos diz Rorty na sua introduc¢io a A Viragem
Linguistica, no que diz respeito ao papel da epistemologia para a filosofia
da linguagem.(lz) Isso era particularmente 6bvio quanto, por exemplo, as
relacdes, por vezes quase hostis, entre o positivismo 16gico (em qualquer
das suas versoes) e a filosofia inglesa da linguagem corrente.(13)

O aparecimento da filosofia analitica como um movimento histérica e
filosoficamente integrado, s6 foi possivel quando este se comecou a pensar
a si mesmo na historia da filosofia, e, em particular, quando colocou o
problema de saber quais seriam ai as suas origens e fundacoes. E justamente
por esta via que surge originalmente o mito da existéncia de uma dfilosofia
continental», a qual seria essencialmente distinta da prépria filosofia analitica.
Até aos anos sessenta do século passado cada uma das escolas analiticas
concebia o problema das suas proprias origens historicas isoladamente das
outras e, por vezes, em termos bem distintos e divergentes delas. Como
mostrei noutro lado, embora alguns autores da filosofia inglesa da linguagem
corrente admitissem a influéncia do paradigma da chamada «radi¢io do
empirismo britinico em filosofia», a exemplo do positivismo 16gico (e, em

(14

particular, o vienense), a maioria procedia mesmo a uma denegacio

das origens e fundacoes historico-filosoficas das respectivas concepgoes,
— 15, que levou alguns comentadores, precipitadamente, a identificarem
a filosofia analitica no seu conjunto com uma visdo anistérica de si

prépria.(16) A «iragem histérica» por parte da filosofia analitica, como lhe

a2 Rorty, R., op. cit., p. 39.

(13) Dummett, M., Truth and Other Enigmas, p. 437: <The enemy was (...) Carnap: he it
was who was seen in Ryle’s Oxford as the embodiment of philosophical error, above all, as
the exponent of a false philosophical methodology».

a4 Veja-se Ribeiro, H., <Locke, a tradi¢do do empirismo britanico e a filosofia analitica»,
in Actas do Coloquio Internacional ‘A Heranga de Locke’, pp. 46-48.

as Veja-se idem, Para compreender a historia da filosofia analitica, cap. 3, pp. 45 e ss..

(16) Trata-se de uma constata¢io generalizada, a partir dos anos setenta e praticamente
até aos nossos dias, fora e dentro da tradi¢cdo analitica em filosofia. Veja-se, por exemplo,
Fain, H., Between Philosophy and History. The Ressurection of Speculative Philosophy of History



poderiamos chamar parafraseando o célebre livro de Rorty,(”) implicou o
surgimento de todo um arsenal conceptual inteiramente novo, de natureza
meta-historica e meta-filoséfica, no que diz respeito a representacio das
suas origens e funda¢des. Muito especialmente, implicou a representaciao
do que poderfamos chamar uma «proto-historia», quer dizer, de um periodo
mais ou menos ideal das suas fundac¢oes historico-filosoficas, com Frege e,
sobretudo, com Russell (o qual, em certas versoes, desenvolveria o legado
da suposta dradicio do empirismo britdnico em filosofia»).(18) para algumas
dessas proto-histérias, como a de Dummett nos anos setenta, esse periodo
conteria em germe quer a norma do desenvolvimento da verdadeira pratica
analitica até ao presente (através de Frege), quer as razoes da contaminacio
desta por uma pratica espuria e alheia (através de Russell), que teria as suas
origens, no fundo, no espirito da propria filosofia continental.(19) No cerne
da distin¢io entre os dois tipos de pritica, que, no fundo, corresponderia a
uma clara dissociacio entre as filosofias dos dois grandes autores referidos
e das respectivas influéncias na histéria da filosofia analitica, estd segundo
Dummett, como se sugeriu mais acima a outro respeito, o relevo da teoria da
significacao para a filosofia da linguagem e, em particular, a importiancia da
epistemologia nesse ambito, que a primeira rejeitaria e a segunda cultivaria

mais ou menos abertamente.(ZO)

Within the Analytic Tradition, New Jersey: Princeton University Press, 1970; e Katz, J., The
Metaphysics of Meaning, Cambridge-Massachusetts: The MIT Press, 1990.

A7) Note-se que muitos comentadores, ainda recentemente, continuam a identificar a filosofia
analitica com uma visdao anistérica de si mesma, nao reconhecendo essa «viragem historica»
de que falamos. Veja-se Engel, P., <La philosophie analytique doit-elle prendre un ‘tournant
historique’ », in Vienne, Jean-Michel, Philosophie analytique et bistoire de la philosophie, Paris:
Vrin, 1997, pp. 153-165.

(1s) Veja-se Strawson, P., Analysis and Metaphysics: An Introduction to Philosophy, Oxford:
Oxford University Press, 1992, chap. 1, pp. 1-16.

a9 Veja-se Dummett, M., Frege Philosophy of Language, chap. 19 (Frege’s Place in the
History of Philosophy»), pp. 665-684. Ai se observa: «(...) Russell was to a considerable extent
still under the influence of the ancient tradition, in which epistemological considerations are
primary.» (p. 679).

20) Veja-se Idem, ibidem, pp. 667 e ss..
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A luz do que temos vindo a dizer e a sugerir, a posse de um programa e
de um destino comum, para a filosofia analitica, era um facto enraizado na
sua propria tradi¢io, que, embora mais curta do que a da filosofia continental,
nem por isso era menos solida e poderosa. Nio era apenas, pois, uma
questido tedrica de escolha deste ou daquele método. (Na verdade, dado o
papel desempenhado na matéria pelo conceito de tradigdo, a problemdtica do
método, em si mesma, nunca teve grande relevo para a filosofia analitica.) Os
filosofos analiticos dos anos sessenta e setenta do século passado viam-se
a si proprios como parte de uma vasta tradicdo, historica e filosoficamente
sedimentada, que cumpria continuar e desenvolver. De onde, mais uma
vez a importancia fundamental do paradigma da «radi¢io do empirismo
britinico em filosofia», que, ocasionalmente, se estendia a prépria filosofia
medieval e moderna na Gra-Bretanha.(2D) O ponto nuclear do programa
analitico em filosofia passava por centrar a filosofia de modo geral na
l6gica e na filosofia da linguagem e por po-las ao servico da eliminacao
da metafisica (nio, como veremos, necessariamente da epistemologia) ou,
pelo menos, da elimina¢io do papel tradicional que ela desempenhava
para a filosofia continental, e por uma concepc¢iao pragmaitica e esclarecida
do mundo, susceptivel de desenvolvimento e assente no contributo
fundamental dado pela ciéncia. Em consequéncia, a filosofia analitica seria
essencialmente colegial e cooperativa, a exemplo do que era suposto ocorrer
na propria ciéncia e em contraste com o individualismo caracteristico da
filosofia continental; seria pratica, ensaista e conjectural, ao contrario da
natureza eminentemente tedrica e dogmatica desta dltima; e seria iterativa
e particularista, quer dizer, vocacionada para a investigacio e andlise de
problemas especificos e concretos, tal como o homem de ciéncia, em vez de
se ocupar com as abstrac¢oes e generalizacdes caracteristicas da filosofia do

continente. E assim que Quine, dos anos cinquenta do século XX em diante,

QD Veja-se, deste ponto de vista, Flew, A., An Introduction to Western Philosophy, London:
Thames and Hudson, 1971.



nos apresenta o retrato do verdadeiro filosofo na sua prépria filosofia, em
grande parte, vale a pena dizé-lo, na sequéncia de Russell e, em especial,

do Russell da filosofia do atomismo 16gico em diante.(22) 127

2. Nao ha «filosofia analitica» como modo essencialmente distinto

do pensamento filoséfico

Que a filosofia analitica tenha sido essencialmente um constructo, nio uma
realidade qualquer subsistente per se que se poderia hipostasiar tendo em vista
a sua oposicio a chamada dilosofia continental> (entenda-se, o continente
europeu de modo geral, com excep¢io da Gra-Bretanha), é algo que decorre
claramente do que anteriormente dissemos. Niao obstante, alguns filésofos
analiticos dos anos sessenta em diante, sobretudo na Europa de origem latina,
conceberam critérios niao so filosoficos, mas também geogrdficos e culturais,
sem qualquer verdadeira base de sustentacio, para a distin¢io entre os dois
tipos de filosofia. A inexisténcia do ensino da l6gica matematica contemporanea
(herdeira de Frege, de Russell, de Carnap, Tarski e outros) nas Universidades
europeias, continentais, durante varias décadas (desde a Primeira ao fim da
Segunda Grande Guerra),(23) certamente contribuiu para a importancia que

teve até certa altura, incluindo em Portugal, o critério geogréﬁco—CLlltural.(24)

(22) Veja-se Quine, W. V. O., Ontological Relativity and Other Essays, New York: Columbia
University Press, 1969, pp. 69-90. Trata-se do Russell da filosofia do atomismo l6gico, que vai,
grosso modo falando, de 1914 (altura da publicacao de Our Knowledge of the External World)
a 1924 (altura do seu ultimo trabalho dedicado expressamente a uma tal filosofia). Veja-se,
quanto a matéria em apreco, especialmente o trabalho de Russell intitulado «On Scientific
Method in Philosophy» (1915), in Russell, B., The Philosophy of Logical Atomism and Other Essays:
1914-1919, The Collected Papers of Bertrand Russell, London: George Allen & Unwin, vol. 7,
pp. 55-73 (também em Idem, Misticismo y Logica, trad. de J. R. Armengol, Madrid: Paidos,
1951, pp. 101-125 («El Método Cientifico en Flosofia»).

(23) sobre a situa¢do em Franca, por exemplo, veja-se o preficio de J. Bouveresse a Rivenc,
E., Introduction a la logique, Paris: Payot, 1989, pp. 11-21.

24) Veja-se a nossa introdugao a Ribeiro, H. (Ed.), Actas do 1.° Encontro Nacional de
Filosofia Analitica, Coimbra: Unidade I&D Linguagem, Interpretacio e Filosofia (FCT), 2003,
pp. 7-11.
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Quando aplicado estritamente, este critério levar-nos-ia a excluir do territorio
analitico, desde logo, nio s6 o positivismo 16gico vienense e (por arrasto)
os seus prolongamentos inglés e americano, mas também figuras maiores
de supostos fundadores do movimento analitico, como é o caso de Frege e,
bem vistas as coisas, do proprio Wz'ﬁgensz‘em.QS) (Por isso, ele veio a ser
praticamente abandonado pela historiografia analitica a partir de certa altura.)
Na realidade, o que aconteceu com a entronizac¢io do critério geografico
foi que os seguidores da filosofia analitica no continente europeu (nio
anglofono), depois da Segunda Grande Guerra e dado o panorama do ensino
da l6gica a que acima aludimos, tiveram necessidade de para ele apelar em
ordem a procurar justificar o dominio institucional do ensino da filosofia, de
modo geral, nas Universidades dos respectivos paises.(26) (E. Gellner, nos
anos cinquenta, tinha ja apresentado esta teoria, do ponto de vista da sua
propria sociologia, a respeito da filosofia inglesa da linguagem corrente.)(27)
E isso, de facto, veio a acontecer com alguns exageros, propiciados, sem
duavida, pelo fenémeno de uma globalizacio crescente a todos os niveis.
Seja como for, como mais acima observimos, na sequéncia de um
amplo movimento historiografico sobre as origens e fundacdes da filosofia
analitica, feito no préoprio aAmbito desta sobretudo a partir da década de
oitenta do século passado, veio a concluir-se, no fim de contas, que nada
de verdadeiramente essencial, filosoficamente falando, a distinguia da
chamada <filosofia continental>. Proto-histérias da filosofia analitica, como
a de Dummett nos anos setenta, que atribuiam a Frege a fundacio da

mesma, relegavam Russell e o positivismo 16gico vienense para um lugar

(25) No caso de Wittgenstein, as conexdes culturais vienenses sao particularmente importantes,
como se mostra no conhecido trabalho de Janik, A. e Toulmin, S., Witigenstein’s Vienna, New
York: Simon and Schuster, 1973.

(26) sobre o assunto, no que diz respeito a filosofia inglesa da linguagem corrente, veja-
se Rée, J., da philosophie anglaise des années cinquante», in Vienne, Jean-Michel, op. cit.,
pp. 17-59

@7 Veja-se Gellner E., Words and Things: A Critical Account of Linguistic Philosophy, and
a Study in Ideology, with and Introduction by Bertrand Russell, Suffolk (United Kingdom):
Victor Gollancz, 1959.



secunddrio (no caso, para o campo de uma filosofia da andlise espuria e
contaminada pelo virus da filosofia continental, quer dizer, pela epistemologia)
e menorizavam a importincia da filosofia inglesa da linguagem corrente,
anunciavam jd, na pratica, esse resultado fundamental, porque a oposicio
a filosofia continental (destronado que foi o critério geogriafico-cultural)
passava a estar inteiramente relativizada, aparecendo como uma questdo
interna da propria filosofia analitica. A questio de Dummett recorde-se,
consistia em saber em que medida era possivel conceber uma fundagdo da
Sfilosofia analitica independentemente dos pressupostos epistemologicos e
metafisicos que levaram Descartes a fundacdo da filosofia moderna e, em
dltima andlise, considerando o impacto desta através de Kant, de grande
parte da prépria filosofia contemporﬁnea.(zg) Em que medida, pois, tinha a
Sfilosofia analitica verdadeiramente derrubado a matriz cartesiana-kantiana
que estava na base da filosofia continental? A uma tal questido tinha Rorty
ja, no seu primeiro livro (no final dos anos sessenta), dado uma resposta
pessimista, defendendo que as varias vertentes da filosofia analitica, ao
tempo, continuavam funestamente a prosseguir o cartesianismo por outra
via, em particular, o mito de uma distin¢io de principio entre filosofia e
ciéncia, e a ilusao de transformar a primeira numa actividade do género da
segunda,(29) e sugerindo que a supera¢io das dificuldades inextrincaveis
a que tal situacio conduzia passava por concluir, muito plausivelmente, na
esteira da filosofia continental mais recente de maneira geral (em particular,

a filosofia de Heidegger e a hermenéutica de Gadamer), que a prépria

(28) ‘The most far-reaching part of Descartes’s revolution was to make epistemology the
most basic sector of the whole of philosophy: the whole subject had to start from the question,
‘What do we know, and how?’ It is this orientation which makes post-Cartesian philosophy so
different from that of the scholastics, for whom epistemology, in so far as they considered it
at all, was no more than a sidestream.» (Dummett, M., op. cit., p. xxxiii)

29 Rorty afirma neste sentido: «(...) But it was equally natural for [analytic] philosophers
to resist abandoning the hope that their discipline could be a science, an activity in which
the principal criterion of success is simple accurate description of the facts. Ever since Plato
invented the subject, philosophy as been in a state of tension produced by the pull of the arts
one on side and the pull of the sciences on the other. The linguistic turn has not lessened this
tension, although is has enabled us to be considerably more self-conscious about it.» (Rorty,
R., op. cit., p. 38)

129



130

filosofia, no sentido tradicional do conceito, quer dizer, como disciplina a
quem competiria produzir e justificar conhecimento de uma ordem superior,
tinha chegado ao fim. 30 £ uma tese que o mesmo autor desenvolvera
posteriormente, de forma brilhante, num dos seus mais importantes trabalhos,
intitulado A Filosofia e o Espelbo da Natureza. (31

A tese, que importa sublinhar, é basicamente esta, pois: considerando
que o projecto constitucional da filosofia analitica, desde os primérdios da
respectiva fundaciao (com Frege sobretudo, mas também, em certa medida,
com Russell e seus continuadores), e, concomitantemente, a sua Oposicao
de principio a filosofia continental, assentavam na tentativa de evacuacio da
metafisica e, em especial, da epistemologia, e que um tal projecto, um século
decorrido, conduziu precisamente ao resultado contrario, quer dizer, a uma
situa¢do muito similar a desta ultima filosofia, é a propria ideia de «filosofia
analitica» e, com ela, a referida oposi¢do, que deixam de fazer sentido em
tltima instancia, pelo menos, do ponto de vista trabalbo filoso’ﬂco.(52)

Que a filosofia analitica compartilhasse inesperadamente dos pressupostos
e problemas da continental e, finalmente, acabasse por se identificar com ela
no essencial, € uma conclusio que foi tirada de forma geral pela historiografia
mais recente do movimento analitico desde o principio do século passado
até aos finais dos anos trinta, com especial incidéncia no positivismo 16gico,
na sequéncia das posi¢cdes na matéria de algumas das figuras maiores da
propria filosofia analitica contemporianea. (O livro de A. Coffa, A Tradi¢do
Semdntica de Kant a Carnap: Até a Estacdo de Viena, é um exemplo notavel

dessa historiografia.)(53) Quine, quando o positivismo estava num dos seus

30 Veja-se Idem, ibidem, p. 34.
GD Rorty, R., Philosophy and the Mirror of Nature, Princeton: Princeton University Press,

1979. Versdo portuguesa: Idem, A Filosofia e o Espelbo da Natureza, trad. J. Pires, Lisboa: Dom
Quixote, 1988.

(32) Rorty, como se sugeriu, desenvolve amplamente esta tese no trabalho mencionado.
Veja-se Idem, ibidem, cap. VI, pp. 203-243. Nio admirard, depois do que fica dito, que Rorty
nunca tenha sido verdadeiramente apreciado, do ponto de vista intelectual, pelos ilosofos
profissionais», em particular nos Estados Unidos da América.

(33) Veja-se Coffa, A., The Semantic Tradition from Kant to Carnap: To the Vienna Station,
Cambridge: Cambridge University Press/L. Wessels, 1995. A «radi¢ao semintica», para o autor, é



picos de gloria nos Estados Unidos da América, foi o primeiro a observar que,
subjacente a conhecida distin¢2o positivista entre as proposi¢des analiticas
e as sintéticas e a respectiva abordagem, estava na realidade o mesmo
problema com que Kant se tinha confrontado na Critica da Razdo Pura,
no século XVIII, sem que os positivistas tenham conseguido resolvé-lo e,
sobretudo, sem que tenham conseguido compreender que a verdadeira cruz
de um tal problema consistia precisamente na supera¢do do fundacionalismo
proprio da matriz cartesiana-kantiana que o tinha inspz’mdo.(34) Era ja esse
fundacionalismo que estava no cerne da conhecida disputa vienense, em
meados dos anos trinta, a respeito do estatuto dos enunciados protocolares,
a qual dividiu em lados opostos as figuras mais proeminentes do «Circulo»
(Carnap e Neurath especialmente).(SS) O que o caracterizava, no fundo,
era o pressuposto epistemoldgico, cartesiano-kantiano, segundo o qual a
ciéncia constitui um quadro neutral de representacio de toda a objectividade

possivel, na perspectiva do qual se hd-de delimitar o que pode constituir

a tradicao do debate filosofico pés-kantiano sobre a distin¢ao entre o analitico e o sintético, e
a possibilidade do sintético a priori; € uma tradicio que, de Bolzano e Brentano ao positivismo
l6gico vienense, passando por Frege, Russell e algumas investigacdes em matéria de filosofia da
ciéncia (H. v. Helmholtz, H. Poincaré e P. Duhem, por exemplo) e da fundacao da matematica
(D. Hilbert e I. Brower, nomeadamente), nao aceita a solucao de Kant para esse problema e
estd interessada em resolvé-lo ela mesma num quadro semantico ou tendencialmente semantico.
Mas as conclusoes do proprio Coffa a respeito dessa resolucio, que antecipa desde a introduc¢ao
ao livro, sdo basicamente pessimistas, como as de Rorty (de que nos ocupdmos mais acima):
para ele, o empirismo dos positivistas (entenda-se, o interesse epistemologico das respectivas
concepgoes) € hostil a significacdo, senao mesmo «em horror a significacdo»; incapazes de
tratar o problema da significacao de acordo com as suas premissas empiristas, os positivistas
adoptaram finalmente o idealismo, icando sem a significacao» (Udem, ibidem, p. 3).— Noutro
lado (Ribeiro, H., <The Present Relevance of Bertrand Russell’s Criticism of Logical Positivismy,
in Revista Portuguesa de Filosofia, tomo 55, 4, pp. 427-458), defendemos que a historiografia
a que nos referimos comeca, de facto, com os trabalhos de R. Haller. Em especial, Haller,
R., Studien zu Osterreichischen Philosophie, Amsterdam: Rodopi, 1979; e Idem, Fragen zu
Wittgenstein und Aufsdtze zu Osterreichischen Philosophie, Amsterdam: Rodopi, 1986. Entre
outros autores, mais recentes, onde se pode encontrar uma vasta bibliografia, veja-se Giere,
R., & Richardson, A. (Ed.s), Origins of Logical Empiricism, Minnesota Studies in the Philosophy
of Science, Minneapolis: University of Minnesota Press, 1996; e Friedman, M., Reconsidering
Logical Positivism, Cambridge: Cambridge University Press, 1999.

(34 Veja-se, neste sentido, a dltima sec¢do de <I'wo Dogmas of Empiricism», in Quine, W.
V. O., op. cit., pp. 42-46.

(35) Veja-se, neste sentido, o conjunto de ensaios reunidos em Sebestik, J, e Soulez, A.
(Ed.s), Le Cercle de Vienne: Doctrines et controverses, Paris: Klinksieck, 1986.
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ou nio conhecimento e, sobretudo, o estatuto da propria filosofia.(30) De
onde, a tentativa positivista de encontrar no mundo a necessaria referéncia
para esses enunciados a que aludi, reabilitando, sem disso se ter consciéncia,
o «sintético a priori» Kantiano, e a linguagem dos «dados dos sentidos» e
outros artefactos epistemologicos proprios da filosofia tradicional, que era

suposto terem sido completamente abandonados.

Nota final: depois da «filosofia analitica»

Procurei apresentar e justificar a tese de que a filosofia analitica, como
modo essencialmente distinto do pensamento filoséfico, e particularmente
do continental, ndo faz mais sentido hoje em dia. SO aparentemente,
repito-o mais uma vez, ¢ uma tese surpreendente ou provocadora. Forneci
basicamente dois argumentos, que se me afiguram poderosos e pertinentes
e estdo estreitamente interligados: o de que o conceito ele mesmo é um
constructo histérico-filosofico situado no tempo e, como tal, susceptivel
de revisdo e reformulagdo, as quais, justamente, foram feitas ao longo da
histéria da filosofia analitica e, por razdes que explicitei com o detalhe
possivel, nos compete a nds fazer, de forma decisiva, na actualidade; e, mais
fundamentalmente, o de que, no Ambito da propria filosofia analitica mais
recente, no caso, da respectiva historiografia, se chegou, de forma reiterada,
solida e documentada, a essa tese que enunciei. Certamente, nao somos
hoje em dia obrigados a tirar conclusdes meta-historicas e meta-filosoficas
da referida tese, como as de Rorty, e, em particular, a de que o fim da

filosofia analitica, historicamente compreendido, faz parte do fim da prépria

(36) Veja-se Friedman, M., Philosophy and the Exact Sciences: Logical Positivism as a
Case Study», in Earman, J. (Ed.), Inference, Explanation, and Other Frustrations: Essays in the
Philosophy of Science, Berkeley/Los Angeles/Oxford: The University of California Press, 1992,
pp. 84-98.



filosofia ocidental de maneira geral. Tal deducio € uma matéria da reflexao
filosofica propriamente dita, ndo da historiografia em si mesma. Seja como
for, sendo certo que, do ponto de vista desta dltima, nio podemos prescindir
de utilizar o conceito de filosofia analitica» como instrumento, a verdade é
que, como mostrei sucintamente, ele estd longe de ser neutral e inofensivo.
Para ser mais preciso, foi com frequéncia utilizado num sentido ideoldgico,
do ponto de vista cultural e institucional, que importa dissociar de forma
clara, tanto quanto possivel, do verdadeiro trabalho filosofico. Quanto a
este, estou convicto, muito modestamente, que pode passar sem ele de

maneira geral.

133



(Pagina deixada propositadamente em branco)



Maria Luisa Couto Soares

Universidade Nova de Lisboa

TERAPIA E TRANSFIGURACAO

NOTAS SOBRE O FILOSOFAR EM WITTGENSTEIN

No6s nunca nos realizamos.

Somos dois abismos — um poco fitando o céu.

Bernardo Soares, Livro do Desassossego

No principio da Divina Comédia, Dante encontra-se extraviado numa selva
escura «porque a direita via era perdida». Boécio abre a sua Consolagdo da
Filosofia lamentando-se, mergulhado em lagrimas e tristeza, da sua pobre
vida cruel e abenc¢oa a morte que nao sobrevem nos doces anos de paz,
mas que traz o alivio ao corac¢io alquebrado. E Riobaldo, na excelente obra
de Guimaraes Rosa, Grande Sertdo, Veredas, exclama reiteradamente: «Viver
€ muito perigosol» Nio se referia apenas aos perigos escondidos na selva
amazonica, mas a vulnerabilidade da vida humana. Viver é perigoso porque
em cada momento, em cada situa¢cdo, o homem joga-se a si mesmo ¢ a sua
liberdade. O risco da escolha e da decisio é constante, mas mais perigoso
ainda serd a indecisdao, na qual se afogam a reflexdo e o juizo, frustrados
num fechamento inibidor.

Perdidos, extraviados, na selva do mundo e da nossa propria escuridao
interior, a quem podemos recorrer? Dante encontra no meio da sua confusio
a figura de Beatriz — «wma senhora tio beata e bela/chamou-me e que

mandasse lhe pedi.» Boécio é confortado e encorajado pela propria Filosofia:
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a origem do seu mal e de ter caido na desilusio e na fraqueza da mente,
vem do esquecimento de si proprio; mas nao é dificil recuperar a memoria,
promete-lhe a misteriosa figura de mulher, desde que a reconhe¢a como
sabedoria. Riobaldo tem em Diadorim o companheiro certo e atento, a
todas as horas: «Diadorim e eu, a gente parava em som de voz e alcance
de olhos, constante um niao muito longe do outro. De manhi a noite, a
afeiciio nossa era duma cor e duma peca (...) Tao certo de si, ele repousava
qualquer mau animo.»

«Onde € que nos encontramos? pergunta-se Emerson. <Numa série da qual
desconhecemos os extremos e julgamos que nao tem nenhuns (...) Todas as
coisas flutuam e reverberam... A nossa vida ndo esta tio ameacada como a
nossa percep¢iao. Como fantasmas deslizamos pela natureza, e desconhecemos
sempre o nosso lugar» Em que nos podemos ancorar, no meio da corrente
da vida que corre rdapida, veloz e por vezes tormentosa? As perturbacoes
profundas e a desorienta¢io que nos envolve poderd encontrar algum ponto
de mira que nos reconcilie com o mundo em que vivemos?

Estas vozes de desorientacido e extravio de Dante, Boécio, Riobaldo,
Emerson, assemelham-se ao modo como Wittgenstein exprime a natureza
de um problema filos6fico, que arranca de um «Nio me sei orientar, <Nao
encontro o caminho..»(1). Se estivermos placidamente depostos no nosso
mundo, nada nos parecerd surpreendente nem misterioso. SO nos aparecera
problematico se nos pusermos questdes para as quais nio encontramos
respostas nesse mundo em que vivemos. E como sair entdo da situacio
aporética?

A convicc¢ido reiteradamente expressa por Wittgenstein € a de que os
problemas filoséficos nio se resolvem, nio podem encontrar uma saida numa

solucio determinada e final. Nao compete 2 filosofia resolver problemas,

M cfr, Philosophical Occasions, p. 181: <O problema filoséfico é uma consciéncia de
desordem nos nossos conceitos, e pode ser resolvido pondo-os em ordemo.



apenas mostrar uma via para os dissolver(?). Tanto o Tractatus como as
Investigacoes Filosdficas tém em comum a mesma posicio em relacio as
chamadas proposi¢oes filosoficas: sio sem sentido (ou porque sio a priori,
ou porque derivam de algum jogo de linguagem, ou porque lhes falta algum
outro requisito), e por isso devem ser abandonadas, postas de parte, niao
lhes dar qualquer uso. Sdo construcgoes feitas com base em certas analogias,
modelos ou imagens da nossa linguagem, que nos iludem completamente e
nos induzem uma forma de mitologia encantatdria mas falsa(®). Considera-
-las sem sentido significa exclui-las de tal modo das nossas vidas que ja
nio possam perturbar-nos mais(®. A exclusio implica primeiro reconhecé-
-los, diagnosticd-los, encontrar-se com o problema; a solu¢io vird de uma
passagem a rejeitd-lo, a livrar-se dele, nao pela busca de uma solu¢io, mas
transformando o nosso modo de viver de forma que deixe de constituir
motivo de perturbacio.

«A maneira de resolver o problema que vés na vida é viver de um modo
que faca que o que ¢ problemadtico desapareca».

«O facto de a vida ser problematica mostra que o contorno da tua vida
nao encaixa no molde da vida. Portanto, deves modificar a tua maneira de
viver e, logo que a tua vida se encaixe no molde, o que é problemitico
desapareceré»(S).

O Wittgenstein do Tractatus exprime exactamente esta ideia da filosofia
como uma libertacio, na qual a 16gica desempenha o papel fundamental, tal
como em Frege e antes dele, em Kant. A Logica deve ensinar-nos a pensar

correctamente, de modo que O NoSso entendimento se encontre em harmonia

@ cr. Philosophical Occasions, p. 18, 183: «Tal como entendo a filosofia, toda a sua tarefa
consiste em me exprimir de tal modo que certas perturbacdes//problemas//desaparecam
(Hertz)». «Se tenho razao, os problemas filosoficos devem ser completamente resoltveis, ao
contrdrio de todos os outros». «Os problemas dissolvem-se no verdadeiro sentido da palavra
— como um torrdo de agucar em dgua.»

B cfr. cultura e Valor, p. 27: «A solucao dos problemas filoséficos pode comparar-se com
um presente num conto de fadas: no castelo magico ele aparece encantado, mas se o vires no
exterior, a luz do dia, nao é mais do que um vulgar bocado de ferro...»

D cfr, Diamond, C. - The Realistic Spirit, p. 35.

) cultura e Valor, p. 47.
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consigo mesmo(®). O Tractatus pode ser entendido como a adopc¢iao cabal
desta ideia kantiana de ver na logica uma questio do acordo ou harmonia
do entendimento consigo mesmo(7): se este acordo significa renunciar a
qualquer proposic¢iao de tipo metafisico, a razio estd em que nem Kant
nem Wittgenstein, encontram um modo de enquadrar essas proposicoes
no sistema categorial ou légico-trasncendental que as tornariam possiveis.
Por isso sdo impensdveis, embora isto mesmo nao se possa dizer. SAo pura
e simplesmente ndo-pensamento, portanto indiziveis.

Os problemas surgem de uma voz tentadora, que induz o leitor de
Wittgenstein a teorizar, a tentar o impossivel, dizer o que nao pode
ser dito, pensar o que nio pode ser pensado. O estilo de Wittgenstein,
particularmente nas Investigacdes, exprime-se num didlogo entre esta voz
da tentacio e uma voz da correcc¢io que pretende reconduzir o leitor para
a vida corrente®®. Nem a voz que nos reclama para uma teorizac¢io logica
e licida, nem a que nos devolve para a vida normal, nio problematica, se
podem considerar expressoes da perspcetiva real de Wittgenstein. Sao duas
vozes de um didlogo mais amplo, no qual acabario por se cancelar uma 2
outra. O objectivo dos didlogos de Wittgenstein consigo mesmo niao ¢ o de
levar o leitor a uma teoria filosofica — nem uma teoria da linguagem ideal,
sem fric¢cdes, nem uma teoria pragmadtica da linguagem corrente — mas sim
o de ajudar a olhar através dos diversos modos de expressio e a conquistar
uma nova sensibilidade, uma nova maneira de ver e de pensar.

O caracter pratico, a finalidade ética da filosofia reside precisamente

nisso: o seu desideratum ¢ mudar a nossa maneira de viver até nos pormos

©) cfr., Kant, Logic, p. 16: Kant fala de mit sich selbst iibereinstimmenden Gebrauch des
Verstandes. O confronto ¢é citado por Joan Weiner, Frege in Perspective Ithaca, 1990, cap. 2 e
referido por Diamond, C., ob. cit., p. 29.

@ ctr. ibidem, p. 32.

® cfr. Cavell, S. — <The Availability of Wittgenstein’s Later Philosophy». Cavell atribui ao
estilo das Investigacoes Filosoficas afinidades com os géneros de confissdes e didlogos. O dialogo
entre a tenta¢ao de formular questdes para as quais nao existem respostas, € a Correcgao ou
dissolucao do problema. Didlogo que devolve a paz a filosofia (cfr Investigacoes, 133), porque
é a solugido para o problema da vida (cfr Tractatus, 6.521-6.522).



de acordo e em harmonia connosco proprios e com o mundo; encontrar
modos de fazer com que tudo encaixe, dissolvendo os conflitos, os dilemas,
as perplexidades; e ser capaz de parar quando se alcanca um estadio de
pacificacdao. A Filosofia é mais uma arte do que uma ciéncia ou um saber,
uma arte de viver, uma ascese intelectual e moral que nos faca atingir a
vida boa, excelente, o apaziguamento total das nossa duividas, conflitos,
indecisdes e perplexidades. O amor a sabedoria que nao é a mera estagnaciao
numa teoria, oferece um lenitivo para uma vida melhor, mais saudavel e
equilibrada e para uma pacificacdo dos desejos incontrolados e contraditérios
que nos fazem socobrar.

Este é o topico de fundo da minha exposi¢io: o cardcter terapéutico da
reflexdo e do trabalho filoséfico e a sua dimensio vital, existencial, como
modus vivendi que mobiliza toda a forma de ser, de pensar e de agir. Poderia
explora-lo recorrendo a inimeros exemplos — comecando pelas escolas
helenisticas, ou Pascal, Kirkegaard, etc. E recorrente a analogia entre a filosofia
e a medicina. E é também recorrente considerar a filosofia mais como uma
atitude vital do que como um mero saber tedrico e descomprometido.

As grandes escolas helenisticas consideraram a filosofia como o grande
remédio da alma; a medicina tem a capacidade de curar o corpo, a filosofia
€ a terapia da alma. A atribui¢io a filosofia de um poder terapéutico, e mais,
a convic¢io pratica de que € essa a sua principal finalidade, a de tratar e
curar, nao € exclusiva das antigas escolas filosoficas de Epicuro, dos estoicos,
e cépticos da Grécia e de Roma, para as quais a filosofia é a auténtica arte
da vida da alma. Em The Therapy of Desz're@), M. Nussbaum explora a ideia
de uma filosofia médica estudando o seu desenvolvimento nas trés grandes
escolas helenisticas — epicurea, estoica e céptica. O fito da terapia filosofica
¢ alcancar uma vida excelente, garantida por uma total libertacio de qualquer
perturbacio ou revolta, reduzindo a zero todos os vinculos a factores de

instabilidade que ocorrem no decurso da vida humana. Nesta perspectiva,

) Sigo o I capitulo da obra de Nussbaum, «Therapeutic Arguments».
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a pratica filosofica exerce particularmente uma ac¢io que visa anular os
desejos e emocgdes que alteram a quietude da alma e provocam distirbios
na comunidade social. Os argumentos filosoficos terdo sempre um objectivo
pratico, dirigidos ao aperfeicoamento do discipulo, dizem directamente
respeito as necessidades e desejos do paciente e ao seu caso particular, a
sua situacio e necessidades. A semelhanca da medicina, os argumentos
terapéuticos sio dirigidos a satde do individuo, nio a comunidades, o uso
da razao pratica € instrumental e ndo parte integrante do que é a propria
vida humana boa e ha uma nitida assimetria de papéis — o do médico e o
do paciente, o da autoridade e o do discipulo. Uma diferenca a notar: no
argumento médico, o mestre nio fomenta o escrutineo dialéctico simpatizante
com perspectivas alternativas nem encoraja o pluralismo cognitivo. Estd fora
do seu horizonte o confronto com outras possibilidades, a sua palavra tem
a for¢a de uma realidade que se impoe com toda a convic¢io. Se nio fosse
assim, perderia o seu poder curativo. Este procede em parte da seguranca
que gera eficacia na persuasio e é capaz de originar uma mudanc¢a no estado
do paciente. No caso da terapia filosofica, o que se visa é precisamente o
desprendimento de um ponto de vista proprio e o reconhecimento do seu
cardcter mitico. Corrigir o olhar significa conseguir olhar de outros modos,
ver os diferentes aspectos, contemplar o mesmo objecto sob variados angulos
€ perspectivas.

Os discursos terapéuticos nfo sao apenas as elucubracodes dialécticas que
se propoem apresentar os diferentes lados e perspectivas de um problema.
Pascal observa: o que nos causa vergonha, nio é tanto a dificuldade para
ver todos os lados da questiao, para alcangar uma visio englobante e total,
mas a hipdtese de o nosso ponto de vista ser errado e estarmos, portanto,
enganados. Naturalmente, o espirito nao se pode enganar na perspectiva
que considera sua, a qual estd necessariamente ligado e que o impede de
poder entrever outros pontos de vista. A dificuldade estd precisamente em
ter a capacidade de reconhecer outras perspectivas em alternativa a prépria

e de ver toda a gama dos possiveis pontos de vista que se podem apresentar.



E necessdrio saber colocar-se no lugar do outro, para lhe mostrar que esti
errado; isso pressupde a compreensio do modo como estd a ver as coisas,
abarcar o seu ponto de vista, reconhecer a sua verdade e mostrar-lhe outro
lado pelo qual essa perspectiva é falsa(10), A capacidade de persuasio passa
pela capacidade de desprender-se de um ponto de vista Gnico e ter a suficiente
agilidade visual para olhar de diferentes modos e de diferentes angulos.

No caso do argumento terapéutico, para conseguir a verdadeira conversao
do olhar e para preservar a sua forca persuasiva, ele deve apresentar uma
perspectiva englobante, nio simplesmente explicativa, mas convincente
por ser mais ampla, mais rica e mais luminosa. A for¢a da sua convic¢ao
procede, em parte, da sua inteligibilidade intrinseca, em parte da abertura
intelectual e moral e do reconhecimento da amplitude de visio de quem
O apresenta.

No entanto, esta situa¢io de clarividéncia e de visibilidade alargada nem
sempre € alcangavel.

O filésofo é geralmente um homem situado e contornado por um mundo
proprio: estd sempre numa situacio precdria, indigente, com as debilidades
intrinsecas a propria condi¢io humana, condicionada pela didvida, pela
incerteza, pela ignorancia, pelos limites das proprias capacidades. Tem uma
visdo difusa e obscura de tudo o que se passa a sua volta e nio consegue
abarcar tudo, apenas parcelas fugazes e truncadas. Se niao fosse assim, viveria
possivelmente numa situa¢io de tranquila inconsciéncia e num adormecimento
letargico, com a felicidade propria da ignorincia e da estupidez. Mas as
realidades da vida humana sio despertadores constantes que instilam a
davida, a perplexidade e fomentam a curiosidade sobre si proprio. Se a
nossa condicao fosse verdadeiramente feliz, nao seria necessario divertir-
-nos a pensar nisso — considerava Pascal. E a palavra divertir é neste caso a
palavra-chave: pensar na nossa situacio ¢ com efeito um divertissement que

pode servir de paliativo para a consciéncia da precariedade e indigéncia.

10 Pascal, Pensées Pensées morales.
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Sécrates, no Teeteto fala de um sonho, nio um sonho directamente
sonhado, mas de um sonho narrado, que tem por fundamento um testemunho
e assenta num «ouvir dizer: é o sonho (ou a ilusao?), tao recorrente em
filosofia, de atingir uma visio univoca assente em pontos fixos e dltimos,
alicerces firmes de um edificio bem construido sobre bases inamoviveis.
Porqué um sonho, nio um mito? Pode interpretar-se o sonho como um ideal
desejavel mas inalcancdvel, um ponto atractor que regula todo o processo
discursivo e analitico da razdo; ou como a mera ilusdo, a abdicacdo da razio
que se abandona indefesa na regido onirica, fora do dominio racional. Este
ideal regulador ou ilusio transcendental é uma constante da historia da
razao humana e tem diversas expressoes: exemplos multiplos e em registos
diferentes desse sonho sao as monadas de Leibniz, os objectos simples de
Wittgenstein, os «ndividuos» de Russell, os protocolos e os sense data (na
decomposicio estrutural do processo cognitivo). O par simples/composto
funciona como um atractor em diferentes dominios — do 16gico ao
epistemologico e ontologico e «<conduz> facilmente a toda a espécie de
supersticoes filosoficas(1 1),

Até que ponto os nossos sonhos — sonhos sonhados, narrados,
interpretados — revelam de facto o fundo dos nossos desejos mais intimos, e
podem ser encarados como aquela realidade oculta que mal se pressente e se
faz ver através de pequenos sinais, vestigios da nossa propria profundidade
inacessivel? «Os sonhos parecem ter sempre algo de intrigante e, de um
modo especial, interessante — e por isso queremos a interpretacio deles.
(Sao muitas vezes encarados como mensagens.)», comenta Wittgenstein a
propodsito de Freud12), Em que consiste essa interpretacio de um sonho?
Em parte, como refere Wittgenstein, continuando a pensar em Freud, quando
um sonho é interpretado, ele é integrado num contexto e deixa assim de

ser intrigante. Este trabalho de interpretacio pertence, de algum modo, ao

an Wittgenstein, Investigag¢oes Filosoficas, § 49.
A2) gyias e Conversas, pp. 85 e ss.



proprio sonho, é como sonhi-lo de novo ou prolonga-lo com as recordacdes
de algo que aconteceu no dia anterior ou na infincia remota. E parece que
encontramos uma explicacio para o sonho. Mas trata-se afinal, sempre do
proprio sonho. Wittgenstein nio reconhece a teoria pretensamente cientifica
de Freud, que queria uma explicacio que mostrasse o que é sonhar, queria
encontrar a esséncia dos sonhos. Mas, de facto ha uma grande variedade de
sonhos que nio € passivel de ser subsumida por uma tnica explicagio. Essa
explicacio pode ser atraente e levar-nos a aceitd-la porque nos satisfaz ou
porque empresta uma certa logica a desordem e desconexio das imagens
dos sonhos. A atrac¢io que essa explicacio exerce nio confere nenhuma
evidéncia da sua correc¢io, nem nos leva a ver as coisas com um espirito
mais licido. «E como comer o fruto da drvore do conhecimento», sio palavras
de Wittgenstein a proposito da psicandlise. Esse conhecimento, nio s6 nao
resolve nada, como nos levanta novos problemas éticos(13). No fundo, o
que fazemos é simplesmente continuar a sonhar; ou recorrer a um mito
para explicar outros mitos... Nao sera afinal o sonho uma transfiguraciao da

realidade e a realidade uma transfiguracio do sonho?

Entre o sonho e a vigilia

O que Wittgenstein procura, para conseguir ver as coisas com a lucidez da
vigilia e simultaneamente com a magia do sonho — realidade transfigurada
— ¢ uma «isao panoramica», uma «visao sinéptica». A experiéncia do que se
conquista com a perspicacia conceptual nesta trasnformac¢io dos modos de
olhar € uma réplica da passagem do sentir-se perdido e desorientado para o
encontrar-se a si mesmo. Mas esta estratégia exige um esforco de contencio

para nio situar-se precipitadamente numa posi¢ao falsa ou pelo menos numa

(3) cfr. cultura e Valor, p. 58.
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perspectiva parcial. A dieta que nos devemos impo6r € a da «ndo pretensio»,
segundo a expressiao de Cavell, entendendo por isso a prudéncia intelectual
para nao nos comprometermos com afirmacdes espuireas ou apressadas. «O
contexto do filésofo é de nio-pretensio», escreve Cavell. O que significa
esta nao-pretensio? Cavell refere-se ao filosofo do conhecimento, que na
sua investigacio nio encontra um solo suficientemente sélido que o possa
dispensar de adoptar como estratagemas o recurso a imaginacao de certos
contextos. Para deixar em aberto a sua opc¢iao e a sua convic¢ao, necessita
de uma capacidade negativa, de contencio, de reconhecer que, de facto,

(14

nada descobriu de novo.

Em filosofia, nenhuma explicacio satisfaz completamente, nenhuma
preenche o desejo de resposta. Quando as razdes se acabam, resta o siléncia,
depara-se com os limites da razdo analitica, atarefada na sua acc¢io de
decomposicio, de reduc¢ido. Mas o siléncio nio é total, porque é entio que
tudo se revela ser como é. A filosofia é simultaneamente analitica e intuitiva,
discursiva e expressiva. O método — o método de Wittgenstein — consiste
precisamente numa luta esforcada e continua para nio se deixar aprisionar
por nenhum método: «O nosso proprio método é o da apresentacio sindOptica
(Ubersicht). Tudo o que parece ser uma explicacio €, de facto ja falseado
e nao poderia satisfazer-nos totalmente.»

Uma visao de conjunto (#ibersichtliche Darstellung)(ls), uma visao
sinoptica, nio € a mera reproducio ou refiguracio do status quo, nem o
resultado de uma intuicfo, Unica e definitiva, mas exige reitera¢io do olhar,
insistente e clarificador. Uma das metas do trabalho filosofico de Wittgenstein
€ precisamente a de alertar para os perigos de uma intuicdo apressada, que

se satisfaz com uma visao aparentemente definitiva.

a4 ¢, Cavell, S. — Les voix de la raison, pp. 326-330.

A5 cfr. Philosophical Occasions, pp. 174-75: Esta visdo sinoptica produz apenas aquela
compreensao que consiste em «er as conexoes». Dai a importancia dos casos intermedidrios
//de descobrir casos intermedidrios.»



«Nio penses, olhal, recomenda Wittgenstein nas Investigacées. E o modo
de olhar, nio de pensar, que pode remediar a ignordncia filosofica.

«A importancia da descricao filosofica consiste no facto de nos permitir
uma visdo de conjunto que nos previne contra a adopc¢ido de um outro
sistema unicamente pela razio que nds nao vemos qual o bom» (das richtige)
sistema. Desejamos uma apresentacao sinoptica, isto € um sistema, nao vemos
o bom: somos levados pela linguagem ou por quaisquer circunstiancias, a
pressupor um sistema falso, e é a filosofia que nos liberta (erlést) propondo-
-nos a visdo sinoptica correctar(10).

E como € que se alcanca esta visdo sinoptica? Nao basta uma explicacio,
que deverd sempre encontrar um termo e parar, reenviando portanto a algo
que nio se deixa explicar. Em dltima andlise, no fim de qualquer explica¢io,
encontramo-nos sempre com alguma forma de convencio ou estipulagio,
que pressupdes uma interferéncia no curso das coisas e da vida. A filosofia
— observa recorrentemente Wittgenstein — nao pode interferir com o uso
real da linguagem, com aquilo que ¢é realmente dito. No fundo apenas pode
descrevé-la, deixando tudo tal como estd, sem tentar, em vao, dar qualquer
fundamento.(17) A descricio — descri¢io da linguagem como medium para
esclarecer os problemas filoséficos — é como a descricio de um jogo, clarifica
as regrasuS) segundo as quais falamos, nos exprimimos, empregamos as
palavras na variedade dos seus usos e sentidos. Este descrever ¢ mais um
ir descrevendo que tem o efeito de uma luz que se vai intensificando pouco

a pouco, fazendo ver com uma nitidez cada vez maior e mais precisa.

A6 pictées de Wittgenstein a Waismann et pour Schlick, p. 63.

an cfr. Philosophial Occasions, p. 176-77: <A Filosofia apenas poe tudo diante de nés,
nem explica nem deduz nada.»

A8 ¢y, ibidem, p. 172-73: <A dificuldade reside apenas em compreender como a institui-
¢ao de uma regra nos pode ajudar. Como nos acalma depois de ter estado tao profundamente
inquietos. Evidentemente, o que nos acalma € o facto de vermos um sistema que (sistematica-
mente) exclui aquelas estruturas que sempre nos inquietaram, com as quais éramos incapazes
de fazer seja o que for, e que julgivamos mesmo assim que tinhamos de respeitar. A instituicao
de uma regra gramatical nao serd semelhante, neste sentido, a descoberta de uma explicacao
em fisica, por exemplo, do sistema copernicano? Ha uma semelhanca.»
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Em nenhum momento se poderd recorrer decisivamente a uma verificacio,
que nio permite estabelecer uma ligacio entre a linguagem e o mundo:
entre a linguagem e a realidade nio existe qualquer termo intermediario.
De facto, escrevera Wittgenstein, temos «0 sentimento que com a linguagem
nio aderimos a realidade, porque o tempo escapa-se-nos enquanto falamos
(...)». Sentimos que «os fenémenos nos escapam e desaparecem no passado
sem que 0s possamos reterr(19). Teremos que contentar-nos com descricoes
particulares e aproximadas: <A descricio do meu campo visual, quer seja
através de palavras, quer seja com o auxilio de um desenho, ou de qualquer
outro modo, serd sempre aproximada, bruta, imprecisa — cada uma 2a sua
maneira. O melhor, mais uma vez, serda nio fazer nenhum enunciado geral,
mas procurar no caso especifico o que se poderia chamar como uma «maior
exactidaon(20).

Dado este hiato entre linguagem e realidade, impossivel de colmatar por
um processo de verifica¢io, ou por uma descri¢ao «dsomorfica», «pictoricar, a
Unica possibilidade é recordar o uso da linguagem(ﬂ). Nio é possivel fazer
uma ideia exacta, correcta, deste cardcter vago da linguagem que escapa
a uma visdo meridiana e nitida. Apenas logramos uma imagem nebulosa,
de contornos esfumados. A linguagem «gira em torno das palavras como o
ar 2 volta das coisas. E a luz do crepisculo que banha a maior parte dos
significados das palavras. Para por diante dos olhos este factor invisivel e no
entanto presente em todo o lado, desejariamos esgotar-nos para encontrar
imagens e metaforas (Gleichnisse) »(22) Ser capaz de bem metaforizar € um
dom, que nao pode ser aprendido de outros, mas requer o toque de génio;

uma boa metdfora, ja o dizia Aristoteles, pressupde uma percep¢ao intuitiva

A9 Diciees..., p. 161.

QO 1hidem, p. 162.

2D Ibidem, p. 59. Cfr. Philosophical Occasions, p. 172-73.
Q2) 1hidem, p. 139.



das semelhancas e das diferengas(23). E nZo ha como uma boa paribola
para refrescar o entendimento(24).

O método da filosofia, o modo de pensar os seus problemas é
surpreendente, dificil e um tanto paradoxal. No Big Typescript (1933),
Wittgenstein anota a dificuldade deste trabalho: Dificuldade da filosofia nao
a dificuldade intelectual das ciéncias, mas a dificuldade de uma mudanca
de atitude. As resisténcias da vontade tém que ser superadas» E continua:
«.. O trabalho em filosofia é — como é frequentemente o trabalho em
arquitectura — mais uma espécie de trabalho sobre si proprio. Sobre a sua
propria concepc¢io. Sobre o modo de ver as coisas. (E o que esperamos
delas.)... O método da filosofia: a representa¢io clara dos factos gramaticais/
/linguisticos. Objectivo: a transparéncia dos argumentos. Justica.

Na impossibilidade de ver com nitidez, de obter uma imagem, representacio,
intuicdo definida das coisas e dos conceitos, temos de contentar-nos com
uma pluralidade de imagens que se sobrepdem, se multiplicam numa
aproximacao assintética de uma imagem mais exacta. O mais adequado
serd adoptar uma visio em constante movimento fazendo o esforco de ir
focando para alcancar a boa perspectiva, o bom ponto de mira.

A atitude filosoéfica consiste numa luta constante para ver com claridade,
sem se deixar aprisionar por falsas miragens, conceptualizacdes apressadas,
generalizacdes empobrecedoras. Para compreender a esséncia das coisas
— a esséncia da linguagem — nio basta analisar, escavar com 0s recursos
cognitivos, mas €é necessario olhar e vislumbrar o que se esconde para 1a
da aparéncia: «..vé-se a esséncia, nao como algo que estd exposto jd a luz
do dia, e a que se pode dar um arranjo panordmico, mas como algo que
jaz debaixo da superficie, apenas no interior, aquilo que vemos quando
o0 nosso olhar penetra através da coisa e que é suposto ser escavado pela

andlise. A esséncia estd-nos oculta: € esta a forma que toma agora 0 NnOsso

(23) Cfr. Poética, XXII, 145929.
CH cultura e Valor, p. 13.
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problema»(ZS). Neste texto estdo em contraste as «duas maneiras de pensar
de Wittgenstein: o «escavar proprio do estilo analitico que dominou o afa
de limpidez cristalina da linguagem légica, e o «arranjo panordmico» assente
na convic¢iao de que tudo o que € necessdrio estd ja a vista. A pretensio
de descobrir algo mais, para 14 do que um olhar perspicaz consegue ver,
pressupde o exercicio de uma forca despotica, que deforma as coisas tal
como elas sdo: a andlise conceptual pode tornar-se numa espécie de prisao
que amarra a realidade expressa na linguagem numa grelha demasiado
estrita e apertada, que deixa escapar as diferencas, numa atitude dogmatica
cega e obscura.

A dificuldade estd na miopia que perturba o olhar e lhe impede o
acesso a essa visdo sindptica que apreende os aspectos, mesmo 0s mais
distantes(29). E fundamental a capacidade de descobrir aspectos, construindo
casos ideais, dmagens gramaticais» 2 semelhanca dos casos litigiosos que
o jurista adopta como «paradigmas». Este procedimento implica repeti¢des,
que para uma nova geracdo parecerdo macadoras, mas para Wittgenstein
sdo necessarias: cada frase ¢ uma tentativa de exprimir tudo, ou seja, a
mesma coisa repetidas vezes, «como se fossem visdes de um mesmo objecto,
obtidas de angulos diferentes»(27).

E esta visdo sinéptica que nos dd uma compreensio cuja originalidade
reside no facto de nos permitir «ver as relagées»(zg) e descobrir os termos
intermedidrios (Zwischenglieder) que salvam as cisdes, aparentemente
incontornaveis, de falsos dilemas. Isso exige reaprender a olhar, a fixar a
atencio e descobrir novos modos de ver que projectem novas luzes sobre

as coisas aparentemente anodinas. E o olhar humano que tem o poder de

(25) Investigacoes Filosoficas § 92.

QO cfr. cultura e Valor, p. 13: <E dificil indicar um caminho a um miope, visto que nio se
lhe pode dizer: «Olhe para aquela torre de igreja a dez milhas daqui e siga nessa direc¢ido.»

Q7D Cfr. Cultura e Valor, p. 13 e 21.

(28) cfr. ibidem, p. 27: <O pensador assemelha-se muito ao desenhador cujo objectivo é
representar todas as inter-relagdes entre coisas.»



conferir valor as coisas(29), apresentando-nos o mais vulgar e quotidiano — a
nossa propria vida — como uma obra de arte feita por Deus, merecendo ser
contemplada. S6 o artista é capaz de apresentar assim uma coisa individual
de modo que ela nos apareca como uma obra de arte e esta obriga-nos,
por assim dizer, a vé-la da perspectiva correcta; fora dela o mesmo objecto
parecer-nos-4 um mero fragmento da natureza e serd olhado com frieza,
desinteressadamente39). E uma investigacdo filosofica tem uma estranha
semelhan¢a com uma investigacio estética. Como é que se vé um quadro?
Niao basta ver € necessario olhar: pode-se visualizar o todo de um s6 golpe,
depois aproximar-se para fixar um e outro detalhe, uma cor, uma expressio,
depois afastar-se de novo para apanhar uma nova perspectiva, reparar na luz
que nele incide, nas sombras que o matizam, nas formas que sobressaem.
A visdo do quadro é caleidoscopica, feita de um conjunto infinito de olhares
que se repetem no espaco e no tempo, se prolongam do presente para o
futuro e abrem novos horizontes, confluem numa experiéncia estética que
se vai reiterando e ampliando. Nao ha limites, nem temporais nem espaciais,
a obra de arte exige repeti¢io, é necessario voltar sempre a o/bar uma vez
e outra, a vivéncia permanece sempre em aberto, incompleta.

A dificuldade esta no saber olbhar, no descortinar o segredo da pintura.
Tal como ao pensar um problema filos6fico, é necessario encontrar as boas
perspectivas, descobrir aspectos, rondar o quadro. E tanto o pensar como
o olhar, sao dificeis: é possivel olhar com aten¢io e nio ver nada, pensar
concentradamente e ndo alcancar a claridade(3D),

A filosofia, para Wittgenstein, consiste de facto num «rabalho sobre si
mesmo», nio um trabalho de introspecc¢io, de uma dobra sobre si mesmo,

mas de corrigir e suster o olhar, recuperar o modo origindrio e natural

Q9 cfr. cultura e Valor, p. 13.

B0 ¢y, ibidem, p. 17 e 18.

G ¢fr. cultura e Valor, p. 110: «Pensar ¢é dificilb. Que significa isto realmente? Por que
motivo € dificil pensar? — E quase como se dissesse: «Olhar é dificil> Porque olhar atentamente
¢ dificil. E € possivel olhar atentamente sem ver com clareza seja o que for. Olhar pode fatigar,
mesmo quando nada se vé.
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de olhar, desembaciando a nossa maneira habitual de ver as coisas(32)
E precisamente sobre os «modos de ver e de olhar que Wittgenstein
trabalha, procurando a justeza de uma verdadeira «apresenta¢io sindptica»
(zibersichtliche Darstellung), que é o auténtico caminho do pensamento.
Este, ora «voa sobre o mundo e o deixa tal como é — observando-o de
cima, em VOO»(SS), ora se detém a examinar as coisas de perto, focando
detalhes, olhando-as a partir de dentro, nio a distincia. A estratégia de
Wittgenstein propoe frequentemente uma perspectiva dupla, que alterne
entre uma visao do todo, a distancia e uma cuidadosa observacao das suas
partes, dos elementos que o constituem. Entre o significado de «er e o de
«pensar hd um comércio estreito, que torna dificil muitas vezes destrincar
os dois conceitos. Leiam-se os pardgrafos das Investigacoes Filosoficas 11, xi,
nos quais as experiéncias visuais sio exploradas detidamente, mostrando a
complexidade que se esconde muitas vezes no uso desatento do verbo «werm,
e as afinidades com o «pensar: «..a ilumina¢io subita de um aspecto parece
ser meio experiéncia visual meio pensar»(34). A compreensio da gramatica
do verbo «er nio se compadece com uma abordagem de superficie que
se deixe prender por disjuntivas excessivamente simples que nio admitam
termos médios: «Mas isto niao é ver! — dsto é ver! — Ambas as expressoes

tém que se deixar justificar conceptualmente>>(35).

O método de investigacido assente na convic¢do da possibilidade de uma
analise dltima, intimamente conectada com os pressupostos do Tractatus, é
claramente posto de lado por Wittgenstein, que nas Investiga¢oes compara
este estilo de pensar a alguém que tentasse encontrar a auténtica alcachofra

arrancando-lhe, uma a uma, todas as folhas(30). Nalguns casos, os mal-

B32) ¢fr. cultura e Valor, p. 33.

33 cultura e Valor, p. 18.

34 Investigacoes Filosoficas, 11, xi, § 33.
35 1hidem, 11, xi, § 74.

(36) cfr, § 164.



entendidos poderdo dissipar-se com uma substituicio de uma forma de
expressao por outra, designando este processo como uma «andlise» das
nossas formas de expressio(37). Mas isto pode criar em nés o mito de uma
clarificacao total, «uma forma perfeitamente decomposta da expressio»
— uma das teses em que assentava toda a logica do Tractatus. Esse
«sonho da andlise» € totalmente ilusorio: julgamos que as nossas formas de
expressao estdo essencialmente por analisar, como se houvesse nelas algo
oculto que necessitasse de ser esclarecido, reconduzido a um estado de
exactidao perfeita(58). Nio € essa a meta da «nvestigacdo gramatical»: esta
nio pressupde conceitos absolutamente determinados, com fronteiras nitidas
e exactas, mas move-se no terreno impreciso e vago da pratica linguistica e
do uso corrente de expressdes que cumprem a sua finalidade tal como se
dao. O préprio conceito de jogo é um «conceito de contornos esfumados»,
uma dmagem difusa» que niao é possivel substituir por uma nitida; mas
€ muitas vezes a difusa que mais precisamos(59). A ideia de que toda a
proposicio deve ter um sentido definido nio passa de um preconceito que
impede uma visiao clara, como um par de 6culos sobre o nariz, através dos
quais vemos tudo, sem que nos ocorra nunca tird-los(40) Esta foi a prisao
do ideal analitico que condicionou toda a visio do mundo 2 luz da l6gica
do Tractatus: o que Wittgenstein propde é fazer rodar completamente o eixo
da investigacao, tomando como ponto de referéncia as nossas necessidades
reais*D. para tal, ndo é a exactidio total que se deve procurar, expressa numa
visdo intuitiva terminal (Einsichtt) mas uma visao de conjunto (Ubersicht)
— do ambiciono exactidio, mas uma visao sinopticar.

O primeiro ideal, perseguido no Tractatus, consistia em alcan¢ar uma visao

sub specie aeternitate — uma visio atemporal do todo, gloriosa, omnisciente

B7) cfr. § 90.
(38 cfr. § 91.
(B9 cfr. § 71.
(40) cfr. § 103.
4D cfr. § 108.

151



152

e definitiva, que revelasse o que é o mundo, nio o como é o mundo. Ver o
todo significa ver a totalidade de conexdes de cada objecto, a plena verdade
das coisas que s6 a logica pode proporcionar, numa perspectiva a distancia,
de fora, com o mundo todo como horizonte, na qual cada objecto é visto
em conjunto com espaco e tempo, € nio 1o espaco e tempo(42).

A visao sindptica, panoramica, que Wittgenstein procurard mais tarde,
exige situar-se dentro do mundo, no meio dos conceitos e suas expressoes,
ao mesmo nivel, em vez de fora deles, ou de algum modo, transcendendo-os.
E é no meio do labirinto das ruas de uma cidade e dos caminhos tortuosos
de uma floresta, que o filésofo tentard tracar «esbocos paisagisticos» que
exprimam os enredados processos, multiplos e variados, da nova maneira
de ver e de pensar.

Niao se pode sair deste entramado de regras que nos orientam numa
cidade. Podem parecer artificiais, estranhas, quando fazemos a experiéncia
de as transcender, de nos abandonarmos na selva exterior regida pelas leis
do desejo e das emoc¢des, que nos dao uma visiao fantdstica da vida. Mas a
vida ndo é o que parece. Nas suas notas das conversas com Wittgenstein,
Bouwsma regista: (Na cidade, as ruas estio bem tracadas. E andamos pela
direita, e temos semaforos nos cruzamentos, etc. Ha regras. Quando saimos
da cidade, continua a haver estradas, mas ja nio ha semaforos. E quando
vamos mais longe, ja nio ha estradas, nem semaforos, nem regras, nada
que nos guie. Nao hd senio bosques. E quando regressamos a cidade,
podemos ter a impressao de que as regras sdo falsas, de que nio deveriam
existir regras, etc.,(43),

A decifracio da metifora vem a seguir: «A cidade é a vida da accio
exterior. Podemos dispor ai de guias simples. Mas fora da cidade ha a forca
selvagem da natureza, os desejos, as emocoes. E que faremos, entdo? E ndo

serd a cidade um lugar superficial?».

(42) cfy, Notebooks, 7.10.16.

(43) O.K. Bouswma — Conversas com Wittgenstein, p. 81.



Nestas notas de Bouswma podemos dar-nos conta do modo como
Wittgenstein pensava e agia sobre os outros: o seu estilo de vida e de
acc¢iao. Nao era a preocupacio por transmitir umas ideias, uma filosofia que
fosse depois transformada por outros, reproduzida em segunda mao — «por
que razido teria eu de ensinar? De que serve a este ou aquele ouvirem-
me? S6 um homem que pense pode tirar disso qualquer coisa de bom» —.
As grandes ideias rodeiam-se em geral de uma auréola de incomunicac¢io, de
inefabilidade, nio circulam com facilidade, sio pensamentos pessoais... Mas
estes mesmos pensamentos tendem a exteriorizacdo, 2 comunicacio, e nesta
medida tornam-se publicos, comunicados e... impessoais. E extremamente
dificil determinar o momento exacto em que 0s pensamentos pessoais
assumem a forma da coisa pensada. Esta barreira invisivel que separa o
pensamento genuino da erudi¢io pesada e da ideia morta, era sem davida
temida por Wittgenstein. Dai a sua resisténcia a azer escola», a rodear-se
de discipulos ou a publicar os seus escritos. Musil escreveu que quando
termina o acto de pensar, perde a forma sob a qual viveu, para assumir a
da coisa pensada, forma que se torna impessoal, porque volta o pensamento
para o exterior, destinando-o a Comunicagﬁo.(44)

A sua seriedade, a intensidade de pensamento em Wittgnstein impediam-
-no de se perder em didlogos intteis. O mais importante, confessa Bouswma,
«era o facto de ele me arrancar ao conforto indolente da minha propria
mediocridade». E reconhece que com Wittgenstein, foi descoberto um novo
método que preenchia a sua esperanca de encontrar enfim alivio, alimento e
direccao. O novo método visa, nio s6 uma articulacio da propria identidade
racional, auto-consciente com modos adequados de expressio — maior
expressividade — como também a projeccio de novas formas do viver
em comunidade humana, na qual coexistem a liberdade expressiva e o

reconhecimento reciproco(45). A tarefa é drdua e apresenta duas dimensodes

44D cfr. 0 Homem sem Qualidades, p. 134.

(45 cfr, Eldridge, R. — Leading a Human Life. Wittgenstein, Intentionality and Romanticism,
p.108.
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(46)

aparentemente opostas: desmantelar o edificio do nosso orgulho**®/ suspeitar
de todo o esforco intelectual isolado, que leva a seguir um caminho préprio,
a andar pela sua conta, contra a corrente geral da cultura e civiliza¢io, por
um lado; e a0 mesmo tempo perseguir sempre uma maior e mais rica forma
de expressividade, sem se conformar passivamente com a cultura tal como
ela se apresenta. E o trabalho de toda uma vida. Nio se pode confinar a um
texto, ou a um livro, abarca todas as dimensoes intelectuais, praticas, sociais
que entretecem uma vida humana. E um processo de conversio continua,
de transfiguracio. Emerson — Stanley Cavell aproxima-o de Wittgenstein
no modo de ver a filosofia como um processo de conversao — caracteriza
0 pensar, precisamente por estes dois tragcos: conversiao e transfiguracio.
Em duplo movimento: o da trasnformac¢io de si mesmo e o da série de
trasnformacdes — metamorfoses — que a palavra, o texto vai originar nos
outros. A pretensio filoséfica de Wittgenstein € a de ser um espelho no
qual o leitor possa ver todas as disformidades do seu pensamento e, com
essa ajuda, po-lo em ordem(47).

O projecto terapéutico de Wittgenstein aponta para uma possivel cura:
essa cura € a completa clareza que significa o simples desaparecimento
dos problemas filosoficos. A verdadeira e tnica descoberta consiste, afinal,
em encontrar a saida da filosofia, ou, em palavras de Wittgenstein, «a que
me torna capaz de terminar o trabalho filosofico quando eu quero, de
pOr a Filosofia em paz consigo propria, de modo a nio ser fustigada por
questdoes que a poem a ela propria em questﬁo»(48). Aqui ouvimos uma

das vozes49) que intervém no didlogo que Wittgenstein mantém consigo

40 cultura e Valor, p. 46.

U7 Cfr. Cultura e Valor, p. 35.

(48) Investigagoes, § 133.

(49) Cfr. cavell, S. - Notes and Afterthoughts on the Opening of Wittgenstein’s Investigations,
p. 136: Segundo a leitura de Cavell as Investigacoes mostram que o que designa por vozes
da melancolia e do jubilo, ou da metafisica e do corrente, da tentacao e da correccao, se
causam umas as outras e constituem um argumento sobre o qual nao ha que decidir, mas que
¢ necessario desmantelar. Nao representam variacoes meramente literdrias do mesmo tépico
filosofico ou intelectual, mas requerem uma indagacao da propria polifonia.



mesmo — «conversas privadas comigo mesmo. Coisas que a mim préprio
digo face a face30) 4 voz da vida, da clarificacio, do jubilo. Mas ha que
ouvir também a outra voz — a voz tentadora da metafisica, da melancolia,
da perturbac¢io. Porque o pensamento de Wittgenstein assume de facto uma
forma reiteradamente dialdgica, a duas ou mais vozes, que se vio formando
e transformando mutuamente, sem nunca se anularem nem confundirem
totalmente. As dissonancias que produzem vao construindo uma certa
harmonia, mas uma harmonia feita de diferencas e variacdes: elas mostram,
de facto a impossibilidade de exprimir os problemas filosoficas a uma s6
voz, de adoptar uma posicao Unica e estavel. As palavras finais do citado
§ 133 das Investigacoes traduzem a perspectiva de Wittgenstein quanto ao
método da filosofia: <Ndo hd um método mas ha da Filosofia, de facto,

métodos, tal como ha diversas terapias».

GO cuttura e Valor, p. 114.
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Pedro M. S. Alves

Universidade de Lisboa

FENOMENOLOGIA: A METAFISICA DO METODO

Frequentemente, a Fenomenologia de Husserl € identificada com um
método. A parafernalia das «educdes», a eidética e a transcendental, as
técnicas da epoche e da parentetizacio, a questitincula dos «aminhos», o
cartesiano e os outros, pela Ontologia e pela Psicologia, sio, muitas vezes,
aquilo que se retém, aquilo que se apresenta e aquilo que se discute como
contetdo positivo da Fenomenologia.

Todavia, a Fenomenologia nio é um método. Pelo contrdrio, hd um
método fenomenoldgico. Isso significa que é o conceito de Fenomenologia que
esclarece e fundamenta o método e nio, ao invés, o método que esclarece e
determina o sentido da Fenomenologia. O conceito de Fenomenologia nao
pode, pois, ser esclarecido pelo de método. Todos os comentarios sobre as
reducdes, sobre a parentetizacio ou sobre as demais operacdes, se nio forem
efectuados por regresso ao conceito de Fenomenologia, acabam por secar
a fonte que a alimenta e por a reduzir a pouco mais que uma técnica.

O conceito de Fenomenologia nio pode, por outro lado, ser bem
compreendido por uma simples definicio nominal. Se definimos, literalmente,
Fenomenologia como a «iéncia dos fenomenos», importa, de seguida,
esclarecer o que seja um «fendmeno» no sentido da Fenomenologia. E de

novo somos remetidos para um conceito de Fenomenologia que ja esta
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pressuposto na simples defini¢io nominal. Pressuposto, hi que sublinhi-lo,
mas nao ainda explicitado e esclarecido no seu efectivo teor. Poder-se-a
sempre apelar a erudi¢io, quando nos falha uma efectiva penetra¢io. Podemos
confrontar a concepc¢io husserliana de Fenomenologia com a concepc¢io
hegeliana, ou mesmo com a de Lambert e de Kant, deixando-nos guiar pela
simples identidade do nome, para, logo de seguida — como seria, alids,
de esperar —, «descobrirmos», por detrds dessa identidade nominal, uma
divergéncia substantiva que nido estamos, no entanto, em condi¢cdes de fixar
conceptualmente de um modo satisfatorio. Se esse caminho longo da erudic¢io
filosofica €, como sucede as mais das vezes, uma manobra para contornar a
necessidade de ponderacio do proprio conceito de Fenomenologia, entiao
toda a erudi¢io historica e sistemdtica, com o seu estilo copioso e os seus
tiques de métier, serd pouco mais que uma encenac¢io no vazio.

Ha, porém, um ultimo recurso sempre a mao. Ele € o mais comummente
utilizado. A Fenomenologia é uma teoria da «intencionalidade», diz-se. Isso
¢, de facto, o que a fenomenologia husserliana efectivamente pensa, o
seu tema ou conteddo positivo. Mas isso nio responde ainda 2 questio:
que pretende a Fenomenologia pensar através do seu tema director da
intencionalidade, que questio pretende ela tratar por meio do regresso
temdtico a intencionalidade da consciéncia? Como Heidegger bem viu, mais
que um santo-e-senha capaz de abrir todas as portas, a «intencionalidade»
€, antes, o titulo de um problema central. Penetrar na Fenomenologia
significa regredir até a questio que a intencionalidade pretende pensar,
e compreender, retrospectivamente, o proprio conceito do intencional a
partir dessa questdo de fundo. Distinguiremos, portanto, entre aquilo que a
Fenomenologia pensa, ou seja, tanto o seu tema positivo como o método que
lhe did acesso, e o horizonte problemitico em que ela, com isso, pretende
penetrar, a questao fundamental que a convoca e que rege, muitas vezes
surdamente, tanto a determinac¢io positiva do seu campo tematico como as

decisdes metodoldgicas que lhe dio acesso.



Esse campo s6 &, contudo, acessivel pelo modo como ele se repercute
na circunscricio do tema da Fenomenologia e na elaboracio do método
fenomenologico. Ele pode ler-se a partir dai, como aquela instincia que
determina a circunscricio da intencionalidade como tema positivo da
Fenomenologia e que comanda as decisdes relativas ao método, enquanto
técnica de andlise apontada 2 exibicio das estruturas intencionais da
consciéncia.

Esse campo em que a Fenomenologia se inscreve, e a partir do qual é
possivel uma elaboracio do seu conceito, nio € uma constru¢io interpretativa
destinada a por em destaque aquilo que, em Husserl, teria ficado ainda
nebulosamente encoberto. Pelo contrario, numa carta a Dilthey, de 1911,
Husserl apresenta-o com toda a nitidez. As suas palavras sio as seguintes:
«Que haja, por principio, necessidade de uma Metafisica assim entendida,
perante as ciéncias da natureza e do espirito, tal como foram desenvol-
vidas pelo imenso trabalho da Modernidade, a razdo disso € que a prépria
esséncia do conhecimento implica uma sobreposicio de dois estratos e,
por isso mesmo, uma dupla atitude cognitiva, uma simplesmente orientada
para o Ser tal como é visado pelo conhecimento, pensado de tal ou tal
maneira e fenomenicamente dado, a outra, orientada, ao contrdrio, para a
misteriosa relacao essencial entre Ser e Consciéncia. Todo conhecimento
natural das realidades presentes, todo conhecimento efectuado de acordo
com a primeira atitude deixa aberta uma dimensiao de problemas cuja
solucio € requerida para que se possa chegar a uma determinacio udltima
e definitiva do sentido do Ser [...]. Creio poder reconhecer que, por detrds
dos problemas do Ser entendidos de uma forma acabada, ou seja, incluindo
igualmente a «constitui¢io» do Ser na consciéncia, nio pode haver outros

problemas que tenham ainda uma significacio, que, por conseguinte, [...]
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nao ha lugar para nenhuma outra ciéncia, e que falar de um Ser que estaria
ainda por detrds e que seria incognoscivel €, por principio, absurdo».(D

O método fenomenolégico é um dispositivo para remontar do dado até
a origem da sua significacio na consciéncia; a exibicado dos actos em que
essa significacdo se constitui € um esclarecimento da intencionalidade, na
sua estrutura e legalidade préprias; e a intencionalidade €, por sua vez, o
modo de a Fenomenologia penetrar e tratar sistematicamente o problema
da «elacio essencial entre Ser e Consciéncia», ou, numa linguagem que
também é a de Husserl, o problema metafisico da relacio entre Pensar e Ser.
E isso de uma forma, como a carta bem frisa, acabada, ou seja, pensando
a conexao entre Ser e Consciéncia como ziltima. Deste modo, um Ser mais
além da sua apari¢io, e que a ela se furtasse como um «em si» ignoto e
impenetravel, serd, doravante, apresentado como um conceito absurdo,
um conceito que, segundo a licio das Logische Untersuchungen, serd um
contra-senso (Widersinn, nio Unsinn) internamente tao contraditério como
o de «quadrado redondo» ou de «madeira de ferro».

Colocar o método fenomenolégico no horizonte da questio de fundo que
o rege, esclarecé-lo a partir dela e ver nele, em retorno, uma determinacio
dessa mesma questido, é, precisamente, aquilo que designamos, aqui, a
Metafisica do Método. E nossa conviccdo que o trajecto intelectual de Husserl
pode ser fixado em quatro momentos principais. Nao se trata propriamente

de quaisquer {ases» no desenvolvimento da Filosofia de Edmund Husserl,

(D Dass es einer Metaphysik in diesem Sinne prinzipiell bedarf, gegeniiber den in der
grossen Arbeit der Neuzeit erwachsenen Natue- und Geisteswissenschaften, hat darin seine Quelle,
dass im Wesen der Erkenntnis eine Schichtung, und damit zusammenhingend eine doppelte
Erkenntnisstellung begriindet ist: die eine rein auf das Sein gerichtet, das bewusstseinsmissig
gemeint, so und so gedacht und erkenntnismissig gegeben ist, die andere aber gerichtet
auf die rdtselhaften Wesensbeziehungen zwischen Sein und Bewusstsein. Alle nattrliche
Daseinserkenntnis, alle Erkenntnis innerhalb der ersten Einstellung, lisst eine Dimension von
Problemen offen, von deren Losung die letzte Auswertung der in der «natiirlichen» Einstellung
vermeintlich schon erreichen Wahrheit abhingt. Ich glaube eisehen zu kénnen, dass es hinter
den vollstindigen, d. H. Die «Constitution» des Seins im Bewusstsein mit einbeziehenden Seinspro-
blemen, sinvoll keine mehr geben kann, dass also hinter der phinomenologisch erweiterten
und fundierten [universalen] Daseinswissenschaft [...] keine Wissenschaft mehr liegen kann,
bezw. Dass von einem noch dahinter liegenden, prinzipiell unerkennbaren Sein zu sprechen,
Widersinn ist». Husserl an Dilthey, 5-6 de Julho de 1911, Briefwechsel, V1, Band, p. 50.



no sentido do artigo classico de Walter Biemel.(2) Os motivos circunstanciais
do pensamento de um autor, o modo como certos conceitos se formaram,
se alargaram e se estenderam a outros temas, cuja actualidade se deixa,
por sua vez, explicar pelas circunstancias envolventes, toda essa matéria de
intricadas conexdes e de fios-condutores no desenvolvimento do pensamento
de um autor, € assunto que niao nos interessard aqui. Pelo contrario, em vez
de ases», que sempre deixam supor uma transformac¢io de um conteido
numa nova forma e um balanco sobre as semelhancas e diferencas entre
o ponto de partida e o ponto de chegada, em vez de ases», neste sentido
metamorfico, julgamos que hd momentos sucessivos de aprofundamento
e de radicaliza¢do de um Unico pensamento fundamental, pensamento
que se inscreve na Metafisica do Método fenomenoldgico e que comanda
as suas sucessivas reformulagdes. De facto, Husserl sempre apresentou as
suas obras principais como reformulacoes da Fenomenologia. Foi assim
para as Logische Untersuchungen, se as pusermos em relacio com o seu
«psicologismo» anterior, foi também assim para Ideen, relativamente a Logische
Untersuchungen, para Formale und Transzendentale Logik, relativamente
as duas primeiras, e, finalmente, para Die Krisis. Nao ha, para Husserl, na
sua autocompreensio, tanto a ideia de um percurso que se desenvolvesse
em sucessivas fases, de tal modo que cada uma seria necessdria para a
consecuciao das subsequentes, mas antes a de um Unico conceito — o de
Fenomenologia — que se aprofunda, se reformula, se elabora numa nova
operac¢io do método e que vem tornar caducas, a titulo de formas ainda

imaturas, todas as apresentacdes anteriores.

(2) Walter Biemel — Les phases décisives dans le développement de la philosophie de
Husserl. In Cabiers de Royaumont. Philosophie, n.° III. Paris: Les Editions de Minuit, 1959,
pp. 32-59.
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A primeira elaboracio do conceito de Fenomenologia pode ser condensada
na tese seguinte: para todo ser, qualquer que ele seja, hd sempre um modo
pelo qual ele pode ser dado (gegeben) a uma consciéncia possivel.

Trata-se de uma tese compreensivel por si mesma, incontroversa, mas,
por isso mesmo, de uma tese ainda fraca. Em substincia, ela estatui apenas
que, para qualquer real, ndo importa o que em si mesmo seja e as leis que
regulam a sua génese e a sua constituicio como um ser, para qualquer real
X, havera sempre um modo pelo qual ele pode ser dado a uma consciéncia
possivel e se vem inserir, assim, como objecto na vida representativa de um
sujeito. Trata--se de descrever esses modos. O conceito director que organiza
esta primeira formula¢io da Fenomenologia é o de doacdo (Gegebenbhbeit).
A Fenomenologia nio &, assim, uma teoria ontolégica do objecto, mas uma
disciplina que enceta um regresso dos objectos até os modos diversos do
seu ser-visado e do seu ser-dado, que sao sempre acontecimentos na vida
representativa da consciéncia. A Fenomenologia €, portanto, uma teoria
dos actos de consciéncia e dos caracteres que os diferenciam, primeiro,
relativamente aos seus constituintes de matéria intencional e qualidade
posicional, depois, quanto aos modos da sua relacio a vivéncia intuitiva
correspondente. Estes ultimos modos vao da consciéncia simbélica, como o
caso das operacdes aritméticas e logicas realizadas cegamente sobre signos,
sem inteleccio (Einsicht), a consciéncia signitiva, que visa uma objectividade
«no vazio», a partir da significacdo (Bedeutung) de um acto linguistico, até
o ponto culminante em que a inten¢io signitiva se vem preencher num
acto cujo sentido € o da presenca do objecto visado, ou seja, a sua doagdo
(Gegebenbeit). Este momento culminante da intencionalidade, como sintese
de preenchimento entre um acto signitivo e um acto intuitivo, é o que
Husserl designa como o momento da evidéncia (Evidenz). Ela é o momento

de realizacdo da vivéncia de conhecimento.



Esta determinacio do conceito de Fenomenologia € a que subjaz a primeira
grande obra de Husserl, as Logische Untersuchungen. A sua ideia reitora é a
seguinte: a Fenomenologia é uma descri¢io dos actos de consciéncia, guiada
pelo fio-condutor da relagio dos actos com um objecto — em que a doagdo
funciona como conceito limite — e a consciéncia de que aqui se fala, a
consciéncia que estd tematicamente em questdo, € uma realidade de natureza
psicologica. Nio serd, pois, de estranhar que o nome da Fenomenologia,
nessa primeira obra de Husserl, seja o de Psicologia Descritiva. Husserl
combate a identifica¢io da Fenomenologia nio com a Psicologia, mas com
uma psicologia genética e causal. Enquanto esta dltima se ocupa das leis
que regulam o acontecer dos fenémenos psiquicos, fala de faculdades, de
leis de associacdo, e coisas semelhantes, enquanto a Psicologia Genética
se ocupa da génese do proprio psiquico a partir dos fundos somaticos do
organismo, a Psicologia Descritiva faz, nas palavras do proprio Husserl,
abstrac¢do metédica de tudo isso e concentra-se apenas na estrutura dos
actos em que as objectividades de toda a espécie sao visadas e dadas.
Tratava-se, pois, para Husserl, de fazer abstraccio das leis naturais e causais
que regulam o psiquico e de considerar a estrutura pura da consciéncia de
objectos, no seu teor proprio e nos seus ingredientes de sentido.

A operacido metodica que da acesso a esta teoria da consciéncia em sede
psicologica é a reducdo eidética, aplicada sobre os actos intencionais e
destinada a tornar patente a sua estrutura essencial propria. Ela caracterizava-
-se por uma tripla operacio de idealizagéo:(5) primeiro, a que vai da
vivéncia psiquica na sua existéncia factual e contingente, por exemplo, um
acto judicativo particular, até a espécie de acto correspondente, o julgar
enquanto tal; depois, a que converte a espécie de acto numa singularidade
ideal, por exemplo, a significacdo enquanto tal; por fim, a que converte

estas singularidades ideais num sistema fechado sobre si, que possui uma

(3) Sobre as trés idealizagoes, aqui desenvolvidas num sentido diferente, ver a boa ex-
posicao de B. Smith — «Logic and Formal Ontology». Husserl’s Phenomenology. Washington:
University Press of America, 1989, p. 30.
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completude também ela ideal, nomeadamente, as leis de composicio entre
as significacdes, sob a forma de uma gramdtica pura logica, enquanto teoria
aprioristica das formas e da sintaxe das significacdes.

Foi matéria de controvérsia saber se, nas Logische Untersuchungen, o
conceito de Fenomenologia era ou nio compativel com um realismo ao nivel
dos supostos ontolégicos. E possivel encontrar passos que vio numa e noutra
direc¢ao, de modo que a questdo, seja ao nivel da sua base textual, seja
ao nivel da interpretacio global, permanece indecidivel. A razio profunda
para isso €, em nossa opinido, o facto de a Fenomenologia das Logische
Untersuchungen ser neutra relativamente a qualquer comprometimento
ontoldgico. Ela ¢ uma teoria dos actos em espécie, ou seja, como unidades
ideais. Relativamente a realizacio dos actos numa vida psiquica concreta
e a insercdo dessa vida psiquica num fundo somitico e do corpo num
mundo material, a Fenomenologia nio faz qualquer assercio nem discute
o bem fundado de quaisquer asser¢des ontoldgicas sobre a conexio a
estabelecer entre Ser e Consciéncia. Ou melhor, ela fa-lo, mas de um modo
lasso. Se ha uma consciéncia, entdo o real, seja o que for em si mesmo,
tem de poder ser dado em actos representativos, que tém uma estrutura
legal propria. Mas ¢ possivel que nenhuma consciéncia psicologica esteja
presente, nfo sO circunstancialmente, como em geral, e que, por conseguinte,
0s actos representativos possiveis nao tenham uma base material para se
efectivarem.

Apenas um constrangimento esta presente nesta conexao, ainda lassa,
entre Ser e Consciéncia. Ele actuard como mola propulsora em direc¢io a
uma ulterior radicalizacio da Fenomenologia. Trata-se da critica programatica
a que Husserl submete a teoria dos signos ou das imagens na percep¢io.
Dado um real X transcendente (nZo se trata de um objecto ideal), entio a sua
doacgio a uma consciéncia possivel é a vivéncia de percepgao (Wahrnehmung).
Esta, ou seja, a consciéncia perceptiva, tem uma estrutura eidética pura e,
portanto, uma legalidade propria. Se fazemos variar as estruturas psiquicas

dos seres capazes de percepcionar, por exemplo, indo da consciéncia humana



até outro tipo de consciéncia cujo conceito podemos formar, entdo parece
que também o modo de percepcio deve variar em conformidade, de modo
que percepcionar um mesmo real X seria diferente, consoante as organizacoes
psiquicas proprias dos seres que percepcionam. Esta teoria faz, porém, do
objecto dado no acto perceptivo uma simples «magem mental>, subjectiva,
imanente 2 consciéncia que percepciona. E esta teoria que Husserl combate
acerrimamente. Por duas razdes. Primeiro, confundir a legalidade pura da
vivéncia perceptiva, como espécie de acto, com a organizacao particular de um
ser psiquico seria fazer do a priori um a posteriori, e cair, em consequéncia,
no vicio psicologista de rebater as leis puras da consciéncia de objectos nas
leis contingentes do psiquismo de individuos determinados. Essa passagem
estd, porém, interdita, para Husserl, desde que a Fenomenologia, enquanto
Psicologia Descritiva, foi nitidamente separada de quaisquer psicologias de
feicio genética e causal. Segunda razio, a doa¢io de um objecto tem o
sentido de uma presentacio da propria coisa visada, e nio o de uma imagem
mental, pela intermedia¢io da qual se inferiria a presenca de um real X, a
distinguir da sua doacio perceptiva a um acto de consciéncia. O sentido
da doacio é de ser presenca da propria coisa, e nio de uma imagem ou de
um signo que denotasse a sua existéncia e que pudesse variar consoante
variam as organizacdes psiquicas dos seres capazes de percepc¢ao. Por via
disso, se a existéncia de uma consciéncia nio é requerida pela existéncia
de um real X, o modo como ele pode ser dado é, porém, Gnico e sempre
0 mesmo para quaisquer consciéncias possiveis. Nao tem, pois, sentido
distinguir entre objecto intencional e objecto real — as coisas que aparecem
mostram-se naquilo que sdo. O objecto intencional é o objecto real, e a
sua doacdo perceptiva concreta exemplifica uma legalidade que se aplica
de um modo universal para todos 0s seres que possam percepcionar, seja

quem for que percepcione e, em geral, pense, seja esse ser um homem,
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um animal, Deus ou um anjo.(4) Esta posicio hd-de emergir na sua forma
madura nas Ideen, de 1913, mas, ai, no quadro de uma segunda radicalizacio
do conceito de Fenomenologia.

A Fenomenologia nio trata, pois, dos objectos de que ha consciéncia,
mas da consciéncia de objectos; ela ¢ uma teoria exclusivamente noética da
intencionalidade, A sua pretensio € exibir as leis universais que governam
toda e qualquer consciéncia possivel de objecto. Todo X deve ter um modo
de doac¢io para uma consciéncia, e esse modo é uma legalidade universal
para todos os seres que possam pensar. Como o dird Husserl em Ding und

Raum, n2o interessa quem pensa, mas o que seja pensar um objecto.

II1

O segundo momento de radicalizacio do conceito de Fenomenologia
pode ser expresso na seguinte tese: um ser s6 € pensavel como correlato
de uma constituicdo (Konstitution) numa e por uma consciéncia actual.

A publicagio recente, como volume XXXVI da Husserliana, de manuscritos
que vio de 1908 a 1921, reunidos sob o titulo Transzendentaler Idealz’smus,(S)
permite surpreender, a partir de 1908, esta radicalizacio do conceito de
Fenomenologia.

A tese de fundo que nesses textos se desenvolve, se explicita e justifica é
a de que, em geral, a existéncia de um mundo nio é pensavel sem referéncia
a uma consciéncia actual. Muitas sio as versoes desta tese de fundo. Por
exemplo: «Se nio ha nenhuma consciéncia, o ser dos factos reais, das

coisas, dos eu perde o seu sentido, e, com isso, também o ser das formas

(4) Man braucht es nur auszusprechen, und jedermann muss es anerkennen: dass der
intentionale Gegenstand der Vorstellung derselbe ist wie ibr wirklicher und gegebenenfalls
ibr dusserer Gegenstand und dass es widersinnig ist, zwischen beiden zi unterscheiden. Der
transzendente Gegenstand wire gar nicht Gegenstand dieser Vorstellung, wenn er nicht ibr
intentionaler Gegenstand wire». Hua XIX/1, p. 439.

5 Transzendentaler Idealismus. Dordrecht: Kluwer Academic Publishers, 2003; Hua
XXXVI.



de realidade». <A assercio: ‘a coisa € nio tem qualquer sentido quando se
quer negar a consciéncia actuab.(©) Esta tese encontra na designacio idea-
lismo transcendental a sua caracterizacio: <O idealismo transcendental diz:
uma Natureza nao é pensavel sem sujeitos co-existentes, que tenham dela
uma experiéncia; nido basta possiveis sujeitos de experiéncia>>.(7)

Todo Ser é um ser-posto, ele remete, assim, nio para uma consciéncia
possivel, mas para uma consciéncia actual, que tem dele uma experiéncia.
A existéncia de um real X implica, no seu proprio conceito, uma retro-
-referéncia a experiéncia em que esse real esta dado, e a via de consciéncia
em que essa experiéncia se desenvolve. Nao ha Ser antes ou fora da sua
aparicao. Todo Ser é um gesetzt Sein, esse estar-posto reenvia para uma
Setzung des Seins, e esta, mais atrds ainda, para uma vida de experiéncia em
que essa posiciao se efectiva. Tal é o pensamento fundamental de Husserl
a partir de 1908. Podemos aferi-lo figurando-nos, em pensamento, um
real, que é o que €, e suspendendo a posicio de uma consciéncia actual
que ai se insira como vida de experiéncia. Ora este real, que serd «em-si»,
supostamente sem conexao com uma consciéncia, é ainda pensado por nds,
nesta vida de consciéncia actual, de tal modo que o «olho» da consciéncia,
por assim dizer, esta ainda sempre presente e operante na figuracio desse
real pretensamente fechado sobre o seu ser autdrcico. Ele €, ainda e sempre,
para alguém. Podemos objectar que esta ¢ uma necessidade de pensamento,
e que, se ¢ certo que nao podemos conceber um Ser sem conexio com
uma Consciéncia que actualmente o pense, podemos, no entanto, suprimir
0 nosso proprio pensamento para quem essa impossibilidade se manifesta,
de modo que a contradi¢io desaparece e s resta o proprio real X, liberto

de toda a conexdo. Mas o que restard, entdo, sob este conceito de um Ser

©) dst kein Bewusstsein, so verliert das Sein von realen Tatsachen, von Dingen, von Ich
seinen Sinn, und somit auch das Sein von Realititsformen», Die Aussage ,Das Ding ist’ hat [...]
keinen Sinn, wenn man aktuelles Bewusstsein [...] leugnen wollte». Hua XXXVI, pp. 19 e 64.

(7 Der transzendentale Idealismus sagt: Eine Natur ist nicht denkbar ohne mitexistierende
Subjekte moglicher Erfahrung von ihr; es gentigen nicht mogliche Erfahrungssubjekte». Hua
XXXVI, p. 156.
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sem aparicio, fechado sobre o seu «em si», que nao é ja para ninguém, sera
um real que nio se distinguird do puro nada, portanto, um real que perdeu
as suas Realitdtsformen, na expressio do proprio Husserl, pois, para as
distinguir e relevar, serd necessdrio fazer regressar uma consciéncia dessas
formas, que as possa asserir a partir de uma experiéncia actual. «Quando
niao ha pura e simplesmente uma consciéncia, é entdo pensavel o ser das
coisas, o ser de uma Natureza, que, porém, ¢ o que ¢, haja ou nio alguém
que a percepcione, represente ou pense? Eu digo: Nioh®).

Esta correlatividade estrita entre Ser e Consciéncia actual nao é,
contudo, ainda o momento mais profundo da radicalizacio do conceito
de Fenomenologia. Se um real nio é sem conexao com uma consciéncia
actual, que dele faca experiéncia, o inverso nio € verdadeiro: uma vida de
consciéncia €, em si mesma, pensavel sem experiéncia actual de um mundo
e sem posicio de uma realidade. E justamente esse segundo elemento, que
desequilibra a correlatividade entre Ser e Consciéncia, que se expressa
no Gedankenexperiment de uma Weltvernichtung, de uma «aniquila¢io do
mundo», que surge num célebre pariagrafo das Ideen, de 1913.09) Husserl
desenvolve, nesse pardgrafo, uma experiéncia de pensamento para exibir o
ser absoluto da consciéncia, e a apodicticidade da doacido imanente do fluxo
de vivéncias, perante o cardcter contingente do mundo e de todo ser posto.
O pensamento director €, ai, a ideia de uma experiéncia que progredisse nao
segundo a forma da concordiancia e da progressiva sedimentacio do sentido,
de tal modo que as sucessivas posicdes de existéncia se confirmassem e
reforcassem mutuamente, mas antes uma experiéncia em que cada novo acto
viesse nio confirmar, mas infirmar o anterior, que progredisse sob a forma
permanente da contradi¢do, uma experiéncia cuja unidade «explodisse» a cada

momento em actos mutuamente incompativeis, de tal modo que, ao longo

(8) dst Sein von Dingen, Sein einer Natur, die doch ist, was sie ist, ob irgendjemand sie
wahrnimmt, vorstellt, denkt oder nicht, denkbar, wenn es schlechthin kein Bewusstsein gibt?
Ich sage: (Neinl». Hua XXXVI, p. 53.

O Hua III, pp. 103 e sgs.



do seu decurso, nada apareceria, nenhum mundo e nenhuma experiéncia
unitiria do mundo se configurariam e s6 seria dado, como residuo deste
desmoronamento do mundo na experiéncia discordante, o proprio fluxo
imanente da consciéncia na sua presenca para si proprio. A licao deste
Gedankenexperiment é clara: o mundo nio é pensdvel sem uma consciéncia
actual, mas a consciéncia é pensavel sem uma experiéncia de mundo — a
consciéncia pode ser Weltlos: sem mundo.

Esta dupla tese metafisica sobre a correlatividade entre Ser e Consciéncia e
sobre a absolutez da segunda perante a contingéncia do primeiro repercute-
se em diversas instincias e determina uma reformulacio do ftema e do
método da Fenomenologia.

Primeiro, € a propria determinac¢io da Consciéncia que sofre uma profunda
reformulacio. De facto psicoldgico inserido no mundo, ela torna-se agora
a instancia para a qual hd — ou pode haver — um mundo. A Consciéncia
de que a Fenomenologia trata nio é mais determindvel como uma realidade
psicolégica, mas antes como uma condicio transcendental de toda a
experiéncia: «a consciéncia ndo é nenbhum ser real, mas antes a condigdo
de toda realidade»19) As vivéncias intencionais sao, doravante, libertas
da apercepc¢io psicolégica, que as poe como facto de uma psique, e esta
como facto de um mundo, e apreendidas como fenomenos puros, formas
essenciais da consciéncia de objectos, libertas de toda a factualidade
contingente. A Fenomenologia niao €, assim, Psicologia Descritiva, mas
Filosofia Transcendental. Num projecto de carta a Cornelius, de 1900,
Husserl expressa claramente esta alteracido: <Equivoquei-me grosseiramente
quando identifiquei Fenomenologia e Psicologia Descritiva (imanente) — de
ha quatro para cinco anos, advirto constantemente os meus alunos para

€sse CITO».(ll)

A0 Bewusstsein ist aberkein Reales, sondern die Bedingung aller Realitdit>. Hua XXXVI,
p. 20.

(D Jch habe mich selbst groblich missverstanden, als ich Phinomenologie und deskriptive
(immanente) Psychologie identifiziert habe. Seit vier bis fiinf Jahren warne ich meine Schuler
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Segunda transformacio: a descricio do fenémeno puro nio serd, doravante,
a simples descri¢io psicolégica de um acto, mas a descri¢io fenomenologica
da correlagdo entre acto e sentido objectual. Na primeira década do século,
Husserl tenta varias soluc¢des terminologicas para incorporar este lado
objectual da intencionalidade, que a primeira versio da Fenomenologia
tinha ainda ignorado. Trata-se do lado «dntico» ou dansico» do intencional,
em oposi¢do ao seu lado «ontolégico» ou (ansioldégico». Mas a terminologia
que se fixard sera a das Ideen, que falam de uma dimensio noemdtica
e de uma dimensio simplesmente noética da intencionalidade. Pouco
importa a terminologia. A razio profunda desta reformulacio do conceito
de intencionalidade é que, a partir do momento em que a Consciéncia se
liberta da sua apercepc¢iao psicoldgica, ela nio € apenas consciéncia que
se confronta com os objectos do mundo actual, mas que contém em si as
formas e as estruturas de sentido de quaisquer objectos possiveis, mesmo
que, a limite, nenhum mundo actualmente existente se configure numa
experiéncia, como o ensinou o pensamento de uma Weltvernichtung. Esta
incorporacio do cogitatum no cogito, que é outra formula¢io husserliana
da mesma tese, implica, por si s6, uma extensao do projecto inicial das
Logische Untersuchungen. Em vez de uma simples gramdtica pura das
significacdes, surge, agora, o seu prolongamento noematico numa ontologia
Sformal. Em vez de simples leis de compatibilidade e de incompatibilidade
semintica entre significacdes, surge, agora, o seu prolongamento noematico
numa ontologia material, que traca os contornos de sentido das diversas
regides possiveis do Ser. O conceito que organiza esta transformacgio € o de
constituicao. Todo o ser que pode ser visado e dado constitui-se, quanto ao
seu sentido, em actos de consciéncia de que ele é, justamente, o correlato.
A Fenomenologia é, agora, uma andlise correlativa, que se desenvolve sob

o conceito de uma constituicdo do sentido objectual em actos de consciéncia,

stindig vor diesem Irrtum». Entwurf eines Briefes an H. Cornelius vom 28/X/1906, Hua XXIV,
p. 441.



independentemente de qualquer facto acerca da existéncia de um mundo
actual. O conceito de doagdo continua operante, mas ele é agora sobrede-
terminado pelo de constituicdo — a doacdo evidente de um objecto tem
subjacente uma actividade constituinte que abre o préprio espaco dessa
doacio. A Fenomenologia é, doravante, uma inspecc¢io sistemdtica da
constituicdo de todo objecto na consciéncia, e exibe essa correlatividade
estrita entre acto e objecto sob a forma de um a priori ontologico, tanto
material como formal.

E esta radicalizacio metafisica da conexio entre Sein e Bewusstsein que
despoleta a segunda formulacio do Método, que comecou a desenhar-se
nas Frinf Vorlesungen, de 1907, e culminou nas Ideen, de 1913. O regresso
a consciéncia constituinte nao é mais a focalizacio num ser do mundo,
numa psique humana, mas numa instincia que possibilita a experiéncia
de quaisquer mundos, actuais ou possiveis. O regresso a essa instancia
exprime-se como uma suspensdo da tese do mundo e da compreensio
psicolégica da consciéncia. A reducio eidética das Logische Untersuchungen,
vem somar-se, pois, a epoche e a reducdo transcendental. Ela implica uma
correspondente extensiao da reduc¢io eidética dos actos, em que ela fora
primeiramente fixada, até os objectos que sio seus correlatos. H4, doravante,
nio apenas o eidos da «espécie de acto», mas um eidos (Natureza», um eidos
«aealidade espacio-temporal>, um eidos «valor, etc. A Fenomenologia é, agora,
enquanto andlise eidética da correlacio noético-noemadtica, uma inspecc¢iao
das formas possiveis de objectos e dos mundos de experiéncia possiveis,
ou seja, do a priori ontolégico material e formal, em que o mundo actual,
que a reducio pde entre parénteses e que a Weltvernichtung mostra nao
ser um absoluto, se insere apenas como um caso. «Assim, perante a «ciéncia
pura da Natureza», accionamos nos, com toda esta Metafisica, e certamente
Metafisica geral, enquanto ontologia aprioristica da Natureza, a reduc¢io
do B< ao absoluto, a consciéncia. Agora, podemos estabelecer a tarefa de
uma doutrina de esséncia do conhecimento, por conseguinte, que percorra

todos os tipos de conhecimento e todos os tipos correlatos de objecto, cuja
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doutrina de esséncia estd presente na ontologia aprioristica (a Logica pura,
no sentido mais alargado)».GZ)

A anilise correlativa ensina que toda e qualquer consciéncia € conscién-
cia em que se constitui o sentido de uma objectividade possivel, e que
isso em conjunto se integra num a priori ontoldgico. A suspensio da tese
do mundo ensina, de seguida, que essa estrutura aprioristica nao carece
de se efectivar numa experiéncia concordante de um mundo actual para
justificar a sua legalidade prépria. Ela diz respeito a esséncia e nido ao

facto. A possibilidade precede toda a actualidade, como o repetird inces-

santemente Husserl.

Iv

O terceiro momento de radicalizacio da Fenomenologia condensa-se
nesta tese: todo a priori ontolégico, tanto material como formal, e todo ser
que, no horizonte dessa legalidade, possa ser posto como efectivo numa
experiéncia concordante, é resultado de uma instituicdao primitiva de sentido
(Urstiftung), que tem na vida subjectiva a sua génese ultima.

Esta terceira radicalizacio do conceito de Fenomenologia inicia-se na
segunda década do sec. XX e estd bem condensada numa curta frase do
Husserl tardio: <O ego vive e precede todo ser efectivo e possivel, e o ser
de todo sentido, quer real quer irreal>.(13)

A formulac¢io anterior do conceito de Fenomenologia centrava-se

em duas teses de fundo: primeiro, a correlatividade entre consciéncia e

(12) S0 treiben wir mit alledem Metaphysik, und zwar allgemeine Metaphysik gegentiber
der «einen Naturwissenschaft» als apriorischer Ontologie der Natur: die Reduktion des B< auf
das Absolute, das Bewusstsein. Nun konnen wir die Aufgabe stellen einer Wesenslehre der
Erkenntnis, also alle Erkenntnisarten durchgehen und alle korrelaten Gegenstandsarten, deren
Wesenslehre vorliegt in der apriorischen Ontologie (der reinen Logik im weitesten Sinn)». Hua
XXXVI, pp. 37-38.

(13) pas ego lebt und geht allem wirklichen und moglichen Seienden voran, und Seiendes
jedes, ob realen oder irrealen Sinn». Ms. D 17, p. 21a (1934).



sentido objectivo (era a andlise noético-noematica); segundo, a absolutez
da consciéncia, e dessa correlatividade entre acto e sentido objectual,
perante a contingéncia de qualquer mundo possivel ou actual (era a epoche
fenomenolégica, suportada na experiéncia da Weltvernichtung). Esta dupla
tese continha, porém, uma tensio no seu interior. Ea resolucido dessa tensio
que despoleta esta nova radicalizacio da Fenomenologia.

A sua direccio fundamental é a seguinte: trata-se de regredir da
correlatividade noético-noemadtica da consciéncia, e do a priori ontologico
dai resultante, até o dinamismo da Vida da subjectividade absoluta, e de
surpreender nesta a génese de todo o sentido e, por conseguinte, do proprio
a priori ontolégico em que a Fenomenologia se havia anteriormente fixado.
Notemos as diferencas que nascem desta nova radicalizacio. Primeiro, a
palavra-chave ja ndo é Bewusstsein, mas Leben. Segundo, a vida subjectiva
nao é posta em correlacio, mas anteposta a todo a priori ontolégico-
-objectual. Terceiro, a relaciao da vida com o sentido objectual, ou seja, com
as estruturas puras da consciéncia de objecto, é a de uma génese. A vida
subjectiva, para que a Fenomenologia agora recua, nao é apenas «anterior
a todo ser e todo sentido, ela € o lugar da sua instituicio origindria.

Esta radicalizacio da Fenomenologia organiza-se a partir do conceito
director de Urstiftung, de instituicdo primitiva de sentido, e ndo ji a partir
dos anteriores conceitos de doacio e de constitui¢io, que sido agora
sobredeterminados por ele, tal como o conceito de «constitui¢io» havia,
antes, sobredeterminado o conceito de «doacdo». Esta nova radicalizacio
da Fenomenologia é aquilo que o préprio Husserl designou, a partir dos
anos vinte, como uma fenomenologia genética.

Ela implica uma nova reformulacio do Método de andlise intencional e essa
reformulacio tem, por detrds, como pensamento director, precisamente a tese
Metafisica de uma resoluc¢io de todo o sentido objectivo na produtividade da
Vida subjectiva. E neste quadro que, relativamente ao a priori formal, antes
simplesmente estabelecido como uma legalidade eidética pura, desponta,

agora, o projecto de uma genealogia da logica. Esta genealogia estd apontada
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a mostrar o surgimento das objectividades categoriais e dos conceitos puros
de objecto a partir do dominio anterior da constitui¢io passiva, enquanto
campo de uma experiéncia antepredicativa. Relativamente ao a priori material,
mais do que regides de Ser, trata-se de exibir a génese origindria, a partir
das prestacdes intencionais da vida subjectiva, das significacdes materiais,
como a de Natureza, coisa espacial e temporal, etc., e das idealidades
sobre elas construidas, tal como o espaco da intuicio geométrica, a figura,
o numero, etc. Deste ponto de vista radicalizado, é possivel surpreender
as Urstiftungen, ou seja, as instituicdes primitivas de sentido em que um
mundo se constitui com as suas diversas regides de ser, e o modo como as
idealizacbes matemadtica e geométrica, que tém ai também o seu lugar de
surgimento, reconfiguram esse mundo pela «substru¢io» de uma Natureza
«exacta» e de uma Ciéncia que lhe corresponde. Esta regressio encontra,
assim, uma génese de todo o sentido objectivo a partir da vida subjectiva e
de um fundo udltimo de constitui¢io passiva, governada pelos conceitos de
estimulo» (Reiz), afeccior (Affektion), «oltar-se-para» atentando (Zuwendung)
e de «captacio» (Erfassung), sobre o qual desponta a espontaneidade da
génese activa.(14) O dominio de referéncia €, aqui, o da experiéncia pré-
predicativa e do Lebenswelt, o mundo-da-vida.

Mas esta figura genética da Fenomenologia permite, também, rever em
profundidade o conceito de Fenomenologia das Ideen e marcar os seus
limites. No préprio balan¢co de Husserl, essa Fenomenologia, centrada no
tema da correlatividade entre Ser e Consciéncia, era ainda uma analise
estdtica, uma simples taxionomia dos sentidos objectuais, incapaz de regredir
do fio-condutor do objecto até a génese subjectiva que o suporta. Ela era,
por isso mesmo, uma Fenomenologia para a qual o a priori ontolégico
era um dado ultimo e inultrapassavel: <A Fenomenologia desenvolvida

no inicio é simplesmente «estdtica», as suas descricdes siao andlogas as da

(14) Sobre estes conceitos, ver Erfabrung und Urteil. Hamburg: Felix Meiner Verlag,
19850,



historia natural, que se concentra nos tipos singulares e, quanto muito,
os sistematiza ordenando. Questdes sobre a génese universal e sobre a
estrutura genética do ego na sua universalidade, que vao para 1a da forma
temporal, permanecem ainda longinquas, ja que elas sio, de facto, questdes
de grau superior».uS) Agora, trata-se de dissolver esse a priori ontologico
na produtividade da vida, e de exibi-lo como uma constru¢io de sen-
tido governada pela motivacio de uma vida segundo a forma da razdo.
Por ai se descobre, por fim, uma historicidade, imanente a propria vida,
que suporta este processo de instituicio primitiva, de sedimentacio e de
transmissao do sentido. Esta dimensdo historica da vida subjectiva nao é,
ainda, a historicidade empirica das formac¢des da cultura. Ela é uma génese
ideal de todo sentido, a partir da operatividade da vida subjectiva, de uma
maneira tal que todo o sentido constituido aparece como auto-realiza¢io e
auto-explicacdo da subjectividade transcendental.

Eis o modo como a Fenomenologia genética, ao recuar mais além do
sentido objectivo até a vida da «subjectividade absoluta», resolve a tensio
interna do conceito anterior de Fenomenologia, dissolvendo o a priori
ontologico na produtividade da vida subjectiva, e regredindo da andlise

correlativa até a historicidade da vida e a uma teoria geral da génese.

Derradeira reformulacio da Fenomenologia: a instincia que se descobre
como lugar dltimo de toda a constituicao é «acto absoluto» (absolute

Tatsache).

(15) .Ddie zunichst ausgebildet Phinomenologie ist bloss «tatische», ihre Deskriptionen sind
analog den naturhistorischen, die die einzewlnen Typen nachgehen und sie allenfalls ordnend
systematisieren. Fragen der universalen Genesis und der tiber die Zeitformung hinausgehenden
genetischen Struktur des Ego in seiner Universalitit bleiben noch fern, wie sie ja in der Tat
hoherstufige sind». Hua I, p. 79.
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Como regressio a Consciéncia e, de seguida, as prestacdes da Vida, a
Fenomenologia sempre se deu a si propria um campo positivo de andlise
descritiva — precisamente o da subjectividade, para si mesma presente
numa evidéncia adequada e, em parte, também apodictica. A vida estd para
si propria presente como um dominio de «ser absoluto» — é essa a li¢io da
segunda reformulacio da Fenomenologia —, e esse ser absoluto da vida
autoconstitui-se como um Lebensstréom, uma «corrente de vida», aberta sobre
os horizontes do passado e do futuro da temporalidade imanente. Mas esta
determinacido da Vida subjectiva nio ¢ ainda a derradeira. A auto-aparicio
da Vida sob a forma de um curso temporal deixa ainda por determinar o
modo como se efectiva a sua temporalizacio numa corrente de vivéncias, e
como ela pode a si propria aparecer como um fluxo estendido no tempo.

Ao visar-se a si mesma no horizonte da temporalidade imanente, a vida
estd presente no seu passado, mas a vida nao ¢ no passado. Ela antecipa-
-se para o futuro, mas a vida nao é vida no futuro. Toda a vida subjectiva
se efectiva num presente estaciondrio, proto-modal (Ur-modal), como diz
Husserl, ja que este presente sempre é, nio passa para o passado, nem se
anunciou nunca num futuro. Ele é um nunc stans, um «agora permanente»,
como forma nunca perempta de efectivac¢io da vida de consciéncia. Esta &,
de facto, de ponta a ponta, vida que sempre se desenrola num perpétuo
presente. No «nterior» desse Presente Estacionario, escoam os «agora» e
constituem-se os horizontes de futuro e de passado, mas este presente ndo
é um «gora», que vem e passa, ndo foi antes num futuro, ndo serd nunca
um passado. E nele que se contém a forma primitiva da Vida subjectiva,
a partir da qual se constitui a forma do tempo imanente e as vivéncias,
como objectos temporais no seu interior. Ele estd, portanto, na origem da
autoconstituicio da vida como esse «absoluto dltimo e verdadeiro» que a
segunda radicalizacio da Fenomenologia havia fixado. Trata-se, agora, de ir
mais além e de mostrar como pode ter a Fenomenologia diante de si esse

campo de ser absoluto.



E este ultimo regresso que Husserl enceta, no final dos anos vinte e
no inicio dos anos trinta, pelo desenvolvimento de uma nova operacio
do Método, que designa como «educio radicalizada». Enquanto a reducio
fenomenologica encetava o regresso ao Bewusstseinsstrom, a reducio
radicalizada é um recuo dessa corrente temporal de vivéncias até a instincia
em que ela se constitui e da para uma evidéncia adequada. A reducio
radicalizada deve, pois, suspender os horizontes temporais da vida e exibir o
modo da sua autoconstituicio a partir do Presente Estaciondrio, que envolve
toda a vida de consciéncia. Ela é, assim, uma regressio metodica que, pela
suspensiao da corrente de vivéncias, pretende recuar até o presente vivo
pré- e pro-temporal, até o que Husserl designa como lebendige stromende
Gegenwart.

Duas reformulacdes maiores estio contidas nesta derradeira radicalizacio
da Fenomenologia.

Primeiro, este Eu do presente vivo e fluente eclipsa-se para a andlise
descritiva. Ele é pré-ser, visto que é a instincia por onde se constitui o
«er absoluto» da consciéncia; ele é pré-temporal, visto que é o lugar de
constituicio do fluxo de consciéncia; ele é pré-reflexivo, visto que a reflexao
implica a ontificacio de uma vivéncia e a sua constituicio como objecto
temporal. O Ur-Ich do lebendige Gegenwart jia nio &, assim, exibivel para
a descricao. No entanto, ele é a mais proxima de todas as instancias, pois
ele ¢ a propria presenca da vida subjectiva, o estar postado do sujeito, ou
seja, o seu estar 7o seu posto, sem que esse estar-posto reenvie, ao modo
de Fichte, para uma qualquer Tathandlung.

Segundo, enquanto a Fenomenologia havia privilegiado a possibilidade
sobre a efectividade,(l6) se tinha desenvolvido como descricao eidética de
mundos possiveis e dos «u» que nesses mundos funcionavam como sujeitos

de experiéncia, este Eu do lebendige Gegenwart s6 como facto, e como facto

(16) por exemplo: «Die alte ontologische Lebre, dass die Erkenntnis der «Moglichkeiten» der
der Wirklichkeiten vorbergeben miisse, ist [...] wofern sie recht verstanden und in rechter Weise
genacht wird, eine grosse Wahrheit>. Hua III-1, p. 178.
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absoluto pode ser caracterizado. Toda a variac¢io eidética, toda a passagem
do Ego ao eidos-Ego, toda a doutrina dos possiveis, estd ancorada no Ego
factico que opera essas variacdes e constantemente ultrapassa a actualidade
em direccdo a possibilidade. A exibicio do Ego do lebendige Gegenwart é,
assim, a concentra¢io numa facticidade primeira e inultrapassavel, porque
ela estd na origem e € a base de todos os sistemas possiveis de experiéncia,
de todos os mundos possiveis e de todas as objectividades constituidas,
que podem ser obtidas por livre variacio. Esse facto é sem-razio. Ele é a
propria irrup¢io da instincia para a qual pode, em geral, haver mundo,
tanto o actual como os possiveis, e essa instancia nio é ja reenviavel para
qualquer actividade ou passividade constituinte. Ela é o primitivo, impregnado
de uma paradoxal «contingéncia necessaria», que vem baralhar a propria
l6gica das modalidades.

Husserl di-lo em muitos manuscritos de trabalho. Leiamos apenas este:

«O proprio absoluto € este presente universal primitivo, nele «eside» todo
tempo e todo mundo em qualquer sentido. [...] «Facto absoluto» — a palavra
dacto» estd, aqui, empregue segundo o seu sentido invertido, do mesmo modo
que «coisa-de-facto» [Tatsache], aqui nao ha nenhum fautor. Ele é precisamente
o absoluto, que nem sequer como «necessario» pode ser caracterizado, o qual
reside na base de todas as possibilidades, todas as relatividades, todas as
condicionalidades, é doador do seu sentido e ser. [...] Este absoluto transporta
em si [...] o absoluto como drrazio», como sistema do ser absoluto sem-razao,

(17

sem a qual o racional « impossivel.

(17) «Das Absolute selbst ist diese universale urtiimliche Gegenwart, in ihr diegt> alle Zeit
und Welt in jedem Sinn. [...] <Absolutes Faktum» . Das Wort Faktum ist seinem Sinn nach verkehrt
hier angewendet, ebenso «Tatsache», hier ist kein Titer. Es ist eben das Absolute, das auch
nicht als «notwendige» bezeichnet werden kann, das allen Moglichkeiten, allen Relativititen,
allen Bedingtheiten zugrunde liegend, ihnen Sinn und Sein gebend ist. [...] Dieses Absolute
tragt in sich [...] das Absolute als <Unvernunft,, als System des vernuntlosen absoluten Seins,
ohne die Verniinftiges «unméglich ist.» Hua XV, pp. 668-669.



VI

O caminho de pensamento de Edmund Husserl ¢, no seu conjunto, como
que uma magnifica, poderosa, «arqueologia» da subjectividade, expondo-a
em estratos cada vez mais primitivos, numa regressio que € um dos mais
geniais exercicios de radicalidade de toda a tradicio filosofica. Da consciéncia
psicologica até a correlacio entre ser e consciéncia transcendental, desta,
até a vida, como lugar de constituicio de todo sentido objectual, e, por
fim, da vida até o Eu do presente vivo e fluente, como facto primitivo e
absoluto, para 1a do qual niao é possivel regredir. Sdo estes quatro momentos
que comandam as sucessivas reformula¢des do Método — primeiro, a
simples reducio eidética, de seguida, a reducio transcendental, depois, a
fenomenologia da génese, tanto passiva como activa, e, por fim, a reducio
radicalizada. Foi a esta articulacio que chamamos, precisamente, a Metafisica

do Método.
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HERMENEUTICA: QUESTAO DE METODO OU FILOSOFIA PRATICA?

Se, de facto, foi como método cientifico que a Hermenéutica adquiriu
pela primeira vez um estatuto filosofico, nio € a questio estritamente
metodolégica aquela que define a sua temadtica crucial. Pelo contririo, a
problemdtica hermenéutica tem na sua raiz uma questao ética, € suscitada
pela dimensiao simbdlica da linguagem, isto €, pelo facto de a palavra que
nos chega e suscita a interpretacdo nunca ser uma simples notacao objectiva
de algo, mas antes o resultado da implicacio de pessoas em coisas e em
relacdes com os outros logo, um indice de sentidos vividos, de decisoes,
de atitudes e de valores(1),

E esta a tese que vou aqui sustentar, baseada em Gadamer, embora
saiba que a Hermenéutica se torna pela primeira vez filosofica com Fr.
Schleiermacher, filésofo romantico e tedlogo protestante e com W. Dilthey,
o criador da autonomia cientifica do mundo do espirito. Para os dois
filosofos a Hermenéutica era motivada pela questio da alteridade pessoal e
pela da sua inteligibilidade; era uma forma de conhecimento ou por outras
palavras, o método de acesso a forma de vida absolutamente singular que
€ o humano. Os dois hermeneutas partilham, de facto, uma preocupacio
comum: compreender, respeitando-o, o caracter inefavel da vida humana,

enquanto realidade descoberta pelo Romantismo e pelas filosofias da vida

(D Cf., neste sentido, G.Gusdorf, La parole, Paris, Puf, / Quadrige, 1998. pp. 12-30.
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como aquilo que escapa a objectividade do modelo explicativo. A vida
nio pode entender-se directamente, esta era a grande novidade da época:
a visdo, a reflexdo e a representacio niao captam os seus testemunhos de
modo adequado, pelo que ela apenas pode compreender-se por meio da
relacio meditativa entre texto, significacio e interpretacio. A vida € uma
forma personalizada de alteridade que recusa qualquer reduc¢io a categoria
da coisa inerte; tal é o pressuposto desta concepcio: ser pessoa € ser vida
que se faz significacio, o que exige um modo de apreensio que respeite
a natureza intencional, comunicativa desta nova realidade. O modelo
explicativo proprio da apreensio metodica moderna da natureza revela-se
aqui inadequado, uma vez que se baseia na estrutura visual cldssica da
representacio, que apenas compreende realidades inertes (coisas), por meio
da aplicacio a tais realidades das categorias mentais que nelas permitem
estabelecer relacdes causais.

Ora, a vida ultrapassa a textura meramente estatica da representacio,
¢ dinamismo que misteriosamente se transforma em projecto, mediante a
irrup¢iao de estruturas comunicativas e simbodlicas que iniciam uma nova
ordem na realidade: aquela que é marcada pelo aparecimento da ética,
da linguagem, da justica e da historia, fenémenos que inauguram o reino
do sentido, que alimentam o radical questionamento dos seres humanos e
exigem partilha.

Na opinido de Fr. Schleiermacher, o interesse do intérprete pelos sinais
do outro € tal que aquele tem até o poder de compreender melhor o autor
de um texto do que ele préprio; também para Dilthey a compreensio
deve reproduzir o sentido primeiro do texto, o projecto real do seu autor,
refazendo a ordem do vivido.

Tais sao, de forma muito breve, os termos da questio hermenéutica
nos finais do séc. XIX, século que substitui a universalidade da linguagem
matematica, da moderna ciéncia, pela particularidade das linguas, das épocas
e das nacionalidades. Percebe-se que o mundo da vida deve ser pensado e

descoberto para além das abstrac¢des cientificas; que € o mundo da cultura,



das diferentes tradi¢cdes e das relacdes humanas, um mundo marcado pela
histéria, pela alteridade, pela transmissiao e pela memoéria. O mundo vivido
¢, em suma, urdido pelas significacdes que recusam o modelo visual e
explicativo de mediacao e exigem uma psicologia hermenéutica capaz de
efectuar o percurso que vai da significacio até ao mistério da existéncia
que lhe subjaz.

Dilthey sustentou, no seu texto de 1900 sobre a emergéncia da hermenéutica
e até aos seus ultimos trabalhos, que o quadro conceptual no interior do qual
ele proprio procurava fundar as ciéncias humanas era o da psicologia. Os
problemas hermenéuticos situavam-se para si no interior de uma psicologia(z)
descritiva e analitica, que precisava de se afirmar como ciéncia auténoma,
mediante um método solido capaz de permitir objectividade e um estatuto
digno para as ciéncias do espirito.

Compreende-se o homem, explica-se a natureza, tal é a célebre maxima com
que o filésofo consagra, na altura, o cardcter estritamente metodolégico da
hermenéutica; limitada a puro método, aquele que salvaguarda a autonomia
das ciéncias historicas ou do espirito, a hermenéutica estabelecia as regras
de leitura e compreensio dos grandes monumentos da cultura ocidental,
percebendo que na raiz da obra cultural esta a noc¢ido de texto e nio a
da simples imagem. Nesta altura, no entanto, nao era possivel a Dilthey
explorar todas as importantes implicacdes desta diferencga, pois, a sua
grande preocupacio era a objectividade das ciéncias humanas. Ocupou-
se entdo com as manifestacoes significativas da vida histérica, que tinham
a intencionalidade do texto, percebendo ao mesmo tempo que a palavra
constitui o ndcleo fundamental das relagdes humanas; que o mundo humano
nio é um mundo de sensacdes e reaccoes eficientes, mas pelo contrario um

mundo de ideias e designa¢des, em que importa absolutamente participar;

@) H. G. Gadamer, Gesammelte Werke X. Hermeneutik im Riicblick, Tibingen Mohr, 1995,
p. 188.
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e que o texto resume um modo de ver mundo a partir de uma situagao
particular.

Entender de um outro modo a realidade, apreendé-la com o outro, «cum
—preendere», tal ¢ o motivo da conversio hermenéutica do filosofar, que assim
surge como uma outra via da racionalidade, aquela que acredita que sem a
comunicac¢io e a memoria nio ha caminho de meditacio possivel. Digamos
pois que a hermenéutica filosofica responde a uma crise do filosofar, cujo
método era o mondlogo do cogito soberano, e propde-se, embora ainda
sob a forma epistemolégica, como o lugar de uma necessiria reavaliacao
da racionalidade. A atencido agora centrada no caricter singular do mundo
do espirito e no da sua compreensio, por meio do texto, transforma o
tradicional modelo da exegese dos grandes classicos, que orientavam de
forma ética e juridica as comunidades humanas, num modelo do pensar.
Toma-se consciéncia, através da crise das tentativas de sistematizacio do
historico, de que o ideal de rigor e objectividade, criador do universal das
ciéncias da natureza, nio pode aplicar-se as Humanidades. Nem tio pouco
pode aceitar-se sem uma prévia reflexdo sobre o mistério da existéncia
finita na sua busca temporal e multicultural do sentido. A reflexio comeca
a transformar-se em interpretacio pois percebe-se que o pensar niao surge
apenas para que o homem possa dominar e utilizar o mundo a seu bel-
-prazer mas, pelo contrario, é suscitado pelo mistério da formacio ética
do existir, pela vida que é capaz de se elevar a uma nova ordem, o que
obriga a reavaliar a classica relagio entre o particular e o universal. Esta
s6 pode ser retomada a partir da nocio de texto: tal foi a grande intuicao
de Dilthey que, no entanto, nio soube nem podde, no seu tempo, pensar
convenientemente a ligacao entre vida, linguagem e texto(3).

Dilthey permite-nos no entanto perceber, indo € claro para além dele,

como uma Hermenéutica Filosofica, mesmo que tome a forma metodoldgica,

3 Cf., quanto a este assunto P. Ricoeur, «Qu'est-ce qu'un texte ? in idem, Du texte da
["action. Essais d herméneutique, 1I. Paris, Seuil, 1986, pp. 137-160.



tem como problema central a existéncia relacional, as suas duvidas, as
suas diferentes formas de comunicacio e de significacio. Ela propoe-se
como uma nova fenomenologia do real que parte de significacdes, onde
se expressa um vivido, e procura debrucar-se sobre o que cimenta as
relacdes humanas: a memoria ou a linguagem na sua funcio formadora
de identidades, criadora de idedrios comuns e esquemas de conduta. Sio,
pois, as condi¢cdes pos-modernas do pensar, nomeadamente, aquelas que
permitem conceber uma outra relagio particular-universal, que se reflectem
numa Hermenéutica Filos6fica, quando a crise da evidéncia e a secura
do modelo tecnocientifico da razio impdem o reconhecimento de outras
modalidades de ser e habitar o mundo.

Categorias como as de tradi¢ido, obra de arte e norma perfilam-se entio
como modelos absolutamente nucleares deste tipo de pensamento, para
o qual a relacdo entre particular e universal nio pode seguir um método
apofantico de certificacio mas vai buscar a pratica clissica da exegese o
ideal de uma outra forma de mediacio. Ao nivel hermenéutico, vimos jd, a
mediacio nio visa o dominio das relagdes causais que permitem a eficiéncia
sobre o mundo, por meio de um know-how teorético-técnico, mas aquilo que
pode fomentar a solidariedade, a sensibilidade e a imaginac¢io, oferecendo
por esse facto novas possibilidades a praxis social do ser concreto. Esta nao
€ a aplicacido cega dos conhecimentos tedricos da ciéncia as virtualidades
do nosso poder agir, mas pressupoe a percep¢io de uma relacio de meios
e fins e o exercicio de uma capacidade de escolha®. A Hermenéutica visa
a formacio desta capacidade, perguntando pela funcio da tradi¢io historica
no desenvolvimento do mundo vivido do homem, ser social e nao gregario.
Ela sabe que este mundo tem na sua raiz a comunidade de uma interrogacio,
hierarquizada segundo épocas e horizontes, que se diz por meio de textos,
mitos, contos e metiforas. Entdo a relagio entre textos fundadores, que se

compreendem pela sua relacio as situacdes particulares da vida, e o mundo

(CORTINGY Gadamer, Lob der Theorie. Reden und Aufscdtze, Frankfurt, Suhrkamp, 1983, p. 82.
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da vida constitui o eixo determinante desta nova racionalidade, de cariz
praxiologico, porque atenta ao efeito historico do fenémeno humano da
transmissao e ao concreto das sittuacdes existenciais, que reclamam balizas
orientadoras para as suas escolhas.

A compreensdo nio é pois uma postura metodoldgica, que possamos
adoptar, € algo que nds somos e devemos exercer, enquanto 0s Unicos seres
capazes de pensar a partir de uma transmissio e dotados de memoéria; ela
¢ o modo de ser do Dasein, explica-nos ja Heidegger, no pardgrafo 31 de
Ser e z‘empo(S), definindo a sua textura pela ideia de possibilidade ou de
capacidade. Nesta forma de conceber transparece um sentido dinimico e
praxistico — um projecto de existéncia — que exige a vigilancia de uma
explicitacao ou apropriacio que, por sua vez, sabe que parte de uma pré-
compreensio e que tem como principal tarefa reconquistar o fenémeno
essencial do ser aif, contra a sua dissimulacio. A interpretacio é agora o
comportamento origindrio e constitutivo do Dasein perante o mundo e
designa, antes de mais, o facto de este ser aquele ente que levanta de novo
a questdo do ser, depois de um longo esquecimento, traduzido pelo primado
dos ideais gnoseologicos da ciéncia moderna. Estes reduzem o ser puros
entes ou objectos situados diante de um sujeito que adquire, por sua vez,
o estranho poder de os manipular.

A partir de Heidegger percebe-se finalmente que a questio hermenéutica
nio € na sua origem um problema de metodologia das ciéncias humanas,
mas constitui o traco existencial do ser —31(6), a natureza do seu proprio
movimento vital(7). A hermenéutica deve devolver ao Dasein a sua
dimensio essencial, a de vida que se faz cuidado ou compreensiao pois é do
cuidado do Dasein com o seu proprio ser que nasce o filosofar. Ela € uma

interpretacio da facticidade do ser- ai, «€ a propria facticidade que se eleva

5 . Heidegger, Sein und Zeit, Tibingen, Max Niemeyer Verlag, 1979, pp. 142-148.

6 H.-G. Gadamer, Gesammelte Werke II, Hermeneutik I.Wabrbeit und Methode 2. II,
Tiibingen, Mohr,1986, p. 125.

& Idem, ibidem, p. 103.



a interpreta(;éo»(S) uma vez que o ser que realmente somos nos distingue
de todos os entes pela natureza semintica e ontologicamente significativa
da sua praxis. O Dasein é o Unico ente a quem preocupa a questao do
sentido e por esse mesmo facto, é tempo e cuidado, um sendo capaz de ser
tocado, alimentado e modificado pelo poder universal da palavra em que
outros ja fizeram sentido. O que significa que nunca vive imerso na pura
positividade dos factos, é tempo vivido e como tal surge sempre misturado
em tradicoes, historias e institui¢des, que fundam e suscitam o seu modo
de ser relacional e comunitario.

E com Heidegger que a facticidade da vida humana se converte no
principal tema da Hermenéutica, que deixa claramente o registo tradicional
para designar o modo de ser do ente que resiste a toda a tentativa de uma
compreensiao transparente. A hermenéutica do Dasein, o interpelado na
questio do ser, descobre que este é mundano e temporal, que habita o
mundo de modo hermenéutico e preocupado(9), isto €, que é actividade e
nio representacao, um projecto que se projecta para além de si confrontando-
se constantemente com a significacio do passado e nomeadamente com
a alteridade do futuro; que compreender é para o Dasein ser, e que esta
compreensdo, que tem a forma da acc¢ido preocupada e do cuidado, parte
de uma pré-compreensio, € anterior a toda a dialéctica metodologica e a
toda a reducao da linguagem ao primado da transparéncia.

E a linguagem o lugar do misterioso encontro entre o ser € o homem,
foi sempre ela que suscitou a hermenéutica, denomina¢io que nos seus
altimos escritos Heidegger abandona, deslocando-a do plano existencial
para o da histéria do envio do ser. O problema hermenéutico resume-se
agora 2 escuta e andncio do ser, que nunca se explicita definitivamente e

por isso permanece sempre uma diferenca. A palavra assume entio todo

® Idem, Gesammelte Werke 3. Neuere Philosophie 1. Hegel-Husserl-Heidegger, Tubingen,
Mohr, 1987, p. 422.

O cf. M. Heidegger, Sein und Zeit, pp. 66-88.
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o seu relevo de abertura e instituicio de mundos que anteriormente nao
existiam: ela diz a distancia e o envio do ser.

H.- G. Gadamer, discipulo de Heidegger e autor da maior reflexio
filoso6fica sobre a natureza da Hermenéutica(lo), retoma a problemadtica
das ciéncias humanas a partir do efeito filosofico da obra de Heidegger,
Interpretacgoes fenomenologicas de Aristo’teles(ll), nucleo germinal de Ser e
tempo; do semindrio do filésofo sobre a ética do Estagirita(lz); das importantes
meditacdes de Ser e tempo sobre a temporalidade do Dasein e ainda da
importancia concedida pela dltima fase de M. Heidegger a problemitica
linguagem. Para Gadamer a hermenéutica é uma filosofia pratica, na acep¢ao
aristotélica do termo(13), na medida em que o seu principal objectivo é
promover para o Dasein os rituais da vida ética, aqueles que o império da
ciéncia tornada técnica, pela via do método, obrigou a abandonar: «(....)
desde os tempos mais remotos, até hoje, a Hermenéutica esbocou sempre
a exigéncia de que a sua reflexido (...) sirva e promova de modo imediato a
praxis C.AD, Enquanto filosofia pritica, ela € uma de forma conhecimento,
que nos recorda nio ser este apenas algo que se consegue por meio da
distincia critica e metédica, que a Modernidade nos ensinou a praticar, mas
brota do cuidado da existéncia consigo mesma, cuidado que nao se reduz,
como bem o revelou Heidegger, a vontade humana de poder.

Segundo Gadamer, o ideal metédico de certificacio da ciéncia moderna
permite, sem sombra de duvida, o desenvolvimento da tecnologia e a
exploracio do real, em termos de utilidade, mas falha completamente o modo

como a verdade tem lugar nas humanidades. Estas compreendem-se muito

A0 ¢f H.-G. Gadamer, Gesammelte Werke 1-10 Bande.
an Cf., Idem, Philosophische Lebrjabre. Eine Riickschau, Frankfurt, Klosterman, 1977, p. 212.
a2 Cf., J. Grondin, Introduction a Hans-Georg Gadamer, Paris, ed du Cerf, 1992, pp. 15-17.

a3 gy G, Gadamer, Vernunft im Zeitalter der Wissenschaft, Frankfurt, Suhrkamp, 1980,
pp. 78-109.

(14) Idem, ibidem, p. 84: «Ganz deutlich hat die Hermeneutik von den iltesten Zeiten bis
zum heutige Tage den Anspruch erhoben, dass ihre Reflexion (....) fir die Praxis unmittelbar
dienlich und forderlich sei (...)».



melhor a partir da tradi¢io humanista da Bildung, seguida por Herder e
Hegel, a que Verdade e Método'1>) dedica grande importancia ao longo de
toda a sua primeira parte. Esta memoria constitui a grande heranca que o
filosofo quer reabilitar para o cardcter originario e existencial da compreensio,
que considera fundamentalmente ocupada com a formacio do Dasein.
Isto €, com a capacidade que este tem de ultrapassar as suas perspectivas
estreitas e singulares, em ordem a poder abrir-se a novos horizontes mais
universais e a poder agir a partir de idedrios que efectivamente o ligam
aos outros homens. Por isso nos diz que a hermenéutica tem tudo a ver
com o tipo de experiéncias de sentido que fazemos quando, face ao outro,
percebemos que podemos nio ter razio, quando nos deixamos tocar pela
palavra dos outros, pelo encontro pleno de significado com a obra de
arte(10) ou com determinados valores transmitidos pela tradigﬁo(17). A
hermenéutica faz, nomeadamente, sentido quando sabemos apropriar ou
traduzir as referéncias significativas destes encontros para a nossa situacao
concreta. A propria fusio de horizontes, que o filésofo caracteriza como
principal tarefa hermenéutica, implica justamente que: a) a interpretacio
parte, dado que ¢ finita, de uma antecipac¢io da perfeigéoUS) e nunca de
uma atitude de ddvida ou suspeita; b) que esta antecipacio, expressa por
meio de pressupostos, prepara o intérprete para a escuta da palavra do
outro, que poder dizer-lhe algo de novo9 e assim consolidar ou nio o
que era apenas uma pressuposicio. Ela prepara-o ainda para o dialogo com
o texto que lhe transmite valores, usos, normas e testemunhos de decisoes.
O que lhe proporciona afinal uma forma de conhecimento, marcado pelo

questionamento e traducdo para a sua situacio, discernimento a que Gadamer

as) Idem, Gesammelte Werke I, Hermeneutik 1. Wahbrbeit und Methode 1. p. 9-47.
(16) Idem, ibidem, p. 2.

an Idem, ibidem, p. 3.

18) Idem, Le probléme de la conscience bistorique, Paris, Nauwelaerts, p. 84.

a9 Idem, Préface, pp. VI-VIL, in Jean Grondin, L'universalité de I'berméneutique, Paris,
Puf, 1993: L'herméneutique ne vise pas l'objectivation, mais 1'écoute mutuelle, savoir préter
l'oreille, par exemple a quelqu'un qui sait raconter quelque chose».
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chama pritico, na linha de Aristételes porque pertence a4 experiéncia que
nos da figura na praxis didria das nossas vidas.

Experiéncia nio significa aqui, claro estd, a experimenta¢io cientifica de
laboratério, mas algo que deve entender-se como um movimento de formaciao
pessoal que se processa naturalmente entre um estar inserido em situacdes
e tradicoes — elas constituem o primeiro horizonte da nossa compreensiao
de mundo (pré-compreensio) — e a exigéncia ética de clarificacao do repto
lancado pela palavra do outro. Acentuar a tradi¢io como a verdadeira raiz
da possibilidade de diilogo e da formacido, nio significa pois favorecé-
la contra o conhecimento critico, mas apenas lembrar ao ser finito a sua
passividade: ele parte sempre de pressupostos, logo nunca pode justificar
as fontes e fundamentos das suas crencas.

Chegamos demasiado tarde para fundamentar pelos nossos proprios
meios a simbdlica que guia o nosso agir; estamos pelo contrdrio ja sempre
misturados em historias, valores, leis, que orientam a nossa ac¢ao no mundo.
Partimos das figuragdes simbolicas do passado, de costumes e tradi¢des que
devem, por sua vez, ser ampliadas e discutidas em cada situacio concreta
da accio, quer isto dizer, compreendidas de modo novo e diferente.

E esta a verdadeira condicio do conhecimento pritico de ordem ética e
moral: ele chega-nos a partir da tradicio, nunca existe sem pressupostos,
mas tem que ser recriado na situa¢io que nos concerne. Compreender niao
¢ aqui dominar a situagéo(ZO), a partir de categorias prévias, mas saber-se
afectado pelo assunto em questio e actualizd-lo em determinada situacio.
A aplicacio é sempre uma exigéncia ética, uma explicitacio interessada e
nio neutra do assunto veiculado pelo texto; sublinha nele determinados
contornos, € uma tarefa eminentemente pratica. Para Gadamer € ela o nicleo

fundamental da problematica hermenéutica, logo € urgente reconquistar, para

(20) Idem, Gesammelte Werke I, Hermeneutik 1. Wahbrbeit und Methode 1. Tubingen, Mohr,
1986, p. 316.



além da hermenéutica romiantica e histérica, a unidade de compreensio,
interpretacdo € aplicagﬁo(zn.

E de acordo com esta forma de compreensio, que é em si mesma uma
aplicacio — aquela que Gadamer defende como verdadeiro nucleo de
uma hermenéutica, na base dos exemplos das hermenéuticas juridica e
teologica —, nio é legitimo dizer que primeiro compreendemos e depois
aplicamos: pelo contrdrio, a propria compreensio € aplicac¢io, isto €, uma
forma de estar ao servico de aquilo que deve ser revelado(?2). Sem esta
realizacdo hic et nunc do sentido do texto, que me interpela, nem sequer
ha compreensio. O texto, seja ele a lei ou a mensagem da salvacio, deve
ser entendido de acordo com as suas pretensdes formadoras, isto €, deve
ser compreendido em cada momento e em cada situacio concreta de uma
maneira nova e diferente(23). por isso é que ha uma tarefa hermenéutica.
O grande problema da hermenéutica consiste entdo em determinar o tipo de
racionalidade a que corresponde esta forma de aplicacio de um universal
a uma situacio particular, e que tipo de universal é este.

Tendo consciéncia do cardcter provocador deste conceito de aplicacio,
Gadamer recorre 2 racionalidade aristotélica da fronesis, a sabedoria pritica,
prudente e mediadora, lembrando a semelhanca entre a hermenéutica e a ética
de Aristoteles: «A ética aristotélica adquire para nds uma importancia particular
(... E claro que em Arist6teles nio se trata do problema hermenéutico (...),
mas da medida exacta que deve desempenhar a razio no agir moral. Mas
¢ precisamente isto o que aqui nos interessa, trata-se aqui de uma razao e
de um saber que nio sio separdveis de um ser, tal como este chegou a ser,

24

mas sio determinadas por este e determinantes para ele».

QU 1dem, ibidem, p. 313.
(22) Idem, ibidem, p. 316.
23 Idem, ibidem, p. 314.

249 Idem, Gesammelte Werke I Hermeneutik 1. Wabrbeit und Methode 1. p. 317: Damit gewinnt
die aristotelische Ethik fiir uns eine besondere Bedeutung(...). Gewiss geht es bei Aristoteles
nicht um das hermeneutische Problem (...), sondern um die richtige Bemessung der Rolle, die
die Vernunft im sittlichen Handeln zu spielen hat. Aber eben dies ist es, was uns interessiert,
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A fronesis ou prudéncia, era para Aristoteles, sophia, o eixo crucial da
ética e era para os gregos um aspecto fundamental da filosofia. O Estagirita
define, alids o papel da fronesis como a capacidade de aplicar, ou recriar,
de forma justa, a regra em cada caso, que por sua vez se configura a partir
dela. E para caracterizar esta tarefa na sua peculiaridade e importancia refere-
se a trés profissdes eminentemente praticas e especialmente necessitadas
da prudéncia: a do politico a do juiz e a do médico. Vejamos: tal como
o bom médico nio ¢ apenas aquele que conhece teorias sobre a doenca
do doente, mas aquele que o cura precisando, muitas vezes, para atender
as circunstiancias do doente, de se distanciar dos manuais e das técnicas;
tal como o juiz e o politico precisam, como o médico, de partir de um
saber e de uma hermenéutica da experiéncia pratica para poderem tomar
decisoes, também aquele que possui a fronesis sabe o que lhe é util e nao
apenas «o que € raro e divino e, no entanto, inttil 2 maneira de viver do
homem»(23).

A hermenéutica, tal como a ética aristotélica, é uma filosofia pratica que
nio preconiza o ideal da sabedoria distante mas, ao contrdrio, desperta
a consciéncia para o que lhe corresponde, como caracteristica propria, a
phroairesis, quer esta seja entendida como a formacio das atitudes humanas
basicas do tipo de preferir, que tem o caracter da areté, quer seja como a
inteligéncia da reflexdo e da procura de conselho que dirige todo o agir»(26).
A hermenéutica procura simultaneamente desenvolver a capacidade de escolha
e a consciéncia do elemento comum que a todos Vincula(27), ensinando-nos
a acolher o outro e a dialogar com ele, em ordem 2a constru¢cio de um
horizonte partilhado de convencdes e valores que permitam um verdadeiro

habitar o mundo.

dass es sich da um Vernunft und um Wissen handelt, die nicht von einem abgewwordenen
Sein abgelost sind, sondern von diesemher bestimmt und fiir dieses bestimmend sind».

25 Idem, Gesammelte Werke, 5. Griechiche Philosophie I. Tubingen, Mohr, 1985, p. 240.

(26) Idem, Hermeneutik als praktische philosophie, in idem, Vernunft im Zeitalter der
Wissenschaft, p. 83.

@7 Idem, Gesammelte Werke I, Hermeneutik 1. Wahrbeit und Methode 2, p. 317.



No seu texto <A Hermenéutica como filosofia prética»(ZS), Gadamer lembra-
nos mesmo que a hermenéutica comecou por ser uma arte ao lado daquelas
que permitiam a convivéncia humana, tais como a Gramatica, a Retérica e a
Dialéctica: como a Retorica, ela indicava uma capacidade natural do homem
e significava a aptidio deste para as relacdes plenamente significativas
com os outros homens(29). Enquanto arte, ela era um elemento pratico da
actividade de compreender e de interpretar, e Gadamer refere ainda que a
expressiao arte (Kunstlehre) tem a sua raiz na propria tradi¢ao aristotélica
que hoje se perdeu e na qual existia uma filosofia prdtica (sive politica) que
continuou viva até aos finais do séc. XVIILG39) Ora esta tradicao formava
os quadros sistematicos de todas as artes, na medida em que todas elas
estavam ao servi¢o da polis.

A prépria expressio aristotélica filosofia prdtica, lembra-nos o filésofo,
refere tanto a filosofia como a ciéncia, mas nio o tipo de ciéncia que para
os gregos era o modelo do conhecimento teorético, isto é a matematicaGD.
Prdtica era entdo todo aquele tipo de ciéncia que contradizia a filosofia
puramente teorética, a qual envolvia a fisica, o saber da natureza, a
matematica e a teologia (ciéncia primeira ou metafisica). A filosofia pratica
partia de um pressuposto que se perdeu com a Modernidade: uma vez que
o homem € um ser politico e nio um cogito soberano, a ciéncia politica
era o nivel mais elevado da filosofia. Esta filosofia pratica nio implicava
qualquer tipo de oposicio a ciéncia; a propria oposi¢io a teoria, que € clara
na classificacio aristotélica das ciéncias, nio é aqui determinante, como o
prova a frase de Aristoteles, segundo a qual chamamos activo em grande
medida aqueles que se determinam através da sua producio intelectual32).

Quer dizer, a propria teoria, como fim em si, e nio como saber especializado,

(28) Idem, Hermeneutik als praktische philosophie, pp. 78-129.
29 Idem, ibidem, p. 85.
(30 Idem, ibidem, p. 78.
GD Idem, ibidem, p. 79.
(32) Idem, ibidem, p. 80.
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era para o filésofo grego uma praxis de vida, representava um traco basilar
do humano: a capacidade de se distanciar de si mesmo(33).

Claro que todo este horizonte é para nos hoje muito estranho, uma vez
que desde a Modernidade o significado da praxis refere a aplica¢io do saber
atil, com tudo o que esta aplica¢io tem de massificacio, de acomodacio
e mesmo de irresponsabilidade. Mas e é bom nio esquecé-lo: o campo
conceptual originario que determina a palavra e o conceito de praxis nada
tem a ver com uma aplicacao da ciéncia; diz pelo contrario respeito aos
modos de comportamento dos seres vivos, na sua mais ampla generalidade.
A praxis, enquanto € a vitalidade ou a qualidade do ser vivo, situa-se entre
a actividade e o estar situado, significa a realiza¢io vital (energeia) do ser
vivo em geral, ao qual corresponde um modo de vida. Ora, o modo de
vida do homem ¢ distinto do dos animais pela cidadania, que implica a
regra universal e a froairesis, isto é, a capacidade de distanciamento, e a
de escolha e execucio.

Além disso, lembra-nos Gadamer, de acordo com Aristoteles, ndo é face a
teoria que a praxis delimita os seus contornos mas, pelo contrario, diante do
fabricar3%). A filosofia pratica determina-se através da diferenca que existe
entre o saber pritico, daquele que livremente escolhe, e o saber aprendido
do especialista, a que Aristételes chama techné&33). Com efeito, a praxis
nada tem a ver com as artes de oficina, os saberes pragmaticos ou uteis,
que se podem aprender e esquecer ou com as habilidades, por mais que
estas sejam essenciais a vida em comunidade. Diz, pelo contridrio, respeito
aquilo que cabe a cada um enquanto cidadio e aquilo que forma a sua
areté; ela traz a consciéncia a maior distin¢io humana, poder submeter-se
a regras e ser capacidade de escolha.

Nada é pois mais estranho a praxis do que a eficiéncia de uma eficacia

cuja efectividade é apreciada pela sua utilidade. Poder escolher, poder agir

(33 Idem, Lob der Theorie, p. 83.
(G2Y) Idem, ibidem, pp. 82-83.
(35 Idem, ibidem, p. 82.



e ser imputdvel, eis as grandes linhas da praxis, que pressupde a habitacao
das grandes narrativas, dos grandes mitos, dos rituais e ordenacodes (ethos),
que fomentam a coesio social e politica em que radica a responsabilidade
e a solidariedade do viver em comum.

A ciéncia pratica ndo ¢ entao nem uma ciéncia teorética, ao género da
matematica, nem um saber Gtil ou especializado no sentido da poiesis. No
entanto, ela é ciencia39). um saber universal, sempre sob condi¢des. Com
efeito, baseado numa pertenca a costumes, a normas e a tradi¢cdes, que
constituem a rede simbdlica origindria do agir ético e cidadio, este tipo
de conhecimento implica sempre uma mediacio muito particular entre o
desejo e a razdo e ainda um entendimento com a situac¢iao na qual a norma
deve ser recriada em acto.

A praxis pressupde pois uma racionalidade singular: tal como a techné,
parte de uma forma de sabedoria que orienta o agir, mas trata-se num e
noutro caso de saberes muito diferentes. O saber da techné é instrumental,
¢ uma forma de saber tirar proveito da natureza, um saber que primeiro se
aprende e depois se aplica automaticamente. E um saber para poder. Ora
o elemento fundamental do saber pratico €, em Aristoteles, o desejo e a
organizac¢io deste numa atitude firme, a formaciao da virtude ou, por outras
palavras, o desejo natural acordado, confirmado e corrigido pela educacio
e pelo habito, que dele fazem uma disposicio estavel. Mas atenciao, nio
basta dizer que a virtude deve ter sido exercida e formada pela educacio.
E necessirio precisar: por uma boa educacio.

Praxis e techné, convenhamos, tém em comum a necessidade de uma
forma conhecimento que as guie. No entanto, lembra-nos Gadamer, o saber
dos artesdaos nio €, ja desde o tempo de Socrates, o saber que faz o homem
enquanto cidadao37). Praxis e techné implicam as duas uma forma de

aplicacio do saber a situacio concreta, mas o que € facto é que a aplicacao

(36) Idem, ibidem, p. 83.
G Idem, Gesammelte Werke I, Hermeneutik 1. Wabrbeit und Methode 1. p. 320.
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¢ nos dois casos totalmente diferente. Vejamos entio como Gadamer nos
descreve esta diferenca: o que sabe produzir algo, sabe-o para si e ira fazeé-
-lo do mesmo modo, sempre que se surjam as possibilidades de o fazer.
Ora, aquele que deve tomar decisdes morais também aprendeu algo; por
educacio e procedéncia estd determinado de tal modo que sabe em geral
0 que ¢ correcto. Mas a tarefa da decisao moral ¢ a de acertar com o que é
adequado numa situacio especifica, isto é, a de ver o que nela é correcto
e possivel de fazer, o que exige uma hermenéutica da situacio.

Concluindo: a aplica¢io hermenéutica, tal como Gadamer a pensa, na
linha da ética aristotélica, pressupde a praxis como a recriacio em acto do
universal pré-compreendido, um universal que niao é de modo nenhum de
ordem técnica ou légica. E, pelo contririo, simbdlico, um esquema de accio
que possui margens pouco claras, tal como acontece com o texto ou com
a lei. Estes estdo sempre referidos a exigéncia imperiosa da sua respectiva
aplicacdo na situacio concreta da praxis que exige decisio.

Pensar a praxis — a grande tarefa da hermenéutica — exige pois que se
reconheca, em primeiro lugar, a simbdlica do agir, quer dizer, o conjunto
dos rituais e regras que permitem a convivéncia e ainda o modo como eles
se transmitem e re-interpretam de forma niao automadtica. Em segundo lugar,
que se reflicta sobre a capacidade humana de preferéncia e iniciativa, a
Sfroairesis que possibilita passar a decisdo. A praxis ética tem uma estrutura
hermenéutica, porque parte de um saber prévio que necessita de ser
explicitado e apropriado por meio de uma aplicacio que, sendo escolha e
interpretacio, exige o didlogo.

Tal é a importincia da reflexdo gadameriana: a praxis de cunho ético
e politico, aquela que reclama a decisio, tem uma estrutura hermenéutica
que deve ser pensada e reabilitada contra a praxis automatizada dos nossos
dias. Esta ultima é comandada pelo agir técnico e pelo primado do homo
laborans. Interessante serd entdo lembrar, recorrendo de novo a interpretacao

gadameriana de Aristoteles, o que distingue o saber ético, modelo da



hermenéutica, do saber técnico, modelo do agir especializado e eficiente,
aquele que comanda o labor das sociedades de hoje.

Em primeiro lugar, lembra-nos, Aristoteles, uma técnica aprende-se e
pode ser esquecida. Ora, o saber ético nem se aprende nem se esquece,
como o do profissional, (que pode recusa-lo, perder jeito(38) e escolher
outro). Porqué? Porque o sujeito ético caracteriza-se pelo facto de estar
ja irremediavelmente lancado em situa¢do de agir, isto é: estd ja sempre
obrigado a possuir um saber ético e a aplicd-lo segundo as exigéncias da
sua situacao concretal39). O saber ético nio se aplica de maneira idéntica
a do saber técnico, dado que ele nio é propriedade do sujeito ético, como
acontece com o técnico. Com efeito, se é verdade que a imagem que todo
o homem forma do que seja o justo, o injusto, a coragem e a solidariedade,
€ constituida por ideias directrizes (aprendidas sobretudo na literatura),
hd uma diferenca radical entre estas ideias e aquelas que o artesido aplica.
E que o que ¢ justo é totalmente relativo 2 situacdo ética em que nos
encontramos; nio se pode, de facto, descrever-se de modo abstracto que
accdes sdo justas e quais as que niao sao. Mesmo que se diga que o que
¢ recto e justo se define por meio de leis ou regras de comportamento,
nio codificadas, mas validas para todos, € apenas na aplica¢io da norma
a situacido concreta que os contornos da norma se definem. E quando
aplicamos uma lei, pode acontecer que sejamos obrigados a atenuar, por
via das caracteristicas da situacdo, o rigor dessa mesma lei. Ora, atenuar
o rigor da norma, nio é nao aplicar o direito que a lei exprime, nem tao
pouco permitir um laxismo ilegitimo(40). Atenuar o rigor de uma lei nao
significa renunciar-lhe, mas saber que sem essa interpretacio nio haveria
propriamente justica. O mesmo nao acontece com a fechné do artesio; ¢
que o molde é completo e a lei sempre insuficiente e esquemadtica: «nao

em razdo de um defeito intrinseco, mas porque o mundo, enquanto lugar

(38) Idem, Le probleme de la conscience historique, p. 50.
G Idem, ibidem.
(40) Idem, ibidem, p. 58.

197



198

das nossas acg¢oes, € sempre imperfeito por relagio a ordem ideal visada
pelas leis», (41

Em segundo lugar, enquanto a actividade técnica tem antecipadamente
consciéncia dos meios justos, que realizam um determinado fim, na phronesis
os proprios fins nunca se dio como estando perfeitamente determinados e
os meios devem ser sempre pesados de novo pelo sujeito. O dominio ético é
aquele «onde o saber técnico cede o lugar a deliberacio e a reflexio»(42); o
saber ético apenas se cumpre na situagio concreta, <hic et nunc>. Chamamos
saber ético (...) ao que une, de uma forma original, os nossos conhecimentos
dos fins e dos meios e se opde precisamente desse ponto de vista, a um saber
puramente técnico. Deixa pois de ter sentido distinguir saber e experiéncia,
pois o saber ético € em si mesmo ja uma experiéncia(43).

Em terceiro lugar, o saber ético pressupde uma forma de consciéncia de
si absolutamente diferente daquele que transparece na técnica, na medida
em implica um outro traco fundamental, a compreensio do outro ou sunesis:
isto € a possibilidade de nos colocarmos na situacao em que o outro deve
agir. Também neste caso o saber nio é geral, mas exige uma realiza¢io
concreta, que supde o laco comunitdrio que me permite viver em harmonia
com o outro. Alids, o facto de viver em harmonia com alguém nio manifesta
todo o seu alcance ético senio pelo fendmeno da «compreensio», que, nada
tem a ver com o simples conhecimento técnico do psicélogo ou do expert,
mas se concretiza no fendmeno do conselho moral, valido entre amigos.
S6 a pertenca dos amigos a uma mesma causa justa permite o conselho e o
discernimento da situa¢io do outro, logo a tolerancia ou indulgéncia que dai
resultam. Aristoteles assinala, com efeito o cardcter puramente virtuoso do
saber ético e, para lhe dar ainda mais relevo, descreve a forma degenerada

da fromesis que caracteriza o homem que, por meio da sua inteligéncia

(41 Idem, ibidem.

(42) 1dem, ibidem: {1 s'ensuit qu'on caractérise le domaine éthique comme un domaine
ou le savoir technique cede la place a la délibération et la réflexion».

43) 1dem, ibidem, pp. 61-62.



subtil, d4 a volta a todas as situa¢des para sua propria vantagem. A oposicio
deste a fronesis propriamente dita é evidente: «(...) este homem abusa do
seu poder sem qualquer consideracio ética. E ndo € por acaso que o nome
deste homem que vence, nio importa que situacio, se traduz, precisamente
por temivel. Nada é mais assustador do que um génio organizado, e que
nio tem em conta o bem e o mab(44).

Contra a possibilidade de dominio do mundo por esta forma puramente
operatoria da consciéncia humana, trabalha a hermenéutica filosofica,

promovendo a consciéncia critico dialégica e a responsabilidade da

decisio.

(44) Idem, ibidem, p. 68.
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METAFISICA E CONSTRUTIVISMO

5.6 Kognitive Prozesse schaffen Beschreibungen der Umuwelt, d. b.
Information tiber die Umwelt.
6. Die Unmwelt enthdlt keine Information. Die Umuwelt ist, wie sie

ist.

(H. von Foerster, «Gedanken und Bemerkungen tiber Kognition»)

Metafisica

A grande ambic¢io da tradicio metafisica mais recuada consistiu em poder
incluir o saber humano e os observadores do mundo no movimento mais
geral do ser e ao alcance da sua causalidade.

Se pusermos de parte o cepticismo antigo e os seus topicos, e o
que podemos identificar como nuicleo doutrinal na ironia socratica, s6
verdadeiramente na feicio moderna desta tradicio metafisica se revelou
com clareza o problema de saber se a causalidade metafisica deve incluir
o observador do mundo do lado do mundo e da causalidade anénima do
ser ou se € nas observacoes dos observadores que o proprio mundo tem
de se significar e se, por isso, a causalidade metafisica nio ¢, afinal, ela
mesma, uma parte da causalidade descoberta por observadores particulares
nas suas actividades quotidianas ou na descoberta cientifica.

Se a resposta for neste ultimo sentido, seremos, de um modo ou de outro,

«construtivistas», e aos problemas da observacio do mundo temos de dar
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respostas éticas fundadas no conceito de responsabilidade do observador
pelo modo como atribui sentido as suas descri¢cdes, como pretendeu H.
von Foerster.

Tentarei dar resposta a esta mesma questio mediante uma abordagem
que dividirei em duas partes.

Nesta primeira parte vou sumariar as dificuldades com que se defronta
a tradicio metafisica na filosofia moderna quando enfrenta dois problemas
principais: o problema da enorme diversidade de construcdes e discursos
sobre o mundo e a constatacio de que sio muitas vezes contraditérios, nao
existindo qualquer via de acesso directa a chamada «ealidade»; o problema
da re-entrada da observacio dentro da observacio e o facto de s6 aqui
estarmos perante toda a riqueza ontolégica, nao obstante a re-entrada ser
o fruto de actos voluntarios, livres, de observadores e nio determinacdes
ontolégicas a que darei mais atenc¢ao na segunda parte.

A tradi¢ao cldssica representada pelo tipo gnosiologico do «ealismo
ingénuo» partia for¢osamente do isolamento do observador em relacio ao
objecto observado e toda a sua visdo da ideia de substincia supunha as
ideias de existéncia exterior e de independéncia. Mas na medida em que a
independéncia de alguma coisa em relacio a observacio era um postulado
fundamental, a ideia de ineréncia desenvolveu-se paralelamente a prépria
ideia de substincia, para poder dar conta de que as notas que as observacoes
iam isolando da coisa correspondiam a dimensoes da propria coisa e com
ela faziam uma unidade.

O conceito de substiancia da tradicao classica sofre uma metamorfose
no mundo moderno no sentido de obedecer as novas necessidades de
explicacio da natureza da Fisica moderna.

A defini¢io cartesiana de substincia como «aquilo que nio necessita
de nenhuma outra coisa para existir ou ser concebida» levou Descartes ao
dualismo substancialista, que ¢ um modo de generalizar, do ponto de vista
metafisico, a distin¢do entre as duas faces da observacio de que a ciéncia

moderna tem de partir e que ela pressupde.



Na ideia cartesiana da substiancia é negada a extensio a possibilidade de
desenvolver qualquer forma de auto-percepc¢io, na medida em que o atributo
do pensamento s6 pode ser atribuido a substincia pensante e sé esta ultima
¢ dotada de auto-consciéncia. Neste sentido, aquilo que o pensamento pode
isolar da extensdao sao apenas aquelas notas que correspondem ao que ¢
extenso e nunca se podem observar na extensao notas do pensamento.
Reciprocamente, a extensio nio é dotada de pensamento, logo as coisas
que nds observamos como regides do mundo fisico nio pensam, nio sentem
e muito menos sio dotadas de auto-reflexio.

Com a grande excepciao de Espinosa, na metamorfose moderna da heranca
classica o dualismo substancial foi o meio de que se serviu a filosofia para
exprimir a diferenca entre as duas faces da opera¢io de observacio que a
ciéncia moderna exige.

O dualismo pensamento-extensiao foi entido varias vezes traduzido no
dualismo sujeito-objecto e neste ultimo ¢ facil identificar o conceito de
observacao da ciéncia moderna e a sua necessidade de estabelecer distin¢des
apropriadas entre coisa (mundo das coisas) e mente (ou observador e
aparelhos de observacio).

O mundo moderno e a filosofia moderna com ele criavam entio a
metafisica apropriada ao seu observador privilegiado — o cientista.

Em uma determinada fase da auto-consciéncia da ciéncia moderna a ideia
de uma realidade independente das descri¢cdes cientificas foi uma exigéncia
ingénua dos proprios cientistas que em vez de contestarem essa No¢ao a
fortaleceram, pois julgaram que poderiam legitimar as suas concep¢des com a
referéncia a um critério de verdade inabalavel, o da verificacio experimental,
fundado na ideia de que as coisas eram de determinada forma fora do espirito
dos observadores. Isto contribuiu para que a metafisica da substincia e da
relacio de ineréncia se consolidasse, mesmo sem que houvesse qualquer
crenca metafisica muito forte, desta vez em associacio com uma teoria sobre

as bases sensoriais da ciéncia e da experiéncia cientifica.
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Do «ealismo ingénuo» ao Positivismo podemos apreciar o percurso de
uma concepc¢io da representacio que estd profundamente associada com
a ideia de reproduciao por imagens mentais de conteddos independentes
das nossas actividades, existentes num mundo também ele indiferente a
actividade humana e as suas distingdes operatorias. E neste sentido que
nao deve parecer estranho que as teorias do conhecimento baseadas na
noc¢io da representa¢io-imagem tenham mantido a sua dose de metafisica,
mesmo que inconsciente.

Sem quebrar com o conceito de substincia, na filosofia moderna é com
Espinosa que vamos situar uma perspectiva ja afastada desta visdo cartesiana,
precisamente porque agora partimos de um nexo substancial que se di
no interior da unica substincia, e em que a admissio do dualismo, por
conseguinte, nao é nem integral nem fundadora. O dualismo nio é uma
doutrina ontolégica integral, mas €, antes, um esquema de entendimento
das formas de expressio da Unica substincia.

Se na sua faceta finita e limitada o corpo nio possui pensamento e se a
extensao nio tem auto-consciéncia sabemos, contudo, que essa convergéncia
entre extensiao e pensamento e a possibilidade de uma transgressio de um
na direc¢io do outro se exprime na fonte produtora de todo o Real que
€ Deus.

Com Hume e a sua critica fenomenista da substancia situamo-nos num
caminho praticamente inverso: é aquele que parte dos actos da consciéncia
como 0s Unicos pontos de apoio para ter algum acesso ao que se chama
realidade e segundo o qual tudo deve poder reduzir-se a estados e actos
de consciéncia com os seus conteudos.

Na obra de D. Hume ja era possivel apercebermo-nos do caricter
indevido da passagem de actos de consciéncia particulares para a concepciao
de uma substincia entendida como suporte desses actos. Aqui, € possivel
tomar contacto com uma visio nao-substancialista da realidade quer no
que se refere a realidade material quer naquilo que diz respeito 2 mente

€ a0 sujeito.



O bi-substancialismo cartesiano estd em questio, mas também toda a
tradicio em que assentava a propria noc¢io de substincia como coisa real
dotada de certas caracteristicas a que pertenciam outras coisas que dela se
derivavam, por meio da relag¢io de ineréncia.

Com Espinosa e Hume vemos nascer na filosofia moderna duas orientacoes
sobre o tema da substancia e sobre as condi¢des do conhecimento, e ambas
estao em relagio com duas poderosas criticas ao conceito tradicional de
substancia.

A partir de Espinosa o monismo da dnica substincia vai traduzir-se
numa filosofia da unidade de acordo com a qual é a consciéncia que se
deve entender como uma modificacio desse uno que é todo, e em que a
consciéncia e ao sujeito ndo é atribuido um papel privilegiado na génese
da «realidade».

Nio é por acaso que a época de ouro do pensamento da unidade no
Idealismo Alemio de Schelling e Holderlin a F. Schlegel e a Hegel é um
periodo caracterizado por uma intensa actividade de recep¢io da obra de
Espinosa.

O caminho que leva de Espinosa aos romanticos, a Hegel e ao materialismo
foi ja diversas vezes investigado e revisitado.

O caminho de Hume até a fenomenologia é também ficil de percorrer
e tem os seus temas ja assinalados na investigacdo especializada.

Com Hegel e na historia do materialismo podia ja encontrar-se a no¢ao
de um saber e reflexdao atribuidos a realidade objectiva, como «espirito
objectivo», numa perspectiva que punha seriamente em causa o dualismo
cartesiano e a separacio metafisica das substincias, como a que ocorre
entre pensamento e extensiao corporea. A grande tentacio que percorre
o pensamento hegeliano ¢ a de laboriosamente ensaiar uma resposta as
dificuldades da tradi¢io metafisica dentro da linguagem dessa tradicio,
nomeadamente naquilo que se refere a reposicio da unidade entre
subjectividade e objectividade, quer como unidade objectiva da diferenca

entre sujeito e objecto quer como unidade subjectiva da diferenca entre
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sujeito e objecto. Ora, é precisamente com Hegel que nos apercebemos
melhor como uma das grandes dificuldades estd na traduc¢io de um dos
membros do dualismo no seu oposto e a possibilidade de recuperar a ambos
numa unidade integradora. G. Gunther explicou o significado da Légica
hegeliana nesta perspectiva e mostrou como aqui se preparou muitas das
questoes debatidas na teoria da cibernéticaD).

Mas independentemente da conturbada historia do conceito de substincia e
independentemente do facto de ao longo da histéria da filosofia suspeitarmos
de uma «nquietante estranheza» relativamente ao modo como o homem
comum e o cientista formado na fisica moderna se pareciam comprazer
com a noc¢ao imediata de objectividade, a metafisica da ciéncia moderna, a
nog¢iao de objecto como dado imediato e o método cientifico fortaleceram-se
mutuamente. Desta alianca temos testemunho na Histéria do positivismo.

Actualmente, a consciéncia metodologica da filosofia atravessa uma
profunda crise em virtude da transformacio do modelo de observacio
da ciéncia moderna, sob o impacto da nova construcio fisica, biologica e
cibernética da realidade, que ja nada tem de semelhante a fisica dos séculos
XVII e XVIIIL.

A noc¢io contemporianea de maquinas inteligentes capazes de aprender,
a ideia de auto-reflexdo das maquinas e mais propriamente a nocio de
causalidade circular, de controlo sobre os proprios estados, e de feedback
trouxe consigo a consequéncia de alcance muito vasto segundo a qual
a observacio niao é um predicado exclusivo dos estados de consciéncia,
niao € um resultado exclusivo do funcionamento do psiquismo humano,
mas pode ocorrer na propria matéria, como um fendémeno produzido

artificialmente(2),

M ¢f, . Gunther, «Der Tod des Idealismus und die letzte Mythologie» unverdffentlichtes
Manuskript im Besitz der Staatsbibliothek Preufischer Kulturbesitz, Berlin. Versio editada por
R. Kaehr para uso interno do ICS in http://www.thinkartlab.com/pkl/tod-ideal.htm, p. 2.

(2) A doutrina de G. Giinther sobre o significado ontolégico da cibernética assenta numa
determinada reconstrucao da unidade sujeito-objecto, de que a Dialéctica de Hegel e alguns
autores do chamado ddealismo Alemao» deram modelos interpretativos. O conceito da dialéctica
como «Realprozef» que o filésofo desenvolve no seu escrito sobre <A Morte do Idealismo», na



Nos conceitos de forma e distincio e na diferenca entre sistema e meio
ambiente, tipica da teoria dos sistemas, revemos a necessidade de manter
uma dualidade que deriva nio ja da visio de coisas independentes umas
das outras e separadas da mente que as constréi segunda uma determinada
relagio(s).

A cibernética trouxe consigo a ideia de que a justificacio da imagem mais
completa da realidade nio se pode obter nem com a teoria pacévia sobre
a constituicao das coisas fora da mente, com uma determinada disposic¢ao,
nem com base na separacio em dois reinos ontoldgicos do observador e
do mundo observado®.

Todas as diferencas devem poder ser explicadas pelo exercicio de
operacdes e, neste caso em particular, devem poder ser explicadas pela
operac¢io de observacio.

Considerada como opera¢iao de um tipo particular, a observa¢iao nao é,
deste modo, um acto que se vem sobrepor a estados de coisas que ja tém
no seu fundamento a substincia, que indiscutivelmente estaria ai e seria o

suporte dos fenémenos no mundo®).

continuacao de trabalhos anteriores, desemboca na ideia de centros subjectivos (Ichzentrium)
na propria realidade, como dominios da distribuicao da unidade dialéctica de sujeito-objecto.
Trata-se de dugares ontolégicos» dotados simultaneamente de objectividade e reflexdo, ou seja,
precisamente aquela unidade requerida para poder reconhecer o ambito ontologicamente ade-
quado das maquinas inteligentes. O percurso a que nos convida G. Glnther é para o caminho
que leva de Hegel e da dialéctica até a uma Filosofia da Técnica, cujo centro estd numa justa
ideia do papel da cibernética na civilizacao actual. Cf Idem, Der Tod des Idealismus und die
letzte Mythologie» unveroffentlichtes Manuskript im Besitz der Staatsbibliothek Preufischer
Kulturbesitz, Berlin. Versio editada por R. Kaehr para uso interno do ICS in http://www.
thinkartlab.com/pkl/tod-ideal.htm, p. 21.

(3 sobre esta questao remeto o leitor para o texto de N. Luhmann sobre a comunicagao
ecolbgica, onde a respeito de precisdes conceptuais sobre o conceito de Weltr e <Umwelt»
escrevia o sociologo: Es muf eine Systemgrenze gezogen werden, damit die Welt die Mdoglichkeit
gewinnt, sich selbst zu beobachten. Anderenfalls gdbe es nur pure Faktizitdt (N. Luhmann,
Okologische Kommunikation, Opladen, 1990°, p. 45; cf. P. Fuchs, Der Sinn der Beobachtung.
Begriffliche Untersuchungen, Weilerswist, 2004, pp. 25-30; 39-51.

(4 ¢f. E. von Glasersfeld, Konstruktion der Wirklichkeit und des Begriffs der Objektivi-
tit in H. Gumin / H. Meier (Hrsg.), Einfiithrung in den Konstruktivismus, Minchen, 20026,
pp. 9-39, 31 e ss.

(5) E. von Glasersfeld descreve a visio construtivista da realidade como uma visio funda-
da nas vivéncias e na ac¢io dos observadores, ou seja, como uma perspectiva instrumental,
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Nio s6 os estados de coisas nio se podem explicar por uma base
substancial que seria a causa metafisica desses fendmenos e acontecimentos,
como as proprias observagdes nao se podem tomar como momentos de uma
série substancial, que seria a série psiquica, e, com isso, seriam independentes
do préprio conteddo ou regiio semantica da observacio.

A tese construtivista consiste, primeiramente, na ideia de que a observac¢io
¢ uma operacio, que transcende os sistemas psiquicos, e pode dar-se também
em animais e maquinas. Uma tal operacio é feita de distin¢oes.

Uma distin¢io designa uma forma com duas faces de valor diferente
e vai surgir ai onde existia apenas um espaco uniforme, indistinto, sem

marcas de relevancia.

Construtivismo

Nesta segunda parte, antes de prosseguir convém referir que o conceito
comum de «construtivismo» € vasto e vai desde posi¢coes tedricas relativas
ao valor do conhecimento matematico até a Arte, a Pedagogia, Psicologia
e teorias da aprendizagem (J. Piaget), a Linguistica e a Historia.

Partamos do principio muito genérico de que a Ontologia consiste na
investigacdo do ser e das suas modalidades.

A tese segundo a qual todo o real é fruto de constru¢io e niao sio
possiveis ou nao possuem fundamento aquelas assercoes sobre o que € o
real em si mesmo, corresponde a uma afirmacio céptica sobre o alcance do
conhecimento humano que, no minimo, implica uma suspensio céptica do
juizo em metafisica, relativamente ao que as coisas sao em si mesmas.

Nao ¢é esta, exactamente, a tese «construtivista», que tem outro tipo de

preocupacdes no seu horizonte.

adaptativa e evolutiva da «construcao» da realidade em oposicao a perspectiva estatica da
tradicao substancialista. Cf. Idem, Ibid., pp. 29-31.



Em geral, aquela «suspensio» pode ter dois significados: ou com ela
nos referimos a uma concepc¢io da propria realidade que se identifica com
a tese de que o ser é um vazio diversamente preenchido com as nossas
construcoes do real ou, entido, estamo-nos a referir a uma tese agndstica
que dispensa qualquer afirmacio sobre o ser e se prefere concentrar nas
estruturas da nossa experiéncia, da qual partimos para a organizacio do
nosso saber do mundo, pois se nio sabemos o que sio as coisas, pelo
menos podemos descrever como conhecemos a realidade.

O «construtivismo» conhece posicoes que oscilam desde a primeira
posi¢iao de tipo marcadamente ontolégico até as versdes mais proximas
deste agnosticismo metafisico.

No entanto, nas versdes do «construtivismo radical> de H. von Foerster a H.
Maturana(6), que aqui nos vao importar mais, a questao que se nos coloca é
a de saber se devemos ou nio atribuir uma realidade independente, exterior
as nossas actividades e distin¢des operatorias, aos conteddos das nossas
construgoes e se, afinal, como pretendeu toda uma tradi¢io, as observagoes,
com que se tece o conhecimento, resultam de representacdes-imagens.

Nos textos dos construtivistas encontramos muitas vezes um estilo de
argumentac¢io em que sio confundidas as diversas facetas do problema
da relacio entre saber e realidade, como o problema da substincia e da
causalidade metafisica, o da objectividade do conhecimento, o problema
da concepc¢io do conhecimento como reproducio ou retrato da realidade
dada como garantida, ou mesmo o problema da génese do conceito de
realidade.

Para que o questionamento construtivista seja aqui levado a sério e nio
se torne em mero problema verbal, é importante definir conceitos e, desde

logo, o conceito de realidade objectiva.

© cf, para uma apreciacao geral: E. von Glasersfeld, «Kleine Geschichte des
Konstruktivismus»in A. Miller / K. H. Miller / F. Stadler (Hrsg.), Konstruktivismus und Ko-
gnitionswissenschaft. Kulturelle Wurzeln und Ergebnisse. Heinz von Foerster gewidmet, Wien
- New York, 2001, pp. 53-62.
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A primeira parte na nossa questio deve consistir no isolamento do
problema da objectividade.

Se por objectividade nds entendermos o modo como nos actos de
consciéncia resulta a posicio de uma coisa ou de coisas ora» desses actos
de consciéncia, ou em geral da mente, com uma existéncia independente,
entdo essa coisa € concebida como coisa «objectiva» e, naturalmente, se
pretendermos dar todo o significado a presuncido da objectividade, essa
coisa tem, também, de ser concebida como uma coisa real, quer dizer, como
algo que nao esta dependente da fantasia ou da combinac¢io imaginativa
de coisas previamente formadas e retidas pela memoria de um sujeito a sos
com o seu fluxo de consciéncia.

Assim, a luz deste sentido do «eal», a concep¢iao de uma coisa objectiva
inclui a concep¢io dessa coisa como coisa real.

Mas temos de ser claros quando afirmamos que esta inclusio da realidade
na objectividade esta dependente da forma como nos actos de consciéncia
nés concebemos o conteido desses actos de consciéncia, a sua regiio
semantica. Neste sentido particular, s6 no que Husserl chamou visada
intencional € possivel entender a formacio da objectividade.

No entanto, a objectividade é gerada na forma da consciéncia mas sempre
na medida em que a consciéncia se relaciona com a ac¢io. A objectividade é
um predicado da consciéncia-ac¢io e nao apenas da consciéncia isoladamente,
aspecto que a Fenomenologia nio esclareceu em todo o seu alcance(7).

Se partirmos isoladamente da intencionalidade da consciéncia polarizada
em redor dos seus conteidos niao entendemos de onde vem o valor de

objectividade que atribuimos a certos contetidos e niao a outros. SO a

(7) A este proposito o leitor pode esclarecer aspectos da relacao entre a posicio do
construtivismo e a fenomenologia e ajuizar sobre o alcance do juizo sobre o «racasso» do
projecto de Husserl a partir da obra de F. Varela, E. Thompson e E. Rosch, The Embodied
Mind: F. Varela / E. Thompson / E. Rosch, Der mittlere Weg der Erkenntnis. Der Briickenschlag
zwischen wissenschaftlicher Theorie und menschlicher Erfabrung, (trad.), Bern, Munchen,
Wien, 1991, pp. 38 e ss. Os autores consideram que a principal razido do fracasso do projecto
de Husserl se deveu a falta de atencdo ao aspecto pragmadtico da construcao da realidade e,
consequentemente, da teoria.



articulacio permanente entre fluxo da consciéncia e ac¢io, na propria
vivéncia, permite associar o valor de objectividade que emprestamos a certas
representacdes com as formas de adaptacio de um determinado sujeito
da vida intencional ao mundo. E daqui que resulta a ideia de acordo com
a qual as nog¢des de objectividade e de realidade estio dependentes do
conceito de resisténcia ao poder da vontade de um sujeito ou de sujeitos.
Todavia, a resisténcia é uma no¢ao que depende da relacio de uma accio
com outra ac¢io possivel. Verdadeiramente, nio se contém logicamente na
ideia de resisténcia o conceito de uma realidade prefigurada com estes e
aqueles predicados, fora do ciclo de ac¢oes de sujeitos(S).

Depois de alguns séculos de critica da no¢iao de substincia, a crenga na
existéncia de fundamentos da realidade material e da mente pode identificar-
-se com um preconceito de gente iletrada. Mas nem por isso ficou mais bem
esclarecida a base do conceito comum de realidade objectiva e, sobretudo,
de que modo extraimos dos actos de consciéncia a posicio do que quer
que seja como coisa objectiva, real e independente dos actos subjectivos
de atribuic¢io de sentido e ficamos também sem saber se ha legitimidade
para isso.

Se a disposicao dos actos da consciéncia nos leva a conceber este ou
aquele elemento de uma dada regido semantica como elemento objectivo,
entdo com esta nogio € possivel compreender esse elemento objectivo,
ao mesmo tempo como elemento real. Os conceitos de objectividade e
de realidade sio interpermutdveis, pois nio conseguimos visar uma coisa
objectivamente sem presumir em relacdo a essa coisa a nota da sua existéncia
real.

O conceito de realidade aqui opde-se ao conceito do possivel, mas
igualmente ao conceito do irreal e do imaginario. O conceito de um ser

possivel é simplesmente equivalente ao conceito de um acto de consciéncia

® cf. Idem, Ibid., in loc. cit., p. 31: Die Welt der objektiven Hindernisse, der ontischen
Schranken, zwischen denen wir handeln, erleben und zuweilen unsere Ziele erreichen, bleibt
grundsdtzlich unzugdnglich und unbeschreibbar.
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em cuja regido semantica nio conseguimos descobrir a objectividade. Deste
modo, e de acordo com a nossa equivaléncia entre objectividade e realidade,
um ser possivel é tudo aquilo a que nio atribuimos uma independéncia em
relacio a nés proprios.

Na medida em que uma coisa objectiva e real deve, também ela, poder nascer
na relagio com um dado acto de consciéncia, dizemos que a realidade resulta
de uma determinada modificacio da possibilidade e a modificacio do possivel
no actual e do actual no «objectivo» é sempre algo de méovel e fluido.

As diferencas modais do real e do possivel sio diferencas que nio
resultam da constituicio das coisas e do mundo que nos rodeia mas siao
distin¢des operadas na relagio entre os actos de consciéncia, a ac¢ido e a
regido semantica da ac¢io e da consciéncia.

Na histéria do construtivismo este conjunto de problemas foi objecto de
atencao no quadro do conceito de observacio.

Ja no século XIX, nas suas investigacOes sobre a especificidade dos
orgios sensoriais, a multiplicidade de 6rgdos e a especializacio sensorial, J.
Miiller chamava a atenc¢io para a ideia, mais tarde amadurecida, segundo a
qual o cérebro tem um funcionamento auto-referencial e, por conseguinte,
entre o cérebro e a chamada «ealidade» nio hd um contacto feito de portas
e janelas abertas, com base num modelo de troca directa em um espaco
homogéneo. As investigacdes de J. Miller podem hoje ser interpretadas
como antecipacoes da ideia de que a especificidade sensorial representa a
regra de uma multipla codifica¢io da experiéncia, nio sendo possivel um
udnico codigo constitutivo do que chamamos aealidadeD).

No ano de 2003 foram finalmente publicados todos os protocolos das

célebres J. Macy Conferences, ocorridas entre 1946 e 1953, sob os auspicios da

9 Recentemente, no projecto de pesquisa de G. Roth no ambito da relacao entre
neurobiologia e teoria da representac¢ao, voltou-se a questionar muitos dos problemas formulados
por J. Miller, Cf. G. Roth, «We are constructs ourselves» in B. Poerksen, The Certainty of
Uncertainty. Dialogues introducing Constructivism, (trad), Exeter, 2004, pp. 109-132.



Academia das Ciéncias de Nova Iorque, que marcavam o nascimento de uma
ciéncia decisiva para a formacio do construtivismo: a cibernéticat10).

No quadro das Macy Conferences, H. von Foerster havia desenvolvido o
esquisso da sua teoria da memoria no texto «Quantum Mechanical Theory
of Memory» (19491 D),

Abstraindo dos pormenores da complexa descricio da memoria deste
trabalho, o que o autor pretendia demonstrar era a tese geral segundo a
qual a percepcao e a retencao de determinados tracos mnésicos dos dados
dos orgaos dos sentidos se desenvolve como um processo selectivo e nunca
ocorre independentemente da capacidade selectiva de um sujeito(lz). Sem
seleccao nao existiria memoria nem tracos mnésicos. Por conseguinte, a mente
nio pode ser compreendida como tabula rasa ou superficie passiva para
inscricoes sucessivas de acontecimentos, mas resulta de um calculo),

Correndo o risco de sumariar excessivamente vou isolar algumas ideias
que quero reter da obra de H. von Foerster.

1. Antes de tudo, a ideia de que uma parte significativa da tradi¢cio
gnosioldgica assentou na teoria errada do conhecimento como quadro
figurativo da realidade, em que esta € tomada como varidavel independente,
existente fora da linguagem e fora das descri¢des dos observadores.

2. O principio segundo o qual o conhecimento tem lugar em descri¢oes

e essas descricoes em formas discursivas dependentes de distingdes que 0s

(10) ¢, Ppias (Hrsg.), Cybernetics — Kybernetik. The Macy-Conferences 1946-1953.
Transactions/Protokolle, 2 Bd., Zirich, Berlin, 2003.

D 11, von Foerster, «Quantum Mechanical Theory of Memory» in C. Pias (Hrsg.), Cybernetics
— Kybernetik. The Macy-Conferences 1946-1953. Transactions / Protokolle, 2 Bd., Zurich, Berlin,
2003, op. cit., Bd. 1, pp. 98-121.

12) Aplicando 2 memoéria o principio da mecanica quantica segundo o qual nio existe
nenhum estado absolutamente estavel da matéria, H. von Foerster desenvolve uma fenomenologia
do dinamismo da memoria apoiada em seis aspectos, a saber: 1. a impressao elementar; 2. o
portador da impressdao elementar; 3. a decaida dos portadores; 4. a memorizacao como um
poder; 5. a transmissao como um processo; 6. a transmissdo como uma selec¢do. Cf. Idem,
Ibid., p. 106.

A3) 1dem, 1id., p. 114.
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sistemas de signos de uma linguagem validam e reproduzem com a finalidade
da comunicacido. Esta ideia € comum a concep¢io de H. Maturana.

3. Finalmente, a ideia de que nunca podemos saber o que é uma coisa
totalmente situada fora da observacido e do sistema de distincoes dos
observadores, como «ealidade objectivar e, por isso, fica-nos vedado um
critério definitivo, e independente do quadro das observacdes, relativo a
separacido entre realidade e ilusao(14),

Para as Macy Conferences G. Bateson tinha preparado uma contribuic¢ao
com o titulo <A posi¢io do humor na Comunica¢io Humana» (1952)(13),
Neste trabalho, o riso, o orgasmo e a tristeza sio entendidos como tracos
de comportamento caracteristicos do homo sapiens, mas também formas de
comunicac¢io ilustrativas de algumas propriedades que interessaram o autor
de uma forma especial. Dos trés comportamentos reteve G. Bateson o riso.

Para exemplificar com o riso G. Bateson recorreu a experiéncia
comunicativa da anedota.

Nas anedotas o riso aparece na modalidade de um acto compulsivo em
certo grau, mas igualmente como um comportamento no qual se revela a
inteligéncia humana(10),

A anedota é um tipo de curta narrativa que trabalha intencionalmente
com a diferenca entre informacio de background e informacio focal. Quando
se dd o cruzamento entre um e outro tipo de informac¢io, quando ambos
se sobrepdem, forma-se o equivalente a um paradoxo, que pode ser entio

apreendido como a fonte ou motivo do riso(17).

a4 Alguns dos problemas formulados no seu trabalho sobre a memoria reapareceram e
reformularam-se num texto mais recente. Cf. H. von Foerster, «Gedanken und Bemerkungen
uber Kognition» in Idem, Idem, Wissen und Gewissen. Versuch einer Briicke, Frankfurt/M.,
1993, pp. 77-102.

as g, Bateson, «The Position of Humor in Human Communication» in C. Pias (Hrsg.),
Cybernetics — Kybernetik. The Macy-Conferences 1946-1953. Transactions / Protokolle, op. cit.,
Bd. 1, pp. 541-574.

(16) Idem, Ibid., p. 542.

A7) wpen the point of a joke is reached, suddenly this background material is brought into
attention and a paradox, or something like it is touched off. A circuit of contradictory notions
is completed (Idem, Ibid., p. 542).



A relag¢io que aqui G. Bateson tipificou foi aquela que se da entre figura
e fundo. Entre o que estava em background e o que era o tema realcado
ha uma substituicio, o que parecia ignorado, virtual, potencial, torna-se no
centro focal da atenc¢ido. Ainda segundo ele, algo de semelhante ocorre na
tragédia cldssica e na ironia. Mas a sua tese consiste mais particularmente
na afirmac¢iao de que entre figura e fundo se pode sempre dar uma
interpenetracio num continuum de experiéncia, sendo exactamente isso
que assegura que o riso e a ironia possam associar-se a vida quotidiana
e a loucura ao comportamento padronizado. A anedota, a ironia e os
paradoxos tém em comum o facto de os trés reverterem as posicoes relativas
de fundo e figura. Esta possibilidade de reversibilidade e inversio de um
dos aspectos no outro € qualquer coisa que experimentamos na nossa vida
didria, o que levou um dos intervenientes da conferéncia a dizer, muito
profundamente, que «a vida parece ser uma sequéncia de anedotas, cujo
humor nés frequentemente niao reconhecemos(18).

As considera¢oes de G. Bateson desde este periodo levaram a trés ideias
fundamentais, depois desenvolvidas nos trabalhos de P. Watzlawick, que
passariam a estar no centro da atitude construtivista e que devemos associar
as trés outras ideias que encontramos na obra de H. von Foerster.

1. Toda a comunica¢io quotidiana implica paradoxos e a tentativa de
escapar deles mediante solucdes como a da teoria russelliana dos tipos é
fragil. A descoberta de alguns paradoxos e a possibilidade de os eliminar
implica comunicar sobre a comunicagio.

2. A comunicac¢ido sobre a comunicac¢ao pode ser revertivel em observacio
de observacoes.

3. Uma parte significativa dos paradoxos que emergem em situacoes
comunicativas na vida quotidiana sio paradoxos de auto-referéncia em que
os observadores estdo incluidos nas observacdes ou em que as comunicagoes

comunicam sobre elas préprias ou supdem essa comunicacio lateral ou

A8) 1dem, 1id., p. 550.
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implicita. Isto quer dizer que na comunica¢io assim como na observaciao
noés estamos situados perante formas de auto-referéncia. A ontologia baseada
no realismo ingénuo depende largamente do paradoxo que consiste em
descrever na forma da coisa dndependente» e «exterior aquelas distin¢des
que sO sio operadas na observac¢io por observadores, como se niao existisse
esta mesma dependéncia em relacio a perspectiva de quem observa.

Mais recentemente, quando N. Luhmann redescobriu a obra do psicélogo
gestaltista F. Heider e o seu contributo para a diferenciacio entre meio e
forma as questdoes que G. Bateson sugeria com a sua diferenca entre fundo
e figura, a propdsito da gera¢io de paradoxos no discurso do humor e da
ironia, tornaram-se ainda mais acutilantes.

O proprio ponto de partida do construtivismo niao se pode assumir, sem
contradi¢iao, como um ponto de partida objectivo, fixo, indiscutivel pois ndo
se refere ao modo como as coisas sao na realidade fora de nos.

O discurso do construtivista terd de ser o de alguém que parte do saber
e do discurso como fruto de um sistema de diferencas em permanente
oscilagdo interna, em que o meio é sempre meio para novas formas, do
mesmo modo que o fundo permite sempre o surgimento de novas figuras
que nascem do fundo para logo nele se dissolverem.

E por isso que o construtivismo se justifica a ele mesmo como uma concepg¢io
da actividade cientifica, para a qual o principio contrdrio, que parte da admissio
de um mundo independente de nds e estruturado de determinada forma fora
das observacoes e respectivas descricoes nio ¢ muito fecunda e provavelmente
trava o progresso da ciéncia e a formacio de novas hipoteses.

E mesmo, muito possivelmente, um principio adverso ao que é desejado
para a metodologia cientifica.

O que G. Bateson, P. Watzlawick, H. von Foerster e, na segunda geracio,
H. Maturana tentaram mostrar foi que o principio de uma realidade
objectiva, independente das descricdes dos observadores e das relacoes
entre eles no meio da linguagem, € pouco instrutiva e pouco fecunda para

o desenvolvimento da ciéncia.



H. Maturana identifica na nocio tradicional de objectividade a tese segundo
a qual o mundo s6 pode ser concebido como um universo independente
do observador.

E a esta ideia convencional que ele chama «objectividade sem paréntesis».

Diz mesmo que por esta «objectividade sem paréntesis» se devem entender
as coisas enquanto elas tém uma existéncia fora da mente com os predicados
que nos lhes atribuimos mediante uma projec¢ao dos actos de consciéncia
nos seus correlatos.

Nesta visio de uma realidade independente se contém o que vulgarmente
chamamos universo, na acep¢io também habitual de um conjunto de coisas
que existem independentemente.

Nos seus trabalhos, que seguem de perto a heranca de H. von Foerster,
H. Maturana separa-se da tradiciio substancialista de pensamento, que parte
da existéncia de coisas fora da consciéncia, mas nao destréi a coeréncia de
um conceito de objectividade operatoria, por exemplo.

Nem todos os conceitos de objectividade implicam a admissio dos
postulados da tradicio substancialista. Se isso acontecesse a critica da
independéncia metafisica das coisas implicaria a critica de todo o tipo de
realidade.

Esta correc¢io € importante se quisermos conceder alguma densidade ao
conceito de «dominio da existéncia», que H. Maturana pretendeu substituir
ao conceito substancialista de objectividade em um trabalho, datado de
1990, com o titulo «The biological foundations of Self Consciousness and
the Physical Domain of Existence»(19).

O «dominio da existéncia» é um dominio «objectivo» porque nio pode
reduzir-se a consciéncia subjectiva de um sujeito isolado ou a um fluxo de
consciéncia, na acepc¢io tradicional, mas nao € uma substincia, no sentido

tradicional, porque nio subjaz as diferentes coisas que existem como uma

a9 g, Maturana, «<The Biological Foundations of Self Counsciousness and the Physical
Domain of Existence» in AA. VV., Beobachter. Konvergenz der Erkenntnistheorien? Minchen,
1990, pp. 47-118.
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razio de ser independente e exterior e segundo a 16gica propria das relacoes
de ineréncia.

E este ambito que ele pretende fundamentar quando nos diz que o
principio de incerteza na Fisica apenas pode ser compreendido se articularmos
a observacio com o sistema operatorio de distin¢oes do observador e nada
mais.

No caso dos sistemas vivos algo de semelhante pode ser verificado e
aquilo que ha sido sistemas estruturalmente determinados num processo de
«tructural drifting»> nos seus nichos ecologicos.

A possibilidade de intersecc¢io entre varios sistemas estd sempre em
aberto dado o facto de as unidades poderem sempre aumentar a sua
complexidade mediante recurso a meios diferentes do meio original no
respectivo drift ontogenético. A partir do conceito de drift ontogenético
mostra H. Maturana, numa aproximac¢io que recorda os conceitos de
polimorfia e policontexturalidade da vida de G. Gunther, de que modo
se podem suceder «ntersec¢des estruturais» na formacio de um individuo,
constituindo este dltimo uma unidade compésita com condi¢cdes ontologicas
muito variadas.

O drift ontogenético de um individuo humano supde os estratos
«wertebrado», anamifero», «mulher, «médico», etc, mas de tal modo que nesta
interseccdo sio classes de identidade estrutural que se combinam de um
modo nao-aleatério.

A desintegracio de uma dessas classes pode implicar a desintegracio
do conjunto, mas a desintegracio de outras pode nio ter esse efeito. E a
propodsito desta «policontexturalidade» da vida no drift ontogenético que o
artigo retoma o conceito de autopoiésis, ja conhecido do inicio de 1980, e

o conceito conexo de acoplamento estrutural.



Se tomarmos em conta ainda o contributo de G. Ginther sobre a
«policontexturalidade»(20) apercebemo-nos como a visao que parte de uma
realidade objectiva independente das descri¢des dos observadores nio s
ignora que quando referimos qualquer coisa no mundo objectivo temos
de descrever essa coisa fora do referido mundo objectivo, num universo
constituido por sinais, signos e simbolos, como ainda se desconhece o facto
de estas descri¢des estarem na maior parte dos casos articuladas com formas
de vida plurifocais, na modalidade de um nimero ilimitado de «contexturas»,
cuja independéncia relativa umas em relacdo as outras é a propria razio
de nio podermos ter uma visio monolitica da realidade, baseada numa
Unica «contextura», e ndo ser possivel sustentar uma unica via pela qual a
vida inteligente emergiu da matéria. O construtivismo entendido a partir
do projecto poli-contextural de G. Gunther traz consigo, portanto, a ideia
de realidade pluri-focal e de observacio pluri-focal.

O cruzamento dos trabalhos de H. von Foerster, de G. Bateson, de H.
Maturana e de G. Ginther com a concep¢io da Logica da Forma de G.

Spencer Brown teve consequéncias importantes na compreensio do conceito

de observaciao da teoria dos sistemas(ZD).

Q0 ¢f. G. Giunther, <Life as poly-contexturality» in vordenker.de, February 2004. Num texto
de apresentacao das suas ideias, muito resumidamente se justificava G. Gunther relativamente
a «poli-contexturalidade» com as seguintes palavras: Fiir die klassische Theorie hat alles Irdische
und Sinnliche eine einzige metaphysiche Qualitdit, und es ist insofern mono-kontextural. In andern
Worten: seine Rationalitdit formt ein ontologisches Kontinuum, in dem keine Abbriiche auftreten
kénnen. Das Irdische ist qua Irdisches im Prinzip tiberall gleich zugdnglich. (...) Andererseits zeigt
sich das Verlassen des klassischen Weltbildes bei Hegel darin an, daf} er die beiden Universalkontex-
turen, die am Anfang seiner Logik steben, ausdriicklich als vertauschbar erkidirt. Sein und Nichts
Jformen kein Ranguverhdiltnis, wie man erwarten kénnte, sondern dieser Philosoph der Dialektilk
erkldrt dieselben ausdriicklich als ein Umtauschverbdltnis. Wenn nun der dialektische Materia-
lismus postuliert, daf uns die Objektivitiit der Welt nicht als Kontinuitdt von Materie gegeben ist,
sondern nur in der Vielbeit der materiellen Qualitéiten, so bedeutet das (...) nicht anderes, als daf3
die Wirklichkeit nur poly-kontextural begriffen werden kann. (...) Diese Positionswerte definieren
unsere Welt als einen poly-contexturalen Wirklichkeitszusammenhbang, in dem die Objektivitdit
einer Kontextur einen gleichwertigen Objektivitiitanspruch einer anderen ausschlieft. Objektive
Wirklichkeit ist infolgedessen nicht etwas, was als an sich existierend festgestellt werden kann,
sondern was als Resultat eines Deutungsprozesses erscheint, wdibrend der klassische Begriff der
Realitdt aller Deutung enthoben ist. (Idem, Selbstdarstellung im Spiegel Amerikas» in L. Pongratz
(Hrsg.), Philosophie in Selbsdarstellungen, Bd. 11, Hamburg, 1975, pp. 56-69).

@D 0 leitor pode rever um dos resultados mais interessantes do cruzamento destas cor-
rentes tedricas com a teoria dos sistemas de N. Luhmann no livro de P. Fuchs, Der Sinn der
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E neste laco que podemos entender por que motivo desde o conceito
de observacio somos levados até ao conceito de forma e deste até ao
conceito de distin¢ao.

A vantagem da abordagem da Légica da Forma reside em se poder
manter as andlises do conceito de distincio numa base geral e abstracta,
independentemente do ambito a que se aplica e dos conteddos.

Partindo dai podemos dar sentido a questdes tio gerais como «0 que
fazemos quando estabelecemos uma distin¢ao?.

A observaciao é uma actividade que envolve estabelecimento de distin¢des
e basicamente é feita de distin¢des entrelacadas.

Supondo um espaco bindrio elementar, na observacio, a distin¢io gera
uma diferenc¢a entre dois planos, em que um deles é a referéncia e o outro
o acto de estabelecer a referéncia. Num sentido muito geral, a observacao
pode ser reduzida a uma distin¢do em cujos lados vemos a indica¢do e o
indicado.

Na continuacao da teoria dos sistemas por N. Luhmann teve uma especial
importancia a traduc¢iao destes conceitos de forma e de distin¢io na diferenca
entre sistema e meio.

A diferenca entre sistema e meio tem hoje um alcance que a torna util
para esclarecer o préprio conceito de observacio.

A linha diviséria que separa sistema de meio pode ser descrita de um
modo formal como uma linha que separa auto-referéncia e hetero-referéncia.
O meio ambiente € para o sistema o horizonte das suas possibilidades de
processamento de informac¢io. Mas a referéncia a um meio ambiente por
parte de um sistema s6 ¢ possivel de um modo condicional, ou seja, na
medida em que o dualismo da auto- e da hetero-referéncia for e se mantiver
uma condi¢io para regular as proprias operacdes do sistema. A Unica
permanéncia é a permanéncia do proprio movimento, que opde auto- e

hetero-referéncia.

Beobachtung. Begriffliche Untersuchungen, Weilerswist, 2004.



Do ponto de vista desta correlagio rigorosamente estabelecida entre as
operacdes do sistema e o meio ambiente, este Gltimo estd sempre numa
condi¢io de indeterminacio e é sempre expansivel, na medida em que
assim o exigir a condicio momentinea da auto-reproducio do sistema.
E por isso que N. Luhmann considera que o meio ambiente deve ser pensado
na mesma linha em que se insere o conceito husserliano de <horizonte».

No entanto, a referéncia ao horizonte nio pode ser nunca entendida
num esquema semelhante ao da referéncia a coisas.

§6 se vé o que se pode ver, o que significa que a doac¢io de um horizonte
esta tecida pela auto-referéncia do sistema e pelos critérios de releviancia
que o sistema tracou para se autonomizar em relacio ao meio.

A formulacio de Wittgenstein pode aqui ser glosada e indefinidamente
sujeita a re-entradas.

- Ele nao pode ver o que ele nio pode ver.

- Ele nao pode ver, que ele nao pode ver, o que ele nio pode ver.

A cegueira reflecte a prépria auto-referencialidade do sistema na relaciao
com o meio ambiente. Os paradoxos da auto-referéncia nio podem ser
excluidos ou totalmente eliminados, como havia visto G. Bateson, pois eles
sa0 a garantia da prépria articulacio entre auto- e hetero-referéncia.

Uma das respostas tradicionais aos problemas da auto-referéncia encontra-
-se na obra de B. Russell e na sua tese da multiplicidade dos niveis de
linguagem que deve ser tomada em conta para fixar determinados niveis
como dinguagem objecto» e outros como «metalinguagem», numa hierarquia
de niveis.

Todavia, para estabelecer a hierarquia de niveis ficamos sem critérios muito
claros, argumenta N. Luhmann, e ficamos sem resposta para as violacdes
mais flagrantes do respeito pela hierarquia, que constantemente ocorrem
na comunicaciao, como sublinhara G. Bateson.

Uma proposta diferente da «teoria dos tipos» pode esperar-se da
contribui¢io de H. von Foerster e da sua «cibernética de segundo grau», a

que recorre também N. Luhmann.
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A observacao de segundo grau, que é indispensavel para o auto-encerra-
mento sistémico frente ao meio, comeca pela deteccio da auto-referéncia e
com a clarificaciao da linha divisoria que com base nela se originou, o que
torna a auto-referéncia num dado positivo e nio negativo.

Ao se constituir como observacio de observadores, a observacio de
segundo grau realiza a transformaciao daquilo que para o sistema era o
caricter «dado por garantido» do seu meio, o seu «icho ecologico» indiscutivel,
o que chamamos na vida quotidiana a «ealidade», o ser objectivo, etc.,
naquilo que é contingente e relativo, porque agora estio disponiveis as
condicdes operatérias em que aquela realidade inicialmente «dada por
garantida» tinha sido gerada. Ao nivel da cibernética de segunda ordem e
da observacido de segundo grau é possivel compreender de que modo um
sistema constitui o seu meio gracas a possibilidade que ele tem de contar
com as suas proprias operacdes para continuar a operar no meio, sempre
de uma forma auto-referencial(22).

Os dois lados da distin¢ido entre auto- e hetero-referéncia nio possuem o
mesmo valor nem pertencem ao mesmo plano. A diferenca entre indicador
e indicado ¢ a mesma que temos presente quando objectivamos a diferenca
entre campo visual e olho.

Entre estes dois temos uma diferenca de valor, pois estamos perante
elementos diferentes quando nos referimos ao olho e ao campo visual.
Assim, a distin¢ao é sempre distin¢io redobrada, dupla distin¢io ou distin¢io
assimétrica. H. Maturana escreveu a proposito que «o que € visto ndo tem
nunca o mesmo significado do ver.

Na medida em que envolve um processo de génese interna toda a distin¢io
entre observador e regido semintica de referéncia é uma auto-divisdo. Por

meio desta vemos surgir uma distin¢ao ou «marcacao de uma diferenca».

(22) A observacoes de H. von Foerster sobre o funcionamento do sistema nervoso com
apoio na ilustracao do Toro sao concludentes a respeito da inevitabilidade da auto-referéncia e
dos mecanismos de feed-back, que contam com as proprias operagoes anteriores do organismo,
na cognicao e na ac¢do nos organismos complexos, como o Homem. Cf. <Uber das Konstruiren
von Wirklichkeiten» In Idem, Wissen und Gewissen, op. cit., pp. 46-47.



Este cardcter da dupla distin¢io advém a prépria distin¢io em virtude
de esta se poder tomar a si propria como tema de si mesma para ulteriores
distingdes e observagdes, em que um e um s6 dos lados da distin¢ao é
responsidvel pela replica¢io das duas faces iniciais da distin¢io, como é
possivel concluir de algumas instruc¢des do cilculo da forma da Logica da
Forma de G. Spencer Brown.

E do lado da visio e nio do lado do «isto» que é possivel esperar a
replicaciio da distincio nas suas duas faces. E esta caracteristica da observacio
como distin¢io que faz com que tenhamos de separar na distin¢io/observaciao
entre aquela face que condiciona o movimento e a outra que nos surge
como «egido semintica» da primeira. A face que condiciona o movimento
€ o aspecto operatorio da distin¢io/observacio, quer dizer, o lado que
assegura a «e-entrada da forma na forma» ou a re-entrada da distin¢dao
dentro dela mesma.

E aqui que podemos voltar 2 questio da diferenca entre actualidade e
potencialidade. Ao focarmos agora esta caracteristica de toda a distin¢io/
/observacio, que é a re-entrada, apercebemo-nos que, gracas a ela, a
actualidade, ou o que temos chamado «ealidade» em virtude de um velho
habito, perde progressivamente o valor de «oisa» diante dos olhos que ainda
agora lhe garantiamos mediante o nosso olhar polarizado pela evidéncia
directa, para em vez disso a nossa atencdo se focar na unidade da distin¢io.
O visado deixa de ser a coisa para passar a ser a propria unidade entre
visdo e ser visto. A efectivacio desta re-entrada implica a transformacio
modal correspondente.

A transformacio modal a que me estou a referir representa aqui a rotacio
de quatro eixos em simultaneo.

A re-entrada da observac¢iao na observagio permite ver como a observacio
de primeiro grau é fruto de uma individuac¢io do indicado e do indicador
e como nio € possivel individuar o indicado sem individuar, também, o
indicador. O conceito adequado aqui é o de uma co-individuacio, em que

ambas as faces da distin¢io resultam de uma Unica contingéncia.

223



224

actualidade

Re-entrada da
observac¢ao na
observacio e
individuacao

simplicidade

Figura 1 — estrutura radial da re-entrada da observacao na observacio e da individuacio como
processo dinamico.

A partir daqui podemos sumariar algumas ideias fundamentais.

1. Com a re-entrada da observacio na observacao revela-se o caracter
contingente da observacao de primeiro grau e da distin¢io entre visao e
«ser visto» que ai se organizou e o cardcter co-individuado da indicacdo e
do indicado;

2. O que a tradicao ontoldgica chamou individuacio de entidades ou
simplesmente o ente nao se pode caracterizar como uma imagem mental que
associamos a coisas fora do espirito dotadas destas e daquelas propriedades,
mas € o efeito passageiro de uma selec¢do que ocorre num movimento
incessante de reversao em que participam os quatro eixos assinalados.

O real aparece-nos, deste ponto de vista, como um processo dinamico
interior as observacdes de auto-replicacao de uma forma ou distin¢do

primitivas.



Simplicidade e multiplicidade, realidade e virtualidade, existéncia e
possibilidade, simultaneidade e tempo cruzam-se no movimento replicativo
do real pelo encadeamento das observacdes e por meio das respectivas
modificacdes modais.

Uma tal visdo € possivel na medida em que supusermos que a unidade
entre observacido e realidade é o conceito de individuo. Mas, dada esta
significacio de individuo, este ultimo ja nio representa uma coisa ou um
agregado de predicados, independentes de um observador, mas estd sempre
associado a um processo de co-individuaciao do indicador e do indicado, nas
duas faces da distin¢io e implicando os quatro eixos em que se desenvolve
a seleccdo da «ealidade».

Uma teoria da individua¢io depende do esclarecimento do mecanismo
da rotacio dos quatro eixos, com os respectivos pares diferenciais. E, num
certo sentido, uma teoria do real e do possivel.

A partir daqui assinala-se a investigacio ontologica um novo rumo. Nio
ja aquele que procurou inspirar-se na pretensa originalidade do Ser, mas
sim a via que busca no dinamismo interno da individuac¢io e no processo
dos seus eixos o n6 que impede a separacio entre o real e a sua reflexio,
gracas a indefinida replicacio interna das observacoes do mundo, desde
aquilo que, por presuncido redutora, se chamar a mais bdsica distin¢iao até
a complexidade poli-contectural.

Uma Ontologia com este sentido nao seria ja dissocidvel de uma teoria
da reflexdo e esta ultima também ja nio pode entender-se apenas como
uma teoria do sujeito, e do sujeito humano em particular, mas terd de se
desdobrar como teoria universal das distingdes com valor operatdrio. Entre
estas ultimas a distin¢ao entre consciéncia humana e mundo é apenas um
caso, que ganhou o prestigio que lhe continuamos a atribuir em virtude
da evolucio especial da espécie humana e da sua capacidade de gerar
as distincdes com que cartografa os pontos de referéncia no seu préprio

drifting.
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Para além de ter de contar com o apoio de uma adequada concepg¢io
das observac¢oes de primeira e de enésima ordem, a teoria da individua¢io
supoe uma dinamica ou energética, na medida em que tem de se defrontrar
com a permanente oscilacio interna dos membros das oposi¢oes binarias
na direc¢do uns dos outros, como acontece na constante passagem da
potencialidade na actualidade e vice-versa, que constatamos na forma mais
rudimentar da estrutura temporal da consciéncia humana.

Mas ainda tem de explicar, segundo o mesmo dinamismo, essa inacabavel
agitacao do real que em vez de se exaurir na primeira e edénica observacio
das suas diferencas mais rudimentares se precipita, ao contrario, e sempre
novamente, no abismo de uma indefinida replicacio das distingdes em
outras distin¢des e em que a garantia da sua individua¢io é paga pela sua

abertura a uma individua¢io mais complexa.
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HISTORIA E MUDANCA DE EPO-KH-A — A SUSPENSAO DOS CONCEITOS DE UMA

Eroca PARA OUTRA

1. A temporalizacio do conceito

Esta reflexdo sobre o método tem como ponto de partida o conceito de
época que traduz um paradoxo e exprime a perplexidade que nos assola
quando consideramos a inscricio dos conceitos na dimensiao cada vez mais
pregnante do tempo. E sabido que o sentido original de epokhe indica uma
paragem, uma interrup¢ao, uma cessagio, até mesmo a suspensiao do curso
de um astro no céu: o seu apogeu. Esta estitica dos astros que medem o
tempo resultard enfim no sentido que lhe conhecemos hoje, o de um periodo
de tempo, o de uma eralD. Esta tensio entre um ponto de suspensio e este
espaco de tempo configura a paisagem na qual podemos abordar a questao
da historicidade dos conceitos, do seu periodo de validade através do tempo
e da logica de deslize semantico ao qual eles estio submetidos.

Antes de mais € preciso admitir que este tipo de problematica &
fundamentalmente moderno, o que retroactivamente implica que a propria
modernidade esteja condenada a pensar-se a si mesma como produto
temporal que s6 pode ser atingido através de conceitos cuja exigéncia de
universalidade se confronta com o seu cardcter histérico. Esta irrup¢io do

tempo histérico no processo de conceptualizacio marca o acontecimento

(D) 4, Bailly, Dictionnaire Grec-Francais, Paris, Hachette, 1903, p. 793.
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de uma nova era tanto na esfera intelectual como na esfera politica e social
— os dois dominios tornando-se irremediavelmente ligados entre eles a partir
deste momento. Desde logo precisamos renunciar a esperanc¢a de poder
pensar e evoluir entre o que Reinhart Koselleck chama de «opoi classicos,
de tal forma que as palavras muito antigas adquirem novas significacoes
que deixam de exigir uma traduc¢io a medida que se aproximam do nosso
presente»(z). Esta salvaguarda obriga-nos a retomar a questdo da natureza
do conceito, ou, noutros termos, incita-nos a colocar reflectidamente as
condi¢des metodologicas actuais de conceptualizacio no préprio seio da
historia da filosofia. Este exercicio da Begriffsgeschichte desenvolve-se a partir
dos anos cinquenta e encontra a sua localizacio geografica em Munster onde,
lado a lado com Koselleck, as figuras de destaque de Hermann Libbe e de
Hans Blumenberg prolongariam os primeiros trabalhos de Eric Rothacker,
fundador do Archiv fiir Begriffsgeschichte de Mainz (ele proprio rapidamente
secundado por K. Grider e H. G. Gadamer). Um dos primeiros produtos
de destaque desta nova dimensio do exercicio filoséfico foi sem davida o
livro de 1965 de Liibbe, Sdikularisierung. Geschichte eines ideenpolitischen
Begriffs que se iniciava com uma introducio intitulada «Sobre a teoria da
histéria conceptual>. Longe de ceder a qualquer historicismo, Libbe explica
ai que o seu trabalho pretende «colmatar o hiato aparente entre o cardcter
inalienavel presente de um conceito, a sua «defini¢io» normativa, por um
lado, e a sua génese factual pelo outro. [...] Em geral, a linguagem da filosofia
alcanca o fundamento do seu caracter inalienavel presente na utilizacio
tradicional dessa linguagem(3)>>. Desde logo, o conteido conceptual via-
-se produzido ao longo do percurso de utiliza¢io desse mesmo conceito,
recebendo simultaneamente a sua legitimac¢io da sua inser¢io no seio de
uma historia conceptual. Posto assim, Liibbe assume a intencio de fazer da

historia conceptual uma historia da filosofia. Num tom fortemente hegeliano,

(2 R, Koselleck, Geschichtliche Grundbegriffe, Vol. 1, Stuttgart, Klett-Cotta, 1978-97, p. XVIL.
3 n. Liibbe, Sdkularisierung, Freiburg/Miinchen, Karl Alber, 1965, pp. 11-12.



ele afirma que esta Begriffsgeschichte «pressupde que 0s conceitos nao sao
grandezas eternas intemporais, mas sim momentos de contextos categoriais
que se transformam»(4).

E a partir das mesmas pressuposicdes que Blumenberg vai desenvolver
o seu estudo monumental sobre o estatuto e a génese da modernidade,
propondo uma radicalizacio do método da Verzeitlichung dos conceitos.
Esta temporalizacao das categorias é precisamente a primeira caracteristica
pela qual Koselleck identificava os novos tempos desta Sattelzeit que sucedia
a modernidade primitiva (1750-1850). Para poder aplica-la sistematicamente 2
totalidade da historia da filosofia, Blumenberg vai ser obrigado a desenvolver
um método proprio para refundar o estatuto mesmo do conceito ao longo
da historia. Isto passara evidentemente pela sua famosa metaforologia.
Mas esta dltima nio basta para pensar os deslizes semanticos que afectam
tanto os conceitos como as metdforas. Ele vé-se levado a operar o que
podemos apelidar de revolu¢io coperniciana quanto ao método, perfeitamente
de acordo com o que as suas andlises identificarao como sendo uma das
caracteristicas maiores da modernidade: o prisma do paradigma funcional
sobre a aplica¢io generalizada da categoria de substincia. Esta passagem
de uma ontologia da substincia a uma ontologia funcional ou relacional
— ja tinha sido desenvolvida ao nivel da teoria da formacio do conceito por
Cassirer na sua obra inaugural de 1910, Substanzbegriff und Funktionsbegriff,
a qual Blumenberg presta homenagem aquando da recepc¢io do prémio
Kuno Fischer de 1974. Al Blumenberg defende que é precisamente a partir
deste novo paradigma que simultaneamente podemos compreender o
relativo fracasso do projecto das formas simbdlicas, mas também nele nos
inspirarmos quando somos capazes de reconhecer «o esforco [de Cassirer]
de nao meter a histéria da filosofia, das ciéncias ou dos sistemas das formas

simbodlicas ao servi¢o da autoconfirmacio de qualquer presente»(S).

(4) H. Lubbe, op. cit., pp. 15-16.

G . Blumenberg, Ernst Cassirer Gedenkend» in Revue Internationale de Philosophie,
n.° 110, 1974, p. 460.
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Esta tarefa de actualizacdo do presente passa pela confrontacio com
uma das principais categorias que serve a modernidade para se dotar de
uma identidade, a categoria de seculariza¢io. Ponto de partida da sua
monumental Die Legitimitiit der Neuzeit, Blumenberg mete imediatamente
em causa o pressuposto metodolégico que o esquema da secularizacio
evoca sem o identificar, que é a permanéncia de uma qualidade ou um
estado que se transmite, imutdvel, de uma época para outra (a ética moderna
do trabalho é a secularizacdo da ascese monastica, a revolucio mundial
€ a secularizacio da espera escatolégica, o presidente da repuiblica € a
seculariza¢io do monarca): «ais proposicdes definem uma rela¢io univoca
entre unde e quo, entre a origem e o fim, uma relacio de descendéncia,
uma transformac¢io de substincia. O processo de secularizacio do mundo,
que se propaga muito rapidamente, aparece agora nao mais como uma
perda quantitativa mas como uma expressio de transformacdes qualitativas
especificaveis e transitivas, no decorrer das quais o estado ulterior nio é
possivel nem compreensivel senio na condi¢ao de pressupor o seu estado
anterior(0). Longe de ser uma simples polémica com Karl Lowith, nesta
rectificacdo que ¢é efectivamente de método joga-se a definicio da época
moderna. Porque se o esquema de transferéncia de atributos imutaveis entre
o plano divino e o plano da historia € aceite, significa que a modernidade se
produz «pela graca» do cristianismo. O seu coroldrio encontra-se explicado
no proprio titulo da obra de Blumenberg: a modernidade advém através
de um processo de usurpacio, fascinada como estd por uma consciéncia
historica de emancipac¢io relativamente ao que a faz advir, e que acaba
por desvid-la do seu fundamento. A sua sorte prende-se doravante a um
destino inelutavel de perda de sentido que nio podera ser superado senio
através de um trabalho de recuperac¢io das fontes mesmas da modernidade.

Este trabalho de actualizacio é aquele ao qual se entrega a hermenéutica

©) g, Blumenberg, Die Legitimitcit der Neuzeit, Frankfurt, Suhrkamp, 1988 (tr. fr. de M.
Sagnol; J.-L. Schlegel; D. Trierweiler, La legitimité des temps modernes, Paris, Gallimard, 1999,
p. 12).



legitima que «confere 2 compreensio de si, daquilo que se tornou e daquilo
que estd presente toda uma dimensao de sentido oculto e prova assim
que o presente € muito mais e significa muito mais do que ele proprio
sabe>(7). Esta dimensio de sentido oculto s6 serd dada e s6 justificara a
modernidade na condi¢io de ultrapassar o plano superficial da secularidade,
o que condena a titulo de ilegitimidade todo o projecto moderno pensado
como emancipacio e afirmacido da consciéncia subjectiva. Aqui, as relagdes
passado-presente sio invertidas: é o presente que € inteiramente devedor
da tradicido, ai compreendida na sua dimensao existencial. Encontra-se alids
aqui um dos principios da escola hermenéutica desenvolvida por Heidegger,
que faz da compreensio existencial da existéncia algo que estd «m primeiro
lugar e em primeiro plano» oculto e retirado(®.

Este excesso, este suplemento de sentido que o presente traz em si mesmo
sem o reconhecer hipoteca a sua pretensao identitiria a0 mesmo tempo
que pressupdoe um segundo principio de compreensio historica: o de uma
continuidade que se converte num substancialismo historico. Lowith nao
escapa a esta suspeita uma vez que o teorema da seculariza¢io, por causa da
sua extensio ao conjunto de processos historicos modernos, estd inteiramente
dependente «da demonstracio de constantes na histéria» que acabam por
condicionar os resultados das investiga¢des sobre o processo de evolucao
histérica. «<Algumas constantes levam um processo tedrico a sua finalizacio,
ai onde, com outros pressupostos, seria talvez possivel questiond-lo ainda
mais. E esta paragem do processo tedrico por premissas substancialistas
que deve estar no centro de toda a critica. Se lhe apresentamos constantes
como resultados presumidos € impossivel langar afirmac¢des a priori quando
se trata de saber se hd ou nio na histéria constantes substanciais»(9).

A tese de auséncia de contingéncia genética na sucessiao das épocas evita

a questido de saber se podiam existir sinais anunciadores de uma mudanca de

M H. 6. Gadamer, in Philosophische Rundschau, n.° 15, 1968, p. 201.
® cf. 1. Blumenberg, op. cit., p. 25.
O . Blumenberg, op. cit., p. 37.
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idade que nao seja induzida pelo sistema de sentido que ia desmoronar-se.
Se a modernidade é antes de mais um movimento de perda de realidade do
mundo, quando este tinha sido justificado até a escolastica tardia, torna-se
desde ai incompreensivel que se opere esta mudancga de lugar do homem
em relacdo a natureza a menos que pressuponha que este fenémeno seja

um efeito da secularizagio(lo).

2. A estrutura das transferéncias de sentido

A fim de evitar o obstiaculo do substancialismo historico, Blumenberg vai
inverter o sentido das relagdes constitutivas da significacdo que se estabelecem
entre os conceitos e o sistema de representacio no qual se integram num
determinado momento. A questio das condi¢des de aparicio de uma nova
época nao pode ser resolvida aqui pelo recurso a um s6 conceito, qualquer
que seja o seu dominio de extensdo semantica. Mas trata-se decididamente
de medir o grau de integracio que um quadro de referéncias pode manter
face as tensoes que o percorrem. E precisamente aquilo que acontecia com
esta ordem medieval, que repousava sobre a asser¢ao de que o cosmos era
governado pela Providéncia (no¢io estranhamente estdica, na origem) e que
assegurava ao homem um lugar central na sua organizac¢io. A actividade
humana estava a partir deste momento integrada nesta ordem benevolente,
ou a0 menos justa, que prolongava com o acto continuo de criacdes dos
seus artefactos, produzidos segundo o modelo oferecido pela natureza(1D).

Uma vez que a Idade Média nao pdde continuar a fazer acreditar ao homem

(10) A este titulo atenda-se também 2 leitura que Hannah Arendt faz da modernidade em
The Human Condition ou que Ch. Taylor faz da razao descomprometida de Descartes. Cf.
Sources of the Self, Parte II, cap. 8, Harvard, Harvard University Press, 1989.

(D Ainda aqui, podemos identificar a influéncia do modelo metafisico platonico que ofe-
rece a estrutura das relacdes a actividade industriosa humana, produtora de mera cépia, mas
pelo menos guiada no seu trabalho por um arquétipo ideal. Cf. H. Blumenberg, (Nachahmung
der Natur in Wirklichkeiten in denen wir Leben, Stuttgart, Reclam, 1981.



que a natureza era governada pela providéncia, esta perda de ordem coloca
o homem sob uma pressio enorme, a de dever responsabilizar-se pela
justificacio do mundo.

A nocido de perda de ordem é aqui crucial. Ela significa este estado
de «ddvida relativamente a uma estrutura atribuivel ao homem [que] € a
condi¢io prévia de uma concepcio geral do agir humano que deixa de
perceber nos factos dados a for¢a obrigatéria do cosmos antigo e medieval e
considera-os consequentemente como estando, em principio, disponiveis»(lz).
A palavra essencial desta defini¢io e que aqui nos interessa para 0 Nosso
objectivo de ordem metodoldgica é de disponibilidade. Efectivamente, é aqui
essencial discernir que uma vez a noc¢io de Providéncia» retirada do sistema
explicativo do mundo, a sua auséncia, o seu lugar deixado doravante vazio
deve ser preenchido, sob pena de por em risco a totalidade da economia
deste sistema. A questio neste final de Idade Média é portanto saber se
o homem pode elaborar uma noc¢io que lhe permita substituir a funcio
mantida pela Providéncia ou, como alternativa, trata-se de estabelecer se
este mesmo sistema permite a sua pura e simples substituicio, ou mesmo
a induz.

O estudo sistémico da Idade Média tardia responde a esta questio pela
negativa na medida em que é este mesmo sistema de ordem que induz a
expulsio da Providéncia. A suposta continuidade de conteddos que, sob
uma aparéncia mundana, seriam transmitidos aos tempos modernos fracassa
completamente quando é questio de tragar os prolongamentos modernos de
uma ordem providencial. Se pudéssemos supor uma certa identidade que se
transmitisse de uma época a outra, esta niao seria mais de conteido, mas de
funcoes, na medida em que «conteidos completamente heterogéneos podem

assegurar funcoes idénticas a certos lugares do sistema de interpretagio

(A2) g Blumenberg, Die Legitimiliit der Neuzeit, p. 148. E notdvel como a definicio de
ordem é muito semelhante ao que Charles Taylor compreende por quadro de referéncia. Cf.
Sources of the Self, Parte 1, cap. 1.
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do mundo e do homem por si mesmo»{13). Se verdadeiramente se trata
de uma heranca, nio é a do sentido oculto, presumido idéntico, que a
hermenéutica quer actualizar no presente, retirando-o do seu invélucro de
esquecimento do passado; mas, pelo contririo, trata-se de um quadro geral
de representacoes e de questdes onde a economia geral foi posta em risco
pela sua propria evolugio interna. No caso daquilo que foi interpretado como
secularizac¢dao, nio nos encontramos face a um conjunto de processos de
mutacio de contetdos teoldgicos tornados seculares, mas de um processo «de
«aeinvestimento» de posi¢des de respostas tornadas vencedoras cujas questoes
correspondentes nio podiam ser eliminadas{14). Este fenémeno de pressao
provoca o que Blumenberg chama de necessidades restantes, exigéncia de
resposta a questoes que herdamos sem que as tenhamos elaborado, mas
as quais niao obstante nio podemos escapar. Este fenomeno nido é alids
caracteristica propria apenas 2 modernidade: também o cristianismo se viu
confrontado com conjuntos de problemadticas especulativas gregas para
as quais nio estava preparado, mas as quais teve de dar resposta a partir
de um conjunto de representacdes, interrogacoes e conceitos em grande
medida inadequados.

A dificuldade aqui é ter de pensar a passagem de época como O
momento em que os principios mais gerais do sistema mudam a fim de
obter explicacdes mais gerais. Neste sentido, a dificuldade da modernidade,
quando se confronta com a ordem de sentido medieval, foi assumir o cargo
de responder a questdes para as quais nio estava preparada. Mas estas
questoes nao podiam evitar-se, visto que foi a progressiva invalida¢io das
respostas que pOs em perigo o sistema da ordem medieval e levou a sua
superacio. Este € anenos a «pretensio a totalidade» da razio moderna que
a sua obrigacido de totalidade que poderia ser descrita como objecto de

secularizagéo»(lS), visto que a teologia cristd determinou o nosso sistema

A3) 1. Blumenberg, op. cit., p. 74.
A4 py, Blumenberg, op. cit., p. 75.
as) . Blumenberg, op. cit., p. 76.



no sentido do seu alargamento através da introduc¢ido de certas posicoes,
de certas afirmacoes, de certas respostas a questdes que ainda nao tinham
sido colocadas. Ao introduzir a necessidade de responder a questio da
origem da totalidade do mundo e da histéria, ela instaurava a obrigacio de
dever responder a tais necessidade, inclusive no caso — impensavel para
ela — em que o sistema global das respostas cosmo-teologicas venha a
mostrar-se insatisfatorio.

Esta ruina do sistema medieval deriva definitivamente da integracio
incompleta entre o deus antropomorfo do Antigo Testamento que se
preocupa com o homem e este Deus cuja poténcia arbitrdria vai encontrar-
-se reforcada pela integracio do modelo do primeiro motor aristotélico.
Entre o deus de amor e este deus nominalista que nio se encontra mais
ligado a existéncia dos universais e, por conseguinte, cuja criacio nao &
redutivel a uma reconstrucio racional que limitaria a sua poténcia absoluta
(hipertrofia do Quia voluit agustiniano), o homem vé o seu lugar que era
central no cosmos medieval desaparecer. E portanto para compensar a perda
de certeza vis a vis do mundo que o homem se vé obrigado a substituir, a
voltar a investir naquilo que assumia a func¢io de confian¢ca numa ordem
natural desenvolvendo esta ciéncia cujas capacidades universais de cdlculo e
de previsibilidade visavam antes de mais precaver-se do cardcter doravante
arbitrario da criacao.

Através desta muito breve e esquematica apresentacao do método que
Blumenberg aplica ao problema do estatuto e da génese da modernidade,
vimos pois a logica geral que deve possibilitar compreender a dinimica
histérica que permite considerar, conceptualmente, a passagem de uma época
a outra, a passagem que pressupde sempre a sua apreensio desde a posi¢io
do presente, aquela que é ocupada pelo pensador histérico. A andlise nao
incide unilateralmente sobre o conteido semantico dos conceitos (tal como
das instituicdes ou das praticas), mas avalia-os desde as suas funcdes no
seio de uma ordem de sentido global no interior da qual a sua avaliaciao

¢ determinada. Um tal tipo de analise deve permitir fazer incidir a andlise
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sobre a dinamica global das relacdes de sentido que constituem esta ordem.
A dificuldade geral de apreensio é compensada por uma garantia ao nivel
do método que obriga a pensar os contetidos conceptuais na sua relacao
com o tempo, e nio mais enquanto reificacio substancial de conteddo de
sentido.

Assumindo os resultados da andlise que Blumenberg faz da modernidade
como época da afirmagdo de si (Selbstbebauptung) do homem através do
desenvolvimento da reflexdo tedrica, percebemos o quanto a questio do
método como reflexdo prévia (e contudo interna) a teoria é uma questio
oriunda da modernidade na sua confrontacio com a necessidade existencial
do homem de uma ordem a partir da qual ele percebe o seu meio e pode
projectar-se no futuro. Desde logo o método, como afirmacio do homem
moderno, torna-se um «programa existencial no qual o homem, numa
situac¢io historia, coloca a sua existéncia e no qual inscreve como quer
percebé-la no meio da realidade que o envolve e como quer atingir as suas
possibilidades. [...] Um simbolo de presuncdes que determinam por sua
vez o horizonte de experiéncias>>(16). Nesta dupla dimensiao de presente e
de projeccio futura, € facil reconhecer a dupla dimensao do conceito em
Koselleck, que nele criava ao mesmo tempo um espac¢o de experiéncia mas

também um horizonte de espera.

(16) y, Blumenberg, op. cit., p. 149.
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