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adsignat

Séneca

Resumo: O presente ensaio tem por objetivo examinar como o
periodo denominado de Barroco utilizou-se de um mal-estar
identificado como caracteristica de seu tempo, a denominada acedia
ou taedium vivere, como ponto de partida para uma nova
investigacdo histdrico-antropoldgica da existéncia, convertendo a
teleologia crista do teatro medieval na comédia fortuita da cena dos
homens. Para tal intento, seguiu-se o seguinte itinerario: se em uma
primeira parte procuramos a) escavar as origens filoséfico-teoldgicas
do conceito da acedia para b) demonstrar o desenvolvimento
histérico-filoséfico de uma sua potencialidade salvifica e curativa;
na segunda parte demonstramos a) como essa mesma ideia se
articula, ja em seu inicio, com a concep¢do do homem como
marionete do teatro do mundo; onde b) o vazio existencial-teoldgico


https://doi.org/10.21680/1983-2109.2023v30n63ID29583
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representado pela taedium vivere se converte na abertura da cena
histérica como campo de acdo do homem, com seus afetos e paixdes,
na mentalidade barroca. Como no jogo de espelhos do teatro da
época, a estrutura do texto segue uma precisa arquitetura: a
genealogia histérica representada por a) e seu desenvolvimento e
incorporacdo na Weltanschauung barroca representados por b)
encontram-se espelhados na primeira e na segunda parte do texto.

Palavras-chave: Acedia; Teatro; Historia.

Abstract: This essay aims to examine how the Baroque period used
a malaise identified as characteristic of its time, the so-called acedia
or taedium vivere, as a starting point for a new historical-
anthropological investigation of existence, converting the Christian
teleology of medieval theatre into the fortuitous comedy of the
human stage. To this end, the following itinerary was followed: in
the first part we sought a) to excavate the philosophical-theological
origins of the concept of acedia in order to b) demonstrate the
historical-philosophical development of its salvific and curative
potential; in the second part we demonstrate a) how this same idea
is articulated, from its very beginning, with the conception of man
as a puppet in the theatre of the world; where b) the existential-
theological void represented by taedium vivere is converted into the
opening of the historical stage as a field of action for man, with his
affections and passions, in the Baroque mentality. Like the mirror
game in the theater of the time, the structure of the text follows a
precise architecture: the historical genealogy represented by a) and
its development and incorporation into the Baroque
Weltanschauung represented by b) are mirrored in the first and
second parts of the text.

Keywords: Acedia; Theater; History.
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I) A hora da mais curta sombra
A) O demonio meridiano

No Museu do Prado, em Madrid, somos retidos por
uma pintura de extraordindria voragem: trata-se da
Carroga de Feno, de Hieronymus Bosch. Datada de meados dos
séculos XV e XVI, o triptico ndo cessa de causar espanto, e
mesmo admiracdo, aqueles que, desatentos ou estonteados,
ndo hesitam em esbarrarem-lhe pelo caminho. Entre o Paraiso
Perdido e a peniténcia infernal, a posicdo do painel central
indica-nos a imediata pertinéncia de uma ac¢do. A impressao
dindmica é acentuada pelos aspectos compositivos que
indicam a carro¢a em movimento: ndo apenas o caminho
parece dirigir-se da esquerda para a direita, como as escadas
e os forcados sugerem uma leve inclinacdo na movimentacao
pictorica. Por mais que o encaremos, ndo conseguimos nos
desvencilhar da sugestdo de que a carroca de feno, que
atravessa o caminho da vida, é arrastada diretamente para o
Juizo Final - tendo os demoénios como simpaticos
acompanhantes.

Na peregrinacdo da vida - tema, alids, de grande
exaltacdo popular na literatura do século XVI — todos os vicios
0s quais se tornam susceptiveis os participantes da espécie
humana sdo registrados e exemplificados, cuidadosamente,
pelas performances que circundam a carroca maculada. A
Avareza e a Inveja sdo representadas pelo comportamento
ganancioso e contencioso daqueles que buscam
incessantemente roubar o feno da carroca, ou mesmo chegar
a forca em seu idilico cume. A presenta arrogante dos lideres
espirituais e terrenos, crentes de seu privilégio no acesso ao
caminho, nos indica pinceladas de Soberba. O grupo,
deliciosamente alocado no alto do vagéo, recortado entre o
anjo direito, resquicio do antigo caminho do paraiso, e o
demonio esquerdo, simbolo da tentacao, resvala distraido por
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entre as sendas dos prazeres da carne, signos da Gula, mas
também da Luxuria. Desnecessario indicar todas as cenas de
violéncia e litigio como filhas da Ira ou da Célera. Mas sejamos
cautelosos: atdénitos pela meticulosidade da exposicdo
pictérica, acabamos por ndo nos darmos conta de que nem
todos os pecados foram tdo nitidamente indicados por entre
as curvas desse vicioso caminho que denominamos de Vida.
Mais perigoso que qualquer outro, de dificil identificacdo, que
nos acomete nos mais inocentes momentos de descuido ou
distracdo, de negligéncia ou desatencdo, a Acedia acaba de
tomar seu lugar vazio, sua presenca ausente, por entre oS
peregrinos que, como nds, tdo fervorosamente seguiam os
tortuosos e excessivamente visiveis percursos da famigerada
carroca.

Sabemos que uma tradicdo antiga, cujas raizes se
estendem até o Quarto Concilio de Latrao (1215-1216), elege
a acedia como o mais perigoso dos vicios, uma vez que por ela
tornamo-nos susceptiveis a todos os demais (ZUPNICK,
1968:120). Ndo nos parece a toa que Bosch tenha
propositadamente ocultado o rosto da Acedia por entre seu
tdo detalhado jogo de mascaras, uma vez que € justamente
pelo descuido de ndo percebemo-la presente, que acabamos
resvalando para dentro do quadro, atravessando vicio atrds de
vicio, nos encharcando de pecado atras de pecado. A hipotese
se torna mais factivel quando o triptico é fechado, e vemos por
suas costas aquilo que antes nos estava oculto. Ali vemos a
famosa Estrada da Vida, onde um melancélico peregrino de
olhos baixos segue cansado pela estrada do tempo. Marcado
pelo pecado original, todo ato e pensamento cometido em
vida lhe sera pesado no Dia do Juizo. A paisagem € marcada
de perigos, mas também de sinais e inocentes distracoes. O
assalto no fundo nos mostra o perigo e a natureza transitdria
das possessOes materiais, causa de designios malignos. No
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lado oposto, o casal dancante simboliza os desejos carnais que
nos desviam do caminho da virtude.

Mas aqui, mais uma vez, é preciso cautela e atenco,
pois sdo os infimos detalhes que nos assaltam com perigo. Um
raivoso cachorro com coleira pontiaguda ameaca o andarilho
que tenta afastd-lo com seu cajado. Uma antiga crencga do
Medioevo Tardio descreve o Demoénio como um cachorro
sedento que espreita as estradas em busca de viajantes
cansados (WOODS, 1954:229-235). Desatentos a sua
presenca, deixam-se abocanhar quando menos se espera,
sendo acometidos em seguida por toda uma série de vicios.
Mas ndo nos surpreenderiamos ao descobrir que nem todo
demonio se deixa travestir em peles de cao; e se a accidia est
similis morsui rabidi canis, é porque é como um cdo raivoso
que o mais mortal dos pecados fica a espreita nas estradas da
vida para morder aqueles que nela se deixaram levar pela
negligéncia, pelo esmaecimento da fé e da vontade, pelo
abandono e recesso diante daquilo que € divino.

Foi também como negligentia que se tentou traduzir
para um outro contexto histérico-vital uma ideia que ainda
hoje nos parece privada de exatiddao. No inicio, o que ela
tentava traduzir era a falta da akedia, a falta de atencdo e
cuidado, esmero pelo kedos — o cuidado pelos mortos, por dar-
lhes sepultura, por dedicar-lhes os devidos ritos funebres no
intuito de estimular a justa medida do luto. O descuido para
com o luto era tomado como sinal de desdnimo, de uma
duvida acerca de si mesmo e uma angustia pelo destino. A
negligéncia para com o morto era sinal de descuido para
consigo mesmo, superficialidade no tratamento da vida
(RIVAS, 2011:160).

Talvez tenha sido Evagrio Pontico aquele quem primeiro
tomou para si a labirintica tarefa de elucidar o enigma da
expressdo. Na Kephalaia Gnostica, akedia aparece como uma
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negligéncia da alma, Nois, que por sua ndo-vigilancia, tomba
da Unidade Divina (EVAGRE, 168:109)". A akedia é percebida
aqui como permanéncia na queda, e obstaculo ao retorno a
unidade originaria. Mas diferentemente do que poderiamos
imaginar, Evagro ndo a trata como pecado, mas como um
logismoi, um pensamento ou movimento tendencial, uma
kinesis ou inclinacdo em direcdo a queda — algo como um
precipitar-se no tombo. Como movimento tendencial a falta, a
acedia € aquilo que antes de se confundir com as paixdes, mais
bem as mobiliza. Como pneuma, demonios aéreos que
cotidianamente invadem os pensamentos dos homens pelo ato
da respiracdo, a acedia é um logismos particularmente danoso,
ja que “aprendeu a linguagem dos homens”, e “conhece os
mecanismos do discurso interior”, do pensamento (S2, IV, 35).
Dos oito pensamentos malignos — os quais serdo a posteriori
representados como pecados capitais — a acedia € por certo o
pior; aquele que, provocando a derrota da alma, submete a
parte légica do pensamento, penetra nela profundamente e a
desarticula, retalhando-a em pedacos e abrindo caminho para
os outros sete (RIVAS, 2011:166). Sua invasao é tdo violenta
que parece a de uma cidade sitiada. Quando se aloca, ela
esvazia, macula, cansa, interrompe o discurso, entristece,
produz horror — ab horrere — obsessdo pela satde, mas
também falta de cuidado, tédio e desespero.

Para Evagro, o antidoto para a acedia é o cuidado, a
vigilancia, o esforco exigente de guardar a si mesmo frente o
ataque subito dos pensamentos (S2, VI, 52). Mas se é como
abandono que ela se manifesta, é como apatheia, liberdade

! EVAGRE LE PONTIQUE. Kephalaia Gnostica. Edition
Antoine Guillaumont. Librarie de Paris, 1968, p. 109. Para as
demais citagdes, utilizaremos a indicagao universal das se¢des de
Evagrio.
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manifestada pelo controle de si, pela capacidade de estancar
a si mesmo, que ela se retrai. Evagro chega mesmo a falar de
uma muralha espiritual — mochlos pneumtikos — para defender-
se contra as flechas inteligiveis do demonio da acedia (S1, V,
80).

Entre Evagro e Bosch é passado um milénio, e no
entanto ndo somos ainda capazes de desfazer a ideia de que
talvez aquilo que ocasiona a negligéncia, a privagdo, o
descuido, é também aquilo que oferece a possibilidade da
retencdo, do cuidado, da vigilancia serena. Tudo se passa
como se o territorio sitiado fosse sempre um estratégico aclive
de onde se pudesse erigir uma nova fortaleza; como se o
caminhante ja muitas vezes mordido pudesse fazer de um cao
raivoso o companheiro fiel por entre os descaminhos da vida
terrena. Do cristianismo primitivo ao século XVI, o demo6nio
da acedia ndo cessard de remendar e trocar suas vestes,
adquirir novas roupagens, tecer novas dobras para levar
adiante seu pesaroso enigma. E ainda assim vislumbramos
semelhantes retalhos, tecidos ja-uma-vez utilizados, rostos por
demais conhecidos.

7

Flagelo pior do que a peste, é como acedia, tristitia,
taedium vitae, apatheia que os Padres da Igreja nomeardo a
morte em vida, o veneno inoculado e instilado por esse
demonio na alma. Préximo do meio-dia, quando o sol culmina
no horizonte, o monge se inquieta, e tudo vira achatada
presenca, presenca a pleno sol — sem frescor, sem plenitude.
Com olhar pesaroso em direcdo ao chéo ou a janela, irrequieto,
incapaz de fixar os olhos na tarefa ou na leitura, sonolento,
balbuciante, dificultoso de proferir mesmo as mais simples
sentencas, de articular as mais faceis palavras, irritadico e
irascivel, o acidioso conjuga em si a languidez e o desespero,
a ansiedade desmedida e o torpor inercial. Uma tristeza que
nos torna lentos para os atos do espirito, que nos arranca do
tempo ou mais propriamente nos mergulha nele; um tempo
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que ndo passa, ndo termina — eterno de uma ma eternidade,
como o ocaso do sol meridiano que tarda muito a se retirar;
um horror desmedido, uma sensacdo exagerada de vazio no
qual tudo perde sua profundidade, onde cada coisa se
apresenta em fiapos, sem espessura e sem sombra; uma
consciéncia in-hdspita (GIANNINI, 1975: 109), que falha em
acolher o presente tal como se apresenta, que nos torna mero
espectador, mascara sem fundo de uma vida que passa a
revelia. Talvez seja esse o fastio que nos acomete e nos torna
pesados, quando carregamos esse demoOnio meridiano nas
costas. Aversdo por algo e di-versdo que nos permite ensaiar
uma fuga: as duas facetas do irrevogavel demonio.

Segundo Gregdrio, as filhas da acedia sdo seis
(GREGORIO apud AGAMBEN, 2007:25): a malitia, o rancor
pelo bem; a pusillanimitas, ou o animo pequeno que se retrai
ante a dificuldade, a falta de empenho; a desperatio, a certeza
de ja se estar condenado de anteméao; o torpor que paralisa
qualquer gesto; a evagatio mentis, fuga de si mesmo, inquieta
e incontrolavel fantasia; mas também a verbositas, balbuciar
de palavras vazias, sem nexo, sem harmonia; e curiositas,
insacidvel fome de ver por ver, falar por falar, preencher o
vazio com alimentos sem sustento, sem solidez,
incrementando ainda mais a fome. Muito mais proxima da
angustia e do desespero, a acedia é uma species tristiae que
assola diretamente aqueles bens espirituais mais proprios ao
homem, aqueles outorgados por Deus e que constituem sua
mais prépria natureza. A acedia “non est recessus mentalis a
quocumque spirituali bono”, mas sim a bono divino, “ao qual a
alma deve se unir necessariamente” (TOMAS DE AQUINO,
2012:487). Como nos demonstra Guillhermo Peraldus em
Summa de virtibus et vitiis, a acedia é o tédio pela vida, uma
tristeza interna que como um verme corrdi o coracdo de sua
vitima, tornando-a vazia (PERALDUS apud RIVAS, 2011:171).
O acidioso é faminto de mundo, e mesmo as palavras sdo nele
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deglutidas - onde frases sedentas instauram na alma um
monologo perverso e interior. A incapacidade de controlar o
incessante mondlogo dos fantasmas interiores - co-agitatio - é
ressaltada desde Evagro e se apresenta entre os tragos
essenciais da caracterizacdo patristica da acedia.

Mas mesmo diante de um recessus, de um abandono ou
fuga, a acedia medieval nos revela uma ambiguidade
fundamental, a mesma que achavamos ter intuido a partir das
indagacoes de Evagro e das exposicoes de Bosch. Pois ao lado
de uma tristitia mortifera, diabédlica, os Padres da Igreja nao
hesitaram em salientar uma tristitia salutifera, utilis, ou
mesmo secundum deum, ja que é realizadora da salvacéo,
serve de “estimulo dureo da alma”, e que, como tal, “ndo deve
ser considerada vicio, mas virtude”. No Liber de conflicta
vitiorum et virtutum atribuido a Agostinho, a tristitia nos
aparece como de natureza gemina, realizando tanto a
“salvacdo, como o contrario, a perdicdo”. E também Alcuino,
onde vemos que “as tristezas sdo de dois tipos: uma traz saude,
a outra, a peste”. Aqui, o que vemos é uma polaridade
negativa que se transforma em seu inverso, e mesmo os
alquimistas logo perceberam na acedia uma lenta mas potente
forca de inversdao. Como um fogo lento que se faz “vagaroso
no modo de agir”, a acedia é também um elemento alquimico
de transfiguracoes. Mesmo na escada em ascensdo da Scala
Paradisi de Jodo Climaco ouvimos falar, no sétimo degrau, de
uma espécie de “luto que gera alegria”; sendo também em
torno da ideia de luto que vemos traduzir o arcaico aleméao o
termo de acedia: truricheit - que ramificar-se-a em traurigkeit,
tristeza, mas também trauren, lamento, e trauer, luto, pesar
(AGAMBEN, 2007: 31).

A dupla polaridade do demoénio meridiano se torna
ainda mais latente quando analisamos seu mais imediato
correlato, o humor negro, carregado de sombra: a bilis de tinta
escura, ou melencolia. Apesar de toda a literatura acerca da
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acedia ndo chegar a uma conclusdo quanto a proximidade
deste parentesco, salientando diferencas notdveis e mesmo
enormes distancias temporais, ndo podemos deixar de notar
que seu humus viscoso escorre mesmo entre 0s antigos
anacoretas, passando pelos monges do claustro medieval.
Ainda que Santo Tomds atribua ao humor negro da melancolia
uma complexdo organica, situando a acedia como um dos
males mais espirituais (GIANNINI, 1975: 106), ja em Evagro
vemos a dificuldade em separar as causas fisicas das
puramente espirituais, uma vez que sdo como pneumas aéreos,
alocados no pulmao, desordenando tanto o corpo como a
mente, que sdo definidos os demonios. A dificuldade da
separacdo fica ainda mais nitida quando vemos ja em Sao
Jerdnimo a descricdo da tristitia-acedia diretamente conectada
com as causas fisicas da bilis negra. Como ele mesmo afirma:
“ha aqueles que, devido a umidade das celas, aos imoderados
jejuns, ao tédio da solidao e a exagerada leitura, acabam na
melancolia, e precisam mais de calmantes que de conselhos”
(JERONIMO apud AGAMBEN, 2007:37).

Na cosmologia medieval o humor melancélico é
associado a terra, ao elemento seco e frio, a cor escura, tendo
como seu planeta regente Saturno. A abbundantia
melancholiae, como a acedia, provoca tanto o riso como a
profunda tristeza, o olhar vago e incerto, a moleza, a preguica,
a auséncia de movimento, mas também a uma espécie de
obsessdo, de inquietudo e agitacdo, simile ao furor
(KLIBANSKY; PANOFSKY; SAXL, 1997:84). Sabemos desde o
Problema XXX de Aristételes que o humor negro da melancolia
¢ recortado por uma ambiguidade fundamental, e que ao
mesmo tempo que torna alheio, estranho e excéntrico aqueles
nos quais se acumula, também os torna alegres, facilmente
dados a paixdo, ao entusiasmo, a inspiracdo divina e a
inteligéncia, produzindo homens notdveis, tanto nas artes
como nas ciéncias e na esfera publica (ARISTOTELES, 2007).
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E essa mesma ambiguidade fundamental que sera passada a
posteriori para a medicina escoldstica, indo de Avicena a
Constantino Africano, atingindo o cume no Renascimento
Italiano com Marcilio Ficino, fundador da Escola Platonica de
Florenca. No pensamento de Ficino, “a reabilitacio da
melancolia acompanhava passo a passo o enobrecimento da
influéncia de Saturno” (AGAMBEN, 2007:36), que a tradicdo
antiga e medieval considerava como planeta regente do
temperamento melancdlico. A teoria da melancolia estd aqui
“intimamente ligada a doutrina da influéncia dos astros”. E
entre essas influéncias, “s6 a mais funesta, a de Saturno,
presidia a disposicdo de animo melancélica” (BENJAMIN,
2004:157). Saturno, o “planeta supremo, o mais afastado da
vida quotidiana, é responsavel por aquela funda contemplacédo
que leva a alma a desviar a atencdo das coisas exteriores para
o interior, fazendo-a subir cada vez mais alto e finalmente lhe
concede o saber supremo” (GIEHLOW apud BENJAMIN, 2004:
158).

Segundo Ficino, “a natureza do humor melancélico
segue a qualidade da terra, que ndo se dispersa tanto quanto
os outros elementos, mas se concentra mais estreitamente em
si”. Tal é também a natureza de Saturno, que “em virtude da
qual os espiritos” - e por que nao pneumas, demonios? —
“reunindo-se no centro, dirigem a ponta da alma do que lhe é
estranho para o que lhe é mais préprio, fixando-a na
contemplacdo e dispondo-a para que penetre no centro das
coisas” (FICINO, 2004:123). Saturno, o deus dos extremos, é
senhor-rei da idade de Ouro, mas também o deus triste e
destronado pelo destino; se por um lado ele devora todo o
tempo, foge mesmo do tempo, tornando-o completamente
infértil e vagio, por outro ele faz mergulhar no olho da histdria,
venerado como deus da sabedoria e inteligéncia suprema - o
rei dos adivinhos; senhor dos oraculos.
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b) Tristitia utilis

Nunca saberemos ao certo se o0 deménio meridiano, em
seu sibilar aéreo, umidificou-se a ponto de se tornar o limo
viscoso do humor negro da melancolia; e se vemos ja nos
calendarios medievais o tipo iconografico do acidioso
confundir-se com o do melancolico (AGAMBEN, 2007:37),
isso serve apenas para tornar ainda mais enigmatica nossa
questdo. O fato é que, como movimento tendencial em direcio
a queda - e vemos mesmo Hildegard von Bingen ressaltar a
melancolia como sinal do pecado original — o demoénio da
acedia é também o veiculo corpdreo-soteriolégico de uma
tristitia utilis, “que pode ser interpretada ora em um sentido
bom, ora em sentido mau”. E se ela torna os homens “ora
sonolentos, ora vigilantes; ora cheios de angustia, ora voltados
para os desejos celestes” (HUGO DE FOLIETO apud
AGAMBEN, 2007:38), é porque talvez esse mesmo demonio,
o mais pesado dos pesos, possa também ser um deus, quicd um
anjo, que traz as boas novas para aquele que é capaz de
suportar seu peso.

Muito se salientou, ja desde Evagro e Cassiano,
passando por Gregério, Avicena e mesmo Constantino
Africano, a relacdo entre a acedia-melancolia e o excesso dos
desejos carnais (WENZEL, 1966:73-102), como se a patologia
erdtica, a vontade da carne, e o recesso do mundo, menos que
alheios, fossem antes participes de uma mesma constelacao.
Mas se a passagem deste desejo para uma reflexdo acerca do
amor, e portanto, da capacidade singular de deixar o espirito
excitar-se pela beleza de certas formas e figuras - o que lhe
permite atingir as esferas celestes, e, portanto, o verdadeiro —
encontra um grande refinamento também em Ficino, é antes
em Dante que veremos uma das mais brilhantes indagacoes
acerca deste tdo complexo demonio engenhoso. Tudo se passa
como se apenas pelo vazio e pelo tédio, pela fuga ou
paralizacdo do tempo que se pudesse melhor perscrutar suas
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sendas, como se apenas fazendo retrair o bem divino se
pudesse melhor contemplar a beleza de suas formas; como se,
enfim, apenas fazendo-se espectador da vida, pudesse-se
melhor atué-la, vé-la na clareza de um espetaculo, onde cada
ator-espectador faz da mutacdo a extasiada troca de figurinos
da eternidade.

Talvez tenha sido isso aquilo que nos intentava dizer
Virgilio, j4 na caudalosa atmosfera do Quinto Circulo do
Inferno; pois chegando a uma fonte “férvida e reversa”, mais
“turva do que persa” (DANTE, 2011:85)?, sentimos no rosto o
halito lodoso do Estige, referido aqui com nome grego, mas
que sabemos gracas a Sérvio que os antigos romanos a ele se
referiam antes como Tristitia (WILLIAMS, 2005:16). Ali,
enlameados e nus, uma multiddo se ocupa de uma grotesca
batalha: sdo as almas tomadas pela Ira. Mas aqui, uma vez
mais somos obrigados a dar bons préstimos a vigilia, pois sob
a agua ha “gente que suspira e a faz borbulhar”: é o que “nos
diz o olhar, se em redor gira”. Sdo estes os filhos da acedia,
que “fitos no limo”, levam “dentro acidioso fumo”. “Este hino
gargarejam na garganta, sem palavras inteiras ou com regra”
(INFERNO, VII, 117-120). Ora, é como hino que Virgilio
denomina o lamento entrecortado dos acidiosos. Sabemos que
na liturgia cristd, o hino é uma glorificacdo divina, uma
consagracdo da hora presente como espaco de exaltacdo
jubilosa de uma experiéncia interior (WILLIAMS, 2005:18).
Vimos que € justamente no eclipse do presente que se conforta
a experiéncia do acidioso. Mas entdo por que catastrofica
ironia? Muito mais adiante, transpondo as portas do
purgatoério, Dante é arrebatado por um som confuso e

2DANTE, A. A Divina Comédia. Tradugado de Vasco Graga
Moura. Landmark, 2011, p.85. Para as demais citagdes,
indicaremos tanto o canto referido como o verso a ser indicado.
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polifénico, um Te Deumn laudamus que, além de, pela poténcia
do canto, entregar a algo como um misterioso sonho, faz-se
ouvir em palavras truncadas “que umas vezes se entendem e
outras ndo” (PURGATORIO, IX, 145). Da mesma forma que a
aura luminosa dos vitrais medievais faz perder o espectador a
percepcdo nitida das figuras, atraindo, ao mesmo tempo que
rechacando, o olhar com a vertigem de seu fulgor numinoso,
o canto littrgico faz truncar até mesmo a linguagem, torcendo
o ouvido em um movimento de intermiténcia extatica que a
libera a lingua de seus significados excessivamente definidos.

Sé agora podemos entender a precisdo do sarcasmo de
Virgilio: pois enquanto o acidioso se expressa pela tristeza de
uma linguagem enclausurada, um murmurio que beira o
siléncio, o hino que se abre ao presente divino se eleva até o
ponto inaudivel de um siléncio sublime. Como duas metades
de uma linha em méxima tensdo polar, o gozo e o lamento
indicam dois pontos maximos onde a linguagem humana
cessa e o poder addmico de nomeacdo se aventa novamente
por entre a criatura caida (BENJAMIN, 2017:65). A
peregrinacdo vai ainda mais fundo quando, no Canto XVIII do
Purgatodrio, Dante e Virgilio chegam ao quarto terreno da
ascensao montanhosa, lugar central do ordenamento moral
do mundo ultraterreno. Ali, acometido por estonteante
cansaco, Dante sente seu corpo pesado de fronte a terra
deserta e pergunta que pecado ali se purga. Trata-se da acedia,
“escasso amor a Deus”. Sofrego de uma sonoléncia cada vez
mais forte, Dante sente seus pensamentos se sucederem uns
aos outros de forma incontrolavel — evagatio mentis — até que,
diverso de um, “outros mais, proveio”, e de um a outro
vaguear, sentiu “os olhos a cerrar, no devaneio”
(PURGATORIO, XVIII, 145). A esta hora néio pode nos parecer
coincidéncia que o sonho aconteca sob a regéncia de Saturno,
que “ao geomante antes d’alva” aparece sob a constelacdo de
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Fortuna Maior, augurio positivo ligado a magia da criacdo na
terra.

No sonho Dante se vé diante de uma bela mulher, uma
Sereia cuja languida musica verbal se lhe apresenta como um
canto — talvez um hino. Enredado em sua teia, Dante se vé
incapaz, como outrora Ulisses, de desviar-se do belo canto,
salvo apenas pela subita intervencdo de outra bela mulher,
“santa e solicita”, que apods despertar-lhe do sono, indica-lhe o
caminho da subida, o desvio do olhar que rastejava pesaroso
em direcdo ao solo. Mas ao mesmo tempo em que liberta
Dante da linguagem errdtica do lamento, da evasao dolorosa
em que mergulha o coracdo do acidioso, ficamos surpresos ao
descobrir que para seguir na ingreme subida em direcdo aos
céus, é preciso ndo evadir, mas permanecer na dor, pois
apenas aqueles que sofrem - qui lugent -, aqueles os quais o
luctus revolveu em amor, terdo suas almas dignas de consolo
(PURGATORIO, XIX, 50)

E apenas pela dor da acedia, pelas suas imagens danosas,
que se pode chegar as esferas celestes. Se ela usa do canto, da
fantasia, é porque é somente pela seducdo do belo, pela
atracdo do artificio, por estes “ndo falsos enganos”, como o
anel de Saturno, que se pode chegar ao Empireo verdadeiro
(PURGATORIO, XV, 117). Se Saturno preside o sonho de
Dante em seu aspecto obscuro, é também ele que se apresenta
quando da entrada de Dante no Paraiso. Ali, elevado ao sétimo
esplendor, Beatriz o aconselha a fixar a mente atras dos olhos,
fazer deles espelho de uma figura que no espelho do planeta
se faz manifesta. Tudo se passa como se fosse preciso sorver a
ambiguidade maléfica do planeta para dele extrair o sumo do
real, como se a imagem fantasmatica da acedia, dobrando-se
sobre si mesma, percebesse perfeitamente sua condigdo de
imagem, ndo-mais-que-imagem; assim, torna-se ela espelho,
ou seja, real. Aqui, opacidade do olhar da terra corresponde a
cegueira da luminosidade celeste do olhar, e entre a
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linguagem que balbucia e a que canta no silencio hd menos
uma distadncia que uma sutil membrana que cabe ao andarilho
do abismo atravessar em seu vagar. Se o gozo do canto se
insinua com a pureza do olhar, o hino poético faz da fala
truncada uma linguagem ao infinito.

Talvez seja essa a enigmdtica sabedoria que
encontramos nas profundas sendas de Saturno: a retracdo —
recessus — ndo seria tanto a evasao regressiva no vazio, mas a
capacidade de fazer aparecer como ausente aquilo que até
entdo se mostrava inapreensivel. “Nao falards da Graga”,
diziam os padres da igreja. A acedia-melancolia torna
“possivel uma apropriacdo em uma situacdo em que posse
alguma é possivel” (AGAMBEN, 2007: 45). Tudo se passa
como se, obrigado a encenar seu retiro do mundo, o acidioso
fosse capaz de perceber que tudo nédo passava de um fabuloso
cendrio, um esbocado teatro no qual ele, que antes se achava
perdido do papel, percebe-se de novo atuante, capaz de
inventar novas mascaras no palco do mundo. Filho de Saturno,
o melancolico incorpora digerindo, e consegue fazer do
canibalismo do tempo uma forma de inscri¢ao histérica. Nao
seria esse, talvez, o brilhantismo daquela antiga tragédia,
fazer esgarcar do infinddvel deus mitico do Tempo, uma
chance para a humanidade histéria abragar seu destino? Se a
acedia é sinal da queda na criatura, ela é também a origem de
um tipo fragmentado de linguagem que permite levantar da
ruina a criatura redimida. Curioso triunfo no qual a vitdria se
déa através da derrota, e a salvacdo, no apocalipse.

Nao foi a toa que a tradigdo humoral medieval destacou
no temperamento melancoélico uma hipertrofia da faculdade
fantastica, ou seja, da imaginacdo — faculdade de pensar por
imagens. A phantasia foi ali concebida como uma “espécie de
corpo sutil da alma, que situado na ponta extrema desta,
recebe as imagens dos objetos, forma os sonhos, estabelece
contato com o mundo e permite visdes sobrenaturais”. Ela é o

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



26

veiculo humano do cosmos, o quid medium entre corpéreo e
incorpéreo. Se é préprio do Saturnino “perceber pela
imaginacdo”, é também de sua indole dar a fantasia uma
“forma mais estavel e eficaz” (AGAMBEN, 2007: 45). A
imagem ¢ ela mesma o mundo; o mundo €, ele, uma imagem
— imago mundi. Se a acedia é a forma mais prépria de um
mundo maculado pela queda, talvez seja porque o mundo
tornou-se, ele mesmo, ruina, e nesse teatro de sombras nio
nos resta contemplar sendo os reflexos fugidios de sua
relampejante imagem. Aqui, sé6 quem se sentiu vazio pode
perceber a deliciosa superficialidade divina desse baile
mundano de mdscaras.

I. A hora da mais curta sombra
a) A comedia das paixoes

Trata-se de uma curiosa coincidéncia que uma parte nao
irriséria da literatura medieval sobre a acedia também se
dedicasse a retratar o mundo como um grande teatro. Além
de Guilherme de Auvérnia, vemos Clemente de Alexandria e
mesmo Agostinho ressaltar a caracteristica cénica da vida
terrena. Se no primeiro, apenas o “verdadeiro combatente, no
teatro do mundo, alcangard a coroa da vitéria”, no segundo,
“nada mais do que uma comédia do género humano € toda
esta vida, que nos leva de tentacdo em tentacao” (CURTIUS,
2013:144). Mesmo Boécio, indicado implicitamente por
Dante quando da passagem da Sereia - que neste primeiro é
desmentida pela Musa da Filosofia, responsavel por retirar o
acidioso do torpor dos lamentos da Elegia poética, chamando-
a de meretriz do teatro® - ndo tarda em definir o mundo como

3 “Quando viu as Musas da poesia em volta do meu leito e a
ditar-me as palavras para os meus lamentos, perturbando-se
enfurecida e com olhar ameagador, disse: quem permitiu a essas
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haec vitae scena. Aqui vemos ndo somente a acedia ligada
novamente aos designios artisticos e a faculdade poética —
poiesis — como a relacao do acidioso com uma espécie de cena
teatral, como se parte de seu veneno fosse retirar-se na plateia
e assistir mudo os acontecimentos do mundo.

No entanto, é apenas em Jodo de Salisbury que vemos
exploradas novamente as potencialidades da cena teatral da
vida. Em sua obra principal, Policraticus, Salisbury cita
Petronio: “a multiddo representa num palco: dd-se a um o
nome de pai, e hd quem atenda pelo nome de rico. Logo
depois, ao encerrar-se a pagina sobre esses papéis ridiculos,
volta o verdadeiro rosto, desaparece o dissimulado”
(SALISBURY apud CURTIUS, 2013:145). Desnecessario dizer
que, ao juntar essa citacdo imediatamente ao capitulo
intitulado De mundana comedia vel tragedia, o que Salisbury
queria nos dizer com o encerramento da peca era a entrada
do antigo ator no mundo da morte, levantadas as cortinas da
vida. Independentemente de seu intuito de nos demonstrar
que a vida é tanto comédia como tragédia, o frescor de seu
texto é estender o palco mundano a todo o globo terrestre. Da
terra ao céu, Deus, juntamente aos Anjos e as Virtudes,
colocam-se como espectadores da atuacdo terrena. Aqui, a
“scena vitae transformou-se num Theatrum mundi” (CURTIUS,
2013:146).

Sabemos que o teatro medieval tem suas raizes na
liturgia (CAMPBELL, 1981:289-301). Mas daqui afirmar que
o teatro € visto como a cura da acedia, ja que ja em Evagro e
Cassiano, atingindo Sdo Tomas, a liturgia é ressaltada como a

meretrizes de teatro aproximarem-se desse infeliz, ndo para
aliviarem com remédios as suas mazelas mas antes para ainda
mais as alimentarem com doces venenos?”. BOECIO. Consolagéo
da Filosofia. Fundagao Calouste Gulbenkian, 2016, p.19.
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cura para o estado de torpor do demdnio meridiano, nos
pareceria demasiado longinquo. Essa aproximacgdo torna-se
mais factivel, no entanto, quando vemos nos mesmos textos
de Evagro e Cassiano a necessidade de uma espécie de
dramatizacdo (RIVAS, 2011:164). Para a Patristica, da mesma
forma que o demonio meridiano interrompe o fluxo da palavra,
é ela mesma, a palavra, que permite a cura — apolotegma. Na
auséncia de um abade que possa fornecer a troca, a palavra
sana, o monge acidioso deve ele mesmo encenar o didlogo,
assumindo, ao mesmo tempo, ambos os papéis: o do
espectador que ouve, e o do ator que fala. E sé pela
dramatizacdo dialégica que se pode conter o mondlogo
perverso deste demoénio interior. Tudo se passa como se, ao
falar de si para consigo, entre si mesmo e demoénio, o teatro
mental introduzisse mais uma personagem, fazendo do jogo
de teatro triplice uma chance de espetdculo curador.

Ora, é justamente esse mecanismo de dramatizacdo que
vemos novamente desenvolver-se por entre a ordem
cisterciense. Inflammatorium poenitentiae ¢ o nome deste
brevissimo texto — de dez a oito folhetins, segundo os
manuscritos — cuja concisao nao deixa de inflamar até mesmo
o mais perseverante dos deménios. Enquanto a acedia é vista
como um torpor inercial do espirito, um arrebatamento
petrificante, a peniténcia é ressaltada como seu inverso
simétrico: ela se apresenta como a atitude interior de reversao,
de conversdo e apaziguamento do estado pecaminoso. Para
incendiar o mecanismo da peniténcia, o que se propoe,
surpreendentemente, € uma nova fabrica mundi. Como
demonstra Florent Coste: “cada sequéncia sua € pontuada,
ritmada e martelada de formulas demitrgicas e exortativas na
primeiro pessoa do plural”, onde um mundo harmonioso vai
sendo criado a partir do didlogo inflamado entre um abade e
um monge ficticios que se cabe encenar pelo leitor adoecido.
Trata-se de estimular aqui uma efficax et viva cogitatio que, ao
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dar forma a phantasia, permite a exacerbacdo sensivel do
acedioso uma mais eficaz fige mentis intuitum — uma melhor
forma de se relacionar, pela beleza, com as formas do mundo
(COSTE, 2020:60).

Assim como Guillaume de Saint-Thierry, Ignacio de
Loyola também denominard esses exercicios espirituais de
uma fisica espiritual da alma — de spiritual physica animae —
destinados a examinar e exercitar a consciéncia, “vocal e
mentalmente”, junto “a outras operacles espirituais” que,
andlogas ao “passear, caminhar e correr”, “preparam e
dispbem a alma para tirar de si todas as afeicoes
desordenadas”. Se é preciso para meditar e contemplar
“narrar a histéria dessa contemplacao”, “excitando os afetos e
os atos da vontade quando falamos vocalmente”; se é preciso
“compor e ver a cena”, “fazendo como um coléquio com Cristo
nosso Senhor” (INACIO DE LOYOLA, 1999:05; 21-26) é
porque os exercicios espirituais sdo como comédias, fazendo
uso de “tendéncias, métodos teatrais e modos de apresentacao”
para melhor domar o espirito, ou antes melhor possibilitar,
pela mimesis, a relacio do homem-ator com aquilo mais
proprio do cendrio-mundo (FULLOP-MILLER, 1930: 409).

Se nos colocdssemos diante da questdo de saber se
poderia a acedia-melancolia concretizar-se como aquilo mais
proprio de uma época histérica, ou seja, como aquilo que
fundamenta a forma de uma humanidade histérica colocar-se
diante do mundo, ndo nos surpreenderiamos ao ver que, além
da nossa, talvez tenha sido o Barroco aquele periodo em que
mais fortemente marcou-se com os tracos desse demonio o
espirito e o coragdo dos homens. Nao foi apenas a estreia de
Andrémeda que, ainda no século XVI, prenunciou a chegada
de uma época ao declarar que “non est theatralibus scenis vita
nostra dissimili” (DADDARIO, 2011:13). E ainda que tenha o
teatro barroco se desenvolvido a partir de suas procedéncias
jesuitas, foi a “audacia inaudita” de Lutero, que ao descrever
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toda a histéria humana como uma “comédia de fantoches de
Deus” [Spiel Gottes], relegou aos homens o papel de meras
“larvas”, onde nem mesmo Deus se sentaria para assistir a uma
peca condenada e desprovida da Graca (LUTERO apud
CURTIUS, 2013:146). Condenados de anteméo ao siléncio de
Deus, aos homens assolados pela Reforma néo foi dada nem
mesmo a chance do Arbitrio, e na auséncia da salvacdo lhes
cabia tdo somente continuar jogando seu desgracado papel,
mesmo sabendo que este, hd muito, vinha saindo de cena. E
este o Globe Theatre do Barroco, que com palavras
vaticinadoras lancou uma cruel maldicio aos que estava ainda
por vir. Totus mundus agit histrionem, foi isso o que ouviram,
em inscricOes profundas como em pedra, aqueles que seriam
condenados a jogar para sempre o ritmo maldoso do teatro do
século.

O teatro medieval é o microcosmo de seu Theatrum
Mundi. Trata-se de um universo compartimentado, que se
apresenta por enquadramentos — tableaux -, por fragmentos
estaticos como os brasdes da herdldica: separadas umas das
outras, como em um triptico, as variadas cenas perfazem-se
como imagens de vitral, cada uma em seu valor e atmosfera
propria e individual, fazendo parte, contudo, de um todo
ordenado e coerente, que lhe dota de sentido (SCHREIBER,
1968:468). Essa multiplicacdo dos lugares no espaco, ao invés
de fragmentar o curso da acdo, cria a impressao inversa de
que é, na verdade, uma tunica acdo que se desenrola em
episddios distintos ((SCHREIBER, 1968:469). Aqui, os
personagens agem na historia, e para além de um universo
mitico-divino, é da realidade cotidiana dos atores que se trata
de espelhar. Fazendo uso da sintaxe e do ritmo, das
pontuacoes e aliteracdes, o dramaturgo medieval contrasta a
linguagem truncada e sacolejada dos deménios com a calma e
ordenada sentenca em periodos mais longos das personagens
de virtude. No entanto, nada aqui é brusco, subito, repentino:
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tudo ja estd dado de antemao, e enquanto o teatro cldssico
coloca as personagens em situacOes extraordindrias, aqui os
personagens sdo expostos e determinados desde o inicio. “E
de um ponto morto, ndo-dramatico, de onde sao apresentados
os personagens” (SCHREIBER, 1968:471). Seria aqui
“impensdvel descrever um apetrecho, uma paisagem, e menos
ainda a ocasido em que foram adquiridos, o material de que
sdo feitos”: eles “sdo servos, burro, lenha e faca, e nada mais;
eles tem de cumprir a finalidade que Deus lhe indicara; o que
mais eles sdo permanece no escuro” (AUERBACH, 2021: 07).
Do inicio ao fim, um movimento circular é descrito: tudo se
passa dentro de um mesmo impulso dramatico que vai da
disjuncdo momentanea da ordem divina pelas forcas do mal,
até a regeneracdo do universo pela atividade redentora do
bem (STEVENS, 1973:237). Na luta césmica do bem contra o
mal, é sempre Deus que prevalece, apesar dos sinuosos
percalcos. Tudo é dado de antemao, e desde o inicio ja se
conhece o fim. “A surpresa, o acontecimento fortuito, nao
existe, e o teatro, assim como a histdria, é uma sucessao de
momentos e etapas cujo conteudo foi pré-estabelecido”
(SCHREIBER, 1968:473). Se o espectador se retrai, se afasta
do mundo, ele se encontra em uma situacdo semelhante a
Deus: assiste afastado as formas imutdveis do mundo
exteriorizadas em imagens de cena.

Se o personagem ¢é determinado pelo seu cardter, “seu
modo de agir explica-se ndo somente a partir daquilo que lhe
acontece momentaneamente, mas a partir de sua histéria
anterior”. Entre a consciéncia da Providéncia e a falta
cometida, “sua silenciosa obediéncia ¢ rica em camadas e
planos” (AUERBACH, 2021:09) - tal a origem do conflito, o
amago do drama. O homem-personagem do mundo medieval
age de fato na histdria, mas essa histéria faz de sua atuacédo
em teatro o tinico mundo verdadeiro. “Qualquer outro cenario,
quaisquer outros desfechos ou ordens ndo tem direito algum
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a se apresentar independentemente dele”. Todo ator, toda
cena, ainda que fragmentada, estd inscrita nele, e a “histdria
de toda a humanidade se integrard e se subordinard”
irrevogavelmente ao seu plano ordenado. Este teatro “ndo
quer nos fazer esquecer de nossa propria realidade; [...] mas
quer submeté-la a si”; “devemos inserir nossa prépria vida no
seu mundo e sentirmo-nos membros da sua estrutura
histérico-universal” (AUERBACH, 2021:11-12).

Em seu extremo realismo, aquilo que é encenado pelo
teatro medieval ndo era sendo a realidade histdrica, cujo
amplitude mdaxima de teorizacdo talvez seja o colossal
empreendimento da Civita Déi de Agostinho. Ali, antes mesmo
de Hegel, ja encontramos apresentadas as bases da Razédo do
Espirito na Histdria, e se Deus assim criou o mundo com
algumas coisas em ato e outras em poténcia, ele fez também da
Histéria Humana a acdo material que permite concretizar, em
ato, a agdo em poténcia da Providéncia. Agostinho foi mesmo
tdo longe que até aquilo que da Histéria escapa acaba
trabalhando para a realizacao de seu fim, e “tudo o mais que
acontece no mundo sé pode ser apresentado como membro
desta estrutura; como sendo parte constitutiva do plano divino”
(AUERBACH, 2021:13).

A Razdo da Histdria é astuciosa, e faz uso até do seu
contrdrio para chegar ao seu préprio fim. Como um exemplo
de seu télos, usa do arbitrio do homem, instaura a relacao
contraditoria da Civitas Dei e Civitas Diaboli para cumprir com
sua funcdo histérica no plano da Providéncia Divina
(AGOSTINHO, 1996:499-57). Tal o brilhantismo histérico-
dialético dessa época agraciada por Deus. Ora, mas o que é
que se passa quando esta Graca acaba; quando é ela que se
retrai, se retira do mundo? O que é que aconteceria se fosse
Deus, e ndo o homem, que aplicasse um recessus ao mundo, e
nos privasse de todo bono divino? Talvez a viagem da vida nao
passasse de um silencioso caminhar através do indeterminado
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e do provisdrio; talvez os circulos ordenados do tempo fossem
obrigados a rasgar sua prépria érbita, descrevendo uma elipse
- quicd uma voluta. The time is out of joint: é assim que
preludia Hamlet os sombrios tempos do mundo Barroco. O
tempo das Escrituras era ja, como nos diz Auerbach, um tempo
“que ndo tem presente” (AUERBACH, 2021:07). Entre o
passado maculado e a redencdo prometida, o presente era ja-
sempre um tempo homogéneo e vazio, um ponto cego no
passar cronolégico e continuo da linha sucessiva e encadeada
da Providéncia: uma sucessdo de cenas —dissemos. Para
restaurd-lo, bastava conecta-lo novamente a sua série em
cadeia, como pontos de um circuito elétrico fechado. No
Barroco, ao contrdrio, é o proprio tempo que estd fora dos
gonzos, e ao seu presente esvaziado nao cabe alternativa se
ndo pulverizar-se repetidamente até atingir, quem sabe, a
flamula da Eternidade.

b) O tempo em cena

Segundo a feliz expressdo de Sigmund Mendez, o
Barroco representa “uma Weltanschauung que esté a ponto de
despedir-se, e o faz de maneira ostentosa” (MENDEZ,
2006:150). Em seu seio vemos a dilaceracdo de impulsos
desagregantes que combatem pela supremacia sem, contudo,
a atingir de maneira primorosa. Entre a diferenciacdo e
integracdo matematica e o improviso e dissonancia musical ha
um abismo que sé penosamente se consegue dar uma forma.
Se, de um lado, “seus componentes sao submetidos a um todo
unificados, por outro, as partes escavam seus espacos vitais”
nas ruinas ou nas fraturas (MENDEZ, 2006:151) Como um
templo magnanimo que anuncia sua queda, o pdthos Barroco
¢ uma arquitetura da destruicdo. Aqui, a divindade se retira,
é abolida como centro de sentido, e a coincidentia oppositorum
naufraga em uma resolucdo de cardter impossivel. Se o que
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viamos com Dante no ultimo céu do Paraiso era o livro divino
que unificava por meio da ordo e da claritas a linguagem do
mundo, aqui a auctoritas biblica se estilhaca em uma
infinidade de signos e nomes, e a geometrica schemata pena
para instaurar na natureza os principios de suas leis
fundamentais. E a Reforma que traz violentamente consigo a
perfuracio da alegoresis medieval. A grande Arvore da
Escritura, como outrora nos assinalava Ricardo de Sao Vitor,
¢ desmembrada pela raiz. Desaba-se “o sentido unificador do
destino histérico e transcendente do cristianismo e seu plano
providencial”, que filoséfica e teologicamente “tinham assento
na unidade do conhecimento humano pela sua contiguidade
com o saber absoluto da divindade” (MENDEZ, 2006:166).
Parece-nos que um espirito ronda a época, um espirito
maligno. O Barroco é a época que mais intensamente deu
violenta expressdo a angustia vital de se ver mergulhada em
um fosso vazio, onde a luz divina mingua até a desaparicdo —
horror vacui, horror pelo vazio.

Néao é a toa que o Barroco privilegia a alegoria como
forma de expressao, fazendo do carater ambiguo da realidade
a natureza fantasmatica de sua criacdo. A alegoria é a tinica
forma capaz de dar coro a um mundo em que a verticalidade
transcendente de deus se afasta da concrecao espaco-temporal
da Histdria. Linguagem truncada, balbuciante, a alegoria é a
fala do acidioso: linguagem caida, ela faz do hino finebre a
verbositas do lamento; traz de volta o mundo perdido, e do
Gloria in excelsis, as pesarosas notas de um Réquiem. A
alegoria é a fala do abismo: quis ad fundum eius pervenit?
“Everything is lost”, nos diz John Donne; “And yet I could not
die”, diz-nos o marinheiro de Coleridge. Pois é a capacidade
de habitar as ruinas, de dancar na tempestade sobre os restos
de naufrago, aquilo que nos ensina a sabedoria melancélica
do Barroco.
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Nao nos apressariamos em dizer que foi no Barroco em
que a criatura mais propriamente mergulhou nas profundezas
de sua humanidade histdrica, fazendo da acedia e da
melancolia aquilo mesmo de seu Tempo — e de sua propria
salvacdo. Se o demdnio meridiano torna espectador aquele
que antes festejava no palco do mundo, o Barroco é o
momento em que esse Theatrum Mundi é melancolicamente
representado, fazendo do que antes era doenca um motivo de
convalescer. “O palco do Barroco significa verdadeiramente o
mundo” (CARPEAUX, 1990:11). E se vemos orgulhosamente
afirmar Jacques, em As you like it, que “all the world is a stage,
and all the men and women merely players”, é porque de fato,
como em nenhuma outra época, o teatro € verdadeiramente
um Gran Teatro del Mundo. Como afirma Justo Lipsio: “en este
gran teatro nos encontramos, ora como espectadores ora
como atores: unos entramos, otros salimos; y no debemos
asombrarnos por lo que constituye una regla universal”
(JUSTUS LIPSIUS, 1966:267).

A aparéncia barroca é tdo profunda, que até mesmo a
natureza é convidada a encenar. Em Baltasar Gracian, a physis
¢ uma poténcia de autogeracao criadora; ela é o dinamismo
por meio do qual o concreto, em sua multiplicidade e
diferenca, chega a ser a si mesmo. Mas enquanto Spinoza
concebe a realidade inteira como uma substincia imanente, e
Leibniz a substitui por um pluralismo de ménadas — ainda que
continuas em seu fundo infinito de for¢a (vis), o caminho de
Gracidn ¢ a disjuncdo, a crise. Aqui, “a espessura do multiplo
e do diverso se abre em passo com a crisis do mundo”, e o
criado, “como centro de belas variedades, diferentes em todas
as propriedades” (GRACIAN, 2011:826) se insinua em um
tempo em que “a unidade organica e total da diversidade é
subtraida do mundo” (RUEDA, 2021:983). Em Gracidn, que
denomina ja o capitulo II do Criticon como EIl gran teatro del
Universo, faz do proprio Deus uma presenca ausente, um
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personagem em recesso — absconditus. Encoberto Soberano,
“principe retirado em sua inacessivel incompreensibilidade”
(GRACIAN, 211:833), o Deus de Gracian é um personagem
subtraido de cena. Se “a impossibilidade de apreender deus
no mundo coincide com a impossibilidade de apreender a
realidade em um mundo sem deus”, entdo o mundo do
Barroco é uma “escenificacdo teatral ao infinito” (RUEDA,
2021:984-985). E ainda como Sumo Artifice que Gracian se
refere ao criador do mundo: artifice como aquele que detém
o artificio, a arte - a maneira - ou fingimento, enganacao. Mas
antes de retrair-se frente ao recesso divino, Gracidn faz da
propria substancia do homem a arte da simulacdo. Como uma
vis activa, uma energeia dindmica, o homem ¢ um
acontecimento aberto que se “expressa nos modos de operar,
nas acgdes e nas formas de afrontas o mundo” (RUEDA,
2021:985). E numa constelacio de “artificios” que se
desenvolve a sua acdo. Como o nobre de Tedgnis, é Proteu o
modelo do verdadeiro homem de Gracidn: metamorfoseante,
assumindo para si todos os papéis, fazendo-se por meio das
méscaras enganosas do mundo. E preciso mesmo uma certa
“malicia” para encenar no palco do mundo, onde de uma
individualizacdo genérica sé se passa a uma “verdadeira”
persona — personalidade, mas também madscara — pela
consciéncia de si enquanto ator, enquanto cardter jogando no
destino.

O Barroco € o estilo e o tempo da encenacdo, e mesmo
a pompa, a va curiosidade, a verbositas e o desespero, o tédio
e o adorno ganham sua possibilidade de representar. Tudo é
maravilhoso, colossal, genuinamente novo; e, no entanto,
puramente vazio. A perspectiva cénica torna toda
profundidade uma questéo de iluséo, e a qualidade do espago
faz da mudanca de cena uma voragem sucessiva em que cada
personagem abandona tdo logo as vestes que antes
pesarosamente conseguiu. O teatro barroco, como a vida
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histdrica, é “um teatro de movimento excessivo”: “é como se
um vento passasse pelas personagens”, transformando o que
antes era grupo plastico de altar em marionetes de vestimenta
agitada. A vida em cena no teatro do mundo é “frenética”,
agitada, como “um balé mecanizado” em que o “perpetum
mobile” de seu jogo prescreve um circulo cujo centro
permanece oco (CARPEAUX, 1990:15). “Qué es la vida? Un
frenesi. Qué es la vida? Uma ilusiéon”; ou entdo: “teatro
funesto es, donde importuna representa tragedias la Fortuna”
(CALDERON, 2003:90). Aqui, as roupas, as dancas, o
acompanhamento musical, a arquitetura invadem o texto,
fazendo gaguejar as palavras. “Os atores perdem
individualidade, aglomeram-se nos coros, transformam-se em
figurantes, comparsas mudos, simples pedes no grande jogo
de xadrez” (CARPEAUX, 1990:16).

Pois é isso o Barroco, € essa a sua historia: ndo ha
salvacdo fora da Graga; mas a Graga € aquilo que se retira, que
incide quando o ator ja foi ele mesmo retirado. O homem ¢é
prisioneiro do pecado geral do mundo; toda a natureza esta
de antemao condenada a morte. A melancolia é a condicdo da
alma diante da Histdéria, mas a Historia é a decadéncia do
humano, seu aniquilamento como um destino. A fuga da
melancolia é a fuga do mundo, a diversdo transladada no
artificio cénico. Mas o que encontra o homem Barroco em seu
retiro? Ora, seu mesmo mundo como teatro, o prolongamento
da cena do mundo no césmico teatro do vazio. Como em
Bosch, é de pecado em pecado que caminha a mascara
humana no palco da histéria. E exatamente isso o que vemos
em Hamlet: a incapacidade acidiosa do agir. Mas é também o
que vemos em Sigismundo, este “maldoso” mas brilhante
principe melancdlico regido pelo signo de Saturno®.

4 “Naci6é en hordscopo tal, que el sol, en su sangre tinto,
entraba safiudamente com la luna en desafio/[...] El mayor, el mas
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Ora, ndo nos surpreendemos ao ver que, assim como na
Patristica e na cosmologia humoral, também para o Barroco o
demoénio oferece uma saida. Formidavelmente é o diabo, e ndo
a divindade, aquele que inscreve plasticamente a teatralidade
imanente do mundo, mostrando ao homem sua condicao de
fragil criatura nas enganosas ilusdes do palco vida. O diabo,
como pecado atuante, é aquele que coloca o homem diante da
histéria, diante daquilo que lhe é mais proprio e, portanto,
profano. A vida histérica como um chafurdar de vicios; o
homem como aquele que resiste bravamente a voragem do
tempo — tal o que nos mostra o demoénio. Talvez tenha sido
Benjamin, mais do que qualquer outro, aquele que
compreendeu vivamente o cardter iminentemente tragico e
histérico do Barroco; pois € isso o que encena o Barroco: a
Histéria. “A funcdo do teatro barroco é a de fortalecer a
virtude”, de promover a saude dos espectadores diante da
doenca melancélica da época. “A virtude obrigatdria do herdi
€ a apatheia”, a supressdao da catastrofe pela sua prépria
destruiciio. E da doenca que se faz a cura. Sdo os “eventos,
mais do que o assunto, o préprio cerne do drama”. E, portanto,
a “vida histérica, tal como aquela época a concebia”, seu
verdadeiro conteudo, seu verdadeiro objetivo (BENJAMIN,
2004:53-54), E isso a tal ponto que, como aconselha Opitz,
aquele que quiser “escrever tragédias tera de ser bem lido em
histéria, tera de conhecer a fundo as coisas do mundo e do
Estado; terd de conhecer as disposi¢oes de animo de um rei,
como se governa a terra e as gentes, mantendo-se no poder”
(OPITZ apud BENJAMIN, 2004:55).

horrendo eclipse que ha padecido el sol, después que com sangre
lloré la muerte de Cristo, éste fue el orbe entre incendios vivos./[...]
En este misero mortal planeta o signo, nacié Segismundo”.
CALDERON, P. op.cit., 2003, p. 32.
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Nao foram raros os momentos em que, no século XVII,
a palavra trauerspiel - esse jogo do luto, contra o luto; esse
teatro da acedia - foi aplicada tanto ao drama como aos
acontecimentos histdricos. No Barroco, a “participacdo no
acontecer histérico e atual manifesta-se na poética”
(BENJAMIN, 2004:54). E como poderia ser diferente, ji que a
“apreensdo mais profunda do tragico devera provavelmente
partir, ndo apenas, nem tanto, da arte como da histéria”? Se,
ainda, “em certos pontos essenciais do seu percurso, o tempo
da histéria torna-se parte integrante de um tempo tragico”
(BENJAMIN, 2004:265)? A afinidade do tragico com a
histéria é posta em cena pelo desespero e pelo tédio sem saida
que se apresentam como a Unica forma possivel de existéncia
ao homem na Terra. No Barroco, o que existe é um
“mecanismo que acumula e exalta tudo o que € terreno antes
de o entregar a morte”. Em seu palco, ele “extrai do mundo”,
como o anjo melancdlico de Diirer, “toda uma panéplia de
coisas, trazendo-as violentamente a luz do dia para esvaziar
um derradeiro céu que, nessa vacuidade, serd capaz de um dia
destruir a terra com a violéncia de uma catdstrofe”
(BENJAMIN, 2004:58).

Nao nos parece coincidéncia que seja justamente a
figura do Reldgio, entre outras, que domina o contexto
imagético da época. Pois na luta contra a fuga do tempo, o
movimento matematico dos ponteiros é indispensavel na
tentativa de apreensdo daquilo que foi perdido. Nesse
movimento “reflete-se ndo apenas a vida organica do homem,
mas também as manobras [...] para ordenar os dados do
processo histdrico numa sequéncia mensuravel, regular e
harménica” (BENJAMIN, 2004:96). A presenca ausente
daquilo que foi perdido - tal a condicdo do Tempo nas volutas
do Barroco. Afinal, é da perda mesma do tempo, da vinganca
e do rancor contra o presente, do horror e do desespero contra
seu vazio, de que se trata o estado acidioso. Talvez s6 agora
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sejamos capazes de compreender verdadeiramente o segredo
aterrador que subjaz por entre as vestes da pompa barroca.
Pois se a “imagem do espaco cénico torna-se a chave da
compreensdo de seu processo histdrico”, é porque na auséncia
do tempo, “o dinamismo do processo temporal é captado
numa imagem” (BENJAMIN, 2004:93) no espaco, e a
fragmentacdo dos dados originariamente temporais sio
novamente transpostos “para uma simultaneidade espacial
figurada” (BENJAMIN, 2004:75). Aqui, a imagem repete-se ao
infinito, e a “miniaturizacdo lidica do real” introduz a
“infinitude reflexiva do pensamento na finitude fechada de
um espaco profano” (BENJAMIN, 2004:79).

Forcoso é reconhecer que ndo apenas de desespero se
alimenta o homem barroco — e chegamos aqui, talvez, nos
cumes celestes de nosso terroso vagar melancolico. Na
miniaturizacdo do real, na representacdo grosseira e
apressada da vida esvoagante e patética da criatura humana,
o espectador deste teatro ndo poderia deixar de rir,
desaguando em lagrimas de gargalhada o que antes era pranto
de terror. Se jd na Grécia cada tragédia resultava em uma
comédia, a falta de refinamento do Barroco faz da tragédia e
da comédia humana uma confusao pitoresca sem chance de
conclusdo. Aqui, “suas acdes ndo tém outro interesse senio o
que lhes é conferido pela luz do cardter”: este “ndo é objeto
de uma condenacdo moral, mas de grande hilaridade”.
“Enquanto o destino desenrola a imensa complicacdo da
pessoa culpada, enquanto ele expde a complicacdo e o elo
constrangedor da culpa”, o cardter faz da complicacdo
“simplicidade, fatum, liberdade” (BENJAMIN, 2004:97). O
que antes era tristitia, culpa, recessus, agora € tedioso,
tristonho, avoado; o que antes era demoniaco, agora é
humano, demasiadamente humano. Contra a moralidade do
destino, o carater se apresenta na singeleza de seu tinico trago,
e o vazio deixado pela morte de Deus vé, como a um espelho,
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a dissolucao da figura do Homem. Aqui, acaba a Filosofia da
Histodria; aqui, comeca o teatro: incipit personae.

*
**

Em nenhum momento a Natureza foi tdo desprovida de
Graca como na nossa atual fase histérica, nunca a
precariedade de todo acontecer e a fragilidade de toda
criatura se mostrou tdo similar como aquele periodo
manchado pelo desespero que denominamos de Barroco. Na
auséncia de todo percurso salvifico, a tragédia humana
mergulha inteiramente na desolacdo terrena. Assim
“transcorre para os mortais a sua vida inteira/ a partir de uma
infancia que com jogos comecou/ E com jogos vaos chega a
hora derradeira”; “ndo € mais que um poema o nosso tempo
breve/um jogo em que uns entram em cena, outros se vao”.
Com lagrimas comega, com pranto nosso fim a histéria escreve.
De novidade em novidade, de vazio em vazio, estamos ainda
em guerra contra a vacuidade do tempo. Tentamos devora-lo,
ou entdo fugir de todo vazio; temos mesmo horror pelo vazio.
Em um momento em que a prépria linguagem se esfacela, e a
experiéncia mingua, o demonio meridiano ronda novamente
a cena para nos fazer companhia. Ora como diabo, ora como
deus, ele se apresenta. E preciso fazé-lo bailar, trocar de papel.
No grande teatro do mundo, a histéria humana se apresenta
primeiro como tragédia, segundo como farsa.
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Resumo: O objetivo do artigo é investigar a concepcdo pluralista de
Charles Taylor pensada no contexto da multiplicidade de religides.
Utilizaremos como método a andlise bibliografica, faremos uma
investigacdo interpretativa para compreender as bases da
compreensdo tayloriana acerca do pluralismo. Taylor demonstra que
existe um multiculturalismo emergente das especificidades culturais
que escapa das concepcoes de mundo majoritarias. As instituicoes
modernas precisam prestar o devido reconhecimento as exigéncias
destes grupos inviabilizados para expandir seu espectro de
pluralismo no espago publico. Este reconhecimento, na concepcdo
de Taylor, se efetuard a partir de uma abordagem holista da
existéncia, que considere os individuos a partir de suas
singularidades proprias e distribua os bens sociais a partir das
categorias que estes valorizam em si.


https://doi.org/10.21680/1983-2109.2023v30n63ID29583

47

Palavras-chave: Religido;  Pluralidade;  Charles  Taylor;
Comunitarismo.

Abstract: The aim of this article is to investigate Charles Taylor's
pluralist conception in the context of the multiplicity of religions.
We will use bibliographic analysis as a method and conduct an
interpretative investigation to understand the bases of Taylor's
understanding of pluralism. Taylor demonstrates that there is a
multiculturalism emerging from cultural specificities that escapes
the majority worldviews. Modern institutions need to give due
recognition to the demands of these groups that are not viable in
order to expand their spectrum of pluralism in the public space. This
recognition in Taylor's conception will be carried out from a holistic
approach to existence that considers individuals based on their own
singularities and distributes social goods based on the categories
that they value in themselves.

Keywords: Religion; Plurality; Charles Taylor; Communitarianism.

Introducéo

Oartigo tem por objetivo estudar aspectos da
compreensdo do pensamento de Charles Taylor
sobre um pluralismo que diga respeito as sociedades
contemporaneas. Para Taylor (2012, p. 120), o desafio da
modernidade é dar uma resposta concreta a diversidade. As
instituicdes politicas do presente foram forjadas no século
XVIII, periodo em que as fronteiras etnico-culturais eram bem
demarcadas (Taylor, 2017, p. 137). Além disso, toda forma de
doutrina politica que baliza a atuacdo dos Estados foram
forjadas sob um prisma etnocéntrico, a partir da ideia da
Europa sendo o centro do mundo.

Como ¢ sabido, a disciplina de Filosofia teve uma
Segundo Taylor ha divergéncias na percepc¢éo dos bens sociais
porque estes somente sdo aplicados nos termos da visdo de
mundo dominante. A maioria das institui¢des ocidentais esta
orientada a preservar o direito das pessoas mediante o calculo

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



48

individual de sua existéncia, adequado as exigéncias da
subsisténcia sob o viés do liberalismo. Sendo assim, os
propdsitos no espaco publico sdo individuais. O primeiro
problema da questdo, segundo Taylor, é que nem todos bens
sociais na esfera ptblica sdo decomponiveis em perspectivas
individualistas, hd propdsitos que se efetuam em uma
perspectiva comunitaria em outra matriz de existéncia (Taylor,
2000, p. 145).

Taylor procura demonstrar que a esfera publica
ocidental estd enviesada sob um célculo econémico que reduz
a forma holista da existéncia ao atomismo metodoldgico
individual, uma vez que os bens sociais sdo concebidos de
forma antecipada sob viés liberal (Taylor, 2000, p. 203-205).
Nessa acepcao a pluralidade ndo seria percebida de forma
melhor acabada, mediante uma abordagem holista da
existéncia, considerando as raizes prévias dos individuos, sua
existéncia singular: lingua, costumes, tradicoes. Portanto, é
ignorado aquilo que as pessoas valorizam na expressao de sua
relacdo comunitdria.

Tal observacdo aponta que determinadas culturas nao
estariam imunes a construcdo de uma narrativa depreciativa
acerca de grupos e formas de vida que passaram por processos
de colonizagdo. A politica do respeito individual se torna
ineficaz na construcdo de uma solucdo porque foram
coletividades que foram afetadas por este processo. O respeito
ao individuo despreza as ofensas a coletividade, os males
vividos por um povo. As coletividades ndo buscam uma
solucdo individual, mas uma participacao no capital social que
venha remediar males cometidos ndo somente contra pessoas,
mas contra etnias inteiras (Taylor, 1994, p. 63-64).

O pluralismo esbocado por Taylor busca, entdo,
estabelecer uma abordagem que considerard matrizes de
existéncia que ndo se adequam ao cdlculo individual da
existéncia. O reparo a danos coletivos que ndo podem ser
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remediados individualmente, para que determinados povos
possam escolher viver de acordo com sua cultura. Sendo assim,
em qual situacdo concreta podemos aplica-lo? O que dizer
sobre danos causados a religiosidade dos povos originarios?
Basta afirmar que subsistem em uma matriz comunitarista, em
conexao ancestral com a sua terra, elemento importantissimo
para sua identidade (Herbetta, 2020, p. 11-12)? Como pensar
os direitos destes povos em uma estrutura social que corrdi os
elementos de sua identidade?

Outro exemplo seria o embate em torno da legalizacao
da pratica dos sacrificios de animais nos ritos e cultos das
religioes de matriz africana. Uma vez que a liberdade religiosa
¢ imaginada dentro de um pluralismo marcadamente cristdo,
a religido que mais se adequa a racionalidade moderna (Oro,
Carvalho, Scuro, 2017, p. 246).

Portanto, temos um pluralismo adequado a uma
superestrutura que ignora as diferengas culturais que se
apresentam para além da concepcdo dominante. O artigo
buscara demonstrar as bases da perspectiva do pluralismo de
Charles Taylor que busca propor uma saida para esta
configuracao de mundo.

1. Holismo de Abordagem: a base do pensamento
de Taylor

Para Taylor, a modernidade nasce com um problema
que esta localizado no campo epistemoldgico. Em Argumentos
Filosdficos (2000), esse autor demonstra como os movimentos
oriundos do cartesianismo e do empirismo, da nova ciéncia
em geral, contribuiram para uma percepcao dicotémica do
individuo e da realidade. Seu argumento néao € anti-cientifico,
mas, sim, contra a compreensdo do ser humano nos moldes
epistemoldgicos da ciéncia moderna.
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Na antiguidade, ele afirma, todas as dimensdes da
existéncia humana estavam interligadas e se relacionavam
havendo uma integralidade entre os individuos, a natureza, o
cosmos e os deuses. Nesse modo de existir, as palavras
obtinham um lugar especial na dimensao da existéncia, pois a
maneira como se dizia algo em um ritual religioso poderia
desencadear acOes das divindades. Por exemplo, os dialetos
do curandeiro tinham o poder de curar, as oracdes do
sacerdote acalmavam os deuses trazendo chuvas, colheitas e
prosperidade. Nesta forma de existir ndo havia distincao entre
o que era literal ou ndo, as palavras estavam intimamente
ligadas ao “pano de fundo” que circundava a existéncia
(Taylor, 2010, p. 42; 2016, p. 78).

Apesar de o cristianismo medieval e o protestante terem
iniciado a racionalizacdo dos elementos oriundos da
religiosidade do mundo arcaico, segundo Taylor, foram os
desdobramentos cientificos e filosoficos da modernidade que
operaram uma transformacao significativa na compreensao do
mundo. A ciéncia natural posterior a Galileu e sob sua
influéncia transformou a realidade do mundo em partes
componentes, passando a investigar como cada uma delas
cooperam entre si, portanto, a natureza passou a ser vista de
modo mecanicista governada por leis e ndo por deuses,
perdendo sua capacidade de comunicagdo simbdlica e mitica
com os seres humanos (Taylor, 2016, p. 80).

Outra faceta dessas transformacoes se deu a partir de
uma nova concep¢do do ser humano. Este passou a ser
compreendido de forma separada da natureza a partir de uma
visdo dicotébmica da sua realidade e dos ambitos que o
envolvem. Pensado a partir da distin¢io sujeito-objeto, com a
diferenciacdo da realidade interna e externa. Para Taylor
(2000, p. 17-21), o racionalismo cartesiano teve grande
influéncia nessa transformacéo pois sua epistemologia passou
a ser usada na investigacdo de elementos de contextos
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ontoldgicos e sociais. Taylor aponta que o aspecto negativo de
tal empreendimento aconteceu em razdo de uma concepcao
de carater monoldgico do individuo por parte das
investigacOes cientificas que se desenvolveram dentro dos
limites da epistemologia cartesiana.

O aspecto monoldgico da epistemologia cartesiana se
apresenta no seu método de investigacdo dos fend6menos e se
configura através da distincdo entre a realidade interior e a
exterior. Para esse pensamento, € no ambito da subjetividade
que se encontram as ideias “inatas”, que sao o meio por onde
se busca conhecer os objetos externos que sao distintos ao
individuo (Taylor, 2016, p. 4). Descartes prioriza os contetidos
da mente em detrimento aos da experiéncia sensivel. Em suas
formulacdes, o conhecimento s6 é possivel através da projecao
deste contetido mental “inato” no mundo sensorial. Para
Taylor, este pensamento traz uma concepcao individual da
formagdo do “Self” (eu) porque concebe o individuo no
contexto da dicotomia sujeito-objeto sem levar em conta a
influéncia da experiéncia sensivel e comunal na formacéo da
subjetividade humana, portanto, idealiza o ser humano em
um prisma monolégico.

Taylor recorre ao pensamento de Merleau-Ponty na
busca de superar o cardter atomistico da separacdo do
individuo da natureza e da distin¢do sujeito-objeto. Retém
desse autor a ideia de que na existéncia humana todas as
coisas estdo interligadas e formam uma certa unidade. Assim,
ndo é viavel distinguir a alma do corpo como defende o
cartesianismo, pois as emocgoes sO sdo perceptiveis através das
expressoes corporais. Sobre esse aspecto, o ser humano é um
agente encarnado, corporificado e engajado no mundo, posto
que, é impossivel que o lécus onde o individuo estd, onde ele
se encarna, ndo exerca influéncia sobre ele: uma bela
paisagem ndo pode alterar o estado mental de alguém? E
como analisar um objeto com total parcialidade, sendo que, ja
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temos nossas percepcoes moldadas pelo “pano de fundo” que
nos circunda?

Taylor (2000, p. 21-25) demonstra que as teorias
modernas do conhecimento ndo sdo compativeis com a
natureza e com o contexto em que as relacbes humanas se
desenvolvem. Seu didlogo com Merleau-Ponty e com a
tradicdo fenomenoldgica se da justamente para demonstrar
que ndao compreendemos o mundo de forma fragmentada.
Antes, formamos uma unidade com nosso contexto existencial
que revela aspectos de nossa existéncia que foram ignorados:

Heidegger e Merleau-Ponty mostram que o carater incontornavel do
pano de fundo envolve uma compreensdo da profundidade do
agente; e o fazem explorando as dimensdes da intencionalidade em
direcées complementares. Heidegger demonstra que o mundo do
Dasein é definido pelos certos propdsitos relacionados de um certo
modo de vida partilhado com os outros. Merleau-Ponty mostra que
nossa acgéo € essencialmente corporificada e esse corpo vivido € o
locus de direcoes da agdo e do desejo que nunca apreendemos nem
controlamos plenamente por decisdo pessoal. (Taylor, 2000, p. 25).

Em Heidegger, as dimensdes que trardo clareza na
andlise de um objeto se encontram no mundo partilhado por
individuos. Inspirado pelo pensamento de Merleau-Ponty,
Taylor mostra que as acOes ndo sdo puramente frutos da
clareza reflexiva pessoal, antes sofrem influéncia do l6cus
comunitario. No entanto, teorias elaboradas dentro da
epistemologia moderna ignoraram o abismo que hd entre suas
formulacoes e o contexto das acdes humanas.

Taylor remete o argumento a uma tradicio tedrica da
linguagem que se desenvolveu na rela¢éo distinta entre sujeito
e objeto e ganhou forma no pensamento dos grandes
racionalistas e empiristas da modernidade, a saber, o trio HLC
(Hobbes, Locke e Condillac) (Taylor,2016, p. 3). Estes sdo
responsdveis pela teoria do “enquadramento”. Em suma, na
visdo desses pensadores a linguagem se estabelece quando
conseguimos expressar os contetidos que projetamos através
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dos pensamentos a partir da realidade exterior. Para Taylor,
esta abordagem é monoldgica porque considera a consciéncia
isolada antes da sua interacdo com a “intersubjetividade”.

Nosso autor exemplifica a questdo a partir de Condillac,
um empirista, isto é, em sua concepcao as ideias surgem da
experiéncia. Em relacdo ao cartesianismo, sobre a maxima que
propde que toda ideia clara e distinta pode ser considerada
verdadeira, Condillac acredita que tal concepg¢do sé encontra
consisténcia quando esta veracidade aponta para existéncia da
consciéncia. Mas, em seu pensamento, a percepcdo desta
consciéncia sobre o mundo ganha forma em contato com a
realidade dos sentidos, que fornece um corpus soélido de
verificacdo dando polidez as ideias e aos pensamentos, tirando
a consciéncia do ambito da abstragédo (Condillac, 1973, p. 29).

No entanto, Condillac pensa que “[...] ha uma lingua
inata, ainda que nao haja ideias que o sejam” (Condillac, 1973,
p. 112). De forma paradoxal em seu pensamento, mesmo que
ndo haja ideias inatas, ha um elemento pré-linguistico anterior
a formacdo das ideias. Esta forma inicial da linguagem no
pensamento do Condillac nédo é capaz de exprimir nada, pois
a alma se encontra vazia dos conteudos da experiéncia. Mas,
através do enquadramento e conformacao do mundo exterior,
os homens comec¢am a instituir os signos que ddo corpo ao
elemento pré-linguistico. Por consequéncia destas ideias, a
comunicacdo acontece por estagios, porque sé apds conseguir
analisar seus pensamentos, isto €, seus sentimentos e
intencoes, os homens estabelecem uma linguagem de acio
(Condillac, 1973, p. 110-113).

A teoria da linguagem de Locke, segundo Taylor,
apresenta um aspecto mecanicista e monoldgico. Assim, a
comunicacdo acontece quando as ideias reproduzidas pelas
sensacbes e registradas na memdria sdo traduzidas para
realidade exterior. Para Locke, o som do fala seria como uma
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correspondéncia que entrega para a mente de outrem 0s
pensamentos do enunciador. E as palavras seriam os tracos da
ideia daquele que fala ndo recebendo nenhuma
correspondéncia de sentido do exterior, porque o
entrelacamento de significados ocorre na mente de forma
particular (Taylor, 2016, p. 107).

Locke, também empirista, postula que o verdadeiro
conhecimento acontece quando a mente entra em contato
com os objetos da experiéncia, que sdo distintos entre si, mas
fornecem as sensacoes que ddo forma as ideias. Argumenta
sobre o processo de instituicdo da linguagem e da
comunicacdo que, sob constante exposicdo as sensacdes, as
criancas registram as ideias nas memodrias e comecam de
maneira gradual a wusar sinais para se comunicar. Ao
dominarem o uso dos aparelhos fonoldgicos usam a fala para
transmitir tais ideias. Ele afirma: “as palavras comegam, entao,
a revelar marcas externas de nossas ideias internas, sendo
estas ideias apreendidas das coisas particulares” (Locke, 1999,
p. 87).

Mesmo que Locke e Condillac sejam empiristas, e nao
racionalistas nos moldes do cartesianismo, as suas teorias se
desenvolveram a partir da distincdo sujeito-objeto,
considerando-se duas realidades: a interna que é concernente
ao individuo e a externa que refere ao seu entorno. Para
Taylor (2016, p. 110), o principio de tal tradicio
epistemoldgica remete a Descartes, sobre os métodos
epistemoldgicos que este estabeleceu no intuito de construir
conhecimentos seguros da realidade. O cartesianismo
estabeleceu um método rigido para o funcionamento da
mente e a tradicdo epistemoldgica que o sucedeu, ao
incorporar este principio, errou por

[...] inferir do valor desta metodologia, em muitos casos, a sua

aplicabilidade universal e, na verdade, inferir que, num certo sentido,
é assim que a mente sempre funcionou, ou seja, construindo um

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



55

quadro geral a partir de evidéncias basicas, embora as vezes isso
acontecia as pressas e sem a devida atencéo. Dai o valor corretivo da
metodologia. Considerando que o verdadeiro. O modo como a mente
humana no mundo funcionava era muito diferente e, nas suas formas
ontogeneticamente mais antigas, era bastante irredutivel a uma
explicacfio atomista. (Taylor, 2016, p. 111, TRADUGAO NOSSA)

A metodologia HLC (Hobbes, Locke e Condillac)
ontologizou este principio regulamentando o vocabuldrio em
termos descritivos e empiricos; instrumentalizando a
linguagem em termos designativos, instrumentais e
mecanicistas. Basta reproduzir nos objetos os reflexos dos
meus enquadramentos mentais e as palavras os designarao,
cada coisa conforme sua especificidade. Isto, em termos
ontogenéticos, seria incompativel com a formacdo da
linguagem (Taylor, 2010, p 112).

Aratjo (2004, p. 33) interpreta que Taylor busca
demonstrar que a razdo ocidental moderna gerou um
reducionismo da expressividade humana. Isto trouxe
problemas para compreensdo das atitudes dos individuos no
campo da ética, pois, é na fonte da expressividade que se
identificam os elementos balizadores das éticas dos agentes
humanos. Sendo assim, Taylor busca se desvencilhar do
enquadramento “designativo da linguagem” que, na sua
concepcao, reduz todo o &mbito dialdgico e intersubjetivo que

¢ importante para uma leitura correta do agir humano.

Consideramos que a perspectiva tayloriana busca
recuperar a nocao classica de que o homem se une ao seu
objeto de conhecimento de modo que um influi sobre o outro
(Taylor, 2000, p. 15). Helfer defende que o pensamento de
Taylor se alimenta da no¢édo hegeliana de um dmbito comum
compartilhado que antecede “[...] toda formagdo humana de
valoracdo, que resulta, em parte, das acoes dos individuos,
mas que ¢ também independente deles e, nessa condicao,
acaba por influir sobre a acdo dos agentes” (Helfer, 2012, p.
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165). A linguagem expressa o que ha& neste espaco

compartilhado. A consciéncia de si é resultado de uma

integridade que
[...] ndo pode ser alcancada mediante a um recolhimento interior,
no qual a consciéncia se desconectaria do corpo. Porém, uma vez
admitindo que néo sou nada a parte do meu corpo, tenho que contar
que meu corpo é dependente do mundo circundante, que minha vida
depende de uma série de intercimbios com esse ambiente. (Taylor,
2014, p. 177)

Segundo Taylor, o agente humano se compreende a
partir de um “espago moral” oriundo de suas institui¢des ou
l6cus de pertencimento. De forma que sua compreensao se da
por meio de “[...] metaforas organicas em um conceito de auto
expressdao [...]” (Taylor, 2005, p. 26). A racionalidade
autébnoma é uma explicacdo vazia para as a¢oes individuais.
Outra forma de explicagdo para o agir humano se encontra
nos termos da “Avalicdo Forte”, que seriam os juizos acerca do
certo ou errado, digno ou indigno, elementos balizadores que
servem de parametros para as discriminacoes dos desejos, dos
desprezos, das admiracoes e das realizacbes humanas. O
ponto importante aqui € que a linguagem e as acoes resultam
do intento de auto expressar os elementos constitutivos do self
moral construido dentro de um ambito compartilhado entre
agentes.

O pensamento tayloriano se sedimenta, assim, a partir
de uma perspectiva “holista de significado”, isto €, que busca
uma compreensdo integral dos processos e atividade da
linguagem, em contraposicdo a uma perspectiva analitica que
compreende os processos de comunicacdo de forma
fragmentada, “atomizando” a atividade linguistica de seus
contextos de atuacgdo. Esta forma atomizada de compreensdo
da lingua desconsidera toda forma de sentimentos, valores
morais e elementos oriundos da atividade humana que estao
presentes na linguagem. E todos estes elementos que a lingua
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capta resultam da “comunidade de fala” onde se estabelece
diversas relacOes entre maridos e esposas, pais e filhos,
professores e alunos, comerciantes e clientes. Estes sdo os
pontos por onde a linguagem transita e se forma de modo que
a “[...] a minha lingua, é sempre nossa lingua [...]” (Taylor,
2000, p. 113).

Agora podemos compreender, a partir das fontes, que
Taylor busca apontar que o “pano de fundo” que influi sobre
a linguagem € o l6cus comunitdrio. De forma que os locais de
pertencimento sdo responsdveis por fundar as intuicOes
morais, que sdo as referéncias que influem na formacdo da
identidade dos agentes humanos. Como ja foi dito, a
linguagem expressa os elementos constitutivos da identidade
do agente humano, ndo somente por aquilo que se designa,
mas pela expressdo de si mesmo que € vinculada a sua
comunidade. Vemos que Taylor busca construir uma
perspectiva holista da existéncia. A individualidade esta
entrelacada com a coletividade e ndo ha como extrair o agente
humano desta conexao.

A modernidade ocidental na busca pelo progresso social,
tecnolégico e econdmico se orientou pelos ideais da
“autonomia, liberdade e emancipag¢do”, gerando a
sobreposicdo da liberdade individual sobre as conexoes
publicas e da razao e ciéncia sobre a fé. Nesta conjuntura o
elemento da natureza humana a ser considerado e valorizado
€ a autonomia racional objetiva, colocada acima e
desvinculada de toda a forma de particularismo cultural e das
formas tribais e comunitaristas do passado. Isso submete a
explicacio do comportamento humano a uma forma
universalizada de naturalismo cientifico. Taylor busca
demonstrar que a existéncia humana ndo pode ser
compreendida dentro dos moldes epistemoldgicos da
modernidade, pois esta ndo € um objeto da natureza
submetido a um teste empirico. Tampouco as acgoes se
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estabelecem unicamente de forma racional e subjetiva (Gomes
e Furlan, 2023, p. 2-3). Taylor aponta que existe outra forma
de compreender os anseios e as motivacoes do agente humano.
No entanto, para isto precisamos olhar as bases de sua
expressividade e acdo, isto é, seu l6cus de pertencimento para
superar a visao atomizada dos individuos.

2. O comunitarismo de Charles Taylor

Acima avaliamos que Taylor buscou lancar as bases para
uma compreensao holistica da existéncia, isto é, a partir do
“pano de fundo” que influi sobre a formacdo da expressividade
e identidade do individuo. Este ambito pode ser a comunidade,
o l6cus de pertencimento do individuo. Oliveira compreende
que a perspectiva tayloriana € a que “se relaciona com a ideia
de que o contexto das normas que regem uma sociedade
devem ser o de uma comunidade que, em seus valores,
praticas e institui¢cdes, formam um horizonte constitutivo para
a identidade de seus membros” (Oliveira, 2019, p. 130).

Uma vez que no pensamento de Taylor podemos
constatar que as acdes individuais, em ultima andlise, sdo
acoes coletivas, seu campo de investigacdo na ética
comunitarista se preocupa em saber: “[...] como o homem é
capaz de escolhas que vao além da mera afirmacdo de bens
sociais convergentes, que, supostamente, garantiriam a
estabilidade e a unidade das instituicdes” (Helfer, 2012, p.
165). O liberalismo decompode os bens sociais em perspectivas
individuais, afirmando a maxima de que as partes podem
cooperar de forma equanime em uma convergéncia de
propositos individuais, atomizados. No entanto, a perspectiva
comunitarista propde uma abordagem dos anseios e das
esperancas dos individuos que sejam signatdrios da
comunidade da qual eles préprios emergem. Para podermos
pensar na insercdo publica hd& um destino, um horizonte
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comunitariamente construido e compartilhado (Decothé,
2018 p. 127).

Vérios sdo os tedricos que avaliam elementos especificos
do comunitarismo de Taylor. Schmidt (2013, p. 41) classifica
Taylor a partir da perspectiva comunitarista préximo do
resgate do Republicanismo Civico, a saber: uma forma pensar
a republica a partir do reconhecimento e da liberdade das
comunidades que passam a conduzir as diretrizes do Estado a
partir das suas associacOes. Compreender a tradicdo
comunitarista e o pensamento tayloriano nessa corrente sera
importante nesse momento uma vez que sua reflexao critica
acerca dos limites do pluralismo no secularismo ocidental se
da por oposicao a uma compreensao liberal da esfera publica,
a supervalorizacdo dos elementos individuais, que desvincula
as pessoas de sua comunidade de atuagdo e ignora a
pluralidade, que é prépria das manifestagdes comunitarias.

O comunitarismo € a ideia que nasce de uma critica ao
individualismo liberal, a partir da percepcdo de que,
majoritariamente, a identidade humana é formada pelas
comunidades que oferecem os elementos constitutivos para o
julgamento moral e politico do agente humano. Esta
perspectiva defende que tal condicdo da natureza humana
deva ser levada em conta pelas institui¢bes governamentais e
por aqueles que agem politicamente. Esta perspectiva
considera as identidades humanas majoritariamente formadas
por diversos tipos de comunidades, oferecendo os elementos
que orientam nossas acoes e critérios, julgamentos morais e
politicos. E defende que esta condicdo da natureza humana
deva ser levada em consideracdo pelas instancias
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governamentais, inclusive na elaboracio de politicas que irdo
afetar a vida da sociedade (Be'll, 2023).

Segundo Schmidt (2014, p. 1), a perspectiva
comunitarista pode ser compreendida como a corrente de
pensamento que concede protagonismo a comunidade. Seus
principios buscam demarcar que a comunidade ¢é
indispensdvel para o estabelecimento de uma boa sociedade:
que ela é a “condicdo ontoldgica” do humano. Defende que

sem o senso de pertencimento comunitdrio é impossivel
realizar o ato politico.

4

E importante ressaltar que os autores que sdo
classificados pelos estudiosos da filosofia politica e moral no
grupo do comunitarismo ndo se autodenominam assim.
Contudo, os comunitaristas formulam suas criticas com vistas
a uma concepcdo do individuo e da sociedade, por parte do
liberalismo ocidental, marcada por uma rigidez procedimental
e universalizante. Eles o fazem por meio de uma articulacdo
tedrica que deu centralidade a comunidade, em que esta se
articula como meio de formacao, interpretacado e fonte de uma
pluralidade de valores e formas de vida, ignoradas ou
desvalorizadas pelo liberalismo e seus defensores. Tais
apontamentos contribuiram para que fossem alocados na
perspectiva comunitarista, questionamentos em relacdo a
distintas matrizes filosoficas do liberalismo ocidental
(Schmidt, 2013, p. 44-45).

Michael Sandel, em O liberalismo e os limites da justica
(2005), dirige suas criticas ao que ele denomina de
“liberalismo deontoldgico” de matriz kantiana. Nesse
liberalismo os principios que justificam a liberdade devem ser
tomados de forma anterior a qualquer elemento da

! Dicionario online de filosofia politica de Stanford, esta
referenciado no artigo.
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experiéncia. A justica obtém a primazia sob qualquer
concepcdo de bem oriunda de uma particularidade (Sandel,
2005, p. 23). Este principio politico secular advém da nocdo
kantiana que pressupde ser a razdo um ato puro que antecede
os fatos da prépria natureza e ndo pode ser moldada por ela.
Apesar de existir uma relacdo do mundo sensivel com a razao,
podendo os fendmenos serem nomeados a partir do intelecto,
a racionalidade em sua concepcao se estabelece de maneira
independente dos objetos que se apresentam as nossas
experiéncias, e ndo pode ser moldada, determinada, pelas leis
naturais, sendo totalmente autbnoma.

Esta racionalidade se estabelece de forma autonoma e
se funda no individuo. Este pode agir segundo principios e
regras morais que regulam os limites de suas a¢des. Sendo
assim, o “liberalismo deontoldgico” influenciado pelo
pensamento kantiano se articula na esfera publica para
possibilitar as pessoas o direito de escolher e exercer sua
individualidade de forma que nada se sobreponha a essa
autonomia. Porém, conforme explica Sandel (2005, p 28), a
preocupacao de tal doutrina politica ndo é com o direito de
escolha em si, mas sim com o principio racional, deontoldgico,
que permite a escolha. Portanto, o que é valorizado ndo sao
os fins a que as escolhas levam e sim a configuracdo a priori
da razdo que concede a liberdade, sem que esta possa ser
instrumentalizada.

Para a perspectiva deontoldgica, o justo ndo pode se
estabelecer a partir de um consenso sobre o que gera bem
estar e proporciona uma felicidade em larga escala. O que
determina a liberdade ndo pode estar ligado a experiéncia ou
opinido da maioria. Antes, o elemento que permite a livre
escolha deve preceder os fins escolhidos buscando ser uma
espécie de razao universal onde todo individuo recorre para
configurar a si mesmo. Logo, os individuos ndo tém acesso a
esta racionalidade, tampouco ela depende do bem escolhido
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para existir, como foi dito, ela é o principio que permite
escolher, ndo justifica fim algum “[...] é uma visdo de fins
neutros” (Rennd, 2000, p. 226).

Rawls, apontado tanto por Taylor (2000, p. 262-263)
quanto por Sandel (2005, p. 35) como herdeiro do
“liberalismo deontoldgico”, apresentou uma tese em sua obra
Uma Teoria da Justica (2000) que foi alvo de muitas criticas
por parte do comunitarismo. Parte da reacdo em favor do
comunitarismo de Taylor se dd a partir dos esquemas
apresentados por Rawls sobre a ideia de justica elaborada com
um viés contratualista e liberal, segundo a qual o “[...]
objetivo é apresentar uma concepcgao de justica que generaliza
e leva a um plano superior de abstracdo a conhecida teoria do
contrato social como se 1€, digamos em Locke, Rousseau e
Kant” (Rawls, 2000, p. 12). O empreendimento de Rawls,
segundo Oliveira (2020, p.70-71), é apresentar uma uma
configuracdo independente e autobnoma de justica politica em
uma sociedade plural.

Rawls (2000, p. 58-59) propde uma teoria na qual um
principio de justica adotado com o consentimento mutuo dos
cidadaos se estabeleceria como condicdo para guiar questoes
de carater publico de forma igualitdria e equitativa. Toda
regra estabelecida e elaborada na sociedade deveria satisfazer
este principio de justica, posto que este se estabelece como
uma via de acesso a questdes de interesse publico. Assim, toda
formulagdo que visa se estabelecer em ambito publico, na tese
rawlsiana, deve fazer sentido segundo o principio de justica,
porque é por meio dele que os direitos politicos sociais séo
distribuidos e a partir do qual as institui¢oes sdo norteadas.

Em O Liberalismo Politico (2011, p. 520), Rawls
demonstra de forma mais clara a ideia de em “consenso
sobreposto”. Principio que permite a pluralidade de formas de
vida conviverem como iguais apesar das diferencas,
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estabelecido em torno daquilo que se determina a partir do
consentimento mutuo de igualdade dos direitos, abrangendo
todos os grupos da sociedade. Todo cidaddo deve se
compreender como agente publico e privado e fazer a
distincdo no uso destas prerrogativas, compreendendo que
acoes e discursos mesmo que oriundos de motivacoes
particulares -religiosas, por exemplo- devam ser traduzidos
para fazer sentido segundo o “consenso sobreposto” ou a
“racionalidade publica”, quando o intuito for intervir no
debate publico.

O empreendimento de Rawls a partir das duas obras
citadas acima visa lancar as bases para um liberalismo mais
igualitario dentro de um contexto social-democrata. Busca
atenuar os mecanismos que levam a exclusdo e a segregacao,
a partir de uma inclusdo abrangente em que a diversidade nao
se exclui pelas diferencas mas se equivale por um principio
estabelecido através de um contrato. Este principio passaria a
reger um conjunto normativo equitativo de distribuicdo das
liberdades e bens sociais. O critério de exclusdo e aceitacdo de
um empreendimento secular nessa perspectiva é o seu
enquadramento neste principio de racionalidade publica em
favor da equidade, que determina o que € essencial para todos
e é estabelecido em um contexto de partilha das escolhas e
decisOes publicas por contrato social. Nesse caso, a religido
sendo uma visdo particular s6 consegue acessar questoes
politicas quando seus pressupostos sdo traduzidos para a
racionalidade publica e secular.

Na visdo de Taylor (2012, p. 184), o empreendimento
secular de Rawls é horizontalizante e reduz as formas de
participacao, contribuicdo e inclusdo da pluralidade religiosa
em uma democracia. Isso porque, ao demarcar uso de uma
Unica racionalidade como via de acesso a demandas politicas,
Rawls exclui a participacdo de individuos que portam
convicgoes que ndo se enquadram nesta razdo. E também,
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para Taylor, tal ideia contribuiria para que um discurso fosse
favorecido em detrimento do outro, isto é, quando a
linguagem ou razdo publica secular sdo os tnicos meios
capazes de produzir um discurso em que todos aceitam em um
Estado laico. Isso, estabeleceria uma inferioridade
epistemoldgica aos argumentos religiosos, posto que, defende
Taylor, cada visdo de mundo contribui a sua maneira com

objetivos e interesses seculares.

Segundo Taylor (2000, p. 203), o problema do
liberalismo advém dos “procedimentos de decisdo”. Todas as
liberdades e bens sociais protegidos na perspectiva liberal se
estabelecem por um procedimentalismo que determina um
enquadramento social que valoriza a auto-escolha individual
a partir da liberdade negativa. Contudo, acreditar que este
enquadramento permite contemplar liberdades essenciais a
todos individuos € inconsistente com a realidade ontoldgica
da formacao do agente humano, uma vez que existem bens
sociais que ndo sdo decomponiveis em perspectivas
individuais, mas se efetuam de maneira comunitaria. Uma vez
que o compromisso do Estado seria assegurar as liberdades
individuais protegendo o principio da escolha subjetiva, certos
problemas comunitdrios e sociais sdo individualizados se
tornando uma questdo da pessoa em si.

A auto-realizacdo, pensada somente em termos
individuais por parte do liberalismo procedimental e
universalizante, ndo capta a dimensao da autenticidade dos
individuos. Isto porque as pessoas buscam se realizar no
espaco publico a partir das configuracbes morais que as
dignificam, e estes parametros de dignidade subjazem no seio
de sua comunidade. No entanto, uma estrutura social que
prima pela existéncia fragmentada onde os meios de
subsisténcia sdo pensados para fornecer a auto-realizagéo e a
autenticidade de forma privada e subjetiva, ndo capta as
dimensoes comunitarias do reconhecimento (Araujo, 2004, p.
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207). Por exemplo, como pensar o reconhecimento dos povos
de ancestralidade indigena e quilombola dentro dos
parametros da sociedade liberal e industrializada e fora de
suas matrizes comunitaristas?

A critica de Taylor a certas concepcoes liberais se da
porque tais configuracdes politico-filoséficas, ao formularem
seu ideal de liberdade e dignidade, favoreceram um calculo
instrumental sobre o individuo que racionalizou suas
configuracbes morais comuns. Toda a sociedade esta
rigidamente pensada em uma economia que fundamenta a
existéncia mercantil e atomizada do viver. O perigo de tal

7

“superestrutura” é a

fragmentagdo, ou seja, um povo cada vez menos capaz de formular
um propdsito comum e de buscar leva-lo a efeito. A fragmentacéo
advém quando as pessoas passam a ver -se cada vez mais
atomisticamente, cada vez menos ligadas aos seus compatriotas em
projetos e compromissos comuns. As pessoas podem de fato sentir-
se ligadas a outras em alguns projetos, mas trata-se de agrupamentos
sociais que ndo abrangem toda sociedade: uma comunidade local,
uma minoria étnica, os adeptos de alguma religido ou ideologia, os
promotores de algum interesse social. (Taylor, 2000, p. 299)

Podemos perceber por que certos projetos oriundos de
vinculos comunitdrios ndo prosperam ou obtém suas
demandas reconhecidas com muita dificuldade em uma
sociedade liberal.?

Esta estrutura individualizante do liberalismo
procedimental ndo reconhece problemas de grupos que
almejam subsistir dentro de uma ordem comunitaria e ndo em

2 Talvez, seja porque a razdo instrumental que sedimenta o seu
ordenamento social ndo capta estas demandas, temos um exemplo da
questdo ao lermos a fala do ex-presidente general Mourdo: “Vocé acha que
o indio quer viver o resto da vida enfurnado no meio da floresta? Indio quer
celular, indio quer caminhonete. Quer conforto, ar-condicionado”
(Brasiliense, 2023).
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uma estrutura atomizada. Desta forma, podemos
compreender melhor o desacordo entre Rawls e Taylor.
Porque a racionalidade sobreposta de Rawls sé poderia fazer
sentido dentro de uma determinada estrutura. Ou seja, € uma
racionalidade especifica e ndo abrangente, talvez inaplicavel
para determinadas formas de viver. Como traduzir um
discurso ancestral comunitarista para uma estrutura liberal
atomizada? Nesse aspecto, a soluc¢do para estrutura do
individualismo procedimental seria efetuar por parte das
instituicoes “[...] uma andlise diferencialista dos hiperbens
presentes nas comunidades humanas. Os hiperbens
funcionariam como termémetro para avaliar todos os demais
bens e verificar sua plausibilidade” (Camati e Helfer, 2019, p.
180).

Os “Hiperbens” em Taylor (2005; 2010) seriam os
valores que orientam a discriminac¢éo da “Avaliacdo Forte”. Ou
seja, todo l6cus comunitario tem seus valores especificos que
orientam a acdo dos seus membros no espaco publico. A
questdo é que os “hiperbens” oriundos do liberalismo
individualista se sobrepoem as praticas e costumes que nao
coadunam com seu principio racional, puro e objetivo. Sendo
assim, a proposta tayloriana parte de um principio de
suspensao do espelhamento dos rudimentos procedimentais
do liberalismo sobre a sociedade, para uma abordagem mais
diferencialista da existéncia através de uma “Politica do
Reconhecimento”.

3. A politica do reconhecimento: o pluralismo é
uma oportunidade de solucao para religiosidades e
culturas inviabilizadas
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A politica do reconhecimento foi pensada com vistas a
reparacdo de danos histéricos infligidos contra comunidades
e populacdes tradicionais, sendo baseada na articulacao
tedrica comunitarista de Taylor. Ela trata do movimento que
o Estado deveria, segundo o pensador, realizar para
reconhecer a importancia de tais povos e tornar participantes
da democracia republicana formas de vida cultivadas por
determinados grupos, que historicamente foram/sdo
discriminados, passaram por processos colonizadores ou se
estabeleceram em paises como refugiados. A falta de
reconhecimento, ou quando se reconhece de forma excludente
determinadas comunidades e pessoas, influencia a maneira
como estes se enxergam e sdo vistos por aqueles que ndo
pertencem a tais comunidades. Além disso, tais procedimentos
contribuem para que desenvolvam percepc¢des negativas sobre
si mesmos, gerando um aprisionamento de pessoas em
categorias de percepcoes distorcidas tanto no ambito privado,
quanto em espacos publicos (Taylor, 2000, p. 241).

Os espacos que as pessoas e grupos frequentam ou se
inserem contém historicidade que os permitem compreender
e construir self. Contudo, o desafio politico da modernidade é
permitir que comunidades e individuos articulem sua prépria
identidade e originalidade por meio de uma ruptura com
narrativas histdricas negativas acerca destes espacos, que sao
oriundas de hierarquias sociais estabelecidas por grupos
hegemonicos, culturas e povos refratdrios a convivéncia com
os diferentes. O desafio é estabelecer uma abordagem
diferencialista da existéncia por meio de um reconhecimento
articulado a partir das categorias que os desvalorizados
cultural, social e etnicamente valorizam em si (Camati, 2018,
p. 103).

Neste contexto, Souza, avaliando o tema em Taylor,
mostra que os conceitos de “dignidade” e "cidadania na
modernidade" sdo instrumentalizados pela racionalidade do
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Estado e do mercado. Tais termos sdo atribuidos a grupos e
individuos baseados em um enquadramento social, moral e de
produtividade, em meio a “[...] uma hierarquia de valores
opaca escondida que preside nosso comportamento [...]”
(Souza, 2003, p. 77). Tal atribuicdo faz com que o
reconhecimento e a “auto-estima” social estejam restritos a
um grupo especifico de pessoas, contribuindo para que outras
comunidades e individuos se desenvolvam a partir de posicao
“periférica”, sem reconhecimento dentro de uma
“subcidadania”.

Em Taylor, é papel do Estado estabelecer uma acdo de
manutencdo da pluralidade por meio de uma “Politica do
Reconhecimento”. As barreiras étnicas nacionalistas estao
experimentando a chegada de novas formas de vida que
cultivam uma religiosidade ptblica assim como o surgimento
de grupos historicamente silenciados que precisam ser
ouvidos e reconhecidos. Segundo Mattos, as democracias
modernas nao podem passar a

[...] a se identificar com preocupacdes de grupos especificos, ao invés

de se preocuparem com a sociedade como um todo. Em varios textos,

ele mostra os exemplos disso e toma a sociedade americana como
exemplo emblematico desse problema [...] (Mattos, 2006, p. 102).

Mas seria preciso buscar desenvolver mecanismos e
formas de prover o reconhecimento a grupos e formas
distintas de ser, para que sejam capazes de cultivar uma
civilidade comum no espaco publico. Taylor demonstra que
deve ser feita uma revisdo na forma como as metas
democrdticas se efetuam na pratica. Um aspecto importante
seria a reformulacdo de certas doutrinas seculares oriundas da
relacdo simbdlico institucional que se concretiza na ideia de
“Dignidade”, que, de certa forma, serve de espelho para
anseios nacionalistas e podem ser instrumentalizados com
vistas ao estabelecimento de hierarquias e reformulagdes de
posturas excludentes. Isso pode gerar uma abordagem
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“atomizante” do individuo porque implica em predeterminar
o que se pode cultivar enquanto valor, ignorando o que este
individuo realmente valoriza.

Direitos fundamentais como: o de constituir
propriedade privada, de trabalhar, de crenca e expressao,
entre outros, demarcam liberdades que sdo consideradas
fundamentais e se homogeneizam a partir da concepcdo de
que sdo bens sociais que devem ser cultivados e dignificam
quem deles desfruta. Mas, e se estes bens sociais ndo
contemplam determinados grupos comunitdrios, como sera
efetuado o reconhecimento de suas demandas? A proposta de
Taylor é que determinadas culturas ndo devem ser valorizadas
a partir da concep¢do dominante, mas sim daquilo que elas
dizem valorizar em si mesmas (Taylor, 2000, p. 241).

O espectro de pluralismo de Taylor emerge do
reconhecimento das comunidades que cultivam bens
especificos para além da perspectiva social majoritaria
dominante. Em seu pensamento o olhar holistico para
existéncia considerando as raizes prévias dos individuos
permitird ao Estado moderno a compreensao que existe uma
gama de producdo de sentidos e valores soterrados debaixo
dos conceitos uniformes da modernidade. Taylor (1994, p. 57)
considera que a politica da modernidade deve ser pautada na
consciéncia de um multiculturalismo que é vigente na era
contemporanea, condicdo que emerge das formas de vida que
sdo portadoras de uma matriz epistemoldgica diferente. A
politica do igual respeito, segundo Taylor, é uma conquista
fundamental da modernidade. No entanto, ela se estabelece
em torno daquilo que a maioria considera respeitavel,
condicao que ignora especificidades.

Sendo assim, o espectro de pluralismo de Taylor busca
refletir sobre o reconhecimento do direito destas
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especificidades culturais, que na modernidade tomam a forma
de grupos que lutam pelo direito de salvaguardar sua cultura.

Alguns aspectos da politica atual estimulam a
necessidade, ou, por vezes, a exigéncia, de
reconhecimento. Pode-se dizer que a necessidade e, no
ambito da politica, uma das forcas motrizes dos
movimentos nacionalistas. E a exigéncia faz-se sentir, na
politica de hoje, de determinadas formas, em nome dos
grupos minoritdrios

ou

«subalternos», em algumas manifestacdes de feminismo
e naquilo que agora, na politica, se designa por
«multiculturalismo. (Taylor, 1994, p. 64)

Seria impossivel remediar tal mal somente pelo respeito
aos direitos individuais (Taylor, 1994, p. 72). Porque a
depreciacdo ocorreu contra uma coletividade, um ataque aos
diversos lécus comunitarios que oferecem sentido para a
formacdo das identidades dos seus individuos. A remediacéo
deste quadro passa pelo reconhecimento da dignidade destes
povos que se movimentam fora da cultura majoritdria. ma
forma de contemplar a diversidade inviabilizada seria pensar
em uma aplicacdo diferenciada das regras de partilhas direitos,
justamente para que os bens sociais sejam distribuidos pelo
Estado de acordo com as categorias que cada grupo especifico
valoriza em si mesmo.

Um exemplo de tal questao é a polémica em torno dos
sacrificios de animais em rituais de religides de matrizes
africanas. Pois, sendo esse um ato de importancia simbdlica e
espiritual para estas religibes, é visto como um ato de
primitivismo. No entanto, a possibilidade de realizacdo legal
destes sacrificios amparada pelo principio da liberdade
religiosa representa o reconhecimento dos direitos destas
comunidades. Este assunto envolve uma reflexdo em torno
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dos embates de uma perspectiva cultural ndo alinhada com as
epistemologias e discursos dominantes (Oro, Carvalho, Scuro,
2017, p. 247).

No Brasil, houve diversas tentativas e implementacao de
leis que afetaram direta e indiretamente as religides de
matrizes africanas, por exemplo. No Rio Grande do Sul, em
um periodo que vai de 2003 a 2017, diversas leis, em ambitos
municipais e estaduais, sob a égide da defesa dos animais e
satude sanitdria, tramitaram no legislativo. Por exemplo:

E vedado: realizar espetaculos, esporte, tiro ao alvo, ceriménia
religiosa, feitico, rinhadeiros, ato ptiblico ou privado, que envolvam
maus tratos ou a morte de animais, bem como lutas entre animais
da mesma espécie, raca, de sua origem exdtica ou nativa, silvestre
ou doméstica ou de sua quantidade. (Projeto de lei n°® 447/1991)
(Oro, Carvalho, Scuro, 2017, p. 232).

Este é o segundo artigo da lei elaborada em 2003 pelo
deputado Manoel Maria dos Santos (PTB), pastor da Igreja
Quadrangular. Nesta secdo, fica explicito qual a forma
religiosa seria atingida caso vigore esta lei: os termos
“cerimoOnia religiosa e feitico” exacerbam bem a questdo. Isto
gerou debates e interrogacbes publicas vindos dos
representantes das religides de matrizes africanas, fato que
gerou a reformulacdo do artigo por parte do parlamentar,
tendo ele retirado do texto os termos “cerimonia religiosa e
feitico".

Mais projetos desse cunho se apresentaram em outros
locais do pais. Exemplos semelhantes ocorreram no Estado de
Sédo Paulo. Em 2010 no municipio de Piracicaba o vereador
Laércio Trevisan (PR), que no periodo se declarava cristdo,
conseguiu aprovar um projeto de lei parecido com o citado
acima, porém vetado pelo prefeito. Na Bahia, em 2013, o
vereador Marcell Moraes (PV) entrou com um projeto
semelhante que foi declarado inconstitucional pela Comissdo
de Justica (Oro, Carvalho, Scuro, 2017, p. 234). Esta pesquisa
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ndo comporta a apresentacdo de todos os exemplos nesta
secdo, mas tamanha foi a demanda publica em matéria de leis
em torno do sacrificio ritual de animais que o STF publicou
seu parecer sobre a questao em 2019. Todos os membros da
suprema corte deram parecer favordvel a constitucionalidade
do ato, fundamentando-o sobre a premissa da liberdade
religiosa. Fato perceptivel na fala do ministro Luis Roberto
Barroso: “Néo se trata de sacrificio ou de sacralizacdo para fins
de entretenimento, mas sim para fins exercicio de um direito
fundamental, que é a liberdade religiosa [...]” (Calvi, 2019)3.

A constituicdo brasileira prevé este direito, que se da
pela escolha de determinados povos de viver segundo seus
habitos, suas tradicOes, lingua, modos de ser e viver
especificos como forma de respeito a pluralidade. Uma das
formas de garantir tal prerrogativa é a demarcacao das terras
indigenas. Dispositivo da constituicdo brasileira que prevé o
direito originario territorial da posse das terras ocupadas
tradicionalmente pelos povos originarios. E diferencia a posse
desta terra da posse civil, pois se trata de uma aquisicdo
permanente. Nesse caso a terra é um elemento essencial para
manutencao e reproducdo da sua cultura.

Vejamos o espirito da argumentacao do Relator da ADPF
quanto ao artigo Constitucional, que busca garantir a
preservacdo das terras dos povos origindrios:

A superacdo do paradigma assimilacionista para um de respeito a
pluralidade e ao seu modo de vida traduz-se na politica do nédo
contato, de forma a respeitar a escolha das comunidades em
permanecer distantes do modo de vida da sociedade envolvente, de
manter a integridade das terras necessdrias a sua subsisténcia e ao
desenvolvimento de sua expressdo cultural, e também de evitar a
disseminacdo de patdégenos que possam levar a propagacdo de
doencas e ao exterminio de um grande nimero de indigenas, diante

3 Esta citacfio remete a uma reportagem que estd referenciada neste
artigo.
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da evidente vulnerabilidade imunolégica que possuem. A omissio
comprovada da Administracdo Publica na adoc¢do de medidas para a
protecdo da vida e da integridades fisica dos territérios de povos
indigenas isolados e de recente contato, somado ao riscos inerentes
a abertura de suas terras a exploracdo comercial, justifica a ordem
para que a elaboracdo de um Plano de Acdo para o saneamento
dessas irregularidades. [ADPF 991 MC-REF, rel. min. Edson Fachin,
j. 8-8-2023, P, DJE de 2-10-2023.] (Constituicdo 1988 - Artigo 231°)

Verifica-se a constitucionalidade do artigo 231 porque
este garante a superacao de uma paradigma assimilacionista.
O paradigma considerava os povos originarios uma categoria
social transitéria e buscava sua integracdo as perspectivas da
sociedade majoritaria. Objetiva-se, entdo, superar a politica da
assimilagdo nesse contexto, visando ao respeito a pluralidade,
mediante a possibilidade de assegurar juridicamente o direito
dos povos origindrios possam escolher viver como desejam e
estejam protegidos de uma superestrutura que racionaliza os
elementos constituintes de sua identidade. H4 também uma
questdo ética envolvida no artigo uma vez que €
responsabilidade social reparar os males cometidos contra tais
povos no processo de colonizacdo uma vez os indigenas
habitavam originalmente o territério hoje denominado Brasil.

Essa premissa Constitucional é importante porque os
povos origindrios persistem em crengas comunitdrias e
territoriais, muitas delas religiosas em sua experiéncia mais
profundamente comunitaria. Vejamos o exemplo de certas
crencas dos povos origindrios e a relacdo de dependéncia da
manutencdo ambiental e da territorialidade de suas terras.

A religiosidade indigena é vivida por meio da conexao
com a natureza, plantas, animais e seres humanos sdo vistos
como elementos essenciais de um universo unico, eles
habitam o mesmo plano em interconexdo (Herbetta, 2020, p.
14). Porém, se observamos essa perspectiva de forma de vida
com critérios estabelecidos na moldura epistemoldgica da
modernidade proveniente do século XVIII esta ignora esta
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religiosidade como um elemento constitutivo da experiéncia
vital e comunitaria: teriamos que concluir que ndo se trata de
uma experiéncia da religiosidade digna de ser considerada
como tal.

O povo indigena Kalanko, que sofre “com a falta de
politicas publicas e sem uma terra indigena demarcada”
(Herbetta, 2020, p. 20). Entre o seu povo, no seu territério,
muitos homens e mulheres tém funcées especiais oriundas de
sua espiritualidade. No entanto, nos subempregos oriundos da
matriz capitalista eles sdo apenas mais um, suas identidades
oriundas de sua religiosidade comunitaria sdo arrancadas. Ou
seja, desconectados do seu povo e da sua terra esta identidade
nao floresce; o individualismo néo sustenta esta forma de vida.
Para compreendermos tal realidade no escopo da
religiosidade legitima de uma sociedade democrdtica teriamos
que observar como Taylor destaca algo necessario nas
democracias modernas: a aplicacdo diferenciada de regras
para grupos distintos que desejam cumprir suas metas de
forma diferenciada daquela existente no liberalismo
procedimental.

Seguindo o escopo analitico da modernidade, tal como
vista por Taylor, os grupos que vivem em uma matriz
comunitarista encontram grande dificuldade em preservar sua
forma de vida devido a atuacdo do Estado moderno. A razao
secular capitalista liberal procura a todo instante se apropriar
da natureza utilizando seus recursos para abastecer o mercado.
Nesta dindmica, os recursos naturais de forma extrativista sdo
usados para a subsisténcia do individuo cosmopolita,
enquanto se defrauda o ambiente que fornece o sentido para
uma forma de vida que nao se efetua na dinamica que obtém
raizes na modernidade europeia.
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Taylor (2000, p. 265) demonstra a necessidade de
aplicacdo de regras diferencialistas do direito politico para
determinados povos. E a politica do reconhecimento de Taylor
vem justamente nos fazer pensar sobre o perigo das
concepcoes de mundo universalizadas. Por exemplo, por mais
que o evangelicalismo aliado ao catolicismo faca do
cristianismo a maior religido do Brasil, isto ndo o torna um
pais exclusivamente cristao e nem sua esfera publica devedora
de tal perspectiva. Tais povos origindrios se véem ainda
desafiados face a uma reacdo das forgas que reivindicam uma
ordem moral oriunda do eixo judaico-cristdo como elemento
organico da identidade do Estado Brasileiro.

Taylor (1994, p. 63) demonstra um problema da
dimensdo politica e também do direito. A politica do igual
respeito centra-se na nocdo de que as pessoas se estabelecam
em torno daquilo que é comum a todas elas, de forma
majoritaria deve se estabelecer um principio de dignidade por
onde as pessoas possam se orientar. A questdo € que tal
premissa ignora as diferencas cultivadas por individuos que se
orientam por parametros de dignidade ndo vislumbrados pela
maioria. Sendo assim, a maioria das leis e politicas publicas se
centrardo naquilo que é o paradmetro do aceitdvel para a
maioria.

O aparelhamento das instituicdes politicas brasileiras
pelo conservadorismo cristdo, por exemplo, visa estabelecer a
concepcdo de dignidade deste grupo enquanto forca
majoritdria dominante no espaco publico. A compreensao de
que a sociedade é constituida por diferencas religiosas, étnicas,
morais, comportamentais etc., tem sido combatida e ignorada
por possuir orientacdes morais e concepcoes de mundo
diferentes de espectros politicos chamados de conservadores.
Segundo Taylor (2011, p. 50), este aspecto € persistente nos
Estados seculares em suas variadas formas porque existe uma
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resisténcia em se aceitar a identidade multicultural como
elemento intrinseco 4 modernidade.

Portanto, podemos interpretar que o pensamento de
Taylor busca demonstrar que o Estado deve se orientar por
bens sociais concretos cultivados onde as identidades dos
individuos sdo formadas, isto é, em sua comunidade. Esse
aspecto permitird as instituicbes deixarem de projetar
categorias abstratas e horizontalizantes no espaco publico,
abordando a sociedade de forma mais diferencialista.
Expande-se assim o sistema de partilha de direitos para além
da concepcdo dominante e gera-se uma diferenciacdo de
abordagem social para implementacdo de politicas publicas
eficazes.

Consideracodes finais

Podemos considerar que o espectro de pluralismo
articulado por Charles Taylor se estrutura a partir da
compreensdo daquilo que é a dimensao dialégica da formacao
da identidade do agente humano. Na base desta compreensao
estd “o pano de fundo” que é o elemento que oferece a
multiplicidade de sentidos que articulam a formacdo da
identidade e dos bens sociais que as pessoas desejam cultivar

no espaco publico.

Portanto, Taylor parte da compreensdo que “pano de
fundo” que orienta os bens e as articulacoes humanas nao é
homogéneo. Sempre existiram diversos 16cus de compreensao
de mundo, que estruturam a partir das comunidades que
buscam uma atuacao diferencialista do Estado moderno para
com suas demandas. A invisibilizacdo destas comunidades,
povos, etnias ou coletividades aconteceu devido a
estruturagdo do reconhecimento erroneo de suas identidades.
Fato que remonta a um eurocentrismo e ao colonialismo que
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vislumbrava uma visdo de mundo ideal e centrado a partir de
categorias epistemolodgicas, morais, principios normativos,
visdes de mundo especificas. Também, diga-se, devido a um
sistema de partilha e reconhecimento que -calcula a
distribuicdo dos bens sociais somente em perspectivas
individuais: uma atuacdo institucional e social que inviabiliza
o reconhecimento dos direitos daqueles que se movem fora da
epistemologia colonizadora e da abordagem liberal da
existéncia.

Uma abordagem horizontalizante da existéncia dessas,
tal como criticada por Taylor, podemos dizer, é a fonte de
maculas, feridas e desintegracdo de religiosidades e
ancestralidades de matrizes africanas e dos povos origindrios.
Ou seja, tais grupos tiveram seus direitos, valores, tradicoes,
modos de ser e de viver restringidos e envolvidos por
concepcoes de vida dominantes, desrespeitosas quanto as
especificidades comunitdrias, impermeaveis a compreensao
da a diversidade de mundos constitutivos de uma mesma
sociedade. Sendo assim, a solu¢do apontada por Taylor, busca
uma abordagem holista da existéncia, considerando as
diversas formas de ser e existir, para a distribuicdo dos bens
sociais de maneira mais diferencialista. Aspecto que constitui
um pluralismo holista.
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Resumo: Analisamos as relacOes entre percepcdo e linguagem na
fenomenologia. O propdsito é refletir sobre a historicidade da
percepcdo. A argumentacio € construida em trés tempos. Partimos
da disposicdo das questdes envolvendo percepcdo e linguagem sob
o prisma das fric¢des entre fenomenologia e hermenéutica. Seguem,
a partir dai, discussdes em torno da obra de Merleau-Ponty, com
destaque para dois pontos: a definicdo da percep¢édo como fenomeno
de expressdo, via de andlise da experiéncia perceptiva vinculada a
linguagem; e o fato da prépria pesquisa fenomenoldgica constituir-
se de modo linguageiro. No essencial, evidencia-se que a teoria da
expressdo merleau-pontiana, tratada como uma hermenéutica,
conjuga de tal modo percepcéo e linguagem que a questdo acerca da
possibilidade de um sentido pré-linguistico da percepgédo perde
relevancia em prol de uma compreensdo da experiéncia vinculada a
dimensionalidade das coisas.

Palavras-chave: Fenomenologia; Percepcdo; Linguagem; Merleau-
Ponty.
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Abstract: We analyze the connections between perception and
language in phenomenology. The purpose is to reflect on the
historicity of perception. The argument is constructed in three steps.
We start by looking at issues involving perception and language
through the prism of the frictions between phenomenology and
hermeneutics. This is followed by discussions of Merleau-Ponty's
writings, with emphasis on two points: the definition of perception
as a phenomenon of expression, via the analysis of perceptual
experience linked to language; and the fact that phenomenological
research itself is constituted in a linguistic way. In essence, the
Merleau-Pontian theory of expression, treated as a hermeneutic,
conjugates perception and language in such a way that the question
of the possibility of a pre-linguistic sense of perception loses
relevance in favor of an understanding of experience linked to the
dimensionality of things.

Keywords: Phenomenology; Perception; Language; Merleau-Ponty.

Introducao

O exame da relacdo entre a percepcdo e a linguagem
revela-se uma perspectiva valiosa para a
tematizacdo da historicidade da vida perceptiva. A chamada
“virada linguistica” colocou em evidéncia a possibilidade de se
pensar a experiéncia do mundo a partir das praticas
linguisticas realizdveis no interior de uma determinada
cultura. No limite, ja no quadro de um idealismo linguistico e
do relativismo a que ele conduz, perceberiamos o mundo
através da linguagem. Teriamos, portanto, acesso a um mundo
condicionado pela lingua, pela cultura e por seus esquemas
histéricos. Mas o legado da fenomenologia, compreendida
como uma filosofia da experiéncia, mantém aberto o
problema da relacdo entre percepcdo e linguagem, e, por
conseguinte, o da historicidade da experiéncia. Claude
Romano (2010, p. 12), ao sintetizar sua tese fenomenoldgica,
e que ecoa o proprio borddo fenomenolégico de “retorno as
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coisas mesmas”, realca “uma autonomia da ordem pré-
linguistica, da experiéncia ‘antepredicativa” em face da
linguagem e das formas superiores de pensamento. A
fenomenologia teria como propdsito, justamente, evidenciar
um logos imanente 3 experiéncia. E a “inteligéncia pré-
linguistica” (Romano, 2010, p. 12), inerente a experiéncia do
mundo, dos outros e de ndés mesmos, que deveria tornar
legivel a linguagem. Continua possivel, dessa forma, referir-se
a percepcdo como uma dimensdo da experiéncia que sofre

variacoes histéricas.

Com o intuito de discutir a vinculacdo entre percepcao
e linguagem, no bojo de uma preocupacdo mais ampla com a
condicdo historica da experiéncia perceptiva, destacaremos
certas facetas do assunto na obra de Merleau-Ponty. Mas nao
sem, antes, dispor o problema sob o prisma das friccoes entre
fenomenologia e hermenéutica. Tomaremos por base, em um
primeiro momento do nosso trabalho, as andlises de Paul
Ricoeur acerca dessa vinculacdo e a retomada critica do
assunto por Claude Romano (2010). A hermenéutica pode se
configurar como uma forma de fenomenologia da linguagem
que, além de se ocupar, mediante as indagacdes sobre a
compreensao e a interpretacdo, com a estrutura da lingua, da
fala e da escrita, evidencia a dimensao linguistica, e, portanto,
histérica, da propria fenomenologia. Essa introducado deve
permitir, inclusive, que coloquemos o problema da
hermenéutica como instrumento possivel de leitura da
filosofia da percepcdo de Merleau-Ponty. Pode, entdo, ser
ressaltada a presenca do problema da compreensdo em sua
obra. Nao temos o propdsito, na sequéncia, de realizar uma
andlise sistematica da relacdo entre percepcao e linguagem na
obra do filésofo. Nossa argumentacdo configura, antes, um
breve ensaio no qual abordamos dois aspectos do tratamento
dado por Merleau-Ponty aquela vinculacdo. O primeiro refere-
se a definicdo da percepcdo como fenomeno de expressado, o
que estabelece uma via de andlise da experiéncia perceptiva
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pareada aos problemas da linguagem. Merleau-Ponty, desde o
inicio da sua carreira filoséfica, buscou afastar-se da dicotomia
entre percepcdo e pensamento. Em A estrutura do
comportamento, por exemplo, o filésofo demonstra interesse
ndo pela ideia de significacdo, mas por algo que naquela época,
baseando-se na psicologia da Gestalt, chamou de estrutura: “a
juncdo de uma ideia e de uma existéncia indiscerniveis, o
arranjo contingente pelo qual os materiais passam, diante de
nds, a ter um sentido, a inteligibilidade em estado nascente”
(Merleau-Ponty, 2006a, p. 223; 2006b, p. 319). Distingue-se,
j& nessa assercdo, a possivel aproximacdo entre percepcao e
linguagem, esta tultima concebida como amplificacdo do
fendmeno expressivo implicado no mundo percebido, e a
concepcdo de uma significacdo anterior ao conceito. Mais
tarde, apds a publicacdo da sua Fenomenologia da percep¢do
(Merleau-Ponty, 1945, 1999), a investigacdo do fendmeno da
expressdo linguistica torna-se a base para novas articulacdes,
por parte de Merleau-Ponty, acerca da experiéncia perceptiva,
notadamente a partir de uma livre apropriacdo de elementos
da linguistica de Saussure. O segundo aspecto visado em nossa
andlise, e abordado em um terceiro e ultimo momento do
nosso texto, diz respeito a como o vivido é trazido a linguagem
na propria pesquisa fenomenoldgica. Merleau-Ponty
preocupou-se com o fato de que a fenomenologia da
percepcdo se faz em meio a linguagem, como exercicio de
escrita. O fildsofo propos-se, entdo, a discutir em que medida
¢ possivel instituir uma significacdo da percep¢do e do mundo
percebido que revele sua pertenca ao préprio mundo e a
experiéncia que fazemos dele. Se a percepcédo é uma atividade
expressiva, a expressdo filoséfica da percepcdo deve
sintonizar-se, enquanto linguagem, a essa expressividade.
Cremos encontrar nas elaboracoes de Merleau-Ponty
concernentes a esses dois aspectos, a percepcdo como
fendbmeno de expressio e a dimensdo linguistica das
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descricoes e andlises fenomenoldgicas, algo como uma
hermenéutica.

Fenomenologia e hermenéutica

As relagbes entre fenomenologia e hermenéutica sdo,
frequentemente, apresentadas em termos Opositivos.
Enquanto a primeira é caracterizada como a disciplina dos
fundamentos dltimos, a segunda encarregar-se-ia da atencao
a finitude da razdo e a sua historicidade, principalmente a
partir da linguagem. Esse entendimento advém, basicamente,
de dois fatores: da énfase que se d4, na analise desse encontro,
a fenomenologia husserliana, e de uma definicio estrita de
hermenéutica (Romano, 2010). A posicao de Ricceur sobre as
conexOes entre fenomenologia e hermenéutica é exemplar a
propdsito desse antagonismo.

O arcabouco descritivo da fenomenologia apoia-se em
movimentos seminais devidos a Edmund Husserl no sentido
de revelar a subjetividade transcendental, circunscrita com
base na epoché e nas reducoes transcendental e eidética, em
sua correlacdo ininterrupta com “o aparecer enquanto tal de
ndo importa qual fenomeno” (Ricoeur, 2021, p. 42-43). Se a
subjetividade transcendental é condi¢cdo de possibilidade da
aparicdo dos fenomenos, ela assim se manifesta em suas
relacOes intencionais, quer dizer, em face daquilo de que ela é
consciéncia. Ricoeur (2021, p. 37) resume bem a importéancia
da intencionalidade na fenomenologia, tal como fora
valorizada em suas primeiras recepc¢des no contexto franceés, o
que inclui a obra de Merleau-Ponty:

Definida pela intencionalidade, a consciéncia revelava-se, em
primeiro lugar, como voltada para fora, lancada, pois, fora de si,
melhor definida pelos objetos que ela visa que pela consciéncia de
visa-los. Ademais, o tema da intencionalidade afiancava [faisait droit]
a multiplicidade de orientacbes objetivas: intencionais eram a
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percepcio, a imaginacdo, a vontade, a afetividade, a apreensdo de
valores [...], sem esquecer a consciéncia religiosa [...].

A pesquisa fenomenoldgica, calcada no conceito de
intencionalidade, permite que o sujeito seja, de fato, pensado,
estruturalmente, em sua relacdo com as coisas, com os objetos
culturais, com o outro, em suma, em referéncia a alteridade,
e jamais fechado em si mesmo. Uma fenomenologia da
percepcdo, da atencdo, da imaginacdo, da vontade, corre o
risco, ainda assim, mesmo fundada na intencionalidade, de
permanecer a margem das “relacoes vivas da experiéncia”
(Merleau-Ponty, 1945, p. X; 1999, p. 12), afastada do “nosso
engajamento efetivo no mundo”, que Merleau-Ponty (1945, p.
IX; 1999, p. 11), no prefacio da sua Fenomenologia da
percepg¢do, indica como aquilo que se almeja compreender por
meio das analises fenomenoldgicas. Para Ricceur (2021, p. 46),
por mais amplo que seja o escopo da “zona de aplicacdo do
método eidético”, destinado a investigacdo sistemdtica das
estruturas fundamentais da subjetividade, parece ficar fora do
seu alcance o regime concreto, histérico ou empirico de
qualquer ato intencional investigado. O método descritivo da
analise fenomenoldgica acarretaria, nesses termos,
neutralidade ou abstracdo. Segundo Ricceur (2021), a
correcdo dessa dificuldade, no plano metodoldgico, poderia
envolver a implantagio de wuma hermenéutica na
fenomenologia.

Ricceur (2013) lembra que a origem da hermenéutica
deu-se no campo da exegese, tendo sido considerada a
disciplina da compreensdo de um texto a partir da sua
intencdo, daquilo que ele quer dizer. A exegese suscita o
problema da interpretacdo. Toda leitura de um texto, mesmo
que orientada ao tema deste ultimo, da-se no interior de uma
comunidade, de uma tradicdo. Aparecem, assim, pressupostos
e exigéncias. Esse debate diz respeito a uma filosofia na
medida em que implica uma teoria dos signos e da significacdo,

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



89

afirma Ricoeur (2013). Se um texto pode possuir diferentes
sentidos, € preciso recorrer a uma nocao de significacdo que
va além da ideia de signos considerados de forma univoca. Um
desejo profundo no trabalho de interpretacdo é vencer a
distancia do afastamento cultural, de maneira a dispor o leitor
a altura do texto que, com as distancias espacial e temporal,
se tornou estrangeiro. Com isso seria possivel incorporar o seu
sentido a compreensdo presente que OS Sujeitos possam
desenvolver de si mesmos. Portanto, a hermenéutica coloca,
igualmente, o problema da compreensao. A relacdo originaria
entre interpretacdo e compreensdo entrelaca as questoes
técnicas da exegese textual aos problemas gerais da
significacdo e da linguagem.

A interpretacdo de documentos escritos e de obras &,
ademais, apenas uma parcela do dominio mais vasto da
compreensao, que abarca o fendomeno do outro, quer dizer, o
problema de como se transportar a uma outra vida, e o
fendmeno da histéria, da questdao de como um ser histérico
pode, por sua vez, compreender historicamente a histdria.
Chega-se, a partir disso, a um problema ainda mais
fundamental: como a vida, exprimindo-se, pode se objetivar'?
Como a vida traz a luz significacdes suscetiveis de serem
compreendidas por um outro ser histdrico, que deve, entdo,
sobrepujar sua prépria situacfio histérica? E preciso, afirma
Ricoeur (2013), que a vida seja originariamente significante;
de outro modo a compreensao seria impossivel.

Mais tarde, em Do texto a agdo, Ricoeur (1986, p. 57)
afirma que o sujeito de que fala a hermenéutica “é desde
sempre oferecido a eficacia da histéria”. Essa constatacdo nao
se choca de modo algum com o papel analitico da

! Trata-se, aqui, da objetivagdo em seu sentido marxista de linhagem
hegeliana. Em seus cursos dedicados a ideologia, Ricoeur (1997, p. 65)
comenta: “A objetivacdo é o processo pelo qual alguma coisa de interior
projeta-se no exterior e, nesse sentido, torna-se real”.
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fenomenologia, principalmente aos recursos oferecidos pelo
esclarecimento das diferentes formas da intencionalidade
(Ladriére, 2004). A fenomenologia, afirma Ricoeur (1986),
torna temdtico aquilo que apenas se apresentava de modo
operatorio, traz o vivido a esfera do sentido. A hermenéutica
conduz este gesto filoséfico a regido histérica, de modo que o
vivido que lhe importa trazer a linguagem “é a conexdo
histérica, mediada pela transmissdo de documentos escritos,
de obras, de instituicoes, de monumentos que tornam
presentes para nds o passado histérico” (Ricceur, 1986, p. 64-
65). Esta em discussio, no recurso de Ricoeur & hermenéutica,
o pressuposto, presente na fenomenologia husserliana, acerca
da imediaticidade, da transparéncia e da apoditicidade do
Cogito. “O sujeito [...] ndo conhece a si mesmo diretamente,
mas apenas através dos signos depositados em sua memoria e
seu imaginario pelas grandes culturas”, escreve Ricceur (2021,
p. 52). O que retemos dessa asserc¢do, intrigados com o que
seriam “grandes culturas”, é a concepcdo da imbricacao
essencial do sujeito, e, portanto, de todo estudo da
subjetividade, com expressdes historicas, culturais e sociais.
Depreende-se disso que a descricdo direta de atos intencionais
ndo representa a tinica forma de andlise fenomenoldgica.

Romano (2010) destaca o cruzamento, a propoésito da
hermenéutica, entre histdria e linguagem, e indica o retorno
desse duplo registro sobre a propria fenomenologia. Sua tese
€ que a hermenéutica auténtica é uma fenomenologia e a
fenomenologia se realiza como hermenéutica. No que se
refere a dimensdo histérica, constata-se que nenhuma
descricdo que almeje uma verdade de ordem filoséfica, e que
adentre as questdes transcendentais concernentes as
condicoes de possibilidade das préprias verdades de esséncia,
pode se apartar do condicionamento pela histéria. A ideia
husserliana da auséncia de pressupostos nas descricOes
fenomenoldgicas tomba, entdo, no rol das “quimeras
metafisicas” (Romano, 2010, p. 875). “Nenhuma

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



91

fenomenologia”, afirma Romano (2010, p. 876), “pode ser de
parte a parte uma descricdo de esséncia. Ela deve ser uma
interrogacdo constantemente renovada sobre suas préprias
fontes e sua proveniéncia”. No que concerne a linguagem, a
hermenéutica, inclusive na vertente de Ricceur, acentuaria o
seu cardter constitutivo para o pensamento. Reflexdes,
crencas, opinides, mas igualmente certos sentimentos,
propdsitos, intencdes e desejos, seriam dependentes da
linguagem. Como pensar, por exemplo, uma ansiedade
enleada a angustia de que uma esperanca utdpica nao se
realize sendo como uma vivéncia que exige conceitos. E
factivel imaginar que um animal ndo seja capaz de uma
vivéncia desse tipo. Retorna, entdo, em face dessa presenca da
linguagem na experiéncia, a questdo, promovida no seio da
fenomenologia, sobre a possibilidade de se sustentar a tese do
papel constitutivo da linguagem ao mesmo tempo que se
vislumbra o sentido pré-linguistico da nossa experiéncia
primordial do mundo. Uma eventual resposta em prol da
primeira posicdo pode nos levar a ideia de que toda
experiéncia é estruturada como linguagem, de que esta é o
que torna realizdvel toda identidade e toda diferenca. Para
Romano (2010), Ricceur avanca na direcdo desse idealismo
linguistico em virtude do primado que outorga ao escrito e ao
texto em geral. A experiéncia, para Ricoeur, seria mediada por
sistemas simbodlicos e por narrativas. Nesse enquadre, o
proprio tempo torna-se tempo humano apenas na medida em
que se articula como narrativa. Ainda é possivel, nessas
condicoes de colocacdo dos quesitos histdricos e linguisticos,
articular fenomenologia e hermenéutica?

No que diz respeito a histdria, o acordo parece claro. As
condicOes para a descricio fenomenoldgica sdo histdricas.
Concordamos com Romano (2010) quando afirma que a
descricdo depende sempre de esquemas conceituais e de
pressupostos tedricos herdados, e que a suspensido das
aquisicoes tedricas prévias funciona, sobretudo, como uma
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apropriacdo critica da tradi¢do. H4, além disso, historicidade

nos préprios atos intencionais, justamente a partir de dados

de esséncia. Como nao reconhecer que, constituindo-se

sempre como consciéncia-de-alguma-coisa, a consciéncia

corpérea encontra-se, continuamente, voltada a objetos

historicamente determinados, sem contar a apropriacao

permanente de novos meios de percepc¢ao, como, por exemplo,
os  diversos  dispositivos  ecranicos  desenvolvidos

historicamente (Carbone, 2016). No que se refere a linguagem,
o problema é mais embaracoso. HA menor articulacdo em face

do impasse entre a exigéncia fenomenoldgica referida a uma

inteligéncia do sensivel e a exigéncia hermenéutica relativa a

linguagem como “constitutiva do pensamento no sentido forte”
(Romano, 2010, p. 887). E verdade que essas duas condic¢des

ndo sao necessariamente contraditérias. Um sentido

experiencial nao articulado como linguagem pode conviver

com o carater constitutivo da linguagem para o pensamento

em um “sentido forte”, ou seja, como exercicio de

interpretacdo, como andlise. Mas repousam justamente ai as

dificuldades que a descricdo fenomenolédgica encontra. Afinal,

trata-se de traduzir em palavras o que € vivido

silenciosamente?

A analogia estrutural entre percepciao e linguagem
em Merleau-Ponty

No quadro dessa articulacdo instdvel entre
fenomenologia e hermenéutica, autores ndo exatamente
vinculados a essa cultura da mediacdo histérica e da
interpretacdo, em senso estrito, podem ser dela aproximados.
Mediada historicamente e compreensivamente também €, em
varias dimensdes, a fenomenologia de Merleau-Ponty. O
fildsofo afirma que “ser € sindnimo de ser situado” (Merleau-
Ponty, 1945, p. 292; 1999, p. 339), que nos encontramos
espontaneamente engajados e orientados em um mundo
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fisico > e social. Nossa condi¢do corpérea assegura que
estejamos localizados em relacdo ao tempo, ao nosso passado
e ao porvir, em relacio ao meio humano e as forgas
ideoldgicas e morais, e essa conjun¢do, que se constitui pré-
reflexivamente, e que escapa as alternativas cldssicas entre o
empirismo e o intelectualismo, requer algo como uma andlise
existencial. O que é isso sendo uma forma de conhecimento
mediada por descricOes e interpretacdoes destinadas a dar
sentido a “unidade aberta e indefinida” (Merleau-Ponty, 1945,
p. 351; 1999, p. 408) do mundo e do sujeito? A filosofia de
Merleau-Ponty também se revela como hermenéutica, nessa
acepcdo mais abrangente, na medida em que se estabelece na
diferenciacdo, ou no écart, para lembrar de um importante
conceito seu, em relacdo ao saber filoséfico tradicional e as
ciéncias, especialmente a psicologia naturalista. O que o autor
chama de concepcoes classicas da percepcao, e que fazem dela
ora uma operacdo intelectual, ora uma operacdo
neurofisiolégica, ndo sao consideradas por ele simplesmente
falsas, mas como um saber elaborado “na superficie do mundo
percebido” (Merleau-Ponty, 2000, p. 20). Abaixo dessas
descricoOes seria possivel “encontrar fungdes pré-cognitivas de
organizacdo e de estruturacdo” (Merleau-Ponty, 2000, p. 20),
uma vida pré-reflexiva. Esse trabalho envolve a realizacdo de
uma “filosofia concreta” (Merleau-Ponty, 2000, p. 25). Seria
preciso imiscuir-se as descricoes e explicacdes dos fatos pelas
ciéncias, com seu conjunto de ferramentas intelectuais
historicamente situado, para encontrar neles uma nova
estrutura, para descobrir os fendmenos. Merleau-Ponty (2000,
p. 25, grifo nosso) escreve:

2 Quando fala positivamente de um mundo fisico, Merleau-Ponty
(1945, 1999) alude, principalmente, & nossa orientacdo corpérea em
relacdo a aspectos essenciais da espacialidade, como a profundidade, a
iluminacfo e a forma das coisas.
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A respeito deles [dos fendmenos], ndo pode ser questdo de um
simples recenseamento. Eles apenas aparecem a um pensamento que
se arrisca a decifrd-los, a compreendé-los, e que entdo os eleva acima
da condicdo de eventos efémeros ou de acidentes.

No que se refere especificamente a linguagem, pode-se
dizer que Merleau-Ponty, no ambito da fenomenologia, da
novos contornos ao tema. O fildsofo instala-se no territério de
pensamento aberto por autores como Husserl e Gurwitsch
para, de algum modo, precisar e enriquecer suas teses. Em
Husserl, tem-se a distincdo entre sintese estésica e sintese
categorial; em Gurwitsch a distincdo entre uma sintese
perceptiva e uma sintese predicativa, racional (Kristensen,
2010). Merleau-Ponty, por sua vez, trata a propria percep¢ao
como hermenéutica — essa é a tese de Stefan Kristensen
(2010), e aceita por nés —, e considera que a linguagem
“retoma e amplifica” a expressao revelada “na ‘arqueologia’ do
mundo percebido” (Merleau-Ponty, 1968, p. 13). A
compreensao da linguagem, por parte de Merleau-Ponty, nao
apenas desdobra aspectos descortinados pelo seu estudo da
percepcdo como da embasamento a eles (Moura, 2013). A
ideia de expressdo, que orienta suas pesquisas na década de
1950, é o que permite tratar a prépria analise da percepg¢éo
nos termos de uma hermenéutica. Os fendmenos possuem um
sentido na relacdo com o corpo; o sentido do percebido da-se
nessa relacdo, que € expressiva, que é expressdo. O fendmeno
perceptivo ndo €, com isso, apreendido como um
acontecimento equiparavel a atividade linguistica. Seria
preciso dizer que, para Merleau-Ponty, existe uma “analogia
de estrutura” (Kristensen, 2010, p. 101) entre percepgao e
linguagem, de modo que uma filosofia da percepcao instala-
se necessariamente no campo do estudo da expressido e,
portanto, como investigacdo vinculada aos problemas da
compreensao e da interpretacao.
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E comum identificar na obra de Merleau-Ponty, mesmo
na sua “primeira filosofia”, o emprego de conceitos ligados a
linguagem para descrever a doacdo carnal da coisa percebida.
No capitulo A coisa e o mundo natural, da Fenomenologia da
percep¢do, Merleau-Ponty (1945, p. 368-369; 1999, p. 428)
escreve:

O desenrolar dos dados sensiveis sob nosso olhar ou sob nossas mios
é como uma linguagem que se ensinaria por si mesma, em que a
significacdo seria secretada pela prépria estrutura dos signos, e é por
isso que se pode dizer, literalmente, que nossos sentidos interrogam
as coisas e que elas lhes respondem.

Antes disso, na mesma passagem, Merleau-Ponty fala do
simbolismo que, na coisa, liga cada qualidade sensivel a outra,
como a coloracdo avermelhada do objeto muito quente. Em
outro exemplo, que ja extrapola o simples contato com objetos
de percepcao e adentra a expressdo social e linguageira, o
filésofo diz que, se um doente vé o diabo, vé igualmente o seu
odor e suas chamas, “porque a unidade significativa diabo €é
esta esséncia acre, sulfurosa e candente” (Merleau-Ponty,
1945, p. 368; 1999, p. 428). A coisa e o mundo “se oferecem
a comunicacdo perceptiva” (Merleau-Ponty, 1945, p. 372;
1999, p. 432) pela sua configuracdo. Isso quer dizer que o
sentido percebido é dado em contexto, em relacdo com o
percipiente e com as outras coisas que compdem O campo
perceptivo (Merleau-Ponty, 2010).

O sentido de um objeto percebido, ademais, é a unidade
da coisa, a “coisa mesma” dada em sua concrecdo, o que
permite parar a série de perfis perceptivos pelos quais um
objeto se mostra. E certo que Merleau-Ponty (1945, p. XIV;
1999, p. 17) busca investigar a “génese do sentido”. Trata-se
de circunscrever uma significagdo nem inteiramente subjetiva,
que seria devida ao exercicio de uma consciéncia constituinte,
nem inteiramente objetiva, pretensamente fundada em coisas
dadas de modo determinado e univoco. A recusa de uma
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sintese intelectual dd-se em prol de uma “sintese passiva”
(Merleau-Ponty, 1945, p. 488; 1999, p. 572), uma sintese ndo
efetuada por nds e aberta a um fundo jamais inteiramente
explicitado. Tem-se, antes, uma “valorizacdo espontanea”
(Merleau-Ponty, 1945, p. 503; 1999, p. 590) das estruturas
perceptivas calcada na articulacdo interna dos elementos do
campo percebido, de modo que a atividade sintética é
estendida ao mundo percebido. Eis o paradigma de qualquer
atividade expressiva para Merleau-Ponty, ja na Fenomenologia
da percep¢do: a de uma unidade latente jamais dada em
nenhuma das perspectivas do percebido, mas na articulacao
do conjunto, e a partir da integracdo do corpo com o mundo
percebido (Moura, 2013).

7

E importante observar que, conforme esse
entendimento, a aparicdo e a permanéncia das coisas ndo
dependem da sua nomeacdo, mas da sua correlacio ao corpo.
E o corpo que faz a “leitura” da expressio da coisa percebida.
O sujeito da percep¢do consiste em um eu encarnado, um
corpo que se abre ao que lhe é outro e que, na condigdo de
outro, possui consisténcia propria, um corpo atado
organicamente ao mundo (Moura, 2013). Merleau-Ponty
(1945, p. 230; 1999, p. 268), nesse sentido, escreve:

Essa revelacdo de um sentido imanente ou nascente no corpo vivo se
estende, como veremos, a todo o mundo sensivel, e nosso olhar,
advertido pela experiéncia do corpo préprio, reencontrara em todos
os outros ‘objetos’ o milagre da expressao [...].

Essa “infraestrutura corporal” da nossa relacdo
expressiva com as coisas e com outrem serd retomada por
Merleau-Ponty com base em suas novas compreensdes sobre
a linguagem no periodo posterior a Fenomenologia da
percepgdo.

Segundo Kristensen (2010, p. 102), a filosofia de
Merleau-Ponty pode ser caracterizada como hermenéutica, na
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medida em que a percepcao € pensada pelo autor, no avancar
dos anos 1950, como “interpretacdo de signos diacriticos do
campo fenomenal”. Essa hermenéutica, ademais, pode ser
qualificada de existencial, posto que a vida humana é
interpretada como “procura constante de sentido, interacdo
incessante de figuras e fundos” (Kristensen, 2010, p. 102).
Uma hermenéutica da percepcdo é concretizada, de qualquer
forma, em Merleau-Ponty, na investigacdo da analogia de
estrutura entre a percepcao e a linguagem. Este entendimento
hermenéutico da percepcio €, pode-se dizer, uma
hermenéutica a segunda poténcia, porquanto conquistado,
por Merleau-Ponty, mediante um trabalho interpretativo,
lento e profundo, de aportes cientificos e cujo resultado é uma
conjugacdo da psicologia da Gestalt a linguistica saussuriana.

A percepcao de algo, a configuracdo de um sentido
percebido, ndo se d4 fora da sua relacio com um fundo,
entendido nao simplesmente como algo que pode também
tornar-se figura em um outro relance do olhar, mas como um
sistema de referéncia, um nivel, ou norma, ele mesmo nio
tematizado, e que regula a perceptibilidade, como a
iluminacdo, a estrutura dos planos horizontal e vertical numa
paisagem, mas também elementos culturais, como os padrdes
de beleza e os ideais politicos, por exemplo. Essa teoria, em
que a percepcao de alguma coisa depende da impercepcao dos
elementos de fundo, é sustentada mediante a critica filosofica
a que as concepcoes da psicologia da Gestalt sdo submetidas
na obra de Merleau-Ponty e que permite ao filésofo apropriar-
se da estrutura figura-fundo como um principio ontolégico.
Em notas de trabalho para o curso de 1953, no College de
France, intitulado O mundo sensivel e o mundo da expressdo, ja
podemos ler as seguintes consideragoes por parte de Merleau-
Ponty (2011, p. 51):

Gestalt: a formacdo mais simples é uma figura sobre um fundo. Isso
quer dizer: a prépria posicdo da figura como em si, como alguma
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coisa de determinada, supde sempre presenca simultinea de um
fundo. O fundo faz parte da definicdo do ser (sem ele néo ha figura,
ndo hd contorno).

Por conseguinte, hd sempre alguma coisa de inarticulada e de
subentendida naquilo de que se tem consciéncia®.

Esses apontamentos revelam a importancia da estrutura
figura-fundo para o projeto merleau-pontiano de investigacao
da definicéo do ser a partir da concomitancia entre unidade e
abertura (Moura, 2013). O percebido se da com base em uma
dimenséo inarticulada, subentendida.

O filésofo encontra, na linguistica de Saussure, o
mesmo principio opositivo como fundamento da linguagem.
O ensaio A linguagem indireta e as vozes do siléncio (Merleau-
Ponty, 2001, p. 63; 1984a, p. 141), cuja redagdo é de 1952,
comeca assim:

Aprendemos com Saussure que os signos um a um nada
significam, que menos exprimem um sentido do que
marcam um desvio [écart] de sentido em relacdo aos
demais. Como isso ocorre a todos, a lingua se processa
por diferencas sem termos, ou mais exatamente seus
termos sé surgem pelas diferencas que apresentam entre
si.

E, portanto, na referéncia interna dos signos uns aos
outros que a significacdo pode aparecer como entidade
identificavel. O sentido dos signos € diacritico, diz Merleau-
Ponty, com base em Saussure. Isso quer dizer que o valor
expressivo de uma lingua nao se encontra depositado na soma
de pretensos elementos de uma cadeia verbal. Conforme
Merleau-Ponty (2001, p. 141; 1984b, p. 132), no ensaio

® E importante observar que essas notas nio foram redigidas por
Merleau-Ponty com a finalidade de publicacdo, mas como base para
exposicOes orais, em aula. Dai sua forma indicativa e inacabada.
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intitulado Sobre a fenomenologia da linguagem, escrito em
1951, os signos “constituem um sistema na sincronia, na
medida em que cada um deles significa apenas sua diferenca
frente aos outros [...]”. Na lingua haveria, entdo, apenas
diferencas de significacdo. O valor linguistico dos signos
revela-se, portanto, na sua ultrapassagem enquanto elemento
isolado. E na referéncia ao sistema linguistico, bem como aos
nossos utensilios culturais, inclusive ao que Merleau-Ponty
(2001, p. 143; 1984b, p. 132) chama de “aparelhagem
mental”) — ou seja, nossas teorias, ideologias, ordens miticas
etc. —, que o processo de significacdo ocorre. Nesse
entendimento, recusa-se determinacdo e positividade tanto ao
signo quanto a significacdo. Os signos estdo abertos uns aos
outros e a significacdo sucede de maneira aberta e processual
(Moura, 2013).

Cumpre salientar, primeiramente, a partir dessas
formulacbes, a configuracdo que a dimensdo histérica da
linguagem assume. Na relagdo dos sujeitos falantes entre si no
interior de um sistema linguistico, o que se identifica é um
movimento constante devido a inexisténcia de significagdes
univocas, bem como ao caradter situado do sujeito da
linguagem. O sistema linguistico, pela sua prépria estrutura
diacritica, comporta, continuamente, “mudancas latentes ou
em incubac¢do” (Merleau-Ponty, 2001, p. 141; 1984b, p. 131-
132). Ha, portanto, um “devir da linguagem” concebido por
Merleau-Ponty (2001, p. 140; 1984b, p. 131), justamente,
como “um equilibrio em movimento”. Ocorrem,
constantemente, mudancas no sistema linguistico, de modo
que, de uma perspectiva longitudinal, pode-se observar uma
histdria das linguas, sem que isso implique o rompimento da
manifestacdo de uma légica do conjunto linguistico.
Determinadas formas de expressdo perdem expressividade
enquanto outras surgem, ndo de modo abrupto, mas
progressivamente, numa dindmica que admite a convergéncia
de um sistema e a sua transformacdo permanente. Essas
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mudancas acompanham as contingéncias histdricas, as
mutacoes dos utensilios que temos a mao, das estruturas de
trabalho e de producéo, das formas de relacoes humanas e das
ferramentas culturais de que dispomos. A propria lingua é
considerada, por Merleau-Ponty, na medida em que abrange
significacOes instituidas e sedimentadas, um instrumento
cultural disponivel, que, em suas atualiza¢des e incorporacoes
continuas, se organiza em sentidos novos.

Vale destacar, igualmente, aspectos em que a teoria da
linguagem, em Merleau-Ponty, interage com a teoria da
percepcdo, compondo uma teoria da expressdo. Pode-se dizer,
junto com Alex Moura (2013), que a transicdo ao mundo da
linguagem, ao mundo da cultura, é requerida pela prépria
dindmica perceptiva. Os objetos percebidos apresentam-se
como figura, como sentido, no interior de horizontes técitos,
subentendidos. A figura é, portanto, remetida para fora de si,
em relacdo a um fundo nao tematizado. O que Merleau-Ponty
(2011, p. 48) chama de expressdo é, justamente, o atributo
que um fenémeno possui, em razdo do seu “agenciamento
interno”, de enviar a outro de modo indireto e implicito, e, no
mais das vezes, de maneira que este outro permaneca
afiancador do sentido sem ser dado a um reconhecimento
direto. Essa impercepc¢ao do fundo no aparecer da figura, que
apenas aparece mediada pela sua relacdo ao fundo, é um
principio verificado igualmente na linguagem. Fora do seu
movimento de relacdo interna aos proprios signos e a vida
cultural e social, os signos nao significam nada. Todo um
horizonte se apresenta, de modo indireto, lateral, na
expressdo linguistica. Ademais, na linguagem, assim como na
percepcdo, as consequéncias “ultrapassam sempre suas
premissas” (Merleau-Ponty, 2001, p. 148; 1984b, p. 135). A
explicitagdo perceptiva de um objeto qualquer vai ao infinito.
Podemos olhd-lo de vdrios angulos, trazer a luz intimeros
perfis, explora-lo sob inumeras condicbes ambientais
diferentes, de modo que suas apresentacdes possiveis,
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tematicamente dadas, sdo infindaveis. Mas, normalmente, a
exposicdo de alguns dos seus aspectos, de algumas poucas
“mensagens sensoriais” (Merleau-Ponty, 2001, p. 148; 1984b,
p. 135), é suficiente para que alguma coisa seja dada como
vista. O mesmo se passa na linguagem. Com poucas
“Abschattungen da significacdo” (Merleau-Ponty, 2001, p. 148;
1984b, p. 135), percebemos que algo foi dito. H4, além disso,
inumeras maneiras de transmitir uma mesma ideia. O que se
conforma em torno dela é, antes, um estilo de pensamento,
diz Merleau-Ponty, do que uma forma estratificada de
expressao.

Decorre dessa analogia de estrutura entre percepcao e
linguagem a propria expressao conjugada que o filésofo cria
entre gestaltismo e linguistica. H4 tanto um fundo da fala
quanto a diacronia da percep¢do. Merleau-Ponty (2001, p. 68;
1984a, p. 143, grifo nosso) escreve:

Se o signo somente quer dizer alguma coisa enquanto se perfile sobre
outros signos, seu sentido estd todo empenhado na linguagem, a
palavra se desenrola sempre sobre fundo de palavra, nada sendo
sendo uma dobra no imenso tecido da fala.

Em outro movimento, dessa vez valendo-se da
linguistica para elucidar a percepcao, Merleau-Ponty (2011, p.
203) define a concepcao diacritica do signo perceptivo da
seguinte forma:

E a ideia de que podemos perceber diferencas sem termos, variacdes
em relacdo a um nivel que néo é objeto ele mesmo, — tinico meio de
dar da percepgdo uma consciéncia que lhe seja fiel e que ndo
transforme o percebido em ob-jeto?, em sua significaciio na atitude
isolante ou reflexiva.

4 A etimologia da palavra ob-jectum, no latim, envolve algo colocado
diante de nds, em face de nds. Merleau-Ponty interessa-se por uma
formulacfo lateral da coisa percebida, e ndo frontal.
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A continuacao dessas anotacoes, presentes em O mundo
sensivel e o mundo da expressdo, surge sob o titulo de
“Percepcdo diacritica”. Nela, Merleau-Ponty acrescenta o
corpo a andlise do evento expressivo. O fiador da conjugacao
entre percepcao e linguagem € o corpo. O sentido, perceptivo
ou linguistico, é aquilo que fala a nds e que, assim, aparece
como real. E o alicerce da decifracdo dos signos é a sua
ancoragem na existéncia praxica do corpo (Kristensen, 2010).
Quando Merleau-Ponty (2001, 1984b), em Sobre a
fenomenologia da linguagem, afirma que a fala é comparavel a
um gesto, fica estabelecida uma cumplicidade entre a fala e o
campo de significacdo andloga a que se verifica entre o gesto
e a meta visada por ele. “A significacdo anima a palavra, como
o mundo anima meu corpo [...]”, escreve o fildsofo (Merleau-
Ponty, 2001, p. 145; 1984b, p. 134). O modo do corpo visar
as coisas que o cercam cotidianamente ndo exige nenhuma
tematizacdo; essa visada é implicita, ocorre espontaneamente.
O mesmo se passa na linguagem; o sujeito corpdreo encontra-
se em sintonia com seu meio cultural. O corpo fala da mesma
forma com que vé e se move em direcio ao mundo: com
intencdes animadas pelas presencas que compdem o0s mais
variados contextos de experiéncia.

Merleau-Ponty (2011), ademais, trata o corpo como
principio da expressao a partir da no¢do de esquema corporal.
A ideia de “esquema” é importante aqui. Trata-se do corpo nao
como objeto de percepcdo, mas como sistema dindmico de
referéncia fundamental. O corpo, enquanto fundo, ou
horizonte, de qualquer acdo, faz sistema com o mundo
percebido, com os outros, de modo que se instaura um jogo
expressivo, e dinamico, em que o ambiente espelha as
possibilidades do corpo e o corpo as possibilidades do
ambiente. Na verdade, estas sdo expressdo do corpo na
armadura do percebido ao mesmo tempo em que o corpo as
expressa. Pode-se falar, por conseguinte, como o faz Carbone
(1993, p. 98), de um “poder origindrio de simbolizacdo do
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corpo”, que se manifesta, conforme as pesquisas de Merleau-
Ponty, como poder essencial de diferenciacdo. A mesma
integracdo das teses da linguistica de Saussure a relacdo
gestéltica de figura-fundo, com o acréscimo da nocdo de
esquema corporal, aparece no entendimento dessa marca
diacritica da ligacdo expressiva do corpo com o campo
perceptivo. Merleau-Ponty (2011, p. 205) faz o seguinte
registro: “A concepc¢do do esquema corporal é uma teoria do
simbolismo lateral, indireto”. Concepcdo idéntica aparece no
tratamento da percepc¢do e da linguagem, que ndo afrontam
um ob-jeto. “O ob-jeto ndo me fala sendo lateralmente”
(Merleau-Ponty, 2011, p. 205), de lado, “despertando em mim
cumplicidade” (Merleau-Ponty, 2011, p. 205). Esse sistema €
bastante movente, uma vez que o corpo € capaz de incorporar
tudo que serve a sua acdo no mundo, transformando, assim,
continuamente, as préprias possibilidades perceptivas e
praxicas, ou seja, modificando o 1éxico da sua relacdo
expressiva com o mundo natural e social.

A dimensdo necessariamente linguageira da
fenomenologia, o que inclui qualquer tentativa
fenomenoldgica de compreensdo da percepcdo, leva-nos,
portanto, a reconhecer o quanto uma fenomenologia da
percepcao liga-se a uma fenomenologia da expressdo. Mas nao
apenas enquanto € preciso falar e escrever para tratar do
mundo vivido, aspecto da fenomenologia que serda abordado
logo adiante. A percepcdo e a linguagem reiunem-se, como se
constata com Merleau-Ponty, na natureza expressiva da
experiéncia. A existéncia é falante na medida em que se da no
engajamento do corpo no mundo. O mundo, como diziamos,
expressa as possibilidades do corpo na mesma medida em que
o corpo expressa o mundo. O estudo do carater expressivo do
ser no mundo é o que permite, como afirmamos anteriormente
junto com Kristensen (2010), que a filosofia de Merleau-Ponty
seja considerada uma hermenéutica. Nela, reconhece-se néo
apenas a analogia estrutural entre a percepgdo e a linguagem,
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mas, também, entre o corpo e 0 que as coisas e 0s outros
querem dizer.

Pode-se afirmar, por fim, e acrescentando um dultimo
elemento a essa parte da nossa discussiao, que a
expressividade do sensivel exige a critica de uma “ideologia
da transparéncia” (Dalmasso, 2018, p. 148), seja no que se
refere a relacdo do sujeito consigo mesmo, seja com aquilo que
ele mesmo néo é. A percepcao, tanto quanto a linguagem, é
mediada por uma génese carnal que nos abre definitivamente
a histéria. Que se pense na percep¢do de um objeto que ndo
compreendemos, assim como numa lingua estrangeira que
ndo conhecemos. Ressaltam-se, nesses casos, os paradoxos da
percepcio e da linguagem. E preciso que as coisas e as linguas
falem ao corpo, encontrem nele uma ressondncia. O que
parece desde sempre instituido, o objeto intencional -
percebido, falado, imaginado etc. —, exige, desde um certo
prisma, um esfor¢o de significacdo. Nao nos referimos a um
esforco de tipo reflexivo, ou interpretativo, daquele que é
necessario nos casos em que a nossa acao encontra algum tipo
de resisténcia no mundo. No proprio plano do nosso
engajamento espontaneo no mundo, é a espessura do corpo
que reencontramos, com caminhos de significacdo construidos
tanto na histéria pessoal quanto na histdria cultural. H4 uma
histéria da percep¢do como ha uma histéria da lingua. Da
mesma forma que, historicamente, se constituem sistemas
linguisticos, que sustentam a fala, que tornam possivel a
enunciacdo, constituem-se regimes de percepcdo, que tornam
possiveis as estruturas de percepcdo, que, como diz Deleuze
(2016), em célebre formulacdo, distribuem o visivel e o
invisivel. Uma crianca, além disso, precisa aprender a
perceber, assim como existe, por parte dela, uma experiéncia
de aquisicao da linguagem. Também € preciso “reaprender a
ver o mundo” (Merleau-Ponty, 1945, p. XVI; 1999, p. 19), ou
seja, reencontrar essa mediacdo do corpo ao mundo e do
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mundo ao corpo que nos da a textura material e histdrica da
experiéncia.

A fenomenologia da percepcao como exercicio de
linguagem

Ha de se considerar, ademais, nessa discussio acerca da
percepcdo e da linguagem, que a propria descricao
fenomenoldgica avanca na intertextualidade. Pensamos a
percepcdo ndo simplesmente a partir da descricdo direta
daquilo que vemos. Em grande medida, revisitamos os
exercicios descritivos minuciosamente realizados por Husserl,
e reinterpretados por Merleau-Ponty, por exemplo, para,
entdo, nos lancarmos na elabora¢do das nossas contribuicoes
regionais. E o que sdo as descricoes fenomenoldgicas? Sao
escritos. As fenomendlogas e os fenomenodlogos tratam da
experiéncia perceptiva mediante uma atividade expressiva de
linguagem. E no trabalho de escrita que as questdes
envolvidas no aparecer dos fendmenos sdo interrogadas, de
modo, portanto, todo enleado a cultura e a histdria filoséficas
(Gély, 2005). Se a fenomenologia almeja abordar o excesso
da fenomenalidade em relagdo as realidades objetivas, ha de
se reconhecer que a dimensdo fenomenoldgica bruta da
experiéncia sensivel permanece mediada por uma dimensao
simbdlica, linguageira, em que novas formas de expressar a
experiéncia ligam-se ao que ja foi dito, ou aquilo que vem
sendo dito.

Aprofundar essa questdo, a da linguagem
fenomenoldgica, € importante para situarmos a
fenomenologia da percepcdo. O que se constata é que, como
vimos, uma fenomenologia da percepcdo descobre-se como
fenomenologia da expressdo, nexo bastante presente nao
apenas na obra de Merleau-Ponty, mas igualmente nos
trabalhos das filésofas e dos filésofos que a tomaram por tema
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de reflexdo. Merleau-Ponty nao se limita, conforme aponta
Bernhard Waldenfels (1999), a pensar a linguagem como um
assunto entre outros. O fildsofo francés teria reconhecido a
linguagem como o meio no qual se move a fenomenologia.
Segundo Renaud Barbaras (2001, p. 356), a filosofia de
Merleau-Ponty revela-se como uma critica radical da
objetividade e, nesse sentido, busca pensar, conjuntamente, a
possibilidade de significar o mundo e o pertencimento de toda
significacdo a ele, “a inscricdo do mundo no registro do
sentido e a inscricdo deste no registro do mundo”. Mas como
realizar essa tarefa sem sacrificar a experiéncia em prol de
uma linguagem ja estabelecida? As coisas ndo acabariam
submetidas as palavras, pergunta Waldenfels, ou,
acrescentamos, a um tecido conceitual prévio? Ja& na
Fenomenologia da percep¢do, Merleau-Ponty (1945, p. X; 1999,
p. 12), ao analisar o problema das esséncias, menciona a
seguinte afirmacdo de Husserl: “K a experiéncia (...) ainda
muda que se trata de levar a expressdo pura de seu préprio
sentido”. Facil dizer, dificil fazer, comenta Waldenfels, ja que
se instaura a seguinte complicacdo: se a experiéncia fosse
completamente muda, jamais alcancaria um sentido proprio;
este lhe seria sempre imposto do exterior. Apenas haveria,
assim, palavras sobre a experiéncia, e ndo palavras que
emergissem da experiéncia. De outro lado, fosse a experiéncia
eloquente por si mesma, nenhuma palavra diria mais do que
ja teria sido expressado na prépria vivéncia. Nesse caso,
refletir filosoficamente sobre a vivéncia representaria,
necessariamente, um decaimento em relacdo a ela. A
dificuldade pode ser explanada de outro modo, considerando-
se a relacdo entre criacdo e expressdo. Se uma expressio
devesse tudo aquilo que se exprime, nio seria expressao
criadora. Por outro lado, uma criacdo que ndo devesse nada
aquilo que se exprime ndo seria uma expressdo criadora, mas
simples construtivismo. O evento expressivo, a expressiao
criadora, encontra-se entre os dois polos (Waldenfels, 1999).
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Apenas pode ser cultivado na recusa da palavra filoséfica que
se exila do mundo visado por ela, bem como na rentncia a
ideia de que apenas a coincidéncia respeitosa com o mundo
seria capaz de fidelidade a experiéncia (Barbaras, 2001).

Vé-se bem, portanto, qual é o impasse a que se expoe a
fenomenologia, problema vinculado a interrogacdo sobre a
propria possibilidade da filosofia, ao espanto da filosofia
diante dela mesma (Barbaras, 2011). Se a tnica maneira de
atingir a presenca das coisas é permanecer préximo a sua
vivéncia silenciosa, uma fenomenologia da percepcao seria
contraditdria, contraindicando-se como atividade necessaria e
mesmo possivel. O anseio de “reencontrar o mundo natural”
faria da linguagem “uma poténcia de erro”, por rasgar “o
tecido continuo que nos liga vitalmente as coisas”, diz, em O
visivel e o invisivel, Merleau-Ponty (2006c, p. 164; 2003a, p.
122), fazendo aluséo a dificuldade expressiva da filosofia. O
autor escreve, ainda: “O filésofo fala, isto, porém, € nele uma
fraqueza e uma fraqueza inexplicavel: devia calar-se, coincidir
em siléncio e encontrar no Ser uma filosofia ja feita” (Merleau-
Ponty, 2006c, p. 164; 2003a, p. 122-123). Nesses termos, a
tarefa que o fildsofo se impoe, a de expressar em palavras o
siléncio do ser, revela-se absurda, fadada ao fracasso, a um
eterno recomeco. Mas se a linguagem nao for o contrario da
verdade, se ela ndo for enganadora, a propria verdade deixa
de ser medida pela coincidéncia com o mundo e a experiéncia
deixa de ser muda. E, ademais, na experiéncia silenciosa que
se experimenta a necessidade de falar, atesta Merleau-Ponty.
A linguagem tem, portanto, suas raizes nas coisas. Ela refere-
se sempre a alguma coisa, de modo que se encontra, por
principio, situada no ser (Kristensen, 2010). Compreendida
desse modo, a linguagem filoséfica deixa de ser produto da
organizacdo do filésofo para se mostrar como algo que se
constrdi através dele. As palavras “se uniriam através dele pelo
entrelacamento natural do sentido delas” (Merleau-Ponty,
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2006c, p. 164; 2003a, p. 123), quer dizer, pelas suas relacoes
laterais, por suas articulacoes diacriticas.

Para Merleau-Ponty (1996, p. 372), dessa vez em notas
de cursos mais tardios, a filosofia ndo busca, portanto, “a
adequacado sem palavra a um vivido imediato”. Ela se realiza
fazendo-se palavra. Seria uma inconsequéncia da filosofia, no
entanto, “tratar a linguagem como um anteparo [écran] entre
ela mesma e o ser” (Merleau-Ponty, 1996, p. 372). Outra
inconsequéncia seria contentar-se em “desenvolver as
definicbes, as operagbes sintdticas, as leis imanentes do
universo da palavra uma vez estabelecida, como se a
linguagem nao falasse de nada, ndo se abrisse sobre nada”
(Merleau-Ponty, 1996, p. 372). Nem simples representacao,
decalque do ser, nem significacdo objetiva, desligada daquilo
a que poderia se reportar. Como atividade que se realiza na
linguagem, a filosofia é também filosofia da linguagem e
critica da linguagem. Se a critica das existéncias faladas ndo
se faz em nome de um “imediato indizivel antes delas”
(Merleau-Ponty, 1996, p. 372), e tampouco se reconhece
como linguagem objetiva, ela se move em busca “da esséncia
e da existéncia falantes” (Merleau-Ponty, 1996, p. 372),
daquilo que na experiéncia silenciosa suscita a palavra do que
ela quer dizer e a palavra que lhe faz dizer. Isso tudo de
maneira leal ao jeito que vivemos, na mistura da experiéncia
silenciosa e da linguagem, na concordancia e na discordancia.
Nio ha alternativa entre o vivido e o falado, considera
Merleau-Ponty, entre o sensivel selvagem e a palavra e o
pensamento selvagens.

A atividade filosofica, que se realiza na linguagem,
precisa, com efeito, desde que seja orientada pela tarefa de
expressar a existéncia falante, dispor-se na tensdo do
equipamento conceitual instituido e daquilo que se busca
expressar na pesquisa continua. Quando fecunda, a linguagem
ja conquistada ajuda a pensar, abre caminhos a pesquisa. E
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esta, se for bem sucedida, devera, ainda que por meio de
pequenos e sutis deslocamentos, mover-se na direcdo de um
novo platé fenoménico e, ao mesmo tempo, linguistico, de
uma nova dimensado de pensamento (Merleau-Ponty, 2001).
Convém assinalar, ainda, o quanto, nesse processo, adquire-se
consciéncia da historicidade do saber. No movimento que
salva e abandona férmulas anteriores, reintegrando-as em
novas estruturas de conhecimento, alcanca-se a compreensao
de que o saber ndo pode declarar-se exaustivo. Essa é a
condicao do pensamento contemporaneo, diz Merleau-Ponty
(2001). Seja nas ciéncias ou na filosofia, na literatura ou nas
artes, o saber permanece sempre envolvido por um ar de
improvisacdo e de provisoriedade. Alids, no contexto dessa
transitoriedade, outros saberes relancam a filosofia,
reforcando o que diziamos acima acerca do trabalho
hermenéutico do filésofo. O saber cientifico subverte seus
principios e reclama a atividade filoséfica. A propria literatura
do século XX revelou-se filosdfica, refletindo “sobre a
linguagem, sobre a verdade, sobre o sentido do ato de escrever’
(Merleau-Ponty, 2001, p. 256). Nesse caso, evidencia-se a
historicidade da linguagem. De qualquer modo, nem o escritor
nem o fildsofo visam a uma “significacao pura”, desligadas das
“configura¢des da sua paisagem” (Merleau-Ponty, 2003b, p.
90), que se trata de decifrar, de compreender.

Marc Richir (1987) complementa os aportes merleau-
pontianos acerca da linguagem filoséfica ao vincula-la néo ao
pensamento objetivo, mas a literatura e a poesia. Remetendo-
se ao desafio linguistico da filosofia fenomenolégica, o autor
escreve:

[o fendmeno] com a concretude de suas esséncias, [...] ndo pode
encontrar sua justa dic¢do, necessariamente reflexiva [réfléchissante]
[...], sendo em um fenémeno de linguagem que seja a0 mesmo
tempo fase de linguagem e fase de mundo (Richir, 1987, p. 341).
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Isso ndo pode ser feito na linguagem do conhecimento
objetivo, distribuida linearmente “em proposicoes univocas de
estrutura légica bem definida” (Richir, 1987, p. 341). E a
linguagem poética ou literdria que se revela capaz de acionar,
de modo ecoante, em meio as esséncias formais da linguagem,
algo da estrutura do fendmeno concreto. A fenomenologia é
levada, pois, as margens da arte literaria; € nesse caminho que
ela se reencontra e se reinventa. Trata-se de explorar uma via
aberta por Merleau-Ponty, para quem, pode-se dizer, a vida
do escritor fenomendlogo, ao se reportar a experiéncia
perceptiva, é atravessada pela vida do escritor literario, mas
também pela do pintor.

A desconfianca da filosofia em relaco a si mesma pode,
assim, tornar-se uma pesquisa pela renovacdo da linguagem
filoséfica. Nesse sentido, a nédo-filosofia, compreendida como
camada originaria de existéncia anterior ao pensamento
reflexivo, pode ser buscada na atividade nao-filosofica que,
sem se submeter as categorias formais da metafisica, é plena
atividade de expressao: a arte. O privilégio que Merleau-Ponty
sempre concedeu a pintura deve-se ao fato dela ser uma forma
de expressio muda. Sem fazer uso das categorias da
linguagem, o pintor “enseja definir o sentido em estado
nascente” (Barbaras, 2011, p. 218). Nao se trata, tampouco,
na pintura, de coincidir com a experiéncia bruta. A pintura ja
opera na transubstanciacio do sentido: o mundo ¢é
transformado em pintura na medida em que o pintor oferece
seu corpo a atividade artistica, mostra Merleau-Ponty (2007)
em O olho e o espirito. “Mas a forga da pintura é também a sua
limitacdo”, escreve Barbaras (2011, p. 218). Situada fora da
linguagem, o sentido daquilo que é expresso na pintura ainda
precisa da intervencao do filésofo, tornando-se um objeto para
ele. Com base nisso, nota-se o quanto a desvantagem da
literatura, que trabalha com palavras, transforma-se numa
vantagem. Ela proporciona a sua propria interpretacdo e, se
bem sucedida, opera como néo-filosofia nos dois niveis: como
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atividade néo filoséfica capaz de acessar a camada origindria
da experiéncia.

Consideracoes finais

Buscamos estabelecer uma andlise das relacOes entre
percepcdo e linguagem na fenomenologia. Nossa motivacao
para tal empresa passa pelo interesse em refletir acerca da
historicidade da percepcdo. O meio que privilegiamos para
entabular esse estudo envolveu o recurso ao debate, no seio
da fenomenologia, sobre a hermenéutica, bem como a obra de
Merleau-Ponty.

A titulo de conclusao, convém assinalar que, se falamos
de uma hermenéutica merleau-pontiana, foi com o intuito de
realcar, em sua teoria da expressdo, uma conjugacao tal entre
percepcdo e linguagem que a questao acerca da possibilidade
de um sentido pré-linguistico perde relevancia em prol de uma
compreensdo da experiéncia vinculada a dimensionalidade
das coisas, quer dizer, a interacdo diacritica entre figuras e
fundos. Qualquer percepcdo de algo, todo ato nosso em
direcdo a alguma coisa, toda fala que diga isso ou aquilo,
apenas sdo possiveis na medida em que se sustentam numa
conexdo com dimensdes que excedem o objeto indicado na
percepcdo, na acdo ou no discurso. Mesmo aquelas
experiéncias identificadas com as formas mais judicativas de
pensamento revelam-se fundadas nessa estrutura sensivel
origindria. O que se pode chamar, com base em Merleau-Ponty,
de “movimento perceptivo-expressivo” (Moura, 2013, p. 99)
ndo constitui uma categoria destinada a suplantar uma
suposta primazia da linguagem, reintroduzindo em seu lugar
uma primazia da percepcdo. Estd em questdo um unico
sistema sensivel, uma ldgica espontanea de referéncia da parte
ao todo. Nesse sistema, o sentido encontra-se estreitamente
vinculado as articulacbes concretas entre os elementos do
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campo de experiéncia, de modo que nenhuma instancia
subjetiva pode se reconhecer como sua fiadora absoluta. A
significacdo, além disso, jamais se realiza por completo. O
sujeito que integra esse sistema € o corpo, considerado em sua
organicidade com o mundo. Sua forma de visar as coisas, de
realizar a leitura do sensivel, é implicita, operante, baseada na
lenta intimidade que compde mediante a frequentacdo do
ambiente natural e social.

O reconhecimento da relagdo intencional como situada
témporo-espacialmente, e assentada na condicdo carnal do
sujeito e no inacabamento dos horizontes de experiéncia,
permite que se coloque a questdo da historicidade da
percepcdo e da linguagem. O objeto intencional aparece em
meio a um contexto de significacdo ndo cristalizado. Tanto a
sensibilidade do olhar, da audicdo, dos sentidos, enfim,
quanto a fala, exprimem as possibilidades construidas no
entroncamento do tempo de uma vida e do tempo histdrico
das culturas. Parece mais fécil reconhecer a instituicdo, por
parte do sujeito, de meios de fala e de escrita do que a de
meios de percepgdo. A discussao, lado a lado, da percepcéo e
da linguagem favorece a historicizacdo da percepcéo.

A fenomenologia da percepcdo, enquanto se faz na
linguagem, reforca essa imbricacao histérica. Na instituicdo da
expressdo escrita da percepcdo, cria-se um equipamento de
visdo, por assim dizer. Uma conversdo a percepc¢do, mediada
por uma nova contextura, torna-se possivel. E verdade que a
fenomenologia orienta-se pela tentativa de retorno as coisas
mesmas, no caso, de regresso a forma do aparecer na
percepcdo. Dai a importancia dos debates empreendidos sob
a aura de uma hermenéutica, que reconduz a compreensao
fenomenoldgica ao campo das possibilidades histdricas.
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Resumo: Ao construir sua hipotese interpretativa sobre John Dewey
(1859-1952), o fildsofo estadunidense Richard Rorty (1931-2007),
considerado um continuador da doutrina pragmatista, atribuiu ao
nosso autor duas personalidades conflitantes: O Dewey “bom” e o
Dewey “mau”. Em sua interpretacdo do pragmatista pioneiro, Rorty
néo considera adequado que Dewey reconstrua conceitos da filosofia
tradicional como ciéncia, natureza, experiéncia e método. Rorty pensa
que se Dewey tivesse abandonado tais projetos estéreis poderia ter
criado argumentos mais persuasivos e adequados contra a filosofia
candnica. Ao constatar que Dewey ndo abandonou esses projetos,
Rorty o classifica como o “Dewey mau” e o reprova. Mesmo assim,
ele ndo se cansa de elogiar um suposto “Dewey bom”, que foi critico
da evidéncia, do fundacionismo e dos dualismos. Em sua tentativa
de “linguisticizar” Dewey, Rorty quer demonstrar que o “jovem
Dewey” foi o Dewey “mau”, pois, conforme Rorty, ele tentou seguir
Locke e Hegel e ainda permaneceu no kantismo. Assim, atribui ao
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“velho Dewey”, a qualidade de “bom”, uma mudanca de atitude que
seria mais coerente com a sua doutrina: a realizacdo de estudos
sociais, educacionais e culturais sobre os problemas filoséficos em
seus contextos especificos. Nossa tese, sintetizada neste artigo,
consiste em argumentar que ndo nos parece adequada a hipétese de
que haja um “primeiro” e um “segundo” Dewey. A estratégia
interpretativa de Rorty ndo € aceita por nés porque desfigura a obra
do pragmatista classico, considerando que deve ser aceita apenas a
dimensdo historicista de seu pensamento e ndo a dimensdo
cientifica. A nosso ver, esta interpretacdo pretende ocultar a
categoria nucleadora da obra de Dewey, que é a experiéncia. Rorty
escreveu que a contribuicdo que Dewey ofereceu ao pensamento
filoséfico foi a de ser critico da tradigdo. Desse modo, a pretensdo
deweyana de oferecer uma metafisica, caracterizada pela descricdo
da realidade e pela descoberta dos tracos gerais dela, a fim de
iluminar as pesquisas e investigacoes futuras, foi rejeitada por Rorty.
Com base neste contexto, pretendemos resgatar um didlogo que
Rorty propde aos seus criticos no livro Rorty and pragmatism. The
philosopher responds to his critics (1995), especialmente, com James
Gouinlock. Quanto as questoes colocadas por Hartmann e Kremer, a
nossa critica em desfavor destes dois autores consiste em
argumentar contra a estratégia rortyana de cindir Dewey em dois e,
por fim, sustentamos uma interpretacdo que articula as duas
dimensdes da filosofia deweyana: a historicista e a cientista.

Palavras-chave: Pragmatismo; Neopragmatismo; Revisionismo;
Dewey.

Abstract: When constructing his interpretative hypothesis about
John Dewey (1859-1952), the American philosopher Richard Rorty
(1931-2007), considered a follower of the pragmatist doctrine,
attributed to our author two conflicting personalities: the “good”
Dewey and the “bad” Dewey. In his interpretation of the pioneering
pragmatist, Rorty does not consider it appropriate for Dewey to
reconstruct concepts of traditional philosophy such as science,
nature, experience and method. Rorty thinks that if Dewey had
abandoned such sterile projects, he could have created more
persuasive and adequate arguments against canonical philosophy.
Upon realizing that Dewey did not abandon these projects, Rorty
classifies him as the “bad Dewey” and disapproves of him. Even so,
he never tires of praising a supposed “good Dewey”, who was critical
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of evidence, foundationalism, and dualisms. In his attempt to
“linguisticize” Dewey, Rorty wants to demonstrate that the “young
Dewey” was the “bad” Dewey, because, according to Rorty, he tried
to follow Locke and Hegel and still remained in Kantianism. Thus,
he attributes to the “old Dewey” the quality of “good”, a change of
attitude that would be more consistent with his doctrine: the
realization of socio-educational and cultural studies on
philosophical problems in their specific contexts. Our thesis,
summarized in this article, consists of arguing that the hypothesis
that there is a “first” and a “second” Dewey does not seem adequate
to us. Rorty’s interpretative strategy is not accepted by us because it
disfigures the work of the classical pragmatist, considering that only
the historicist dimension of his thought should be accepted and not
the scientific dimension. In our view, this interpretation seeks to
hide the nucleating category of Dewey’s work, which is experience.
Rorty wrote that Dewey's contribution to philosophical thought was
to be critical of tradition. Thus, Dewey's claim to offer a metaphysics
characterized by the description of reality and the discovery of its
general features to illuminate future research and investigations was
rejected by Rorty. Based on this context, we intend to recover a
dialogue that Rorty proposes to his critics in the book Rorty and
pragmatism. The philosopher responds to his critics (1995),
especially with to James Gouinlock. Regarding the questions raised
by Hartmann and Kremer, our criticism against these two authors
consists of arguing against Rorty's strategy of splitting Dewey into
two and, finally, we support an interpretation that articulates the
two dimensions of Dewey's philosophy: the historicist and the
scientific.

Keywords: Pragmatism; Neopragmatism; Revisionism; Dewey.

Introducéo

eixando de lado parte significativa da obra de
Dewey, Richard Rorty realiza uma interpretacdo
distorcida da obra do nosso autor, privilegiado um suposto
Dewey “bom” que poderia levar a filosofia a “idade de ouro”.
Isso corresponderia, na interpretacio de Rorty, sair da
metafisica da experiéncia, segundo o modelo kantiano, e
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passar para uma fase de andlise do desenvolvimento cultural,
segundo o modelo hegeliano. Para atingir esse objetivo, Rorty
faz uma leitura da obra de Dewey que tenta mostrar a
prevaléncia da dimensdo historicista em detrimento da
dimensdo cientista do pragmatista cldssico. Sem duvida,
Dewey se opde a ideia de uma filosofia tnica,
fundamentadora do conhecimento. Mas, Rorty acredita que,
por causa disso, ndo ha lugar para uma metafisica empirica na
obra de Dewey, mas sim para um tratamento terapéutico da
tradicao.

Desde que Rorty trouxe a baila o pensamento de Dewey
na obra Philosophy and the Mirror of Nature [Filosofia e os
Espelho da Natureza] (1979) apresentando a sua
interpretacdo do pragmatista pioneiro, ele comecou a receber
criticas de comentadores de Dewey e de estudiosos do tema,
que procuraram mostrar que ele estava errado ao afirmar a
continuidade entre sua filosofia e a do pragmatismo cldssico.

Muitos estudiosos se opoem a maneira pela qual Rorty
se apropria da filosofia de Dewey. Intérpretes do pragmatismo
americano classico, como Tomas M. Alexander (1980), James
Campbell (1984), Ralph Sleeper (1985), David Hall (1994),
Susan Haack (1995) Telma Lavine (1995), James Gouinlock
(1995), Bjorn Ramberg (2001) e Alan Malachowski (2002),
dentre outros, se opdem a interpretacdo rortyana de Dewey.

Susan Haack (1995), por exemplo, diz que enquanto o
pragmatismo classico é uma tentativa de entender e criar uma
estrutura nova que legitime a investigacdo cientifica, o
pragmatismo de Rorty afirma-se como um abandono da
propria tentativa de aprender mais sobre a natureza e sobre
as condicoes de adequacdo da investigacdo. Malachowski
(2002) pontua que os criticos da apropriacdo de Rorty
reconhecem que Dewey nunca virou totalmente as costas a
metafisica, que ela estd presente particularmente em
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Experience and Nature (1925), constituindo ali um forte ponto
de atracdo para muitos pensadores pragmatistas.

A sugestdo de Ramberg (2001), partilhada por outros
criticos, é que Rorty pretende encontrar em Dewey uma
antecipacdo de sua prépria visdo de filosofia, como ideia que
da suporte as ciéncias politicas. Por ler Dewey dessa maneira,
ele é acusado de, deliberadamente, separar o Dewey “bom” do
“mau”. Assim, Rorty é critico do que ele considera a recaida
de Dewey na metafisica na obra Experience and Nature e, por
isso, ndo aceita a tentativa de reconstrucdo do pensamento
cientifico presente em Ldgica: Teoria da Investigacdo. David
Hall (1994), considera que Rorty quer o contraste entre o
Dewey “mau” de Experience and Nature com o Dewey “bom”
do The Quest for Certainty e do Arts as Experience.

No presente artigo, como parte das contribuicdes dos
criticos de Rorty, delimitaremos nossa investigacdo com base
nas analises de James Gouinlock' e David Hall? sobretudo,
contra a estratégia rortyana de cindir Dewey em duas
personalidades distintas. Sustentaremos uma interpretacio
que articule as duas dimensdes da filosofia deweyana: a

! James Gouinlock (1934-2024) ingressou no Departamento de
Filosofia da Universidade Emory (Atlanta- Georgia), em 1971. Foi chefe do
Departamento e, por varios anos, diretor de Estudos de Pds-Graduacio.
Como diretor de P6s-Graduacdo, foi fundamental no desenvolvimento e na
formacdo do programa de pds-graduacdo em filosofia, levando-o a
proeminéncia nacional que alcangou, especialmente nas décadas de 1980 e
1990. O Professor Gouinlock era um renomado especialista em Filosofia
Americana, com énfase no pensamento de duas de suas figuras mais
proeminentes: John Dewey e George Santayana.

2 David L. Hall (1937-2001), foi um filésofo formado em
Chicago/Yale que defendia um pluralismo tematico na disciplina de filosofia.
Atuou como professor visitante na Universidade do Havai. Produziu uma
numerosa obra sobre temas da filosofia americana, dentre elas, a obra
trabalhada neste texto: CF: HALL, David L. Richard Rorty. Prophet and Poet
of the New Pragmatism. Albany. State University of N. York Press, 1994.
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historicista e a cientista. Nessa perspectiva, apresentaremos
nossas objecbes tanto a hipdtese de um Dewey unicamente
historicista e antifundacionista quanto a de um Dewey
unicamente cientista.

Levaremos em conta também algumas propostas de
comentadores favoraveis a Rorty, como John Hartmann,® que
procura atenuar essa divisdo, alegando a existéncia de um
Dewey “concentrado” e outro “diluido”, bem como as
pontuagbes de Alexander Kremer®, que defende Rorty com
base nas hermenéuticas de Heidegger e Gadamer. De maneira
que, para este autor a interpretacdo rortyana de Dewey tem
como base uma ‘fusdo de horizontes’. De nossa parte,
consideramos tais propostas como estratégias oriundas da
mesma fonte, ou seja, da tentativa de “atualizar” Dewey para
adaptd-lo ao quadro conceitual neopragmatista.

Pretendemos sugerir que, ao elogiar seu herdi filosofico,
Rorty fala de si mesmo. A criacio do Dewey “bom” é um
pretexto de Rorty para nele encontrar a inspiragao
fundamental para a constru¢do do conceito de intelectual
ironista’. A influéncia historicista de Dewey aponta tanto na
direcdo de uma interdisciplinaridade que falta a filosofia
classica quanto na direcio de uma contextualidade
fundamental ao pragmatismo Pensamos que Rorty concorda

3 HARTMANN, John. Dewey and Rorty: Pragmatism and
Postmodernism. Presented at: Collaborations Conference, SIUC, March 20-
21, 2003, p. 1.

4 Estudioso da hermenéutica de Gadamer, este autor sustenta que
toda compreensdo é essencialmente uma fusdo de horizontes.

® Para Rorty, o ironista liberal é aquele que entende que suas crencas e
desejos mais centrais sdo contingenciais, rejeita o modelo de uma ordem
dada para além do tempo e da mudanca e ndo compreende a linguagem
como "representacdo da realidade", mas enquanto varios jogos linguisticos
(CF: Rorty, Richard. Contingency, Irony and Solidarity. New York:
Cambridge University Press, 1989).
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com Dewey quando este ultimo declara que a filosofia
cumprird sua fun¢do quando o significado das ciéncias sociais
e das artes tiver se tornado objeto de atencdo critica da
mesma maneira que as ciéncias matemadticas e fisicas e,
quando sua importancia for compreendida. Certamente Rorty
também concordaria com Dewey quanto a sua defesa do
processo de humanizacio da ciéncia ®. Rorty aceita a
interdisciplinaridade e a contextualidade do pragmatismo
deweyano. No entanto, parece cair em contradicdo ao ndo
aceitar que a concepc¢ao de ciéncia em Dewey tenha essas
caracteristicas.

2. Avaliacdo critica da interpretacdao Rortyana de
Dewey: um dialogo com James Gouinlock

Em sua tese principal, Rorty (1994) afirma que o
conhecimento objetivo € impossivel. Rorty nos assegura que
estamos enganados ao supor que podemos usar a realidade
para testar nossas ideias. Estamos enganados ao supor que as
ideias sdo sobre aquilo que realmente existe. Nao comparamos
uma descricdo com o objeto que ela descreve, mas somente
com outra descricdo. Nao existe, conforme Rorty, um critério
neutro para afirmar que uma descricdo é melhor que outra.
Nao podemos fazer distingdes quanto a validade cognitiva da
ciéncia, da filosofia, da poesia, da religido, da teologia e da fé
nas Sagradas Escrituras. Todas essas dreas sdo géneros
literarios. Em virtude disso, Rorty diz que ndo podemos fazer
distingdes entre métodos de investigacdo como sendo
melhores ou piores. Por fim, ndo podemos também falar de
progresso no conhecimento ou na ciéncia.

6 DEWEY, John. Experience and Nature. New York: Dover
Publications, Inc., 1958, p. 164.
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Pelo exposto parece que Rorty estd seguindo a famosa
tese da incomensurabilidade de traducdo, revelando seu
débito principalmente a Quine e a Kuhn. Segundo esta teoria,
o significado das sentencas observacionais é determinado por
uma teoria. Nessa perspectiva, ndo é possivel comparar teorias
rivais através das respectivas sentencas observacionais,
porque elas sdo incomensuraveis.

Para Gouinlock, Rorty aceita a conclusdo da
impossibilidade de comparar teorias através das respectivas
sentencas observacionais, mas recusa a premissa de que as
teorias sejam incomensuraveis, que considera
autocontraditdéria. Com isso, Rorty pensa estar livre tanto da
incomensurabilidade como do relativismo, ja que ambas as
concepcles, para ele, pressupdem que teses opostas sdo
relativas ou incomensuraveis de acordo com algum critério. A
medida que os critérios pertencem a epistemologia, a
incomensurabilidade e o relativismo podem ser abandonados
do mesmo modo que a epistemologia.

Passemos agora a discussdo da posicdo de James
Gouinlock, para quem Rorty se inspira na tese da
incomensurabilidade da tradugdo ao alegar que o
conhecimento objetivo €é impossivel 7 . Pensamos que
Gouinlock esta certo ao dizer isso. Com efeito, essa tese torna
contingentes os enunciados das teorias cientificas, permitindo
que elas sejam colocadas em pé de igualdade com outros
géneros literarios, o que faz parte do projeto de Rorty.
Gouinlock também estd certo ao dizer que, com essa posicao,
Rorty acredita poder livrar-se das acusacoes de relativismo e
de incomensurabilidade porque esses conceitos pressupdoem
que afirmacOes opostas sdo incomensuraveis ou relativas em
relacdo a algum critério. J4 que os critérios pertencem a

7 RORTY, Richard. Philosophy and the Mirror of Nature, Princeton: Princeton
University Press, 1979 (cap. VI).
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epistemologia e ela deve ser abandonada, esses conceitos
problematicos também devem ser abandonados®.

Com efeito, a estratégia de Rorty é a de simplesmente
propor uma troca de vocabuldrio através da qual a
epistemologia e seus problemas seriam deixados de lado em
beneficio de uma conversacdo mais voltada para a visdo de
mundo neopragmatista. Entretanto, Gouinlock peca ao aceitar
a divisdao de Dewey em dois temperamentos, um “bom” e
outro “mau”. Isso ndo s6 deforma a filosofia de Dewey, mas
também torna mais facil a argumentacdo de Rorty no sentido
de defender a opg¢do por um Dewey “bom” em detrimento de
um Dewey “mau”.

Gouinlock distribui seus argumentos contra Rorty com
base naquilo que ele considera os cinco mal-entendidos do
neopragmatista em relacdo a Dewey. O primeiro desses mal-
entendidos tem a ver com o método. Ao contrario de Rorty,
Gouinlock afirma que Dewey nao foi além do método, mas
simplesmente o considera fundamental para a raca humana.
Pensamos que Gouinlock estd certo ao apontar esse mal-
entendido rortyano, pois o objetivo central da filosofia de
Dewey € de fato a extensdo do método a todas as dreas de
conduta humana. E conveniente lembrar aqui que essa
extensdo s6 pode ser feita em termos bastante gerais, e ndo
especificos, como quer Rorty.

O segundo dos mal-entendidos esta ligado a teoria
correspondentista. Pensamos que Gouinlock estd certo ao
reconhecer uma dimensdo corrrespondentista na filosofia de
Dewey, mas € oportuno observar que o realismo e o
correspondentismo de Dewey, pressupostos pela existéncia de

8 GOUINLOCK, James, What is the Legacy instrumentalism? Rorty’s
Interpretation of Dewey. In. Saatkamp Jr., H. J. (ed.). Rorty and pragmatism.
The philosopher responds to his critics. Nashville and London: Vanderbilt Un
Press, 1995, p. 74.
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uma situacao problemadtica inicial e pelo fato de que nossas
ideias sdo antecipacbes do futuro, nada tém a ver com o
realismo e o correspondentismo tradicionais, ideias que
Dewey desenvolve a partir da Filosofia de Peirce.

Realismo aqui significa que, nas interacOes com o
ambiente, os objetos surgem como alteridades que confirmam
ou falsificam nossos testes. Correspondentismo significa aqui
simplesmente que o modelo de conduta proposto
hipoteticamente para um dado objeto funcionou. Esse modelo
ndo constitui uma “cépia” do objeto em sentido tradicional.
Portanto, o sentido de representagdo e de correspondéncia em
Dewey ndo pode ser o mesmo das filosofias cldssicas. Trata-se
de uma leitura errada que Rorty faz da filosofia deweyana. De
acordo com Gouinlock, com quem concordamos, o préprio
processo de investigacdo € inseparavel da manipulaciao e
organizacdo de eventos e seu proposito é produzir o objeto
completo. Com essa caracterizacdo, certamente, a
investigacdo de Dewey ndo pode ser redutivel a conversacdo’.

Quanto ao mal-entendido rortyano em relacdo a
concepcdo de ciéncia, Gouinlock também estd certo quando
afirma que, em Dewey, a ciéncia nos fornece o conhecimento
das potencialidades da natureza sob condicoes definidas. Mas
convém reiterar que o conhecimento cientifico para Dewey €
falivel e autocorretivo. Isso significa que Dewey tenta retratar
mais os tracos gerais do método cientifico do que
propriamente os tracos gerais do conhecimento cientifico, ja
que o primeiro leva ao segundo.

Passando ao mal-entendido rortyano relativo a
linguagem, podemos dizer que ela é de fato funcédo das nossas

® GOUINLOCK, James, What is the Legacy instrumentalism? Rorty’s
Interpretation of Dewey. In. Saatkamp Jr., H. J. (ed.). Rorty and pragmatism.
The philosopher responds to his critics. Nashville and London: Vanderbilt Un
Press, 1995 pp. 74-78
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interacOes com o ambiente. A linguagem faz parte da nossa
experiéncia, mas nao de toda a nossa experiéncia, e ndo pode,
portanto, ser identificada com essa ultima. A linguagem é uma
ferramenta para lidar com o ambiente. Ao tentar ver em
Dewey a tese de que a linguagem € a prépria realidade em que
vivemos, Rorty estd projetando equivocadamente sua
perspectiva sobre a de Dewey. Se a linguagem é a realidade
em que vivemos, entdo tudo é conversacdo e nada podera ser
estabelecido com um minimo de objetividade. Rorty estad
revelando aqui o seu idealismo linguistico. Um outro ponto
importante a ser considerado aqui esta no fato de que, ao ver
a linguagem como jogo de linguagem, Rorty parece estar
confirmando a tese de Wittgenstein sobre a forma de vida: isso
€ assim porque agimos assim. A Unica maneira de escapar ao
relativismo implicito nessa afirmacdo € supor que a expressao
agimos assim pressupOe exatamente aquilo que Rorty quer
negar em Dewey, a saber, os procedimentos de formacéo de
hipdteses e seus respectivos testes empiricos para a resolucao
de situacOes problemadticas.

Finalmente, no que diz respeito ao mal-entendido
rortyano sobre a metafisica naturalista de Dewey, acreditamos
que Gouinlock esta certo ao dizer que esse é o problema
principal da discussdo. Gouinlock caracteriza adequadamente
a metafisica deweyana ao descrevé-la como uma tentativa de
caracterizar o contexto inclusivo da existéncia humana para
que possamos funcionar com eficiéncia no interior desse
mesmo contexto. Ora, isso significa que Dewey nao tem a
intencdo de estabelecer uma matriz neutra e permanente para
toda investigacdo futura, pois isso iria contra o préprio espirito
da sua concepcao bdsica de experiéncia como interacio
dialética entre os seres vivos e o ambiente. A experiéncia
possui carater histéorico e contingente, sendo, portanto,
mutdvel. Desse modo, ela jamais poderia ser apresentada
como uma “matriz neutra e permanente” para toda
investigacdo futura. Com efeito, a tarefa de apresentar os
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tracos gerais da existéncia humana envolve também a
elaboracdo de uma hipdtese sobre essa mesma existéncia,
hipétese essa que deverd ser verificada através da interacgdo
com novas experiéncias, as quais gerardo uma nova hipétese
e assim por diante. Temos aqui uma metafisica contingente e
falibilista que podera ser alterada de acordo com as
necessidades das experiéncias futuras. A nocdo de uma
“matriz neutra e permanente” ndo cabe aqui.

Em sua resposta as criticas de Gouinlock, Rorty afirma
que Dewey também quer se comprometer com a “esperanga
social sem fundamento”. O que conta aqui é a energia e a
inteligéncia dos que lutam por ela'®. Mas Gouinlock pode estar
opondo essa “esperanca social sem fundamento” a um
“compromisso alcancado através do método cientifico”. Aqui,
a divergéncia entre Rorty e Gouinlock pode ser apenas sobre
a utilidade da nogdo de método. Rorty a considera sem
utilidade. A expressao método da inteligéncia critica poderia
ser substituida apenas por inteligéncia critica, expressao que
significa ser experimental, ndo-dogmadtico, inventivo e
imaginativo, deixando de buscar a certeza. Quando Dewey liga
as expressoes método da e inteligéncia critica, ele esta tentando
fazer contraste com o método a priori, dedutivo.

Dewey, conforme Rorty, insistiu em usar a noc¢ao vazia
de método porque queria que a filosofia deixasse de oferecer
um corpo de conhecimento, embora ainda oferecesse alguma
coisa. E para ele isso é o método. Mas essa foi uma escolha
infeliz, pois prometia mais do que podia oferecer: prometia
algo positivo, ao invés de simplesmente advertir
negativamente para nado ficarmos presos na armadilha do
passado. Seria possivel isolar na obra de Dewey algo

19 RORTY, Richard, Response to Gouinlock. In: Rorty & Pragmatism
— the Philosopher Responds to His Critics, Nashville & London, Vanderbilt
University Press, 1995, p. 91
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suficientemente amplo para ser “extensivel a todos os
problemas da conduta” e também suficientemente estrito para
ter “propriedades formais”? Em outras palavras: seria possivel
isolar nessa obra algo suficientemente genérico para ser o
método da democracia e da ciéncia e ao mesmo tempo
especifico o bastante para ser contrastados com outros
métodos efetivamente utilizados pelas pessoas? Rorty pensa
que néo'.

Rorty argumenta que método cientifico € um nome para
um terreno intermedidrio ndo encontravel entre um conjunto
de habitos virtuosos e um conjunto de técnicas concretas,
passiveis de serem ensinadas'>. Embora Gouinlock diga que
Dewey caracterizou o método cientifico com detalhe em The
Quest for Certainty (A Busca por Certeza), Rorty afirma nao
ter encontrado essa caracterizacdo detalhada naquele livro.
Ele declara que tudo o que conseguimos ali ¢ a polémica
padrao de Dewey, repetida sem cessar contra os dualismos
epistemoldgicos e metafisicos. O tnico conselho positivo que
obtemos é o de sermos reflexivos, mas determinados, abertos,
mas disciplinados, tolerantes, mas cuidadosos, ousados, mas
ndo tanto, imaginativos, mas ndo selvagens. Seria um
desrespeito a memoria de Dewey admitir que, quando ele
comega a falar sobre método, ele soa como Pol6énio?*®

Ao afirmar que Dewey foi “além do método”, Rorty quis
dizer que Dewey desistiu da ideia de que é possivel extrair

I RORTY, Richard, Response to Gouinlock. In: Rorty & Pragmatism
— the Philosopher Responds to His Critics, Nashville & London, Vanderbilt
University Press, 1995, p. 92

12 RORTY, Richard, Response to Gouinlock. In: Rorty & Pragmatism
— the Philosopher Responds to His Critics, Nashville & London, Vanderbilt
University Press, 1995, p. 93

13 Personagem do Hamlet de Shakespeare, descrito como “um velho idiota e
tedioso”.

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



129

algumas regras a partir daquilo que os cientistas naturais estao
fazendo e aplicd-las a outras dreas da cultura, a fim de
modificar essas mesmas dreas. Desse modo, aquilo que
Gouinlock chama de “racionalidade como trago de caréter”
nunca corresponderd a um conjunto de algoritmos, mas sim a
algum andlogo epistémico da phronesis aristotélica. Rorty
enfatiza que, embora nunca parasse de falar sobre o método
cientifico, Dewey nunca teve qualquer coisa ttil para oferecer
a respeito dele. A ndo ser que seja possivel mostrar algum
trecho de Dewey indicando o que ele realmente pensava do

“método”™*.

Rorty afirma que Gouinlock o acusa de ser incapaz de
distinguir os melhores dos piores métodos de investigacdo ou
de ser incapaz de falar do progresso do conhecimento, mesmo
na ciéncia. Se as duas acusacdes fossem corretas, entdo Rorty
estaria muito longe de Dewey. Mas pelo menos a segunda
acusacdo é falsa. Rorty segue Kuhn no conceito de progresso
do conhecimento na ciéncia, definindo-o como capacidade
crescente de conseguir o que queremos a partir da ciéncia.
Uma das coisas que queremos € a capacidade de explicar por
que a ciéncia passada estava certa ou errada. Se isso nao for
progresso do conhecimento também para Gouinlock, entéo ele
tem de mostrar que a expressao solucdo de problemas possui
sentidos diferentes em Kuhn e em Dewey. Ora, ele ndo poderia
fazer isso. Kuhn e Dewey estdo juntos ao argumentar que a
esperanca dos positivistas de substituir a phronesis por regras
é irrealizdvel®.

4 RORTY, Richard, Response to Gouinlock. In: Rorty & Pragmatism
— the Philosopher Responds to His Critics, Nashville & London, Vanderbilt
University Press, 1995, p. 94

15 RORTY, Richard, Response to Gouinlock. In: Rorty & Pragmatism
— the Philosopher Responds to His Critics, Nashville & London, Vanderbilt
University Press, 1995, p. 95.
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Mas Rorty reconhece que hd um sentido em que
Gouinlock esta certo ao dizer que o seu neopragmatismo ndo
pode distinguir os melhores dos piores métodos de
investigacdo. Isso é assim porque Rorty tem dificuldade em
encontrar um principio de individuacéo para “métodos”. Esse
termo é ambiguo, referindo-se a algo tao geral como os quatro
métodos de fixacdo da crenca em Peirce e a algo tdo especifico
como usar magnetometros — instrumentos cientificos usados
para medir campos magnéticos no ambiente circundante — e
ndo varinhas de rabdomancia — varinhas ndo muito cientificas
que sdo apontadas para o solo a fim de descobrir agua.

Rorty prefere abandonar o termo método e usar: a)
prdtica social para descrever o que Peirce quer e b) técnica para
descrever o uso adequado de magnetometros. As praticas
sociais que determinavam o que era “racional” ou “irracional”
eram diferentes nas tribos primitivas, nas salas de aula
medievais e nos laboratérios do século XIX. Mas nenhum
desses trés tipos de pratica social é redutivel a regras e
nenhum deles parece adequadamente descrito pelo termo
método’®. Em sintese, Rorty acha que Feyerabend estava
justificado em se colocar “contra o método” porque ndo ha
nada mais filosoficamente profundo ou interessante a ser dito
contra o vudu, ou a astrologia, ou a autoridade papal, do que
dizer que essas técnicas nao parecem ter-nos levado para onde
esperavamos. Depois de termos elaborado a analogia rala
entre abandonar a astrologia pela astronomia e abandonar o
feudalismo pela democracia, Rorty ndo pensa que seja til a

16 RORTY, Richard, Response to Gouinlock. In: Rorty & Pragmatism
— the Philosopher Responds to His Critics, Nashville & London, Vanderbilt
University Press, 1995, p. 95.
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sugestdao de que observemos mais de perto o que os cientistas
fazem para conceber o que o resto da cultura deveria fazer'.

Rorty ainda afirma que Gouinlock o acusa de ter perdido
um ponto crucial da teoria do conhecimento de Dewey: para
produzir objetos de percepcao e de conhecimento adequados
as peculiaridades de uma situacdo problemadtica, é preciso
empreender alguma forma de reorientacdo intencional com
relacdo as condicbes perturbadoras. Rorty pensa que Dewey
tirou essa ideia da Fenomenologia do Espirito de Hegel e que
ela foi reafirmada muito bem na polémica de Sellars contra o
“mito do dado™®. Rorty acrescenta que, em diversos artigos,
ele tenta ampliar a critica de Sellars, argumentando que, se
compreendemos a relacdo causal entre a aquisicdo de crencas
e o ambiente em torno daquele que tem a crenca, ndo
precisamos nos perguntar a respeito de relacOes
representacionais.

Para Rorty, uma explicacdo causal e nao-
representacionista dos estados intencionais nos da todas as
razbes para afirmar que as propriedades reais dos objetos
estdo registradas na linguagem, mesmo depois de termos
negado que essas propriedades estejam representadas na
linguagem. Elas estdo registradas no sentido de que se os
objetos nao tivessem essas propriedades, ndo estariamos
provavelmente dizendo o que dizemos ou acreditando no que
acreditamos. Para Rorty, a maneira mais eficiente de
dispensar as questdes sobre a representacdo € interpretar a
expressao registro das propriedades reais do objeto como

17 RORTY, Richard, Response to Gouinlock. In: Rorty & Pragmatism
— the Philosopher Responds to His Critics, Nashville & London, Vanderbilt
University Press, 1995, p. 96.

18 RORTY, Richard, Response to Gouinlock. In: Rorty & Pragmatism
— the Philosopher Responds to His Critics, Nashville & London, Vanderbilt
University Press, 1995, p. 96.
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significando causado pelas propriedades reais do objeto e capaz
de causar mudancas nessas propriedades. Com isso, estariamos
trocando uma explicacdo representacionista da crenca por
uma explicacdo causal da crenca. Gracas a substituicdo da
“experiéncia” pela conduta linguistica, a teoria de Davidson

parece a Rorty superior a de Dewey"’.

Conforme Rorty, a distincdo de Dewey entre realismo e
idealismo simplesmente ndo funcionou no sentido de que seus
colegas fildsofos acharam impossivel conceber o que Dewey
queria dizer ao afirmar que os objetos de conhecimento
mudam no curso da investigacdo. Por causa disso, Rorty pensa
que devemos abandonar a nocdo de “objeto de investigacdo”.
Isso ficara mais facil se assumirmos a virada linguistica e
substituirmos a metafisica pela seméantica. Rorty pensa que
Gouinlock condenaria esse procedimento em virtude de suas
suspeitas para com a teoria dos jogos de linguagem. Todavia,
a descricdo que Gouinlock oferece para essa teoria faz Rorty
parar para pensar. Gouinlock afirma que essa teoria nega que
a linguagem seja uma funcéo da atividade compartilhada com
um ambiente. Rorty afirma ndo ser capaz de imaginar um
filésofo da linguagem que algum dia tenha negado isso®.

Ao final de sua resposta a Gouinlock, Rorty afirma que
Dewey algumas vezes rejeitou questoes e terminologias. Rorty
gostaria que Dewey tivesse feito isso mais vezes. Infelizmente,
Dewey empregou diversas vezes a técnica alternativa de
conferir sentidos novos e enigmaticos a palavras como objeto,
experiéncia, natureza e correspondéncia. Dewey infelizmente

2 RORTY, Richard, Response to Gouinlock. In: Rorty & Pragmatism
— the Philosopher Responds to His Critics, Nashville & London, Vanderbilt
University Press, 1995, p. 97.

20 RORTY, Richard, Response to Gouinlock. In: Rorty & Pragmatism
— the Philosopher Responds to His Critics, Nashville & London, Vanderbilt
University Press, 1995, p. 98.
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perdeu a oportunidade de dizer algo como esquecam da
‘correspondéncia’ para dizer: eis algo que vocé poderia
significar por ‘correspondéncia’, mesmo que esse significado
ndo tenha nada a ver com o significado usado por aqueles que
se preocupam em saber se a verdade consiste em
correspondéncia ou nio*'.

Em nossa avaliacdo da resposta de Rorty, pensamos que
o inicio da sua discussdo com Gouinlock mostra a diferenca
crucial entre Dewey e Rorty: a questdo do método cientifico.
Mas essa questdo tem duas faces. Em primeiro lugar, ela
parece ser apenas uma questdo de terminologia. Nessa
perspectiva, Rorty reconhece que Dewey ndo estd usando a
expressdo método cientifico em seu sentido tradicional. Em
Dewey, essa expressao se refere ao processo de aprendizagem
e conhecimento a partir da dialética das interacOes entre seres
vivos e ambiente. Esse processo se baseia em interagdes
causais que levam a construcéo de hipoteses a serem testadas
e encontra sua melhor expressao nas atividades dos cientistas
da natureza. Mas temos de reiterar que a descricdo de tal
processo s pode ser feita em termos genéricos, como
acontece, p. ex., em The Quest for Certainty. Em virtude disso,
Rorty se equivoca ao exigir uma formulagéo especifica para o
processo em questao.

Do ponto de vista terminoldgico, Rorty tem alguma
razdo ao afirmar que Dewey poderia ter apresentado sua
filosofia sem utilizar expressdes como meétodo cientifico,
experiéncia, objeto, etc. Mas isso ndo significa que essas
expressoes sejam meramente descartdaveis, pois o que Dewey

21 RORTY, Richard, Response to Gouinlock. In: Rorty & Pragmatism
— the Philosopher Responds to His Critics, Nashville & London, Vanderbilt
University Press, 1995, p. 99.
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pretende significar com elas ainda constitui parte essencial de
sua filosofia. A fim de evitar a prolixidade decorrente dos
circunléquios necessdrios para se referir aos significados
pretendidos sem usar as expressoes mencionadas, Dewey teria
forcosamente de adotar uma nova terminologia, coisa que ele
preferiu ndo fazer, para salvaguardar a possibilidade de
didlogo com seus contemporaneos. Afinal de contas, apesar de
adotar um novo sentido para o termo experiéncia, p. ex., ele
ainda estava se referindo a algo préoximo da experiéncia em
sentido tradicional.

Coisa semelhante acontece com o proprio Rorty, que usa
termos como filosofia, conversagdo, ironia, etnocentrismo, etc.,
em sentido diferente do tradicional. Isso significa que ele
também poderia ter apresentado sua filosofia sem utilizar
esses termos. Mas aqui também essas expressoes nao seriam
meramente descartaveis, pois aquilo que Rorty pretende
significar com elas ainda constitui parte essencial de sua
filosofia. Para evitar a prolixidade dos circunléquios, Rorty
teria de adotar uma nova terminologia, coisa que ele nao fez,
para salvaguardar a possibilidade de didlogo com seus
contemporaneos. Afinal de contas, apesar de adotar um novo
sentido para conversagdo, p. ex., Rorty ainda estd se referindo
a algo préximo da conversagdo em sentido tradicional. Assim,
a conclusdo aqui seria que podemos aplicar ao proprio Rorty
aquilo que ele aplicou a Dewey através da seguinte parafrase:
Rorty infelizmente perdeu a oportunidade de dizer esqueca da
‘conversagdo’ para dizer: eis algo que vocé poderia significar
por ‘conversacdo’, mesmo que esse significado nao tenha nada
a ver com o significado usado por aqueles que se preocupam
em saber se a filosofia consiste em conversacdo ou nao.

Outro ponto importante na questdo terminoldgica é
saber se o termo método corresponde efetivamente a uma
nocdo vazia. Rorty afirma que Dewey promete mais do que
podia oferecer. Isso ndo é verdade, pois Dewey ndo concebe
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método de maneira meramente negativa, como uma
adverténcia para ndo cairmos nas armadilhas do passado. Para
Dewey, o método tem claramente uma dimensao positiva que
decorre das interacOes causais com o ambiente. Esse lado
positivo sé pode ser descrito em termos genéricos, de modo
que ndo se coloca a exigéncia de Rorty no sentido de que essa
descricdo deve envolver tanto uma parte geral, extensivel a
todos os problemas da conduta, como uma parte especifica,
ligada as propriedades formais.

Desse modo, ao dizer que Dewey vai “além do método”,
significando com isso que ele desistiu da possibilidade de
extrair regras a partir do trabalho dos cientistas naturais para
aplicd-las a outras dreas da cultura, Rorty estd oferecendo uma
interpretacdo simplesmente falsa. Dewey e Kuhn ndo estiao
juntos ao defender a tese de que a esperanca dos positivistas
de substituir a phronesis por regras ¢é irrealizavel.
Diferentemente de Rorty, depois de elaborar a analogia — nao
rala — entre abandonar a astrologia pela astronomia e
abandonar o feudalismo pela democracia, Dewey pensa que €
util a sugestdo de observar mais de perto o que os cientistas
fazem para conceber o que o resto da cultura deveria fazer.

Por fim, a discussdao sobre o método parece ser uma
questdo substantiva, no sentido de envolver concepcoes
diferentes de objetividade em Dewey e Rorty. Aqui, Gouinlock
tem razdo ao dizer que Rorty € incapaz de distinguir os
melhores dos piores métodos de investigacdo, em que pesem
os argumentos de Rorty em contrario. Na verdade, o apelo a
conversacdo, ao etnocentrismo, ao ironismo e a contingéncia
dificilmente fornecera algum critério adequado para
distinguirmos os melhores dos piores métodos. E dizer que a
teoria dos jogos de linguagem envolve interacdes com o
ambiente nao resolve o problema, pois Rorty nao oferece
qualquer caracterizacdo de como essas mesmas interacoes
podem levar a algum critério de objetividade.

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



136

3. Avaliacao critica da interpretacido Rortyana de
Dewey: um didlogo com David L. Hall

Embora ndo compartilhe de uma critica radical a Rorty,
David Hall também considera que a interpretacdo rortyana da
filosofia de Dewey é problemadtica. Tendo rejeitado Peirce e
passando por James, no final, Rorty, volta-se para o ultimo
membro do trio dos pragmatistas cldssicos: John Dewey.
Mesmo assim é o Dewey jamesiano que Rorty deseja cooptar
para o seu novo pragmatismo. Esse esforco de cooptacdo
deriva da influéncia recebida de pensadores como Richard
Mckeon e dos pragmatistas linguisticos: Quine, Sellars,
Goodman, Putnam e Davidson. Isto criou alguns problemas.

Conforme David Hall, a filosofia de Dewey teria uma
dimensao peirceana e outra jamesiana. A recusa que Rorty faz
de Peirce o separa de um dos principais ramos do
pragmatismo norte-americano. O ramo peirceano mantém
uma relagéo critica com a ciéncia e é caracterizado pelo uso
dos métodos cientificos e pela procura do consenso. O ramo
jamesiano é mais literario do que cientifico, enfatizando as
dimensoes afetivas e volitivas da experiéncia humana e
insistindo no reconhecimento da pluralidade das crencas e
acOes anteriormente a qualquer consenso. Rorty desenvolve
uma versdo do pragmatismo na qual é promovida a ideia de
ampla tolerdncia intelectual. Mas ele nao cai, segundo Hall,
no relativismo, pois afirma que a liberdade de desenvolver
concepcOes alternativas ndo garante que todas serdo
igualmente vidveis como ferramentas para a resolugdo de
problemas particulares.

Na argumentacdo de Hall, Rorty acusa Dewey de reunir
entidades linguisticas com a experiéncia, que € introspectiva.
Este é um aspecto fundamental da tentativa de Rorty de
revisar o pragmatismo cldssico. Rorty considera a metafisica
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empirica de Dewey como sendo uma contradi¢do nos seus
termos. Ele acha que Dewey néo pode servir a dois senhores.
Com isso Rorty prepara o seu terreno para desenvolver o
pragmatismo linguistico. Como se vé, a fim de fazer de Dewey
um filésofo somente historicista Rorty trunca a noc¢do de
experiéncia. Assim, trata a experiéncia nos moldes cldssicos e
postula a linguagem como paradigma, no entanto, isenta de si
mesmo qualquer pretensdo de fornecer o ultimo vocabulario
e se reconhece quebrando inteiramente com a tradicdo
epistemoldgica kantiana.

David Hall, além de observar a inadequada substituicao
do conceito de experiéncia pelo de linguagem, assegura que
Rorty ndo estd em busca de uma nova teoria pragmatista. Ele
pretende se centralizar na cultura, incluindo todas as
possibilidades humanas de descricbes e redescricoes da
realidade, como romances e metéforas. E nesse sentido que
Rorty defende que nédo precisamos de uma metafisica ou de
teorias epistemoldgicas, uma vez que temos a sensibilidade
necessdria para construir novas possibilidades de carater
social e institucional. Assim, cabe ao filésofo o papel de
conversar, mediar, facilitar, estar aberto as novas
possibilidades. Hall justifica o revisionismo de Rorty como
uma “licenca poética” para pensar Dewey a sua maneira. Com
base nisso, vé a interpretacdo de Rorty como uma contribuicéo
que permite resgatar nas obras de Dewey, especialmente na
sua filosofia social, um valioso recurso intelectual para nossos
dias.

Hall escreve que, para Rorty, a linguagem € uma noc¢édo
mais adequada para referir-se a experiéncia histodrica, holistica
e antifundacionista. No entanto, Dewey nao poderia efetuar
essa substituicdo, pois a linguagem ja se constitui, na sua obra,
como a principal forma de experiéncia a partir das relacoes
que os organismos humanos estabelecem entre si e com o
ambiente. E com base nesse naturalismo que Rorty rejeita o
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que chama de elementos peirceanos do pensamento de Dewey.
Rorty observa também que as nocoes de légica, de método, de
ciéncia e filosofia na obra de Dewey sdo marcadas pelo
pensamento de Peirce. No esforco de interpretar Dewey como
historicista — uma espécie de filésofo que mereceria seu elogio
- Rorty desfigura em Dewey a sua nocdo de experiéncia,
ignorando a reflexdo desse autor sobre a nossa continuidade
como organismos, sobre nossas necessidades e impulsos vitais
de criaturas humanas.

Passemos agora a discussao dos argumentos de David L.
Hall** a respeito da apropriacdo rortyana do pensamento de
Dewey. A distincdo feita por Hall, estabelecendo a
coexisténcia de duas dimensdes em Dewey, a peirceana ou
cientifica e a jamesiana ou historicista, parece-nos correta.
Podemos inclusive dizer que a filosofia de Dewey é uma
tentativa de conciliar essas tendéncias opostas em seus
precursores. Mas, como ja tentamos mostrar mais de uma vez,
isso ndo significa que exista uma tensdo insuperavel na
filosofia de Dewey e que devemos escolher uma dessas
tendéncias em detrimento da outra. Essas duas tendéncias se
complementam harmoniosamente na filosofia deweyana.

Hall tem razdo também ao dizer que Rorty faz uma forte
desleitura de Dewey. Mas resta saber se o Dewey hipotético
que resulta dessa desleitura, por mais efetivo e atualizado que
seja, tem alguma coisa em comum com o Dewey original, que
apresenta simultaneamente um viés peirceano e um Viés
jamesiano. A estratégia de Rorty consiste em propor a
substituicdo, na filosofia de Dewey, da metdfora da
“experiéncia” pela da “linguagem”, mas isso € muito
problematico. A tentativa de substituir experiéncia por
linguagem sé poderia ser feita ao elevado custo ndo apenas de

22 HALL, David L. Richard Rorty. Prophet and Poet of the New
Pragmatism. Albany: State University of N. York Press, 1994, p. 71.
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alterar profundamente a concepcdo deweyana de experiéncia,
mas também de trocar a metafisica da experiéncia por uma
metafisica da cultura. Temos procurado mostrar ao longo do
presente artigo que a “atualizacdo” de Dewey por Rorty
corresponde a uma deformacao da filosofia do primeiro em
beneficio dos interesses do tltimo. E esse Dewey deformado,
por mais atualizado que esteja para participar do debate
contemporaneo, nao corresponde de maneira alguma ao
Dewey original, que poderia participar desse mesmo debate
sem passar por essa “atualizacdo”.

Vimos que, para Hall, a versao rortyana do pragmatismo,
por mais que enfatize a tolerancia intelectual, ndo cai no
relativismo. Entretanto, é dificil concordar com isso. E verdade
que, para Rorty, nem todas as concepc¢des alternativas sdo
igualmente viaveis como ferramentas para a resolucdo de
nossos problemas. Acontece que Rorty niao nos oferece
ferramentas adequadas — expressdao em vocabulario rortyano
que poderia ser uma traducdo da expressdo ndo-rortyana
critérios adequados — para distinguir as concepgdes mais
viaveis das menos vidveis. E isso nos leva de volta ao
relativismo que Dewey combate.

Na interpretacdo do neopragmatista, as influéncias do
hegelianismo e do darwinismo sofrem modificacdes para se
adequar ao “Dewey hipotético” de Rorty. Ele interpreta Hegel
pelo seu historicismo e nao pelo seu idealismo e Darwin pelo
seu positivismo e nao pelo seu vitalismo. Assim, Rorty cria um
Dewey que transita entre os dois extremos do historicismo e
do cientismo, mais do que entre o idealismo e empirismo.
David Hall nos mostrou que, para construir sua hipoétese sobre
Dewey, Rorty tenta extrair implicacbes sobre o que seria o
pensamento desse autor se a experiéncia fosse substituida pela
linguagem. Mas o fato é que Dewey estd mesmo preocupado
em investigar o cardter da relacdo entre experiéncia e
natureza e buscar as bases metafisicas de seu pensamento.
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Portanto, traduzir o pensamento de Dewey numa
terminologia linguistica pode subverter o propdsito desse
filésofo em relagio aos problemas que ele pretende abordar®.

Os criticos de Rorty apresentados até entdo tém em
comum a certeza de que o neopragmatista antecipa, através
de sua leitura de Dewey, sua prépria filosofia politica, que
proclama uma etapa sociocultural de articulacdo entre os
diversos vocabularios do conhecimento, ndo aceitando a
supremacia do método cientifico em detrimento de outros
vocabuldrios e propondo uma “nova” etapa cultural, em que a
filosofia seria apenas mais uma escritura, mais um vocabulario
literalizado

4. Avaliacdo critica da interpretacdo Rortyana de Dewey:
um didlogo com John Hartamann e Alexander Kremer

Nas secOes anteriores apresentamos os argumentos de
autores que se posicionam contra a apropriacdo rortyana de
Dewey. Fizemos isso porque o numero de autores que se
colocam contra essa apropriacdo é bem maior do que aqueles
que se colocam a favor dela. Todavia, com o objetivo de tornar
a discussao mais rica, selecionamos também dois autores que
se posicionam mais favoravelmente em relacdo a apropriacdo
rortyana de Dewey, para também avaliar aqui suas ideias:
John Hartmann e Alexander Kremer. Comecaremos pela
posicdo do primeiro, que serd inicialmente apresentada para
depois ser discutida.

Para Hartmann, embora as diferencas entre Dewey e
Rorty sobre o status da metafisica sejam provavelmente
irreconcilidveis, a reivindicagdo rortyana de um Dewey

3 HALL, David L. Richard Rorty. Prophet and Poet of the New
Pragmatism. Albany: State University of N. York Press, 1994.
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“diluido” pode ser vista como consistente ao menos com o
espirito da obra de Dewey**.

Hartmann acredita que o ponto principal da diferenca
entre Dewey e Rorty estd nas atitudes de cada um em relacao
a metafisica. Para entendermos melhor essa distincao,
Hartmann argumenta que é preciso considerar o comentario
de Lyotard sobre a morte da metanarrativa®. Hartmann
recorre a Larry Hickman, para quem, se entendemos Lyotard
como anunciando a morte de toda metafisica sistematica que
alega explicar toda a realidade, entdo tanto Dewey como
Rorty sdo pensadores pds-modernos, uma vez que ambos
negam a eficacia da metafisica ocidental tradicional.

Entretanto, se entendermos Lyotard como afirmando
que qualquer metanarrativa € ilegitima e mal orientada, entao
apenas Rorty é um pensador pés-moderno. Com efeito, essa
segunda leitura de Lyotard é inteiramente consistente com a
discussdo de Rorty sobre a contingéncia da linguagem, com
sua rejeicio da viabilidade da metafisica e com sua
valorizacdo do ironismo liberal. Mas essa mesma leitura é
decididamente inconsistente tanto com a reconstrucdo da
metafisica proposta por Dewey em Experience and Nature

¢ HARTMANN, John. Dewey and Rorty: Pragmatism and
Postmodernism. Presented at: Collaborations Conference, SIUC, March 20-
21, 2003, p- 1. Disponivel em
<http://mypage.siu.edu/hartmajr/pdf/jh_collab03.pdf>. Acesso em 10 de
maio de 2012.

% HARTMANN, John. Dewey and Rorty: Pragmatism and
Postmodernism. Presented at: Collaborations Conference, SIUC, March 20-
21, 2003, pp- 1-2; Disponivel em
<http://mypage.siu.edu/hartmajr/pdf/jh_collab03.pdf>. Acesso em 10 de
maio de 2012.
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quanto com o papel central desempenhado pela sua metafisica
naturalista em seus diversos esforcos reconstrutivos®.

Hartmann pensa que, nessa perspectiva, qualquer
leitura simpdtica a apropriac¢do rortyana do legado deweyano
seria fadada ao fracasso. Mas a questao que se colocada nesse
ponto para Hartmann € a seguinte: precisamos de fato de um
Dewey “concentrado” para fazer justica ao seu projeto
educacional e social, ou essa tarefa poderia ser cumprida por
um Dewey “diluido”? Hartmann pensa que, pelo menos do
ponto de vista da posicao rortyana, o projeto de Dewey nao
sofre praticamente nada quando é lido de maneira “diluida”.
Hartmann tenta justificar isso comparando Dewey e Rorty em
dois pontos interrelacionados: o método e a esperanca social®’.

Quanto a discussio sobre o método, Hartmann se refere
ao texto de Gouinlock What is the legacy of instrumentalism?
Rorty’s interpretation of Dewey, por nos ja discutido, e afirma
que ali Gouinlock destaca as diferencas entre o
instrumentalismo de Dewey e o ironismo de Rorty, ou seja,
entre o Dewey “concentrado” e o Dewey “diluido”®. Depois de

%6 HARTMANN, John. Dewey and Rorty: Pragmatism and
Postmodernism. Presented at: Collaborations Conference, SIUC, March 20-
21, 2003, p. 2. Disponivel em
<http://mypage.siu.edu/hartmajr/pdf/jh_collab03.pdf>. Acesso em 10 de
maio de 2012.

27 HARTMANN, John. Dewey and Rorty: Pragmatism and
Postmodernism. Presented at: Collaborations Conference, SIUC, March 20-
21, 2003, p- 3. Disponivel em
<http://mypage.siu.edu/hartmajr/pdf/jh_collab03.pdf>. Acesso em 10 de
maio de 2012.

2 HARTMANN, John. Dewey and Rorty: Pragmatism and
Postmodernism. Presented at: Collaborations Conference, SIUC, March 20-
21, 2003, p- 3 Disponivel em
<http://mypage.siu.edu/hartmajr/pdf/jh_collab03.pdf>. Acesso em 10 de
maio de 2012.
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discutir os argumentos de Gouinlock e a resposta de Rorty, a
qual também ja discutimos, Hartmann conclui que nada do
que Rorty diz em relacdo ao seu retrato do ironista €
inconsistente com o Dewey “diluido” que emerge da rejeicao
da sua metafisica da experiéncia.

Uma vez que relativizemos o método deweyano, de tal
modo que possamos reconhecer o papel fundamental
desempenhado pelos paradigmas kuhnianos no interior do
pensamento reflexivo, a importéncia critica das tendéncias
reformistas de Dewey, a sua reconstrucdo histérica e
socioldgica da tradicdo podem ser claramente vistas. Longe de
rejeitar a conexao estabelecida por Dewey entre o método
cientifico e o método de investigacdo, como acusa Gouinlock,
o neopragmatismo pds-moderno de Rorty pode abracar a
tendéncia de Dewey em direcdo ao cientismo como
fundamentalmente vidvel em relacdo ao contexto especifico
em que Dewey escreve e em que vivemos. Entretanto, nada
justifica a valorizagdo da ciéncia para além da ideia de que a
consideramos util. Embora o método cientifico, tomado como
modelo de investigacdo bem sucedida, forneca os fins que
consideramos titeis e os objetos que realmente funcionam, nao
se segue dai que os usudrios de outros vocabularios sejam
menos racionais na busca de fins diferentes®. E nesse sentido
que Dewey é visto por Rorty como estando “além do método”.
Embora o Dewey que esta além do método seja um Dewey
“diluido”, nao € evidente que Dewey sofra alguma perda aqui,

2 HARTMANN, John. Dewey and Rorty: Pragmatism and
Postmodernism. Presented at: Collaborations Conference, SIUC, March 20-
21, 2003, p- 1. P 8 Disponivel em
<http://mypage.siu.edu/hartmajr/pdf/jh_collab03.pdf>. Acesso em 10 de
maio de 2012.

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



144

ainda que minimamente, em termos da tarefa realizada pelo
seu pensamento®.

No que concerne ao debate sobre a esperanca socia®,
Hartmann coloca a seguinte questdo: pode o ironismo
fornecer os meios para uma reconstrucdo positiva da
democracia oferecida pelo pensamento de Dewey?>* Serd que
Rorty pode oferecer isso a partir de uma posi¢do que seja
coerente com a de Dewey? Esse ndo é um assunto pouco
importante e muitos comentadores se colocaram contra Rorty
neste ponto. Certamente podemos garantir que Rorty nao
satisfaz a conexdo intima que Dewey faz entre sua metafisica
e as possibilidades de progresso democratico. Mas isso nao
significa que a esperanca social sem fundamento de Rorty ndo
possa ser conciliada com a posi¢do de Dewey.

Hartmann pensa que a relativizacdo do programa de
Dewey para o progresso democratico nio exige que
abandonemos os seus ideais nem seu potencial para o
progresso efetivo e a transformacdo social. Com efeito, Rorty
acredita que uma crenca ainda pode regular a nossa aco e ser
considerada valiosa a ponto de morrermos por ela, embora
seja causada por nada mais profundo do que circunstancias

30 HARTMANN, John. Dewey and Rorty: Pragmatism and
Postmodernism. Presented at: Collaborations Conference, SIUC, March 20-
21, 2003, p. 1. p. 9 Disponivel em
<http://mypage.siu.edu/hartmajr/pdf/jh_collab03.pdf>. Acesso em 10 de
maio de 2012.

31 RORTY, R. Philosophy and Social Hop ,New York, Peguin Books,
1999.

32 HARTMANN, John. Dewey and Rorty: Pragmatism and
Postmodernism. Presented at: Collaborations Conference, SIUC, March 20-
21, 2003, p. 9 Disponivel em
<http://mypage.siu.edu/hartmajr/pdf/jh_collab03.pdf>. Acesso em 10 de
maio de 2012.
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histéricas contingentes®’. Mesmo nesse caso, nio ficamos
despojados dos imperativos morais que Dewey extrai de sua
fundamentacdo metafisica da democracia e do progresso
democratico. A historicizacdo dos ideais democraticos de
Dewey ndo diminui o seu poder nem sua capacidade de
persuadir’®.

Em resposta a Hartmann, temos a dizer o que se segue.
E verdade que a filosofia de Dewey pode levar o leitor menos
atento a impressao de que ha uma tensao irreconcilidvel entre
o cientismo e o historicismo. Rorty parece encontrar-se nessa
situacdo em sua leitura de Dewey e por causa disso se
aproveita para dividir Dewey em duas pessoas ou dois
temperamentos opostos, fazendo a seguir uma opcio por
aquele Dewey que mais se ajusta aos seus proprios interesses.

No debate que se seguiu, diversos autores
acompanharam Rorty nessa estratégia um tanto discutivel. Em
virtude disso, as divisdes desses autores colocam, de um lado,
um Dewey “bom”, ou “jamesiano”, ou “diluido” e, de outro,
um Dewey “mau”, ou “peirceano”, ou “concentrado”. Nesse
caso, € conveniente lembrar que uma leitura mais atenta dos
textos de Dewey revela que a tensdo apontada no seu
pensamento na realidade faz parte de uma visdo unificada, em
que os elementos opostos se complementam dialeticamente.
Nessa perspectiva, qualquer tentativa de dividir Dewey em

3 HARTMANN, John. Dewey and Rorty: Pragmatism and
Postmodernism. Presented at: Collaborations Conference, SIUC, March 20-
21, 2003, p- 10 Disponivel em
<http://mypage.siu.edu/hartmajr/pdf/jh_collab03.pdf>. Acesso em 10 de
maio de 2012.

3¢ HARTMANN, John. Dewey and Rorty: Pragmatism and
Postmodernism. Presented at: Collaborations Conference, SIUC, March 20-
21, 2003, p- 11 Disponivel em
<http://mypage.siu.edu/hartmajr/pdf/jh_collab03.pdf>. Acesso em 10 de
maio de 2012.
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duas pessoas ou dois temperamentos €, de inicio, equivocada
e sé serve para dar forca sub-repticiamente aos argumentos de
Rorty. Se nossa interpretacdo da filosofia deweyana estiver
correta, entdo um Dewey diluido ndo é Dewey, mas sim outro
pensador.

Pensamos que o Dewey hipotético de Rorty nada mais é
do que uma invencao retérica com o objetivo de estabelecer
raizes  autenticamente  norte-americanas = para  as
extravagancias relativistas do neopragmatismo. Com esse
procedimento, Rorty estd tentando tornar suas ideias
controversas mais palataveis a comunidade filos6fica norte-
americana em particular e a comunidade filos6fica mundial
em geral. Mas Rorty esta fazendo com seu conceito de Dewey
hipotético o mesmo que acusa Dewey de estar fazendo com o
conceito de experiéncia e poderia ser assim parafraseado:
Rorty infelizmente perdeu a oportunidade de dizer esqueca
Dewey para dizer: eis algo que vocé poderia significar por
‘Dewey’, mesmo que esse significado ndo tenha nada a ver
com o significado usado por aqueles que se preocupam em
saber em que consiste a filosofia de Dewey.

Acreditamos também que Hartmann nao esta certo nem
ao dizer que o ponto crucial da diferenca entre Dewey e Rorty
estd na atitude em relacdo a metafisica nem ao distinguir as
posicdes desses dois autores através do comentario de Lyotard
a respeito da morte da metanarrativa. E verdade que, se
entendermos o pés-modernismo de Lyotard como anunciando
a morte de toda metafisica sistemdtica, entdo certamente
Dewey e Rorty sdo filosofos pds-modernos. Se, porém,
entendermos o pés-modernismo de Lyotard como anunciando
a morte de toda e qualquer metafisica, entdo Dewey e Rorty —
e ndo somente Dewey — deixam de ser fildsofos pds-modernos.
Com efeito, a consisténcia que Hartmann vé entre essa
segunda leitura do comentéario de Lyotard e a posi¢ao rortyana
¢ apenas aparente. Pretendemos mostrar que Rorty também
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adota uma postura metafisica, ainda que atenuada, de
maneira andloga a Dewey.

Desse modo, ao contrdrio do que pensa Hartmann, a
segunda leitura do comentdrio de Lyotard é decididamente
inconsistente com o papel desempenhado por uma metafisica
da cultura implicita que perpassa os escritos de Rorty. Isso
significa que o pensamento de Rorty se aproxima mais do
Dewey “concentrado” do que do “diluido” e que Hartmann
esta certo ao ver uma ligacdo entre Dewey e Rorty, mas por
motivos errados. O que esta presente em Rorty ndo é o projeto
educacional e social de um Dewey “diluido”, mas sim o do
Dewey “concentrado”, cuja tendéncia metafisica é partilhada
por Rorty. E como se o préprio Rorty tentasse apresentar um
retrato “diluido” de si mesmo, sem perceber que por tras dessa
imagem se esconde o verdadeiro Rorty, um Rorty tao
“concentrado” quanto o Dewey “concentrado”. Assim, ao
contrario do que diz Hartmann, nada do que Rorty diz em
relacio ao ironista € inconsistente com o Dewey
“concentrado”, em virtude da sua inadvertida ado¢do de uma
metafisica implicita.

Isso se reflete na discussdo da esperanca social. Com
efeito, sem instrumentos capazes de garantir minimamente
algum tipo de objetividade, o ironismo, ao contrario do que
pensa Hartmann, ndo pode fornecer os meios para a
reconstrucao positiva da democracia de acordo com a
proposta de Dewey. O maximo que o ironismo pode oferecer
¢ uma conversacdo sem fim, sem conclusdo, que pode, a
qualquer momento, trocar aleatoriamente os ideais de Dewey
por outros. Aquilo que Hartmann chama de “relativizagdo” e
de “historicizacdo” do programa de Dewey nada mais € do que
um primeiro passo nessa direcdo. Mas isso nao quer dizer que
Dewey ndo reconheca que seu programa seja determinado por
contingéncias histdricas.
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A diferenca entre Rorty e Dewey estd em que o primeiro,
sem caracterizar adequadamente as condicOes para a
objetividade, fica na conversacdo pela conversacdo, sem um
guia efetivo para acdo, enquanto o segundo, ao caracterizar as
condicdes para a objetividade, vai além da conversacao,
fornecendo um guia mais efetivo para a acdo. Dominado pelo
paradigma da conversacao, o ironismo nao tem como oferecer
instrumentos eficazes para a acdo efetiva. A historicizacdo dos
ideais democraticos de Dewey, da maneira pela qual é
realizada por Rorty, certamente diminui o seu poder e a sua
capacidade de persuadir.

Passemos agora a posicdo de Alexander Kremer, que
serd também, como no caso de Hartmann, inicialmente
apresentada e depois discutida. Este autor pensa que Rorty se
apropria de um modo especial da filosofia de Dewey, através
de uma fusao de horizontes. Conforme Kremer, Rorty sabe, a
partir das hermenéuticas de Heidegger e Gadamer, que €
impossivel dar uma interpretacéo fiel da filosofia de Dewey,
no sentido de uma interpretacdo objetiva. Todas as pessoas
compreendem e interpretam nao somente a filosofia de Dewey,
mas tudo o mais exclusivamente a partir de seus respectivos
horizontes de significado. Nesse sentido, a compreensdo e a
interpretacio sempre envolvem uma fusio de horizontes™.

Nesse caso, como resultado da fusido de horizontes, um
novo horizonte nasceu sob a forma do pragmatismo de Rorty.
Temos de observar que ocorreu aqui uma fusio de horizontes
em um sentido muito mais amplo, porque Rorty fundiu nao
apenas o horizonte de Dewey com o seu, mas também aqueles
de Peirce, James, Whitman, Goodman, Putnam, Davidson,

% KREMER, Alexander. Dewey and Rorty, in Americana E-Journal of
American Studies in Hungary, vol III, n.2, fall 2007. Disponivel em
<http://americanaejournal.hu/vol3no2/kremer>. Acesso em 01/05/2012,
p. 6.
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Wittgenstein, Heidegger, Gadamer, Foucault, Habermas,
Derrida, etc®.

Kremer prossegue seu argumento afirmando que Rorty
reconhece haver muitos tracos uteis na filosofia de Dewey,
mesmo depois dos desenvolvimentos proporcionados pelos
autores mencionados. Essa € a razdo pela qual ele distingue o
que estd vivo e o que estd morto em Dewey”’.

Este autor considera que a situacdo apresentada por
Rorty é semelhante a do periodo pds-hegeliano, em que o
sistema filoséfico de Hegel ja ndo poderia sobreviver, com
excecdo do seu historicismo®. Kremer pensa que Dewey é
importante para Rorty a luz dos recentes resultados da
filosofia analitica, ou antes, da filosofia continental. Isso
significa que Rorty enfatiza as diferencas e os aspectos
positivos da filosofia de Dewey com base nos tltimos
resultados do desenvolvimento filoséfico do século XX. Desse
modo, se alguém pretende criticar a interpretacdo rortyana de
Dewey e seu contexto, esse alguém tem de levar em conta o
contexto filoséfico do século XX*°.

3 KREMER, Alexander. Dewey and Rorty, in Americana E-Journal of
American Studies in Hungary, vol III, n.2, fall 2007. Disponivel em
<http://americanaejournal.hu/vol3no2/kremer>. Acesso em
01/05/2012.,pp. 6-7.

%7 KREMER, Alexander. Dewey and Rorty, in Americana E-Journal of
American Studies in Hungary, vol III, n.2, fall 2007. Disponivel em
<http://americanaejournal.hu/vol3no2/kremer>. Acesso em 01/05/2012,
p.7.

% KREMER, Alexander. Dewey and Rorty, in Americana E-Journal of
American Studies in Hungary, vol III, n.2, fall 2007. Disponivel em
<http://americanaejournal.hu/vol3no2/kremer>. Acesso em 01/05/2012,
p.- 8.

3 KREMER, Alexander. Dewey and Rorty, in Americana E-Journal of
American Studies in Hungary, vol III, n.2, 2007. Disponivel em
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Em nossa avaliacao da posicdo de Kremer, consideramos
que o seu apelo a Heidegger e Gadamer para justificar a
interpretacdo rortyana de Dewey, nos termos em que estd
colocado, apresenta-se excessivamente relativista. Com efeito,
parece que “vale tudo” no processo de interpretacdo. Isso até
certo ponto explicaria por que Rorty optou pela interpretacdo
dual de Dewey: ao assumir a perspectiva de que ndo ha uma
interpretacdo definitiva da filosofia de um autor, ele pode ter-
se aproveitado disso para implementar sua estratégia retérica
de ligar o neopragmatismo a tradi¢do do pragmatismo norte-
americano pela via do Dewey “bom”. Mas convém lembrar que
os horizontes de significado envolvidos na presente discussao
sempre tém alguma coisa em comum e que isso constitui uma
base para separarmos as “boas” das “mds” interpretacdes. E
uma interpretacdo que divide Dewey em “dois” fil6sofos, dos
quais apenas um € “bom”, certamente sera reconhecida pela
maioria da comunidade filoséfica como inferior a uma
interpretacdo que procure articular os “dois” filésofos num sé,
obtendo uma perspectiva de conjunto mais coerente. A
superioridade da segunda interpretacao fica reforcada quando
nos lembramos de que o Dewey dual poderia corresponder a
um artificio retérico e que a discussdo, nos termos em que foi
colocada por Rorty, parece ser ociosa.

Em que pesem as observacoes acima, Kremer tem razao
ao dizer que a critica da interpretacdo rortyana de Dewey
exige que levemos em conta o contexto filoséfico do século XX.
Com efeito, se esse contexto ndo for levado em conta,
estariamos isolando o pensamento de Rorty e o de Dewey de
seus respectivos ambientes histdricos, o que ndo seria

<http://americanaejournal.hu/vol3no2/kremer>. Acesso em 01/05/2012,
p.- 8.
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recomendavel, ja que correriamos o risco de perder elementos
importantes para a discussdo nesse processo.

Mas Kremer exagera ao dizer que hd uma semelhanca
entre a situacdo apresentada pela interpretacdo de Rorty e
aquela apresentada pelo periodo pés-hegeliano. No caso de
Hegel, uma parte mais fantasiosa de seu sistema ja se
encontrava superada, embora a sua abordagem historicista
ainda se revelasse promissora. No caso de Dewey, o cerne de
seu sistema, representado pela sua metafisica empirica, ainda
nos parece bastante atual, principalmente no que diz respeito
a concepc¢do de experiéncia como resultado das interacdes
entre os seres vivos e seus respectivos ambientes®.

Assim, a “desatualizacdo” de Dewey ndo nos parece
depender do cerne de seu sistema, mas sim do fato de que,
depois de sua morte, outros problemas e temas foram
acrescentados a discussdo por seus sucessores. A consideracdo
do contexto, tal como sugerida por Kremer, poderia mostrar-
nos os acréscimos feitos pelas filosofias analitica e continental
no periodo pés-deweyano. E verdade que isso poderia sugerir
que alguma parte da filosofia de Dewey esta morta e que
alguma parte dela ainda estd viva. Mas a adesdo a essa
hipétese seria equivocada e somente poderia decorrer de uma
leitura menos atenta de Dewey. Essa leitura nos levaria a
estratégia de Rorty, que consiste na construcao artificial de um
Dewey hipotético “desatualizado” que estaria necessitando de
uma “atualizacdo”. Dado o carater ainda atual da proposta
deweyana, ndo consideramos que isso seja recomendavel.
Além de levar a uma discussdo ociosa, essa postura tende a
criar confusdo desnecessaria e a reforcar o perigo de um
relativismo sem limites.

40 CF: MATURANA, H. R. & VARELA, F. Fl drbol del conocimiento:
las bases bioldgicas del conocimiento humano. Madrid: Debate, 1996.
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Por fim, Rorty poderia ter dito tudo o que quis dizer sem
ter de usar a expressao Dewey hipotético. Ao invés de inventar
essa personagem imagindria, Rorty poderia ter dito
simplesmente que se inspira em alguns dos ideais de Dewey,
mas nao todos. Nao é preciso recorrer a um “Dewey bom”,
como faz Rorty, ou a um “Dewey diluido”, como faz Hartmann,
ou dizer que sdo “fusdes de horizontes” como faz Kremer para
dizer essas coisas de maneira mais simples e menos confusa.
Isso inclusive deixaria mais claras as reais intencdes de Rorty,
sem ter de recorrer ao apadrinhamento de Dewey.

5. Consideracoes finais

A partir da discussao proposta por Rorty e seus criticos,
vemos que o equivoco da interpretacao de Rorty estd em sua
recusa a reconhecer o fato de que sé ha um tnico Dewey, que
¢ historicista e cientista simultaneamente. Em virtude disso,
procuramos deixar claro que Rorty, ao defender a nocao de
um Dewey dividido em dois temperamentos, estd adotando
uma estratégia retorica que deforma o pensamento do Dewey
original e cria um outro, favoravel ao neopragmatismo por
liga-lo a tradicdo pragmatista norte-americana classica.

Para combater o Dewey cientista, Rorty diz que a busca
de critérios é caudataria da epistemologia que deve ser
descartada, mas isso também ndo resolve o problema, pois
Rorty certamente teve de usar algum argumento e, portanto,
algum critério racional para defender a superioridade da
conversacdo sobre a epistemologia e a superioridade da
desmetodologizacdo e da linguistificacio de Dewey sobre a
interpretacdo tradicional de Dewey. Rorty ndo oferece
elemento algum em seus textos que possa garantir de maneira
objetiva a sua afirmacdo de que a teoria davidsoniana, ao
substituir “experiéncia” por “conduta linguistica”, parece
superior a de Dewey.
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A tentativa de separar um Dewey “bom” ou “jamesiano”
de um Dewey “mau” ou “peirceano” perde de vista o carater
complementar dessas duas dimensdes da filosofia deweyana.
O apelo a um Dewey “diluido”, em oposicdo a um Dewey
“concentrado”, como faz Kremer, também nio resolve o
problema.

Se nossa interpretacdo estd correta, entdo a diferenca
entre Dewey e Rorty se encontra muito mais na concepcdo do
cientificismo do que na concepc¢ao de metafisica. Na verdade,
¢ a metafisica subjacente a cada um deles que conduz a
concepcoes diferentes da atividade cientifica. Assim, embora
ambos os autores possam abracar, como diz Hartmann, a
tendéncia cientificista como fundamentalmente vidvel em
relacdo ao contexto contemporaneo, somente Rorty valoriza a
ciéncia com base apenas na ideia de que a consideramos util.
Entretanto, Dewey vé muito mais do que isso na ciéncia: para
ele, ela surge como o padrdo mais sofisticado das relacoes de
aprendizado e conhecimento que decorrem das interacoes dos
seres vivos com o ambiente. Rorty ndo faz isso, perdendo
assim uma fonte confidvel para a elaboracdo de instrumentos
capazes de garantir a objetividade. Nessa perspectiva, Rorty
estd certamente além do método, mas ndo Dewey. Estamos
nos referindo, é claro, ao Dewey “concentrado”, ja que o
“diluido” nao passa de uma invencdo de Rorty e seus
seguidores.

Assim, colocamo-nos contra a apropriacdo rortyana do
pensamento de Dewey e, para finalizar, apresentamos a
seguinte questdo: Rorty estaria ele mesmo imune as criticas
que faz a Dewey? Podemos inclusive sustentar que Rorty €
deweyano ndo porque evitou a “metafisica empirica”, mas
porque elaborou inadvertidamente, de acordo com o espirito
de seu herdi pragmatista classico, uma "metafisica da cultura",
narrada no vocabuldrio da “esperanca social”, do “ironista” ou
“ironista liberal”.
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Resumo: Este artigo analisa o contato entre genealogia e
arqueologia no pensamento de Giorgio Agamben, destacando
suas diferencas, complementaridades e implicacoes
epistemoldgicas. Defende-se que, embora Agamben
intercambie muitas vezes os dois termos, trata-se de
procedimentos distintos em sua obra. Nesse sentido, a
genealogia opera com documentos lato sensu, destituindo as
tradicoes e identidades substancializadas. Por sua vez, a
arqueologia filoséfica emerge como regressao an-drquica que,
partindo de wum problema ou de um dispositivo
contemporaneo, investiga pontos de insurgéncia recobertos
por essas operacgdes. O texto se organiza em quatro secdes,
iniciando-se com (1) um mapeamento das praticas
genealdgicas e arqueoldgicas em Nietzsche e Foucault e, em
seguida, discutindo (2) a reconfiguracdo desses métodos por
Agamben, com especial atencdo a influéncia benjaminiana.
Em um terceiro momento, expde-se (3) as principais figuras
da arqueologia agambeniana para entdo se efetivar (4) uma
andlise dos dispositivos ou maquinas, culminando na proposta
de uma salvacao profana da histéria. Conclui-se que Agamben
propde uma epistemologia an-drquica e in-disciplinar que, ao
profanar os fundamentos da tradicdo candnica, torna possivel
a abertura de novos usos do pensamento e da histéria.
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Abstract: This article analyzes the intersection between genealogy
and archaeology in the thought of Giorgio Agamben, highlighting
their differences, complementarities, and epistemological
implications. It argues that, although Agamben often interchanges
the two terms, they refer to distinct procedures within his work. In
this regard, genealogy operates with documents in a broad sense,
aiming to dismantle reified traditions and identities. Archaeology, in
turn, emerges as an an-archic regression that, beginning with a
contemporary problem or dispositif, seeks out points of insurgency
that have been obscured by these operations. The article is organized
into four sections: it begins by (1) mapping the genealogical and
archaeological practices in Nietzsche and Foucault, and then turns
to (2) Agamben’s reconfiguration of these methods, with particular
attention to Benjaminian influences. The third section presents (3)
the central figures of Agamben’s archaeology, followed by (4) an
analysis of the apparatuses or machines, culminating in the proposal
of a profane redemption of history. The article concludes that
Agamben articulates an an-archic and in-disciplinary epistemology
which, by profaning the foundations of the canonical tradition,
opens the possibility for new uses of thought and history.

Keywords: Giorgio Agamben. Archaeology. Genealogy.
Apparatuses. Language and History.

Introducao

mbora seja uma figura central da filosofia

contemporanea, Giorgio Agamben propde ideias
cuja complexidade conceitual e metodoldgica representa um
desafio a compreensdo. Um dos aspectos mais instigantes — e
ao mesmo tempo problematicos — de seu pensamento estd na
articulacdo entre genealogia e arqueologia, métodos
filoséficos cujas proveniéncias remontam, respectivamente, a
Friedrich Nietzsche e Michel Foucault. Em uma entrevista a
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Antonio Gnoli, Agamben (2016) afirma que a tnica via de
acesso ao presente esta na regressao arqueoldgica ao passado.
Ele reforca essa posicdo por meio de uma metafora
foucaultiana: a arqueologia como sombra de uma
interrogacdo no presente que se projeta retrospectivamente,
acrescentando que essa silhueta é, em sua obra, mais intensa
do que em Foucault, uma vez que investiga campos pouco
explorados pelo pensador francés, a exemplo do direito e da
teologia. Em outra oportunidade, confundindo ainda mais o
leitor, ele afirma que seu livro O reino e a gloria é “pura
arqueologia”, ainda que o seu subtitulo seja “uma genealogia
teoldgica da economia e do governo”.

Neste ponto, pode-se questionar: hd uma real diferenca
entre genealogia e arqueologia no pensamento de Agamben
ou ele usa essas ideias de maneira indistinta ou até mesmo
confusa? Nossa aposta neste artigo é que, por mais que possa
haver certa oscilacdo conceitual, tal compde o modus operandi
de Agamben, que ndo trabalha com dualismos, e sim com
polos que se articulam em redes de tensdo. Com efeito, a
tensdo terminoldgica entre genealogia e arqueologia —
andloga a apontada por Nascimento (2022) entre vida nua e
z0€ — ndo é um caso isolado. Autores como Stephen Howard
(2018) e Ido Govrin (2023) identificam uma sobreposi¢cdo
entre os dois procedimentos em Agamben, sugerindo que a
genealogia estaria implicitamente subsumida a arqueologia,
ambas sendo orientadas a inteligibilidade de fenomenos
historico-linguisticos por meio de uma origem néo cronolégica.
Em contrapartida, este artigo propde uma alternativa a essa
leitura. Ao invés de assumir a equivaléncia entre arqueologia
e genealogia, defendemos que Agamben as concebe como
atitudes epistemoldgicas distintas, embora complementares,
dado que a genealogia abre caminhos para a arqueologia, e
esta, por sua vez, fornece o horizonte que a genealogia nao
consegue alcancar diante da auséncia de documentos lato
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sensu. Essa hipdtese exige, entdo, uma abordagem que vé além
da exegese estrutural ou imanente, voltando-se para aquilo
que Deleuze (1996) chamou de “roubo” ou “captura” na
filosofia. Em outras palavras, o que estd em jogo € a
criatividade, as tor¢cdes e o desenvolvimento do pensamento
frente aos siléncios e as incompletudes de qualquer obra do
pensamento, como o é, por exemplo, a histdria.

O artigo se articula em quatro secdes. A primeira
examina as praticas genealdgicas e arqueoldgicas em
Nietzsche e Foucault, delineando diferencas metodoldgicas e
pontos de convergéncia, especialmente na critica da origem
metafisica e na destituicdo do sujeito. A segunda analisa como
Agamben reelabora essas ferramentas, incorporando
elementos benjaminianos e criando um hiato sutil entre
genealogia e arqueologia. A terceira apresenta algumas
formulagcbes antigas, modernas e contemporaneas da
impropriamente chamada “origem” arqueoldgica. Por fim, a
quarta secdo trata do papel do filésofo-arquedlogo diante dos
dispositivos, definindo sua tarefa regressiva, profanadora e
salvifica ao promover um contato entre linguagem e historia.

1. Nietzsche e Foucault: um esboco das praticas
genealdgicas e arqueoldgicas

Antes de se tornarem métodos na obra de Giorgio
Agamben, os termos “arqueologia” e “genealogia”
percorreram outros caminhos na filosofia contemporanea.
Mais do que simples aplicacoes da razdo sobre a empiria,
ambos métodos problematizam a histéria, a linguagem e a
constituicio dos saberes. Em Friedrich Nietzsche, a genealogia
surge inicialmente no contexto de sua critica radical aos
valores morais da tradicdo ocidental, revelando sua
procedéncia politica e sua ligacdo com forgas vitais. JA em
Michel Foucault, a recepcao da genealogia se traduz, em um
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primeiro momento, na analise das condicoes de possibilidade
dos discursos e, posteriormente, na exposicdo dos dispositivos
de saber-poder enquanto modos de subjetivacdo. Entre
rupturas e aproximacdes, Nietzsche e Foucault constroem
uma reflexdo em que as nocOes de origem, verdade e sujeito
s3o postas em xeque. E nesse territério desterritorializado que
Agamben insere suas contribuicOes e, por isso, precisamos
maped-lo minimamente.

Em Genealogia da moral, Nietzsche (2013, Vorrede, §7)
pretende apresentar uma “efetiva histéria da moral”, *
introduzindo na filosofia ocidental as ideias de “sentido” e
“valor” para fazer uma avaliacdo dos fenOmenos morais.
Podemos sintetizar tal empreendimento na questao: qual a
procedéncia da avaliacio que produziu o juizo moral
responsavel por moldar os corpos em conceitos, costumes e
atitudes? Portanto, Nietzsche ndo analisa somente a logica
interna a um sistema moral — as acepcoes de bem e mal, por
exemplo — ou os autores registrados na transmissao “oficial”,
mas, como entende Deleuze (1983), depara-se com
estratégias ainda despercebidas de fixacdo de um valor
enquanto critério de certa apreciacdo moral. Assim, o objeto
do genealogista ndo estd escondido nas profundezas a-
histéricas e a-linguisticas, tratando-se antes de uma
configuracdo heterogénea presente nos documentos lato sensu
a ser decifrada por quem desconfia de uma origem
datavel/légica. Se isso for verdade, o termo “genealogia”
revela uma origem entendida ndo como ponto fixo no passado,
mas enquanto um campo de forcas em que os valores surgem
a partir de avaliacbes e estas, por sua vez, se baseiam em
valores previamente estabelecidos como pressupostos. Trata-
se, entdo, de revelar a simultaneidade de um processo que

4 Todas as traducbes presentes neste artigo sdo de responsabilidade
dos autores.
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antes se lia como sequencial. Ademais, o trabalho de Nietzsche
(2013) ndo hierarquizou, corrigiu ou optou por um sistema
moral. Pelo contrério, ele exp0s a descontinuidade inevitavel
daquilo que, insistentemente, o Ocidente apresenta como um
continuum monolitico na histéria. Nietzsche (1899, Moral als
Widernatur, §5) traz entdo a vida como parametro assimétrico,
afirmando ser impossivel avaliar o seu valor, posto que ndo
estamos fora dela, dado que somos mortais. Com efeito, os
valores sdo criados e avaliados a partir da posicdo que
ocupamos na vida, tornando relativo qualquer juizo sobre eles.

Nessa linha, nota-se que a identificacdo de uma origem
metafisica — platOnico-aristotélica — ou de um inicio
cronolégico — via historicismo — adoece a vida. Por seu turno,
a genealogia nietzschiana inaugura um olhar perspectivista e
imanente, entendendo que os fendmenos histdrico-linguistico-
cosmoldgicos, todos em constante movimento, sempre
excedem a si mesmos. O que nos resta frente a contingéncia,
a auséncia de finalidade, a finitude, a multiplicidade e a
incompletude é investigar os altos e baixos, os contrastes, 0s
choques entre impulsos organicos e inorganicos que moldam,
de forma provisdria e pléstica, os acontecimentos situados. O
genealogista justapde, entdo, esses eventos, desfazendo as
certezas antes tidas como essenciais. Mas ndo sd: ele também
conta com o desafio da inversdao (Umkehrung) da negacéo da
vida ou da transvaloracao (Umwertung) dos valores mediante
certa perspectiva criadora — com pontos de partida débeis e
provisorios — e errante (Nietzsche, 1907, Versuch einer
Selbstkritik, §5).

A titulo de ilustracdo, Nietzsche (1887) realiza em A
gaia ciéncia uma analise da ideia de pecado que serd
aprofundada, anos depois, em Genealogia da moral. Nos §§
135 e 347, ele afirma que o pecado, da maneira como aparece
na tradicdo judaico-crista, corresponde a invencdo de um
sistema moral que adoeceu e controlou a humanidade. Desde
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o fim da Antiguidade, criou-se uma ficcdo em que a culpa
aparece enquanto pressuposto da histéria, como se
equivalesse a um ataque a entidades divinas e superiores. Por
isso, Nietzsche questiona tal nocdo de pecado — que exige
uma temporalidade com comeco e fim rigidos — ao revelar
sua origem cultural e desmontar sua pretensa naturalidade.
Inclusive, ele volta a Grécia antiga para mostrar que, naquela
época, nao se pensava em termos de pecado, tratando-se de
uma ideia de todo desconhecida para os gregos. Assim,
Nietzsche propde uma inversdo, objetivando rejeitar o instinto
de fraqueza e de submissdo e abrir espaco para o surgimento
de “espiritos livres”, ou seja, pessoas que, ao perceberem que
ndo ha um comando arquico-transcendente, aprendem a lidar
criativamente com a instabilidade da existéncia.

Com base nessa concepcao, Nietzsche (1887, 8§ 7 e 110)
propOe no mesmo livro uma reformulacdo epistemolédgica da
histéria em consonancia com as forcas que operam
materialmente sobre os corpos e efetivam seus enlaces com a
histoéria transindividual. Logo, compreender nao se confunde
com uma apreensao cronolégica e “séria” dos grandes eventos
da humanidade, tampouco com a vontade de verdade imposta
pelos mitologemas da eternidade imével, da identidade, da
separagdo entre esséncia e existéncia, do livre-arbitrio e do
bem em si. Ao contrario, Nietzsche tem em vista a
multiplicidade dispersa de uma época, os gradientes de
declinio ou expansdo da vida e as disposicoes da vontade de
poténcia que conservam as forcas ou as liberam nos processos
de criacdo e destruicdo cédsmicas.

Neste ponto € importante reconhecer que a genealogia
de Nietzsche sofreu uma importante reconstrucdo nas maos
de Michel Foucault, tornando-se inclusive mais compreensivel,
de modo que, sem deixar de nos referenciarmos ao filésofo
alemao, parece-nos proveitoso passar desde ja para o campo
do pensador francés. Na passagem dos anos 60 para os anos
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70, os conceitos de “arqueologia” e “genealogia” tém um
importante papel na filosofia europeia gracas a Michel
Foucault. Em uma entrevista de 1968, Foucault (1994e)
reconhece que o interesse pela descontinuidade histérica
estava sendo ventilado pelas disciplinas que se
(auto)denominavam de “histdria das ideias” em Paris. Apesar
dessa “inovacdo”, o autor verifica que o manuseio das
unidades e sinteses, efetivadas em meio a dispersdo de
acontecimentos e as forcas histdricas que escapam ao sujeito,
estavam sendo reconciliadas em uma atividade
epistemolégica que promovia terraplenagens. Assim, a
histéria das ideias mantinha sua continuidade ao apresentar
rupturas por meio de unidades naturalizadas, tais como a
coesdo de uma época, a evolucdo de uma ciéncia, a obra de
um autor, o grupo de proposicoes ldgicas, a reunido de
estruturas gramaticais, o conceito ou uma familia de
estratégias. Uma outra artimanha dessa tradicdo seria o
reenvio a primazia do ndo-dito, o misterioso aquém da
linguagem que fundaria todo o dizivel.

Por seu turno, ao invés de aderir ao senso comum
tedrico do giro linguistico do século XX, Foucault (1994a e
1994e) opta pelo afastamento e pela reduplicacdo, de maneira
a ndo tratar a linguagem como um objeto universal. De fato,
a linguagem é um ente incapturavel, pois quando nos
aproximamos dela ha uma diluicao das suas fronteiras, o que
Agamben chamarda do carater autopressuponente da
linguagem. Alids, segundo o autor italiano, a linguagem € o
unico ente que, ao ser dito, se presentifica, indicando assim,
de maneira irénica, que o Deus da “prova ontoldgica” de Santo
Anselmo nio é mais do que linguagem.® Ademais, nio ha “fora”
ou “dentro” da linguagem, pois estamos entrelacados em sua

7

> “A linguagem € o tUnico ente cuja nomeacio-esséncia implica
necessariamente a existéncia” (Agamben, 2025, p. 266).
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malha. Dessa feita, a linguagem, entendida como uma espécie
de plasma que esta em tudo o que se estuda, deve ser tratada
na sua irrepresentabilidade e impessoalidade. Por isso, o
pensamento  foucaultiano  sempre  renunciou  ao
estabelecimento de principios formais a partir de qualquer
lingua, ciéncia ou dominio perene, tendo em vista que a légica
“oficial” e prescritiva da gramatica, das regras de validagéo e
dos ritos sociais sdo insuficientes e inadequados para lidar
com o fendmeno de reduplicacdo da linguagem a que estamos
nos referindo.

Nessa perspectiva, Foucault (1994e) faz da arqueologia
uma andlise noémade dos discursos frente as suas
existencialidades acumuladas sob a forma de arquivos, em vez
de uma simples metafora geoldgica destinada a escavar os
subsolos transcendentes e transcendentais dos fendmenos. Ou
melhor, ele compreende a histéria enquanto uma superficie
heterogénea de aglutinacdes, substituicoes, esquecimentos e
transformacdes irredutiveis a qualquer cronologia, dissecando
as formas de racionalidade e de producdo de verdades e
sujeitos para entio revelar como nos tornamos algo. Gracas a
publicacdo de A arqueologia do saber em 1969, ficou claro que
esse arquivo possui correlatos conceituais: episteme, formacao
discursiva, formacdo de saberes, a priori histérico,
positividade, conjunto de enunciados, sistema de
enunciatividade, atualidade do enunciado-coisa, sistema de
funcionamento enunciativo ou sistema geral de formacéo e
transformacao dos enunciados etc. Mesmo que essas etiquetas
nos levem a acreditar que Foucault (1969) repetiu as unidades
que tanto repudiava, a verdade é que ele parece privilegiar um
jogo an-drquico de dispersao, transformacao e contradi¢ao dos
enunciados. Em Foucault, o enunciado indica o
indetermindvel ou o excesso de elementos semidticos a ser
apreendido enquanto pura funcdo de existéncia, a fim de
entender o seu (des)aparecimento em meio a linguagem,
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fazendo assim emergir o sujeito no instante em que se adentra
a instancia discursiva. Em outras palavras, trata-se de uma
condicdo de possibilidade anémica, de uma materialidade
incorpérea que repousa na indissociabilidade entre as
categorias linguisticas e histéricas localizadas no limiar da
passagem do semidtico ao semantico. Dessa sorte, o arquivo e
os enunciados acabam fundidos na sua emergéncia e
dispensam qualquer responsabilidade personificada, tal como
ensinara Nietzsche.

Na aula inaugural de Foucault (1971) no College de
France, em 1970, abriu-se um pequeno desvio no seu percurso
intelectual. A partir daquela conferéncia, Foucault apresenta
novos léxicos e exigéncias metodoldgicas para a investigacao
de uma regido discursiva que, tradicionalmente, estaria sob o
dominio da arqueologia, mas que aparece naquele momento
no campo da genealogia. No que concerne aos novos conceitos
epistemoldgicos, tem-se o acontecimento (neutralizacdo da
criacdo ex nihilo em favor da formacdo discursiva e seus
exemplos histéricos), a série (desativacdo do sistema
enunciativo como unidade homogénea), a regularidade
(suspensao da origem idéntica a si mesma dos enunciados a
fim de substitui-la pelo jogo ou pelo acaso singular das suas
transformacdes) e a condi¢do de possibilidade (desvio do
enfoque dos caracteres inefdvel, superior e inicial de um
fendmeno discursivo para vé-lo enquanto zona de
indeterminacdo entre a sua ideia e a sua manifestacio
sensivel). Quanto aos “principios” epistemoldgicos, pode-se
listar a inversdo (exibicdo de procedimentos histdricos de
canonizacdo de um recorte e estabelecimento de regras para
0 acesso a certa instancia discursiva), a descontinuidade
(exposicdo da auséncia de principio organizacional, tendo em
vista a ambivaléncia de praticas que se cruzam e se excluem),
a especificidade (descricdo dos enunciados como se fossem
menos oriundos de um enigma prévio e mitico a ser decifrado
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e mais de uma prética que lhes impomos) e a exterioridade
(entendimento da zona discursiva como causa sui, ou seja,
produtora de si pela primazia da diferenca).Vale ressaltar que
ndo se pode tomar tais “principios” como pontos de partida
fixos, j& que a arqueologia — ou a genealogia —, enquanto
diagnostico dos a priori histéricos, se d4 no contato peculiar
do filésofo-arquedlogo com um arquivo em montagem.

Chega-se entdo ao incontorndvel debate sobre a
diferenca entre a arqueologia e a genealogia em Michel
Foucault. H4 tentativas, como a de Reiner Schiirmann (1986),
de separar didaticamente ambos os campos, indicando que a
arqueologia se aplica a discursos e a genealogia ao poder.
Todavia, neste ponto parecem-nos mais adequadas as leituras
de Deleuze (1990), Machado (1981) e Alves (2021), que,
cada qual a seu modo, indicam haver um unico mosaico
metodolégico que agrega semelhangas, complementacdes e
distanciamentos nas séries arqueoldgicas e genealdgicas do
filésofo francés. Em sintese, pode-se sustentar que as
arqueologias dos anos 1960 se direcionavam a andlise das
condicoes de possibilidade — ndo raro oscilantes entre o
interno e o externo — dos saberes sobre o ser humano na
Modernidade, a fim de se opor a sua naturalizacdo, operagao
caracteristica dos saberes antigos. Por sua vez, a genealogia
da década de 1970 busca indicar o aparecimento de saberes
locais coimplicados com certas modalidades do poder
normativo e assujeitamento. Ja no final dessa década até a sua
morte, em 1984, Foucault recua até a Antiguidade para
problematiza-la — algo que ele ndo fez nos anos 60 — e
compreender as técnicas de elaboracdo de si. Assim, nédo se
constata um abismo ou uma evolugao, mas tipos de reflexao e
de escrita que se complementam.

H&a, alids, uma entrevista de Foucault concedida a
Hubert L. Dreyfrus e Paul Rabinow que nos parece
esclarecedora. Nela, Foucault (1983) considera que seu

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



170

projeto genealdgico pode ser entendido a partir de trés
perspectivas principais: a primeira é uma ontologia histérica
que relaciona os sujeitos a verdade, permitindo sua
constituicio como detentores de conhecimento; a segunda
envolve uma ontologia histérica ligada as relacées de poder,
na qual os sujeitos se configuram como agentes que exercem
influéncia sobre o0s outros; e a terceira consiste em uma
ontologia histdrica relacionada a ética, que permite aos
individuos se reconhecerem como agentes morais. Dessa
maneira, a arqueologia e a genealogia compoem a “trindade

profana” da ontologia histérica.®

Com o objetivo de elucidar melhor esse conceito, é
importante retornar a um dos ultimos escritos do autor. Em O
que sdo as luzes?, Foucault (1994d) identifica a filosofia
kantiana como a primeira ontologia do presente — correlato
de ontologia histérica — a partir da irrupcdo que se visualiza
no agora. Para tanto, é imprescindivel perguntar: “Qual é
minha atualidade? Qual é o sentido dessa atualidade? E o que
faco quando falo dessa atualidade?” (Foucault, 1994d, p. 681).
Dessa feita, o movimento iluminista kantiano, conforme lido
pelo filésofo francés, inaugura a tarefa de diagnosticar o seu
tempo enquanto acontecimento filoséfico que, inclusive, o
modela até certo limite. Assim, o contemporaneo — tema
igualmente caro a Agamben (2008b) — ndo é a unidade
ultima de uma linha temporal ou um tipo de pertencimento a

6 Foucault (1997, p. 11-12), ao refletir sobre arqueologia e
genealogia no curso Em defesa da sociedade, sugere que a genealogia atua
como uma tdatica voltada ao desassujeitamento dos saberes historicos,
permitindo sua oposicdo ao discurso cientifico formal e hierarquizado.
Desse modo, a genealogia busca reativar saberes locais e “menores”, em
contraste com os efeitos de poder do saber institucionalizado. Ja a
arqueologia seria o método de descricdo dessas discursividades locais.
Apesar dessa tentativa de distincdo — que parece convalidar até certo grau
a leitura de Schiirmann acima comentada —, a passagem indica que
arqueologia e genealogia integram um mesmo projeto critico.
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certa geracao, tratando-se antes de um conjunto de operacdes
ontoldgicas que se dao local e historicamente e que, por ainda
permanecerem em funcionamento, condicionam nossas
maneiras de sentir e de agir no mundo, especialmente em
termos de resisténcia e transgressao.

Dito isso, e para que o termo “genealogia” ndo
permaneca vago, nos parece util recorrer a sua formulacdo no
ensaio Nietzsche, a genealogia e a histéria, de 1971. Logo no
inicio, Foucault (1994c) afirma: “A genealogia é cinza; ela é
meticulosa e pacientemente documentdria. Ela trabalha com
pergaminhos embaralhados, riscados, varias vezes reescritos.”
(p. 136). Desde A arqueologia do saber, o filésofo francés ja
havia se distanciado da ideia de “documento” como vestigio
fixo de uma verdade autoral ou de um passado coeso. Na
verdade, os documentos — livros, registros, edificios, técnicas,
costumes, instituicbes etc. — sdo compreendidos como
materialidades instaveis, polifénicas e, portanto, abertas a
intervencdo do genealogista, que as destitui de seu “contexto
natural” para realocd-las em novas cenas. Na sequéncia, e com
base na critica de Nietzsche ao conceito de Ursprung (origem),
Foucault o analisa criticamente, buscando nele resquicios
metafisicos, tal como as investidas platonico-aristotélicas a
favor de uma “identidade primeira”. Ao invés dessa acepgao,
a genealogia prefere os termos Herkunft (proveniéncia) e
Entstehung (emergéncia ou ponto de insurgéncia), que
rompem com a ideia de inicio homogéneo e esséncia
fundacional. Para Foucault (1994c), ndo ha solenidade na
origem, dado que ela esta ligada ao corpo, a queda, ao acaso
e ao mundo, ndo se tratando, portanto, de uma arkhé. O
genealogista examina a verdade enquanto efeito de disputas
histéricas, ideoldgicas, tedricas etc., identificando fissuras e
derrotas esquecidas sob o verniz da continuidade.

Nesse sentido, a proveniéncia (Herkunft) revela uma
rede heterogénea de forcas singulares subindividuais que nao

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



172

se separa do devir dos corpos. Ja a emergéncia, ou ponto de
insurgéncia (Entstehung), marca o palco assimétrico onde
essas forcas se confrontam historicamente. Nessa perspectiva,
compreende-se porque a genealogia, diferente da histdria
tradicional, opera com a desestabilizacdo, a interrupcao e a
exposicado das visceras do passado. Ademais, Foucault (1994c)
esquematiza trés tendéncias na genealogia: ateleologia
(reconhecimento dos acontecimentos em sua singularidade,
enfatizando o acaso tanto no surgimento quanto no
desaparecimento das formacoes histdricas), aproximacdo
histérica (consistente em olhar diretamente para as coisas
corporificadas, a fim de expor sua irrepetibilidade e ampliar a
poténcia da diferenca, em vez de pressupor verdades fixas ou
esséncias imoveis) e, por ultimo, o perspectivismo (negacao
do mito de um ponto de vista neutro e simétrico, assumindo-
se o carater situado e plural de qualquer investigacéo).

No desfecho do ensaio, Foucault (1994c) propde trés
usos da histdria que se movam como uma contramemoria. O
primeiro se define pelo lugar parddico ou burlesco, isto é, a
explosdo e implosdo das identidades e dos monumentos sérios
por meio da imitacdo coémica de personagens historicos, a
ponto de revelar que ndo existe um rosto origindrio. Por seu
turno, o segundo manuseio da histéria exige a diluicdo do
principio da individuacdo que resiste sob a protecdo da
identidade. Logo, deve-se colocar em questao todos os “solos”
que sdo apontados como base de nossas edificacoes, tais como
a lingua, a nacdo e o territério. Por fim, o terceiro uso se
concretiza no “rito” genealdgico, visto como um tipo de
sacrificio do sujeito do conhecimento, de modo que a pesquisa
genealdgica permite ao investigador perceber as intumeras
violéncias impostas em nome do conhecimento que fundaria
verdades metafisicas, destronando assim a neutralidade
axioldgica e, com ela, o sujeito transcendental moderno.
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Ainda na esteira genealdgica, registra-se a eclosdo de
outro operador, qual seja, o dispositivo. Na entrevista O jogo
de Michel Foucault, Foucault (1994b) relata que a episteme,
tdo abordada na arqueologia, foi substituida pelo dispositivo
porque este traduz melhor a heterogeneidade de forcas e a
racionalidade em meio as modalidades de poder, tanto na
emergéncia dos saberes quanto nas estratégias nao discursivas,
isto é, nas instituicbes ou nos sistemas paralelos aos
enunciados. Em suma, esse “novo” instrumento genealdgico
designa o conjunto de prdticas ditas e ndo ditas que
respondem a certa urgéncia histérica que molda
comportamentos.

Embora a producdo de potentes imagens seja
inquestiondvel nessas formulacdes de Foucault, dois
comentdrios ndo podem deixar de ser feitos. De acordo com
Marton (1985), Foucault desconsidera a procedéncia
nietzschiana  relativa aos elementos  inorgéanicos,
centralizando-se sempre no humano e negligenciando a
dimensao cosmoldgica, razdo pela qual, acrescentamos nds
com base em Agamben (2014a, p. 132-133), a reflexdo
foucaultiana ndo atinge o nivel ontolédgico. Tal postura cria
um hiato — talvez inconsciente — entre seu projeto e o
empreendimento nietzschiano, além de expor resquicios
humanistas em sua filosofia. Logo, e para repetir o gesto do
filésofo do martelo, ndo basta analisar somente o surgimento
dos estados de forgas e os seus processos de inversio no
percurso antropolégico, mas estender o diagndstico da
expansdo ou da degenerescéncia das forcas vitais para
aquém/além do ser humano, o que, de certa forma e apenas
para oferecer um exemplo, ocupou toda a segunda fase do
pensamento de Heidegger. Outro ponto que nos chama
atencdo reside na criatividade. No texto O que € a critica?,
Butler (2001) aproxima a critica foucaultiana — outra
interface de sua ontologia do presente — da genealogia
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nietzschiana usando a chave da ficcdo, dado que as pesquisas
de Nietzsche e Foucault ndo sdo descri¢des das origens “tais
quais foram”. De fato, ao invés de registrar os planos factuais
e logicos, essas narrativas perfazem “estdrias” sobre a origem
que, obviamente, incluem os supostos “fatos”, mas também —
e isso nos parece muito mais importante — 0S arranjos
inventivos (sobre)postos pelo narrador para enfatizar e
destruir aquilo que as forcas presentes em tais discursos
articulam. Contamina-se assim o sentido banal da histdria
com a abertura de possibilidades capazes de neutralizar
qualquer localizacdo de um inicio temporal ou de um
comando ldgico, indicando dessa forma a natureza “fabricada
e as fragilidades das mascaras principiais.

”

Por fim, Roberto Esposito (2010) assinala que os
projetos filosoficos de Nietzsche e Foucault ndo sao
propriamente histéricos nem fundados em absolutos
linguisticos, e sim exemplos de collages, consistindo em um
complexo de tragos tonais, linguisticos e ambientais que ndo
se confunde com a cultura, a lingua e as fronteiras nacionais
demarcadas na histéria dita “oficial”. Com efeito, ambos os
filésofos desterritorializam as tipologias verticais gracas a
técnicas de sobreposicdo transversal. H&, portanto, uma
espacializacdo da filosofia intensificada pela negacdo de
qualquer linearidade arcaica, ordenando-se o tempo em prol
da ocasido, das linhas de fuga, das guinadas violentas e das
passagens imprevisiveis. Em suma, trata-se do encontro do
“grumo nao histdrico no interior da histéria”, de um “ponto de
resisténcia que, com sua presenca inatual, [...], desafia o
processo de historicizacdo, embora sem interrompé-lo”
(Esposito, 2010, p. 15). Apesar de ter sido pensado por um
alemdo e um francés hostis as suas proprias tradicoes
filosoficas enrijecidas, esse procedimento parece a Esposito
muito mais caracteristico da filosofia italiana, na qual a
despersonalizacdo, a indissociabilidade entre politica, histdria
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e vida, o conflito imanente e a tensdo entre a origem e o devir
histérico sdo determinantes. Talvez o melhor exemplo disso
esteja na obra de Giorgio Agamben.

2. Do documento a ruina: a transfiguracio da
genealogia e da arqueologia em Giorgio Agamben

Embora recorrentes na obra de Agamben, as ideias de
genealogia e arqueologia nunca foram diferenciadas de forma
rigorosa pelo autor. Todavia, longe de ser um descuido, parece
que isso indica um gesto deliberado que remonta a um
processo inacabado em que o fildsofo italiano reelabora essas
ferramentas metodolédgicas advindas de Nietzsche e Foucault
a partir de citacdes obliquas de Walter Benjamin, Enzo
Melandri, Martin Heidegger e Furio Jesi (Gomes & Matos,
2024 e Prosperi, 2015).7 Nesse sentido, a presente secio
investiga o terreno movedico onde genealogia e arqueologia
se entrelacam, se desdobram e se separam na obra
agambeniana.

Para comecar, vejamos quatro passagens na obra de
Agamben que parecem confundir genealogia e arqueologia,
mas que, na verdade, revelam algumas delicadas diferencas
entre ambas. A primeira estd em O uso dos corpos: “E nessa
perspectiva que procuraremos tracar — ainda que sob a forma
de um esboco sumdario — uma arqueologia da ontologia ou,
mais precisamente, uma genealogia do dispositivo ontoldgico
que funcionou por dois milénios como a priori histérico do
Ocidente” (Agamben, 2014a, p. 154). Esse excerto funciona
como pequeno ajuste conceitual para apresentar um esboco

7 Com excecdo de Walter Benjamin, sobre o qual comentaremos algo
nesta secdo, os outros pensadores ndo sdo discutidos neste trabalho em
virtude de suas respectivas densidades tedricas, sendo reservados a outros
momentos de nossas pesquisas.
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sumario do dispositivo ontolégico no Ocidente sob a forma
ndo da arqueologia, mas da genealogia. Anos antes dessa
publicacdo, Agamben ja distinguira genealogia e arqueologia
em O reino e a gléria: “Quando se faz uma pesquisa
arqueoldgica, é preciso considerar que a genealogia de um
conceito ou de uma instituicdo politica pode se encontrar em
um campo diferente daquele que se presumira de antemao
[...]” (2018a, p. 485). Em seguida, Agamben (2017) realizou,
na conferéncia Arqueologia da obra de arte, uma arqueologia
da obra de arte sem contar, necessariamente, com uma
genealogia prévia do conceito de “obra”. Ele afirmou,
inclusive, que a existéncia dessa genealogia seria ttil para
auxiliar na compreensao da inteligibilidade que resulta da
arqueologia que desvelou o funcionamento da maquina
artistica moderna. Com o intuito de amenizar essa lacuna, o
autor apresentou saltos histdrico-conceituais da “obra de arte”
em Aristoteles, na teologia medieval e nos movimentos
artisticos das vanguardas europeias do século XX, o que
entendemos como uma genealogia parcial ou inacabada. Por
ultimo, Agamben (2018b, p. 726) afirma em Opus Dei que o
procedimento genealdgico consiste num exame minucioso dos
pormenores e dos acontecimentos, das artimanhas e das
taticas, das mentiras e das verdades, dos desvios e dos
caminhos centrais das acOes e dos saberes.

Com base nesses excertos e em tudo que restou dito na
secdo anterior, podemos tentar esclarecer o que
compreendemos por genealogia e arqueologia no pensamento
de Giorgio Agamben. Segundo entendemos, a genealogia se
volta a tradi¢do por meio do exame critico de documentos lato
sensu, com o intuito de dissolver o mitologema de uma origem
isolada ou anterior aos fenémenos empiricos. Como relembra
o proprio Agamben (2019c), sua pesquisa envereda pela
destruicao, estando voltada a producao de ruinas na heranca
cultural consagrada, tratando-se assim de uma forma de
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(re)acessar a “origem” de maneira analdgica. Portanto, a
genealogia opera com a evocacdo-expulsdo do canone para
exibir as aporias de discursos naturalizados. A arqueologia,
por sua vez, emerge de um problema atual e, gracas aos
caminhos abertos pela genealogia, regressa ao passado para
responder as questdes abertas pelo genealogista no contexto
da indizibilidade de tais questdes. Nesse retorno, o filésofo-
arquedlogo se depara com uma inteligibilidade plasmada nos
acontecimentos que ainda opera no presente. Dessa feita, a
narrativa arqueoldgica trabalha por meio da producédo de
conceitos e da recapitulacdo de exemplos historicos soterrados
a fim de captar, precariamente, a condicdo de possibilidade
vacilante, heterogénea e complexa da rede de fendmenos em
jogo. Por isso, uma de suas tdticas € justamente a de assinalar
o esgotamento da “histéria oficial”, desativando-a para que
novos usos e formas de transmissdo possam aparecer no
cruzamento entre o passado e o presente.

Nessa perspectiva, apesar de seu nome, a regressao
arqueologica constitui um método profundamente an-drquico,
pois parte da cosmovisdo de que ndo é possivel atingir
nenhum inicio, nenhuma arkhé. Diferentemente das teorias
arquicas comuns no pensamento ocidental, que
arbitrariamente pressupoem um inicio no passado e se dirigem
ao presente para explica-lo, a arqueologia parte do presente e
se volta para o passado nado para descobrir um inicio, e sim
objetivando expor os pontos de insurgéncia de certos
fendmenos que, muitas vezes soterrados pelos discursos e
praticas oficiais placidamente aceitas pela filosofia tradicional,
tornam possiveis outras — e nao outra, no singular
universalizante — leituras do presente. Podemos sustentar
assim que o pensamento arquico vai do passado “oficialmente”
aceito para se dirigir linearmente ao presente, enquanto a
arqueologia parte do presente para, atingindo no passado
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eventuais pontos de insurgéncia, voltar-se novamente para o
agora com o objetivo de ressignifica-lo.

Como demonstram brevemente Carlo Salzani e Ermano
Castand (2024), para compreender a diferenca entre
genealogia e arqueologia em Agamben é preciso ter em vista
outra diferenca, ou seja, aquela entre o arquivo — que compde
um sistema de relagbes entre o dito e o ndo dito, entre o fora
e o dentro da linguagem — e o testemunho, que se volta para
o indizivel e ndo simplesmente para o que esta dentro ou fora
da lingua, buscando antes o que se pde entre o dizivel e o
indizivel, entre uma possibilidade e uma impossibilidade de
dizer (Agamben, 1998, p. 134-135). Nesse sentido, a
arqueologia parece se iniciar onde termina a genealogia, ou
seja, quando faltam documentos concretos em que o dito e o
nao dito se pdoem de maneira explicita ou implicita, tornando-
se necessario interrogar os pontos de insurgéncia que, nao
sendo necessariamente documentais e estando muito
proximos das nocOes de pré-histéoria (Urgeschichte) de
Overbeck e de franja de ultra-histéria de Dumézil — que
comentaremos a frente —, articulam o dizivel e o indizivel.
Tal procedimento d4 lugar, a cada vez, a um (des)sujeito do
conhecimento que ndo é mero vazio ou fun¢do, como
propunha Foucault, mas o terreno ontoldgico sempre
movedico em que se problematizam sem cessar a ética e a
politica (Matos, 2025).

Néao obstante, por mais frutifero que seja o ponto de
convergéncia entre os procedimentos genealdgicos e
arqueologicos na obra do filésofo italiano, eles ndo podem ser
tomados como etapas fixas de um mesmo método. Quando
meditamos sobre o percurso intelectual de Agamben (2008a),
entendido como ruinologia, percebemos que, as vezes, uma
Unica ruina — um fragmento, um resto — basta para
atravessar o limiar entre o dizivel — o dito e o ndo dito — e a
impossibilidade de dizer, exibindo, assim, a origem
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arqueoldgica. Por isso, ndo é incomum que suas arqueologias
se apoiem em genealogias parciais, ainda em andamento ou
apresentadas de modo sumario. O que importa, mais do que
uma sequéncia rigida, é o contato entre esses dois modos
distintos de investigacdo, tal como aquele presente em O reino
e a gléria. Nesse sentido, genealogia e arqueologia podem ser
praticadas sem compor uma unidade, uma vez que nao
operam em um plano externo de analise, como se fossem uma
metalinguagem, tratando-se, antes, de paralinguagens ou
intensidades que se mantém “ao lado” de um unico plano
imanente de linguagem e que se tornam plenas quando se
tocam. Vejamos como isso se d4 com mais vagar.

Segundo Stephen Howard (2018) e Ido Govrin (2023),
Agamben filtra a ontologia da atualidade de Michel Foucault
para dar lugar ao “indice histdrico” e ao “tempo-de-agora”
referidos por Walter Benjamin. Nessa linha, o autor italiano
perceberia os acontecimentos soterrados enquanto obras lato
sensu que, por nao terem sido atualizadas em seu contexto
cronoldgico, ainda conservaram uma poténcia capaz de
transcender imanentemente suas determinacoes histéricas. E
justamente nessa virtualidade inesgotdvel, nessa (sobre)vida
fantasmal das obras, que reside a espera por uma apreensao
adequada: ler a débil verdade nelas incrustada para, entdo,
narra-las na contracdo com outras conjunturas. Um exemplo
estd em Altissima pobreza, livio no qual a investigacao,
efetivada a partir da retomada de documentos sobre o “uso”
em cenodbios e ordens medievais, indica tanto um movimento
de percepcdo da condicdo de possibilidade daquela formacéo
discursiva inscrita localmente na vida monastica, quanto uma
abertura daquilo que foi soterrado pela tradi¢do em favor da
propriedade, revelando-se como movimento destituinte e uso
profanatério (Agamben, 2011).

Frente ao exposto, nos parece adequado acolher a
constatacio de Howard e Govrin sobre a calibracdo
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benjaminiana que Agamben impde a arqueologia e a
genealogia foucaultianas. Mesmo assim, a decifracdo da
relacdo entre os movimentos arqueoldgico e genealdgico
permanece um desafio. Como ja foi dito, hd uma espécie de
salto delicado da genealogia a arqueologia que, pela prépria
natureza dessas praticas, ndo pode ser apreendido de maneira
tradicional. Primeiro, porque a arqueologia pode operar sem a
genealogia. Segundo, porque a genealogia se apresenta como
um procedimento que pode desembocar no olhar arqueoldgico
(note-se aqui o uso do verbo da poténcia e ndo da
necessariedade: pode). Portanto, ambas caminham pari passu
no pensamento de Agamben, mas se esgotam provisoriamente
em regioes e objetivos distintos.

Nada obstante, é plausivel sustentar que o procedimento
genealdgico se baseia na exploracéo filoldgica e histérica de
documentos em meio as capturas hermenéuticas, aos desvios
de funcdo, as naturalizacOes, a producdo de sujeitos e as
dessubjetivacdes que se ddo na histéria e nos discursos que a
atualizam e legitimam, considerando também os siléncios
presentes no desdobramento de uma série de fendmenos.
Segundo Agamben (2008a), o contato com as fontes se da
pela evocacao-expulsdo de uma identidade substancial, o que
significa que o genealogista retoma os fantasmas da origem
arquica para desativda-los por meio da exibicdo da sua
fabricacdo estratégica e localizada em certo ambito de saber-
poder. Dai decorre a necessaria finitude desse procedimento.
Com efeito, a genealogia pretende destruir certa tradicdo e
certa cronologia, bem como (re)configurar eventuais
caminhos capazes de abrir acesso a proveniéncia e aos pontos
de insurgéncia de certos fendmenos em meio aos dispositivos
e as ruinas que eles produzem. Instaura-se, assim, uma zona
de inteligibilidade que abarca e aciona todos os conjuntos
fenoménicos listados pela genealogia agambeniana no limiar
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entre o dizivel e a impossibilidade de dizer, entre a memoria
e 0 esquecimento, a subjetivacdo e a dessubjetivacao.

Surge, entdo, a possibilidade de “salvar” a histéria
quando Agamben abandona Foucault — e, por consequéncia,
Nietzsche — para fazer emergir, como s6i acontecer em sua
filosofia, os ecos do pensamento benjaminiano, de modo a
transpor “personagens” e “cenas” para o agora de sua
cognoscibilidade, de maneira a pensar aquilo que estd no
limiar entre o presente e o passado. Nessa perspectiva, a saida
de Agamben para contar e escrever a histéria em meio ao
siléncio das fontes se da mediante a nocdo teoldgica da
apocatastase, ja trabalhada por Benjamin. Antes de aborda-la,
contudo, é preciso relembrar que a genealogia e a arqueologia
em Agamben tém os mesmos inimigos combatidos por
Nietzsche e Foucault, qual seja, a origem mitico-fundadora e
o tratamento cronoldgico-moralizante do tempo entendido
enquanto continuum que se encaminha para um telos. Como
bem observou Esposito (2010), esse tipo de pensamento abre
caminhos para a exibicdo do extemporaneo no dinamico, no
imanente e no histérico, o que, todavia, ndo deve nos levar a
desconsiderar as importantes diferencas entre eles. Em
primeiro lugar, é evidente que o pensador italiano, tal qual
Foucault, se afasta de Nietzsche, por ndo vincular a sua
arqueologia e a sua genealogia aos elementos inorganicos ou
cosmoldgicos. Mas Agamben ndo representa, sé por isso, um
tipo de “reedicdo ” de Foucault. Conforme ensina Freitas: “a
saida agambeniana se constréi na busca pela fonte de toda
arché com o intuito de supera-la — o que levara o filésofo ao
tema do destituinte —, ao passo que a foucaultiana sempre
diz respeito as estratégias de resistir, desfazer, modificar uma
‘certa’ relacdo de poder” (2023, p. 406). Em outros termos,
Agamben dedicou-se a esbocar campos bipolares que operam
nas vacuidades ontoldgicas de nossa existéncia, por meio de
uma regressdo a um passado remoto capaz de nos oferecer
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elementos ndo  apenas para  compreender oS
condicionamentos do presente, mas também para desativa-los.

Dessa maneira, enquanto Nietzsche e Foucault
permaneceram limitados a apresentacdo das descontinuas e
multiplas forcas em luta, antevistas nos documentos lato sensu
da histéria, Agamben (2000, 2014a) d4 um passo a mais —
que ndo deixa de ser perigoso — ao sugerir uma atitude
politico-messianica diante da histéria, na qual os operadores
metafisicos por exceléncia estao encerrados. Aqui se percebe
a heranca benjaminiana traduzida na nocdo de apocatdstase,
ideia que envolve uma espécie de salvacio profana da histdria,
nada tendo a ver com o sentido originalmente teoldgico do
termo pensado por Origenes, no século III, quando designava
a reunido final de todas as coisas em Deus no fim dos tempos.
Mas como se d4 esse procedimento em Agamben? E possivel
resumir sua estratégia, que sempre se inicia com uma hipétese
sobre um mecanismo de captura coetaneo ao seu momento de
reflexdo. Em seguida, ele regride até os antigos — geralmente
0s gregos, 0s romanos ou os medievais — para mostrar como
eles eram capturados, dentro do recorte proposto, de outra
maneira. Mais tarde, Agamben assume uma pratica historico-
linguistica moderna — pertencente ao conjunto em andlise —
enquanto paradigma de descontinuidade em relacdo aos
antigos e a interpreta como um dispositivo que nos rege. Nesse
momento, o filésofo italiano “guia” seu desdobramento até um
ponto dramatico nos séculos XX ou XXI, passando a descrever
a diferenca entre antigos e modernos enquanto sintoma da
operacdo de uma mdquina bipolar em que um polo opera
obscurecendo o outro, o qual, contudo, funciona como seu
secreto fundamento. Logo, ndo faz sentido optar por um dos
polos — reino ou governo, animal ou humano, zoé ou bios,
norma ou anomia etc. — como alternativa. Ademais,
Agamben afirma que atualmente esses extremos estdo
colapsando e intensificando o declinio da humanidade.
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Considerando, portanto, a iminéncia do desastre — tema, por
exceléncia, benjaminiano —, Agamben retorna a um passado
“ignorado”, recupera um estilo de existéncia diferente —
pensemos, por exemplo, na vida franciscana — e o traz para
o agora, de modo a abrir um acesso ao limiar da mdquina.
Com isso, produz-se uma espécie de contracdo do tempo, na
qual emergem possiveis taticas de neutralizacdo da captura,
capazes de abrir um novum em meio as ruinas de uma histéria
que ja se cumpriu.

Como dissemos, essa visdo apocatdstica da histdria se
deve a Walter Benjamin. Seu modo de interpretar a histéria
ndo se liga a um continuum infinito nem a uma sintese
superior, culminando antes em uma contracdo profana e
heterogénea do passado no presente para possibilitar o novo.
Com a ajuda de Gagnebin (1994), mas também dos ensaios A
imagem de Proust (1991f), Experiéncia e pobreza (1991c), O
contador de historias (1991b) e a anotacdo N la, 3 das
Passagens (1991a), parece-nos evidente que a apocatastase
benjaminiana consiste em uma arte de contar histérias pelo
avesso do nada. De forma sucinta, o negativo ndo expressa
apenas os pontos de descontinuidade de certa cultura,
ligando-se antes a uma situacdo que se impde NO NOSSO
presente por meio do intenso sofrimento e da
incomunicabilidade que caracteriza esta época pobre de
experiéncia. Diante da impossibilidade de contar histérias por
meio das modalidades tradicionais e de apreciar a sua
sabedoria, a apocatastase parece sugerir uma via de fuga em
meio as angustias e hesitacoes de um tempo que, embora ja
tendo se cumprido, ainda ndo passou.

Esse movimento epistemoldgico mantém um pacto
secreto com o paragrafo X de O contador de histérias e com o
paragrafo I de A imagem de Proust, quando Benjamin se refere
a impossibilidade de falar ndo enquanto simples experiéncia
de siléncio tipica da teologia negativa, tratando-se antes de
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uma condicdo para se pensar outra narracdo do moderno, que
seja ao mesmo tempo criativa, ndmade, errante e aberta.
Nesse horizonte, origem e fim tornam-se indiscerniveis na
medida em que apontam para uma condi¢do an-drquica em
que nos vemos liberados de toda coa¢do imposta pela origem
e pelo comando, ou seja, pela arkhé. Nao a toa, a pobreza de
experiéncia e o esquecimento coincidem com o fim da
narrativa tradicional, abrindo-se para aquilo que Agamben
(2001) chama de in-fancia.® E apenas nesse anoitecer da
origem metafisica, na inviabilidade de sua restauracdo, que
tanto Benjamin (1991d, 1991g) quanto Agamben (2002)
encontram a “recordacdo” que salva a histdria, pois ja ndo a
direciona para uma iminente catédstrofe planetdria — o
nazifascismo que vitimou Benjamin e a crise climdtico-
biopolitica que Agamben denuncia sem meias palavras —,
mas para um ingovernavel, no qual o tempo do fim se contrai
no fim dos tempos. Abre-se, assim, a possibilidade de
surgimento do novo, problema central da filosofia, como
Deleuze e Guattari (2005) repetiam obsessivamente.

3. Figuras da arqueologia filosofica

E preciso reconhecer que, apesar dos termos
“genealogia” e “arqueologia” aparecerem indistintamente nas
reflexdes de Giorgio Agamben, é a arqueologia que adquire
maior densidade conceitual e argumentativa ao longo de sua
obra. A genealogia, como tivemos a oportunidade de ver, néo
foi tematizada de maneira sistemadtica, funcionando antes
como um gesto que desestabiliza os alicerces da tradicao. Ja a

8 O conceito de in-fincia é extremamente complexo e, portanto, nio
podemos abordé-lo aqui, por isso sugerimos a leitura do artigo A Voz e o
Nada: a ontolinguistica an-drquica de Giorgio Agamben, de nossa autoria, em
que nos debrucamos acerca da in-fincia na ontolinguistica de Agamben
(Matos & Almeida Neto, 2025).
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arqueologia, ao contrdrio, ocupa o centro dos escritos de
Agamben, sendo continuamente retomada sob a forma de via
de acesso ao presente, ou melhor, a inteligibilidade que
atravessa os dispositivos histérico-linguisticos que operam na
atualidade, a fim de perscrutar tdticas de inoperabilidade e de
abertura para novos usos. Por isso, um trabalho que discute a
perspectiva epistemoldgica da obra de Agamben ndo pode
deixar de fazer breves referéncias a algumas figuras
arqueolodgicas que, pensadas por outros autores, nao so
inspiraram o filésofo italiano, mas sdo constantemente por ele
revisitadas. Sdo elas: paradigma, exemplo-regula, fenémeno
origindrio (Urphdnomen), assinatura, a priori histérico, ponto
de insurgéncia (Entstehung), pré-histéria (Urgeschichte),
franja de ultra-histéria (frange d’ultra-histoire) e vortice.
Vejamos brevemente o que significam esses termos.

A partir dos estudos de Vitor Goldschmidt sobre Platéo,
Agamben (2008c) identifica no paradigma platonico um
ponto paradoxal de contato que articula uma dialética
irresoltivel entre o sensivel e o inteligivel. Trata-se de um
modelo concreto que encarna uma inteligibilidade irredutivel
a deducdo ldgica ou a inducdo empirica. Ademais, o
paradigma ndo é dado a cognoscibilidade, mas exige
exposicdo — muitas vezes complexa — por parte de quem o
enfrenta em sua manifestacdo. Dessa maneira, Agamben
diferencia o paradigma dos pressupostos abstratos e fixos das
ciéncias formais, como a Matematica ou a Geometria,
atribuindo-lhe o mesmo estatuto do exemplo, uma vez que se
recusa a associid-lo a metafora (extensdo semadntica) ou a
metonimia (substituicdo da parte pelo todo). Ao invés de se
submeterem a dicotomia inducdo (da parte ao todo) e
deducdo (do todo a parte), tanto o paradigma quanto o
exemplo funcionam analogicamente, ou seja, vdo de uma
parte a outra. No entanto, essa parte nao € lida pelo crivo do
particular — que nada mais é do que a contraface do universal
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—, e sim pela noc¢ao de singularidade, isto €, aquilo que nao
possui propriedades essenciais separadas da sua existéncia,
constituindo um unicum. Com o auxilio de Enzo Melandri,
Agamben (2004) afirma que a analogia, em contraste com a
l6gica aristotélica, opera por vetores tensivos — o terceiro
incluido, a contrariedade e a continuidade —, os quais
permitem uma dipolarizacdo das ideias sem que se alcance
uma sintese superior, como na légica hegeliana. Dessa feita, a
leitura analdgica é capaz de neutralizar separagdes estanques,
ou supostamente substanciais, na historia da filosofia e,
consequentemente, de constituir um limiar que opere a
desativacao simultanea desses polos.

Se o paradigma e o exemplo sdo objetos de interesse do
autor italiano, entdo nos parece indispensavel esclarecer qual
é o tipo de regra intrinseca a ambos. Para tanto, Agamben
(2008c¢) oferece um exemplo no campo da educagdo. Quando
um professor enuncia “eu juro” para explicar a classe dos
performativos, ele nao realiza efetivamente o ato de jurar, mas
desloca o enunciado do plano factual para exibir sua razao de
ser. Esse transito opera, entdo, uma inclusdo-exclusiva —
operacdo inversa a excec¢do, que se resolve em uma exclusado-
inclusiva —, de modo que o exemplo d4 a conhecer o conjunto
ao qual pertence na medida em que se retira de sua aplicacéo
normatizada. Em outros termos, o exemplo neutraliza sua
funcao habitual para visibilizar a regra que lhe co-pertence,
transformando-se em uma espécie de exemplo-regula.
Entretanto, ndo se trata aqui da regra tal como pensada pelo
direito e outras disciplinas normativas, e sim de algo similar a
regra constitutiva de que fala Wittgenstein (1997, § 202) em
suas Investigagoes filosdficas. Inspirado pela reflexdo estética
de Kant e pelas comunidades monasticas medievais, o filésofo
italiano afirma que a regra oriunda do juizo do belo ou da
forma vitae nao possui universalidade nem necessidade
pratica, ndo determinando um cédigo de conduta, e sim
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constituindo um medium, um estilo de vida que se distancia
do rigor légico ou da funcdo prescritiva. Nesse sentido, a
origem indagada pelo exemplo-regula nada tem de fixo, nao
podendo ser pensada enquanto ponto de partida ldgico ou
comando superior, mas se projetando como condicdo de
possibilidade sempre presente — porém, ndo idéntica — nos
fendémenos histoérico-linguisticos.

Para entender a diferenca estrutural entre a excegdo e o
exemplo € preciso colocar tais figuras em relagdo com a regra.
Na excecdo, a regra é tomada como seu secreto fundamento e
existe sob a forma da suspensdo, enquanto no exemplo a regra
se revela na sua singularidade, corporificando-se sem a
necessidade de se universalizar em uma proposicdo abstrata
do tipo “todo X é Y”. O exemplo aparece, assim, como o unico
de sua classe. Compreende-se, entdo, por que a regula vitae
estudada em Altissima pobreza é, antes de tudo, um exemplo
que revela a regra em si mesma, sem lancar mao de qualquer
proposicdo universal, diferentemente do direito. Contudo,
essa configuracdo exemplificativo-regular ndo prevaleceu no
Ocidente e sé foi retomada na filosofia por figuras
idiossincraticas como Foucault. Para ele, as figuras do
pensamento nao se identificam com reconstrucoes
historiograficas, mas com paradigmas ou exemplos, que, em
seu léxico, recebem nomes como “positividades”,
“problematizacdes”, “dispositivos”, “formacoes discursivas”
etc. Sdo esses operadores que tornam possivel uma montagem
extemporanea de eventos histéricos, abandonando as
linearidades cronoldgicas e as categorias fixas tdo caras aos
historiadores.

Agamben (2008c, 2008e) também associa a arqueologia
a ideia goethiana de fenémeno origindrio, ou protofenémeno,
buscando-se um ponto (i)localizavel entre o sensivel e a razéo,
que mostra que a origem € histérica, mas ndo datavel e que,
por isso mesmo, sé se revela nas regras imanentes a sua
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emergéncia existencial. Paralela a essa reencarnacdo da
origem arqueoldgica, temos também a nocdo de assinatura,
que indica como certos elementos empiricos se inscrevem em
regimes discursivos. A assinatura se desenvolve enquanto um
limiar que opera a passagem do significante (semiético) — por
exemplo, o tecido listrado dos uniformes dos campos de
concentracdo nazistas — para o significado (semantico),
revelando assim o contexto de desumanizacdo, brutalidade e
opressio que passa a “assinar” tais uniformes. Se
considerarmos esse intercambio, a assinatura se localiza, por
assim dizer, entre o “ndo mais” do mero signo e o “ainda nao”
da mensagem que pode ser compreendida por certo sujeito.
Surge dai um excesso de significacdo que indica a rede de
conexOes entre elementos empiricos aparentemente dispares,
tais como, no exemplo acima, entre roupa e opressao. Desse
modo, compde-se uma rede oscilatéria e ndo linear, em que o
presente e o passado ndo sdo pontos irredutiveis e
independentes, mas zonas polares de tensdo em que se
desenvolvem as assinaturas que, uma vez identificadas pelo
filésofo-arquedlogo, tornam possiveis novas leituras daquilo
que estd diante de seus olhos. Outrossim, a identificacdo de
uma assinatura em uma obra de arte antes anénima pode abrir
todo um novo campo de significacdbes — historicas, pessoais,
estéticas, estilisticas etc. — para a compreensao dessa pintura,
renovada no presente por um elemento colhido no passado,
mas que reverbera na atualidade.

Duas outras figuras da arqueologia em Agamben (2004,
2008a, 2008e) sao o a priori historico e o ponto de insurgéncia,
ambos presentes na filosofia de Michel Foucault. O a priori
historico, expressio aparentemente contraditéria ja
trabalhada por Kant e Husserl, é usada por Foucault, mas
nunca explicada por ele de modo satisfatério. De qualquer
maneira, pode-se entender o a priori histérico como um
conjunto de ideias caracteristicas de certa época — por isso €é
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“histérico” — que ndo sdo discutidas nem questionadas, e sim
tomadas como autoevidentes, fundantes de certa experiéncia
e possibilitadoras de determinado regime de sentido
(epistéme), derivando dai seu carater aprioristico. Em poucas
palavras, consiste em algo que nao é explicado, mas que, em
certa época, explica tudo. J4 o ponto de insurgéncia, de
marcada inspiracdo nietzschiana, indica uma zona de
indiscernibilidade entre a fonte cronolégica de certo
fenomeno e sua transmissdo oficial. Tal limiar ndo é
imediatamente visivel, posto que o acesso a tal zona se faz a
partir do presente, seguindo, de maneira critica, o fio
condutor instituido pela narrativa oficial, até desembocar na
inteligibilidade incrustada nas ruinas do que foi naturalizado
e, por conseguinte, na prépria escassez de documentos
empiricos.

As ideias anteriores se ligam diretamente as nocdes de
preé-historia, utilizada por Franz Overbeck, e de franja de ultra-
histéria, de Georges Dumézil, que esbocam a “origem”
arqueoldgica como um mais-que-passado, um superpassado
ou um passado a segunda poténcia, que ndo podem ser
registrados empiricamente (Agamben, 2008a, 2008d). Apesar
dos prefixos “pré” e “ultra” que constituem essas palavras, elas
ndo se prestam a pressupor um indistinto primordial, mas
indicam que toda investigacdo historica deve esperar um
momento em que ja ndo ha documentos, devendo entdo
encarar o limite historiografico como um convite para acessar
a arkhé que, em sua sutileza, ainda estd em curso no presente.
Dai a tarefa arqueoldgica de localizar, precaria e
qualitativamente, a forca que move o campo de
correspondéncias entre varios fendmenos histdrico-
linguisticos vizinhos, mas que, para um olhar positivista,
parecem acontecimentos isolados.

A ultima figura arqueoldgica é o vértice. Impulsionado
por Walter Benjamin, Agamben (2014b) o descreve como uma
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regido auténoma e peculiar que irrompe no interior do fluxo
total. Com isso, singularidade e totalidade entram numa zona
de indeterminacdo, evidenciando que a “origem” de um
fendmeno nao esta separada do devir histérico, mas se situa,
antes, num tipo de redemoinho que extrai matéria da
correnteza factual e, ao mesmo tempo, a interrompe, gerando
especificidades histéricas. Por isso, a arkhé pode ser
apreendida, paradoxalmente, como uma forca imanente e
ativa nos processos historicos situados.

4. Dispositivo, maquina e salvaciao profana

Partindo da tensdo entre inteligibilidade e reincidéncia
histérica dos fenémenos, as figuras arqueoldgicas brevemente
indicadas na secdo anterior possibilitam desativar o que
Agamben chama de maquina antropoldgica, a qual opera
separando a experiéncia facticia de sua vivibilidade na medida
em que engessa a realidade em diades como zoé e bios, animal
e humano etc. Contra essa conformacéo, abre-se a tarefa do
filésofo-arquedlogo contempordneo, que, ao atentar para a
origem, percebe no presente o nao-vivido do passado,
podendo entdo abrir vias para se acessar aqui e agora as
poténcias nao atualizadas no passado.

Se a “origem” representa o ponto de contato entre uma
operacao inteligivel e suas manifestacoes singulares no tempo,
sendo acessivel apenas por uma cognoscibilidade de tipo
exemplificativa, entdo o dispositivo €, em Agamben (2006), a
estrutura que age nesse meio para capturar o vivente
mediante a ocultacdo da “origem”. A nocdo agambeniana de
dispositivo depende fortemente daquela de Foucault, sofrendo
ainda influéncias heideggerianas que nao podemos retomar
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aqui.’ Nada obstante, uma das inovacdes de Agamben no trato
com a nociao de dispositivo deriva exatamente de sua
particularissima arqueologia filoséfica, dado que ele regressa
até o passado para observar a aparicdo do dispositio nos
primeiros séculos do Cristianismo, quando a oikonomia passa
a designar a divisdo entre o ser divino uno e sua praxis
trinitdria na histéria. Tendo em vista essa tradi¢do, Agamben
compreende o dispositivo como uma espécie de fratura entre
ser e agir que marca a cultura ocidental. Para tanto, a
definicdo colhida no passado retorna ao presente e se amplia
para além das tradicoes mencionadas, entendendo o autor que
o dispositivo é tudo que orienta, captura ou modela gestos e
discursos, ndo se resumindo as cldssicas figuras foucaultianas
da prisdo e da escola, mas incluindo também a linguagem, a
literatura, o cigarro, o celular etc. Essa extensdo permite
compreender que todo vivente € suscetivel de ser subjetivado
por esses mecanismos, levando Agamben a concluir que o
capitalismo atual se caracteriza como uma acumulacio
massiva de dispositivos. Porém, a novidade mais intensa esta
no fato de que os dispositivos ndo apenas produzem sujeitos,
mas os dessubjetivam, homogeneizando os viventes em
cédigos, numeros e funcoes dentro de um sistema técnico de
controle e calculo.

V4

E nesse contexto que se insere também a maquina
antropoldgica abordada por Agamben em vdrias obras, mas
com maior especificidade em O aberto (2002). Em resumo, tal

° Conforme Gomes & Matos (2024), essa interpretacio do
dispositivo enquanto algo que separa o ser e o agir vem do conceito
heideggeriano de maquinagdo (Machenschaft). Diante do esquecimento do
esquecimento da questdo sobre o ser e da prevaléncia de uma visédo
antropolégica em nossa época, o ser (ontologia das criaturas) é submetido
a um fazer (oikonomia) e, consequentemente, a era da técnica e do niilismo
se instalam quando destinamos a physis & mera operosidade e a avaliamos
pela sua eficacia.
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maquina, inspirada nas ideias de Furio Jesi, opera no hiato
entre a vida natural (zo€) e a vida qualificada (bios), de
maneira que o Homo sapiens ndo é um mero dado biolégico, e
sim o produto de uma separacdo articulada que borra a
animalidade para constituir o humano. Assim, a mdquina
oscila entre dois eixos histéricos: determinar o animal no
humano, como faz a ciéncia moderna, e localizar o humano
nos animais, a exemplo da cultura grega antiga. Esse
movimento pendular, ja descrito por Présperi (2015),
alimenta a prépria maquina que, destituida de qualquer
substancialidade, revela seu vazio operacional quando
submetida a uma andlise arqueoldgica. Podemos sustentar,
nesse sentido, que a maquina antropoldgica e o dispositivo sao
equivalentes, ja que operam por exclusbes-inclusivas e nao
podem ser simplesmente destruidas, apenas desativadas
mediante a exibicdo do vazio que as constitui, da auséncia de
origem, da an-arkhé que pretendem velar.

Diante desse quadro, a arqueologia filoséfica surge
como gesto capaz de expor as operagdes darquicas dos
dispositivos e da mdquina antropoldgica, o que a diferencia da
genealogia, que parece ndo ter a poténcia para tanto. Com
efeito, a regressdo arqueoldgica ndo busca apenas descrever
as inteligibilidades que tornam possiveis as prdticas como a
linguagem e o conhecimento humano. Para além dessa tarefa,
o filésofo-arquedlogo busca desmi(s)tificar as naturalizacoes
do presente, abrindo espaco para novos usos. Mas como ele
consegue enxergar tais paradigmas e, coetaneamente, tecer
perguntas e buscar indicios capazes de destitui-los? O
primeiro passo consiste em abrir-se para um (re)elaborado
trabalho no tocante as perspectivas linguisticas e historicas.
Alids, para os fins praticos de quem deseja empreender uma
arqueologia, a linguagem e a histdria s6 podem ser pensadas
numa simbiose, de modo que nenhuma delas se comporte
como origem. S6 quando o filésofo-arquedlogo souber lidar
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com a delicadeza dos enunciados e com a complexidade dos
saltos historicos estara habilitado a proceder a regressdao sem
perder o rigor conceitual necessario para destacar o inicio
enquanto mitologema e, assim, perceber a auséncia de
qualquer origem substancial no mundo dos sentidos humanos.

Em O que resta de Auschwitz, podemos averiguar com
mais clareza como se dd esse rico processo. Em sua reflexdo
sobre o testemunho, Agamben (1998) diz que a arqueologia
persegue algo que estd para além ou aquém de qualquer
identidade, dirigindo-se ao puro acontecimento da linguagem.
Nao se trata aqui da facil mistica do ndo-dito, mas da aventura
— do ad-venire, do ter lugar junto — do dizer em meio ao
obstidculo do “indizivel” que s6 pode ser acessado
arqueologicamente. Diante disso, o filésofo-arquedlogo
precisa tentar enxergar, com a ajuda das figuras arqueoldgicas
apresentadas na secdo anterior, a inteligibilidade disposta no
ter lugar da linguagem ao lado da histéria empirica e dos
elementos semioticos. Para tanto, ele deve notar que textos,
proposicoes, atos linguisticos e outras estruturas, que
porventura sejam a regra nas disciplinas histéricas, filoséficas,
cientificas etc., somente sdo possiveis gracas ao fato de que
“hd linguagem!”. Trata-se, entdo, de uma tarefa propriamente
filoséfica, capaz de mostrar que o factum loquendi ndo conta
com qualquer origem cronologicamente localizavel. Também
é necessdrio, em certa medida, descentralizar o sujeito
transcendental e o individuo psicossomatico, dado que o que
se evidencia na origem é uma funcao produzida sobre o vazio
ontoldgico pelos dispositivos e as maquinas, fenomeno que se
lé erroneamente como a autoria de pessoas ou grupos
historicos. Por fim, é preciso lembrar sempre que ndo ha um
fora ou um dentro na linguagem, mas uma intensidade comum
da qual o filésofo-arquedlogo participa, sem, contudo, dela se
apropriar.
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Abre-se, portanto, a mais auténtica dimensdo do
contemporaneo que, segundo Agamben (2008b), é aquele
ente que, ndo se adequando perfeitamente as “luzes” de seu
tempo, percebe a escuriddo epocal. De fato, o filésofo-
arquedlogo contemporéneo se interessa pela escuridao do seu
tempo para interpretd-la, tendo em vista que tais sombras
possuem algo que ainda nao foi visto. Dai surge a sua peculiar
inquietude investigativa, que o leva a discernir certa luz em
meio as trevas. Tal postura requer coragem porque capta algo
transformador que, efetivamente presente, reside na
descontinuidade entre o “jd passou do tempo” e o “ainda
muito cedo”. A arqueologia se faz entdo em meio a forca
extemporanea que nao estd esgotada no passado cronolégico
nem se identifica com a atualidade, antes se movendo
continuamente na e pela suspensao do continuum histérico.
Desse modo, o fildsofo-arquedlogo se inclina a encontrar o nao
vivido no vivido, exorcizado de substancialidades e
fatalidades, e pode, assim, propor novos usos de si, das coisas
e do mundo.

Ademais, a regressdo arqueoldgica, em alianca com a
genealogia, ndo visa restaurar um inicio origindrio ou
descobrir um inconsciente, mas deslocar toda fundamentacao
para expor o vazio velado pela mdquina antropoldgica e seus
dispositivos, que dissimulam a cesura sob a forma ficcional da
continuidade histérica. Inspirado pelo § 6 de Ser e tempo e
pela obra de Franz Overbeck, Agamben (2008a) propde uma
regressdo destrutiva da tradicdo capaz de trazer a tona os
pontos de insurgéncia, de maneira a ndo se limitar a uma
interpretacdo literal ou verdadeira, trabalhando antes para
uma neutralizacdo da transmissdo consagrada. Da mesma
forma, o cuidado arqueoldgico com as fontes nao pode se
limitar a questGes meramente cronoldgicas, filolégicas ou
documentais, uma vez que seu objetivo € tensionar os
paradigmas, as técnicas e os sujeitos discursivos mobilizados
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na canonizacdo, abrindo a possibilidade de visualizar o limiar
em que, de um lado, sujeito e objeto e, de outro, historiador e
histéria coincidem e, nesse sentido, caem juntos, sendo
desativados.

De acordo com Agamben, a arqueologia dissolve a
leitura estrutural que uma tradicdo edificou de maneira
enrijecida com base nas fontes. Assim, 0 novo acesso proposto
nao visa uma leitura literal mais correta ou alternativa, e sim
a abertura da transmissdo histérica das fontes, coetinea ao
descobrimento do ponto de insurgéncia. Outra ressalva é que
esse corpo a corpo com as fontes ndo equivale,
necessariamente, ao manuseio da primeira versao cronoldgica
de um documento lato sensu, ainda que, ocasionalmente,
possam coincidir. Por ultimo, deve-se atentar para o fato de
que o regresso arqueoldgico as fontes nao pode se reduzir a
mera coleta empirica integrante da investigacdo, tendo em
vista que seu intuito maior € tensionar os paradigmas, as
técnicas e os sujeitos cognoscentes empregados até entdo na
narrativa canonizada, a fim de visualizar o limiar em que
sujeito e objeto coincidem.

Tal procedimento se liga a célebre ideia agambeniana
de profanagdo, ou seja, a restituicdo ao uso comum das coisas
e seres que antes foram sacralizados e separados. Em Elogio
da profanagdo, Agamben (2005b) retoma o Direito Romano
para explicar o sacrare como ato de retirada de algo do uso
comum para destind-lo aos deuses, instaurando assim uma
esfera de indisponibilidade. Nesse contexto, a profanacdo
consiste em restituir ao uso comum, nio se tratando, todavia,
de um simples retorno, mas de um gesto transformador. E
exatamente a mesma logica da regressdo arqueoldgica, que
nao busca reintegrar algo a um pretenso estado natural ou
puro, mas tornar inoperosos os discursos separadores
instaurados pela mdaquina antropoldgica. Com efeito, a
arqueologia filoséfica ndo restaura nada, e sim profana,
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visibilizando o que foi capturado ao se debrucar e implodir
dispositivos de (des)subjetivacdo, possibilitando o uso an-
drquico dos viventes.

Ao se deter sobre certo conjunto paradigmadtico antes
velado pelas operacoes da maquina antropoldgica e nele
encontrar pontos de insurgéncia, abre-se a poténcia de uma
salvacdo profana da histéria, com o que se desnaturaliza a
finalidade candnica dadas as coisas e aos viventes, tornando
possivel o surgimento de outros usos de si e do mundo. Dessa
maneira, a salvacdo profana de Agamben nio é um remédio
contra a decadéncia historica, tampouco corresponde a busca
de uma origem perdida, o que equivaleria a retroalimentar a
metafisica platonico-aristotélica-técnica de que somos
herdeiros. Ao contrdrio, a salvagdo profana — literalmente: a
salvacdo que foi profanada, ou seja, entregue ao livre uso dos
viventes — consiste no abandono da atribuigao de identidades
fixas e na negacdo de qualquer determinacdo tltima e causal
dos fendOmenos empiricos, de modo a abrir o novo no avesso
do nada an-drquico, que ndo é desespero niilista, indiferenca
relativista ou subjetivismo pds-moderno, mas um plano
sempre imanente e impessoal de criacdo, jogo e movimento.

Consideracoes finais

Giorgio Agamben propde uma nova maneira de pensar
o método nas Ciéncias Humanas e na Filosofia, a qual exige
abandonar a busca por substancias, esséncias ou eventos
fundacionais que obscurecem os limiares da histéria. Com isso,
torna-se possivel descartar narrativas lineares e progressivas
que, embora ja sejam objeto de critica nesses campos, ainda
operam como Vverdadeiros arquitranscendentais na
constituicdo de suas prdprias estruturas epistémicas. Para
tanto, o filésofo italiano destaca diversas figuras
arqueolodgicas anonimas e dispersas que conectam forgas
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histérico-linguisticas heterogéneas em campos tensivos,
abrindo a investigacdo a uma intensidade que, apesar de
poder ser interpelada pelos documentos da genealogia, nao se
esgota nessa direcdo, necessitando do jogo entre a perspicacia
situada e o aceno fugidio das assinaturas tipicas da
arqueologia filosofica. Como parece ter restado claro, esse
gesto nao objetiva restaurar ou substituir fundamentos, mas
desativar a mdquina antropoldgica e seus dispositivos ao
expor suas inteligibilidades e, com isso, possibilitar novos usos.

Tal proposta de deslocamento metodoldgico se vincula
a uma nocao de ciéncia que escapa aos limites disciplinares,
tal como sugerido por Agamben (2005a) ao analisar o projeto
inclassificavel de Aby Warburg. De fato, no ensaio Aby
Warburg e a ciéncia sem nome, o filésofo italiano destaca a
maneira pela qual esse inquieto historiador da arte — que
jamais se acomodou as categorias de sua disciplina — recusou
a andlise estilistico-formal em favor da transversalidade. A
partir disso, Warburg habitou o intervalo entre os saberes,
movendo-se por um limiar que, chamado de Mnemosyne em
seus ultimos anos, buscava reunir imagens capazes de
manifestar os fantasmas da tradicdo ocidental, isto é, as forcas
que, sob aparéncia de unidade, revelam rachaduras e tensoes.
Na linha de Warburg, Agamben também reivindica uma in-
disciplina para lidar com o incapturavel, fundando-se na
recusa do a priori disciplinar e na coimplicacdo desativadora
entre objeto, método e sujeito, com o que, conclui o filésofo
italiano na abertura de Signatura rerum, nao se pode assumir
qualquer metodologia como ponto de partida de dada
investigacdo. De fato, o método se constréi no decorrer da
pesquisa, a qual, ademais, nunca termina de verdade,
podendo apenas ser abandonada em certo ponto por um
pesquisador e legada como heranga comum aos que virdo
depois.
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Apesar de parecer arbitrdria aos olhos do establishment
universitdrio, a metodologia “minima”, a posteriori e
potencialmente inesgotdvel de Agamben exige um
pensamento corajoso que saiba errar sobre territorios instaveis,
arriscando-se a perda e ao fracasso. Trata-se entdo de uma
travessia pela regido incégnita do saber que se revela como
limiar de (in)cognoscibilidade refratario a linearidade e a
teleologia, s6 podendo ser tocado — jamais representado ou
apropriado — por gestos ao mesmo tempo rigorosos, criativos
e alegremente an-drquicos. Em suma, o filésofo-arquedlogo
agambeniano habita os escombros da histéria em ruinas, mas
ao invés de ver nelas apenas os destrocos da catdstrofe, tal
como afirma Benjamin (1991e) em sua conhecidissima Tese
VIII, ele também pode — porque é potente — vislumbrar o
divino vazio que desafia toda separacio ontotemporal. E com
essa atitude intensamente filoséfica e perigosamente politica
que se pode liberar o uso an-drquico de si e do mundo.
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Resumo: Em O anti-Edipo, Deleuze & Guattari propdem uma
filosofia maquinica que vai do inconsciente as mdquinas
sociais, da producdo desejante a producao social, da economia
libidinal a economia politica. Essa filosofia, que estd na base
de sua proposicao de uma “histéria universal da contingéncia”,
atravessada por diferentes mdquinas sociais, propde uma
original “ontologia social da produc@o”: ontologia pois remete
as bases da constituicdo do ser; social pois é imediatamente
atravessada e imbricada pelas questdes sociopoliticas; e da
producao pois essa categoria tem centralidade absoluta nas
suas elocubracOes tedricas. Demonstramos o quanto essa
ontologia social é devedora da obra de Marx tanto em seu
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conteudo quanto em sua metodologia, com as sinteses do
inconsciente sendo andlogas as categorias marxianas de
producdo, distribuicdo e consumo. Demonstramos também
como se passa do regime produtivo das maquinas desejantes
ao registro dessa producdo em uma instdncia fetichista
chamada de corpo pleno. Por fim, trazemos a categoria de
antiproducdo, que qualifica o conceito de corpo pleno, e
demonstramos sua inspiracdo na economia geral proposta por
Georges Bataille e em sua preocupacdo com 0 eXcesso € O
dispéndio improdutivo. A antiproducgdo serd o que faz com
que o corpo pleno, seja ele o da terra, do déspota ou do capital,
mesmo que ndo produtivos, registrem e se apropriem da
producdo séciodesejante e distribua uma falta onde ha desejo
e riqueza em abundancia.

Palavras-chave: producdo; sinteses do inconsciente; corpo
sem 6rgaos; corpo pleno; antiproducéo.

Abstract: In Anti-Oedipus, Deleuze and Guattari propose a
machinic philosophy that goes from the unconscious to social
machines, from desiring-production to social production, from
libidinal economy to political economy. This philosophy,
which underlies their proposition of a "universal history of
contingency," traversed by different social machines, proposes
an original "social ontology of production": ontology because
it refers to the bases of the constitution of being; social
because it is immediately traversed and intertwined with
sociopolitical issues; and of production because this category
has absolute centrality in its theoretical elaborations. We
demonstrate how much this social ontology is indebted to
Marx's work, both in its content and methodology, with the
syntheses of the unconscious being analogous to the Marxian
categories of production, distribution, and consumption. We
also demonstrate how one moves from the productive regime
of desiring-machines to the registration of this production in
a fetishistic instance called the full body. Finally, we introduce
the category of anti-production, which qualifies the concept of
the complete body, and demonstrate its inspiration in the
general economy proposed by Georges Bataille and his
concern with excess and unproductive expenditure. Anti-
production is what causes the complete body, whether it be
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that of the land, the despot, or capital, even if unproductive,
to register and appropriate socio-desiring production and
distribute a lack where there is abundant desire and wealth.

Keywords: production; syntheses of the unconscious; body
without organs; full body; antiproduction.

Introducao

m O anti-Edipo, Deleuze & Guattari propdem a tese

de que nao ha duas economias, uma libidinal e uma
politica, mas uma e mesma economia libidinal-desejante.
Junto a essa proposicdo, os autores afirmam uma univocidade
da producao, simultaneamente social e desejante, ainda que
apareca em diferentes registros. Essas proposi¢cdes estdo na
base do edificio tedrico que forma a dita “histéria universal da
contingéncia” e o imbricamento entre as diferentes maquinas
sociais (territorial, despética e, finalmente, capitalista). Como
a teoria da producdo séciodesejante e a teoria das conexdes
maquinicas que a sustenta dd passagem para a histéria
universal? Como se passa do desejo a historia? A presente
investigacdo intenta demonstrar as bases da ontologia social
da teoria deleuzo-guattariana, da esquizoanalise. Essa
ontologia sdciolibidinal é imediatamente desejante e social,
inconsciente e histérica, delirante e politica. Em uma palavra,
¢ uma ontologia da producéo: “tudo é producao: produgdo de
produgées, de acoes e de paixdes; produgoes de registros, de
distribuicoes e de marcacOes; produgdes de consumos, de
volupias, de angustias e de dores” (Deleuze; Guattari, 2010,
p. 14).

O presente texto comeca por demonstrar o quanto a
ontologia social de O anti-Edipo é devedora da leitura de Marx,
principalmente de sua Introdu¢do de 1857 e das categorias de
producao, distribuicio e consumo, em que o filésofo
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comunista lé essas trés instincias de modo imanente,
colocando-as sob a primazia da producdo, entendida em
sentido lato. Deleuze & Guattari aplicardo a Freud o mesmo
procedimento critico que Marx havia aplicado a economia
politica inglesa, passando do nivel da circulacdo para o nivel
da producdo, mais determinante. Desse modo, na sequéncia
explicamos o funcionamento critico das trés sinteses do
inconsciente como propostas por Deleuze & Guattari,
inspiradas, justamente, nas categorias marxianas. A partir do
funcionamento do inconsciente e de suas sinteses produtivas,
passamos a uma série de conceitos conexos e que constituem
eixo central da ontologia social de O anti-Edipo e da teoria da
histéria universal da contingéncia ali proposta. Primeiramente
demonstramos a natureza do corpo sem 6rgaos como residuo
ou terceiro termo das conexOes das maquinas desejantes da
primeira sintese, para entdo demonstrar como 0 coOrpo sem
orgaos é “miraculado”, transformado no corpo pleno do socius.
A terra, o déspota e o capital-dinheiro aparecem, portanto,
como o corpo pleno, respectivamente, da mdquina territorial
primitiva, da madaquina despdtica barbara e da mdquina
capitalista civilizada. Essas instancias constituem parte
fundamental do “movimento objetivo aparente” de suas
madquinas sociais. Demonstramos, ainda, como o corpo pleno
opera como “quase-causa” da producao social e desejante que
ele registra em sua superficie de inscricdo libidinal, fazendo
com que a producdo das maquinas pareca fruto da instancia
de registro, do corpo pleno. Corroboramos, entdo, o quanto a
categoria de corpo pleno é devedora da teoria do fetiche
marxiana, mas € aqui transformada em um fetiche estrutural
que preside a totalidade do socius. Por fim, dedicamos
algumas pdginas a demonstrar como a categoria de corpo
pleno se articular com a nogdo deleuzo-guattariana de
antiproducdo, devedora e herdeira das intuicoes de Bataille
sobre a economia geral, fazendo com que a “parte maldita” da
producao social e desejante seja ndo apenas inscrita no corpo
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pleno, mas, no mesmo movimento, apropriada por ele.
Passamos assim, ao longo do percurso do texto, das sinteses
do inconsciente, do funcionamento das maquinas desejantes,
a instituicdo do corpo fetichista das megamaquinas sociais.

O artigo traz luz, portanto, ao funcionamento da
ontologia maquinica e aos conceitos fundamentais da
ontologia social de Deleuze & Guattari. Nao se trata de uma
tese original, mas de um artigo de elucidacdo das teses,
conceitos e argumentos da dupla francesa de autores através
de revisdo bibliografica, e se justifica devido a dificuldade e
originalidade da articulaciio tedrica presente em O anti-Edipo.

Producio, distribuicao e consumo em Marx

No que se segue, desenvolveremos o que podemos
chamar de a ontologia social que fundamenta o projeto
esquizoanalitico, principalmente como exposto em O anti-
Edipo. Essa ontologia social é fundamentalmente uma
ontologia da producéo, o que explica o recurso a obra de Marx
pelos autores e as ressonancias marxistas do texto. O primeiro
capitulo do livro, em que se encontram as bases de nossa
ontologia, constréi trés sinteses do inconsciente que
descrevem o funcionamento da economia desejante e de suas
mdquinas. Na linha de uma identidade entre economia
libidinal e economia politica, estas trés sinteses sdo remetidas
a discussao de Marx, na Introdugdo de 1857 (presente nos
Grundrisse), sobre as categorias da producdo, da distribuicio
e do consumo. Guéron (2020, p. 26), inclusive, sustenta que
o primeiro capitulo de O anti-Edipo é como uma reescrita
heterodoxa desse texto marxiano. Entretanto, a base da
ontologia da producéo e da co-constituicdo industria-natureza
que atravessa o primeiro capitulo de O anti-Edipo é bastante
devedora ao artigo de Gérard Granel (2014) sobre a ontologia
marxista de 1844 nos Manuscritos, por eles referenciado —
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“Producdo, na ontologia marxista dos anos 44/45, é o termo
que designa o sentido mesmo do ser” (Granel, 2014, p. 60.
Grifo no original) — (na verdade, o primeiro volume de
Capitalismo e esquizofrenia parece dever mais a esse artigo do
que a sua unica referéncia e ele d4 a entender). Entao, Deleuze
& Guattari fundem esta ontologia da producdo dos
Manuscritos, nos quais Marx afirma que “Religido, familia,
Estado, direito, moral, ciéncia, arte etc., sdo apenas formas
particulares da producdo e caem sob a sua lei geral” (2010, p.
106. Grifo no original), a partir da leitura de Granel, com os
desenvolvimentos sobre a producdo da Introdug¢do de 1857,
presente nos Grundrisse, ligando uma ontologia da producao
do “jovem Marx” a uma primazia economica da producdo
sobre a distribui¢do e o consumo, proprias do Marx que ja esta
aprofundado nos estudos da economia politica.

Nesse texto, Marx critica a economia burguesa por dois
erros correlatos: separar a producdo, a distribuicdo e o
consumo em diferentes e independentes momentos do
processo econOmico; e partir ndo da producdo, mas da
circulacao (Smith) ou distribuicao (Ricardo) como objeto por
exceléncia da ciéncia econdmica. Marx (2011, p. 41), pelo
contréario, afirma que é necessario partir da producao em geral,
enquanto abstracdo razodvel, e que abarca o0s outros
momentos — distribuicdo e consumo, bem como a producéo
em sentido particular. Assim, Marx propde um entendimento
do processo econémico enquanto imanente:
as inter-relacoes da producéo, consumo e distribuicdo poderiam ser
consideradas como a exposi¢do de um pensamento da imanéncia em
que é oposto a ambas a assercdo teorética de uma cena
transcendental de determinacdo que permanece exterior aquilo que
determina (como na maioria das formas de economicismo) ou a
suposicdo de um fundamento transcendental oculto (como no
fundamento antropolégico da economia cldssica). Um pensamento
da imanéncia requere que todas as relacoes (producdo, distribuicdo

e consumo) devam ser pensadas tanto quanto efeito quanto como
causa de um ao outro (Read, 2003, p. 50).
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Assim, ao longo dessas pdginas, Marx intenta
demonstrar, contra a economia cldssica, que as formas da
distribuicdo e do consumo sdo tanto determinadas pela
producao lato sensu quanto determinantes da producao stricto
sensu, o que quebra com qualquer forma de produtivismo
economicista que tomaria a producao em sentido estrito como
o objeto proprio da economia.

Marx afirma que, por um lado, “o consumo também
medeia a producdo ao criar para os produtos o sujeito para o
qual sdo produtos” (2011, p. 46) e, por outro, “a producao,
por conseguinte, produz ndo somente um objeto para o sujeito,
mas também um sujeito para o objeto. Logo, a producao
produz o consumo, na medida em que 1) cria o material para
o consumo; 2) determina o modo do consumo; 3) gera como
necessidade no consumidor os produtos por ela prépria postos
primeiramente como objetos” (2011, p. 47). Consumo e
producdo ndo sdo momentos independentes, mas partes de
um mesmo ciclo de (re)producdo em que cada um causa o
outro imanentemente (Read (2003) refere a categoria
althusseriana de causalidade estrutural ou imanente ao
explanar sobre esse tema). E sobre a relacdo distribuicdo-
producdo, Marx comenta:

A articulagdo da distribuicdo estd totalmente determinada pela
articulacdo da producéo. A prépria distribuicio é um produto da
producdo, ndo sé no que concerne ao seu objeto, ja4 que somente os
resultados da producdo podem ser distribuidos, mas também no que
concerne a forma, ja que o modo determinado de participacdo na
produgdo determina as formas particulares da distribuicéo, a forma
de participagdo na distribuicdo. [...] antes de ser distribuicdo de
produtos, a distribuicdo é: 1) distribuicdo dos instrumentos de
producio, e 2) distribuicdo dos membros da sociedade nos diferentes
tipos de producdo, o que constitui uma determinacédo ulterior da
mesma relagdo. (Subsuncéo dos individuos sob relacoes de producao
determinadas.) A distribuicio dos produtos é manifestamente
apenas resultado dessa distribuicdo que esta incluida no préprio
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processo de producéo e determina a articulacdo da producéo (2011,
p. 50-1).

Ou seja, a prépria producgdo, com a dinamica de relagcoes
de producgéo e forcas produtivas, € correlata da distribuicdo
social dos agentes na produgdo, o que determina a parte do
consumo que fica para cada série de agentes (no limite,
proletdrios e burgueses). Marx afirma uma primazia da
Producdo, no sentido em que é a atividade produtiva do ser
humano em sua indistincdo processual com o processo
natureza-industria, e que nada tem a ver com um
economicismo produtivista vulgar. De forma bastante
materialista, os diferentes momentos particulares —
distribuicdo, consumo, producio — sdo tomados como
instanciacoes da Producdo em sentido lato, da produgdo em
geral enquanto abstracdo razoavel:

O resultado a que chegamos nédo é que producdo, distribuicéo, troca

e consumo sdo idénticos, mas que todos eles sdo membros de uma

totalidade, diferencas dentro de uma unidade. A producéo estende-

se tanto para além de si mesma na determinacdo antitética da

producio, como sobrepde-se sobre os outros momentos. E a partir
dela que o processo sempre recomeca (Marx, 2011, p. 53).

Como atenta Read, essa imbricacdo dos diferentes
momentos, bem como a primazia da Producao, colocam ja em
Marx uma preocupacdo econdmica com a subjetividade, que
nao pode ser entendida como transcendéncia superestrutural:

Para Deleuze e Guattari, a imanéncia, a imanéncia da producdo,
rompe ndo apenas qualquer divisio entre forcas e relacbes de
producdo, mas também qualquer divisdo entre a producdo de coisas
materiais e a producdo de modos de existéncia e subjetividade:
Consumo, producéo e distribuicdo nédo estdo apenas relacionados a
coisas ou objetos, mas aos desejos, inclinacées e necessidades
relacionadas a essas coisas (Read, 2003, p. 54).

As trés sinteses do inconsciente
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Fazendo referéncia a esse principio metodoldgico
imanentista presente nos Grundrisse, Deleuze & Guattari
pretendem construir os diferentes momentos do processo de
producdo do inconsciente na mesma ldégica. Assim, a
referéncia a Marx possui um duplo aspecto: por um lado,
evoca um sentido univoco de producdo, dando a entender que
as instanciacoes da economia politica sdo as mesmas que as
da economia libidinal; por outro lado, a referéncia a Marx
significa que a producdo do inconsciente em seus diferentes
momentos serd ela mesma pensada sob primazia da producao
e em co-dependéncia (ao contrdario de independéncia) dos
diferentes momentos. E assim que as trés sinteses do
inconsciente, de producdo, de registro (ou inscricdo, ou
distribuicdo) e de consumo, sdo articuladas sob um principio
imanentista de determinacdo pela producdo desejante sob a
l6gica da reprodugdo dos diferentes momentos (como em
Marx):

Quanto a descricio do processo primdrio do inconsciente, a
exposicdo marxiana apresenta sobretudo o interesse de uma rigorosa
clausula de imanéncia. [...] a produgéo [...] confunde-se ai com a
reprodugdo desse ciclo!. Deve-se dizer desde logo que a ordem
sucessiva de descricoes destas trés relacdes de producéo do desejo é
apenas uma comodidade de apresentagdo, cada uma supondo as
outras e ja trabalhando nelas (Sibertin-Blanc, 2022, p. 30. Grifo no
original).

! Esse aspecto é certamente devedor do comentdrio de Balibar em Ler
o Capital, referéncia em O anti-Edipo: com a reproducfio desaparece “a
aparéncia de separacdo e independéncia relativa dos diferentes ‘momentos’
da producéo em geral: separacio entre a produgdo propriamente dita e a
circulagio; entre a producéo e o consumo individual, entre a produgio e
distribuicdo dos meios de producio e dos meios de consumo. [...] A andlise
da reproducéo mostra que esses momentos néo possuem autonomia relativa,
néo possuem leis proprias, mas que sdo determinados pelas leis da produgéo”
(1980, p. 227-8).
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Assim, Deleuze & Guattari passam, se apoiando no
raciocinio de Marx, da economia politica a economia libidinal:
da mesma forma que Marx criticou a economia burguesa por
comecar pela troca, distribuicdo ou consumo, mostrando que
esses aspectos eram secunddrios em relacdo a producao, e
demonstrou, assim, que esse dispositivo tedrico acabava por
tomar formas fenoménicas ou ideoldgicas do processo
econémico como sendo o essencial, fazendo vista grossa a
exploracdo capitalista, Deleuze & Guattari fardo o mesmo em
relacdo ao desejo e a operacdo psicanalitica. Marx produziu,
enquanto abstragao razoavel, o conceito de producao em geral
por trds e determinando as formas fenoménicas desta
(distribuicdo e consumo). Segundo Deleuze & Guattari, a
psicandlise, como a economia burguesa, ao partir de um
conceito de desejo preso a forma do sujeito, do objeto
(completo) e da falta, tende a naturalizar uma repressao social
do desejo que € constitutiva dessa mesma forma. Ou seja, a
psicandlise parte de uma forma fenoménica e perde o
momento mesmo da producdo desejante, o seu aspecto
genético. A psicandlise apaga a dindmica da primeira sintese,
de producdo, em proveito das sinteses de registro e de
consumo, e as considera independentes. Entretanto, “ndo ha
esferas nem circuitos relativamente independentes: a
producao é imediatamente consumo e registro, o registro e o
consumo determinam diretamente a producdo, mas a
determinam no seio da prépria producdo” (2010, p. 14). A
produgdo desejante serd, entdo, a abstracdo razodvel que
impera por detras da forma fenoménica da economia libidinal
(Tynan, 2009, p. 30), constituida, por exemplo, pelo fantasma,
pelo simbdlico ou pelo arquetipico, proprios da segunda e
terceira sinteses.

O funcionamento do desejo, base da construcdo tedrica
das grandes maquinas sociais, é apresentado em trés sinteses:
sintese conectiva de producdo, sintese disjuntiva de registro,
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sintese conjuntiva de consumo: “O desejo € esse conjunto de
sinteses passivas que maquinam os objetos parciais, os fluxos e
os corpos, e que funcionam como unidades de producdo”
(Deleuze; Guattari, 2010, p. 43. Grifo no original). Na
construcao tedrica dessas sinteses ha uma terceira influéncia,
além da psicandlise e de Marx: Kant e a sintese transcendental
da apercepcao, que torna possivel o conhecimento. Entretanto,
aqui, as sinteses funcionam para descrever o campo
transcendental do inconsciente (Lapoujade, 2015, p. 184-5),
enquanto meios de processar e constituir as suas experiéncias
(Holland, 1999, p. 25).

A sintese conectiva do desejo é chamada de producéo.
(E importante atentar, na linha do que vimos com a referéncia
a Marx, que as trés sinteses sdo ditas produtivas: a primeira
sintese é de produgdo de produgdo: ou seja, a producdo aparece
duas vezes, uma em sentido lato, outra em sentido estrito. Da
mesma forma, a segunda sintese efetua uma producdo de
registro, e a terceira, uma produgdo de consumo). A primeira
sintese é chamada conectiva, pois ela “conecta um objeto
parcial e um fluxo” (Deleuze; Guattari, 2010, p. 17), objeto
parcial sendo um objeto qualquer situado de um fluxo do
desejo: por exemplo, a mama é um objeto parcial para o bebé,
e a sintese conectiva conecta a boca e o objeto parcial mama
através do fluxo de leite. A sintese conectiva conecta uma
méquina desejante e um objeto parcial. E fundamental atentar
que a sintese conectiva trabalha com objetos parciais que
independem de um objeto total: a mama enquanto objeto do

2 O conceito de objeto parcial advém da obra da psicanalista Melanie
Klein, louvada pela descoberta ao mesmo tempo em que criticada por
remeté-los aos objetos totais. O objeto parcial é colocado, por vezes, como
equivalente do “objeto a” de Lacan (Guattari, 2016, p. 111), que também é
louvado como a grande descoberta de Lacan, mas que é apagada em
detrimento do significante (Deleuze; Guattari, 2010).
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desejo ndo € referida, no ambito da primeira sintese, a mde
enquanto objeto total. A sintese de desejo conectiva de
producao de producdo funciona nessa realidade de direito e
de principio fragmentada, povoada por objetos parciais, e ndo
ha razdo para supor um objeto total que englobe os parciais
(como o faz a psicandlise). Outro sentido que a sintese de
producao é dita conectiva é que a ela é associada a preposicao

@, 2

e”: o desejo funciona com isso “e depois” isso, “e... e... e...
(2010, p. 16), se conectando sempre a diferentes fluxos e
objetos parciais. A cada sintese, Deleuze & Guattari associam
um tipo de energia especifica, e a energia propria da sintese
produtiva é chamada de libido. Assim, é a Freud, mais uma
vez, que se deve a descoberta da sintese conectiva, mesmo se
ele acaba por a mistificar. Como coloca Holland,

A sintese conectiva diz respeito aos instintos e pulsdes e as formas
como eles dotam os objetos de valor ou carga erdtica; grosso modo,
traduz a nogdo freudiana de investimento libidinal ou catexia e as
funcoes que ele atribui a Eros ou ao instinto de vida. [...] a produgio
de tais conexdes corresponde aos impulsos freudianos e constitui a
base materialista do modelo: as conexdes sdo feitas de modo a
explorar uma fonte de energia e obter uma ‘carga’, seja fisioldgica,
erdtica ou ambas (1999, p. 25-6).

O essencial do funcionamento das sinteses na
esquizoanalise, contra Freud, serd que aqui o objetivo é
manter até o fim a primazia da sintese produtiva, o que nao
tira realidade das outras sinteses, mas as coloca sob regéncia
de um mesmo processo de producdo do desejo, sendo esse
processo definido por “inserir o registro e o consumo na
propria producao, tornd-los producdes de um mesmo processo”
(Deleuze; Guattari, 2010, p. 14) e a producdo sendo um
processo e ciclo cujo desejo é o principio imanente (2010, p.
15).

A segunda sintese, dita disjuntiva, de producdo de
registro, é relacionada ao “ou”: “ou... ou... ou”, e responde a
uma lei de distribuicdo, enquanto a sintese conectiva
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respondia a uma lei de acoplamento. A sintese disjuntiva
registra os objetos na ordem do “ou isso, ou aquilo”, e registra
no inconsciente as suas conexdes produtivas. Entretanto, “a
producao do desejo nao se registra no inconsciente da mesma
maneira que ela se produz 18” (Sibertin-Blanc, 2022, p. 34).
Assim, “a sintese disjuntiva envolve o funcionamento do
prazer, da memoria, e dos signos na psique” (Holland, 1999,
p. 25). Aquilo que o desejo produz na primeira sintese é
inscrito no inconsciente em uma forma secunddria, mas
objetiva, em um registro da producdo enquanto movimento
objetivo aparente — é aqui, em um uso transcendente da
sintese disjuntiva de inscricdo, que a relagdo do desejo com a
mama € referida ao objeto total “mae”, para seguirmos no
mesmo exemplo. Na segunda sintese, parte da libido, energia
produtiva (trabalho) de conexao, é transformada em Numen,
energia de registro ou inscricdo. Um ponto fundamental da
teoria de Deleuze & Guattari aqui € que essa energia disjuntiva
¢ relacionada a uma “poténcia divina”, a um “pressuposto
natural ou divino”, pois o que é registrado na segunda sintese
perde de vista a forca produtiva da primeira e faz com que o
registrado pressuponha algo do registro naturalizado ou
divinizado, um dado transcendente antes do que uma
producao desejante imanente. Deleuze & Guattari chegam a
dizer que a segunda sintese é o momento em que “as conexoes
produtivas [da primeira sintese] passam das madquinas ao
corpo sem Orgaos (como do trabalho ao capital)” (2010, p. 25.
Grifo nosso). Ou seja, na segunda sintese ha um movimento
objetivo aparente, préprio ao funcionamento do inconsciente,
que fetichiza a producdo em uma forma dada, em que a
producdo conectiva dos fluxos da primeira sintese aparece
como registro de um dado natural, naturalizado. O processo
de producdo desejante que faz com que alguém cace um
porco-do-mato ou colha e coma uma fruta, conectando um
fluxo de desejo/trabalho a um objeto parcial, é registrado no
inconsciente como fruto de um pressuposto natural ou divino
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como “a terra”, ou o fluxo de desejo que conecta um individuo
aos meios de producdo de um determinado produto é
registrado como advindo de um naturalizado capital enquanto
propriedade privada. A segunda sintese, assim, possui uma
estreita relacdo com o dinheiro, visto que o corpo do capital-
dinheiro é quem encarna essa superficie de registro ou
inscricdo da producéo na sociedade capitalista, fazendo com
que a producdo desejante seja mistificada, através de um
movimento objetivo aparente, no automovimento do capital e
fetichizada no dinheiro. O capital-dinheiro, assim, parece ser
o que move a producio.

A terceira sintese é dita conjuntiva, de producdo de
consumo, na forma do “entdo era isso”. Enquanto o registro se
assentava na producdo e era produzida pela producido de
producdo, a producdo de consumo sucede a de registro sendo
produzida pela e na producédo de registro (2010, p. 30). A
terceira sintese aparece ao final do processo de producao do
desejo e de registro desta producdo no inconsciente e aparece
enquanto uma forma subjetiva, se d4 na formacdo da
subjetividade (Holland, 1999, p. 25). Aqui as intensidades que
passam pela primeira sintese na conexdo da produgdo
desejante sdo como que definidas retroativamente como
sendo a posse, através de uma atividade de consumo, de um
sujeito definido, de um “eu”, ainda que mdvel e relativo a
dindmica das sinteses: “estranho sujeito, sem identidade fixa,
errando sobre o corpo sem orgios, sempre ao lado das
maquinas desejantes, definido pela parte que toma do produto
[consumo]” (2010, p. 30). A energia propria dessa sintese,
que continua sendo uma transformacao da energia de conexao
(libido), passando pela energia de registro (numen), é a
voluptas, e é com ela, no pulo para a terceira sintese, que
aparece algo como um sujeito. O sujeito, portanto, estd apenas
no fim do processo, na terceira sintese, ligado antes ao

2

consumo do que a producdo. O consumo, aqui, deve ser
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entendido como uma forma tercidria do desejo que aparece na
aquisi¢do, no prazer e na necessidade, e é sé quando o desejo
toma essa forma que se pode dizer haver sujeito. Outro ponto
fundamental é que as transformacoes energéticas de uma
sintese a outra ndo devem ser entendidas na chave da
sublimag¢do, e mantém o seu cardter sexual (em sentido
amplo): “Damos o nome de libido a energia propria das
maquinas desejantes; e as transformacOes dessa energia
(Numen e Voluptas) nunca sdo dessexualizacbes nem
sublimagoes” (2010, p. 383).

Corpo sem Orgaos

Através das sinteses do inconsciente podemos passar a
um conceito fundamental da ontologia social deleuzo-
guattariana: o de corpo sem Orgaos. Esse conceito abre o
caminho para nog¢des importantissimas como as de socius,
corpo pleno e antiproducéo. O conceito de corpo sem 6rgaos
possui certa equivocidade na obra dos autores, tanto de uma
obra para outra (por exemplo, o diferente uso do conceito em
Ldgica do sentido, em O anti-Edipo e em Mil platds) quanto
internamente a mesma obra — essa equivocidade, entretanto,
funciona mais por complementariedade e deslocamentos de
sentido do que por contrariedade. Em O anti-Edipo o conceito
é utilizado tanto no sentido em que ja aparecera em Ldgica do
sentido, enquanto campo pré-pessoal e pré-organico de
intensidades multiplas, quanto em um sentido mais “cédsmico”
e sécio-politico, que aqui nos interessa. O que chamamos de
sentido “cosmico” do corpo sem érgdos esta relacionado ao
funcionamento mesmo da ontologia maquinica deleuzo-
guattariana e ao funcionamento das sinteses do inconsciente.
Assim, o corpo sem oérgdos € um “enorme objeto nao
diferenciado” que aparece como um terceiro termo em relacio
aos termos bindrios do maquinismo produtivo da primeira
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sintese: da série bindrio-linear fluxo-objeto, prépria da sintese
conectiva de producdo, aparece o corpo sem 6rgaos como
terceiro termo (Deleuze; Guattari, 2010, p. 20). Esse terceiro
termo, que estd para além e para aquém das conexoes
maquinicas, grande corpo indiferenciado, é relacionado a um
problema de natureza mereoldgica: “O corpo sem 6rgaos é
produzido como um todo, mas no seu proprio lugar, no
processo de producdo, ao lado das partes que ele ndo unifica
nem totaliza. [...] O todo nédo s6 coexiste com as partes, como
também € contiguo a elas, produzindo a parte, e aplicando-se
a elas® (2010, p. 63-4). O corpo sem 6rgdos é, portanto, uma
espécie de todo formado como excesso ou excedente em
relacdo as conexOes bindrias fluxo-objeto, mas, e isso é
fundamental, deve ser entendido como totalidade distributiva,
ndo como totalidade coletiva — um todo aberto antes que
uma totalidade totalizante (cf. Lazzarato, 2010). O tipo de
totalidade formada pelo corpo sem oérgdos nao deve ser
pensado como uma totalidade relacional na qual todas as
relacbes sdo englobadas — forma do todo totalizante,
dependente de relagdes interiores aos termos —, mas cOmo
uma totalidade entre outras, produzida contiguamente ao
lado das partes, visto que fruto de uma exterioridade das
relagbes aos termos*. O todo distributivo que é o corpo sem

3 “essa nocdo de ‘corpo-sem-4rgios’, que é uma aporia, um conjunto
sem partes, uma totalidade que néo € a totalidade de partes, mas que existe
ao lado das partes” (Guattari, 2016, p. 67).

4 Lazzarato (2010), em seu texto sobre os dois modos de totalizacfo,
destaca a conexdo com a exterioridade ou interioridade das relacGes aos
termos. A exterioridade das relagbes é colocada por Deleuze, desde seu
primeiro livro, sobre Hume (2012), como a operacdo de pensamento que
abre o caminho para um empirismo superior, o empirismo transcendental,
que esta relacionado com o que podemos chamar de um materialismo
transcendental, que é a base metafisica de Capitalismo e esquizofrenia. Com
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6orgdos ndo €é uma totalidade relacional englobante
pressuposta por todo termo e relacdo local, mas é um
resultado, um produto, das relacoes locais exteriores a seus
termos, que produzem um todo de maneira igualmente
exterior (o que Deleuze & Guattari chamam de todo “ao lado”
das partes)’. Nesse sentido, o corpo sem 6rgéos nio é a “base”
da producdo (desejante), mas se assenta sobre ela (2010, p.
24). E assim que o corpo sem 6rgdos possui um sentido
cdsmico, como a totalidade aberta que estd além e aquém das
conexOes bindrias de mdaquina, como a imensidio
indiferenciada de conexdes virtuais.

Socius e corpo pleno

Entretanto, ha um segundo sentido do corpo sem érgéaos,
relativo de imediato a problematica sociopolitica, em que ele
sera relacionado ao que os autores chamam de socius ou de
corpo pleno. Enquanto no sentido c6smico o corpo sem 6rgaos
pode ser dito estar para além do socius, nesse segundo sentido

a exterioridade das relagdes “o verdadeiro mundo empirista desdobra-se
pela primeira vez em toda a sua extensdo: mundo de exterioridade, mundo
em que o proprio pensamento esta numa relagdo fundamental com o Fora,
mundo onde ha termos que sdo verdadeiros atomos, e relagbes que séo
verdadeiras passagens externas — mundo onde a conjungio ‘e’ destrona
interioridade do verbo ‘¢, mundo de Arlequim, mundo disparatado e de
fragmentos ndo totalizdveis onde nos comunicamos por meio de relacbes
exteriores” (Deleuze, 2006, p. 212. Grifo nosso).

5 E valido mencionar que essa maneira de pensar a relacio partes-
todo no maquinismo e no corpo sem orgdos é analoga a maneira que
Deleuze (2017) compreende a relacdo modos/atributos e substincia em
Spinoza, na qual a substincia é produto daqueles, formando um spinozismo
sem substancia. Ndo é a toa que Deleuze & Guattari cheguem a comparar o

corpo sem &rgéos e a substancia spinozana (2010, p. 408-9, n. 28).
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o corpo sem oérgaos € tornado o corpo sem 6rgaos de uma
forma social — e de um inconsciente — especificos. E assim
que Deleuze & Guattari identificardo em cada uma das
maquinas sociais um corpo sem érgaos tornado corpo pleno
especifico: a maquina territorial primitiva remete ao corpo
pleno da terra; a maquina despdtica barbara remete ao corpo
pleno do déspota; a maquina capitalista civilizada remete ao
corpo pleno do capital-dinheiro. Se colocarmos em linguagem
conjuntista, podemos dizer que o corpo sem Orgaos césmico
contém o corpo sem 6rgdos enquanto corpo pleno de uma
sociedade; podemos dizer também que o corpo pleno é um
caso do corpo sem 6rgaos cdédsmico, uma reducdo deste a
determinados limites: “O socius ndo é uma projecdo do corpo
sem Orgaos; este € que é, sobretudo, o limite do socius, sua
tangente de desterritorializacdo, o udltimo residuo de um
socius desterritorializado. O socius, isto €, a terra, o corpo do
déspota, o capital-dinheiro sdo corpos plenos vestidos, como
0 corpo sem Orgaos € um corpo pleno nu; mas este estd no
limite, no fim, ndo na origem” (2010, p. 371). E nesse sentido
que o corpo sem 6rgaos césmico é acompanhado de um corpo
sem Orgaos articulado aos limites de um dado socius e do que
ele deixa ou néo passar dos fluxos de desejo — “O problema
geral das sociedades é ligar o desejo, quer dizer, submeter seu
modo de distribuicdo esquizofrénico a um regime de
disjuncdes exclusivas, de regras diferenciadas, de distribuicoes
estaveis, instauradoras de uma ordem social reprodutivel”
(Lapoujade, 2015, p. 158. Grifo no original). O corpo sem
orgaos enquanto socius, assim, € uma superficie de registro, em
que a producdo desejante das sinteses conectivas € registrada,
seja enquanto inscri¢do diretamente nos corpos da maquina
primitiva, seja enquanto registro da Lei e do livro contdbil do
déspota e do capitalista. Como atenta Jon Roffe, essa
superficie ndo pode ser entendida separadamente do que é
registrado ou inscrito nela:
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a nocéo de superficie absoluta é uma que ndo pode ser concebida
como se estivesse fora ou abaixo daquilo que a ocupa — os préprios
temas mnémicos, e a inscricdo social nada mais é do que a
constituicdo de uma memoria social para Deleuze e Guattari — mas
os possui como modificagdes desta prépria superficie. Em vez de ser
uma mesa sobre a qual foi colocado um vaso de flores, ou um pedaco
de papel riscado com grafite ou tinta, ele se assemelha muito mais a
superficie do oceano, cujas caracteristicas sdo suas proprias
variacOes (2017, p. 593).

Ha uma série de elementos que devem ser bem
entendidos para captar a importancia da no¢éo de corpo pleno
na maquinaria conceitual aqui proposta. Vamos por partes.
Em primeiro lugar, é valido perguntar por que se fala em
socius, e ndo, por exemplo, em sociedade. Em aula de
dezembro de 1971, Deleuze esclarece: “chamo socius nao a
sociedade, mas wuma instadncia social particular que
desempenha o papel de corpo pleno. Toda a sociedade é
apresentada como um socius ou corpo pleno sobre o qual
gotejam fluxos de toda natureza, os quais sao cortados” (2021,
p. 43). Jason Read aproxima a nocao de socius da nocgdo
althusseriana de “efeito sociedade”, ambas diferindo da nocao
empiricista e reificante de “sociedade”. Ndo ha uma
“sociedade” dada, mas uma forma especifica de causacdo em
que dado conjunto de relacoes remete a uma instancia tida
como a entidade sociedade:

o que é um efeito do modo de produgéo e sua extracdo particular de
trabalho excedente, o tipo particular de sociabilidade, como no
despotismo, é mal reconhecido como uma causa (e, portanto, em
certo sentido funciona como uma causa) trabalhando para garantir
e normalizar as relagdes proprias desse modo de producio. Este é o
problema do que Althusser chamou de ‘efeito de sociedade’ (Ueffet de
société) ou o que Deleuze & Guattari chamam de ‘socius’ (Read, 2003,
p- 41).

O comentario de Sibertin-Blanc também vai na linha de
aproximacdo com preocupacgodes althusserianas:
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Todo modo de producio social suscita, como condicdo de sua prépria
reproducdo, a formacdo de uma instancia especial que funciona
como um corpo pleno (do qual o corpo sem Orgéos stricto sensu
ocupa a posicdo limite de um corpo pleno dessocializado) que
polariza os investimentos coletivos do desejo do qual os agentes e as
relacbes sociais sdo o objeto. Denominado socius, tal instancia
sociolibidinal de antiproducdo mediatiza, assim, a maneira pela qual
o desejo investe o campo social e, consequentemente, a maneira pela
qual individuos e grupos sociais se relacionam com suas proprias
condicOes de existéncia (2022, p. 42).

Esses aspectos do socius podem ser aproximados de dois
aspectos da teoria da ideologia como proposta por Althusser
(2015; 1983): em primeiro lugar, a ideologia é por este
entendida como a maneira imagindria que dado conjunto de
agentes se relaciona com as suas préprias condicoes de
reproducdo; em segundo lugar, a ideologia é, para Althusser,
uma constante social: ndo existe sociedade sem ideologia. A
producdo social, para Deleuze & Guattari, necessariamente
implica um dado socius como corpo pleno® que, influi ou reflui
na prépria dinamica da producdo desejante-social: o corpo
sem &érgaos é “perpetuamente re-injetado na producdo” (2010,
p. 21). Ou seja, como o regime das sinteses passivas do
inconsciente, que determina a produgdo sdcio-libidinal, deve
ser entendido sempre ja enquanto ciclo reprodutivo, a primeira
sintese, de conexio, sofre, em seu funcionamento, influéncia
do préprio modo de registro proprio da segunda sintese, na
qual aparece o corpo sem o6rgdos enquanto superficie de
registro, fazendo com que o corpo pleno nio apenas registre
as produgdes, mas faga parecer como se ele as produzisse.

6 “um corpo pleno qualquer — seja o corpo da terra ou do déspota,
seja uma superficie de registro, um movimento objetivo aparente, um
mundo perverso enfeiticado fetichista — sempre pertence a todos os tipos
de sociedade como constante da reproducdo social” (Deleuze; Guattari,
2010, p. 24).
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Quase-causa

Assim, introduzimos o problema de como pensar a
causalidade propria a relacdo producdo desejante-corpo
pleno/socius, além do conceito que lhe refere: o de quase-
causalidade. Como os autores colocam, o socius “ndo se opoe
as forcas produtivas em si mesmas”, mas se assenta sobre a
producdo, “constitui uma superficie na qual se distribuem as
forcas e os agentes de producdo, de modo que se apropria do
sobreproduto e atribui a si préprio o conjunto e as partes do
processo, que, entdo, parecem emanar dele como de uma
quase-causa” (2010, p. 22). A relacdo de quase-causalidade é
o que faz com que haja uma espécie de inversao causal, pois a
producdo desejante aparece causada ela mesma pelo corpo
pleno: o (mais-)valor aparece fruto do capital, ndo do trabalho;
as grandes obras e a colheita aparecem como realizacoes do
déspota (rei, farad, imperador), ndo dos camponeses ou
escravos. Assim, como coloca Read,

Essa aparéncia é frequentemente descrita como uma inversdo de
causa e efeito, na qual os efeitos de uma determinada atividade ou
prédtica aparecem como sua causa. Essa aparéncia ou atitude, no
entanto, ndo pode ser descartada como um simples efeito ou
epifendmeno - ela tem sua prépria efetividade ao ser incorporada
aos atos, ideias e comportamentos do conjunto das relagdes humanas
dentro de um modo particular de producdo. E, portanto, o que
Deleuze & Guattari chamam de quase-causa [...]. Para Deleuze &
Guattari, uma quase-causa é uma entidade paradoxal porque
envolve a causalidade retroativa e a efetividade do que é em si um
efeito. Esse efeito, a aparéncia ou atitude em relacdo ao que aparece
como pressuposto de um modo de producéo, ou mais geralmente o
que parece estar fora da historicidade e da histéria da pratica e da
producdo, é ele mesmo uma causa na medida em que molda e afeta
as atitudes daqueles que vivem dentro desse modo particular de
produgéo (2003, p. 42).

O conceito de quase-causa, utilizado em O anti-Edipo
para descrever a forma de causalidade do corpo pleno para a
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producdo, ja havia sido utilizado por Deleuze em Ldgica do
sentido para falar sobre a forma de causalidade que vai dos
corpos para os efeitos incorporais, quanto da causalidade
entre os proprios efeitos incorporais. Ali Deleuze chega a ligar
a quase-causa com uma causalidade imanente:

Um tal efeito ndo é em absoluto uma aparéncia ou uma ilusio; é um
produto que se estende ou se alonga na superficie e que é
estritamente co-presente, coextensivo a sua propria causa e que
determina esta causa como causa imanente, inseparavel de seus
efeitos, puro nihil ou x fora de seus efeitos. Tais efeitos, um tal
produto, sdo habitualmente designados por um nome préprio ou
singular (1974, p. 73).

Tais nomes singulares que designam, ali, o efeito
incorporal, podem ser ditos, exatamente, a Terra, o Déspota, o
Capital, como sera feito em O anti-Edipo, posto que estes
designam precisamente essa quase-entidade singular que sera
tomada em aparéncia como a causa da producdo em sua
multiplicidade. Pensar o corpo pleno enquanto quase-causa,
com o auxilio da teoria dos incorporais de Ldgica do sentido,
também nos ajuda a entender a natureza dessas entidades,
como O Capital ou o capitalismo, que, muitas vezes, sdo ditas
ndo existirem propriamente, afirmacdo baseada em um
empirismo ingénuo. Como Deleuze (1974) coloca, nao sé os
incorporais existem como efeitos dos corpos, como insistem
enquanto quase-causalidade que reflui e determina a prépria
natureza dos corpos. O capital, enquanto relacdo social,
certamente ndo é uma entidade da mesma natureza que uma
cadeira ou um bolo de chocolate, mas nédo é por isso que ele
ndo deve ser encarado em toda a sua realidade.

Uma das fontes de Deleuze & Guattari para a construcao
do conceito de corpo pleno é a propria obra de Marx. Como
eles colocam, a producdo social implica um corpo pleno
determinado como socius, e qualificam: “E dele [corpo pleno]
que Marx diz: néo € o produto do trabalho, mas aparece como
seu pressuposto natural ou divino” (2010, p. 22). Em seu texto
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sobre as Formas que precederam a produgdo capitalista, Marx
afirma que as condicoes de producéo sdo sempre atravessadas
por uma aparéncia dada por pressupostos tidos como naturais
ou divinos. Marx, inclusive, nas duas vezes em que utiliza a
qualificacdo de pressupostos divinos (a de naturais,
desacompanhada de “divinos”, aparece vdrias vezes), remete
a terra e ao Estado’, como nas duas maquinas pré-capitalistas
de Deleuze & Guattari. Ao mencionar pressupostos naturais
ou divinos, Marx esta tentando pensar a natureza daquilo que
aparece aos agentes sociais como sendo um dado naturalizado,
um ponto de partida em aparéncia necessario, a-historico, ndo
produzido e nédo problematizado pelos (re)produtores da vida
biossocial. Deleuze & Guattari ampliam a intuicdo para
abarcar também o Capital, o corpo do capital-dinheiro, como

7 “A terra é o grande laboratdrio, o arsenal, que fornece tanto o meio
de trabalho quanto o material de trabalho, bem como a sede, a base da
comunidade. FEles se relacionam com a terra, ingenuamente, como
propriedade da comunidade, e da comunidade que se produz e reproduz pelo
trabalho vivo. Somente como parte, como membro dessa comunidade, cada
individuo singular se comporta como proprietdrio ou possuidor. A
apropriagdo real pelo processo do trabalho se realiza sob esses pressupostos,
que ndo sdo eles mesmos produto do trabalho, mas aparecem como seus
pressupostos naturais ou divinos” (Marx, 2011, p. 389. Grifo no original).
“Como a comunidade, ndo obstante aqui ja produto histdrico, ndo s6 de fato,
mas ja reconhecida enquanto tal, e, por isso mesmo, originada, é aqui o
pressuposto da propriedade da terra — i.e., da relacdo do sujeito trabalhador
com os pressupostos naturais do trabalho como pertencentes a ele —, esse
pertencimento, no entanto, é mediado pelo seu ser como membro do Estado,
pelo ser do Estado — em consequéncia, por um pressuposto que é encarado
como divino etc.” (Marx, 2011, p. 391. Grifo no original). A citacdo sobre
0s pressupostos naturais ou divinos aparece também no texto de Balibar
para Ler O Capital (1980, p. 173).
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o pressuposto natural ou divino da maquina capitalista, para
além das maquinas pré-capitalistas.

Corpo pleno como fetiche estrutural

A melhor definicdo do corpo pleno dada por Deleuze &
Guattari talvez seja a seguinte: “Sao estes os dois aspectos do
corpo pleno: superficie encantada de inscrigdo, lei fantastica
ou movimento objetivo aparente; mas também agente magico
ou fetiche, quase-causa. Nao lhe basta inscrever todas as
coisas; ele deve fazer como se as produzisse” (2010, p. 181).
Assim, introduzimos mais uma nocdo fundamental para o
entendimento do conceito: a de fetiche, inspirada claramente
em Marx. Se a quase-causa é relativa ao tipo de efeito de
causalidade prépria ao corpo pleno, o fetiche é processo que
faz com que o corpo pleno apareca como quase-causa. Ele é
movimento objetivo aparente que faz com que a superficie de
inscricdo/registro apareca como produtora, quase-causa da
producdo (2010, p. 24). O essencial do conceito de fetichismo
é que, com ele, “sdo atribuidas relacdes sociais as coisas”
(Fleck, 2012, p. 145). Entretanto, em Marx, hd trés tipos: o
fetichismo da mercadoria, o fetichismo do dinheiro, e o
fetichismo do capital, mais especificamente, do capital
portador de juros (cf. Goncalves; Chagas, 2021). Deleuze &
Guattari levam o conceito de fetichismo a funcionar em um
patamar inédito, que engloba o corpo sem érgdos enquanto
corpo pleno do socius e totalidade distributiva do social. A
abordagem dos autores “ndo faz mais o fetichismo
caracteristico do modo de producdo capitalista depender —
como explicava o inicio de O Capital — do movimento da
mercadoria no interior do qual as rela¢des sociais de producao
aparecem objetivamente como relacOes entre as coisas, mas,
desde o principio, de um fato de estrutura” (Sibertin-Blanc,
2022, p. 43-4). Assim, o fetiche é estrutural.
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Mais uma vez, ainda, podemos aproximar Deleuze &
Guattari de Althusser sobre o problema do fetichismo.
Segundo a dupla, a “falsa consciéncia” que advém do processo
do fetiche, também chamado de processo miraculante, que se
dd na passagem da producdo da primeira sintese para a
inscricdo da segunda sintese, se d4 na forma do delirio, de um
registro miraculoso do delirio. O ponto fundamental, todavia,
¢ que “a falsa consciéncia [do processo miraculoso] ¢é
consciéncia verdadeira de um falso movimento, percepcio
verdadeira de um movimento objetivo aparente, percepc¢ao
verdadeira do movimento que se produz na superficie de
registro” (Deleuze; Guattari, 2010, p. 23). Se trata, portanto,
de um delirio do proprio registro do socius, e ndo um “delirio
da consciéncia” (2010, p. 23). A falsa consciéncia é um reflexo
real de um movimento objetivo aparente: o delirio é o registro
do desejo, e o desejo estd para além da distingdo simplista
entre verdadeiro e falso. Althusser ja ia na mesma direcdo ao
apontar a ambiguidade que a nocdo de fetichismo toma no
texto marxiano:

Ficou claro que o fetichismo ndo era um fenémeno
subjetivo, pertinente as ilusdes e a percepcao dos agentes do
processo economico, de modo que nado se pode reduzi-lo aos
efeitos subjetivos produzidos nos sujeitos econdmicos pelo
lugar deles no processo, na estrutura. No entanto, quantas
passagens de Marx nos apresentam o fetichismo como uma
‘aparéncia’, uma ‘ilusdo’ pertinente unicamente a ‘consciéncia’,
mostrando-nos o movimento real, interno, do processo,
‘aparecendo’ sob a forma fetichizada a ‘consciéncia’ dos
mesmos sujeitos, sob a forma do movimento aparente! E, no
entanto, quantas outras passagens de Marx nos asseguram
que essa aparéncia nada tem de subjetiva, mas é, pelo
contrario, sempre objetiva, a ‘ilusdo’ das ‘consciéncias’ e das
percepgoes sendo por sua vez secunddria, e deslocada pela
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estrutura dessa primeira ‘ilusdo’ puramente objetiva! (1980, p.
143-4. Grifo no original).

Ou seja, uma das vias do conceito de fetichismo em
Marx, a seguida por Althusser e por Deleuze & Guattari, estes
provavelmente na esteira de Ler O Capital, ndo pensa ele como
falsa consciéncia subjetiva, mas como consciéncia real de uma
aparéncia objetiva. O modo como o socius é organizado faz
com que, necessariamente, se registre no inconsciente uma
producao miraculada pela instancia do corpo pleno — terra,
déspota, capital. No capitalismo, é objetivamente que toda a
producdo aparece como fruto do capital-dinheiro.

Antiproducio

Ha um ultimo conceito relacionado ao conceito de corpo
pleno, ainda que nao se reduza a ele, que nos interessa, o de
antiprodug¢do, na medida em que o corpo pleno também € dito
ser uma instancia antiprodutiva. O conceito parece abarcar
coisas dispares como: as relagdes de producéo; a instancia do
corpo pleno; as atividades do poder de Estado, como
burocracia e policia; o exército e o complexo industrial-militar;
atividades de queima de excedente e de consumo suntuoso; o
campo que se constitui ao redor das mdquinas em suas
conexdes produtivas; a pulsio de morte. Em O anti-Edipo, bem
como nos diferentes textos de Guattari, a antiproducdo parece
ter um sentido equivoco e confuso em demasia. Talvez
Deleuze (que teve a palavra final sobre a redagdo de O anti-
Edipo) e Guattari nunca tenham estado de total acordo sobre
a abrangéncia do conceito. Na segunda carta de Deleuze a
Guattari durante a redacfio e pesquisa para O anti-Edipo, em
julho de 1969, Deleuze escrevia:

minha inquietagdo maior é com a coeréncia do seu conceito de

antiproducio. Pois ele agrupa coisas tdo diversas como: a) o campo
no qual surgem e funcionam as maquinas (compreendendo ai as
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conex0es de producio); b) as instituicdes sociais ndo produtivas (por
exemplo, a familia) da qual uma das funcdes normais na sociedade
€ uma espécie de registro; c) esse tipo inteiramente outro de registro
que pertence a maquina a titulo de superficie, gracas ao qual ela
registra seu proprio processo de producdo (2018, p. 46).

Essas reticéncias e duvidas iniciais de Deleuze a respeito
da nocdo sdo indice de que ela talvez tenha continuado a ser
equivoca, mesmo se eventualmente tenha sido melhor talhada.

Em uma nota de rodapé ao apéndice de O anti-Edipo
(2010, p. 535, n. 14), publicado em revista em 1973 e
adicionado a segunda edic¢do do livro, consta uma citacdo, sem
qualquer referéncia, sobre o conceito. Essa citacdo advém, na
verdade, do texto Mdquina e estrutura, em que Guattari se
baseou em Diferenga e repetigdo e Légica do sentido para lancar
as primeiras teses da filosofia maquinica, texto que provocou
o encontro dos dois autores. A citacdo em questdo € a seguinte:
“A antiproducdo serd, entre outras coisas, o que foi posto sob
o registro das relagdes de producgao” (Guattari, 2004, p. 313-
4). O conceito de relagbes de producdo ndo é utilizado
sistematicamente por Deleuze & Guattari, talvez por eles
mesmo afirmarem que “nada é mais obscuro, desde que nos
interessemos pelos detalhes, do que as teses de Marx sobre as
forcas produtivas e as relacdes de producdo” (2010, p. 529).
Portanto, ter em mente as relacdes de producdo ao pensar o
que cai sob a alcada da antiproducdo pode nos ajudar a
entender a que o conceito responde. Em uma mesa redonda,
Guattari esclarece: “As relacoes de producdo e as relacoes de
reproducdo participam no mesmo par das forgas produtivas e
das estruturas antiprodutivas. Trata-se de fazer passar o
desejo para o lado da infraestrutura, para o lado da producao,
enquanto se fara passar a familia, o eu e a pessoa para o lado
da antiproducdo” (em Deleuze, 2006, p. 279). Pode-se
especular que a antiproducao tem a ver, portanto, com o nivel
do registro da producéo, tanto a nivel social quanto a nivel
libidinal, registro da producao das forgas produtivas que é
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feito no registro social de determinadas relacoes de producao
(por exemplo, a relagdo social que é o Capital, mas também a
familia e o Estado). Assim, Deleuze coloca em aula que a
operacao de antiproducdo tem um duplo aspecto: de uma
parte, inibir e limitar as forcas produtivas; de outra, se dobrar
sobre elas para as apropriar (2021, p. 134). O corpo pleno do
socius, enquanto instancia antiprodutiva, ndo produz
producao de producdo, apenas producdo de registro, mas é
justamente esta que faz com que ele se aproprie de todo o
excedente socio-libidinal, que toda a producdo seja remetida
a ele, e ndo apenas em um sentido representacional, mas no
que concerne aos fluxos materiais mesmo, aos fluxos de valor
socialmente determinados (por exemplo: a acumulacdo de
capital). Podemos entender a ideia de antiproducdo, por fim,
como uma espécie de producao (producdo de registro), um
momento da producdo e da reproducdo sociais, que engloba
tudo aquilo que nao esta relacionado a producédo em sentido
estrito, mas que € essencial para as colocar em movimento: a
burocracia, a familia, o Estado, o exército, a policia, o capital.
Assim, na medida em que Deleuze & Guattari intentam uma
univocidade do conceito de producdo, em que estas instancias
todas devem ser entendidas como englobadas pela Producao
lato sensu, talvez a substituicdo do conceito de relacdes de
producao pelo de antiproducdo possa ser entendida em
analogia a ideia de anti-her6éi. O anti-heréi ndo ¢é
simplesmente o contrdrio de um herdi, mas um herdi de
estatuto diferenciado, que segue outras leis do que o herdi
tradicional. A antiproducdo é também producéo, e é essencial
para a producdo, mas segue outras leis, as leis de distribuicao
e de consumo da segunda e terceira sinteses, producdo de
registro e producio de consumo®. Assim, a antiproducéo acaba

8 A antiproducio também ¢é relacionada a pulsdo de morte no sentido
especifico em que eles a concebem, em critica a psicandlise: “Este é o papel
da versdo de Deleuze e Guattari do instinto de morte: paralisar o desejo

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



235

tendo uma func¢édo de destinacdo (distribuicdo) do excesso e
dos modos de seu consumo, seja suntudrio, reprodutivo,
produtivo ou destrutivo. E af que instituicbes tdo variadas
como a familia, o Estado e o exército tém uma funcdo similar:
a de simultaneamente regular e reprimir a producdo e de
realizar o mais-valor por ela produzido. Como coloca Tynan,

o capital inclui em seu vasto processo produtivo um momento de
antiproducdo, algo que impede o consumo imediato. De fato, o
capital pode ser definido como a unidade da producdo e da
antiproducdo, pois o que intervém para separar os produtores do
produto (o Estado, sua policia e seu exército) também funciona para
impedir os consumos, mesmo por parte dos capitalistas, que nédo
servem aos interesses do capital. Deve haver algo para impedir o
avango tecnoldgico desenfreado, um fluxo de estupidez para conter
o fluxo de conhecimento; deve haver um ascetismo para contrariar
o fluxo do excesso, e um arcaismo para contrariar a tendéncia a
desterritorializacdo absoluta. O capital produz muito mais do que
pode acomodar e, portanto, deve trazer seus vastos recursos de
repressdo para suportar tudo o que escapa a realizacdo (2009, p. 46).

E assim que a antiproducdo é, pelo mesmo movimento
e 16gica, instancia de repressdo da producao e de absorcédo do
excedente.

Esse topico sobre a antiproducdo como destinacdo e
consumo do excedente tem como uma de suas influéncias a
economia geral de Georges Bataille, como é declarado em O
anti-Edipo (2010, p. 14), e que nos ajuda a esclarecer o
conceito. Segundo Holland, a prépria esquizoanalise ndo seria

produtivo, suspender ou congelar as conexdes que ele fez, para que novas e
diferentes conexdes se tornem possiveis; preferem, portanto, o termo
‘antiproducéo’ a ‘instinto de morte’ ([...] a antiproducéo sob o capitalismo
passa a aparecer como um “instinto” e é como tal é mal compreendida pela
psicandlise” (Holland, 1999, p. 28).
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possivel sem a precedéncia da economia geral, que tem como
principio bésico a ideia de que “ndo € a necessidade mas seu
contrdrio, o ‘luxo’, que coloca para a matéria viva e para o
homem seus problemas fundamentais” (Bataille, 2013, p. 39.
Grifo no original).

[O] sentido social de antiprodugio é derivado em grande parte da
nocdo de dépense ou expenditure de Bataille. Na verdade, a
expenditure ja possui no proprio Bataille dimensoes psicoldgicas e
antropolégicas, mas € principalmente esta dltima que nos interessara
aqui, pois fornece uma critica nietzscheana devastadora da
economia politica burguesa e da filosofia utilitarista que suplementa
crucialmente a de Marx dentro da perspectiva esquizoanalitica. Os
insights de Bataille sdo tdo importantes que, se ele ndo tivesse
existido, a esquizoandlise teria que inventa-los. Nenhuma sociedade,
insiste Bataille, realmente se organiza em torno de necessidades e da
producao de valores de uso para atender as necessidades — por mais
necessdria que essa producdo possa ser para todas as formas de vida
social. Em vez disso, a organizacio social é sempre baseada no gasto
do excesso, e a atividade produtiva deriva seu significado e propédsito
desse gasto, e ndo o contrario. [...] Para a esquizoanalise, as forcas
de producdo permanecem importantes e mantém seu proprio
dinamismo auténomo como ldcus e expressdo do desejo, mas (em
consonancia com Bataille) elas recebem forma e propdsito pelas
relacdes de anti-producdo. Sdo essas relacoes de antiproducdo que
organizam o gasto social do excedente de maneiras que inibem ou
fomentam a instituicdo de relacées de poder de vérios tipos (Holland,
1999, p. 62-3. Grifo no original).

Contra o marxismo produtivista, e em certo sentido a
economia burguesa de maneira geral, Bataille salienta o
aspecto do consumo e do dispéndio como sendo primeiro em
relacdo a producdo: “se é verdade que a producdo e a
aquisicdio, mudando de forma ao se desenvolverem,
introduzem uma variavel cujo conhecimento é fundamental
para a compreensao dos processos historicos, elas, no entanto,
sdo apenas meios subordinados ao dispéndio” (Bataille, 2013,
p. 24). Entretanto, se o marxismo tradicional havia entortado
o graveto em demasia para o lado da producdo em sentido
economicista, Bataille aponta em demasia ao sentido do
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consumo. Deleuze & Guattari, em uma leitura nio
economicista de Marx, fazem a distin¢do entre producao em
sentido lato, que engloba a distribuicdo e o consumo (a
antiproducdo), e a producdo em sentido estrito, propriamente
econdmico, distincdo que Bataille ndo faz, perdendo a
primazia da producdo (em sentido lato). Entretanto, o ponto
fundamental que a sua obra ressalta, e que é imprescindivel
para Deleuze & Guattari, é que pensar a economia 1) deve
sempre supor o excesso e o excedente e 2) deve ter nos modos
de dispéndio deste uma preocupacdo central, ndo secundaria.
Esses principios, que compdem a nocdo de antiproducio,
ajudam a explicar economicamente uma série de fendmenos
que muitas vezes sdo colocados fora da al¢ada econoOmica,
como a guerra, a festa, o sacrificio, toda uma série de
fendmenos mais ou menos destrutivos, antes do que
produtivos. Como Bataille coloca:

Partirei de um fato elementar: o organismo vivo, na situacdo
determinada pelos jogos da energia na superficie do globo, recebe
em principio mais energia do que € necessdrio para a manutencéo
da vida: a energia (a riqueza) excedente pode ser utilizada para o
crescimento de um sistema (de um organismo, por exemplo); se o
sistema ndo pode mais crescer, ou se o excedente ndo pode ser
inteiramente absorvido em seu crescimento, € preciso
necessariamente perdé-lo sem lucro, despendé-lo, de boa vontade ou
ndo, gloriosamente ou de modo catastréfico (2013, p. 45).

Como destacam Cocco & Cava, entretanto, Bataille
reserva essa primazia do dispéndio as sociedades pré-
capitalistas:

O principio organizativo das economias pré-capitalistas ndo é dado
pela producdo, mas pelos mecanismos de antiproducdo, o que
Bataille chama de consumo improdutivo, um esbanjamento
antieconémico voltado a destruicio e ao despojamento. S&o
exemplos desses mecanismos o sacrificio humano nos astecas, as
oferendas aos deuses, os potlatchs, como também as despesas
suntudrias dirigidas a gldria e ao esplendor dos impérios. Com isso,
energias poderosas circulantes pelo tecido social sdo despendidas
sem retorno econdmico. Os rituais de dispéndio, entretanto, sdo

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



238

fundamentalmente para a reproducio e renovacdo dos lacos sociais,
a expulsdo de excessos pulsionais desintegradores, e a revigoracgéo
do instinto na coletividade (2020, p. 121).

Para Bataille a economia capitalista ou burguesa
substituiria a centralidade dos rituais e mecanismos de
dispéndio pré-capitalistas por uma primazia da producao pela
producdo que deixa pouco ou nenhum espaco para o consumo
improdutivo. Jean-Joseph Goux (cf. Cocco; Cava, 2018, p.
174-5), dessa forma, critica Bataille por ndo estender a sua
légica da economia do excesso, do desperdicio,
essencialmente suntudria, ao capitalismo, reservando essas
caracteristicas aos “modos de producdo” anteriores. Segundo
Gougx, isso acontece pois Bataille se alinha a escola weberiana,
que vé no espirito ascético protestante a condicdo de
possibilidade necessdria ao desenvolvimento do capitalismo
(posicdo que também é tomada pela Escola de Frankfurt).
Entretanto, o motor do capitalismo seria antes desejante e
dado as manias do excesso, da moda, da frivolidade, do que
ao calculo racionalista da burguesia puritana (ou, ao menos,
o capitalismo “pds-moderno” assim o seria, apds o “momento
puritano-weberiano”). A posicao de Deleuze & Guattari nesse
debate é ambigua, o que talvez queira dizer que eles o
coloquem de outro modo. Para eles, ha efetivamente uma
diferenca em relacdo aos mecanismos de antiproducdo nas
economias pré-capitalistas e na capitalista, mas a diferenca é
menos se hd ou ndo consumo improdutivo no capitalismo do
que o fato de que com a maquina capitalista a instancia de
antiproducdo é tornada imanente e indissocidvel da producao.
Enquanto na maquina territorial e na maquina despdtica a
instancia de antiproducéo, que a regula e absorve o excesso, é
transcendente (o déspota e sua corte ou o potlatch e o
sacrificio como momento de consumo separado do momento
produtivo), no capitalismo a antiproducdo é imanentizada,
havendo uma indistincdo entre producdo e antiprodugéo,
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entre producdo e destruicdo, entre producdo e absorcdo
improdutiva do mais-valor.

O principio batailleano do excesso da producao
biossocial €é evidentemente ligado ao tema deleuzo-
guattariano da critica do desejo como falta. Entretanto, ele se
liga a essa tematica exatamente na medida em que a falta é
entendida como distribuida, dentro do excesso préprio a
producdo sdcio-libidinal, pela instancia antiprodutiva, pelo
corpo pleno. “A falta é arrumada, organizada, na producdo
social. E contraproduzida pela instincia de antiproducio que
se assenta sobre as forcas produtivas e se apropria delas. Ela
nunca é primeira: a producdo nunca é organizada em funcdo
de uma falta anterior; a falta é que vem alojar-se, vacuolizar-
se, propagar-se de acordo com a organizacio prévia®”
(Deleuze; Guattari, 2010, p. 45). Assim, a falta tanto ndo € um
dado do desejo, como ja vimos, quanto ndo €, enquanto
escassez, um dado necessario e ponto de partida da producao,
mas é sempre determinada pela instancia de antiproducao,
que distribui desigualmente o excedente para consumo:

de acordo com a esquizoandlise, a escassez ndo é meramente
administrada socialmente, mas é fabricada socialmente para fundar
e assegurar a organizacio social em varias formas. Seguindo Bataille,
Deleuze & Guattari insistem que as sociedades sempre produziram
um excedente, ndo importa qudo terriveis as circunstancias possam
ter parecido e quido minimo esse excedente possa ter sido: a
organizacdo social gira em torno da determinacdo de como e por
quem esse excedente sera gasto ou distribuido (Holland, 1999, p. 5).

° Nesse ponto, inclusive, os autores (2010, n. 25, p. 45) criticam o
marxismo de um modo geral remetendo a uma critica de Maurice Clavel
(1970, p. 330) a Sartre contra a noc¢do de escassez [rareté]: “uma filosofia
marxista ndo pode permitir a si prépria introduzir logo de inicio a nocéo de

escassez”.
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No capitalismo, o dinheiro, enquanto instanciacdo do
corpo pleno capital-dinheiro, é o principal meio de distribuir
socialmente a falta, de produzir artificialmente a escassez no
seio mesmo de uma producdo sempre excedente e em excesso,
tanto social quanto libidinal.

Consideracoes finais

A exploracdo dos conceitos de base da ontologia social
de Deleuze & Guattari, através do caminho por nds percorrido,
traz luz a uma série de conceitos complexos e imbricados. O
maquinismo do inconsciente, que atravessa a histdéria
universal da contingéncia em suas diferentes maquinas sociais,
formando diferentes corpos plenos (terra, déspota, capital), é
demonstrado em sua imanéncia entre as trés sinteses e das
sinteses sobre a producdo (sentido lato). Vimos como essa
ontologia é devedora de Marx, inspirada na sua critica da
economia politica. Deleuze & Guattari, ao dizerem que a
economia libidinal é a mesma que a economia politica,
operam uma critica a psicandlise que é andloga a critica de
Marx a Smith e Ricardo, demonstrando a necessidade de
passar, em uma operacao critica, ao nivel da produgao. O nivel
da circulacdo e da distribui¢do, como o nivel do registro da
producao na superficie de registro, sdo reais e sdo objetivos,
mas sdo uma aparéncia. E o que os autores chamam de
“movimento objetivo aparente”. Uma empreitada critica, seja
a critica da economia politica de Marx, seja a esquizoanalise,
deve criticar a aparéncia e demonstrar o que ha “por baixo”
dela: mesmo se o desejo e a producdo desejante sdo
registradas no corpo pleno (na terra, no déspota, no capital),
e esse registro reflua sobre a propria produgao, fazendo com
que toda producdo apareca como emanando dessa instancia
de quase-causa, € o caso de demonstrar essa operagdo em sua
verdadeira natureza: fetiche, fetiche de estrutura, fetiche
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estrutural. As mdaquinas desejantes e a megamdquina,
maquina social, o maquinismo molecular e o molar, acabam
por produzir esse fetiche, que deve ser criticado. A nocéo de
corpo pleno, portanto, é marxista, marxiana. Demonstramos,
por fim, o quanto a categoria de antiproducéo, tdo essencial
quanto confusa e vaga no texto de Deleuze & Guattari, é
devedora da economia geral batailleana e da importéancia do
excesso e do dispéndio improdutivo. A antiproducdo é o
ultimo caractere do corpo pleno, que ndo produz, mas aparece
como condicdo da producdo, a registrando e apropriando,
acumulando, distribuindo a falta socialmente, em meio a
abundéancia, e fazendo com que o préprio desejo, que €
produtivo, apareca como faltante, introduzindo a aparéncia
de uma falta no amago do desejo. Desse modo, o percurso
conceitual atravessado possibilita um melhor entendimento,
para nao dizer “pleno”, das maquinas sociais e, principalmente,
de suas transformacoes e diferencas, chegando ao capitalismo
e ao corpo pleno do capital-dinheiro.

Referéncias

ALTHUSSER, Louis. O objeto de O Capital. In.: ALTHUSSER,
Louis et al. Ler O Capital. Vol. 2. Rio de Janeiro: Zahar, 1980,
p. 7-152.

ALTHUSSER, Louis. Aparelhos Ideoldgicos de Estado. Rio de
Janeiro: Graal, 1983.

ALTHUSSER, Louis. Por Marx. Campinas: Editora Unicamp,
2015.

BALIBAR, Etienne. Sobre os conceitos fundamentais do
materialismo histérico. In.: ALTHUSSER, Louis et al. Ler O
Capital. Vol. 2. Rio de Janeiro: Zahar, 1980, p. 153-274.

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



242

BATAILLE, Georges. A parte maldita; precedida de “A nocdo
de dispéndio”. Traducdo de Julio Castafion Guimaraes. 2a ed.
rev. Belo Horizonte: Auténtica, 2013.

CLAVEL, Maurice. “Appendice: La perequation du taux du
profit”. In.: CLAVEL, Maurice. Qui este aliéné? Critique et
metaphysique sociale de 'occident. Paris: Flammarion Editeur,
1970.

COCCO, Giuseppe; CAVA, Bruno. New Neoliberalism and the
Other: Biopower, Anthropophagy, and Living Money.
Lanham/Boulder/New York/London: Lexington Books, 2018.

COCCO, Giuseppe; CAVA, Bruno. A vida da moeda: crédito,
imagens, confianca. Rio de Janeiro: Mauad X, 2020.

DELEUZE, Gilles. Légica do sentido. Tradugao de Luiz Roberto
Salinas Fortes. Sao Paulo: Perspectiva, 1974.

DELEUZE, Gilles. A ilha deserta: e outros textos. Sdo Paulo:
Iuminuras, 2006.

DELEUZE, Gilles. Empirismo e subjetividade. Tradugao de Luiz
B. L. Orlandi. 22 edicdo. Editora 34, 2012.

DELEUZE, Gilles. Espinosa e o problema da expressdo. Trad. GT
Deleuze (coordenagdo de Luiz B. L. Orlandi). Sao Paulo:
Editora 34, 2017.

DELEUZE, Gilles. Cartas e outros textos. Sdo Paulo: n-1 edicoes,
2018.

DELEUZE, Gilles. Derrames: entre el capitalismo y la
esquizofrenia. 22 ed. Ciudad Auténoma de Buenos Aires:
Cactus, 2021.

DELEUZE, Gilles; Félix GUATTARI. O anti-Edipo: capitalismo
e esquizofrenia. Tradugao de Luiz Orlandi. Sdo Paulo: Editora
34, 2010.

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



243

FLECK, Amaro. O conceito de fetichismo na obra marxiana.
ethic@ — Floriandpolis, v. 11, n. 1, p. 141 — 158 Jun. 2012.

GONCALVES, Mailson Bruno de Queiroz Carneiro; CHAGAS,
Eduardo Ferreira. O fetichismo do capital portador de juros.
Revista Dialectus, Ano 10, n. 24, 2021, p. 164 — 176.

GRANEL, Gerard. La ontologia marxista de 1844 y la cuestién
del “corte”. Actuel marx/ intervenciones, N° 16, 2014, p. 15-68.

GUATTARI, Félix. Mdquina e estrutura. In.: Psicandlise e
transversalidade: Ensaios de andlise institucional. Sdo Paulo:
Ideias e Letras, 2004, p. 309-19.

GUATTARI, Félix. Confrontagdes: conversas com Kuniichi Uno
e Laymert Garcia dos Santos. Rio de Janeiro: n-1 edicdes,
2016.

HOLLAND, Eugene W. Deleuze and Guattari’s Anti-Oedipus:
introduction to schizoanalysis. London and New York:
Routledge, 1999.

LAPOUJADE, David. Deleuze, os movimentos aberrantes.
Traducdo: Laymert Garcia dos Santos. Sdo Paulo: n-1 edigdes,
2015.

LAZZARATO, Maurizio. Multiplicity, totality and politics.
Translated by James Muldoon. Parrhesia, n. 9, 2010, p. 23-30.

MARX, Karl. Manuscritos econémico-filosoficos. Trad. Jesus
Ranieri. Sdo Paulo: Boitempo, 2010.

MARX, Karl. Grundrisse: manuscritos econémicos de 1857-
1858: esbocos da critica da economia politica. Traducéo de
Mario de Duayer e Nélio Schneider. Sdo Paulo: Boitempo,
2011.

READ, Jason. The micro-politics of capital: Marx and the
prehistory of the present. Albany: State University of New
York Press, 2003.

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109



244

ROFFE, Jon. Form IV: From Ruyer’s Psychobiology to Deleuze
and Guattari’s Socius. Deleuze Studies, 11.4, 2017, p. 580-599.
DOI: 10.3366/d1s.2017.0286.

SIBERTIN-BLANC, Guillaume. Deleuze & Guattari e O anti-
Edipo: a producdo do desejo. Trad. Maria Cecilia Lessa da
Rocha. Sio Paulo: Editora Filosofica Politeia; Rio de Janeiro:
Editora PUC-Rio, 2022.

TYNAN, Aidan. The Marx of Anti-Oedipus. Deleuze and
Guattari Studies, 3, p. 28-52, 2009. DOI:
10.3366/e1750224109000701.

(Submissao: 01/09/25. Aceite: 28/01/26)

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109


https://philpapers.org/go.pl?id=TYNTMO&proxyId=&u=https%3A%2F%2Fdx.doi.org%2F10.3366%2Fe1750224109000701

245

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109






Traducao

Princ PIOS
Revista de filosofia

E-ISSN: 1983-2109






Positivismo ldgico e analise

Logical positivism and analysis

d- 10.21680/1983-2109.2026v33n68ID41776

Introducao e traducao por Evelyn Erickson
Universidade Federal de Santa Catarina (UFSC)

evelyn.f.erickson@gmail.com

L. Susan Stebbing
Lido em 22 de marco de 1933 para a
Annual Philosophical Lecture Henriette Hertz Trust

da Academia Britanica*

Introducao

Atradugéo deste texto é motivada por trés fatores: o
recente interesse da filosofia analitica em sua
propria histéria, o projeto de resgate de fildsofas
negligenciadas pelo curso da histdria, e uma certa crise de
identidade da filosofia analitica em estabelecer a fruicdo de
seu suposto método. Susan Stebbing (1885-1943) se encontra
na confluéncia destes trés interesses: ¢ uma figura altamente
relevante para o surgimento da tradigdoanalitica, foi
praticamente esquecida por essa tradi¢do para o qual ela tanto
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contribuiu, e é uma filésofa critica dos métodos de analise de
seus supostos fundadores: Russell, Moore, Wittgenstein e o
Circulo de Viena. O mito de fundacdo favorito da filosofia
analitica é a uniformidade do método de andlise para a
atividade filosdfica. Neste texto, ja em 1933, Stebbing
estabelece uma visdo sobre andlise que resiste a formacao
desse mito. Nas paginas que seguem, ela distingue as
diferentes formas de andlise de Moore, Wittgenstein e do
Circulo, distingue a nocdo de fato para Russell e Wittgenstein,
e critica o critério de verificabilidade do Tractatus,
especialmente adotado pelo Circulo. Seus métodos de andlise
sdo muito mais ricos do que a traducéo analitica permitiu fruir,
e suas criticas aos grandes nomes da filosofia analitica sdo tao
precisas quanto outros vieram a elaborar. Este trabalho de
traducdo soma aos recentes esforcos de reabilitacdo de
Stebbing dentro do canone analitico, mas néo sé isso. Espera-
se que a apresentacdo que Stebbing faz de Russell, Moore,
Wittgenstein e a filosofia do Circulo também sirva para que
leitores atuais possam compreender a filosofia destas figuras
de forma mais acurada e critica.

A “Filosofia”, disse o Dr. Wisdom em uma provocativa
nota de rodapé na Mind,' “se preocupa com a andlise de fatos
— uma doutrina que Wittgenstein tem recentemente pregado
e Moore hda muito ja praticava”. Embora a antitese do Sr.

! John N. Wisdom. IV.—Logical constructions (I). Mind, v. 40, n. 158,
Pp- 188-216. Pagina 195. Disponivel em:
https://doi.org/10.1093/mind/X1..158.188. NT: As referéncias aos textos
foram adaptadas para o estilo atual, e um link estd informado sempre que
possivel.
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Wisdom entre “pregar” e “praticar” ndo esteja muito bem
formulada, ela ainda assim tem alguma adequacgao.
Wittgenstein disse muito sobre a natureza da filosofia, mas ele
parece ter deixado para outros a tarefa de desvendar as
consequéncias dessa concep¢do. Moore, por outro lado,
dificilmente pode-se dizer que tenha declarado explicitamente
sua concepcao de filosofia, mas ele mostrou na maneira mais
clara possivel o que ele concebe ser a natureza daqueles
problemas com os quais a filosofia se preocupa. Isto ele fez ao
enunciar claramente, no caso de cada problema com o qual
ele lidou, qual é exatamente o problema, e como exatamente
ele propoe lidar com ele. Isto, deve ser admitido, é uma rara
virtude entre filésofos.

Devo tornar claro de inicio que ao falar sobre o trabalho
filosofico de Moore estou me referindo aos seus escritos
publicados. Nao é possivel para mim determinar se — e caso
positivo, em que medida — ele mudou recentemente sua visao.
Também nao posso ter certeza de que eu interpreto sempre
corretamente suas declaracdes, embora eu gostaria de
acreditar que eu ndo tenha interpretado gravemente mal suas
posicdes. Quanto ao meu conhecimento das doutrinas de
Wittgenstein, sou forcada a depender principalmente dos
escritos do grupo de filésofos, as vezes referidos como “der
Wiener Kreis”,® que parecem ter se devotado a elaborar as
consequéncias de sua visdo acerca da natureza da filosofia. O
unico trabalho publicado de Wittgenstein, o Tractatus Logico-
Philosophicus, € extremamente denso e, sem duvida
deliberadamente, oracular. Poucos que ndo tenham outro

2 Muitos de nds que conhecemos algo sobre o trabalho do Prof.
Moore podemos, de fato, dizer que ele nos mostrou como os problemas
filosoficos devem ser abordados, pouco que consigamos seguir o seu
exemplo.

3 NT: Circulo de Viena, no original em aleméio.
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conhecimento de suas opinides provavelmente entenderdo as
declaracdes enigmaéticas do Tractatus. Parece, no entanto, que
Wittgenstein fez declaracOes menos enigmadticas sobre sua
visdo em palestras e conversas. Estas opinides foram relatadas
por vdrios membros do grupo de Viena; me refiro
especialmente a Moritz Schlick, Rudolf Carnap, Friedrich
Waismann e Otto Neurath. Apesar das divergéncias nos
detalhes, estes filésofos mantém em comum a teoria que veio
a ser descrita como “Positivismo Ldgico”.* Até onde sei, essa
descricdo ndo foi escolhida por membros do grupo. Schlick
prefere a descricdo “konsequenter Empirismus”.”> Ainda assim,
a descricdo prévia ndo € inepta, ja que os Positivistas Logicos
combinam a repudiacdo a metafisica — no sentido em que
Auguste Comte ® usou a palavra — com uma aceitagdo
completa da teoria légica de Frege, Peano, Whitehead, e
Russell, como desenvolvida por Wittgenstein. Essa “nova

4 Também € descrito como “Logistischer Positivismus”. Ver o livro
com este titulo por Ake Petzill (Gotemburgo: Wettergren & Kerber 1931).
Ele cita a seguinte declaragio interessante, de um manifesto publicado “pelo
circulo” em 1929: “Este circulo ndo possui uma organizacdo rigida, compd&e-
se de individuos com uma atitude cientifica igual e bdsica. Cada membro
esforga-se por se adaptar, cada um poe os vinculos comuns em primeiro
plano, nenhum deseja perturbar os liames com idiossincrasias. Em muitos
casos, um membro pode substituir outro, a obra de um pode ser continuada
por outro” (p. 5). NT: foi consultada a traducéo de Fernando Pio de Almeida
Fleck em: Hahn, Hans; Otto Neurath; Rudolf Carnap; Fernando Pio de
Almeida Fleck (trad.); “A concepgdo cientifica do mundo — o circulo de
Viena”, Cadernos de Historia e Filosofia da Ciéncia 10, pp. 5-20, 1986.

® Schlick, M. Positivismus und Realismus. Erkenntnis, v. 3, n. 1, pp.
1-31, 1932. Pagina 30. Disponivel em:
https://doi.org/10.1007/BF01886406.

6 Carnap certamente considera Comte como o Fundador do
movimento (ver Erkenntnis, v. 2, p. 461). Disponivel em:
https://doi.org/10.1007/BF02028172.

Principios: Revista de Filosofia, Natal, v. 33, n. 70, jan. - abr. 2026, Natal. ISSN1983-2109


https://doi.org/10.1007/BF01886406
https://doi.org/10.1007/BF02028172

253

légica”, como Carnap chama, ’ permite-lhes evitar as

dificuldades encontradas pelo empirismo de Comte, J. S. Mill
e Mach, que se esforcaram para tratar a légica e a matemadtica
como estudos empiricos e indutivos. Apontarei adiante que
essa nova logica tem um papel ainda mais importante a
desempenhar como influéncia formativa na teoria dos
Positivistas Logicos. Certamente o Positivismo Logico pode ser
considerado em grande medida decorrente de inspiracdo de
Wittgenstein. E essa teoria que considerarei principalmente
em relacgdo a pratica filoséfica de Moore.

Néao seria surpreendente, eu acho, se a teoria de
Wittgenstein estivesse de acordo com a pratica de Moore. Nao
pode haver duvida de que Wittgenstein foi profundamente
influenciado por Bertrand Russell, enquanto que a interacdo
entre as visoes de Moore e Russell devem ser evidentes para
qualquer um que estudou seus escritos em ordem cronoldgica.
Tal estudo valeria a pena pela luz que lancgaria sobre a situacao
atual que, um tanto infelizmente, veio a ser chamada “a escola
de filosofia de Cambridge”. Este estudo obviamente estd fora
do escopo da atual palestra. E importante, no entanto, ter em
mente as vdarias vertentes que contribuiram para o
desenvolvimento do Positivismo Ldgico. Moore e os
Positivistas Légicos, incluindo Wittgenstein, concordam em
rejeitar certas visOes tradicionais, e ainda ndo incomuns,
acerca da natureza da filosofia.® Esse ponto de acordo é, na

7 Carnap, R. Die alte und die neue Logik. Erkenntnis, v. 1, n. 1, 1930.
Disponivel em: https://doi.org/10.1007/BF00208606. O texto foi
traduzido para portugués por Alexandre Alves e estd disponivel em:
https://periodicos.ufrn.br/principios/article/view/31448.

8 Com esta rejeicdo eu também concordo. As visbes rejeitadas sdo
aquelas que mantém que a filosofia diz respeito a “natureza suprema da
realidade”. Mas nesta frase “suprema” ndo significa nada. Considerei, em
outro texto, os motivos pelos quais essa visdo deve ser rejeitada, e apontei
que as consequéncias desta rejeicio envolvem a negacdo da possibilidade

de uma metafisica dedutiva. Ver Proceedings of the Aristotelian Society, v. 33,
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minha opinido, de considerdvel importancia e traz esperanca
para o desenvolvimento futuro da filosofia. Penso, no entanto,
que é enganosamente descrito como concordancia com a visao
de que “a filosofia se preocupa com a analise de fatos”. Mesmo
que Moore e Wittgenstein ambos aceitassem esta alegacao nio
se concluiria que concordassem a respeito do significado de
“andlise” ou de “fato”. Desse modo, parece-me haver espaco
para davida se a doutrina “recentemente pregada” por
Wittgenstein for a mesma doutrina “ha muito praticada” por
Moore. Meu objetivo nesta palestra é indagar até que ponto
ha uma divergéncia entre eles e perguntar quao fundamental
é essa divergéncia. Primeiro, indagarei em que sentido
exatamente se pode dizer que Moore sustenta, ou que
sustentou, que a filosofia se ocupa da andlise de fatos.
Segundo, considerarei a teoria do Positivismo Ldgico, e
perguntarei que uso eles fazem da analise. Terceiro, tentarei
indicar que esse afastamento revela uma certa fraqueza na
teoria do Positivismo Légico. Concluirei com uma breve
enunciacdo do que me parece ser a natureza e a importancia
da andlise na investigacao filoséfica.

Uma certa atitude para com problemas filoséficos e um
certo método para lidar com eles sdo caracteristicas da pratica
filos6fica de Moore. Esta atitude ele mantém
consistentemente, apesar das mudangas importantes em suas
opinides com relacdo a vdarias questoes. Na minha opinido,
uma das grandes contribuicdes de Moore para a filosofia é sua
insisténcia em que os filésofos devam comecar aceitando
como verdadeiras certas afirmacdes do senso comum que
todos nés deveriamos — quando ndo deveriamos estar
envolvidos em filosofia — admitir sem hesitacdo que sao
verdadeiras. Em outras palavras, Moore insistiu que nao

n. 1, pp- 65-94, 1933. Disponivel em:
https://doi.org/10.1093/aristotelian/33.1.65.
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pertence a tarefa da filosofia negar a verdade de afirmacdes
do senso comum, que “ordinariamente” seriam ditas
“verdadeiras”, com base na existéncia de um sentido em que
ndo sdo verdadeiras, ou porque sua verdade ainda ndo foi
estabelecida. Pelo contrario, a tarefa do filésofo é analisar
essas afirmacoes verdadeiras. Moore manteve
consistentemente trés importantes posicoes. Primeiro, ele
mantém que “em momentos diferentes das nossas vidas nés
conhecemos muitos fatos empiricos diferentes”.’ Dizer isso
equivale a dizer que em vdarios momentos de nossas vidas
estamos em posicdo de afirmar, em relacdo a uma certa
proposicao, que sabemos que essa proposicao é verdadeira. Por
exemplo, no presente momento eu sei que eu estou falando
agora é verdade; cada um de vocés conhece um fato que cada
um poderia expressar dizendo “Eu sei que é verdade que agora
estou sentado em uma cadeira”.'® Segundo, Moore sustenta que,
em relacdo a muitas dessas proposicoes, ha expressoes de uso
comum que expressam inequivocamente essas proposicoes
que sabemos serem verdadeiras. Uma proposicdo é expressa
de forma inequivoca quando o que é dito é compreendido."!
Terceiro, Moore mantém que compreender uma expressdo nao
é equivalente a ser capaz de dar uma andlise correta do seu

® G. E. Moore; H. W. B. Joseph. Symposium: Indirect Knowledge.
Aristotelian Society Supplementary Volume, v. 9, n. 1, jul. 1929, pp. 19-66.
Disponivel em: https://doi.org/10.1093/aristoteliansupp/9.1.19

19 yale lembrar que esta palestra foi proferida para uma plateia de
pessoas sentadas em cadeiras.

1 Ver pdgina 198 de: G. E. Moore, “A defense of common sense”, in
Contemporary British Philosophy, J. H. Muirhead (ed.), London: George
Allen &  Unwin, 1925,  pp. 191-223.  Disponivel  em:
https://archive.org/details/in.ernet.dli.2015.222910/page/n193/mode/2

up
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significado.'” Ele ressaltou que a falha em perceber que estes
ndo sdo equivalentes tem sido responsavel por muitos erros
em relacdo a natureza dos problemas filoséficos e em relacdo
a suas possiveis solugdes. Moore protestou vigorosamente
contra a visdo de que a resposta a uma pergunta como “Vocé
acredita que a Terra existe hd muitos anos?” ndo pode ser um
simples “Sim” ou “Nao”, mas deve depender do que significam
as palavras “a Terra”, “existe” e “anos”. A passagem em que
esta resposta ocorre sera familiar a todos. Foi publicada em
1925. Vinte anos antes, Moore ja havia comecado a ver quéo
importante é distinguir a questdo de saber se uma dada
proposicao é verdadeira da questdo de sermos capazes de
analisd-la corretamente, embora ele nio tenha tornado a
distincdo tdo clara quanto o fez subsequentemente. No
entanto, a sua declaragdo anterior revela com bastante clareza
o que chamei de “uma das maiores contribui¢cdes de Moore
para a filosofia”; indica também o método que, creio eu, ele
tem seguido consistentemente. Por isso, citarei o trecho na
integra.

Tomando como exemplo a proposicdo Galinhas poem
ovos, Moore diz:

Estou disposto a considerar a possibilidade que, como alguns
Idealistas diriam, a proposi¢do “Galinhas pdem ovos” é falsa, a
menos que queiramos dizer com isso: Um certo tipo de colecéo de
espiritos ou monadas as vezes tem uma certa relacdo inteligivel com
outro tipo de colecdo de espiritos ou moénadas. Estou disposto a
permitir a possibilidade de que, como Reid e alguns cientistas diriam,
a proposicdo “Galinhas péem ovos” é falsa, se queremos dizer com
isso algo mais do que: Certas configuragdes de particulas materiais
invisiveis as vezes tém uma certa relacdo espaco-temporal com outro
tipo de configuracdo de particulas materiais invisiveis. Ou mais,

12 Uma expressdo ambigua nio é equivalente a uma expressdo
perfeitamente clara, ja que podemos compreender mais ou menos
claramente. E importante nio confundir ambiguidade, vagueza, opacidade;
esses trés termos sdo bastante diferentes, e mutuamente independentes.
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estou disposto a permitir, como certos outros filésofos, que devemos
interpretar esta proposicdo, se é para ela ser verdadeira, como
significando que certos tipos de sensa¢des tém com outros tipos uma
relacdo que pode ser expressa dizendo que um tipo de sensagdes
“pde” o outro tipo. Ou mais, como outros filésofos diriam, a
proposicdo “Galinhas péem ovos” pode possivelmente significar:
Certas sensa¢des minhas teriam, sob certas condicOes, relacdo umas
com certas outras sensa¢gdes minhas que pode ser expressa dizendo
que um conjunto “poria” o outro conjunto. Mas seja 14 o que a
proposicdo “Ovos de galinha sdo geralmente postos por galinhas”
possa significar, a maioria dos filésofos permitiram, eu penso, em um
sentido ou outro, que essa proposicio fosse verdadeira.'®

Se Moore reescrevesse esta passagem hoje, ele sem
duvida a formularia de forma diferente. Ainda assim, do jeito
que esta, ele traz a tona com clareza suficiente o ponto que
desejo enfatizar, tal seja, que podemos saber, com relacdo a
uma certa proposicdo, que ela é verdadeira, embora nao
conhecamos sua andlise. Essa afirmacdo é importante. Sugere
que ¢é futil para os fildsofos contestarem a verdade de
afirmacgdes de senso comum apenas com base no fato de a
andlise dessas afirmacoes ndo poder ser dada, ou com base no
fato de que, se uma andlise fosse feita, ela seria chocante para
o senso comum. Moore, na passagem que citei, admite a
possibilidade de quatro visdes diferentes acerca da andlise de
“Galinhas poem ovos”, a0 mesmo tempo em que insiste que a
questdo de saber qual delas, se é que alguma, esta correta é
totalmente independente da questdo de se podemos saber que
de fato as galinhas p6em ovos.

Prefiro usar uma linguagem um pouco diferente
daquela usada por Moore em ambos os artigos aos quais me

13 Moore, G. E. The Nature and Reality of Objects of Perception.
Proceedings of the Aristotelian Society, v. 6, n.1, jun. 1906, pp. 68-127.
Disponivel em: https://doi.org/10.1093/aristotelian/6.1.68. Republicado
em Philosophical Studies, London, Routledge & Kegan Paul, 1922. Ver
paginas 64-5. Disponivel em: https://www.gutenberg.org/ebooks/50141.
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referi. Onde ele, em sua declaracéo posterior e mais clara, fala
de “compreender o significado de uma proposi¢do”, eu prefiro
falar de “compreender uma sentenga”. Onde ele fala de “saber
0 que uma proposicao significa, no sentido de ser capaz de dar
uma andlise correta de seu significado”, prefiro falar de
“conhecer a andlise de uma senteng¢a”. Desejo evitar a palavra
“significado” por conta de sua ambiguidade. Desejo evitar, na
medida do possivel, utilizar a palavra “proposi¢do”, pois eu
acredito que o que analisamos sdo expressoes, das quais
proposicoes sdo um tipo; e que quando analisamos a sentenca
que expressa uma proposicdo, o que obtemos nao é outra
proposicdo mas sim uma outra expressdo. Usando a linguagem
que me parece mais clara, posso agora reafirmar o que
acredito ser a contribuicdo de Moore para o problema relativo
a natureza da filosofia. Ele mostrou que a principal tarefa da
filosofia é descobrir a andlise correta de expressdes que todos
concordariam que as vezes sdo usadas para dizer o que €
verdadeiro. Este problema pode ser expresso na forma de: O
que € que eu estou a saber (ou a julgar) quando sei (ou julgo)
que tal coisa € de tal jeito? Dado que “tal coisa” e “tal jeito”
nesta formulacdo podem ser substituidos por qualquer coisa
que faca sentido, verd que ndo ha declaragoes significativas
que ndo sejam suscetiveis de tratamento filosofico. Se for
correto descrever o problema, formulado acima, como o
problema da anadlise de fatos, entdo penso que € verdade dizer
que a pratica filosofica de Moore estd preocupada com a
analise de fatos. Ele certamente repudiaria a visdo de que a
filosofia estd preocupada em justificar nossas crencas do senso
comum. Ou elas ndo podem ser justificadas, argumento, ou
sua justificacdo estd no escopo do conhecimento do senso
comum ou de uma ou outra das ciéncias especiais. Algumas
das nossas crencas, de fato, ndo necessitam de justificagao;
por exemplo, minha crenca de que eu estou falando agora.
Nao requer justificacdo ja que eu sei que é verdadeira. O que
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o filésofo tem que fazer ndo é justificar nossas crengas, mas
esclarecé-las.

Minha dultima observacdo provavelmente terd
lembrado aqueles familiarizados com o trabalho de
Wittgenstein de uma de suas declaracdes mais famosas. E tio
importante nesta conexdo que o citarei na integra. Ele diz:

O fim da filosofia € o esclarecimento 16gico dos pensamentos.

A filosofia nfo € uma teoria, mas uma atividade. Uma obra filoséfica
consiste essencialmente em elucidag@es. O resultado da filosofia ndo
sdo “proposicdes filosédficas”, mas é tornar proposicdes claras.

Cumpre a filosofia tornar claros e delimitar precisamente os
pensamentos, antes como que turvos e indistintos.*

Sem duvida ha alguma concordancia entre esta
afirmacdo e a pratica de Moore. Mas é importante perguntar
o que Wittgenstein quer dizer com “esclarecimento do
pensamento”, como esse esclarecimento pode ser alcancado e
em que sentido a filosofia é considerada uma atividade. Até
certo ponto o proprio Wittgenstein respondeu as duas
primeiras perguntas. A questdo de em que sentido a filosofia
é uma atividade foi explicitamente respondida por Schlick.
Adiarei por enquanto a sua consideracao.

Se ndo interpreto mal Wittgenstein, ele sustenta que
para esclarecer o nosso pensamento devemos compreender a
l6gica da nossa linguagem. Esse entendimento é alcancado
quando discernimos os principios do simbolismo e podemos,
assim, responder a pergunta sobre como as sentencas
significam. Ele declara que o propdsito de seu livro é “delimitar
um limite para o pensar, ou melhor ainda — ndo para o pensar,
mas para a expressdo de pensamentos”. Esse limite, diz ele,
“sé poderd, pois, ser tracado na linguagem, e o que estiver

" Tractatus Logico-Philosophicus 4.112. NT: as citacdes em portugués
foram retiradas da traducio de Luiz Henrique Lopes dos Santos (Sdo Paulo:
Edusp, 2001).
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além do limite serd simplesmente um contrassenso”." Ele est4,
portanto, preocupado em estabelecer certos principios de
acordo com os quais a linguagem pode ser usada para
construir proposi¢des significativas. Nao tenho tempo para
fazer um comentdrio detalhado da maneira como
Wittgenstein tenta atingir esse objetivo. Estou aqui mais
preocupada em considerar as consequéncias — delimitadas
pelos Positivistas Légicos — de um de seus principios, que eu
chamarei de principio da verificabilidade, que é, no maximo,
apenas insinuado no seu livro. Portanto, a seguinte breve
declaracdo das doutrinas mais importantes de Wittgenstein
deve ser suficiente.

Wittgenstein parece distinguir entre trés tipos de
sentencas: (1) sentencas sem sentido, ou contrassensos; (2)
tautologias e contradi¢cdes; (3) sentencas significativas. A
palavra “senten¢a” é usada aqui no sentido mais amplo
possivel, para cobrir todos os arranjos de objetos que, de
acordo com alguma convenc¢do, podem ser usados para para
transmitir informacdes sobre arranjos de outros objetos. O que
eu estou chamando de sentenca Wittgenstein chama de
Satzzeichen (sinal proposicional). '® Seu uso da palavra
“proposicdo” e “sinal proposicional” estd longe de ser
consistente, mas € ao menos claro que o sinal proposicional é

5 Tractatus Logico-Philosophicus, Prefdcio. NT: Seguindo a traducgdo
de Luiz Henrique Lopes dos Santos, usa-se “contrassenso” para “Unsinn” e
“sem sentido” para “sinnlos”. Em inglés traduz-se por “nonsense” e
“senseless”, respectivamente. Ao longo do texto, no entanto, onde 1é-se
“contrassenso”, Stebbing usa “nonsense”, “nonsensical” ou “senseless”
(conferir nota de rodapé 21). H4 uma ocorréncia de “meaningless” que foi
traduzida por “sem significado”, e um uso de “senseless”’que foi omitido
(conferir nota de rodapé 21) .

16 Ver Tractatus Logico-Philosophicus, 3.12.
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o fato de que palavras tém uma certa forma sintdtica.'” Eu
acho que Wittgenstein deseja manter que, para um conjunto
de palavras constituir uma sentenca, essas palavras, tal como
organizadas, devem ser usadas para expressar um pensamento.
O que é de tal forma expresso é a proposi¢cdo. Proposicoes
afirmam que um certo estado de coisas (Sachlage) € o caso,
embora possa muito bem néo ter sido o caso. De fato, algumas
proposicoes sao falsas. Proposi¢oes dotadas de sentido dizem
algo sobre o mundo, elas excluem alguns estados de coisas
possiveis, enquanto permitem alguns outros estados de coisa.
Por exemplo, “H& uma mesa nesta sala” ou “Franklin
Roosevelt é agora o presidente dos Estados Unidos”. '®
Tautologias e contradicoes, no entanto, ndo sdo significativas
pois ndo dizem coisa alguma sobre o mundo. Pois as
tautologias concordam com todas as possibilidades, enquanto
as contradicoes ndo concordam com nenhuma delas.
Obviamente, se eu digo “Ha uma mesa aqui ou ndo ha uma
mesa aqui”, eu nao disse coisa alguma sobre o que esta aqui;
eu ndo dei nenhuma informagéo. Do mesmo modo, se eu digo
“Héa uma mesa aqui e ndo hd uma mesa aqui” eu lhe disse nada;
eu ndo exclui nenhum estado de coisas possivel. Acredito que
ninguém negaria essa afirmacdo. O que é importante sobre o
tratamento de Wittgenstein as tautologias € sua afirmacao de

7 Tractatus Logico-Philosophicus 3.14. A diferenga entre um sinal
proposicional, uma proposi¢cdo e uma proposi¢do dotada de sentido é indicada
em 3.13. Até onde pude descobrir, a proposicéo € o sinal proposicional como
usado por um pensador para expressar seus pensamentos (ver 3.22). A
proposicdo significativa é a proposi¢do como usada para se referir a um
estado de coisas definido. A proposi¢do deve ser distinguida da sentenga que
é usada para expressa-la, j4 que a mesma proposicdo pode ser expressa em
linguas diferentes; deve ser também distinguida do fato ao qual a
proposicdo verdadeira é dita algumas vezes corresponder, ja que podemos
pensar sobre uma proposi¢do independente de sua verdade ou falsidade.

18 Entendo que tais proposicdes dotadas de sentido sdo o que
Wittgenstein chamaria agora de “hipoteses”.
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que todas as proposicoes da légica e da matemadtica sdo
tautoldgicas, e portanto sempre que as proposicoes p e q sao
mutuamente dedutiveis, elas dizem a mesma coisa e, portanto,
ndo sdo duas proposicoes diferentes.' Deve ser concedido que
tautologias e contradi¢des devem ser nitidamente distinguidas
das proposicoes dotadas de sentido, mas é enganoso dizer que
elas sdo contrasensos. Um contrassenso pode, do ponto de
vista da légica, ser considerada ndo uma sentenca mas uma
mera justaposicdo de palavras; ela pode, no entanto, ser
considerada uma frase no sentido gramatical, desde que ndo
viole as regras da sintaxe gramatical. Talvez

Solumbrava, e os lubriciosos touvos

Em vertigiros persondavam as verdentes;
Trisciturnos calavam-se os gaiolouvos

E os porverdidos estriguilavam fientes.*

possa ser tomado como um exemplo, a despeito da explicacao
de Humpty Dumpty. Provavelmente todos concordamos que
“E o azul mais idéntico que musica?” ndo faz nenhuma
pergunta, embora as palavras estdo combinadas de tal modo
a parecer uma sentenca interrogativa para qualquer pessoa
que por algum motivo ndo entende o significado da palavra
“azul” ou, a palavra “mais”, mas entende o significado das
outras palavras. Agora, Wittgenstein sustenta que “A maioria
das proposi¢cdes e questdes que se formularam sobre temas

1 Eis aqui, de acordo com Wittgenstein, a natureza da necessidade
logica.

20 NT: Tradugéo de Maria Luiza X. de A. Borges em: Carrol, Lewis.
Alice: Aventuras de Alice no Pais das Maravilhas, Através do espelho e o que
Alice encontrou por 14. Trad. Maria Luiza X. de A. Borges. Rio de Janeiro:
Zahar, 2010.
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filos6ficos ndo sdo falsas, mas contrassensos”.*' Esse ponto foi
enfatizado e ilustrado por Schlick, de quem peguei a minha
pergunta sem sentido. Ele diz

Uma analise cuidadosa mostra que este é o caso com a maioria dos
assim chamados problemas filosdficos. Eles se parecem com
perguntas, e é muito dificil reconhecé-los como sem sentido, mas a
analise 16gica demonstra que eles sdo apenas algum tipo de confusdo
de palavras.?

Na minha opinido, Wittgenstein prestou um grande servico a
filosofia ao chamar explicitamente a atencéo para a facilidade
com que confundimos um conjunto absurdo de palavras com
a formulagdo de um profundo problema filoséfico. Aqui,
novamente, sua teoria estd em acordo com a pratica de Moore,
que ha alguns anos iluminou os filésofos quanto a falta de
sentido da concepcao de Realidade e mostrou como Bradley,
por exemplo, ao usar a palavra “real” foi levado a falar
contrassensos.” E certamente a primeira qualidade de um
filésofo ser capaz de distinguir frases gramaticais que nao sao
contrassensos daquelas que ndo o sdo. Também nao é tao facil
fazer esta distincdo como os homens comuns e os professores
de filosofia tendem a supor. Na minha opinido, no entanto,
também precisamos de algum tipo de classificacdo de
diferentes tipos de contrasesnsos. Wittgenstein, eu entendo,*

2! Tractatus Logico-Philosophicus, 4.003. NT: Stebbing usa “senseless”
em inglés, mas na tradugfo em portugués consultada, usa-se contrasensos.

22 Moritz Schlick. “A New Philosophy of Experience”. In: Lectures
delivered under the auspices of the Pacific Philosophy Club in Anderson Hall
during 1931-1932, Paul Arthur Schillp (ed.). Stockton, California:
Publications in  Philosophy, vol. I, 1932. Disponivel em:
https://doi.org/10.1007/978-3-211-33116-3_23. P4gina 59.

2 Ver Philosophical Studies, 218-19. NT: Conferir nota de rodapé 13.

24 Por este ponto eu estou em divida com o Sr. R. B. Braithwhite, que
gentilmente me permitiu ler o rascunho de seu artigo que serd em breve
publicado, acerca da visdo de Wittgenstein sobre o assunto. Ver “Philosophy”
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distingue entre contrasensos importantes e desimportantes,
mas como ele exatamente delimita essa distin¢gdo eu nao sei.
Talvez nédo seja dificil arriscar um palpite, mas fazer isso
levaria mais tempo do que o permitido. Devo prosseguir
considerando como Wittgenstein propoe descobrir se o que
parece ser uma proposicdo ou uma questdo tem sentido ou
ndo. No Tractatus ele apenas afirma que “a maioria das
questoes e proposicoes dos filésofos provém de néo
entendermos a légica de nossa linguagem”.* Mas em suas
palestras ele parece ter respondido de forma mais completa a
questao sobre em que condi¢cdes uma proposicao tem sentido.
Tomarei essa resposta dos escritos dos Positivistas Logicos.

Num importante artigo sobre Logische Analyse des
Wahrscheinlichkeitsbegriffs,> Waismann diz:

Uma declaracdo descreve um estado de coisas. O estado de coisas ou
é 0 caso ou nédo € o caso. Nao ha meio-termo e, portanto, ndo ha
transicdo entre verdadeiro e falso. Se ndo for possivel indicar de
forma alguma em que condi¢bes um enunciado é verdadeiro, entdo
o enunciado ndo tem sentido algum, pois o sentido do enunciado é
o método de sua verificacdo. De fato, quem profere um enunciado
deve saber em que condi¢bes o chama de verdadeiro ou falso; se ndo
for capaz de indicar isso, entdo também néo sabe o que disse. Uma
declaracdo que ndo pode ser definitivamente verificada ndo é

in Cambridge University Studies, Harold Wright (ed.), Londres, Ivor
Nicholson & Watson, 1933.

% Tractatus Logico-Philosophicus 4.003. NT: Stebbing escreve
“senseless” antes da citacdo de Wittgenstein, de modo que se 1é “senseless
questions and propositions”. No entanto, a passagem que ela cita é sobre
“Unsinnigkeit” (nonsense) e ndo sobre “sinnlos” (senseless). A tradugéo da
sentenca de Stebbing com a citagdo embutida foi traduzida aqui de modo a
se ater ao sentido original de Wittgenstein em 4.003.

26 Traduzido por “A Logical Analysis of the Concept of Probability”
em Philosophical Papers, B.F. McGuinness (ed.), Dordrecht: Reidel, 1976,
Vienna Circle Collection, vol. 8.
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verificivel de forma alguma; ela simplesmente nido tem

significado”.?’

Nesta declaracdo, Waismann também fornece a resposta ao
problema de saber se uma pergunta tem sentido, ou seja, se é
propriamente uma pergunta e nio apenas um arranjo
gramatical de palavras. Uma pergunta tem sentido quando,
em principio, é respondivel. Uma pergunta que € irrespondivel
em principio ndo é propriamente uma pergunta; € uma pseudo
pergunta, ou seja, uma frase interrogativa sem sentido. Deve-
se distinguir entre as perguntas que sdo, em principio
(grundsdtzlich), irrespondiveis e aquelas que sé o sdo devido
a nossa limitacdo técnica ou a falta de informacéo precisa. Por
exemplo, a pergunta: "H4 montanhas do outro lado da lua?"
ndo €é de fato respondivel porque acontece que nao
conseguimos observar o outro lado da lua. Da mesma forma,
ndo posso responder a pergunta: "O que o Rei George V estd
fazendo agora?" porque nao sei. Mas posso imaginar o tipo de
resposta que poderia ser dada, e que seria verdadeira ou falsa.
Uma pergunta é, entdo, irrespondivel em principio se nao
pudermos entender nenhuma proposi¢do oferecida como
resposta a ela. Uma pergunta é respondivel em principio se a
proposicao oferecida em resposta puder ser entendida. Uma
proposicao é entendida somente se for verificavel; é verificavel
se, e somente se, conhecermos as condicOes sob as quais a
proposicdo seria verdadeira e as condicdes sob as quais seria
falsa.

Esta nocdo de verificabilidade é da maior importancia
para a compreensao dos principios distintivos do Positivismo
Légico. Citarei, portanto, outra afirmacdo do principio de

27 Waismann, F. Logische Analyse des

Wabhrscheinlichkeitsbegriffs. Erkenntnis, v. 1, n. 1, pp. 228-248,
1930. Disponivel em: https://doi.org/10.1007/BF00208618.
Pagina 229. NT: Essa referéncia foi corrigida em relacéo ao original.
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verificabilidade de Wittgenstein. Schlick reporta Wittgenstein
da seguinte forma:

Para compreender uma proposi¢do, devemos ser capazes de indicar
exatamente aquelas circunstancias particulares que a tornariam
verdadeira e aquelas outras circunstancias particulares que a
tornariam falsa. ‘Circunstancias’ significam fatos da experiéncia; e
assim a experiéncia decide sobre a verdade ou falsidade das
proposicOes; a experiéncia ‘verifica’ proposi¢cdes e, portanto, o
critério da solubilidade de um problema é sua redutibilidade a
experiéncia possivel.?®
Como afirmado por Schlick e Waismann, o principio da
verificabilidade parece bastante in6cuo. Os positivistas 16gicos
poderiam o ter aprendido com Moore, ou mesmo com Hume.
Mas sua interpretacdo da verificabilidade depende de outra
parte importante de sua teoria, a saber, a “nova légica” de
Russell e Wittgenstein. Essa teoria da légica voltou sua
atencdo para o simbolismo, ou seja, para os problemas da
estrutura da linguagem e para a possibilidade de construir
sistemas dedutivos. Ambos o0s pontos sdo importantes.
Considerarei primeiro o problema da linguagem, retornando
posteriormente a consideracdo do uso feito pelos Positivistas
Légicos, especialmente Carnap, de sistemas dedutivos
construidos.

A linguagem deve ser entendida como qualquer meio de
comunicacdo; ndo é diretamente representativa ou pictorica,
pois a linguagem nao apresenta o que € usado para dizer, mas
o comunica. O conhecimento consiste em comunicabilidade.
Os Positivistas Logicos insistem na importancia da distin¢do

28 College of the Pacific, Publications in Philosophy, vol. I, p. 114.
[NT: Conferir nota de rodapé 22.] Cf. também R. Carnap, Der logische
Aufbau der Welt, § 180; Scheinprobleme in der Philosophie, p. 27, disponivel
em: https://www.blutner.de/philos/Texte/carnap.pdf; M.  Schlick,
“Positivismus und Realismus”, p. 29 (Erkenntnis, 1932), disponivel em:
https://doi.org/10.1007/BF01886406-
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entre Erkenntnis (conhecimento propriamente dito) e Erlebnis
(experiéncia direta, ou vivéncia) — que eles consideram
equivalente a distincdo de Russell entre “conhecimento por
descricdo” e “familiaridade”.”® O conhecimento, ou seja, o
comunicavel, diz respeito a estrutura; a familiaridade, ou seja,
a experiéncia direta, diz respeito ao conteudo (Inhalt). O
conteido ndo pode ser comunicado; é dado diretamente; na
melhor das hipdteses, s6 pode ser apontado. Por exemplo,
aqui estd um pedaco de papel mata-borrdo verde. Vocé pode
ver o tom de verde apresentado a vocé. Mas eu ndo poderia
comunicar seu tom a vocé. Eu poderia me esforcar para
descrever esse tom lembrando-lhe alguma outra mancha verde
que vocé tenha visto. Mas essa descri¢do s6 poderia dar o que
os Positivistas Logicos chamam de “estrutura”; sé poderia
comunicar o lugar dessa tonalidade dentro de um sistema
abrangente de tons de cor e, finalmente, seu lugar no espectro.
Se vocé fosse cego, nao saberia qual é esse tom de verde que
procuro lhe comunicar por meio de uma descri¢do. Como vocé
ndo é cego, agora voceé vé o conteudo verde. Suponha que nos
encontremos amanhd e eu queira lembra-lo desse verde. Eu
poderia tentar fazé-lo de duas maneiras. Eu poderia
apresentar este mesmo pedaco de papel mata-borrao. Mesmo
assim, eu ndo teria expressado, isto é, comunicado, o conteudo.
Isso por dois motivos. Primeiro, eu deveria apresentar o
conteido, ndo comunicé-lo; segundo, a tonalidade pode ter
mudado. Que ndo tenha mudado seria uma suposicao. Ou,
ainda mais, eu poderia pedir que vocé se lembrasse da
tonalidade. Mas, entdo, eu claramente estaria apenas
descrevendo essa tonalidade lembrando vocé de sua relagéo
com outra coisa. Portanto, o conteiudo ndo pode ser

% Tenho algumas duvidas se os Positivistas Légicos, ao adotarem a
terminologia de Russell, estejam, ainda assim, de acordo com sua visédo
desta distin¢do. Este, porém, é um ponto menor. O que importa sdo as
consequéncias que eles extraem da distin¢do assim expressa.
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comunicado. Como Schlick afirmou em uma palestra
proferida na Universidade de Londres, em novembro passado
— “A inexpressibilidade do contetido nao é uma caracteristica
acidental que descobrimos que ele possui; ela pertence a sua
propria natureza. Devemos considerad-la como a caracteristica
definidora do conteddo”.*® Segundo Schlick, é um erro dizer
que conhecemos o conteudo, e é perigoso dizer que o intuimos,
visto que a expressdo “intuicdo do contetido” sugere que o
conteido é um objeto apreendido pela mente. Mas ¢é
contrassenso dizer “eu percebo o conteudo”, e igualmente
contrassenso dizer “eu ndo percebo o conteudo”, pois o
contetido ndo pode, de forma alguma, ser trazido para o
contexto da linguagem. E um erro, argumenta Schlick, supor
que “por meio de um gesto nossas palavras podem ser ligadas
ao contetdo”. Portanto, na minha opinido, nem deveriamos
dizer, como fazem alguns positivistas 1dgicos, que podemos
apontar para o conteudo. Vocé observara que, sob essa
perspectiva, a maioria das minhas observacdes, desde que
comecei a falar sobre este mata-borrao, foram contrassensos.
E o tipo de constrasenso, sem dudvida, que é muito dificil de
evitar.

Do ponto de vista do conhecimento (ou seja, Erkenntnis,
em distin¢do com Erlebnis), o que a palavra “verde” expressa
ndo é conteido, mas um conjunto unico de relagdes com o que
pode ser chamado de “outras qualidades”. Detive-me neste
ponto porque me parece envolver pelo menos trés
consequéncias importantes. (1) Todo conhecimento €
reconhecimento; se digo que conheco X, entdo devo ser capaz
de dizer na forma de qué o que reconhego é X. (2) Todo
conhecimento é comunicacio de estrutura. A palavra “verde”
— quando ocorre em uma frase que expressa um fato — nédo

30 Esta citacéo foi retirada de um relato integral das palestras do Prof.
Schlick, que devo a gentileza da Srta. Margaret MacDonald.
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pode dizer nada sobre a tonalidade; pode apenas expressar o
lugar da cor no mundo. Dessa forma, na fisica, a cor é
substituida pelo comprimento de onda. (3) Comunicar é usar
a linguagem. Portanto, como j& mostrei, para o Positivismo
Légico, o problema do conhecimento se resume ao problema
de como a linguagem pode ser usada para comunicar. Esta é
justamente a questdo: como as sentencas significam? Para o
qual, deste ponto de vista, a resposta deve ser que as frases
significam ao transmitirem estrutura.

Neste ponto, é importante ter em mente a outra
afirmacdo dos Positivistas Logicos, a saber, que uma frase nao
tem sentido (sinnlos) a menos que se saiba em que
circunstancias a frase poderia ser usada para dizer o que é
verdadeiro e em que circunstancias poderia ser usada para
dizer o que é falso. Este é o principio da verificabilidade de
Wittgenstein: o significado de uma proposi¢cdo é o método de sua
verificagdo.*

Como poderia uma proposicao ser verificada se o que é
comunicado nunca é conteudo (Inhalt), mas apenas estrutura?
Claramente, a verificacdo depende da presenca de conteudo.
Consequentemente, toda proposicao significativa que afirmo
diz o que s6 poderia ser verificado pela minha prépria
experiéncia direta, presente ou futura. Assim, embora vocé e
eu usemos as mesmas palavras,® se eu disser “Isto é uma mesa”
e vocé disser “Isto é uma mesa”, ao que estamos nos referindo

31 Veja a citagdo de Waismann, acima. Parece-me que Wittgenstein
pode ter sugerido esse principio quando escreveu uma de suas declaracées
enigmaticas no Tractatus, a saber: “Na proposicdo, uma situagio é como que
montada para teste” (4.031).

%2 Uma discussdo completa deste ponto exigiria uma discussido
completa do que consideramos serem "as mesmas palavras". Isso ndo é
possivel agora. Mas ndo acho que ambiguidades entre tipo-tokens criem
alguma dificuldade aqui.
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ndo é o mesmo. Que a mesma forma de palavras usada por
duas pessoas diferentes pode nao se referir a mesma coisa é
obviamente as vezes o caso. Por exemplo, se eu disser “Eu
tenho dor de dente” ou “Eu estou com sede” e vocé disser “Eu
tenho dor de dente” ou “Eu estou com sede”, entio,
claramente, ndo apenas a palavra “Eu” tem uma referéncia
diferente no caso do meu dizer e no caso do seu dizer, mas
também a minha dor de dente (ou sede) vivenciada é uma
experiéncia direta, a sua dor de dente (ou sede) vivenciada é
outra experiéncia direta. Nao sé estas nunca poderiam ser as
mesmas, como também eu ndo posso referir-me diretamente
a sua dor de dente (ou a sua sede), nem vocé a minha. Portanto,
“ter dor de dente” ndo significa o mesmo em “Eu tenho dor de
dente” e em “Vocé tem dor de dente”. E caracteristico da visdo
dos Positivistas Logicos que os casos em que entram pronomes
pessoais ndo sejam fundamentalmente diferentes de casos
como o meu dizer "Ha pessoas aqui" ou "Isto é uma mesa". O
significado (Sinn) da proposicao que expresso ao dizer “Isto é
uma mesa” é apenas como ela seria verificada, ou seja, como
seria considerada verdadeira e como seria considerada falsa.
Esta verificacdo deve residir na minha propria experiéncia.

4

E a Carnap que — até onde sei — se deve o
desenvolvimento mais completo dessa visdo. O que tenho a
dizer agora baseia-se principalmente em um importante artigo
seu,*® no qual ele busca sustentar a tese da unidade da ciéncia,
ou seja, que todas as ciéncias sdo partes de uma tnica ciéncia,
a saber, a fisica. Esta afirmacdo deve ser estabelecida pelas
seguintes consideracoes. Sempre que utilizo o que comumente
seria considerado uma linguagem comum — como a que estou

3 Carnap, Rudolf. Die physikalische Sprache als Universalsprache
der Wissenschaft, Erkenntnis, v. 1, n. 5-6, pp. 432-465, 1931. Disponivel
em: https://doi.org/10.1007/BF02028172. As citacOes a seguir sdo todas
tiradas desse texto. NT: hd traducdo para o inglés, feita por Max Black, como
livro, The Unity of Science (Bristol: Thoemmes, 1934).
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usando nesta palestra — o que estou dizendo néo faz sentido
ou pode ser transformado em uma linguagem que relata
diretamente minha prépria experiéncia direta. Tal linguagem
Carnap chama de “Protokollsprache”. ** O conhecimento
possuido pelo cientista baseia-se em proposicoes expressas em
linguagem protocolar. Assim diz Carnap:

Imaginamos o processo esquematizado de uma forma tal como se
todas as nossas experiéncias, percep¢oes, bem como sentimentos,
pensamentos, etc., tanto na ciéncia quanto na vida cotidiana, fossem
primeiramente protocolados por escrito, de modo que o
processamento posterior sempre se baseie em um protocolo como
ponto de partida. O protocolo “original” refere-se ao que obteriamos
se separassemos nitidamente o registro do protocolo e o
processamento dos enunciados protocolares no processo cientifico,
ou seja, se ndo incluissemos no protocolo nenhum enunciado obtido
indiretamente.>®

Este protocolo basico seria, segundo Carnap, muito
desajeitado. Como aproximacgao, Carnap da o exemplo:

Configuracgio experimental: em tais e tais lugares estdo corpos de tal
e tal natureza (por exemplo, “fio de cobre”; talvez em vez disso
pudesse ser dito apenas: “um corpo fino, longo e marrom”, enquanto
a definicdo “cobre” é obtida pelo processamento de protocolos
anteriores nos quais o mesmo corpo aparece); agora aqui o ponteiro
estd em 5, ao mesmo tempo ha faisca e estrondo, entdo cheiro de
0z0nio.

Exemplos mais simples seriam: “tédio agora”, “azul-

” o«

aqui-agora”, “ali vermelho”.

Agora, ¢ importante notar que, de acordo com Carnap,
a linguagem protocolar pode ser vista de dois pontos de vista
diferentes — ou, talvez, seria mais preciso dizer que qualquer

34 N4o tentarei traduzir este termo, mas suponho que ele possa ser
considerado equivalente a ‘'linguagem de registro direto". NT:
Posteriormente, convencionou-se traduzir a expressdo como “linguagem
protocolar” ou “linguagem de protocolos”.

3% Carnap (1931, p. 437). NT: Conferir nota de rodapé 33.
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linguagem que use palavras comuns pode ser considerada um
ou outro de dois modos diferentes de discurso, que Carnap
chama, respectivamente, de modo formal e modo material
(inhaltliche). O modo formal fala de palavras e se refere
apenas a formas linguisticas. O modo material fala de
“objetos”, “estados de coisas” (Sachverhalten), “sentido”
(Sinn), “conteddo”, “significado” (Bedeutung). Carnap
sustenta que o uso do modo material leva a pseudoproblemas.
Pois, como ele aponta, ndo era estritamente correto falar do
protocolo bdasico. Ao contrdrio, cada sujeito, ou
experimentador, tem seu prdprio protocolo. Assim, existem
tantas linguagens protocolares quantos experimentadores.
Isso, parece-me, decorre diretamente da interpretacdo de
Wittgenstein do principio da verificabilidade. Se tentarmos
interpretar um protocolo como se referindo a, ou indicando,
conteido, seremos levados a dificuldades insuperaveis.
Suponha, por exemplo, que um experimentador, A, diga uma
proposicao definida em seu proprio protocolo; por exemplo, A
diz: "Estou com sede", ou melhor, "Sede agora".

Se isso for interpretado no modo material, surge o
problema: Pode este estado de coisas, expresso por A em sua
linguagem protocolar, ser expresso na linguagem protocolar
de outro experimentador, B? Se sim, entdo B, usando seu
proprio protocolo, fala da experiéncia de A como vicenciada por
B. Mas a experiéncia de B ndo pode ser a experiéncia de A. Na
visdo material, entdo, o que A diz se refere a um estado de
coisas diferente do que B diz. Nenhuma proposicdo no
protocolo de B pode expressar a sede de A; B pode se referir
apenas ao que lhe é diretamente dado. E verdade que dizemos
que B pode reconhecer a sede de A, mas o que B realmente
reconhece sdo apenas as circunstancias materiais do corpo de
A. Isso € tudo o que B pode verificar; portanto, nessa visao,
isso é tudo o que B pode dizer. Se tentarmos fazer com que a
expressao de B “a sede de A” se refira a experiéncia de sede de
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A, entdo estamos dizendo algo que ¢, em principio,
inverificavel. Assim, na visdo material, "A esta com sede" é,
para B, um conjunto de palavras sem significado; elas ndo tém
sentido. Assim, Carnap sustenta que, se insistirmos que as
proposicoes protocolares devem referir-se ao contetido, entdo
cada linguagem protocolar pode ser usada apenas de forma
monddica. Nao haveria linguagem protocolar intersubjetiva.
Mas conseguimos nos comunicar. Vocé consegue me entender
quando digo “Estou com sede”, ou quando digo “Isto é uma
mesa”. Como, entdo, isso é possivel, ja que sua experiéncia
direta e minha experiéncia direta ndo se sobrepdem, nao tém
nada em comum? Como podemos nos comunicar?

Carnap sustenta que tais dificuldades desaparecem se
interpretarmos a linguagem protocolar no modo formal, ou
seja, como expressando estrutura, ndo como expressando
conteido; como contendo palavras, ndo como descrevendo
estados de coisas. Descobrimos entdo, ele insiste, que uma
linguagem protocolar é parte da linguagem fisica, uma
sublinguagem da linguagem da fisica. Essa linguagem ¢é
intersubjetiva e intersensorial. Pode ser chamada de
“linguagem fisicalista”. ** Na interpretacio formal, uma
proposicdo protocolar consiste em palavras organizadas em
forma sintdtica. Carnap sustenta que, para que essas palavras
sejam compreendidas, ou seja, tenham sentido (Sinn), néo é
necessario que o significado (Bedeutung) seja dado. Pois o
significado de uma palavra pode ser dado por traducdo ou por
definicdo, ou seja, por regras para transformar uma palavra
em outra palavra, ou conjunto de palavras. Traducdo é uma
regra para transformar uma palavra de uma lingua em uma
palavra de outra lingua. Por exemplo, a palavra latina “mensa”
¢ traduzida para o inglés por “table”. Definicdo é uma regra

36 Carnap usa o termo “fisicalista” para distinguir essa linguagem do
que pode ser chamado de “linguagem da fisica contemporanea”.
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de transformacdo dentro da mesma lingua. Ora, Carnap
argumenta que proposicoes na minha linguagem protocolar
podem ser traduzidas para a linguagem fisicalista; o mesmo
pode acontecer com proposicoes em cada uma de suas
linguagens protocolares privadas. Conversamente,
proposicoes fisicas, expressas na linguagem fisicalista, podem
ser traduzidas para a minha linguagem protocolar e para cada
uma de suas linguagens protocolares. O que ndo pode
acontecer é que minha proposicdo protocolar possa ser
traduzida para suas linguagens protocolares, nem o contrario.
Vocé me entende — quando me entende — apenas porque
seus protocolos e meu protocolo sdo todos sublinguagens
(Teilsprache) da linguagem universal e fisicalista, embora
essas varias sublinguagens ndo contenham nada em comum.
E dificil ver como é possivel, a partir de uma série de
linguagens privadas, que ndo se sobrepdem, derivar uma
linguagem publica, isto é, intersubjetiva e universal. No
entanto, como Carnap admite, a verificacdo em fisica é
baseada em proposicoes protocolares. Ele tenta superar a
dificuldade de tornar a fisica privada afirmando que a
verificacdo cientifica ndo depende de uma proposicdo singular
e determinada como “Vermelho aqui-agora” — mas de um
subsistema de tais proposicoes. Ele diz: "se um conjunto
suficiente de enunciados fisicos for fornecido, um enunciado
da linguagem protocolar pode ser derivado".*” Por exemplo,
uma proposicdo protocolar "Marrom agora” vista por mim
poderia ser deduzida por vocé a partir de uma descricao
suficientemente definida do meu corpo. Carnap sustenta que
tal deducdo sempre ocorre quando, na vida cotidiana, as
pessoas se entendem. Assim, minha linguagem protocolar,
que nunca se sobrepde as suas linguagens protocolares, pode,
no entanto, ser compreendida por vocé, visto que meu

37 Carnap (1931, p. 457). NT: Conferir nota de rodapé 33.
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protocolo pode ser transformado na linguagem da fisica. E
verdade que uma proposi¢do p, em meu protocolo, que sé eu
posso entender, ndo me parecerd a mesma que a proposicao
p' na qual ela é transformada na linguagem fisicalista. Isso
ocorre porque p € associada por mim ao meu préprio
protocolo, e p' a linguagem fisicalista. No entanto, se p e p' sdo
mutuamente dedutiveis, elas expressam a mesma coisa, e o
que elas expressam ¢é estrutura. De acordo com os positivistas
l6gicos, se p e p' sdo mutuamente dedutiveis, p e p' sdo a
mesma proposicdo; a diferenca esta apenas na linguagem, ou
seja, no signo proposicional. Para estabelecer a possibilidade
de que p e p' sejam mutuamente dedutiveis, devemos adotar o
modo formal de interpretar a linguagem. Enquanto
persistirmos em tentar usar o modo material, nenhuma
proposicio em meu protocolo poderd ser deduzida das
proposicoes da fisica, nem vice-versa. Nem vocé pode
entender o que estou dizendo agora a menos que interprete o
que digo como uma estrutura comunicante. Mas isso, de
acordo com os positivistas logicos, vocé deve fazer. Assim, de
um ponto de vista um pouco diferente, Carnap reforca a
interpretacdo de Wittgenstein do principio da verificabilidade.

Na minha opinido, a discussao de Carnap langa luz sobre
uma das declaragoes enigmaticas de Wittgenstein no Tractatus.
Ele diz: “O que o solipsismo quer significar é inteiramente
correto; apenas € algo que ndo se pode dizer, mas que se
mostra. Que o mundo seja meu mundo, € o que se mostra nisso:
os limites da linguagem (a linguagem que, s6 ela, eu entendo)
significam os limites de meu mundo” (5.62). Dessa declaracao,
segue-se que é um absurdo dizger "Eu sou um solipsista" e
igualmente absurdo dizer “Eu ndo sou um solipsista”. Mas,
concluo, ** dizer "Eu sou um solipsista" ¢é dizer um

% Veja o artigo de Braithwaite, mencionado acima. [NT: Conferir
nota de rodapé 24.] Penso, no entanto, que ¢ importante levar em conta a
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contrassenso importante, o tipo de contra-senso que
Wittgenstein se permite dizer. Mas, mesmo que seja um
contrassenso dizger “Eu sou um solipsista”, ainda assim — de
acordo com esta declaracdo de Wittgenstein — o que pretendo
dizer (se é que o digo) é verdade, s6 que, neste caso, ndo posso
dizer o que pretendo.

Qualquer visdo filosofica que leve a conclusédo de que o
que o solipsismo significa, ou pretende, dizer é completamente
correto é, na minha opinido, obviamente falsa. Deve-se, no
entanto, notar que a conclusdo solipsista de Wittgenstein (se
me permitem falar o que Wittgenstein chamaria de
contrassenso) nao se baseia nos fundamentos usuais — a
saber, a dificuldade, ou a suposta dificuldade, de encontrar
razbes para minha crenca na existéncia de qualquer coisa,
exceto eu mesma. Ela deriva inteiramente de uma teoria sobre
a maneira como a linguagem pode se tornar um simbolismo
significativo, uma teoria que leva ao que chamei de
interpretacdo de Wittgenstein do principio da verificabilidade.
Carnap tenta escapar da conclusdo solipsista prefixando
“metodoldgico” e transformando a teoria na doutrina do
“fisicalismo”. ** Esta teoria permite que vocé e eu nos
comuniquemos usando a linguagem fisica no modo formal.
Carnap enfatiza o ponto de que o solipsismo metodolégico nao
permite a afirmacdo de que outras mentes existem, ou que um
mundo externo existe. Ao contrario, proposicoes sobre outras
mentes ou sobre um objeto externo serdo proposicoes que
transmitem estrutura, ndo proposicdes que afirmam que
existem outros existentes. Tais proposicOes teriam que tentar
se referir ao contetido; portanto, elas nido poderiam ter
equivaléncia na linguagem fisicalista universal. As doutrinas

afirmacdo adicional de Wittgenstein: “O sujeito ndo pertence ao mundo,
mas é um limite do mundo” (5.632. Cf. também, 5.6331 e 5.64).

39 Carnap (1931, p. 462). NT: Conferir nota de rodapé 33.
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de Carnap e Wittgenstein parecem sugerir que a afirmacdo de
Wittgenstein — "O que o solipsismo significa é perfeitamente
correto, mas nao pode ser dito" — é exatamente o inverso do
que eles exigem. Pois, na minha opinido, o solipsismo
metodoldgico deveria afirmar: “O que o solipsismo significa
NAO é correto, mas apenas o solipsismo pode ser dito". N&o
suponho, no entanto, por um momento que Carnap ou
Wittgenstein considerariam minha sugestdo como algo além
de absurdo.

Embora o solipsismo intencional de Wittgenstein e o
solipsismo metodolégico de Carnap ndo sejam alcancados
segundo linhas tradicionais, ambos me parecem abertos a
criticas sérias. Creio que o ponto da minha critica pode ser
esclarecido se eu considerar primeiro a tentativa de Carnap de
construir o mundo com base na experiéncia direta. Essa
tentativa esta contida em seu importante livro Der logische
Aufbau der Welt. No breve tempo de que disponho, ndo posso
apresentar nem mesmo O mais sucinto resumo de sua
argumentacdo. Devo me concentrar em dois pontos
relacionados especialmente a minha discussao atual. Primeiro,
o mundo deve ser construido logicamente. Segundo, Carnap
toma como lema a reformulacdo da Navalha de Occam feita
por Russell, a saber: "A mdxima suprema na filosofia cientifica
é esta: sempre que possivel, as entidades inferidas devem ser
substituidas por construcoes légicas". Esses dois pontos estao,
¢ claro, intimamente conectados. Carnap parece seguir Russell
ao supor que, se eu pudesse verdadeiramente dizer que sei que
isto é uma mesa, meu conhecimento da mesa seria
conhecimento inferencial. Mas tal conhecimento inferencial é
impossivel. Além disso, é um contrassenso falar desta mesa
como uma “entidade inferida”; portanto, eles concluem, ela
deve ser uma construcdo logica do dado. De acordo com o
principio de Russell, Carnap tenta mostrar que todos os
conceitos das ciéncias empiricas podem ser construidos por
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operagdes puramente ldgicas sobre uma unica relacao
fundamental e os elementos fundamentais entre os quais ela
se mantém. Essa relacdo fundamental é considerada
diretamente dada; tudo o mais deve ser definido em termos
dela. Carnap seleciona para a relacdo fundamental lembranca
de similaridade' (Ahnlichkeitserinnerung). Os elementos entre
os quais a relacdo se mantém sdo experiéncias diretas
momentaneas. Com base nisso, Carnap acredita que é possivel
traduzir qualquer proposicdo cientifica empirica em um
conjunto de proposicoes envolvendo referéncia apenas a
estrutura relacional do dado, ou seja, aos elementos
fundamentais e a relacdo fundamental que existe entre eles.

Ora, ndo € necessario para o meu propoésito negar que
tal construcdo possa ser alcancada; portanto, ndo é meu
propdsito indagar se Carnap obteve sucesso em sua tentativa.
Minha critica se baseia em uma consideracdo bem diferente.
E que tais sistemas logicamente construidos permanecem
essencialmente abstratos. Sem duvida, € interessante e
importante ver o que pode ser alcancado selecionando o
menor numero possivel de suposicoes e o menor numero
possivel de termos indefinidos. E exatamente isso que Carnap
tenta em sua construcdo légica do mundo, e é muito
semelhante ao que Eddington tentou em seu jogo de
construcdo de mundos. Sem duvida, seria possivel, por uma
selecdo criteriosa da relacdo fundamental e por uma escolha
criteriosa de definicoes aplicacionais
(Zuordnungsdefinitionen), construir um sistema dedutivo
suscetivel de ser interpretado como o sistema do mundo. Se
soubéssemos o suficiente, isto é, o que dificilmente podemos
dizer que sabemos atualmente. Nem sequer sabemos que o
mundo é um sistema. Certamente, ele ndo apresenta a
aparéncia de um. O mundo do fisico pode ser um sistema. Os
fisicos esperam que seja. Eles gostam de falar de uma Weltbild,
consideram essa “imagem do mundo” como tendo a coeréncia
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de uma obra de arte. Mas a fisica s6 poderia apresentar um
sistema porque sua imagem do mundo é essencialmente
abstrata. Assim, a fisica ignora o que ndo se encaixa. A
construcdo do mundo de Carnap ndo deve ser abstrata. Penso
que os positivistas I6gicos nao conseguem ver o defeito de suas
tentativas de construcao porque adotaram o ponto de vista do
solipsismo metodolégico. Nao é de forma alguma impossivel
supor que um sistema tedrico e abstrato possa ser adequado
para descrever o que suponho estar acontecendo com outras
mentes ou corpos. Portanto, existe uma tentacdo — a qual os
l6gicos sdo particularmente propensos — de supor que tal
construcdo seja adequada mesmo no caso da minha prdpria
experiéncia. Se nada é dado exceto a experiéncia direta, e se
a experiéncia direta é a minha propria experiéncia agora, entao
somos de fato forcados ao solipsismo do momento presente, e
posso muito bem tentar ordenar minha prépria experiéncia
em um sistema baseado nessa experiéncia diretamente dada e
construida por meio de operacoes logicas. Esse procedimento
estaria de acordo com as visdes expressas por Eddington e
Russell.

Vocé deve ter notado que com frequéncia, ao longo
desta palestra, neguei tacitamente o solipsismo. Por exemplo,
acabei de dizer que (sob certas condicOes) “nds somos
forcados ao solipsismo”. Isso ndo foi um deslize; foi
intencional. Tenho os melhores motivos para negar o
solipsismo, a saber, que sei que ele é falso. Vocé, que esta me
ouvindo e me permite falar no plural, também sabe que ele ¢é
falso.*® Sugiro que hé algo errado com uma teoria que, como
consequéncia de seus principios fundamentais, envolve o
solipsismo em qualquer forma. Penso que o solipsismo
metodoldgico de Carnap resulta de sua aceitacdo do critério
de verificabilidade de Wittgenstein, o que leva a consequéncia

40 Cf. Moore (1925, p. 203). NT: Conferir nota de rodapé 11.
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de que mesas e outras mentes devem ser entidades inferidas —
o que, concordo, é um contrassenso — ou devem ser
construcoes logicas do que é diretamente dado, isto é, da
propria experiéncia do sujeito.

Wittgenstein simplesmente toma como certo que o que
¢ dado é, e poderia ser, nada além da minha prdpria
experiéncia direta.*' Dessa suposi¢do, combinada com sua
interpretacdo do principio da verificabilidade, segue-se que
toda proposicdo genuina diz, e pode dizer, apenas algo sobre
minha experiéncia presente ou futura. Disto seguem-se duas
consequéncias estranhas. (1) Toda proposicdo que
aparentemente afirma um fato com relacdo ao passado, por
exemplo, A Rainha Anne morreu em 1714, afirma uma série de
fatos hipotéticos com relacdo a minha prépria experiéncia
futura, por exemplo, que se eu consultar tais e tais registros,
descobrirei que certas declaracoes foram feitas no sentido de
que um certo evento aconteceu em uma determinada data.*
(2) Toda proposicdo sobre um objeto material, por exemplo,
esta mesa, afirma da mesma forma uma série de fatos
hipotéticos com relacdo a minha experiéncia futura, por
exemplo, que se eu me encostar nesta mesa, a mesa ndo se
elevard no ar, e assim por diante. Essa visdo se assemelha
muito a teoria de Mill sobre as coisas materiais como
possibilidades permanentes de sensacdo. Em relacdo a ambas
as teorias, parece-me que uma objecdo — levantada certa vez
por Moore contra Mill — é conclusiva. Devido a falta de tempo,
devo apresenta-la brevemente, com minhas prodprias

7

41 Suponho que ele diria que a frase "Minha prépria experiéncia" é
um contrassenso. Mas ndo hd outra maneira de resumir o que deve ser dito.
Nao quero sugerir que possuo a experiéncia como possuo um casaco.

42 Por falta de tempo, nio posso fazer essa afirmacio com precisido
suficiente, mas as melhorias necessdrias sdo facilmente feitas.
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palavras. ¥ Embora, quando sei que percebo esta mesa,
também conheca certos fatos hipotéticos da forma: Se tais
condi¢bes fossem satisfeitas, eu teria tais e tais experiéncias,
ainda assim, ao saber quais sdo essas condicdes, estou sabendo
que, se esta ou aquela coisa material estivesse em tais e tais
posicdes, entdo tal e tal seria o caso. Assim, a coisa material
néo foi reduzida a minha prépria experiéncia direta.

Na minha opinido, a concepc¢do de verificabilidade de
Wittgenstein depende de um sério equivoco em relacao ao que
¢ dado e, portanto, de uma confusido em relacdo a nogao de
experiéncia direta e contetido, como estes sdo entendidos pelos
Positivistas Logicos. Esta mesa ndo é uma experiéncia minha.
Portanto, ao dizer “Eu percebo esta mesa”, ndo estou dizendo
“Eu percebo uma experiéncia minha”. Perceber, eu afirmo,
ndo é direto nem inferencial. Supor que essas alternativas sao
exaustivas € um erro fundamental do Positivismo Logico.
Perceber é certamente indireto; mas é um conhecer indireto,
ndo inferencial.** Portanto, no caso de eu perceber esta mesa,
esta mesa é indiretamente dada. Assim, ndo vejo razdo para
supor que Wittgenstein esteja correto ao supor que toda
proposicdo genuina é uma proposicdo sobre minha prépria
experiéncia. Portanto, ndo parece haver justificativa para sua
visdo de que cada proposicdo desse tipo s6 pode se referir ao
presente ou ao futuro.

Os erros de Wittgenstein com relacdo a verificabilidade
surgem, creio eu, de uma concepgao errébnea da maneira como
o filésofo se preocupa com questdes de simbolismo e, portanto,

43 Moore (1925, p. 222). NT: Conferir nota de rodapé 11.

4 Esta afirmacéo é excessivamente dogmatica, devido a necessidade
de brevidade. Abordei este ponto em um artigo publicado em J. Laird, C. E.
M. Joad and L. S. Stebbing. Symposium: Realism and Modern Physic.
Aristotelian Society Supplementary Volume, IX, 1929. Disponivel em:
https://www.jstor.org/stable/4106480. Pagina 154.
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de uma visdo indevidamente restrita dos possiveis tipos de
anadlise e dos diferentes tipos de fatos que é funcado da filosofia
analisar.

Existem varios tipos de andlise. Para o meu propoésito
atual, basta mencionar quatro tipos diferentes, e dois deles
mal tenho tempo de mencionar. Esses quatro tipos sdo: (1)
definicido analitica de wuma expressdo simbdlica; (2)
clarificacdo analitica de um conceito; (3) andlise postulacional;
(4) analise direcional.

(1) Sob a definicao analitica de expressoes simbdlicas,
tenho tempo para considerar apenas a andlise de sentengas
completas. Sejam E e E’ duas sentencas completas diferentes.
Entdo, “E’ é uma andlise de E” deve ser definido da seguinte
forma: “(i) E' diz o que E diz; (ii) se ‘@’ é um simbolo que
ocorre em E, entdo aquilo a que ‘a’ se refere ndo é menos
distintamente referido em E’, e ha algum simbolo ‘b’ ocorrendo
em E’, mas ndo ocorrendo em E”.* A andlise de Russell de “O
autor de Waverley é escocés” seria um exemplo desse tipo de
andlise; assim como a andlise de um produto relativo em seus
fatores constituintes. Deve-se observar que os simbolos que
ocorrem em “E’ “, os definiens, estdo sendo usados, mas nao
estdo sendo discutidos; enquanto os simbolos que ocorrem em
“E”, o definiendum, estdo sendo discutidos, e o que estd sendo

4 Esta defini¢do também poderia ser expressa da seguinte forma: “E
e E’ tém a mesma referéncia, e hd mais simbolos em E’ do que em E, e esses
simbolos se referem mais distintamente ao que E também se refere”. Para
completar esta afirmacdo, €é necessario definir “referindo-se mais
distintamente a”. Isso é impossivel aqui. (Veja meu livio A Modern
Introduction to Logic (Londer: Methuen, 1930), capitulo XXII, §§ 1 e 4,
disponivel em:
https://archive.org/details/modernintroducti0000steb_s8g2/page/n5/mo
de/2up; e “The Method of Analysis in Metaphysics”, Proceedings of the
Aristotelian ~ Society, v. 33,  pp. 83-4, disponivel em:
https://www.]jstor.org/stable/4544216)
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dito sobre os simbolos que constituem o definiendum é que
eles significam o definiens. Tal andlise pode envolver um
esclarecimento de nossos pensamentos, pois, ao usar “E’ ”,
podemos entender mais claramente o que estavamos dizendo
quando usamos “E”. Russell efetuou tal esclarecimento do
pensamento em sua teoria das descri¢des, que Ramsey chama
de “aquele paradigma da filosofia”.

(2) A clarificacdo analitica de um conceito difere
consideravelmente dos outros trés métodos de andlise que
mencionei. Consiste na eliminacido de elementos
supostamente referidos sempre que usamos o simbolo “S”,
mas que nao sao tais que esses elementos devam ser referidos
sempre que usamos uma frase contendo “S” de tal forma que
a frase diga o que é verdadeiro. Exemplos de conceitos que
foram assim esclarecidos sdo massa, for¢a, simultaneidade. A
necessidade de tal clarificacdo analitica se deve ao fato de que
frequentemente conseguimos dizer algo que é verdadeiro,
embora ao dizermos isso acreditemos estar nos referindo ao
que nao é de fato o caso e, portanto, também estamos dizendo
algo falso. Isso acontece quando entendemos até certo ponto
o que estamos dizendo, mas ndo entendemos com clareza
exatamente o que estamos dizendo; portanto, supomos que
algo é essencial para a verdade do que dizemos, o que, no
entanto, ndo é essencial. Certamente Newton nio entendia
claramente a que se referia quando falava de “forca”, mas
frequentemente dizia o que, no entanto, era verdade quando
usava frases que continham “for¢a”. Um exemplo notdvel é
fornecido pelo conceito de simultaneidade. Antes de Einstein
perguntar como determinamos se dois eventos Sao
simultaneos, pensavamos que sabiamos muito bem o que
significava dizer “acontecendo ao mesmo tempo em Londres
e Nova York”. Einstein nos fez ver que ndo sabiamos muito
bem o que queriamos dizer; agora entendemos que o que

7

pensavamos ser essencial ndo o é. Este esclarecimento
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analitico de um conceito ndo pode ser feito de forma
totalmente clara. Envolve uma mudanca no significado de
todas as declaracbes em que o conceito ocorre. Nao tenho
tempo para lidar completamente com esse tipo de andlise, mas
¢ importante para o meu proposito me referir a ela.

(3) A andlise postulacional é o tipo de andlise usada na
construcio de um sistema dedutivo.* Considero esse tipo de
andlise familiar. Basta aqui lembrar que a andlise
postulacional pode muito bem ser circular e deve ser
sistematica. A definicdo analitica de uma expressdo simbdlica
ndo deve ser circular; a clarificagcdo analitica de um conceito
poderia ndo ser circular e ndo pode ser sistematica. O propdsito
de todo tipo de andlise é nos permitir compreender algo mais
claramente. E importante, nesse contexto, lembrar, como
Ramsey apontou, que “devemos perceber a vagueza de toda a
nossa ideia de compreensdo, a referéncia que ela envolve a
uma infinidade de desempenhos, qualquer um dos quais pode
falhar e exigir restauracio”.” Wittgenstein parece esquecer
isso. Caso contrdrio, ele ndo poderia ter dito: “Que a légica é
a priori consiste no fato de que ndo podemos pensar
ilogicamente” (5.4731). Na minha opinido, Ramsey estd certo
ao insistir que nosso principal perigo “além da preguica e da
imprecisdo, € o escolasticismo, cuja esséncia é tratar o que é
vago como se fosse preciso e tentar encaixd-lo em uma

4 Em um artigo sobre “The Method of Analysis in Metaphysics” [NT:
conferir nota de rodapé 45] usei a expressdo “andlise simbdlica” em vez de
“analise postulacional”, mas me parece que a primeira expressdo é enganosa.

47 Frank Plumpton Ramsey. The Foundations of Mathematics and
other Logical Essays. R. B. Braithwaite e G. E. Moore (eds.). Londres:
Routledge & Kegan Paul, 1931. Disponivel em:
https://tmypfunam.wordpress.com/wp-content/uploads/2018/03/frank-
plumpton-ramsey-foundations-of-mathematics-and-other-logical-essays-
routledge.pdf. Pagina 264. Sou muito grata aos “Last Papers” de Ramsey,
publicados neste volume. Mas sei que nem sempre entendi o que ele disse.
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categoria logica exata”. Quero enfatizar que é um erro grave
supor que as alternativas sdo entendimento, por um lado, e
simplesmente ndo entendimento, por outro. Entendemos com
mais ou menos clareza. No esforco de entender com mais
clareza, usamos palavras e frases e, entdo, refletimos sobre
como as usamos e se as usamos de forma a dizer o que é
verdadeiro ou o que poderia ter sido verdadeiro, embora por
acaso seja falso. Tal reflexdo é necessaria no caso da analise
direcional.®®

(4) Uma andlise direcional de uma sentenca “S” consiste
em um conjunto de etapas tais que (i) cada etapa resulta em
uma sentenca (a ser chamada de “resultante”) que é tal que
essa sentenca revela mais claramente a multiplicidade do fato
(expresso tanto por “S” quanto pela resultante), de modo que
a resultante mostra mais claramente a estrutura do fato
expresso; e (ii) se a analise fosse concluida, a resultante final
teria a mesma multiplicidade que o fato expresso por “S” e pela
resultante em cada etapa. Assim, a resultante final revelaria a
forma, os elementos e o modo de sua combinacgao.

Parece-me que a pratica filosofica de Moore tem se
preocupado com frequéncia com problemas de andlise
direcional. Ao menos, acredito que foi com ele que aprendi o
que € andlise direcional e por que ela é importante. O conjunto
de fatos simples que encerram uma andlise direcional eu
chamo de fatos bdsicos. Na minha opinido, o fato expresso por
“Isto € uma mesa” é baseado em um conjunto de fatos basicos,
cada um dos quais é um fato absolutamente especifico. Se eu
julgar verdadeiramente que isto é uma mesa, entdo isto € uma
mesa implica o conjunto de fatos basicos nos quais isto é uma

“ No artigo j& mencionado, sobre “The Method of Analysis in
Metaphysics”, tratei da natureza da analise direcional. Meu tratamento neste
artigo é muito pouco claro, mas néo posso, dentro dos limites desta palestra,
tentar expor a posi¢do de forma mais clara.
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mesa se baseia. Mas nao é verdade, inversamente, que o
conjunto de fatos bdsicos implica isto é uma mesa. Portanto, a
conjuncdo do conjunto de sentencas absolutamente simples,
cada uma indicando um fato bdsico, que constituem a
resultante final, ndo produz uma andlise completa da
expressdo “Isto é uma mesa”, pois uma andlise deve implicar
e ser implicada pela expressio analisada. Assim, para
completar a andlise, temos que considerar ndo apenas oS
simbolos, mas também como eles estdo sendo usados em um
determinado caso. Portanto, precisamos ainda de uma teoria
da generalidade.®

Na minha opinido, o Positivismo Légico falha em seu
tratamento da andlise. Wittgenstein e os outros Positivistas
Légicos falam muito sobre andlise, mas ndo consideram os
varios tipos de andlise, nem mostram em que sentido a
filosofia é a andlise de fatos. Eles fazem uso da definicao
analitica de uma expressdo simbodlica e da clarificacdo
analitica de um conceito, mas ndo distinguem entre elas. Eles
também empregam a andlise postulacional. Mas eles nao
parecem entender a andlise direcional e, consequentemente,
falham em apreender a necessidade dela. Dessa forma, eles se
afastam, na minha opinido, da prética de Moore. Nao apenas
sua concepcao de andlise é defeituosa, mas, além disso, sua
concepcao dos tipos de fatos a serem analisados é inadequada.
Eles tratam todos os fatos como fatos linguisticos. Portanto,
eles supdem que o primeiro problema da filosofia é
determinar os principios do simbolismo e tragar o limite, a
partir desses principios, em relacdo ao que podemos pensar.
Essa suposicdo tem duas consequéncias importantes. Primeiro,

4 Nio € apenas a falta de tempo, mas também a incompeténcia que
me impede de concluir o tratamento da andlise direcional fornecendo uma
teoria da generalidade. Acredito que alguma ajuda neste problema pode ser
oferecida pelo tratamento de Ramsey de hipotéticos varidveis (ver Ramsey
1931, p. 237-54,). NT: Conferir nota de rodapé 47.
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leva a visdo de que a filosofia é “a atividade de encontrar
significado”, para citar a afirmacdo de Schlick.”® A segunda
consequéncia € que eles tendem a confiar demais na
construcdo de sistemas postulacionais. Algumas palavras
devem ser ditas sobre cada uma dessas consequéncias.

A resposta de Schlick a questdo de em que sentido
Wittgenstein sustenta que a filosofia € uma atividade é dada
na afirmacdo que acabei de citar. Nao sei até que ponto
Wittgenstein aceitaria o desenvolvimento de suas visdes por
Schlick, de modo que limito minha critica a abordagem de
Schlick. Ele diz,

Antes que as ciéncias possam descobrir a verdade ou a falsidade de
uma proposicdo, elas precisam primeiro chegar ao significado. E as
vezes, no decorrer de seu trabalho, elas se surpreendem ao descobrir,
pelos resultados contraditérios a que chegam, que usaram palavras
sem um significado perfeitamente claro, e entdo terdo que se voltar
para a atividade filoséfica de esclarecimento, e ndo podem
prosseguir com a busca da verdade antes que a busca do significado
tenha sido bem-sucedida.

Espero ndo estar interpretando mal o que Schlick disse, mas
esta afirmacdo me sugere que ele supde que “a busca do
significado” precede a determinacdo da verdade ou falsidade
de uma proposicao. Isso estd, penso eu, completamente errado.
Na minha opinido, nosso procedimento deve ser o seguinte.
Entendendo de forma mais ou menos obscura o que dizemos,
podemos, no entanto, saber que o que dizemos é verdadeiro.
Indagamos entdo o que deve ser o caso se o que dissemos for
verdadeiro. Dessa forma, podemos chegar a ver mais
claramente o que sabfamos. E correto afirmar que conceitos
cientificos devem ser esclarecidos, mas é confuso supor que
esse esclarecimento seja uma busca por significado. A palavra
“significado” é muito ambigua, obscura e vaga para ser util
nesse contexto. Creio que o exemplo de Schlick sobre o

%0 Schlick (1932, p.58). NT: conferir nota de rodapé 22.
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esclarecimento do conceito de simultaneidade mostra que ele
caiu em alguma confusdo. Este ponto mereceria uma
consideracdo detalhada, mas nédo tenho tempo para ele agora.

O segundo ponto diz respeito ao uso da andlise
postulacional. Os Positivistas Légicos foram, na minha opinio,
enganados, primeiro, ao aceitar a concep¢do equivoca de
Wittgenstein sobre o que é dado; segundo, ao confiar
exclusivamente no principio supremo de Russell sobre a
filosofia cientifica. Consequentemente, eles consideram mesas,
por exemplo, como construgbes do que é dado. Mas uma mesa
ndo é uma construcdo. E verdade que falamos corretamente
quando dizemos que “mesas sdo construgdes logicas”, mas, ao
dizer isso, estamos dizendo algo sobre a maneira como a
palavra “mesa” pode ser usada em frases comuns; ndo estamos
dizendo que aquilo a que a palavra “mesa” se refere seja em si
uma construcdo.” Pontos e elétrons podem ser construcoes;
mesas certamente nao sao.

Anteriormente nesta palestra eu disse que o principio da
verificabilidade de Wittgenstein “parecia bastante inécuo”. E
verdade que ndo compreendemos uma proposicdo a menos
que saibamos o que € o caso se a proposicao for verdadeira.
Mas a expressao “o que € o caso” ndo é uma expressao clara;
na verdade, é excessivamente obscura. Foi a sua interpretacao
desta expressao que levou os Positivistas Logicos ao solipsismo.
Esta interpretacdo precisa ser questionada. Wittgenstein diz:
“Die Welt ist alles, was der Fall ist. Die Welt ist die Gesamtheit
der Tatsachen [...] die Gesamtheit der Tatsachen bestimmt was
der Fall ist und auch, was alles nicht der Fall ist [...] Was der
Fall ist, die Tatsache, ist das Bestehen von Sachverhalten.”>?

51 Veja meu livro A Modern Introduction to Logic [NT: conferir de
rodapé 45], e J. Wisdom, “Logical constructions” [NT: conferir de rodapé 1].

52 Tractatus Logico-Philosophicus, 1, 1.1, 1.12, 2. Citei em alem&o em
vez da traducdo em inglés pois me parece que, em alguns aspectos, a
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Assim, parece que Wittgenstein sustenta que um “fato” é “o
que é o caso”, e que o que é o caso é um estado de coisas
definido. Assim interpretado, Wittgenstein concorda com o
uso comum da palavra “fato”. Ora, é comum dizer que um fato
é o que torna uma proposicdo verdadeira ou falsa. Assim,
Russell afirma explicitamente: “Se eu digo ‘Esta chovendo’, o
que eu digo é verdadeiro em uma determinada condicdo
climéatica e € falso em outras condicdes climdticas. A condi¢io
climdtica que torna minha afirmacdo verdadeira (ou falsa,
conforme o caso) é o que eu chamaria de ‘um fato’.””* A
primeira vista, ndo parece haver divergéncia entre a afirmacao
de Russell sobre o que é um fato e a concepcao de Wittgenstein
de um fato. Mas supor que elas estejam de acordo seria
incorrer em um erro grave. Na visdo de Russell, um fato é o
que torna uma proposicdo verdadeira ou falsa; na visdo de
Wittgenstein, um fato € o que verifica uma proposicao, e o que
verifica uma proposicdo é uma experiéncia minha. Portanto,
para tomar o exemplo de Russell da “condicdo do tempo”, nao
podemos dizer, segundo Wittgenstein, que a proposicao “Esta
chovendo” se torna verdadeira por, ou corresponde a, um
certo fato determinado, que poderia ser descrito pela
“condicao chuvosa do tempo”. Pelo contrario, “Estd chovendo”
significa um conjunto de fatos hipotéticos relativos a minha
propria experiéncia, presente ou futura; esses fatos hipotéticos
verificam a proposicao.

Ja apontei que a objecdo de Moore a teoria das coisas
materiais de Mill parece-me também se aplicar a interpretacéo

traducdo em inglés pode deturpar as visdes de Wittgenstein. NT: em
portugués, “O mundo é tudo que é o caso. O mundo € a totalidade dos fatos
[...] a totalidade dos fatos determina o que € o caso e também tudo que néo
é o caso [...] O que é o caso, o fato, é a existéncia de estados de coisas.”

53 Bertrand Russell, The philosophy of logical atomism”, The Monist,
vol. 28, n.4, pp. pp. 495-527, 1918. Paginas 500-501. Disponivel em:
https://www.jstor.org/stable/27900704.
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de Wittgenstein da verificabilidade. Quero agora sugerir que
um importante ponto de diferenca entre a pratica de Moore e
a teoria de Wittgenstein parece surgir em relacdo a sua
concepcao da relacdo entre proposicoes e fatos. O ponto em
questao poderia ser formulado na questao de saber se existem
fatos finais. Podemos dizer que existem fatos que tornam as
proposicoes verdadeiras, ou podemos apenas dizer que as
proposicoes sdo verificaveis por referéncia a minha propria
experiéncia? Na minha opinido, existem fatos finais, e esses
fatos finais sdo os fatos que tornam as proposicoes verdadeiras
(ou falsas).

Concluindo, gostaria de expor muito brevemente como,
em minha opinido, a filosofia se preocupa com a linguagem.
O que normalmente dizemos, dizemos de forma pouco clara.
Falamos de forma pouco clara porque pensamos de forma
pouco clara. E tarefa da filosofia tornar nossos pensamentos
claros. Portanto, ndo € incorreto dizer que o “objeto da
filosofia é o esclarecimento l6gico dos pensamentos”. Mas,
embora ndo seja incorreto, essa declaracdo nao é ela prépria
uma declaracdo clara. Nao podemos esclarecer nossos
pensamentos pensando sobre o pensamento, nem pensando
sobre ldgica. Temos que pensar sobre o que estdvamos
pensando. O fildsofo considera uma dada expressdo e a analisa
para encontrar outra expressdo que diga mais claramente o que
a expressdao original disse de forma menos clara. Essa
investigacdo ndo ¢é linguistica. Devemos primeiro saber quais
sdo os fatos antes de podermos empregar a analise com o
propésito de esclarecer nossos pensamentos sobre o mundo.
Consequentemente, o Positivismo Légico falha, penso eu, na
medida em que tenta partir de pressupostos a priori relativos
a natureza da linguagem e aos principios do simbolismo e, por
meio destes, tracar limites em relacdo ao que podemos pensar.
Seu erro é que buscam tornar tudo claro de uma sé vez. Mas
ndo é assim que a filosofia pode se desenvolver. Devemos
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proceder passo a passo, comecando com proposicoes que
sabemos serem verdadeiras, sem descartar inicialmente o que
ndo se encaixa. A afirmacao de Wittgenstein, “O que pode ser
dito, pode ser dito claramente”, é gravemente enganosa. Se
for interpretada como afirmando que a filosofia nao se
preocupa com o que € inexprimivel, entdo a afirmacdo é
verdadeira. Certamente, sobre o inexprimivel, nada pode ser
dito. Se, no entanto, for interpretada como afirmando que o
que ¢ dito é claro ou é um contrassenso, entdo é falsa. Mas
acredito que Wittgenstein pretende que sua afirmagéo receba
esta segunda interpretacdo. Nesse caso, seu principio
fundamental deveria, em minha opinido, ser rejeitado. Pois,
como Ramsey bem disse, “podemos tornar varias coisas mais
claras, mas ndo podemos tornar qualquer coisa clara”.
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