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Editorial | )

L}Zl Argumentos apresenta a comunidade académica o seu TRIGESIMO numero. E
com muito jubilo, que a Revista do Programa de Pés-Graduacao em Filosofia da Universidade
Federal do Ceard, celebra este marco, ao mesmo tempo que a Classificacdo dos Periddicos da
CAPES (2016-2020), conferiu-lhe o estrato superior Qualis A2, reconhecendo-a como um
periodico de exceléncia. Fundada ha 15 anos, a Argumentos publicou, até agora, 456 artigos, 28
resenhas, 11 traducdes e 1 entrevista, de aproximadamente 400 pesquisadoras e pesquisadores
do Brasil e de diversos outros paises. Dentre os 30 nimeros, 14 sdo edicdes especiais em forma
de DOSSIE, sobre os mais variados temas em Filosofia, escritos em portugués, inglés, espanhol,
aleméo e francés. O periddico surgiu a partir do sonho do professor Odilio Aguiar, que sempre
primou pelo rigor cientifico e pela qualidade dos textos publicados, atualizando a revista
segundo as diretrizes da CAPES.

Na avaliacao de periédicos do quadriénio 2012-2016, a Argumentos ja atendia a todos os
critérios de uma revista estrato A, em consonancia com os critérios do documento norteador para
periddicos da area de Filosofia, a saber: avaliacao por pares blind review, diversidade geografica
de autores e do conselho editorial, inscricao nos principais indexadores nacionais e internacionais,
periodicidade e continuidade de publicacdo. A recente mudanca na metodologia de classificacao
de periédicos para o “fator de impacto” referendou nédo sé a exceléncia da Argumentos, mas
também atestou a sua relevancia para a comunidade académica em geral, apresentando
indicadores significativos da quantidade de acessos e citacdes dos textos nela publicados.

Agradecemos a todos e todas que compdem a equipe da Revista Argumentos: os editores
das areas de Filosofia Tedrica e Filosofia Pratica — damos as boas-vindas as pesquisadoras que
compordo a area de Filosofia Antiga e Medieval —; ao conselho cientifico e pareceristas ad hoc;
a equipe de coordenacao de editoracao; as autoras e autores que submeteram seus textos
durantes esses anos; mas, sobretudo, nossa gratidao ao professor Odilio Aguiar, merecedor de
todo reconhecimento por ter sonhado, gerado e mantido a Argumentos com toda dedicacao e
amor a producao e a pesquisa académica, MUITO OBRIGADO!

A vocé, leitor e pesquisador, manifestamos nossa gratiddo apresentando o atual nimero,
composto por 13 artigos nos mais variados temas da Filosofia, perpassando classicos como
Platao, Sartre, Arendt, Heidegger e novos pensadores como Sponville, além de investigacdes
acerca das cartas légicas de Shiver e o misticismo quantico, que apresentam o que ha de mais
atual na producao filoséfica no campo do ensino de Filosofia e das novas ciéncias. Finalizamos
o numero com 3 resenhas das obras The Epistemology of Groups de J. Lackey, A escola: problema
filoséfico de S. Mendonca e S. Gallo e As margens da ficgdo de J. Ranciere.

Encerramos informando que a submissao de textos na Argumentos é de fluxo continuo,
convidando-te a seguir nosso perfil no instagram (@argumentosfilosofiaufc) e desejando a
todas e a todos, uma boa leitura.

Hugo Filgueira de Araujo
Editor-Geral da Argumentos: Revista de Filosofia da UFC
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ARTIGOS ORIGINAIS

The psychosomatics attributes in
Plato’s Timaeus and Charmides:
disease and health of man’

Os atributos psicossomaticos do
Timeu e do Cdrmides de Platao: doenca e saude do homem

Hugo Filgueiras de Aratjo
https://orcid.org/0000-0002-6142-3897 - E-mail: prof.hugo@ufc.br

ABSTRACT

The paper analyzes in Plato the integration/cuvapg@dtepov between the human soul and body in
Charmides and Timaeus exploring the ideas of health/Uyicia and disease/véoog and how they
originate in man. The thesis is that in Plato’s thought there is a strong presence of an integrated
view of man, the relationship between the constitutive instances (soul and body) being
psychosomatic, since both suffer (mdoxw) influence from each other. The nuances of the soul-
body relationship are also considered with regard to the psychophysical aspects of this compound.
As a consequence, it goes beyond the dualistic interpretation erroneously propagated by
philosophy manuals, which insist that in Plato the soul must despise the body. In other words,
what“seems”in Plato’s texts to be a reference to a strong tension between soul and body is in fact
a warning by the philosopher of the need for a balanced integration between both.

Keywords: Plato. Timaeus. Galen. Soul/Body. Disease/Health.

! This paper is the result of the post-doctorate program funded by CAPES (2015-2016), at the University of Athens, Greece, under
the supervision of Professor Athena Bazou, PhD. | would like to express my sincere gratitude to the Department of Classics of the
Faculty of Philology of the University of Athens, especially to Athena, for all the care and support in this research.
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The psychosomatics attributes in Plato’s Timaeus and Charmides: disease and health of man - Hugo Filgueiras de Aratjo

RESUMO

O artigo analisa em Platao a integracao/cuvap@otepov entre a alma e o corpo humanos nos
didlogos Carmides e Timeu a partir das no¢des de satide/Uyiela e doenga/vocog e de como se
originam no homem. A tese é de que no pensamento de Platdo ha a forte presenca de uma
visao integrada do homem, sendo psicossomatica a relacdo entre as instancias constitutivas
(alma e corpo), pois ambas sofrem (maoxw) influéncia uma da outra. Sdo consideradas também
as nuancas da relagcdo alma/corpo no tocante aos aspectos psicofisicos da composicao Como
consequéncia, essa defesa vai além da leitura dualista propagada erroneamente pelos ma-
nuais de filosofia, que insistem em afirmar que em Platdo o corpo deve ser desprezado pela
alma. Ou seja, o que“parece” nos textos de Platdo ser um discurso que remete uma forte tensao
entre alma/corpo é um alerta feito pelo filésofo de como é necesséria a equilibrada integracao
entre ambos.

Palavras-chave: Platao. Timeu. Galeno. Alma/Corpo. Doenca/Saude.

Introduction

To base their treatises on ancient medicine, thinkers have relied on the views of the soul-
body relationship found in Plato’s dialogues. These arguments were essential for the development
of ancient medicine, both in the field of physiology and the methods for obtaining a cure.

According to Bazou, Medicine and Philosophy in antiquity were intimately intertwined and
borrowed concepts from each other, as they addressed the same issues relating to the human
body and soul>. Among ancient physicians we highlight Galen, who is considered the most
important physician in the ancient times after Hippocrates. Galen's treatises That the Capacities of
the Soul Follow the Mixtures of the Body, or the soul’s dependence on the body, and The opinions of
Hippocrates and Plato, according to the author himself, are responses to Plato. In the first text he
mentions passages of the Timaeus (43a; 43b; 44a-b; 86e-87a; 86a; 86d-86e) to substantiate/
reinforce his thesis that soul and body mutually depend on each other, to the point that the
benefits produced to the body by pedagogical and dietary practices also result in the good of the
soul®. Galen develops, based on platonic texts, a theory that regards the union of soul and body,
which goes beyond the dualistic view that tradition has mistakenly attributed to Plato.

From Galen’sinterpretation® of Plato’s Timaeus, we realised that the thesis of an integrated
view of the soul-body relationship in Platonic philosophy is defensible. This integration/

21n 1997 the International Association for Greek Philosophy, which annually promotes congresses in Greece that bring together
researchers of Greek Philosophy from all over the world, dedicated a congress to the subject of the relationship between
Philosophy and Medicine. In 1998, a two-volume collection of texts from the event was published. In this collection Boudoris says:
“Ces traités présentent un intérét particulier non seulement du point de vue technique (médical), ou de I'histoire de la médecine
(afin d’examiner le niveau des connaissances médicales des grecs anciens ou d'identifier les sources de nos connaissances et
trouver des affinités) mais aussi du point de vue littéraire et philosophique. Médecine et philosophie étaient entreliées étroitement
a l'antiquité et s'alimentaient réciproquement; elles traitaient les mémes problémes, comme le rapport entre I'ame et le corps et
prétaient du vocabulaire I'une a I'autre. En plus, les textes médicaux de I'ere impériale, et plus particulierement ceux de la période
de la Seconde Sophistique, présentent aussi un intérét spécial pour la rhétorique puisque toutes les deux, rhétorique et médecine
(liée toujours aux théories philosophiques), florissaient en paralléle” (BAZOU, 2012, p. 1).

3 The soul's dependence on the body 815s.

Timaeus 43a; 43b; 44a-b; 86e-87a; 86a; 86d-86e. Galen, in his interpretation of Plato, states that the mixture of the heart is the

irascible part of the soul and the mixture of the liver is what Plato called the desiderative part of the soul. Aristotle calls them

nutritive and vegetative.

IS
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ouvapgeotepov (87e)° is seen by the mutual relationship manifested by the diverse influences
that both suffer (mdoxw®) from each other, which we chose to call a psychosomatic’ relationship.
In Timaeus 87es, Plato engages in understanding which is the origin of diseases (1 voorjuata),
the body or the soul, and how to produce health (Uyiela) in man. In Charmides 156s, we find a
similar discourse; in this dialogue Plato states that the cure must be sought in man as a whole
(méig 6 GvBpwmog). Following the logic of these dialogues, healing the body comes from healing
the soul and vice versa. These passages show that Plato understood psykhé and séma as
intrinsically linked, like parts of a whole, which is man.

If in both dialogues, namely Charmides 156s and Timaeus 87es, Plato suggests that the
psykhé might be the source of both diseases and health of the body, we can imply that, in the
philosopher’s understanding, the disorders of a psychic nature generate somatic consequences.
This proposition overcomes the repeated interpretation that in Platonic philosophy there is
only a dualistic view® which distinguishes these two instances, as they live in constant tension.
Instead, Timaeus and Charmides rely onamonisticdiscourse®, which expresses the understanding
that the union of the two compose what the human being is'.

This view, i.e. that both the body and the soul may be the origin of the diseases and/or
the means for the cure, demonstrates that in Plato séma cannot, by itself, be the origin of evil,
since without the psykhé it does or suffers nothing. On the other hand, neither the soul could be
the origin of evil, considering that it excels the body, moreover, there is in it something given to
us for protection (Timaeus 90a). Hence, the origin of evil is neither found in the body nor in the
soul alone, but in the kind of relationship that they establish. Having said that, when wholesome
and balanced, man will know how to correctly harmonize the two. He will learn to defend
himself from uncontrolled excesses, thereby preserving his health (Timaeus 87e-88c). Body and
soul have an influence on each other.

Among the interpretations of Plato’s text, we usually find some commentators say that
the philosopher suggests that the body should be disregarded by man and that he must
dedicate to his soul. Our research, while presenting an integrated view of the soul-body
relationship, also overcomes the interpretation that tends to blame the body for all evil that
afflicts the soul™. Even in texts such as Republic and Phaedo, where the distinction of the soul

> The word meaning “together’, “compound” (PLACES, 2003, p. 479) and is correlated with O\ov, whole.

6 According to Chantraine, mdoxw means "to receive an impression or a sensation, to undergo treatment (good or bad), to endure,

to be punished" It can also indicate the fact of being subject to certain changes, of being sick, of suffering from a certain state of

mind. From the aorist maBeiv derives maBog, which designates what happens to someone or something, suffering experience,
unhappiness, emotion of the soul, incident, accident in the sense encompassed by the term, properties, and even quality of
things.

Despite being a contemporary term dating from the 18% century, commentators and scholars of ancient medicine in its

relationship with philosophy have used this term, applying it to the theory that the soul-body relationship is imbued with intrinsic

reciprocity. We will make use of this term, bearing in mind that there is no occurrence of it in Plato's texts.
In Plato there is a duality, a distinction between two instances, i.e. soul and body, but not a radical dualism, which defends the
opposition and divergence between both.

Interpreters of Plato Gerson (1986), Vegetti (1992), Reale (1994), and Robinson (1998) see the almost predominant presence of the

dualistic view in Plato. We understand that the duality in Plato is circumstantial, especially the need for some texts to dedicate

arguments that require the distinction of the faculties of the soul, differentiating them from those of the body. However, it is clear
that if the soul, when in the compound, develops some faculty, it does so through the body, or jointly with it, just as without the
soul the body is not even séma.

9 Man is understood in Plato as the union of soul-body. When separated it refers to the immortal human soul and the dead body
- cadaver - vekpog (Phaedo 115ess).

" Several commentators - Vegetti (1992), Reale (1994), Gerson (1986) — as well as the majority of compendia, undoubtedly inspired
by Phaedo and the central Books of the Republic, insist on the contempt that Plato manifests for the body, seeing it as a source of
instability and illusion (SANTOS, 2004, p. 1) This interpretation is old, as it dates back to Augustine who got to know Platonic
philosophy from Plotinus' Neoplatonism. More recent philosophers such as Nietzsche also perceive this attribution to Platonic
thought of an exacerbation of the value attributed to the soul to the detriment of the body (Beyond Good and Evil, 7), even when

~

©

©
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and body instances is stronger, this interpretation is mitigated. The dualistic sense in these
dialogues, namely Phaedo (66bss)'? and Republic (335a; 436a; 442cd; 487a; 610e), only point
to the vicissitudes in human life, caused by the ephemeral passage of the soul in a given body
or bodies. The Platonic discourse in said works intends to alert man to moderate desires and
rationally integrate his appetites. This discourse does not suggest the radical tension preached
by the manuals and propagated by the Neoplatonic/Christian discourse. What “seems” to be
an argument that condemns the body, accusing it of being the source of evils for the soul, is
a warning that it is by taking care of it that the soul benefits from harmony. Likewise, Plato
suggests in the Republic (376de) that gymnastics'? is beneficial to the body just like music is
for the soul.

In this manner, our proposal is to demonstrate, based on the analysis of Timaeus and
Charmides, that the integrated view of man as the union of the soul and body instances, which
form the “one’, is totally defensible. The whole discourse of an ethical and physiological nature
is a warning from Plato for man to dedicate himself to caring for the body and the soul, together.

The integration/cuvau@otepov between soul and body in
the human being

If in some dialogue of Plato we were to look for the elenkhds, i.e. “What is the human
being?” we would get no other answer than “it is the composition between soul and body”
However, not so constant and clear is the explanation about the kind of relationship that these
instances establish, as a compound.

Some dialogues, such as the Republic and Phaedo, were so emphatic in propagating the
care for the soul as the centre of human rationality, a judicial and moral instance and even its
immortal part, that, for some interpreters, it was identified with the very “self” of the human
being. This approach contrasts the idea in Homeric poetry: the identification of the “self” of man
with the body'. Anotherapproach that can be identified in these texts is a“certain”responsibility
that is given to the body for the evils that humans suffer'®.

In Charmides and Timaeus Plato insists on a unity of the séma/psykhé compound, which,
together, form a whole - “the [living] human being". The view in these texts tend, especially with
regard to a reflection on the origin of diseases (t& voorjuata), not to blame only the body for
this event, but also the soul.

The Charmides (156a-e) focuses on stating that from the soul comes all evil and good of
the body and man in general. Plato suggests in this dialogue that in the same way that it is
impossible to heal (Bepametw) the eyes without the head, or to heal the head without the body,

he turns to Christianity, indirectly attacking Platonism, for he considers it to be non-original, because, according to him, it is
Platonism for the people. Nonetheless, it is in philosophy manuals that this interpretation is more explicit.

12 In Phaedo we see a discourse that blames the body for the vicissitudes that the soul suffers when incarnated. In Charmides the
perspective changes, the soul also being responsible for these evils. The Timaeus is more sophisticated in showing the mutual
possibility of these instances being the source of illness for each other.

13 The gymnast is seen by Plato as someone who submits himself to bodily deprivation with a view to competition. Thus must the
philosopher mirror himself in this fashion, also submitting himself to deprivation, since his cause is more noble. Plato is an ardent
believer that whoever dedicates himself to an intellectual discipline must also be a gymnast. The formation of the Greek man
(paidéia) guaranteed an integral education, encompassing the corporeal and psychological dimensions. It is not surprising that
the main sanctuaries dedicated to the Greek gods were composed of temples for celebrations and votive offerings, amphitheaters
for theater festivals, and stadiums for Olympic competitions. Examples of these are the Parthenon in Athens and the Temple of
Apollo in Delphi.

4 See (SANTOS, 1998, p. 116).

15 See Republic 329a-d and Phaedo 66bs.
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itis also not possible to heal the body without taking care of the soul. He concludes that it is not
enough to give a remedy (pdppakov), for instance, to heal the limb of an ill body; prior to it, an
incantation (€mwd&06¢) must be spoken by the physician to persuade the sick person’s soul, these
spells being the “beautiful arguments” (oi kaAdt Adyol), that generate in man the temperance
and consequently leads to health (Uyiela) of the soul, this limb, and the whole body. In this
dialogue, Plato develops an entire discourse concerning what temperance (cw@pocivn) is —
moderation and the search for the right measure of desires and passions. A remedy will only be
effective if accompanied by a magical formula.

Plato says the physicians of his time err when they attempt to be healers of a single part,
especially if it is not understood that temperance is quite correlated with health. This suggests
that the anthropological view of the philosopher in this dialogue is of “man as a whole”, a soul/
body unity, and is inseparable when it comes to seeking a cure for some illness. According to
Daigle'®, Galen understood, from the reading of Plato’s texts, that soul and body are inseparable
until the moment of death, and he brought this view to his thesis.

More than just speaking of parts of the body, members, Plato discourses about parts of
séma and psykhé. The understanding of a totally integrated unity, i.e. soul and body, appears in
the Charmides when the philosopher emphatically states the need for the whole (6Ao¢) man to
be treated and not just the body without the soul (008¢ oua Gveu Yuxic).

In the Timaeus we are presented with the disease-health and soul-body relation through
a very sophisticated discourse of what we found in the texts we just mentioned above, including
the Charmides. If, in the previous dialogues, Plato focuses on blaming one of the instances of
the human being for the diseases, in the Timaeus he considers that there are diseases of both
corporeal and psychic nature, and that one can influence the other. The conclusion, which we
will demonstrate later, is that such diseases arise from the way in which the soul and body relate
to each other.

‘Psychosomatic’ diseases in Plato?

In the Timaeus, the soul-body relationship argued by Plato takes on new connotations,
not presented yet in other dialogues. It seems that in this text the philosopher redeems the two
instances from any “sole” responsibility for the vicissitudes suffered by human beings, having a
better understanding of the unity composed by both.

The word that appears only once in the dialogue and which leads us to this interpretation
is “ouvaueotepoV’, translated as “both’, “together”, “compound”. Places associates it with OAog
(whole), which appears in the passage of the Charmides analysed above. In ancient Greek the
term is formed from the connexion of the prefix cuv — which as an adverb can be translated by
“altogether”, “at the same time’, “together”; and as a preposition it means “with”, “at the same
time as’, with the term -ap@otepov — which means“one and the other’,“both’, “both at the same
time” As we can see, the expression is totally emphatic as the parts that form them have

practically the same semantics.

16 “Galen honestly admits that the soul is a mystery to him because it seems to depend on material states, and he cannot reconcile
any theory of the soul’s immortality with that relationship. He understands that the rational soul is man’s reason and what Plato
called the intelligence of the cosmos, something that separates man from all other living things. He also realizes that this doctrine
guarantees that the soul and the body are inseparable until death, and that the soul, by classical definition, somehow coexisted
with material substrate” (p. 31).
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The word appears in the passage “taUtov 61 Siavontéov kai mepi To0 cuvauPoTtépovu,
{@ov 6 kahoUpev” in the genitive plural, when referring to the soul-body pair, called the “living
being”. The character Timaeus was talking about how difficult it is for a man who has one leg
disproportionate to the other to walk, besides being ugly, and often falling, due to his unsteady
walking. The same happens with the “pair” of soul-body, which we call the “living being". If the
soul or the body is in any way disproportionate in the compound, it generates disease in man.
We will now demonstrate how Plato manages to introduce this integrated view.

Prior to Timaeus 82as, Plato presented bodily diseases and how they originate from the
imbalance between the constitutive elements of the body, i.e. earth, fire, water and air. Diseases
arise either because of excess/lack of one or the other element, or whenever they change
places, or even when some one takes for himself what suits him not. The philosopher relates all
these irregularities as being against nature. From this disorder of proportion, lack, mixture, and
displacement, the most diverse and varied diseases arise (e.g. fever and inflammations, tetanus,
ophisténos and symptoms such as secretions, diarrhoea, and dysentery, etc.) that affect the
constituents of the body (lung, marrow, sinews, blood, bile, flesh, bones, etc.).

Later on, from section 86b onwards he presents the diseases that affect the soul. According
to the Timaeus, the disease of the soul is dementia (Gvola), which has two types: madness
(navia) and ignorance (GuaBia). The source of these diseases is the excess of pleasures and
pains, for when affected by them, man stops hearing and seeing anything, which makes him
incapable of minimally participating in reasoning. As the source of disease in the body is either
excess or lack concerning the stoikheia, in like manner the soul’s excess/lack of sensations
(aisthesis) attracts dementia. However, insofar as Plato establishes the difference between
somatic and psychic illnesses, he does not discard the way in which one kind affects the other,
since the person who becomes ill is the compound, that is, the living being. At the same time,
the disharmony of one of the instances leads to the imbalance of the other, one being the
reason why the other suffers from imbalance'’. It is quite clear in the Timaeus that soul and
body do not fall ill alone, but fall ill together, as they are part of an inseparable whole and that,
at the same time, both, together, are what we refer to as the “living being” (((ov 6 kahoTpev).

Still following the reasoning that “together, both” can make each other suffer from
sickness, Plato identifies that the pursuit of pleasures and pains in an immoderate way cannot
simply be taken as having a psychological cause, some sort of dependence that is caused by a
vice; he suggests the participation of the body element in this process, when he locates the
“seed” of this excess in the marrow. He follows his argument by relating sexual disorder to the
same reason as bodily illnesses, namely, the imbalance of the stoikheia, which generates a lack
of density in the bones, resulting in the soul’s disease. Finally, Plato criticizes the maxim that the
immoderate surrender to pleasures is a wilfully bad act; he considers that the inability to master
pleasures is due to a perverse disposition of the body and a poor diet.

Regarding the latter argument, it is important to bring to our discussion the physician
Galen, who developed a treatment based on a dietary and pedagogical proposal, having based
his thesis on Plato’s texts, especially the Timaeus. According to the Greek physician, certain
foods can influence mood and the human character (krasis). Indeed, he believed that the soul
depends on the body, on its health, and all this is based on the statement that “the faculties of
the soul depend on the mixtures of the body” and that we have direct control of these mixtures.

17 We developed a research that showed, in the field of epistemology, arguments that proved the soul-body integration based
on the activities of sense-perception and reasoning, as a philosophical activity. We base this on two main arguments: 1. The
body without the soul is nothing more, the soul is the animating instance of the body; 2. The soul performs activities from the
bodily senses.
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According to Daigle (2009, p. 189) Galen followed Plato’s opinion that there is a way to teach
man to follow a good life, thus a virtuous life was possible for all men. If in the Timaeus Plato
concludes that some human behaviours have a physiological explanation, Galen took this into
his thesis and related ethics to pedagogical and dietary therapy.

As we can see, the argument used at first to separately analyse both the diseases of each
instance, i.e. body/soul, as well as their emergence, in the end affirms an integrated unity,
wherefore it is difficult to speak of a disease in the soul without considering that it is one with
the body, and vice versa. The question about “where” diseases originate from was replaced by
“how” they originate and the answer is: from the imbalance between the parts that constitute
the whole, which is the living being. That is to say, if the living being is not, as a soul-body
compound, a cuvappdétepov — a whole, composed of two, which are at the same time, together
—the disease will affect him. Just as having two unequal legs is asymmetrical and harmful to the
human being, which is why he is limp and several falls and spasms can happen, if one of the two
(soul and/or body) is more powerful than the other, the living being falls ill.

Had Plato the insight, he would have called the compound psychosomatic instead of
ouvapgpotepov. We say this because the understanding he had regarding how soul and body
affect each other, concerning the emergence of diseases, is exactly what modern medicine calls
psychosomatic diseases (see note 7). This expression, as we said before, is not used by Plato at
any time, though it represents well what he wants to express in the Timaeus. Let us understand
this ‘psychosomatic’ relationship in the living being as a reciprocity of exchange, of
communication, to the point that there is the possibility of an affection (in this specific case,
disease) suffered by one instance (whether the soul or body) affecting the other, or even some
diseases that have a psychic nature, and thereby somatise. And if psychosomatics is the origin
of diseases, Plato will also argue that the search for a cure and the prevention of diseases must
also take this reciprocal relationship into account.

Health and harmony: gymnastics, music, and philosophy

When the Timaeus states how diseases arise, what follows (87e-88a) is what can be done
to avoid them. If they arise from the imbalance between soul and body, it is evident that
restoring this balance will provide the cure. The only phdrmakon pointed for the disease - be its
psychic, which somatises, or somatic, which influence the living being psychologically - is: not
to exercise the soul without the body, nor the body without the soul, so that they maintain
balance and health (88c). But what would “exercise the body without soul” mean, and vice
versa? Plato, before suggesting the remedy, had already given an example of what this
imbalance is and what it means to exercise one instance and not both.

It is following the analogy of the disproportionate legs of a body that Plato simulates
what it would be like if one of these members (soul or body) were stronger than the other. In
section 88a he states that if the soul is very ardent, more powerful than the body, it agitates the
whole from within, filling it with disease. He even reports that there are certain matters and
investigations that require a great psychological effort; added to this are those who put their
soul into teaching and the controversy of discourses, public or private, which inflames the soul
from quarrels and the desire to win. The conclusion of the argument is that all this psychological
effort has a somatic consequence, which is to fill the body with secretions. And when the
opposite happens, according to Plato, when the body is stronger than the soul, it develops a
small and weak mental activity, since by satisfying the appetite for food too much, the appetite
for thought can be suffocated by the body, which is more powerful and dominant, making the
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soul deaf and unable to hear itself, in its want to know. This generates in the soul slowness in
learning, forgetfulness, that is, ignorance.

From what we have seen, in the Timaeus Plato lists not a degree of priority in relation to
care, whether for the soul or the body. The exercise must be of the whole man, of both instances,
to ensure balance. It seems to us that, at this moment of the dialogue, we have a reflection and
conclusion similar to what we see in Philebus, a dialogue in which Plato focuses on the theme of
pleasure from the question “Between a life of pleasures and a life of wisdom, who has the
happiest life?”. The conclusion is that living only through pleasure does not satisfy man, just as
living only on thought is boring, and it is not possible to live without either: pleasure or
knowledge (21d). Interestingly, the dialogue insists on presenting a hierarchy of pleasures,
listing which ones relate to the soul and to the body. If in other texts by Plato pleasure was more
akin to the body (Republic and Phaedo), in Philebus this sensation (aisthesis) is lived by the whole
man, but in a balanced way.

We brought this reflection on Philebus to show that the search for harmony, balance, is a
constant matter in Socratic-Platonic thought. Plato, more than creating dichotomies, intends to
demonstrate that instances of different natures can and should communicate, in search of
harmony. The Timaeus insists on this advice, whether in the search for balance between the
parts of the body, between the parts of the soul, but above all between the parts of the living
being - SOUL and BODY. The theme of harmony appears in Timaeus from the cosmological
argument about the origin of the world, woven by the Demiurge. It is with the balance of the
macrocosm (World) as a paradigm that the Demiurge weaves the microcosm (living being),
with the same methods and proportions.

In Timaeus 28b-30as, Plato explains the cause of the descent of the souls into bodies,
which is due to the argument of necessity (ananké) and order (arkhia). The philosopher makes it
clear that the Demiurge, when planning the creation of the world by taking as a model the
paradigm of that which always is, realised that, because he was a copy of the immutable, he was
devoid of rest, that he was good and everything he would create also had to be good, he could
not allow his work to have a disordered (anarkhia) motion (kinesis)'®. Wherefore, he would have
to provide it with thought, to be able for it to govern itself; but since thought does not generate
itself in something outside the soul, he had to introduce thought into the soul and then the soul
into the body. However, as what is governed cannot come into being before that which governs,
he first generated the soul, and then created the body of the world; thus the god provided the
universe. Later on, specifically from 41de onwards, Timaeus proposes that the Demiurge used
the same logic applied in the constitution of the cosmic soul and body to weave the soul and
body of humans. Order and balance are attributes of the microcosm-living being, as well as that
which served as its paradigm when it was generated, the Macrocosm-Ordered World.

Seeking harmony between soul and body is the same as health. And in the Timaeus Plato
goes beyond a simple therapy, addressing the prevention of imbalance. It is interesting to note
that Plato introduces the theme of paideia, directly related to the control of the passions and
the consequent prevention of diseases, whether psychic or somatic, or rather, psychosomatic.
We say this because they are practices such as gymnastics for the body and music for the soul
that Plato proposes as a remedy that can free man from these diseases. It is known that the
formation of the Greek youth (paideia) was based on two essential pillars: poetry (musykhé) -
epic, lyrical, or tragic-comic — and gymnastics. With the Socratic-Platonic philosophy, the poetry

'8 In this passage, Plato uses the term dragiag and ta&uy, as well as dvapyia and apyia to signify the passage from disorder to order
with the origin of késmos. They mean, respectively: lack of tune and tune, disorder and order.
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presented by the poets of that time was seen as suspicious, especially with regard to the
teaching of virtue (areté), the path to self-knowledge. There was no renunciation of poetry by
Plato in his reformulation of the paideia proposal, because we see the character Socrates in the
texts making myths, but without citing heroesimbued with hybris, as role models to be followed,
which was his punctual criticism of poets Homer and Hesiod. The great innovation proposed in
the education model for the Greek youth, suggested by Socratic-Platonic philosophy, is the
inclusion of philosophy and music, as proposals for education for the soul, and gymnastics, as
education for the body'™.

In the Gorgias dialogue, Plato points out some different activities for the exercise of the
body — medicine and gymnastics — and the art that is related to the soul, politics (464b), seeming
to establish a discontinuity between them which suggests that the care of the body is not related
to the care of the soul and vice versa. In Charmides 156e-157a he points out that the healing of
the body is obtained not only with a remedy, but an incantation must be performed for the soul.
In Phaedo Plato presents arguments that show the need to take care of the soul and how far it
should be as much as possible from the body when it starts to reason. In the Republic Plato had
already proposed gymnastics for the body and music for the soul. The Timaeus gathers all these
understandings and adds Philosophy to the process®. Following the psychosomatic logic of the
compound, it is a fact that if the human being dedicates himself to gymnastics, even though it is
an activity classified as a body activity, the soul will have good results. Just as philosophy for the
soul can help man to restrain his desires and passions. Nevertheless, the music which is the
middle ground between both, as suggested by Pelosi (2010, p. 18) is the activity that manages to
involve soul and body at the same time. It seems to us at first that when Plato suggests music and
philosophy for the soul and gymnastics for the body, he is relating them to the three génos of the
soul, considering the effects that each has in the compound.

Psychophysiological aspects of the soul-body relationship
in the Timaeus

This psychosomatic relationship can also be seen in the discourse of the character
Timaeus, when he attributes parts of the soul to specific places and organs of the body. If in the
Republic Plato had divided the soul into three parts, in the Timaeus he locates each of them in
the body. In the Timaeus Plato presents the physiological basis of the relationship among the
three types of soul, which seems to suggest that it is possible to sustain the existence of a
physiology of the soul in the body (70a-d; 71a-e).

Prior to this distinction of the génos of the soul, in Timaeus 45ab we also find a narrative
that the Demiurge placed in the body all the instruments of the soul’s providence. Labrune
(1992, p. 34) claims that it is the soul that determines the “geography of the body". From this
perspective, we can consider that man is understood from a psychophysiological perspective?!,
that takes into account his relations and his exchanges with his physical environment, in which
he acts and suffers the consequences of the actions that he himself and the environment

19 See Republic 376de; Timaeus 88c.

20 Because the search for health is so clear in the Timaeus as a pedagogical subject, Galen used this dialogue to base his therapeutic
proposal. The objective of this Greek doctor is above all pedagogical. He wants to demonstrate the importance of regimen of life
and diet for good moral conduct.

21 From this physiological view of the soul-body relationship, Galen proposed the thesis that it is from the temperament or mixture
(krdsin) of the elements of the body that the soul is constituted.
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produce??. Indeed, this idea may lead to the understanding that in Timaeus the soul is seen as
material, just as Aristotle defends. In this regard, Santos (2003, p. 41) states that there is only one
occurrence of the word hylé in the Timaeus (69a6) and that this is used in a metaphorical sense,
thus different from the way Aristotle addresses this concept. On the other hand, it could be
argued, by those who defend the existence of a doctrine of the soul in Plato, that there is an
apparent incongruity of the Timaeus’ psychophysical view when confronted with the refuted
Orphic-Pythagorean soul-harmony argument of Phaedo 84c-88b.This argument is easily refuted
by Socrates, as he understands that if the soul were conditioned to the constituent elements of
the body, as harmony is in relation to the lyre, when the episode of death affects the body, the
soul would also be extinguished. The argument concludes that the soul does not suffer death,
but rather persists, because it is immortal, while the body perishes.

We believe that only by considering the dramatic context of both dialogues one may
authentically analyse what Plato intends to reflect in these different moments, and thus overcome
the impasse presented above. We agree with Robinson (2008, p. 99), refuting Taylor (1928), when
he argues that in the Timaeus we have expressed views of a Pythagorean, interested in
Empedoclean biology. It is not by attributing a Pythagorean ideology to the Timaeus that the
question can be resolved. For, as mentioned a moment ago, the dramatic context of the Timaeus
differs from the Phaedo, as well as the idea of the soul used in the two dialogues is different: while
in the first the soul is considered in the soul-body compound, from the perspective of a
cosmological macrocosmic, and then microcosmic, genesis, in the latter we have the analysis of
the vicissitudes of the soul in its reality per se, which after the interval of incarnated life, detaches
itself from the body, returning to its natural state; all of this in the context of the imminent death
of Socrates. Furthermore, in Timaeus 69¢, Plato still distinguishes between an immortal soul and
a mortal soul, the latter being a vicissitude of its union with the body which, while united to it is
subject to bodily influences, sometimes becoming itself the agent of these influences.

Locating the soul’s génos in parts of the body aims not to declare a materiality of the soul,
but to demonstrate the composition that they build together, as a whole. We agree with Frére
when he says that the novelty of the Timaeus resides in the fact that Plato presents an original
perspective of the soul in it, showing its direct connexion with the body from the physiological
point of view. This approach is unprecedented, in other texts Plato considered the soul in its
total independence from the body. Here the soul even acquires an attribute that other texts
never give to it, namely, of being mortal. This psychophysiological approach is not supposed to
be an anatomical-biological treatise, but a way of explaining the interaction between the
scopes of the compound, as stated by Cornford (1937, p. 282)%. The following indications from
the Timaeus will help us to understand this:

1. Plato considers the irascible part to dwell in the chest, setting the neck as an isthmus
and boundary in relation to the immortal part of the soul, and the midriff (70a2-3).

2. The appetitive dimension was identified “between the midriff and the navel as its
boundary” (70d).

2 Fedorova (1998) in his article entitled “Health and disease in Plato’s Timaeus” states that the first part of Plato's theory of diseases
derives from Locri’s theory of Filistion, which had been inspired by Empedocles’ thesis on the four elements. According to the
author, the second part on the theory of diseases corresponds, in other lines, to the humoral theory of Hippocrates, contained in
his treatise The Nature of Man, written probably 50 years before the Timaeus.

2 Johansen (2000, p. 105-107) and Steel (2001, p. 114) also follow Conford’s thought.
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3. The different kinds of soul were implanted and fastened in the marrow (73c). Also to
the marrow the bonds of life were fastened, and through it the soul was linked to the
body (73b).

4. Bones enclosed in a smaller amount of flesh have more soul, while those which are
least animated have more flesh (74e).

His examination demonstrates that the irascible and appetitive elements are situated in
the region of the body, which comprises the heart and the stomach, respectively. Plato uses the
prepositions €i¢ to locte the irascible element and petaly, for the appetitive element. The use
of the prepositions seems to indicate the region of the body where those kinds of the soul are
found: the preposition gi¢ means ‘into; ‘in the direction of’ it is used to indicate the direction, to
approximate the space in which the irascible element would be located, as well as the
proposition peta&U, which means ‘between’ The three types of soul are described in terms of
the anatomical region they occupy, not to be confused with that region.

Moreover, between the neck and the midriff there are other organs besides the heart (e.g.
the lungs), and between the midriff and the navel there is much more than the stomach (the
liver, the spleen, etc.). Why, then, should we assume that those prepositions that, in addition to
not having a locative meaning in those phrases, would be linking the irascible element of the
soul and the appetite with the heart and the stomach? In Plato’s text there is no tacit reference
to this. This connexion seems to derive more from the reading of the Timaeus by some
interpreters than from Plato’s own text?*. In fact, Plato makes it clear in 73c that the different
types of soul were fastened in the marrow.

Galen (1995, p. 81), who is closer to Plato, also attributed the génos of the soul (the
rational, the irascible, and the desiderative), to places in the body, with some punctual
differences in relation to Plato’s thought %°. In his thesis, the differences between the parts of the
soul ultimately depend on the relationship that each of them has with the parts of the body to
which they correspond. Since the rational soul desires truth, knowledge, and understanding;
the irascible soul desires freedom, victory, power, and honour; and the desiderative soul desires
the pleasures of the body, the table and the wine, such desires are understood as a capacity of
the soul that is produced and located respectively in the head, heart, and liver, therefore, it
shares its material-qualitative character with these organs (i.e. hot/cold and dry/wet). The
mortal parts of the soul, the irascible and the desiderative, would be this very mixture.

Galen stated that the soul results from what we eat and the way we live, which “implies”
affirming the materiality of the soul. This statement goes against the immateriality of the soul
proposed by Plato, located in the brain. In the Timaeus, Plato presented a complete theory of
the soul and its faculties, hierarchy, and functions: the human soul is the microscopic counterpart
of the Soul of the World (the macroscopic counterpart), conceived as an immortal life principle
that exists before and after the death of the body. Plato conceived three souls: an immortal,
rational soul housed in the head (face and brain), responsible for the faculties of knowledge, the
divine principle in us; a mortal soul with low instincts, appetitive or concupiscent (since it seeks
carnal pleasures), housed in the abdomen (stomach, liver, spleen and intestine), responsible for
vegetative functions, that is, nutrition and generation; and an intermediary mortal soul, irascible

2 Among the scholars who affirmed that the different kinds of soul - irascible and appetitive - are located in corporeal members
- heart and stomach - respectively, we identified Stalley (1996, p.365), Reale and Frere (2004, p. 170). The attribution of the
location of the types of soul to corporeal members was not restricted to contemporary exegesis: Galen might also have attributed
the seat of the appetitive, irascible, and reasoning elements to the liver, heart, and brain, respectively.

25 “The three Platonic souls of man recurred in Galen's doctrine as three types of pneuma or spirit”. (1963 p. 15).
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or choleric, located between the liver and the head, housed in the heart and lungs, responsible
for the high instincts of protection of the body.

The rational soul, based in the head, and the mortal or appetitive soul, based in the liver,
would send orders to the heart, considered the centre that commands the body, as well as the
seat of innate heat and also responsible for its cooling. The vascular system, a veritable irrigation
network, would allow the blood to irrigate the body in the manner of the ebb and flow of the
sea and in this way the living being would be nourished, warmed, and animated. Blood would
come from food, and health was conceived as a double balance: firstly, between the four
elements that make up the body and, secondly, between body and soul?®.

There is a punctual difference that we can consider in the way in which Plato and Galen
treat the study of the soul and the body. For the physician, locating the soul in the body has
the intention of treating the psykhé and its mental disorders, whereas for the philosopher, the
main concern is to inculcate virtue in the soul, as much as possible (DONINI, 2008, p. 185).
Adopting the theory of the tripartite soul was a great challenge for Galen, especially with
regard to the theory of passions, located in the irrational géno. Despite determining a more
specific location in relation to the parts of the soul in the body, Galen could not explain through
medicine the great question that, in Plato, philosophy also could not, and which for the
philosopher only the mythological language and the help of belief in the mysteries helps to
explain: whether the soul is immortal and governs bodies while it animates them, or whether
it has no subsistence by itself.

Conclusion

With the foregoing, we aimed to make it clear that in the Timaeus and the Charmides
Plato mitigated the view that seemingly can be interpreted in other dialogues, which deals with
the soul-body relationship. We defend that the soul-body relationship is psychosomatic, as we
understand the living being as a unified and integrated compound.

Our intention was not to make a comparison between Plato and Galen, which a single
paper would not suffice, nor to show how he received Platonic thought, but rather to
demonstrate that if the view in the Timaeus was not of the body-soul relationship as a
psychosomatic unity, there would be no reason for the Greek physician to take this text as a
reference to develop his therapeutic proposal. Galen saw this integration in Plato’s Timaeus, and
reading this dialogue was so essential for his thesis that in one of his texts (That the Capacities of
the Soul Follow the Mixtures of the Body, or the soul’s dependence on the body) he considered it to
be exactly an interpretation of the Platonic text.

Timaeus and Charmides speak of cure, balance, and harmony that human beings must
achieve. Both for Platonic philosophy and for Galenic medicine, the way to achieve this is

% Aristotle conceived the soul as having three distinct faculties or functions: a soul present in plants: the nutritive soul, proper to
animals and vegetables, responsible for vegetative life (nutrition and animal generation); another present in animals: the sensitive
soul, characteristic of animals, responsible for the life of relationships, sensitivity, motricity, and desires; and finally, a soul present
only in man: the rational soul, proper to man, responsible for thought or intellectual life and the will. Aristotle elaborates a theory
of virtue understood as the disposition to act according to the just middle principle. Each virtue is thought of as the middle ground
between two extremes. For example, courage stands between temerity and cowardice, the excess or lack of which are considered
vices. The application of the just middle principle takes place with the support of prudence or practical reason, different from
scientific reason, since the latter is knowledge and the former wisdom. It is this reason that allows men to make right choices. But
virtue is a way of acting that depends on continuous and constant moral insight. Like Aristotle, Galen maintained that virtue is
acquired by being virtuous, in the very action of being virtuous and which has not previously established rules of conduct, as
Plato had judged.
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through education, taking care of the soul and body, which involves moderating desires and
passions, educating and guiding them, without letting themselves be dragged down by their
appetites. Therefore, we dare to say, as Plato presented in the Charmides, that a physician alone
cannot heal a man if he does not have the help of the beautiful arguments that philosophy can
offer, just as the philosopher also needs the remedy, whose tekhné is part of medicine. Plato not
only demonstrated that body and soul, as a compound, are a cuvap@otepov. With regard to
healing and well-being of man, medicine and philosophy must also form a cuvau@dtepov.
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RESUMO

Lakatos é um fildsofo que fez parte do circulo dos discipulos de Popper e que até certo ponto
seguiu seu mestre. Ao elaborar sua nocao de programa de investigacdo cientifica adotou muitas
ideias defendidas por Popper, mas também tinha a pretensao de supera-lo Neste trabalho, to-
mando por base a nocao de “programa de investigacao’, que no nosso entender se faz presente
no pensamento dos dois filosofos, o0 nosso objetivo é investigar em que aspectos Lakatos deu
um passo a frente de seu mestre. Para tal, iremos primeiramente, evidenciar que em Popper ja
se encontra elaborada a nocao de “programa de investigacao’, considerando suas ideias acerca
da “estrutura organizada,” que norteia as investigacdes cientificas e de “programa de investi-
gacao metafisica”. Posteriormente, iremos apresentar a nocao de “programa de investigacao
cientifica” de Lakatos como uma releitura dos programas popperianos, procurando evidenciar
que ele deu unidade e maior sistematicidade aos mesmos e procurou solucionar certos im-
passes que os fragilizavam.

Palavras-chave: Estrutura organizada. Programas de investigacao. Heuristica. Racionalidade
cientifica. Progresso.

ABSTRACT

Lakatos is a philosopher who was part of Popper’s circle of disciples and who to some extent
followed his master. When elaborating his notion of a scientific investigation program, he
adopted many ideas defended by Popper, but he also intended to overcome him. In this paper,
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based on the notion of “research program’, which in our understanding is present in the thinking
of the two philosophers, our objective is to investigate in which aspects Lakatos took a step
ahead of his master.To this end, we will first show that in Popper the notion of“research program”
is already elaborated, considering his ideas about the “organized structure” that guides scientific
investigations and the “metaphysical research program”. Subsequently, we will present Lakatos’
notion of “scientific research program’, as a rereading of Popperian programs, seeking to show
that he gave them unity and greater systematicity and sought to resolve certain impasses that
weakened them.

Keywords: Organized structure. Research programs. Heuristic. Scientific rationality. Progress.

Introducao

Em seu escrito “A posicdo de Popper sobre a demarcacao e a inducao’, Lakatos reconhece
que tem uma divida incomensuravel para com Popper, pois sua filosofia Ihe proporcionou uma
série de problemas bastante fértil. Seu trabalho entorno desses problemas popperianos o levou
a entrar em conflito com as solu¢des dadas por seu mestre (LAKATOS, 1999, p. 151). Um desses
problemas diz respeito a racionalidade cientifica.

Ao tratar dessa questdo Lakatos propde que ela seja analisada ndo em termos de teorias
isoladas, mas sim de “séries de teorias”, ou seja, no ambito de uma unidade que ele denominou
de “programas de investigacao cientifica” Nesse sentido, considera que “é uma sucesséo de teo-
rias e ndo uma determinada teoria que se avalia como cientifica ou pseudocientifica” (LAKATOS,
1979, p. 161, grifo do autor). Sua pretensao, ao definir esse novo enfoque para tratar tal proble-
matica, é ir mais adiante que Popper. Assim, além de passar a ver a questdo sob a perspectiva
de tais programas, pretende também, substituir o “falseacionismo ingénuo” de Popper por uma
nova metodologia de pesquisa, o “falseacionismo sofisticado” (LAKATOS, 1979).

Os estudiosos da teoria da ciéncia de Lakatos, ao analisarem a questdo da racionali-
dade da perspectiva desse “novo” falseacionismo, tem se preocupado em destacar os seus
méritos e avan¢os com relacdo a Popper. Nesse sentido procuram ressaltar que Lakatos se
propos a corrigir as insuficiéncias do falseacionismo popperiano e destacam que ele possibi-
litou uma melhor compreensao do carater racional da investigacao cientifica do que outros
filosofos (GAETA; LUCERO, 2013). Klimovsky (1994) pontua que Lakatos deu as ideias de
Popper uma forma mais clara e completa, muito embora Popper, injustamente, ndo tenha
reconhecido. Newton-Smith (1987), por sua vez, vé Lakatos como um “popperiano revisio-
nista’, que procurou corrigir as deficiéncias das intuicbes popperianas e desenvolvé-las me-
Ilhor. Considera que seu “modelo” metodolégico constitui um progresso com relacdo ao de
Popper, que é mais simplista. Caponi destaca a “importancia superlativa” da contribuicao de
Lakatos a metodologia falseacionista ao pontuar o papel da analise histérica da ciéncia. Muito
embora avalie positivamente a sua contribuicdo ndo deixa de critica-la. Considera-a como
um “sub-produto, talvez inesperado, de uma reflexao que ja tinha rompido com os canomes
da epistemologia popperiana” (1992, p. 330). Arriscar-nos-iamos a dizer que nao totalmente,
pois tinha a intencdo de melhorar o falseacionismo popperiano ao toméa-lo como a metodo-
logia de seus programas de pesquisa. Enfim, acerca da polémica Popper-Lakatos ha vérios
estudiosos que se colocam do lado de Lakatos e, procuram ressaltar seus méritos, em detri-
mento das contribuicdes de Popper para a discussao da questao. E ha os que procuram ana-
lisar as dificuldades de sua leitura das teses de Popper.
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Neste trabalho nossa pretensao é analisar a questao sob uma outra perspectiva, que tem
sido negligenciada pelos estudiosos dos dois filésofos, a da divida de Lakatos para com Popper
tendo por base a nocdo de “programa de investigacdo cientifica”. Considerando que no pensa-
mento do filésofo austriaco ja se encontra elaborada tal nocao, a questdo, que ird nortear nossa
investigacao é a seguinte: em que aspectos Lakatos foi além de seu mestre com relacdo a sua
concepcao de programas de investigacao cientifica?

No nosso entender Lakatos, parece minimizar a contribuicao de Popper na construcao de
seus “programas de investigacao cientifica’, pois procura ressaltar que, diferentemente dele,
nao estd mais preocupado em distinguir a ciéncia da metafisica, entretanto esquece que Popper
(1989) quando propds a nocao de “programas de pesquisa metafisica” ndo tinha mais tal pre-
tensao. Seu propdsito era solucionar um problema que deixara em aberto em sua Ldgica da
pesquisa cientifica (2005), que diz respeito ao papel da metafisica na construcao da racionali-
dade cientifica. A questao que preocupava Popper quando propds tais programas diz respeito
a continuidade entre ciéncia e metafisica e nao mais a demarcacao cientifica e o préprio Lakatos
(1979) reconhece tal preocupacgao.

Com efeito, Popper, desde sua obra Ldgica da pesquisa ja deixa claro que a sua forma de
conceber a racionalidade cientifica se situa no ambito de uma “estrutura organizada’, que no
nosso entender pode ser considerada como um “programa de investigacao cientifica” Nessa
estrutura ha varias teorias que sao propostas como solu¢des de problemas e que sdo avaliadas
tendo por referéncia um “conhecimento de fundo” (background Knowledge), bem como certas
regras metodoldgicas, que exigem a submissao das teorias a provas que visam falsea-las. Assim,
ao se discutir criticamente teorias, o cientista tem que considerar nao apenas a metodologia
falseacionista, mas também, o “conhecimento de fundo” e certos valores. No nosso entender
Lakatos, ao pretende “superar” o falseacionismo de Popper parece ignorar que ele propde que
a ciéncia se desenvolve no ambito dessa “estrutura” e que as teorias sdo discutidas comparan-
do-se umas as outras e observando-se certos “conhecimentos de fundo” que nao estao sendo
criticados, naquele momento. Portanto, ja se encontra elaborado em Popper, desde a sua obra
A Légica da pesquisa cientifica, ainda que de forma incipiente, a nocdo de “programa de investi-
gacao cientifica” e a metodologia falseacionista é parte dessa estrutura.

Por outro lado, é importante pontuar que a partir de 1949, Popper elaborou uma pro-
posta de “Programas de investigacdo metafisica’, nos quais parece rechacar as suas primeiras
preocupacdes de demarcar os limites entre ciéncia e metafisica e vé essa ultima como impulsio-
nadora do desenvolvimento da ciéncia. Lakatos leu os manuscritos popperianos sobre esses
programas e se inspirou neles ao propor os seus “programas de investigacao cientifica” (POPPER,
1986). Entendemos, assim, que a proposta de “programas de pesquisa cientifica” de Lakatos é
uma reelaboracao de certas ideias de Popper, que ja se encontram presentes em sua concepgao
de “estrutura organizada” e em sua nocao de “programa de investigacao metafisica”.

Para evidenciar que na teoria da ciéncia de Popper ja se encontram presentes as ideias
centrais dos “programas de investigacdo cientifica” de Lakatos iremos, primeiramente, apre-
sentar como Popper estruturou seus programas de pesquisa, tendo por base sua nocao de “es-
trutura organizada” e de “programa de pesquisa metafisica’, pois no nosso entender seus pro-
gramas de investigacdo envolvem essas duas nocdes e, posteriormente, apresentar a nocao de
“programas de investigacao cientifica” de Lakatos como uma releitura dessas ideias de Popper
de forma mais sistematica e coerente, pois ele uniu em um sé programa as duas nocdes que se
encontram separadas em Popper e solucionou certos impasses que fragilizavam os programas
de investigacdo popperianos.
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Os programas de investigacao de Popper: a “estrutura organizada”
e os “programas de investigacao metafisica”

Popper, desde sua obra A Légica da pesquisa cientifica (2005), enfatiza que a investigacdo
cientifica se da no ambito de uma “estrutura organizada’, constituida por teorias cientificas ja
existentes, na qual se apresenta uma “situacdo-problema’, que é reconhecida pelos cientistas
como objeto de investigacao (2005, p. xv). Essa estrutura define, assim, os problemas a serem
pesquisados pelos cientistas e possibilita que eles adicionem ao “quadro geral do conheci-
mento cientifico” as contribuicdes produzidas por eles e seus pares (p. xv).

Em seu artigo “Rumo a uma teoria racional da tradicao’, apresenta, de forma mais clara,
um elemento que se encontra implicito nessa primeira elaboracao de sua nocao de “estrutura
organizada’, a tradicao. Diz ele: “Na ciéncia, queremos fazer progresso, e isto significa que de-
vemos nos apoiar nos ombros dos nossos predecessores. Devemos dar continuidade a uma
certa tradicdo” (POPPER, 2002, p. 173). Nesse sentido recomenda a um jovem cientista que
tenha a pretensao de fazer descobertas que “procure saber o que as pessoas estao discutindo
hoje na ciéncia” (POPPER, 2002, p. 173), investigue onde se apresentam as dificuldades e fique
atento as divergéncias. Deve assim, se interessar em conhecer a “situacao problema atual”. Isto
significa dizer que ele devera dar continuidade a uma linha de investigacdo que tem por tras
todo um “conhecimento de fundo” (background Knowledge), do desenvolvimento anterior da
ciéncia e seguir essa tradicao, pois ela indica onde e como outros cientistas iniciaram suas in-
vestigagoes e até onde chegaram. Deste modo, Popper deixa claro que ja ha uma estrutura te-
oOrica construida, que talvez ndo seja a melhor, mas que funciona, a grosso modo, bem, a qual
os cientistas podem recorrer para orientar suas investigacdes, nao no sentido de segui-la fiel-
mente, como os paradigmas de Kuhn (1975), mas sim procurando examina-la e critica-la. E
desta forma que a ciéncia avancga, ou melhor, progride.

Mas, o filésofo, ao admitir que o cientista se insere em uma estrutura, na qual ja hd uma
tradicao estabelecida e um “conhecimento de fundo” (background Knowledge), nao quer dizer
que o progresso se da em termos de acumulacao de conhecimentos, tal como ocorre em uma
biblioteca em expansao, na qual sdo adicionados cada vez mais livros e estes vao se somando
aos ja existentes. Na verdade, o progresso se da por um processo “revolucionario” (POPPER,
2002, p. 173), que postula que por meio da critica, o conhecimento acumulado deve ser alte-
rado e acrescentado ao mesmo, novas teorias. Nesse sentido a ciéncia progride, principalmente,
devido a existéncia de uma tradicao critica que procura alterar os conhecimentos recebidos.

De um ponto de vista légico, uma nova teoria constitui um avanco com relacdo a que a
antecedeu, se a contradiz, ou seja, se é capaz de possibilitar pelo menos algum resultado que
esteja em conflito com aquela. Tal situacao implica em dizer que a nova teoria traz consigo os
aspectos, nos quais sua antecessora foi bem sucedida e outros aspectos que ela nédo foi capaz
explicar, que constituem as situacdes que a falseiam. Nesse sentido, é possivel se afirmar que a
teoria de Einstein contradiz a de Newton, entretanto contém de certa forma estd ultima, como
uma aproximacao. Isto significa dizer que em contraposicdo a teoria de Newton, a teoria de
Einstein evidencia, por exemplo, que em campos gravitacionais fortes ndo pode haver uma 6r-
bita eliptica de excentricidade apreciavel, sem a correspondente precessdo do periélio, tal
como Kepler propés (POPPER, 1994a).

Deste modo, embora o progresso cientifico seja revolucionario e ndo simplesmente
cumulativo, ele tem um aspecto conservador, pois uma nova teoria, por mais revolucionaria
que seja, deverd se mostrar capaz de explicar, integralmente, as situacdes em que sua anteces-
sora foi exitosa, ou seja, deve produzir resultados tdo bons quanto ela ou até mesmo, melhores.
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Assim, com relacdo as situacdes que a sua antecessora explica, a nova teoria deve se equiparar
qualitativamente a mesma, mas devem existir também, outras situacdes para as quais a nova
teoria ofereca explicacbes diferentes e melhores que sua antecessora. Em sua Ldgica da pes-
quisa cientifica (2005), Popper propde como regra que um novo sistema tedrico deve ser capaz
de explicar as reqularidades que os precederam, que foram corroboradas, isto é, deve abranger
o estado das coisas anteriores e 0s posteriores a mudanca, para que tal sistema teérico repre-
sente um avang¢o com relagcdo ao que o precedeu. Estabelece, assim, uma espécie de “critério de
progresso”, que nos possibilita avaliar criticamente o valor de uma teoria quando comparada
com sua predecessora.

A nova teoria incorpora certos aspectos que foram explicados pela sua antecessora, que
nao se mostraram problematicos e procura elucidar os aspectos que se mostraram contradité-
rios. Olhando a questao dessa perspectiva, podemos dizer que uma teoria nao é totalmente
derrubada ao ser submetida as provas criticas. Ao contrario da concepcao holistica de Duhem
e de Quine, Popper (2002) considera que toda critica é topica, ou seja, fragmentada, pois ao se
discutir um problema, se aceita algumas suposicoes tedricas como “nao problematicas’, que
constituem o “conhecimento de fundo” (background Knowledge). Ha assim, uma espécie de
base ou “nucleo” da teoria que permanece irrefutdvel. Lakatos (1979) o denomina de “ntcleo
duro”. Mas isto nao significa dizer que essa base ou este nucleo ndo possa ser criticado em outro
momento, pois, poucas partes desse “conhecimento de fundo” (background Knowledge) pare-
cerao, em todas as situagdes, como nao problematicas. Assim qualquer aspecto dele podera ser
criticado, principalmente se surgirem suspeitas de que sua aceitacao acritica estd ocasionando
certas dificuldades.

Popper reconhece, assim, que as teorias que fazem parte do “conhecimento de fundo
(background Knowledge) e que nao estao sendo criticadas, desempenham um papel impor-
tante na discussao critica das novas teorias, pois constituem a estrutura (framework) no ambito
da qual a discussao é travada. E importante notar também, que nessa discussao critica mais de
uma teoria esta envolvida, pois ao se avaliar os éxitos e fracassos, mesmo que seja de apenas
uma teoria, essa avaliacdo tem que considerar se a teoria que esta sendo discutida constitui um
avanco, com a ajuda de outras teorias mais antigas, que a precederam e que constituem o “co-
nhecimento de fundo” (background Knowledge). Afirma Popper (1994a, p. 160):

7”

Assim a discussdo critica consiste, essencialmente, em uma comparagdo dos méritos e
deméritos de duas ou mais teorias (geralmente, mais de duas). Os méritos discutidos
sdo, principalmente, o poder explicativo das teorias [..] — a maneira como estas sao
capazes de resolver os nossos problemas de explicar as coisas, a forma como as teorias
sdo consistentes com outras teorias altamente consideradas, a sua capacidade de lancar
nova luz sobre velhos problemas e de sugerir novos problemas. O principal demérito é a
inconsisténcia, incluindo a inconsisténcia com os resultados de experimentos que outra
teoria concorrente consegue explicar.

Entao, o que estd sendo objeto de avaliacao critica, e possivel falseamento, nao é propria-
mente uma teoria isolada, como julgam os convencionalistas e o préprio Lakatos, mas teorias
rivais que estdo articuladas ou relacionadas a outras teorias, que sao tomadas como “conheci-
mento de fundo” (background Knowledge). Em outras palavras, uma série de teorias concor-
rentes sob a luz do mesmo pano de fundo.

Em uma das licdes dadas em 1969, na Universidade de Emory, Popper (1995) propde uma
nova versdo de seu esquema quadruplo“P1 —-TE—EE—P2" na qual fica claro que ha uma série de
teorias sob avaliacao critica. Tal inovacao, Lakatos atribui ao seus“programas de investigacao cien-
tifica” e ndo reconhece que bebeu nas fontes de seu mestre. Comenta Popper (1994b, p. 11-12):
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O nosso esquema quadruplo pode ser elaborado de diversos modos. Por exemplo,
podemos substitui-lo pelo seguinte:

~TEa — EEa —P2a
P1— TEb — EEb —P2b — DCA
NTEn — EEn —P2n —7

Temos aqui varias teorias concorrentes, cada uma delas dando origem a novos testes
[...] e a novos problemas. DCA significa “discussao critica apreciativa’, por meio do
qual procuramos decidir qual das teorias concorrentes sera suficientemente forte para
sobreviver e qual devera ser inteiramente eliminada.

Assim, para nos pronunciarmos acerca da cientificidade de uma teoria faz-se necessario
compararmos as varias versoes teoricas que se sucedem de modo a se avaliar se as modifica-
¢6es que foram produzidas atendem as regras metodoldgicas estipuladas. O critério de demar-
cacdo popperiano se aplica, portanto, nao a uma teoria isolada, mas como ressalta Abrantes, “a
dinamica do desenvolvimento tedérico”. Nesse sentido, faz-se necessario analisar “o passado, a
histéria de uma teoria”, para determinarmos se pode ser reputada como cientifica (ABRANTES,
2014, p. 124).

Entretanto, a discussao critica, muitas vezes, nao chega a uma decisao conclusiva sobre a
teoria em questao e também, ndo existem critérios bem definidos para sua aceitacao provisoria.
Esses resultados inconclusivos, sobre as teorias discutidas, devem ser entendidos nao apenas no
sentido de que uma teoria ndo pode ser verificada, ou mesmo falseada, de forma conclusiva,
mas também, no sentido de que nao se pode afirmar que uma das teorias apresenta vantagens
definitivas com relacao as suas rivais. O que, por vezes, podemos concluir é que uma das teorias
apresenta mais éxitos e menos falhas que as demais (POPPER, 1994a). A discussao critica evi-
dencia, assim, que a teoria em questdo é a melhor que dispomos no momento. Em outras pala-
vras, a que melhor se aproxima da verdade, uma vez que Popper pensa, que os cientistas envol-
vidos no exame critico de teorias, devem ter em mente o objetivo comum, com o qual estdo
comprometidos, que é o de buscar a verdade e tentar alcan¢a-la ou pelo menos chegar mais
préximo dela. Considera assim, que a superioridade de uma teoria com relacdo a outra concor-
rente pode ser definida em termos de aproximacao da verdade ou verossimilhanca.

Deste modo, tendo por base a ideia de verdade, ou de aproximacao da verdade e a de
conteldo explicativo é possivel se comparar duas teorias e se decidir qual delas é a melhor. Ha
seis tipos de situacdes em que podemos dizer que uma teoria (T2) é superior a uma outra (T1),
na medida em que a primeira parece corresponder melhor aos fatos que sua rival. Sdo elas: 1)
T2 faz afirmativas mais precisas que T1 e tais afirmativas resistiram a provas, que se mostraram
também, mais precisas; 2) T2 consegue explicar mais fatos que T1; 3) T2 consegue descrever e
explicar os fatos de forma mais detalhada que T1; 4) T2 foi corroborada nos testes em que T1 foi
falseada; 5) T2 possibilita novos testes que ndo haviam sidos pensado quando T1 foi concebida
(que nao se aplicam a esta) e resistiu a estes testes, ou seja nao foi falseada; 6) T2 conseguiu
unificar ou relacionar diversos problemas que até esse momento estavam desvinculados uns
dos outros (POPPER, 2002). E importante notar que, nessa lista, Popper distingue dois tipos de
conteudos inerentes as teorias: o conteldo légico e o conteldo empirico. O primeiro, consiste
na classe de todos os enunciados que derivam de uma teoria “a” e o segundo, o conteldo em-
pirico, diz respeito a classe de todos enunciados basico que contradizem a teoria “a”. Assim, de
acordo com a lista de situagdes propostas por Popper, é possivel se concluir que o contetido
empirico de T2 é superior ao de T1.

Em outras palavras, podemos dizer que uma teoria (T2) se mostra superior a sua rival (T1)
considerando-se a nogao de aproximacao da verdade, se é possivel se comparar o conteido de
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verdade e de falsidade de ambas; se o contetido de verdade de T2 é maior que o de T1, sem que
o seu conteldo de falsidade o seja; e o conteuddo de falsidade de T2 é menor que o de T1.

Assim, as mudancas de teorias na ciéncia ocorrem de forma progressiva, na medida em
que velhas teorias sdo substituidas por outras, que resistiram as tentativas de falseamento, ou
seja, foram corroboradas. Possuem, portanto, um maior contetdido explicativo e se mostram
como uma melhor aproximacao da verdade.

No ambito da “estrutura organizada®, na qual sdo travadas as discussdes criticas acerca
das teorias, encontram-se ndo apenas os “conhecimentos de fundo” (background Knowledge), as
situacoes problematicas, regras metodolégicas, mas também, certos valores cognitivos com os
quais os cientistas estdo comprometidos. A verdade é o valor decisivo ou de primeira ordem,
juntamente com a relevancia, o interesse e a significancia. Ha ainda, outros valores envolvidos
como fecundidade, forca explicativa, simplicidade, precisdo (POPPER, 1978).

No nosso entender essa nocao de “estrutura organizada” pode ser vista como um “pro-
grama de investigacao cientifica’, que orienta as pesquisas dos cientistas e lhes indica os pro-
blemas que deverdo enfrentar como também, Ihes proporciona as ferramentas para desen-
volver seu trabalho e criticar as teorias produzidas. Entretanto, Popper, nao utiliza tal expressao.
Os programas de investigacao que admite sdo de natureza metafisica e ndo cientifica.

Com efeito, a partir de 1959, em seus pds-escritos a sua obra A Légica da pesquisa cienti-
fica, Popper introduziu o termo “Programa de investigacdo metafisica’, para evidenciar a influ-
éncia de ideias metafisicas no desenvolvimento de uma ciéncia. Diz ele (POPPER, 1989, p. 169):

Ao empregar este termo [programa de investigacdo metafisical, pretendo chamar a atenc¢ao
para o fato de que em quase todas as fases do desenvolvimento das ciéncias estamos sob
ainfluéncia de ideias metafisicas, isto é, ideias ndo testaveis, ideias que ndo s6 determinam
os problemas de explicacdo que vamos escolher, como também, os tipos de resposta
que vamos considerar corretos, satisfatorios ou aceitaveis e como melhoramentos ou
progressos relativamente a respostas anteriores.

Deste modo, Popper parece atribuir aos “programas de investigacao metafisica” papel
similar ao do “conhecimento de fundo” (background Knowledge), que compde a “estrutura orga-
nizada”. Admite, assim, que a metafisica desempenha um papel importante no desenvolvi-
mento do conhecimento, mas, precisamente, no que diz respeito a questao da continuidade
entre teorias.

Essa nocdo de “programas metafisicos” complementa a concepcdo popperiana acerca da
racionalidade cientifica, na medida em que ele considera que no ambito da ciéncia ha trés fa-
tores que podem gerar as situacdes problematicas, um deles, que ele julga como o mais impor-
tante, dizrespeito a relacdo entre a teoria e os “programas de investigacao metafisica”. Os outros
fatores sao: as incongruéncias ou inconsisténcias que surgem no ambito da teoria e as contra-
di¢des entre a teoria e o experimento, ou melhor, o falseamento da teoria.

Esses programas sao responsaveis ndo apenas por gerar certas situacdes problematicas,
por indicar os caminhos para soluciona-las, mas também, pelo julgamento do éxito das solu-
¢bes dadas. E possivel se afirmar, assim, que no ambito da “estrutura organizada” ha uma“meta-
fisica” aceita, por vezes, de forma inconsciente e que influencia os rumos da investigacao cien-
tifica e do préprio avanco da ciéncia. Essa metafisica se encontra implicita nas teorias e nas
préprias atitudes e julgamentos dos cientistas (POPPER, 1989).

Popper parece dar a metafisica um importante papel “heuristico’, que ele ndo expressou,
explicitamente, ao propor sua “estrutura organizada”, pois como sabemos, em sua Ldgica da in-
vestigagdo, ele nega uma “metodologia gerativista da descoberta’, entretanto admite um “co-
nhecimento de fundo” (background Knowledge), que os cientistas devem ter por base para ava-
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liar os avancos das teorias produzidas. E agora ao tratar dos “programas de investigacao
metafisica’, concede a metafisica, ndo apenas o papel de influenciar a ciéncia, mas sobretudo, o
de orientar as investigacdes, de definir o espaco no qual os cientistas deveréo fazer suas buscas
como também, propor as hipéteses mais plausiveis. Desta forma, o “conhecimento de fundo”e
as teorias metafisicas constituem uma espécie de “heuristica’, daquilo que reputamos como
sendo os seus programas de investigacao cientifica.

Em seu escrito “A racionalidade das revolugdes cientificas’, mais precisamente em uma
nota de pé de pagina (POPPER, 19944, p. 27, nota 28), Popper ressalta que sua nocao de “pro-
gramas de investigacdo metafisica” ndo estd em conflito com sua concepcao que exige que as
teorias sejam submetidas a testes e com a ideia de avanco revolucionario da ciéncia. Trata-se, no
nosso entender, de um complemento, de modo a evidenciar o papel “heuristico” da metafisica
no avanco da ciéncia e também, para deixar mais clara a ideia de uma certa“continuidade” entre
teorias, na medida em que considera que elas ndo sao totalmente derrubadas ao serem subme-
tidas aos testes criticos, e ademais, podem se originar de determinadas concep¢des metafisicas.
Portanto, no avanco da ciéncia nao ha apenas revolugdes, mas também certas continuidades.

Fica evidente assim, que ja se encontra formulada, em Popper, de forma ainda ndo muito
bem sistematizada, a ideia de um “programa de investigacao cientifica”, que envolve a nocao de
“estrutura organizada”e a de “programas metafisicos”. Sao essas nocdes que Lakatos ird retomar
e procurar articula-las na elaboracao de seus “programas de investigacao cientifica”

Os “programas de investigacao cientifica” de Lakatos

A pretensao de Lakatos ao tratar da questao da racionalidade cientifica é melhorar a con-
cepgao popperiana de modo que nao sejam excluidos de seu ambito aspectos que julga essen-
ciais. Nesse sentido seu olhar para tal questao direciona-se, nao propriamente para teorias iso-
ladas, mas sim para “séries histéricas de teorias’, que ele reputa como sendo “programas de
investigacao cientifica”. Pretende também alterar as regras popperianas para se rejeitar uma
teoria. Essas regras dizem respeito a apreciacdo de teorias considerando-se seu critério de fal-
seabilidade. Esse critério possibilitaria a eliminacdo do ambito da ciéncia de teorias néo falsea-
veis como a metafisica. Lakatos pontua, que diferentemente de Popper, que vé as teorias meta-
fisicas como apenas influenciando a ciéncia, ele as considera como parte da ciéncia. E muito
embora, reconheca que Popper prop0s “programas de investigacdo metafisica’, julga sua po-
sicdo superior, pois, ao contrdrio de Popper, que admite a metafisica como apenas influente, ele
especifica “padrdes concretos de apreciacao”, que contradizem as primeiras elaboracdes de
Popper em termos da exigéncia de falseabilidade das teorias (LAKATOS, 1979).

Com efeito, o cerne das divergéncias entre Popper e Lakatos tem como foco ndo apenas a
questao da racionalidade cientifica, mas também, o problema da continuidade do avanco cienti-
fico e o papel que a metafisica exerce nesse ambito. Ao contrario de Popper, que propds a nocdo
de “programas metafisicos’, Lakatos (1979) nomeia seus programas de cientificos. Sendo estes
constituidos de um nucleo irrefutavel, ou seja, de uma metafisica, na linguagem popperiana.

As pretensdes de Lakatos, de querer dar um passo mais a frente que seu mestre, sdo legi-
timas, mas parece que para ele tornar seu projeto grandioso minimiza as contribuicoes e influ-
éncias que recebeu de Popper. Acerca do exame que Lakatos faz da concepcao de Popper,
Caponi (1992) comenta que “sua leitura das teses popperianas é simplificadora e mutilante;
conseguindo assim, uma facil refutacao das mesmas”.

Lakatos ndao admite, claramente, que sua proposta de “programas de investigacao cienti-
fica” foi produzida a luz dos escritos de Popper, que tratam da nocao de “programas de investi-
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gacao metafisica’, principalmente, do manuscrito de A teoria dos quantas e o cisma na Fisica
(1989), que compdem os Pdés-escritos A Ldgica da pesquisa cientifica. Esse manuscrito acerca dos
“programas metafisicos” popperianos, antes de ser publicado, circulou entre seus colegas e dis-
cipulos da London School of Economics, e foi debatido por eles. Lakatos, conheceu esse escrito e
possuia uma cépia das provas tipograficas de 1957. Muito embora ndo deixe claro, inspirou-se
nele para propor os seus “programas de investigacao cientifica” (POPPER,1986). Popper, inclu-
sive, sem se referir diretamente a Lakatos, pontua que alguns de seus discipulos mudaram o
nome dos seus “programas metafisicos” para cientificos (POPPER, 1989). Assim o edificio do
“programa de investigacao cientifica” de Lakatos se constréi tendo em sua base os “programas
metafisicos” popperianos e também, a “estrutura organizada’, que ele construiu para abrigar o
seu falseacionismo.

Entretanto, Lakatos em “Changes in the Problem of Inductive Logic” (1968) inicia esse
texto apresentando sua concepcdo de programas de investigacao, sem qualquer referéncia a
Popper. Diz ele (LAKATOS,1968, p. 316, traducao nossa):

Um programa de investigacao bem-sucedido esta repleto de atividades. Existem sempre
dezenas de quebra-cabecas (puzzles) para serem resolvidos e questdes técnicas para
serem respondidas; mesmo que alguns deles - inevitavelmente - sejam criagdes do préprio
programa. Mas essa forca autopropulsora do programa que conduz os pesquisadores
pode fazer com que esquecam o problema de fundo (problem background). Eles tendem
a nado perguntar mais sobre em que grau eles resolveram o problema original, até que
ponto eles abdicaram de posicdes basicas para lidar com dificuldades técnicas internas.
Embora possam viajar para longe do problema original com enorme velocidade, eles
nao percebem. Mudancas de problemas deste tipo podem impulsionar programas de
pesquisa com uma notavel tenacidade em digerir e sobreviver a quase qualquer critica.

Nessa concepcao de programas de investigacao de Lakatos estd presente algumas ideias
basicas, que caracterizam os programas de investigacao de Popper, que ele explicita quando
trata da “estrutura organizada”, na qual os cientistas se inserem, sdo elas: a presenca de pro-
blemas a serem solucionados e o “conhecimento de fundo” (background Knowledge) que ori-
ginou tais problemas. Uma outra ideia que Lakatos toma emprestado de Popper é a de pro-
gramas de pesquisa como impulsionadores do avanco cientifico, que ele propde quando
apresenta os seus “programas metafisicos".

Com efeito, em seu escrito “O falseamento e a metodologia dos programas de pesquisa
cientifica” (1979), Lakatos ao tratar da questdo do progresso cientifico o considera da perspec-
tiva de série de teorias que integram um mesmo programa de investigacao. Trata-se de uma
sucessao de teorias que mantem relagdes entre si e sao geradas umas das outras. As mais im-
portantes dessas séries tém por caracteristica a continuidade, que liga os elementos que as
constituem. Essa continuidade, no desenvolvimento cientifico, pode ser evidenciada se consi-
derarmos o programa de investigacdo inicial, que as deu origem. Assim, tal como Popper, ad-
mite que seu programa de investigacao é constituido de uma série estruturada de teorias, em
desenvolvimento e de um “conhecimento de fundo” (background Knowledge). Vista desta pers-
pectiva, a ciéncia, em sua totalidade, pode ser considerada como um gigantesco programa de
investigacao que tem como regra heuristica suprema, a definida por Popper:“arquitetar conjec-
turas que tenham maior conteldo empirico do que as predecessoras” (LAKATOS, 1979, p. 162).
As regras metodoldgicas que norteiam as investigacdes, podem ser concebidas como princi-
pios metafisicos, tal como Popper sugeriu.

Entretanto, Lakatos nao estd interessado em programas de investigacao globais, mas sim
em programas particulares e em indicar as regras metodoldgicas que os norteiam de modo a
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assegurar a continuidade do desenvolvimento cientifico. Algumas dessas regras indicam os ca-
minhos que os cientistas devem seguir (“heuristica positiva”) e outras, os que eles devem evitar
(“heuristica negativa”), por serem inconsistentes com o programa (LAKATOS, 1979, p. 162).

A "heuristica negativa”, através de um conjunto de hipoteses auxiliares (“cinto de pro-
tecao”) visa proteger da falsificacao o “nucleo duro” do programa, que é constituido por enun-
ciados universais ou teorias, que caracterizam a conjectura fundamental do programa de inves-
tigacao. E“esse’nucleo duro’é’irrefutavel’ por decisao metodoldgica”dos cientistas que integram
o programa (LAKATOS, 1979). Lakatos introduz, assim, um elemento convencional em seu pro-
grama de investigacdo, que tem algo em comum com a aceitacdo da base empirica poppe-
riana. Mas, diferentemente de Popper, que considera que as decisdes dizem respeito apenas a
enunciados singulares, Lakatos amplia o ambito das decisdes ao estabelecer que todos os
enunciados universais e teorias que compdem o nucleo duro sdo por convencao, irrefutaveis.
Por isso, nenhum experimento podera falsear as teorias que formam esse nucleo, que assegura
a continuidade do programa. E somente o “cinto de protecdo” com suas hipéteses auxiliares,
que sofre o impacto dos testes, ou seja, das tentativas de falseamento, as quais o programa é
submetido. Essas hipoteses podem ser ajustadas de modo a eliminar os “contra-exemplos’, ou
podem até mesmo ser substituidas totalmente, de modo a garantir a defesa do “ntcleo duro”.
As modificacdes realizadas no cinturao protetor geram a nova teoria que segue a sequéncia.

Assim, a “heuristica negativa” do programa agrega elementos irrefutaveis, que sao as te-
orias que compdem o “nucleo duro” e elementos refutaveis, que fazem parte do “cinto de pro-
tecao”. E uma parte do programa, a que compde o “nucleo duro” com suas “teorias irrefutaveis’,
é preservada quando surge uma nova teoria na sequéncia. Tal ideia, também ja se faz presente
na concepcao de Popper, pois ele considera que a nova teoria mantém certos aspectos da te-
oria que a antecedeu. Deste modo, Lakatos muito embora introduza termos novos, como por
exemplo, “nucleo duro’, “cinto de protecdo’, em seu programa, no essencial compartilha as
mesmas ideias de seu mestre, procurando flexibilizar algumas de suas regras metodoldgicas.

Um outro aspecto, que os programas de investigacao de Lakatos tém em comum com os
de Popper, diz respeito ao carater irrefutavel do “nicleo duro”. No programa de Popper, na dis-
cussao critica de teorias, ha algumas suposi¢cdes tedricas que sao aceitas como “nao-problema-
ticas’, ou seja irrefutaveis, e que compdem o “conhecimento de fundo” (background Knowledge)
ou a “estrutura” na qual a discussao é travada. Mas, ao contrdrio de Lakatos, que mantém inde-
finidamente o“nucleo duro’, em Popper essa base podera ser criticada em outra situacdo, desde
que se mostre problematica.

Ha, ainda, um outro aspecto que o “nucleo duro” dos programas de Lakatos, enquanto
constituido de teorias irrefutaveis’, tem em comum com certas ideias de Popper, trata-se do
papel que ele atribui aos mesmos. Lakatos parece atribuir a esse nlcleo o mesmo papel que
Popper atribui a metafisica em seus programas de investigacdo. Ela é uma espécie de “heuris-
tica’, que orienta as pesquisas e de certa forma assegura a continuidade. Mas, Lakatos, julga que
foi mais além, pois vé na concepcdo de Popper apenas uma influéncia da metafisica. Diz ele: “o
que para Popper, Watkins e Agassi é metafisica influente, externa, surge aqui como o ‘centro
firme’interno de um programa” (LAKATOS, 1998, p. 32). Esquece, assim, que no manuscrito de
Popper, que trata dos programas metafisicos, ele atribui um papel “heuristico” a metafisica e
também, que em sua Ldgica da investigacdo cientifica, ele reconhece que é ela quem auxilia o
cientista a“introduzir ordem no quadro que ele traca do mundo’, bem como, possibilita o cres-
cimento do conhecimento (POPPER, 2005, p. 277).

Mas, além da “heuristica negativa’, nos programas de investigacao de Lakatos ha
também, a “heuristica positiva”. Esta tem um papel fundamental para o desenvolvimento do
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programa, na medida em que indica o caminho que os cientistas devem seguir para dar conti-
nuidade ao mesmo.

Tal heuristica consiste em um conjunto de estratégias que indicam como realizar modifi-
cacdes e melhorar os elementos refutdveis do programa, que constituem o cinturao protetor.
Neste sentido ela fornece, nao apenas hipdteses auxiliares, mas também, indicacées, de como
gerar modelos cada vez mais sofisticados, que simulam a realidade, tendo por base certos pres-
supostos metafisicos que compdem o “nucleo duro” do programa, que Lakatos, por vezes, os
denomina de “principios metafisicos” (LAKATOS, 1979, p. 167).

Os cientistas dirigem o foco de sua atencao a construcao daqueles modelos sequindo as
orientacdes, que figuram nessa parte positiva do programa. Por isto, ignoram os contraexem-
plos falseadores e os dados a sua disposicao. Diz Lakatos: “Deita-se em seu sofd, fecha os olhos
e esquece os dados’[...]. Ocasionalmente, é claro, ele fard a natureza uma pergunta ladina, e
sentir-se-4 animado pelo SIM da Natureza, mas nao se sentird desanimado pelo seu NAO”
(LAKATOS, 1979, p. 165, destaque do autor).

A“heuristica positiva’, portanto, nao considera as refutacdes relevantes e procura dar es-
pecial destaque as “verificacdes” porque estas mantém a continuidade do programa. Ao valo-
rizar as “verificacdes” em detrimento das refutacdes, Lakatos se distancia de Popper, que em sua
metodologia d4 grande importancia a refutacao das teorias no avanco cientifico. Entretanto,
Lakatos parece ndo ignorar as refutacdes, pois assinala que a “verificacdo” de uma versao nova
do programa constitui uma refutacdo da versdo anterior. Entende assim, que a refutacdo nao
consiste apenas em uma relacao entre a teoria e a experiéncia, mas sim em uma relacao entre
varias teorias concorrentes. Nesse sentido, a refutacao de teorias tem carater histérico (LAKATOS,
1979). Situacdo que é também, evidenciada por Popper, pois, como mostramos o seu falseacio-
nismo nao desconsidera a dinamica do desenvolvimento cientifico.

Muito embora concorde com Popper que a refutacao sé ocorre apds o surgimento de
uma teoria melhor, nao atribui a critica o carater negativo que o filésofo austriaco Ihe imputa,
pelo contrdrio, tal carater tende mesmo a desaparecer ou se torna mais dificil. Comenta Lakatos
(1979, p. 222):

A critica destrutiva, puramente negativa, como a “refutacdo” ou a demonstracéo de
uma inconsisténcia ndo elimina um programa. [...] Pode-se, naturalmente, mostrar a
degeneracdo de um programa de pesquisa, mas so a critica construtiva pode, com a ajuda
de programas de pesquisa rivais, obter éxitos reais.

A critica, na metodologia do programa lakatosiano, assume assim, um carater mais posi-
tivo e construtivo, o que leva Popper (1989) a objetar que tal metodologia denota uma compre-
ensao insuficiente do papel da critica para o progresso cientifico. E, por outro lado, ao se consi-
derar a histéria real da ciéncia é possivel se constatar que, ao contrario do falseacionismo
popperiano, para o qual as novas teorias, que substituem suas predecessoras, nascem nao-re-
futadas, na perspectiva lakatosiana as novas teorias nascem refutadas porque as velhas teorias
Ihes transmitem toda uma gama de “anomalias” ou “contraexemplos” (1979, p. 147, nota 119).
Entretanto, hd uma transferéncia de problemas, que ndo precisa ser acompanhada de refuta-
¢oes, pois as “anomalias” podem vir a ser progressivamente dirimidas.

A pretensdo de Lakatos, com sua metodologia, é evidenciar a “forca heuristica” dos pro-
gramas de investigagdo, por isso ndo da tanto valor as refutagdes, mas sim as estratégias para a
continuidade do programa. Por isto considera, que assim como os cientistas, na construcao de
modelos, seguem a “heuristica positiva” e por isto nao valorizam as refutacdes, também, na es-
colha dos problemas, para o desenvolvimento de suas pesquisas, sao determinados por ela e
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nao por “anomalias”. Estas embora sejam identificadas sao deixadas de lado, pois ha a expecta-
tiva de que, futuramente, possam vir a se tornar em corroboracées do programa. Nas palavras
de Lakatos: “O cientista registra anomalias, mas, desde que seu programa de investigacao
aguente o seu impeto, ignora-as. A escolha dos seus problemas é ditada essencialmente pela heu-
ristica positiva do seu programa e néo pelas anomalias” (LAKATOS, 1999, p. 162, grifos do autor).

Assim, contrapondo-se a Popper, Lakatos (1979) considera que é somente os cientistas,
gue seguem as regras do falseacionismo popperiano, que valorizam as “anomalias” ou “contra-
exemplos” e precisam se concentrar neles. Deste modo, Lakatos, além de rechacar os contra-
exemplos falseadores em sua “heuristica positiva’, ele também, ndo os considera, prima facie,
como geradores de novas investigacoes.

Fica evidente que Lakatos, ao tratar do problema do crescimento do conhecimento, tem
a pretensao de dar um passo além de Popper. Nesse sentido, procura introduzir novas regras
para a apreciacao dos programas de investigacao, que julga que sdo mais tolerantes do que as
da metodologia popperiana. Em sua proposta admite que anomalias, inconsisténcias e até
mesmo os estratagemas ad hoc fazem parte do crescimento cientifico.

Assim, considerando-se uma série de teorias, que constitui um programa de investigacgao,
cada nova teoria, que sucede a anterior, adiciona premissas auxiliares a que a antecedeu de
modo a dar conta de alguma anomalia ou inconsisténcia. E a nova teoria deve ter pelo menos
um conteudo nao refutado similar ao de sua predecessora. Tendo por base tais condicbes,
Lakatos distingue dois tipos de programas de investigagdo: os “progressivos” e os “degenera-
tivos”. Um programa sera “progressivo’, ou constituira uma “transferéncia de problemas pro-
gressiva” se cada teoria nova apresentar um excesso de conteddo empirico com relacdo a sua
antecessora e se parte desse conteudo excedente for corroborado, ou seja, se cada uma das
novas teorias levar a descoberta de algum fato novo. Em outras palavras, um programa de in-
vestigacao serd “progressivo” se a transferéncia de problemas “for, ao mesmo, tempo tedrica e
empiricamente progressiva” (LAKATOS, 1979, p. 144). E “degenerativo’, caso nao ocorra essas
duas formas de transferéncia.

Lakatos toma a natureza desses programas como critério para distinguir o cientifico do
nao cientifico. Assim, sé serao consideradas “cientificas” as transferéncias de problemas, que
forem ao menos teoricamente progressivas e as que nao satisfazem tal condicao, serdo conside-
radas como “pseudocientificas”. Essa ideia de demarcacao entre tipos de transferéncias de pro-
blemas tem como fonte de inspiracdo a obra de Popper. Inclusive, Lakatos (1979) admite que sua
demarcacao é“quase idéntica” ao critério de demarcacao, proposto por Popper, para distinguir a
ciéncia da metafisica. Reconhece que Popper, inicialmente, em sua Légica da pesquisa cientifica,
s6 levou em consideragao as transferéncias tedricas de problemas, mas que, posteriormente, em
sua obra Conjecturas refutacdes adicionou o aspecto empirico dessas transferéncias a sua con-
cepcdo. Mas, apesar de admitir a divida para com Popper com relacdo a demarcacdo, considera
que o tratamento que da a questao é diferente do dele, pois foi mais além, na medida em que
ndo procura mais distinguir a ciéncia da metafisica e ndo utiliza mais o termo metafisica.

E, por outro lado, Lakatos procura separar o “problema descritivo” referente ao papel psi-
coldgico e historico da metafisica que, no seu entender, Popper atribui a esta, do “problema
normativo”, que diz respeito a distincao entre programas de pesquisa progressivos e degenera-
tivos (LAKATOS, 1979, p. 228). Mas, como vimos, ele préprio reconhece que essa distin¢ao ja
esta presente nas obras de Popper, em momentos distintos. Entao, os seus méritos estariam em
ter unificado os aspectos tedricos e empiricos que as transferéncias de problemas envolvem.
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Consideracées finais

Procuramos evidenciar que Lakatos ao propor seus programas de investigacdo cientifica
sistematizou e deu uma roupagem nova as teses de Popper acerca dos seus programas de in-
vestigagdo, que se encontram presentes em sua ideia de “estrutura organizada’, no ambito da
qual as pesquisas sao desenvolvidas tendo por base teorias e “situacdes-problema’, reconhe-
cidas pelos cientistas como objeto de investigacao, bem como em sua nocao de “programas de
investigacao metafisica”, a partir da qual passou a tratar de forma mais veemente a questao da
continuidade entre ciéncia e metafisica.

Lakatos, em sua pretensdo de redefinir a racionalidade cientifica sob outros parametros,
que reputa como superiores aos de Popper, minimiza as contribuicdes de seu mestre e esquece
que bebeu em suas fontes. Pretensao que nao podemos considerar de todo reprovavel, pois no
decorrer da histéria da filosofia este parece que foi o “desejo secreto” dos discipulos com relacao
aos seus mestres, sendo muitas vezes até mesmo incentivados por eles. O préprio Popper
(2002), enquanto defensor de uma tradicao racionalista critica, deixa claro que nao se trata de
uma mera transmissao dogmadtica de teorias, mas sim de uma tomada de posicdo analitica e
criticaface aolegado recebido, que possibilita que se modifique o que foi repassado. Recomenda
aos cientistas: “sempre que possas ser critico, sé critico!” (POPPER, 1990, p. 54). Tal atitude se
estende também, aos fildésofos, ja que entende que a filosofia deve ser critica. Tendo por base
esses pressupostos procuramos evidenciar, neste trabalho, até que ponto Lakatos foi além de
seu mestre, em sua concepcao de programas de investigacao metafisica.

De modo a esclarecer tal questao procuramos reconstruir a nogao de programa de in-
vestigacdo, presente no pensamento de Popper, pois no nosso entender muito embora o fil6-
sofo ndo se utilize, inicialmente, de tal expressao, ela encontra-se elaborada, em seus escritos,
quando aborda a no¢ao de “estrutura organizada”. E também quando, posteriormente, passa a
tratar de tais programas denominando-os de metafisicos. Tais esclarecimentos se fizeram ne-
cessdrios para que ficasse claro a real contribuicdo de Lakatos, uma vez que Popper (1990)
considera que seus discipulos complicaram sua concepc¢ao para, posteriormente, avalia-la de
forma negativa.

Lakatos reconhece que sua concepcdo da racionalidade cientifica é baseada no pensa-
mento de Popper, mas que afasta-se de algumas de suas ideias mais gerais. No entanto, em seu
principal escrito “O falseamento e a metodologia dos programas de pesquisa cientifica” (1979),
ao tratar de tal tematica deixar seus leitores um pouco confusos, pois em certas passagens atribui
algumas teses acerca do falseacionismo metodolégico e dos programas de investigacdo cienti-
fica a si préprio, e algumas paginas adiante admite que tais teses ja estdo presentes em obras de
Popper e que procurou melhora-las. E, ha ainda passagens, que parece ignorar que Popper de-
fendeu determinadas ideias e as apresenta como uma inovagao sua. Tais incongruéncias se
tornam mais evidentes quando apresenta a nocao de “programas de investigacao cientifica” e
seus componentes essenciais. Tal nocao é proposta como uma tentativa de superacao de certos
impasses presentes na concepcao de racionalidade cientifica proposta por Popper, que, segundo
Lakatos, se detém na analise do status de teorias isoladas, confrontando-as com a experiéncia. As
reputadas, cientificas sdo as que subsistiram a testes cruciais, que tentaram falsea-las.

Contrapondo-se a Popper, Lakatos diz que passou a analisar “séries de teorias’, que com-
pdem o que ele denomina de “programas de investigacao cientifica’, de modo a determinar se
tais programas séo cientificos ou pseudocientificos. Assim, é a natureza desses programas, que
determina o seu carater cientifico. Somente os programas cuja transferéncia de problemas é
progressiva é que sao considerados como cientificos, ou seja, se a nova teoria apresenta um
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conteudo empirico maior do que a que a antecedeu e esse conteudo foi corroborado. Desse
modo, ndo existem “experimentos cruciais’, que refutem uma teoria. Mas, conforme mostramos,
ja ha em Popper a preocupacao de analisar séries de teorias, que se sucedem umas as outras e
ele propde que elas sejam avaliadas considerando-se o seu carater progressivo, ou seja, seu
contetdo empirico e a sua corroboracdo. Lakatos reconhece que a forma como procura de-
marcar a ciéncia é semelhante ao critério popperiano para distinguir a ciéncia da metafisica,
mas considera que a forma como abordou a questao difere da andlise de Popper, na medida
gue nao se preocupa mais com tais distingdes.

De fato, ha diferencas entre os dois filosofos acerca do papel da metafisica. Na concepc¢do
de Lakatos (1979) a metafisica foi “diluida” no ambito de seus programas de investigacao, ele
nao pensa um papel especifico para ela e nem utiliza mais tal termo. Entretanto, embora nédo
reconheca, ela se faz presente no nucleo duro de seu programa, na medida que propde que ele
é constituido de teorias irrefutdveis, portanto, metafisicas. Em Popper, a metafisica permanece
viva e tem um papel fundamental, no seu programa de investigacdo, na medida em que da a
ela o papel heuristico de orientar as investigacdes cientificas. Desta forma, ndo mais separa ci-
éncia e metafisica e sim, vé uma continuidade entre elas.

Por outro lado, Lakatos nao nega que Popper pensou a ciéncia, em sua totalidade, como
um grandioso “programa de investigacao’, orientado por uma regra heuristica, que segundo
ele, Popper reputa como sendo a suprema, a que determina que o cientista deve elaborar teo-
rias conjecturais com um maior conteddo empirico que suas predecessoras. De fato, Popper vé
ainvestigacao cientifica sendo realizada no ambito de uma“estrutura organizada’, que pode ser
identificada com um“programa de investigacdo”, conforme ja ressaltamos, mas a regra suprema
que norteia esses programas e, até mesmos a elaboracao das demais regras, é a de que ndo se
deve proteger as terias cientificas de modo a evitar o falseamento (POPPER, 2005). Assim,
Lakatos, parece atribuir a uma regra suplementar o papel de regra suprema e, tampouco men-
ciona, que na andlise de séries de teorias, Popper procura preservar certas suposicoes tedricas,
que constituem o“conhecimento de fundo” e que se mantém irrefutdveis. Assim, nos programas
de investigacdo de Popper ha também, certos pressupostos irrefutaveis.

E importante destacar, que diferentemente de Popper, o interesse de Lakatos ndo é mais
pela ciéncia vista como um todo, ou seja, como um programa de investigacao global, mas sim,
como programa de investigacdo particular, pois em sua analise leva em consideracdo a histéria de
cada ciéncia e neste aspecto, se afasta de Popper e se aproxima de Kuhn. Portanto, cada ciéncia
tem o seu programa de investigacao particular. E tendo em vista tais pressupostos, Lakatos pro-
cura sublinhar que a refutacdo ou certas incongruéncias que surgem no ambito de um programa
de investigacao cientifica nao levam a sua eliminacéo e que tal processo é muito mais complexo
do que pensava Popper e envolve uma série de regras metodoldgicas, que ele classifica em dois
tipos: a heuristica negativa, cujas regras indicam que rotas de investigacao o cientista deve evitar,
e a positiva, que indica quais rotas deve seguir. Na heuristica negativa estdo incluidos tanto ele-
mentos irrefutaveis (teorias que constituem o nucleo duro do programa), quanto refutaveis. As
regras que norteiam tal heuristica impedem que se aplique o modus tollens ao nucleo duro do
programa. E no ambito da heuristica positiva temos uma série de estratégias que possibilitam as
modificagdes e melhorias dos componentes refutdveis do programa, ou seja, se inventam hipé-
teses auxiliares para se proteger o nucleo do programa. As regras desse tipo visam evitar que os
cientistas se percam face a grande quantidade de anomalias que enfrentam, dai estabelecerem
uma série de tarefas a serem desempenhadas por eles, tendo em vista ampliagcdes e o desenvol-
vimento do programa. A heuristica positiva, portanto, cria mecanismos para a solucao de pro-
blemas de modo a enfrentar as anomalias e até mesmo transforma-las em comprovacoes.
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A posicao de Lakatos permanece, inegavelmente, ligada ao racionalismo critico poppe-
riano, mas hda aspectos da teoria da ciéncia de Kuhn que ele incorpora a sua concepcao.
Principalmente, quando passa a tratar da racionalidade cientifica de uma perspectiva histo-
rica. A sua concepcao de mudan¢a de um programa de investigacao para outro até certo
ponto segue os passos de Kuhn (1975), que considera que os cientistas ndo abandonam um
paradigma quando enfrenta anomalias graves que o refutam. Em tal situacdo, eles introduzem
“hipoteses ad hoc” de modo a evitar o falseamento. E também, ndo abandonam um paradigma
se ndo dispdem de outro para colocar no seu lugar. Lakatos, diferentemente de Popper, e em
consonancia com Kuhn, ndo julga que as mudancas de programas de investigacdo, ocorram
em razdes de refutacdes, pois as anomalias podem ser progressivamente dirimidas. E consi-
dera a critica construtiva como a mais importante, por isso ndo ha refutacao, se ndo houver
uma teoria melhor para substituir sua antecessora. Mas, procura ressaltar, contrariamente a
Kuhn, que concebe as revolu¢cdes como mudancas subitas e irracionais e a Popper e as experi-
éncias cruciais refutadoras das teorias, que o que geralmente ocorre é a substituicao de pro-
gramas de investigacdo degenerativos por progressivos, mas isto ndo ocorre de forma ime-
diata. Os programas de pesquisa podem levar muitos anos para se tornarem maduros e
empiricamente progressivos. E a histéria da ciéncia tem sido uma histéria de programas ou de
“paradigmas” que competem entre si, mas nao ha periodos de “ciéncia normal’, conforme ad-
mite Kuhn. A questdao que Lakatos pouco esclarece é como sao eliminados esses programas,
na medida em que ndo admite a refutacdo de teorias, proposta por Popper, nem a “crise”
Kuhniana, que leva a substituicdo de um paradigma por outro. E, ademais, considera que as
transferéncias degenerativas de problemas nao se apresentam como uma forte razao para a
eliminacdo de um programa de investigacao. Propde apenas uma “razao objetiva’, inspirada
em Popper, a de que o programa rival deve explicar o éxito de seu competidor e o suplantar
“por uma demonstracao adicional de forca heuristica” (LAKATOS, 1979, p. 191), ou seja, de seu
“poder explanatério” que se manifesta em sua capacidade de antecipar fatos novos. Desta
forma, Lakatos acaba por adotar a regra heuristica, que reputou como sendo suprema para o
programa de investigacao popperiano, que requer que um sistema tedrico deve ter um maior
conteudo empirico que seu competidor.
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RESUMO

Eric Weil, Karl Jaspers e Martin Heidegger sao trés filosofos alemaes, um deles, judeu: Weil apre-
senta na categoria do finito uma possibilidade entre os discursos filoséficos que compreende
Heidegger e Jaspers. O presente artigo propde uma compreensdo parcial de Jaspers e Heidegger
por meio da categoria do finito weiliana e da retomada operada por essa possibilidade do dis-
curso - a finitude - da categoria da obra, cuja fenomenologia é o nazismo. Para esse objetivo,
dividiu-se o artigo em trés se¢Oes, seguidas de uma introducao. Na Introducao apresentamos a
relacdao entre os trés pensadores dada por meio de dois textos de Weil. Também elencamos os
motivos da escolha das obras de Heidegger e Jaspers que serao discutidas. A primeira secao do
artigo contém uma apresentacao dos conceitos weilianos que sao a base para as se¢des se-
guintes. Na segunda secdo, esses conceitos sdo cotejados com o pensamento heideggeriano.
Na terceira se¢ao, aplicamos o0 mesmo método ao pensar de Jaspers, mostrando as limitacoes
que o pensamento de Heidegger encontra no plano politico. Encerramos com um pequeno
balanco da discussao.

Palavras-chave: Finito. Eric Weil. Jaspers. Heidegger. Nazismo.
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ABSTRACT

Eric Weil, Karl Jaspers and Martin Heidegger are three German philosophers, one of whom is
Jewish. Weil presents in the category of the finite a possibility among the philosophical
discourses that comprise Heidegger and Jaspers. This paper proposes a partial understanding
of Jaspers and Heidegger through the Weilian category of the finite and the resumption
operated by this possibility of discourse - finitude — of the category of work, whose
phenomenology is Nazism. For this purpose, the article was divided into three sections, followed
by anintroduction.The Introduction aims to present the relationship between the three thinkers
given through two texts by Weil. We also list the reasons for choosing the works of Heidegger
and Jaspers that will be discussed. The first section of the article contains a presentation of the
Weilian concepts that are the basis for the following sections. In the second section, these
concepts are compared with the Heideggerian thought. In the third section, we apply the same
method to Jaspers' thinking, showing the limitations that Heidegger’s thinking finds on the
political plane. We conclude the paper with a small balance of the discussion.

Keywords: Finite. Eric Weil. Jaspers. Heidegger. Nazism.

Introducao

Na categoria do finito presente na Ldgica da filosofia, Weil faz duas menc¢des a Heidegger
(2012, p. 533 e p. 553 nota 5) e uma a Jaspers (2012, p. 553, nota 5). Assim atesta Weil: “O que
as andlises deste capitulo devem aos trabalhos de Martin Heidegger e Jaspers é visivel demais
para que nos sintamos obrigados a insistir longamente nessa divida” (2012, p. 553, nota 5).
Weil adverte que nenhum sistema filosofico ou discurso humano pode ser esgotado por uma
simples categoria isolada' (2012, p. 553, nota 5). Assim, a relacdo que pode ser estabelecida
entre as analises contidas na categoria do finito e as filosofias de Heidegger e Jaspers, nao
propde uma reducao do pensamento desses autores a sua mais simples expressao, suas filoso-
fias sendo demasiado complexas para caberem confortavelmente em uma Unica categoria?.
Diante dessa ressalva trazida pelo préprio Weil, nossa proposta é cotejar as obras, de Jaspers,
A questdo da culpa e, de Heidegger, A origem da obra de arte com as analises weilianas contidas
na categoria do finito.

Kirscher também aproxima o pensamento de Heidegger da categoria do finito (1989,
p. 319-320). Mas o que é uma categoria na acepcao weiliana? As categorias sdo compreendidas
em conjunto com as atitudes. Uma categoria trata-se do conceito organizador que confere sen-

“Ailustragao privilegiada dessa possibilidade filoséfica é o pensamento de Heidegger, mas essa nao é nada além de uma ilustra-
¢ao possivel, e pode-se dizer desse pensamento o que pode ser dito de todos os outros. Eles sdo complexos e, portanto irreduti-
veis ao status de uma simples ilustracdo de uma categoria. E o inverso que é verdadeiro. Para lhes compreender, é preciso multi-
plicar os pontos de vista, as perspectivas, as questdes, etc. Em uma palavra, é necessario mobilizar todas as categorias que
representam a diversidade dos pontos de vista possiveis a respeito de todo pensamento concreto. Mas isso ndo impede que uma
entre elas seja a dominante, porque ela corresponde ao regime de discursividade fundamental no interior do qual se movimenta
tal pensamento. Para usar uma metafora musical, pode-se dizer que a categoria sob a qual um pensamento é compreendido é
sua nota fundamental, as outras categorias sendo as harmonicas” (CANIVEZ, 1999, p. 71-72).

Weil salienta ainda que a categoria do finito “como qualquer outra categoria, esta presente em qualquer filosofia: uma anélise do
papel da poesia (do mito) na obra de Platdo, uma interpretacdo do mito de Er da Republica mostrariam sua presenca agente”
(2012, p. 553, nota 5). A presenca da poesia como mito quando Sécrates, na prisao nos dias que antecedem sua morte, recebe em
sonhos a missdo de continuar compondo a musica na qual deveria trabalhar. Sécrates, compreendendo que a filosofia é a mais
elevada das musicas, compunha em mitos (TEIXEIRA, 2009, p. 213, nota 24).

N
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tido a tudo aquilo que existe para os seres humanos da respectiva atitude, sendo o principio
fundamental a partir do qual essa atitude se exprime de forma coerente. Enquanto desenvolvi-
mento da atitude, a categoria fala a linguagem correspondente ao bom senso de sua época
(QUILLIEN, 1970, p. 414). Uma atitude é uma maneira fundamental e irredutivel de se viver, agir
e compreender. Uma categoria filosofica € o discurso proprio implicito em cada atitude. Filosofar
em cada atitude trata-se de visar a explicacdo daquilo que esta implicito, de modo que se busca
elevar-se da linguagem tida como natural da atitude ao discurso explicito da categoria
(KIRSCHER, 1999, p. 147). O ser humano esta no mundo, que, na atitude, é compreendido como
aquilo no que ele vive. E esse estar no mundo significa viver nele de determinada maneira, ou
seja, segundo determinada atitude. Costumeiramente, a atitude nao é consciente, nao é refle-
tida sobre si mesma. Ela se realiza. Ela é o universal particular que realiza um essencial ainda nao
revelado, pois serd o discurso que apreendera a atitude, cuja luz revela esse essencial. Diante
isso o essencial deixa de sé-lo, deixa de ser fim perseguido inconscientemente. Apreender uma
atitude é libertar-se dela. A partir do momento que esse essencial é reconhecido com o que fora
inconscientemente perseguido, surge outro essencial, uma vez mais o inapreensivel, o essen-
cial do essencial. Esse movimento de apreensao do essencial de um mundo como discurso é o
que corresponde a categoria. Nao obstante, essa tomada de consciéncia da atitude, a categoria
nao ocorre necessariamente. O individuo pode ater-se a sua atitude, julgando a partir desse
ponto de vista tudo o que lhe chega (WEIL, 2012, p. 106-108).

No pensamento de Weil, existe uma diferenca entre categorias metafisicas e categorias
filosoficas. Sob as primeiras, entendem-se os conceitos fundamentais determinando as ques-
toées segundo as quais se deve considerar, analisar ou questionar aquilo que se quer saber no
que é. Ja as segundas sao as ideias centrais dos discursos a partir das quais uma atitude se ex-
prime de maneira coerente (KIRSCHER, 1999, p. 151). E das categorias filoséficas que Weil trata
na sua obra principal, a Légica da filosofia. A passagem de uma atitude para uma categoria se da
por meio das retomadas. A retomada é um conceito weiliano essencial, pois é gracas a ele que
se opera a unidade entre ldgica e historia, a apreensao do novo em uma linguagem antiga, a
Unica disponivel para aquele que ja ultrapassou aquilo que essa linguagem exprime; gracgas a
retomada, uma nova atitude se compreende sob uma categoria anterior (QUILLIEN, 1970, p.
414). Esse conceito é fundamental aqui, pois é a retomada da obra pelo finito que dirige a es-
colha dos titulos dos autores trabalhados (Jaspers e Heidegger). A obra é a atitude da violéncia
pura; é pela exposicao da sua violéncia que, por exemplo, a atitude de um Hitler se torna com-
preensivel para a filosofia (WEIL, 2012, p. 501, nota 2).

Tendo por base o conceito weiliano de retomada, utilizaremos o texto de Weil Le cas
Heidegger para lancar luzes sobre os outros textos, do préprio Heidegger e de Jaspers, inter-re-
lacionando-os no plano compartilhado do evento histérico cuja fenomenologia corresponde a
atitude da obra: o nazismo. A escolha desses textos, além do recurso a retomada, passa também
por um critério cronoldgico. No texto Le cas Heidegger’, na sua critica a auséncia de possibili-
dade para o pensamento heideggeriano de colocar questdes politicas, Weil considera que esse
julgamento contempla os textos do autor escritos até 1933. Mas e os textos posteriores? E as
palestras proferidas apds essa data, ainda se adéquam a esse juizo de Weil? Além disso, esses
textos posteriores ganham interesse por apresentarem conceitos discutidos por Weil na expo-
sicao da categoria do finito: mundo Poesia, histéria, verdade, coisa. Finalmente, no texto Le cas
Heidegger, Weil menciona Jaspers, ligando a redacdo de um trecho da obra A questédo da culpa

3 O texto em portugués foi publicado pela Revista Argumentos, n° 23, ano 2020, p. 126-137.
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diretamente a Heidegger (2003, p. 265). Feitos esses apontamentos preliminares, podemos
passar a proxima secao da nossa discussdo com a breve apresentacdo da categoria do finito.

A finitude: Weil

Depois do saber absoluto atestamos um fato: a histéria prossegue com a recusa, a re-
volta* e a revolucao® (QUILLIEN, 1970, p. 403). O tripé obra, finito e acdo marca o segundo mo-
vimento da Ldgica, a primeira ruptura do discurso, a tentativa de reconhecer no discurso uma
atitude que é a do individuo violento (PERINE, 1987, p. 150). Assim, da perspectiva do finito, que
continua o movimento inaugurado com a obra, absoluto e obra esquecem sua finitude origi-
naria: o primeiro, no discurso da razao, a segunda, na realizacdo da violéncia. Do ponto de vista
do finito, a obra havia afirmado o finito sem o saber ao se revoltar contra o discurso absoluto;
obra e absoluto mostram seu sentido ao finito (KIRSCHER, 1970, p. 386- 387). A atitude do finito,
portanto, pode ser descrita como aquela do individuo desprendido do absoluto e que nao cré
na obra. A filosofia do finito é expressao da finitude e de seu fundo inexprimivel: a verdade do
ser. Para a atitude do finito, o mundo nédo é nunca compreensivel como totalidade. Para ele,
tudo sao fatos que aparecem no projeto do individuo de ser para si o fato que ele é, o fato de
que tem sentido apenas em si. Aquele que age no finito nao procura a satisfacdo nem no dis-
curso nem fora dele, mas somente nele mesmo, seu agir se realizando na sua liberdade. Para o
finito, tudo o que interessa é ser para si mesmo, projeto que se sabe projeto sem esquecer a fi-
nitude (KIRSCHER, 1970, p. 386-387).

Na categoria do finito, sempre existe um discurso e um mundo para o ser humano, con-
tudo, ambos igualmente incompletos. O discurso, assim como a ordem na qual o individuo vive
e se orienta, nunca é definitivo. No mundo humano néo se encontra o absoluto, mas o finito.
Isso equivale a dizer que ndo ha discurso absoluto, consequentemente, sua perspectiva. Existem
apenas individuos que sustentam discursos. Assim sendo, ndo ha histéria, mas uma historici-
dade, nao ha fatos, mas facticidade, tampouco ha negacao, somente negatividade. Discursos,
portanto, sao apenas para-si (WEIL, 2012, p. 94). Se a obra rejeita o discurso absoluto, a cate-
goria do finito marca uma dupla rejeicdo. Aquele que vive a atitude do finito é aquele que nao
acredita nem na obra nem no discurso absoluto (WEIL, 2012, p. 523). O individuo que esta na
atitude do finito sabe que a violéncia é e que o discurso absoluto ndo o consolara (WEIL, 2012,
p. 525). No finito, o individuo se descobre projeto, ele é finito e abertura. Por projeto sempre a
realizar-se na finitude, ele se transcende, mas sua transcendéncia se realiza na temporalidade.
Isso significa que ele se lanca como projeto para ultrapassar a finitude, mas ele nunca o faz, pois
é relembrado que é finito num mundo finito. O fracasso aqui representa o pro-jeto do finito que
nao esta lancado no presente por vir, mas no nada, nao no sucedaneo do presente que lhe era
oferecido pelo absoluto (WEIL, 2012, p. 531-536). “O homem age no mundo e sobre o mundo
como ser no mundo: ele é ele préprio ao retomar sua acado nele mesmo, ao reduzi-la a possibi-

4 Existe uma diferenca fundamental entre as revoltas da obra e do finito, embora ambas déem preferéncia ao sentimento criador: a
primeira recusa definitivamente a presenca da razéo - € violéncia pura -, a segunda busca essa presenga por outros meios (KIRS-
CHER, 1992, p. 186). A revolta do finito é dupla rejeicdo da violéncia pura e da compreensao somente do discurso (QUILLIEN, 1970,
p. 403). A revolta do sentimento recusa todo pensamento e toda lei, toda forma de universalidade concreta, situando-se do lado
da violéncia (WEIL, 2011, p. 239).

5 A sintese que o finito realiza abre espago para o surgimento de uma nova categoria que, por sua vez, realiza uma sintese entre
obra, absoluto e finito: acdo, como sintese pratica do discurso absolutamente coerente, obra e finito, ou seja, discurso agente do
ser finito e pensante que realiza a si mesmo ao realizar uma obra universal (KIRSCHER, 1970, p. 386).
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lidade essencial do homem” (WEIL, 2012, p. 537). Aqui podemos situar a liberdade na finitude,
liberdade para o mundo e no mundo.

E ao se projetar do mundo presente em seu passado e do mundo passado em seu presente
que o homem é livre em sua finitude; ao aceitar a condicdo humana, ao renunciar a
qualquer garantia, a qualquer satisfacdo (que sé poderia ser encontrada no discurso
coerente): 0 homem se decide no mundo, se decide naquilo que é na medida em que ele
é por seu projeto-passado, se assume e se liberta (WEIL, 2012, p. 546-547).

A linguagem desempenha um papel fundamental na categoria do finito: tudo é lin-
guagem. A nova atitude, do finito, se encontra diante do resultado catastréfico do projeto da
obra. A obra quer criar um mundo, para isso, deve destruir o que encontra, reduzindo-o a con-
dicao®. O finito se encontra perante esse mundo destruido. Esse mundo alquebrado é consti-
tuido por fragmentos de discursos parciais e técnico-cientificos. A atitude do finito, portanto,
acaba por se expressar pela linguagem da obra e perante os seus resultados desastrosos
(KIRSCHER, 1989, p. 313). A obra também pode ser considerada uma categoria da filosofia desde
que considerada em si mesma, por um discurso que ela mesma recusa. Ou seja, é na sua ultra-
passagem e compreensao pela linguagem do finito que a categoria joga o jogo da filosofia
(KIRSCHER, 1989, p. 324, nota 5).

No finito, o pensamento se pensa a partir da fonte da criacao pura, da obra-linguagem,
movimento de revelacdao do fundo que escapa enquanto se revela: a poesia fundamental do
fundo-discurso que se revela em sua fonte. A poesia revela o Ser na linguagem, tomando
corpo, se fazendo mundo (KIRSCHER, 1989, p. 320-322). A filosofia do finito se inscreve na tra-
dicao das filosofias do enigma. Isso pode ser compreendido por meio do recurso aos temas do
mundo, da abertura e do Ser. Os termos “abertura” e “aberto’, relacionados por Weil com os
termos “finitude” e “finito” assinalam que nessa categoria os limites entre ser humano e mundo
passam a ficar embaralhados. O ser humano esta aberto ao mundo que escapa na sua
apreensdo, naquilo que o mundo escapa em cada apreensdao ao mesmo tempo em que o re-
vela (KIRSCHER, 1989, p. 314-316).

O Ser nao se desvela para o individuo a ndo ser na perspectiva do seu préprio nada. E
nessa perspectiva que ele descobre sua contingéncia e liberdade: apenas formalmente ele
pode falar do Ser (CANIVEZ, 1993, p. 70). Aparece aqui o indelével traco da historicidade concer-
nente ao ser humano. A historicidade no finito esta relacionada com a proépria situacdo humana
no mundo. Aquele que vive sua atitude nao pensa o acabamento da histéria, como no caso da
categoria do absoluto. A existéncia do mundo precede a do préprio individuo. O inacabamento
da histéria esta no fato daquele que vive a atitude do finito compreender que uma situacao
dada modifica aquele que a compreende ao mesmo tempo em que engendra uma nova si-
tuacdo a ser compreendida. A historicidade, portanto, ndo é um acidente, mas parte da natu-
reza humana. E no ato temporal que a verdade se revela. Como é o individuo concreto que deve
compreender sua situacao, tal compreensao é sempre determinada pelo carater da época em

6 Kirscher distingue dois tipos de condi¢des. O primeiro contém as condigdes do mundo, das quais o ser humano se apropria com
a ajuda do discurso técnico. O segundo é a condicao do ser humano que é condi¢do no interior do homem, que é o ser humano
mesmo ao mesmo tempo inacessivel para esse ser humano, mais inacessivel e inacessivel de outra maneira que as condi¢des do
mundo. Esse segundo tipo de condi¢do é pensado na categoria da consciéncia, condi¢do incondicional da condicdo condiciona-
da. A consciéncia assim reduz a dualidade do condicionado e do incondicionado, do empirico e do transcendental, do finito e do
infinito, por uma relacao consciente da condigdo para ela mesma como aceitagao de sua prépria finitude. Ainda segundo Kirscher,
essa aceitacao passa pelo abandono de toda retomada do cogito (1989, p. 314). Kirscher utiliza como exemplo do aparecimento
dessa condicdo do ser humano como abertura o afastamento critico de Heidegger da fenomenologia transcendental de Husserl
(1989, p. 314, nota 3).
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que esse individuo se encontra (SAVADOGO, 2003, p. 178-179). O individuo sé ascende a pre-
senca da realidade na sua totalidade se esquecido da sua finitude, inautenticamente, conforme
acontecia na categoria do absoluto (CANIVEZ, 1999, p. 70-71), ja que o ser humano na categoria
do finito se entende como ser diante da morte (WEIL, 2012, p. 530). E o seu inacabamento, sua
finitude, que o caracteriza enquanto ser humano, nao sua pertenca ao movimento do
Pensamento Absoluto, como era na categoria anterior, superada pela descoberta da finitude.

Uma finitude: Heidegger

Esbocadas as linhas gerais da categoria do finito em Weil, passemos agora a relacdo que
pode ser feita entre essa categoria e Heidegger. E importante lembrar, porém, que as ilustra-
¢oes oferecem um quadro limitado na compreensao da atitude e da categoria. O caso do pen-
samento de Heidegger na sua totalidade exigiria toda uma interpretacao weiliana do autor’. Se
0 caso nao é esse, a ilustracdo fornece a possibilidade de colocar certas questdes pelo uso de
determinados conceitos (CANIVEZ, 1999, p. 72). Em conformidade com essa diretriz de Canivez,
nossa intencao é operar apenas com um recorte que possibilite trazer a tona a discussao de
conceitos presentes na categoria do finito, como mundo, poesia, verdade e decisdo. Assim
sendo, no primeiro momento, cotejaremos alguns conceitos trabalhados por Weil na categoria
do finito com suas apresentacdes na palestra de Heidegger A origem da obra de arte. Em se-
guida, discutiremos a insuficiéncia do pensamento heideggeriano para analisar questdes poli-
ticas conforme o entendimento weiliano a luz desses conceitos.

Na categoria do finito o homem é diferente da coisa, pois a coisa é o que é e o homem é
projeto. Embora esteja entre as coisas no mundo, ele é incompardvel ao ser das coisas por ser,
além de finito, aberto (WEIL, 2012, p. 531-532). Para Heidegger, deve receber o nome de “coisa”
aquilo que nao se mostra a simesmo como aquilo que nao aparece. Uma coisa que nao aparece
€ uma “coisa em si", como o todo do mundo e o préprio Deus (2004, p. 14).“Todo o ente que de
todo em todo é designa-se, na linguagem da filosofia, uma coisa” (HEIDEGGER, 2004, p. 14).“No
todo, a palavra coisa designa o que quer que seja que, em absoluto, é ndao-nada” (HEIDEGGER,
2004, p. 14). Nao sao coisas: Deus, o ser humano, animais e plantas vivas (HEIDEGGER, 2004, p.
15). A coisidade da coisa esta relacionada com a pertenca das coisas a terra, nao as trés deter-
minacbes consagradas pelo pensamento ocidental banal® (HEIDEGGER, 2004, p. 56)."“Para a de-
terminacdo da coisidade da coisa ndo basta uma olhadela ao suporte de qualidades, nem a
multiplicidade dos dados sensiveis na sua unidade, ou ainda a estrutura matéria-forma, estru-
tura que é extraida do caracter-de-apetrecho banal” (HEIDEGGER, 2004, p. 56).

O Ser, por sua vez, nunca se revela em sua totalidade, mas se revela parcialmente para a
finitude humana. Qualquer outra ideia do Ser leva ao esquecimento (WEIL, 2012, p. 538). O dis-
curso do finito se fundamenta no Ser, ainda que renuncie a conhecer o Ser na sua totalidade,
pois o Ser nunca se revela na sua totalidade (SAVADOGO, 2003, p. 178). O Ser se revela na ver-

7 Para esse proposito, conferir (GANTY, 1997).

8 A coisidade da coisa se impds com o padrao para o ente em geral. So trés as interpretacdes da coisidade da coisa no pensamento
ocidental. A primeira definicdo de coisa é a substancia com seus acidentes, a coisa como suporte das suas caracteristicas. Como
essa definicdo vale para todo o ente, ndo apenas para a mera coisa, ela ndo distingue o ente coisal do ente néo coisal, ndo alcan-
cando assim a coisidade da coisa. A segunda definicdo de coisa é a coisa como unidade de uma multiplicidade de dados nos sen-
tidos. Atribuir a sensacao o carater coisal da coisa é tentar trazer a coisa para uma imediatez, mas justamente é isso que impede a
imediatez, pois o seu carater coisal ndo esta na sensacdo. A terceira definicdo de coisa é a coisa como conjugagao entre forma e
matéria: coisa é matéria enformada. Contudo, nesse conceito também tudo pode caber, de modo que também nao é possivel
compreender, por essa definicao o dominio particular das meras coisas em oposi¢ao aos demais entes (HEIDEGGER, 2004, p. 15-20).
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dade e porque se revela, jamais é revelado (WEIL, 2012, p. 542). “Perguntar o que é o Ser é a
questao do homem que sabe que ndo pode evitar respondé-la, que ele sempre a respondeu e
que nao ha resposta® (WEIL, 2012, p. 543). O Ser é um mistério que indica sem enunciar, que se
revela ao mesmo tem em que jamais é revelado (WEIL, 2012, p. 543). Na atitude do finito, o ser
humano é filésofo para reconhecer na poesia o fundo da sua existéncia; o discurso filosofico
conduz e reconduz a poesia. A poesia é ato criador que, ao revelar, revela e constitui o mundo
do ser humano. E criacéo livre para, na e pela revelacio do Ser. A poesia é revelacio que revela
0 mistério do Ser como mistério sem trai-lo por tentar resolvé-lo (WEIL, 2012, p. 548-549). “A
poesia ndo se opde a filosofia, ela é a filosofia tomada em sua origem” (WEIL, 2012, p. 550).

A verdade é aquilo onde todo fato se mostra. O ser humano é capaz de revelar o que é e
0 que é, é capaz de se revelar ao ser humano. A verdade invisivel torna visivel tudo aquilo que
se mostra no mundo (WEIL, 2012, p. 538-541). Heidegger recorda que verdade é o que 0s gregos
chamavam aletheia, quando o ente emerge no desvelamento do seu ser, ndo podendo ser lida
a partir do que é habitual e banal (2004, p. 27; 57). Verdade é desocultacdo. Desocultacédo é cla-
reira onde todo ente se salienta e a partir da qual todo ente se retrai. A desocultacdo é a clareira
que, pensada a partir do ente, tem mais ser do que o ente. Essa clareira circunda o ente - como
o nada - e ao passo que o faz assomar, o oculta. Um ente eclipse o outro — eis a ocultacédo. E essa
ocultacao é a condicao do nosso engano na visao das coisas (HEIDEGGER, 2004, p. 40-43). “A
desocultacao (verdade) nao é, nem uma qualidade das coisas no sentido do ente, nem quali-
dade das proposicées” (HEIDEGGER, 2004, p. 43).“A esséncia da verdade é em si mesma o com-
bate originario em que se conquista o meio aberto, no qual o ente advém e a partir do qual se
retira” (HEIDEGGER, 2004, p. 44). A verdade tem relacdo com a Poesia. A Poesia nao é uma in-
vencao ou uma oscilacdo da representacao e da imaginacdo no irreal. E projeto clarificante,
desdobrar na desocultacao que ela faz acontecer que traz o ente a luz. A Poesia é projeto clari-
ficador da verdade. A Poesia é pensada na sua ligacao essencial com a linguagem (2004, p. 58-
59).“A linguagem nao é apenas - e ndo é em primeiro lugar — uma expressdo oral e escrita do
que importa comunicar. Ndo transporta apenas em palavras e frases o patente e o latente vi-
sado como tal, mas a linguagem é o que primeiro traz ao aberto o ente enquanto ente”
(HEIDEGGER, 2004, p. 59).

A linguagem aqui é dizer projetante, projetar do clarificado, pois assim a desocultacao se
ajusta ao ente, a recusa da confusdo na qual o ente se vela e se recusa (HEIDEGGER, 2004, p. 59).
“O dizer projectante é Poesia: a fabula do mundo e da terra, a fabula do espaco de jogo do seu
combate e, assim, do lugar de toda a proximidade e afastamento dos deuses. A Poesia é afabula
da desocultacao do ente” (HEIDEGGER, 2004, p. 59).

O dizer projectante é aquele que, na preparacédo do dizivel, faz ao mesmo tempo advir,
enquanto tal, o indizivel ao mundo. Num tal dizer é que se cunham de anteméo, para um
povo histérico, os conceitos da sua esséncia, a saber, a sua pertenca a histéria do mundo
(HEIDEGGER, 2004, p. 59).

A esséncia da Poesia é a instauracdo da verdade. Heidegger entende instalar em sentido
triplo'® (2004, p. 60). A verdade é essa reciprocidade adversa entre clareira e ocultacdo. Faz parte

° Como exemplo, podemos citar, de uma palestra de Heidegger, a interrogagao continua, desde os gregos, do ser do ente (2009,
p.21-27).

100 primeiro sentido de instauracao é o de oferta: a verdade instaurada subverte o familiar enquanto tal, ndo sendo atestavel ou
deduzivel pelo que havia; instauracdo aqui € um excesso, pois a verdade nao pode ser compensada pelo que estava disponivel
- nesse sentido ela oferece mais. O segundo sentido de instauracado é o de fundagdo: a instauragdo nao aceita o habitual, mas ndo
provém do nada, é a determinacdo retida do ser-ai historico. O terceiro sentido de instauragao é o de principio: a instauracdo nédo
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dessa reciprocidade, portanto, da verdade, o que Heidegger denomina de instituicdo. Essa ins-
tituicdo integra a esséncia do acontecimento da verdade, que é, de diversas maneiras, histérico
(HEIDEGGER, 2004, p. 49). “"Um modo essencial como a verdade se institui no ente que ela
mesma abriu é o pér-em-obra-da-verdade. Um outro modo como a verdade esta presente é o
acto de fundagao de um Estado” (HEIDEGGER, 2004, p. 49). Qualquer Estado?

Antes de esbocarmos o conceito de mundo — importante para a compreensao da decisao
-, cumpre passar pelo de terra. A obra arquitetonica traz a tona o que os gregos chamam physis,
abrindo a clareira daquilo sobre o qual e no qual o homem funda o seu habitar: a Terra
(HEIDEGGER, 2004, p. 33).

Chamamos isso a Terra. Do que esta palavra aqui ha que excluir ndo sé aimagem de uma
massa de matéria depositada, mas também a imagem puramente astronémica de um
planeta. A terra é isso onde o erguer alberga (bergen) tudo o que se ergue g, claro esta,
enquanto tal. Naquilo que se ergue advém a terra como que dé a guarida (HEIDEGGER,
2004, p. 33).

Segundo Heidegger, é na e sobre a terra que o homem histérico funda o seu habitar no
mundo. A terra ndo se mostra pela atividade do entendimento e na forma da objetivacao téc-
nico cientifica da natureza, sé aparecendo onde ¢é salvaguarda como o que é essencialmente
insondavel (HEIDEGGER, 2004, p. 36-37). “A terra é, por esséncia, o que se fecha em si (Sich-
Verschliessende). Pro-duzir (her-stellen) a terra significa: trazé-lo ao aberto como o que em si se
fecha” (HEIDEGGER, 2004, p. 37). A terra esta em conflituosa relacdo com o mundo.

No finito, o individuo se encontra em um mundo que é elemento previamente dado para
toda atividade criadora, um mundo que ele ndao pode abandonar sem dar forma a outro mundo;
assim, é possivel recusar um mundo particular, mas nao o mundo (SAVADOGO, 2003, p. 179-
180). O mundo na categoria do finito ndao é uma palavra que deve ser tomada em sentido espa-
cial. O mundo é o lugar de onde o homem se projeta (WEIL, 2012, p. 533-534). O mundo é o
lugar onde o ser humano estd tdo em casa que ele nem mesmo se sabe em casa (WEIL, 2012, p.
551). Para Heidegger, o mundo de um povo histérico é a amplitude dominante das relagbes
abertas: nascimento e morte; infelicidade e prosperidade; vitdria e derrota; resisténcia e ruina
(2004, p. 32).“A amplitude dominante destas relacdes abertas é o mundo deste povo histérico.
A partir dele e nele é que ele é devolvido a si préprio, para o cumprimento da vocacdo que o
destina” (HEIDEGGER, 2004, p. 32). O mundo mundifica'".”O mundo é o sempre inobjectal a que
estamos submetidos enquanto os caminhos do nascimento e da morte, da béncao e da mal-
dicdo nos mantiverem lancados no Ser” (HEIDEGGER, 2004, p. 35).

O mundo também é compreendido na sua relacao com a terra e ai abre caminho para a
decisao: “O mundo é a abertura que se abre dos vastos caminhos das decisdes simples e deci-
sivas no destino de um povo histérico” (HEIDEGGER, 2004, p. 38). O mundo é a clareira das ve-
redas originais onde sao dispostas as decisdes. A decisao tem seu fundamento na terra, como o
que é ndo dominado, oculto e desconcertante. E na beligerancia de mundo e terra que sao to-
madas as decisdes. E com esse combate que ambos participam da verdade como desocultacéo
(HEIDEGGER, 2004, p. 44). A criacao no finito é aceitar o mundo e a histéria como dados a vir
pela criacao (WEIL, 2012, p. 535). Isso conduz ao conceito de decisao. Decisdo para Heidegger
nao é a mera acao decidida de um sujeito que aspira a si mesmo como fim, mas a abertura do

é principio no sentido de primitivo, pois o primitivo é sem futuro. O principio é a instauragao de um salto, pois o principio ja con-
tém em si, ainda que veladamente a ultrapassagem do que ainda ha de vir (HEIDEGGER, 2004, p. 60-61).

" “No mundificar, é oferecida ou recusada a amplidao a partir da qual esta congregada a benevoléncia dos deuses, que nos guarda.
Também esta fatalidade da auséncia do deus constitui um modo como o mundo mundifica” (HEIDEGGER, 2004, p. 35).
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ser-ai, partindo do aprisionamento do ente, para a patenteacao do ser (2004, p. 54). A decisao
finita compromete o ser humano com uma moral no mundo (WEIL, 2012, p. 549).

No combate, conquista-se a unidade entre mundo e terra. Na medida em que se abre um
mundo, pée-se em decisdo para uma humanidade histérica a vitéria e a derrota, a bencao
e a maldicdo, a dominacao e a serviddao. O mundo emergente traz a lume (Vorschein)
precisamente o ainda ndo decidido eimenso e abre, assim, a necessidade oculta da medida
e decisdao (HEIDEGGER, 2004, p. 50).

No finito, a individualidade ndo deve ser negada, como no caso do absoluto, devendo
nao ser identificada com as formas da existéncia comunitaria; aqui € abandonado o ideal da
reconciliacdo com os outros, em nome da afirmacao da liberdade em face da situacdo em que
se encontra. A comunidade aparece para o finito como possibilidade do individuo esquecer sua
liberdade, como possibilidade institucionalizada da rentncia em assumir sua liberdade, como
dominio e triunfo do anonimato, quadro que nivela por baixo a responsabilidade individual
perante as individualidades. Aquele que vive a atitude do finito reconhece os outros — mas nao
se identifica com eles. O finito ndo cré em um valor supremo, pois para a atitude-categoria
todos os ideais se equivalem quanto ao fundo, o que importa é apenas um ato de decisdo que
ata o individuo a um mundo ao optar por tal ou qual principio e permite com que a atitude
possa se alinhar a qualquer programa: o que importa é apenas a aceitacao da sua finitude
(SAVADOGO, 2003, p. 180-181). Com isso chegamos a historia. “Histéria ndo quer aqui dizer o
desenrolar de quaisquer factos no tempo, por mais importantes que sejam. Histéria é o des-
pertar de um povo para a sua tarefa, como insercdo no que lhe esta dado'?” (HEIDEGGER, 2004,
p. 62). Qualquer tarefa?

Para a atitude do finito, nenhuma doutrina ética ou politica se saberia ligar a liberdade do
individuo a um imperativo ou norma da acao. O individuo é moral ou imoral segundo os crité-
rios no mundo no qual ele se encontra. E a partir dai que decorre a insuficiéncia dessa atitude
no plano politico, cujo exemplo retumbante é a adesdo de Heidegger ao nazismo. Canivez con-
sidera que é impossivel formular a questao politica a partir desse pensamento, de modo que a
ligacdo feita por Heidegger entre sua filosofia e o nazismo é ilegitima. Entretanto, Canivez con-
sidera que no plano politico ha apenas a ligacao entre o ponto de vista adotado - o do indi-
viduo finito - e o carater formal desse pensamento. O discurso que parte do individuo é formal
no sentido de que se torna impossivel deduzir um engajamento politico ou decisdo concreta de
tal discurso, pois o discurso que funda uma pratica efetiva é aquele sobre a comunidade. Esse
discurso, voltado para a comunidade, pode apenas falar de sua forma, assim como nao pode
falar de histdria ou de tempo, mas apenas de temporalidade e historicidade. Assim, politica-
mente, a filosofia do finito ndo tem os meios para decidir qual comunidade é definitiva en-
quanto possibilidade sobre o plano histérico. A filosofia de Heidegger ndo conduz a nenhuma
politica concreta, pois quando ele identifica a verdade histérica concreta com a vontade do
povo alemao, faz uma escolha que pode ser admissivel assim como toda escolha entre demais
possibilidades politicas (CANIVEZ, 1993, p. 68-72).

Assim, sob o prisma da questdo politica, o texto weiliano sobre o caso Heidegger trata da
atitude em funcdo da qual seu pensamento é conduzido (1999, p. 72-73; grifo do autor). Na in-
terpretacao de Weil, a filosofia heideggeriana ndao permite colocar a questao politica devido ao

12 £ nesse sentido que aparece a historicidade em Heidegger, o que se distingue do cunho histérico usual: o carater historial em
Heidegger esta relacionado com o que carrega um destino (2009, p. 20), o carater anti-historial é o corte com a tradicdo que é
dada como destino (2009, 62-63).
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seu formalismo, este relacionado com o ponto de partida do seu pensamento: a perspectiva da
individualidade. Adotar uma maneira de determinar os contelidos que venham a preencher
esse formalismo seria adotar outro ponto de vista: o da totalidade concreta — exatamente o que
ja foi ultrapassado pela categoria da obra (1999, p. 73). “Por exemplo, é possivel definir a forma
‘comunidade;, mas nada permite determinar qual comunidade é decisiva para o individuo”
(CANIVEZ, 1999, p. 73). Como a politica diz respeito as decisdes relacionadas com o devir da
comunidade, esse formalismo interdita as questdes politicas. Assim, sem saber qual comuni-
dade é aquela a qual estdo relacionadas todas as decisdes importantes, abre-se espaco para
uma escolha arbitraria: pode-se optar pela nacao, como pelo Estado, pela comunidade interna-
cional ou pelo mercado - e caso se opte pela nagdo, pode-se igualmente optar por um nacio-
nalismo extremado (CANIVEZ, 1999, p. 73).“Um heideggeriano pode assim tanto ser nazista ou
da resisténcia, liberal ou comunista” (CANIVEZ, 1999, p. 73).

Canivez considera que o texto de Weil sobre Heidegger integra a analise dessa atitude:
“Weil analisou de maneira incisiva essa atitude em um artigo publicado em Les Temps mo-
dernes em 1947, intitulado ‘Le cas Heidegger” (1993, p. 68-69). Weil ndo quer reduzir o pensa-
mento de Heidegger a uma discussao sobre a possibilidade ou ndo de uma filosofia eterna
pela otica de um evento histérico. Sua intencao é afirmar que a ligacdo entre existencialismo
e nazismo é ilegitima em Heidegger de acordo com os principios mesmos de sua filosofia e
que se cometeria um erro ao estabelecer entre esses dois elementos uma ligacao de causa e
efeito (2003, p. 261). Weil alude a um discurso para os estudantes proferido em 10 de no-
vembro de 1933, onde Heidegger indicaria as bases filoséficas que ele punha a disposicdo do
partido: o alvorecer de uma juventude purificada e que re-cria suas préprias raizes, o povo
reconquista a verdade de sua vontade de existir; a verdade é o ser-aberto (ou visivel) do que
torna um povo seguro, claro e forte na sua acdo e saber; essa vontade do saber delimita a exi-
géncia do saber, onde sdo mesurados os limites a partir dos quais as questdes e pesquisa au-
téntica devem ser fundadas e legitimadas. A ciéncia tem ai sua origem, ligada a necessidade
da existéncia nacional e do povo, responsavel perante ele mesmo; o saber se torna poder
sobre as coisas e decisdo na acdo; esse pensamento é afastado de um pensamento sem solo e
poder. Esse pensamento é capaz de justificar absolutamente tudo. O pensamento de Heidegger
nao permite perceber que sua decisdo e responsabilidade assumida pela decisao serao jul-
gadas no plano politico, no plano da acao. A verdade heideggeriana em politica se reduz ao
nacionalismo absoluto (WEIL, 2003, p. 257-260).

O existencialismo heideggeriano, de acordo com Weil, ndo dispde dos critérios para de-
cidir entre casos concretos, apenas para tratar abstratamente uma forma, como a da comuni-
dade, de modo que a identificacdo entre a verdade histoérica concreta e a vontade do povo
alemao é uma escolha arbitrdria, tdo admissivel em sua filosofia como a opc¢ao pelo anar-
quismo ou pelo liberalismo. A filosofia existencial de Heidegger mostra apenas parcialmente a
realidade alema: a parcela do individuo isolado que ndo tem mais e ndo tem ainda uma tra-
dicdo e que se torna uma categoria formal, um existencial, que se encontra frente a violéncia
e que caracteriza um “decisionismo” que ja era um fato do espirito alemao antes de Heidegger,
embora ndo decorra que esse “deciosionismo’, esse “tragismo”, desemboque fatalmente no
nazismo. Isso porque, para Weil a violéncia é apenas um momento da politica, como o é da
realidade, ndo sua totalidade, e os individuos podem desejar submeté-la, ndo submeter-se a
ela (WEIL, 2003, p. 262-264).
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Uma finitude: Jaspers

No texto weiliano Le cas Heidegger, o filosofo cita a obra de Jaspers A questédo da culpa
para resumir o homem Heidegger'3 (2003, p. 265). Na concepcao de Weil, o caso de Heidegger
é representativo por ilustrar o que pode ser dito, se nao de todos os alemaes, mas de uma boa
parte deles (2003, p. 258). A situacao alema e os regimes de culpa sdo o tema da obra de Jaspers
com a qual articularemos o didlogo em relacdo a categoria weiliana do finito.

O primeiro n6 estabelecido entre a categoria do finito e o texto de Jaspers se da por meio
da nocao de retomada. O finito empresta a voz ao discurso da obra de recusa da filosofia
(KIRSCHER, 1989, p. 316). Um exemplo da aplicacdo dessa retomada estd em Jaspers analisando
0 nazismo. A linguagem da obra é reapropriada por Jasper quando descreve a reniténcia orgu-
Ihosa de alguns individuos em admitir a prépria culpa:

Precisamos ficar tdo corajosos, tdo grandes e tdo gentis para podermos dizer: sim, até
mesmo aquela coisa assustadora foi a nossa realidade e permanecera sendo, mas, mesmo
assim, temos a forca de a recriarmos dentro de nds para converté-la em uma obra criativa
(JASPERS, 2018, p. 99, grifo nosso).

Essa linguagem também é retomada' - no sentido weiliano - quando o autor menciona
o itinerario para a purificacdo. A obra era movimento continuo, que ndo pode acabar. Assim:“A
purificacdo é, antes, um processo interior que nunca se resolve, uma permanente formacdo de
si mesmo” (JASPERS, 2018, p. 107).

O filésofo no finito assim o é na medida em que sua finitude é sua obra, empreendimento
ético de se assumir aberto na linguagem (KIRSCHER, 1989, p. 316). Observa-se esse empreendi-
mento ético em Jaspers em varios de seus conceitos, tais como a culpa moral, a purificacdo e a
abertura a critica. Essa no¢ao de empreendimento ético aparece na obra de Jaspers logo na sua
abertura, quando o filésofo identifica que as palestras que deram origem a obra tratam da si-
tuacao espiritual da Alemanha no inverno de 1945-1946 (2018, p. 7). Além disso, o tema da ur-
géncia pela orientacdo espiritual desponta logo na abertura do texto propriamente dito
(JASPERS, 2018, p. 9). E essa discussao é a propria ossatura do texto. Jaspers evoca um esquema
de diferenciacdes em quatro tipos de culpa: criminal, politica, moral e metafisica’. Destacamos
aqui a terceira, cuja instancia é a propria consciéncia. Essa culpa suscita discernimento e, por
meio dele, peniténcia e renovacgao (JASPERS, 2018, p. 23-28). A culpa moral é analisada e deba-
tida por Jaspers em articulagcao com as demais formas (2018, p. 58-65). O empreendimento
ético também se liga ao tema da possibilidade de retorno da obra', pois o nazismo transformou
a Alemanha em uma prisdo em que carcereiros e prisioneiros estavam encerrados juntos. Esse
horror poderia se espalhar por todo o mundo - e entdo ndo haveria libertacdo possivel (JASPERS,
2018, p. 90-91). Aqui podemos detectar outro liame entre o finito e o texto jasperiano: enxergar

13 O trecho reproduzido por Weil como constando na pagina 46 e seguinte da edi¢do francesa pode ser encontrado na pagina 63 e
64 da traducdo brasileira. Reproduziremos esse trecho ao final dessa secdo.

14 E curioso observar a respeito desse tema que em Jaspers “a naturalizacdo do ser humano no plano dos racismos, em toda a ex-
tensdo da sua cegueira fanética” e do qual o nazismo é expressao, resulta de uma oposicdo a apropriacdo da dialética hegeliana
feita pelo marxismo (1968, p. 19-20). Ou seja, em termos weilianos, a linguagem racista da obra surge como resposta a apropria-
cédo da linguagem do absoluto pela agdo. Isso é importante porque, segundo Ricoeur, as palestras de Jaspers que originaram a
obra A questdo da culpa péem o problema alemao tendo como pano de fundo a situacdo espiritual da humanidade moderna, no
momento em que a histéria se torna universal (1995, p. 71-73).

5 No original: die Verbrechen, die politische Schuld, die moralische Schuld, die metaphysische Schuld. Conferir (JASPERS, 1946, p. 47-65).

16 “0 destino da Alemanha poderia servir de experiéncia para todos. Se ao menos essa experiéncia pudesse ser compreendida! Nao
somos uma raca pior. Em todo lugar existem minorias violentas, criminosas, vitalmente ativas, que a primeira oportunidade to-
mam o poder e procedem de modo brutal” (JASPERS, 2018, p. 90-91).
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a obra como uma possibilidade para si préprio. Aquele que vive a atitude do finito “vé a obra
como uma possibilidade para ele préprio, ndo como o empreendimento de outro, que ele olha
sem levar a sério” (WEIL, 2012, p. 523). Com Jaspers, ha o alerta sobre a reatualiza¢ao potencial
de um regime como o nazista. O rastreio da culpa pelo nazismo até sua origem mostra que essa
€ uma possibilidade para o ser humano enquanto tal. Essa possibilidade é um “mal oculto em
todo lugar”, que irrompeu no espaco alemao. Isso, contudo, ndo é um atenuante para a culpa
alema, mas um aprofundamento pela realizacdo dessa possibilidade (JASPERS, 2018, p. 91).

O préximo elo é a concepcao da obra como movimento injustificavel que causa a sua
destruicéo. O finito explicita que o criador destrutivo da obra é incapaz de justificar sua acao.
Isso porque a linguagem da obra pde em causa o principio de unidade entre essa linguagem e
a realidade, o que redunda na impossibilidade de conhecer o sentido de sua proposta, perma-
necendo preso a uma empreitada que nao pode justificar, em um puro movimento cuja resul-
tante serd sua propria destruicao (SAVADOGO, 2003, p. 177). Para Jaspers, quando o poder ndo
impoe limites para si mesmo, ocorre violéncia'’ e o fim serd a aniquilagdo da existéncia e da
alma (2018, p. 26). Jaspers considera que os atos de Hitler desde o inicio se orientavam na con-
tramao de qualquer possibilidade de reconciliagao: era vitéria ou queda. O nivel tecnoldgico da
humanidade na ocasiao da guerra por si sé ja convertia em feito terrivel a iniciativa de um con-
flito em escala mundial (2018, p. 48- 49). Esse temor conduz ao entrecruzamento seguinte: a
vontade que a histéria seja, ja que ela ainda ndo é. Esse desiderato é algo inerente a propria si-
tuacdo humana, pois para Jaspers, o ser humano se encontra em uma situacdo que ndo é uma
condicao generalizada da humanidade, mas sim situacées condicionadas historicamente, sur-
gidas de uma que a antecede e que caminha para uma nova (1968, p. 11).

Da perspectiva do finito, a obra se mostra como o que é: recusa da historia coerente. Para
a obra a histéria ainda ndo é, ela quer que a histéria seja (WEIL, 2012, p. 535). Nesse sentido,
Jaspers evoca a concepcao niilista de Hitler para quem a validade dos tratados sé existe en-
guanto corresponder ao interesse préprio (2018, p. 52). Em oposicdo, hd uma vontade que con-
sidera esse niilismo “como algo que nédo deveria ser e que, por isso, deve ser modificado por
todas as forcas” (JASPERS, 2018, p. 52). Jaspers conclui: “Pois nas coisas humanas, a realidade
ainda néo significa verdade. A essa realidade, antes, deve-se contrapor outra realidade. E, se ela
existe, isso depende da vontade do homem” (2018, p. 52). E nesse enquadramento que Jaspers
compreende os Julgamentos de Nuremberg, entendidos como uma situacao nova, uma ordem
mundial que desponta no horizonte, cujo fracasso anunciaria uma imagem onde a autodes-
truicdo da humanidade surge como uma ameaca'® (2018, p. 55). Segundo Jaspers, esse aspecto
também aparece na recuperacdo da identidade alema, pois se trata de uma “tarefa conjunta e
motivadora de nao ser alemao como de fato se é, mas de tornar-se alemao de um jeito que
ainda nao se é, mas se deveria ser, e segundo a evocacao de nossos mais nobres antepassados,
e nao a partir da histéria de idolos nacionais” (2018, p. 73).

Finalmente, o derradeiro liame entre a categoria do finito — recordamos que de acordo
com Canivez o texto Le cas Heidegger integra a andlise weiliana dessa atitude — e a obra de
Jaspers, é a limitacao apontada em relagdo ao pensamento de Heidegger para tratar da reali-
dade politica — agora da perspectiva de Jaspers. Jaspers apresenta critérios para a concepcao
de unidade que ndo sao dados arbitrariamente:“Consenso através do didlogo e da compreensao

7 Segundo Jaspers, na auséncia do entendimento entre os homens, impera a violéncia (2018, p. 28). A violéncia para Jaspers tam-
bém aparece como uma maneira de mediar relagées com aqueles desprovidos da capacidade de sentir culpa moral, como é o
caso de Hitler (2018, p. 58).

'8 No Posfdcio de 1962, Jaspers considera que se enganou quanto a possibilidade de Nuremberg encetar um novo ethos baseado
em um direito mundial em que razdes de Estado ndo mais poderiam ser alegadas para a perpetragao de crimes (2018, p. 112-116).
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leva a comunidade que se sustenta” (2018, p. 16). Jaspers considera que o mal é responsabili-
dade politica na criacdo de uma atmosfera publica que dissemina a falta de clareza (2018, p. 26).
E partindo desse horizonte que Jaspers critica a forma de pensamento que julga as pessoas por
meio de coletivos. Ele propde, para desfazer julgamentos improcedentes, uma distingcdo entre
concepgdes de género especifico e concepgdes tipoldgicas. As concepcoes tipoldgicas corres-
pondem as caracteristicas gerais que sao atribuidas a determinados grupos humanos: os ju-
deus, os alemaes, os homens, as mulheres, a juventude. As concepcdes tipoldgicas — por mais
gue em alguns momentos haja algum traco de um exemplar que coincida com a concepc¢ao
tipoldgica - ndo devem ser confundidas com as concepcdes de género especifico sob a qual
um determinado individuo pode ser categorizado. As concepgdes tipoldgicas equacionam
grupos humanos em suas concepg¢des de géneros especificos a um conjunto de caracteristicas
gerais. Pensar por concepcoes tipoldgicas os grupos humanos abre ao longo da histéria uma
via de ddio. Essa via foi pavimentada na mente das pessoas durante o nazismo por meio de sua
propaganda (JASPERS, 2018, p. 32).

Era como se nao houvesse mais pessoas, apenas aqueles coletivos. Um povo como um todo
nao existe. Todas as delimitacdes que venhamos a fazer para defini-lo serao ultrapassadas
pelos fatos. A lingua, a nacionalidade, a cultura - nada disso coincide, mas se entrecruza.
Povo e Estado nao se unificam, tampouco a lingua e os destinos comuns ou a cultura
(JASPERS, 2018, p. 32-33).

Jaspers considera que a reniténcia orgulhosa em se admitir a culpa é uma forma de as-
sumir o mal silenciosamente. Exemplo dessa reniténcia é considerar a histéria como uma forca
que criou o passado e que confia em um nivelamento existencial sem a deciséo pelo reconhe-
cimento da culpa. Toda comunidade, nesse sentido, nao é verdadeira (2018, p. 98-99). Jaspers
considera que nao é toda decisdo que é valida. A decisao que nao é motivada pelo empreendi-
mento ético é reniténcia na permanéncia do mal.“N&o se deu a devida atencao para o fato de
que em relacdo ao Mal s6 é possivel uma comunidade ilusoéria” (JASPERS, 2018, p. 99).

Segundo Weil, a critica a Heidegger manifestada por Jaspers encontra-se na subsecdo da
culpa moral que descreve as posicdes de autoilusdo. Jaspers aponta dois grupos que prati-
caram a autoilusdao durante o regime nazista: militares e docentes. Os primeiros, a autoilusao de
que apds a guerra tomariam o poder do partido; os segundos, de que faziam oposicao ao re-
gime (2018, p. 62-63). Segundo Weil, Jaspers situaria Heidegger no segundo grupo, o seguinte
trecho sendo inclusive dirigido ao préprio Heidegger (2003, p. 265):

Muitos intelectuais participaram em 1933 desejando para si postos de lideranca.
Publicamente, e em sua visdo de mundo, tomaram partido pelo novo poder - e depois,
colocados pessoalmente de lado, ficaram irritados, mas ainda permaneciam positivos;
até que o curso da guerra a partir de 1942 tornou visivel o resultado desfavoravel que
agora os transformava totalmente em opositores. Estes tém a sensacdo de terem sofrido
sob os nazistas e, por isso, de serem os eleitos para o que viria. Eles préprios se julgam
antinazistas. Por todos esses anos, havia uma ideologia desses nazistas intelectuais: por
meio de questdes espirituais, eles expressariam a verdade livremente - eles preservavam
a tradicao do espirito alemao - eles evitavam destrui¢ées — eles causavam entusiasmo
em cada individuo'® (JASPERS, 2018, p. 63).

Para Jaspers, portanto, o destino se relaciona com uma forma tangivel de culpa que é
andlogo a responsabilidade politica (2018, p. 72). Nao é possivel, portanto, falar de destino para

' Na edigdo original publicada em 1946 em Heidelberg, esse trecho encontra-se nas paginas 61 e 62. Conferir (JASPERS, 1946).
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Jaspers sem equacionar esse conceito com a responsabilidade politica, nem falar de um povo
por categorias coletivas, mas sim passando pela analise individual de sua prépria culpa.

Consideracgoées finais

De acordo com a leitura de Weil, o pensamento de Heidegger nao pode ser associado a
propaganda nazista simplesmente por nao fornecer o ferramental conceitual adequado para
tratar de questdes politicas; essa associacdo é artificial. Para Jaspers, as categorias coletivas
produzem apenas comunidades ilusérias; é necessario a explicitacdo dos tipos de culpabili-
dade: a responsabilidade politica para os cidadaos, a culpa moral e metafisica para o individuo.
Para Weil, a superacdo do absoluto e da obra da perspectiva do légico da filosofia se da pela
recusa violenta da razao. A obra explica homens como Hitler. A superacao do finito sobre a obra
da continuidade ao movimento da revolta no interior da légica da filosofia. Para Kirscher, o sen-
tido do absoluto e da revolta em sua sucessdo se mostra, portanto, ao légico da filosofia, para
quem o que importa ndo é exclusivamente o que o discurso absoluto diz ou o que a revolta faz,
mas o sentido para além daquele do dizer e do fazer. O sentido é a forma da Ldgica da Filosofia,
a categoria na qual e sobre a qual vé-se toda atitude-categoria bem como ela prépria. A sabe-
doria é vida visando o sentido, toda vida vivida no sentido (1970, p. 377). O sentido nao esta em
um discurso em particular, presente de diversas maneiras sem que nenhuma seja absoluta. Ele
encontra-se no jogo do movimento de transcendéncia imanente no mundo, no ser humano e
no discurso (KIRSCHER, 1970, p. 384).
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RESUMO

Este artigo articula a figura do contador de estdrias e o conceito de verdade factual para refletir
sobre elementos da filosofia de Hannah Arendt importantes também a compreensao da nossa
situacao politica. Nele, o pensamento de Arendt é visto como tributario da histéria e disposto a
um modelo alternativo de pensar: o pensamento narracional. Duas ideias que giram em torno
da figura do contador de estérias e do conceito de verdade factual. O objetivo desta pesquisa
é, entdo, retomar a reflexdo arendtiana sobre a verdade factual a fim de compreendermos
nosso préprio contexto, marcado por negacionismo e mesmo por ideias como a de “pds-ver-
dade” A escolha da autora nado é fortuita, mas se justifica pela abordagem na qual a verdade
nao é tomada como questdo epistemoldgica, neutra. Para tanto, dividimos nosso texto em
quatro partes. Na primeira, retomamos aspectos essenciais na relacdo entre o pensamento
arendtiano e a historia. Na segunda, a mesma questao é vista a partir da interrogacao acerca do
modo adequado de responder ao “imperativo do testemunho” sobre a experiéncia concentra-
cionaria. Na terceira, voltamo-nos a figura do contador de estérias e do “pensamento narra-
cional” como alternativa ao ponto de vista arquimediano. Por fim, encontramos a nocao de
verdade factual que, na verdade, sustenta todos os momentos anteriores.

Palavras-chave: Hannah Arendt. Histéria. Mundo concentracionario. Contador de estorias.
Verdade factual.
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ABSTRACT

This article articulates the figure of the storyteller and the concept of factual truth to reflect on
elements of Hannah Arendt’s philosophy that are also important for understanding our political
situation. In it, Arendt’s thought is seen as tributary to history and disposed to an alternative
model of thinking: narrative thinking. Two ideas that revolve around the figure of the storyteller
and the concept of factual truth. The goal of this research is, then, to take up again Arendt’s
reflection on factual truth in order to understand our own context, marked by negationism and
even by ideas such as “post-truth”. The choice of the author is not fortuitous, but is justified by
the approach in which truth is not taken as an epistemological, neutral issue. To this end, we
divide our text into four parts. In the first, we resume essential aspects of the relation between
Arendtian thought and history. In the second, the same question is seen from the point of view
of the questioning of the adequate way to respond to the “imperative of testimony” about the
concentrationary experience. In the third, we turn to the figure of the storyteller and “narrative
thinking” as an alternative to the Archimedean point of view. Finally, we find the notion of
factual truth that, in fact, underpins all previous moments.

Keywords: Hannah Arendt. History. Concentrationary world. Storyteller. Factual truth.

Introducao

Neste artigo articulamos a figura do contador de estérias e o conceito de verdade factual
para refletir sobre alguns elementos da filosofia de Hannah Arendt importantes também a
compreensao da nossa atual situacao politica. Dito isso, neste texto, apesar dos seus protestos
na famosa entrevista a Giinter Gaus — quando nao so se recusava a fazer parte do “circulo dos
filésofos’, mas anunciava como sua verdadeira profissdo a teoria politica (ARENDT, 2008, p. 31)
-, Arendt é tomada como filésofa (FORTI, 1999, p. |).

Porém, a recusa arendtiana para compor o referido “circulo” nao pode ser simplesmente
abandonada ou obliterada com subterflgios pseudo-interpretativos. Arendt, no seu afasta-
mento, critica a filosofia, e o faz movida pela percepcédo da incapacidade que a tradicional pos-
tura filoséfica demonstrou diante das grandes tragédias do século passado.

Dito outro modo, ao colocar a teoria politica como a sua profissao, Arendt ressalta duas
condicdes caracteristicas da prépria reflexao. Primeiro, que a politica deve ser considerada a luz
da ruptura provocada por um evento histérico, o totalitarismo. Segundo, que uma vez apon-
tadas as insuficiéncias da filosofia politica tradicional, deve-se procurar outro modelo de pensa-
mento que supere os limites constitutivos do ponto de vista arquimediano’. Sdo essas pre-
missas que vemos girar ao redor da figura do contador de estérias — que juntamente com o
paria e o espectador podem servir de metafora do filosofar (AGUIAR, 2003, p. 215) — e do con-
ceito de “verdade factual”

! Sobre o significado do “ponto de vista arquimediano’, remetemos a ultima parte de A condi¢do humana, sobretudo ao tépico “A
descoberta do ponto arquimediano’, no qual a autora realca o papel dessa perspectiva para a modernidade. Trata-se, fundamen-
talmente, daquela “condicao de distanciamento” na qual “todo conjunto de coisas transforma-se em mera multiplicidade; e toda
multiplicidade [...] recaird em certos padrdes e configuragdes [...] tdo validos e ndo mais significativos que a curva matematica, que
[...] sempre pode ser verificada entre pontos lan¢ados ao acaso em uma folha de papel” (ARENDT, 2014, p. 333).
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O objetivo desta pesquisa é justamente retomar a reflexdo arendtiana sobre a verdade
factual a fim de compreendermos nosso préprio contexto, atualmente marcado por negacio-
nismo e mesmo pelo conceito de “pés-verdade”. A escolha de Arendt nédo é fortuita, mas se
justifica pela sua abordagem politica do problema da verdade, ou seja, pela perspectiva na qual
a verdade néo é tomada simplesmente como questdo epistemoldgica ou neutra. E nesse sen-
tido que o contador de estérias, enquanto sujeito interessado na verdade dos fatos, tomados
em sua contingéncia, pode ser, de novo, uma bela metafora para o filésofo politico diante dos
desafios que hoje o cercam.

Para tanto, dividimos nosso texto em quatro partes. Na primeira, retomamos simples-
mente alguns aspectos essenciais na relagao entre o pensamento arendtiano e a histéria, sobre-
tudo a sua rejeicao as formas correntes de filosofia da histéria. Na segunda, a mesma problema-
tica é vista a partir da interrogacao concreta sobre como descrever o indescritivel, isto é, acerca
do modo adequado de responder ao “imperativo do testemunho” sobre a experiéncia concen-
traciondria. Na terceira, voltamo-nos a figura do contador de estérias e do “pensamento narra-
cional” como alternativa ao ponto de vista arquimediano. Por fim, encontramos a nogdo de
verdade factual que, na verdade, sustenta todos os momentos anteriores.

Um pensamento tributario da histéria

Aplicando a Arendt o addgio heideggeriano segundo o qual todo grande pensador pensa
um Unico pensamento (cf. HEIDEGGER, 2002, p. 53), podemos dizer que a ela se interessa sobre-
tudo pela compreensao do totalitarismo e das condi¢ées que o tornaram possivel. Se, de um
lado, essa preocupacéo a insere, sem mais, no elenco de pensadores que fizeram deste tema o
cerne da prépria filosofia; por outro, no caso de Arendt, a abordagem da questao passa, neces-
sariamente, pela recuperacao da dignidade da politica e pela reflexdo acerca do papel politico
do pensamento.

Porém, ela mesmareconhece que isso nem sempre foi verdade, como faz saber a Gershom
Scholem:“Em minha juventude nao me interessava pela politica e pela histéria” e sim “pela tra-
dicdo da filosofia alema” (citada em SCHOLEM, 1994, p. 222). Curiosa confissdo para quem, no
prefacio de Entre o passado e o futuro, afirma que o pressuposto para os seus exercicios de pen-
samento politico “é que o préprio pensamento emerge de incidentes da experiéncia viva e a
eles deve permanecer ligado, ja que sdao os Unicos marcos por onde pode obter orientagao”
(ARENDT, 2011, p. 41). H3, portanto, um momento de “conversdo” no pensamento arendtiano,
isto é, uma reorientacdo profunda que muda inteiramente os interesses e a visdo da ex-aluna de
Jaspers e de Heidegger. Trata-se, naturalmente, do evento totalitdrio, como acenamos, pro-
blema capital para a autora, isto &, questdo a partir da qual todas as demais questdoes devem ser
interpretadas. Para o escopo proposto nesta pesquisa, decorrem dessa afirmacdo, ao mesmo
tempo banal e fundamental, dois corolarios imprescindiveis. Primeiro, o reconhecimento de
que, por se concentrar em um determinado evento histérico, o pensamento de Hannah Arendt
é tributario da histéria2. Segundo, como fica patente quando diz que somente os marcos histo-
ricos podem oferecer alguma orientacao ao pensamento, a autora salienta a insuficiéncia carac-

2 As investigagoes em torno da relagao entre pensamento e histéria em Arendt sugerem abordagens diferentes e igualmente ricas
dependendo das questdes invocadas em cada pesquisa. Para a aproximacéo de alguns aspectos essenciais da tematica, enviamos
os leitores aos textos de Helenice Rodrigues da Silva (2004), Genevieve Even-Granboulan (1992) e Fina Birulés (2009). Autoras que,
justamente, apontam para caminhos bem distintos acerca da histdria na obra arendtiana, uma privilegiando o conceito de “acon-
tecimento’; outra, a no¢do de “modernidade’, e a Ultima, salientando o importantissimo vinculo entre histéria e imortalidade em
Hannah Arendt.
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teristica de uma dada postura da tradicdo filoséfica demasiadamente aferrada ao “esforco tenso
do conceito’, e, por isso, incapaz de compreender a ruptura provocada pelo evento totalitario
no campo da teoria politica. Em suma, o pensamento de Arendt nao se move por uma mera
curiosidade conceitual, mas pelo desejo de compreender o seu tempo.

Se a compreensao da obra de Arendt passa, entdo, pela relacao que a autora estabelece
entre pensamento e histdria, é essencial também sublinhar que a histéria é tomada por ela a
partir de diferentes registros. Por um lado, esses registros variegados podem sugerir alguma
dificuldade particular a interpretacdo do corpus arendtiano. Com efeito, considerada no seu
conjunto, a filésofa se volta a histéria viva em Eichmann em Jerusalém na mesma medida que se
interessa pela reflexao histérica em Origens do totalitarismo. Ao que devemos ainda acrescentar
a contra-filosofia da histéria em Sobre a revolugdo, os retratos expostos em Homens em tempos
sombrios e Rahel Varnhagen, e, por fim, os seus numerosos artigos reportando a “histéria ime-
diata”. Por outro lado, se o elenco de obras dedicadas a histéria — naturalmente entendida em
sentido amplo — parece dispersivo, podemos seguir André Enegrén (1984, p. 162) quando ob-
serva que, fundamentalmente, a investigacdo de Arendt sobre a histéria orbita em torno de
dois polos ou mesmo de dois extremos do politico, a saber, a revolucdao como sua “abertura e
momento de incandescéncia” e o totalitarismo como seu “eclipse”.

Por ultimo, em Arendt, o papel desempenhado pelo evento totalitario ndo se entende
apenas por sua experiéncia pessoal ou pelas propor¢des dos crimes perpetrados pelos regimes
totalitarios. Antes, ele representa o rompimento do fio da tradicao, isto &, a perda das referén-
cias a partir das quais o pensamento ocidental compreendeu a politica até meados do século
passado. Arendt resume o problema com termos que nao deixam espaco a duvidas sobre a sua
extensao e profundidade, pois, como fica evidente, “sem tradicdo [...] parece nao haver ne-
nhuma continuidade consciente no tempo e, portanto, humanamente falando, nem passado
nem futuro, mas tdo-somente a sempiterna mudanca do mundo e o ciclo biolégico das cria-
turas que nele vivem” (ARENDT, 2011, p. 31).

O reconhecimento do esfacelamento dos padrbes tradicionais da filosofia politica leva
necessariamente a questao da abordagem correta do fenébmeno sem qualquer “corrimao”. O
problema se apresenta particularmente complexo porquanto Arendt rejeita qualquer tipo de
andlise causal que se preste a explicar a emergéncia do totalitarismo a partir de condi¢des an-
teriores e suscetiveis de previsao. Para ela, ao contrario, “a licdo de cada evento, feito ou ocor-
réncia revela-se em e por si mesma” (ARENDT, 2011, p. 96). Por outro lado, Arendt se afasta
também de toda concepcédo de histéria que a identifique simplesmente com a ideia de pro-
gresso. De fato, para um modelo de pensamento segundo o qual a histéria humana nao é senao
a histéria do progresso, tudo pode ser resumido ao problema da obediéncia a um tipo de des-
tino — absoluto — que reduz a pluralidade constitutiva do mundo humano a uma Unica “ver-
dade” ou a um Unico “espirito”. Na visao de Arendt, essa leitura ndo enxerga“as entidades singu-
lares ou ocorréncias individuais e suas causas distintas e especificas” (ARENDT, 2011, p. 93).

A proposta da autora &, antes, um tipo de compreensao da histéria que aponte para “o
carater inexaustivo do tempo que se diversifica, se fratura e se condensa em aberturas sem ser
possivel determinar, por uma lei, a regra de suas reviravoltas” (ENEGREN, 1984, p. 166-167). E
nessa perspectiva que o evento totalitario deve ser examinado. Ndo se trata, entdo, de vé-lo
como efeito previsivel de causas dispostas no passado nem de procurar inseri-lo em um pro-

3 De forma muito coerente com a ideia de que o proprio pensamento nasce de acontecimentos da experiéncia vivida, parte impor-
tante da obra arendtiana compreendida particularmente entre 1942 e 1975, volta-se a acontecimentos do presente, tais como a
reconstrucdo alemé, a formacdo do Estado de Israel, a guerra fria, o macarthismo, o racismo estadunidense. Escritos que atestam
a importante correlacdo existente, para a autora, entre experiéncia pessoal e acontecimento histérico.
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cesso oniabrangente dentro do qual ele possa encontrar um sentido qualquer — e sempre supe-
ravel. Para Arendt, é preciso compreendé-lo em sua contingéncia, isto &, no préprio fato de que,
enquanto evento histérico, como todo e qualquer evento dessa mesma natureza, ele poderia
nao ter ocorrido e que, a sua ocorréncia abrange, necessariamente, a liberdade daqueles que se
envolveram nele. Vé-se de imediato ndo se tratar de uma tarefa facil.

A questdo versa, portanto, sobre o modo justo de pensar o totalitarismo. Afinal, como é
possivel descrever o indescritivel? Para Arendt, o ponto de partida deve ser simplesmente a
compreensdo da natureza dos fatos. Mas quais sao os fatos? Ela resume:

Os fatos sao: 6 milhdes de judeus, 6 milhdes de seres humanos desamparados foram
arrastados para a morte, na maioria dos casos sem suspeita do que estava ocorrendo. O
método empregado foi o terror cumulativo. Primeiro, o descuido proposital, a privacdo e a
vergonha, quando as pessoas de compleicao mais fraca morreram junto com as pessoas com
forca e rebeldia suficiente para se matar. Depois, a pura fome, ao lado do trabalho forcado,
quando morreram aos milhares, mas em momentos diferentes, conforme a resisténcia fisica.
Por ultimo, as fabricas de morte — e todos morreram juntos, novos e velhos, fracos e fortes,
doentes e sadios; ndo como pessoas, ndo como homens e mulheres, criancas e adultos,
meninos e meninas, bons e maus, bonitos e feios — mas reduzidos ao minimo denominador
comum da simples vida bioldgica, mergulhados no mais negro e fundo abismo da igualdade
primal, como gado, como matéria, como coisas em corpo nem alma, nem mesmo uma
fisionomia em que a morte pudesse imprimir seu selo (ARENDT, 2008, p. 226-227).

Essa passagem é seguida pela expressao que da contornos definitivos aos eventos.
Trata-se, de fato, de “um espelho do inferno”, uma imagem baseada, em ultima instancia, “na
conviccao de que tudo é possivel, e ndo apenas permitido” (ARENDT, 2011, p. 123).

A imagem do inferno ou sobre como descrever o indescritivel

Social-nacionalismo e estalinismo reduziram o homem ao estado de matéria-prima mol-
davel e suas respectivas ideologias aplicaram de modo radical a Iégica do fazer ao material
humano e social. Pela destruicdo sucessiva de sua identidade juridica, moral e psiquica, o
homem foi reduzido a condicdo de uma criatura que se pode condicionar inteiramente. O ideal
totalitario enseja, assim, a negacao da pluralidade e da liberdade humanas, elementos absolu-
tamente centrais na filosofia de Arendt (cf. CHAUMONT, 1992).

E exatamente nesse sentido que se deve entender a assercdo arendtiana de que os
campos de concentracdo representam o proprio fundamento dos regimes totalitarios.

Tanto a histéria nazista como a histéria soviética permitem demonstrar que nenhum governo
totalitério pode existir sem terror e que nenhuma forma de terror pode ser eficaz sem
campo de concentracdo. Nessa perspectiva, todas as outras diferencas que distinguem as
instituicoes dos paises democraticos daquelas de paises totalitarios ndo passam de aspectos
secundarios e acessorios. Ndo se trata de uma oposicdo entre socialismo e capitalismo, nem
entre capitalismo de Estado e livre iniciativa ou sociedades de classes e sociedades sem
classes. Esse conflito opde um tipo de governo fundado sobre liberdade civicas e um tipo
de governo fundados sobre campos de concentracao (ARENDT, 1990, p. 172).

Tendo presente o fato de que a concepcao da politica em Arendt remete a nocao funda-
mental da prética politico-publica da liberdade?, um regime de governo assentado sobre uma l6gica

4 Cujas reconhecidas raizes gregas levaram Noel O'Sullivan (1982, p. 225), por exemplo, a falar de uma “nostalgia helénica” em
Arendt, expressao interessante, mas que nao traduz de fato o pensamento arendtiano.
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concentraciondria ndo pode ser confundido com um projeto politico, mas denunciado em seu ca-
rater essencialmente contrério a politica, um projeto de destruicdo das condicdes da vida politica.

Talvez a abordagem de Arendt sobre os campos de concentracdo tenha sido de fato a
primeira coisa séria escrita a respeito do tema, ao menos é essa a impressao de Karl Jaspers
(ARENDT; JASPERS, 1992, p. 105). Todavia, é ainda mais importante aquilo que Jirgen Habermas
(1990, p. 234) acertadamente observa quando afirma que “Hannah Arendt viu nos campos a
caracteristica mais profunda que simboliza o nosso século”. Ela compreendeu de imediato que
0s campos constituem a mais bem-acabada traducdo da alma dos regimes totalitarios, pois,
como “laboratérios experimentais da dominacgao total” (ARENDT, 2008, p. 268), antecipam, de
forma proléptica, a realizacdo da lei do movimento que anima o totalitarismo.

Para nosso objetivo, ndao é preciso retomar todos os elementos da analise arendtiana
sobre o fenbmeno, mas nos concentrarmos nas suas observacdes concernentes as dificuldades
que a légica concentraciondria impde a quem deseja compreender o seu significado. Para tanto,
podemos acompanhar alguns dos argumentos dispostos em “As técnicas socioldgicas e o es-
tudo dos campos de concentracao”. Nesse escrito, lidando de modo direto com as ciéncias so-
ciais e com as técnicas socioldgicas, Arendt destaca ja nas primeiras linhas que os campos e a
sua funcdo no aparato de terror nos regimes totalitarios representam um “obstaculo no ca-
minho da adequada compreensao da politica e da sociedade contemporaneas” (ARENDT, 2008,
p. 260), o que requer a reconsideracdo dos pressupostos fundamentais a partir dos quais o
cientista social tenta pensar os rumos do mundo e a conduta humana.

Arendt estrutura o texto em um esquema binario, ladeando as dificuldades das técnicas
socioldgicas com as perplexidades do nosso senso comum de carater utilitario. Os obstaculos
erguidos a compreensao dos campos tém naturezas distintas que passam pelas assustadoras
cifras dos crimes praticados e pelos limites encontrados pelos proprios sobreviventes para co-
municar o que aconteceu. Com efeito, as vezes, as testemunhas tiveram primeiro que se con-
vencer de que aquilo era verdade. S6 superado o assombro inicial com a escala da tragédia e
com a realidade do pesadelo sera possivel refletir sobre os campos a partir de seus elementos
constitutivos, como o perfil de sua administracdo, os assassinatos em massa, o isolamento, o
seu papel no terror totalitdrio, etc.

Para comecar com o quadro do nosso senso comum utilitario, Arendt sustenta que, nesse
ambito, nem o campo de concentracao em si, nem o seu papel politico fazem qualquer sentido. A
principal dificuldade residiria justamente na falta de bases para pensar o campo dentro da légica
de meios e fins que caracteriza o perfil utilitdrio do nosso senso comum. Para a fil6sofa, esse as-
pecto fica particularmente claro quando o governo alemao negligencia as emergéncias das ativi-
dades militares para continuar as praticas dos campos, como se “os nazistas achassem mais im-
portante manter as fabricas de exterminio do que ganhar a guerra” (ARENDT, 2008, p. 261). Desse
modo, os campos de concentracao se revestem de certa irrealidade; pois como seria possivel en-
caixa-los de fato no registro da histéria humana compreendida a partir de principios utilitarios?

Em dultima instancia, o campo escapa dos parametros orientadores do nosso senso
comum utilitario, apelando para a insania da linguagem nazista dentro da qual ele tera algum
sentido. Logo, para quem se limita a razdao do senso comum, nao resta senao a perplexidade
“diante de a¢des que nado sao nem utilitarias nem inspiradas pelas paixdes” na mesma pro-
porcao em que “nossa ética é incapaz de lidar com crimes que ndo foram previstos pelos Dez
mandamentos” (ARENDT, 2008, p. 270-271).

Quanto a leitura cientifica dos campos, os problemas nao sao menores. Arendt (2008, p.
269) sugere uma chave original e incontornavel nas palavras de um dos sobreviventes de
Buchenwald: “Os homens normais ndo sabem que tudo é possivel’, de onde a autora conclui:
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Os cientistas sociais, sendo pessoas normais, terao grande dificuldade em compreender
que é possivel ultrapassar as limitagdes que costumam ser consideradas intrinsecas a
condicdo humana, que é possivel abolir ou pér em plano muito secundario as motivagdes
e padrdes de comportamento usualmente identificados, ndo com a psicologia de alguma
classe ou nacdo especifica em algum momento especifico de sua histéria, mas com a
psicologia humana em geral, que é possivel passar por cima de necessidades objetivas
tidas como integrantes da propria realidade em si, em que a adaptacdo a ela parece uma
simples questao da mais elementar saide mental (ARENDT, 2008, p. 269).

Logo, o Unico modo para trabalhar adequadamente a questdo é ultrapassar os limites
constitutivos dos métodos préprios das ciéncias sociais aplicadas a histéria e ao comporta-
mento humano. O campo representa, nesse sentido, o espaco no qual esses limites foram apa-
gados precisamente pela capacidade concentraciondria de treinar as pessoas “como feixe de
reacoes” (ARENDT, 2008, p. 270) eliminando todo traco de espontaneidade da psicologia hu-
mana. Para Arendt, compete as ciéncias conjeturar até que ponto isso é possivel e se perguntar
“0 que acontece ao comportamento humano, social e individual, quando esse processo atinge
o limite do possivel” (ARENDT, 2008, p. 270).

A conclusao do texto aponta, porém, para um limite especifico das ciéncias histéricas.
Mais uma vez a autora sublinha o carater “sem precedentes” do terror totalitario. Na verdade,
ela vé na tendéncia, comum aos historiadores, de tracar analogias, o maior perigo a justa
compreensao dos fatos. Seqgundo seu raciocinio nao é certo, por exemplo, comparar Hitler a
qualquer outro criminoso do passado, mas encarar o fato de se tratar de um criminoso dife-
rente. Uma diferenca inédita nao pelo nimero de suas vitimas ou de seus seguidores, mas
pela ideia que ele personificou, a mecanizacdo da execucdo e, finalmente, pela “criacdo cui-
dadosa e calculada de um mundo de moribundos onde nada mais fazia sentido” (ARENDT,
2008, p. 271).

As dificuldades encontradas tanto pela légica utilitaria do senso comum quanto pelas
técnicas das ciéncias sociais diante dos campos de concentracdo confirmam, em um recorte
particular, as insuficiéncias dos padrdes tradicionais de pensamento para dar conta de signifi-
cado dos regimes totalitarios. “A histéria humana nunca conheceu um episédio mais dificil de
ser narrado” (ARENDT 2008, p. 227) e isso nao pode ser minimizado. Mas para Arendt, ao con-
trario do que acreditava Elie Wiesel, por exemplo, o siléncio sobre essa histdria é uma injustica
contra as suas vitimas. Arendt impde-se, assim, uma forma de “imperativo do testemunho”
(COURTINE-DENAMY, 2004, p. 24):

A histéria real do inferno construido pelo nazismo é de absoluta necessidade para o
futuro. Nao sé porque esses fatos alteraram e envenenaram o ar que respiramos, nao so
porque agora povoam nossos sonhos a noite e ocupam nossos pensamentos durante
o dia - mas também porque se tornaram a experiéncia fundamental e a fundamental
desgraca de nossos tempos. Apenas a partir desse alicerce, sobre o qual se fundard um
novo conhecimento do homem, poderdo surgir nossas novas constata¢des, nossas novas
memodrias, nossas novas realiza¢ées (ARENDT, 2008, p. 229).

O esforco para contar essa histéria assume um duplo significado. Por um lado, ndo con-
cede a Hitler uma vitéria postuma, e, por outro, representa a possibilidade de reconciliagao com
um mundo cujo sentido nos escapa (COURTINE-DENAMY, 2004, p. 24). E sobretudo com este
segundo significado que a frase de Karen von Blixen aparece como epigrafe para o capitulo
sobre a acao em A condi¢do humana: “Todas as magoas sao suportaveis se as colocamos em
uma estéria ou contamos uma estéria sobre elas” (citada em ARENDT, 2014, p. 219).
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O pensar como contar estdrias

Para precisar o problema, podemos resumi-lo na pergunta sobre as condi¢des para com-
preender o totalitarismo, uma vez que, para Arendt, ndo é possivel vé-lo simplesmente como
culminagao de um processo histérico nem como o resultado de uma Unica causa controlavel do
passado. Os campos de concentracao nos serviram de ilustracao incontornavel dessas dificul-
dades e como elas desafiam o nosso senso comum utilitario e as técnicas sociolégicas.

A solucdo de Arendt passa, entao, pela inversao da perspectiva comum do nosso interesse
pela histéria. J& nao se trata de perscrutar o passado em vista da compreensao do presente, mas
de assumir como método de trabalho o fato de que o acontecimento presente pode iluminar o
passado. Um tipo de exercicio de pensamento que se materializa em Origens do totalitarismo.

Como a autora explicita em sua réplica a Eric Voegelin®, contar simplesmente uma his-
toria do totalitarismo, perseguir suas causas no passado, seria uma forma de justifica-lo, de
apresentd-lo como resultado de um processo pelo qual ninguém no presente pode ser respon-
sabilizado. Logo, o seu trabalho mais do que uma “histéria” é “uma analise em termos histéricos
[...]. Assim, o livro néo trata de fato das ‘origens’ do totalitarismo [...], mas apresenta uma expo-
sicao historica dos elementos que se cristalizaram no totalitarismo” (ARENDT, 2008, p. 419).
Arendt se volta a histéria, mas a partir de um ponto de vista que se distingue da perspectiva do
historiador de forma radical e consciente. Uma postura possivel apenas quando se abandona a
reconhecida tradicao do sine ira et studio, o que, enquanto corolario de tudo o que foi dito, se da
como exigéncia metodoldgica irrenunciavel. Sendo assim, sua descricdo dos fatos aparece ple-
namente coerente, pois nao ha nenhuma imagem mais adequada para o campo de concen-
tracao que a do inferno (ARENDT, 2008, p. 420)°.

Aqui, Arendt se poe mais uma vez inteiramente contraria aos reducionismos simplistas’,
porque na mesma medida em que rejeita a “objetividade” da descricdo dos fatos, se recusa
também a formulacdo de uma peca de acusacao da parte do povo judeu - naturalmente reco-
nhecendo o direito deste povo a montar tal peca, “desde que ndo esqueca que, nesse caso, ele
esta falando em nome de todos os povos do mundo” (ARENDT, 2008, p. 228). A sua originali-
dade est3, entdo, naquilo que Odilio Aguiar (2003, p. 224) chama de “imparcialidade situada”. E
também nos termos de Aguiar que consideramos a figura do contador de estéria (storyteller)
como metafora para o fildsofo em Hannah Arendt (cf. AGUIAR, 2021).

5> Para uma visdo geral das “celeumas” em torno de Origens do totalitarismo, ver o artigo de Maria Christina Miller (2021). No que
concerne ao debate entre Arendt e Voegelin, veja-se o texto de Daiane Eccel (2017).

6 Olivia Guaraldo (1999, p. 45) sublinha, numa belissima sintese da perspectiva arendtiana, o carater original da nossa autora. A
intérprete indica com muita precisao o papel fundamental que o problema epistemoldgico ocupa na teoria de Arendt: “N6 cen-
tral na reconstrucédo arendtiana das origens do totalitarismo é, como sabemos, a compreensibilidade do acontecimento histérico.
Nao se trata de um problema neutro, exclusivamente epistemolégico. Ou melhor, a novidade do relato arendtiano estd justamen-
te no fato de que o problema epistemoldgico ndo é mais neutro, mas se torna imediatamente problema politico. As categorias
politicas e as modalidades historiograficas de investigacao do passado ndo sdo mais Uteis a compreensao do ‘sem precedente’ A
inutilidade da tradigdo se torna manifesta em virtude do fato de que o acontecimento histérico ndo deve ser compreendido sine
ira et studio. Ao contrario, ele deve ser ‘enfrentado inescrupulosamente™.

7 Geneviéve Even-Granboulan (1992, p. 73) traz um registro interessante acerca da complexa situacéo de Arendt no meio intelec-
tual e de como ela compreende os proprios posicionamentos. Trazemos aqui o trecho completo também porque em muitos
pontos vemos reforcadas nossas proprias interpretacoes: “embora sempre preocupada em ligar suas reflexdes aos eventos que
vivera, [Arendt] ndo queria estar préxima demais deles; as vezes isso deu as suas tomadas de posicdo uma ambiguidade que nem
sempre foi bem entendida ou bem interpretada, por exemplo, sobre a questao dos negros nos Estados Unidos, em seu artigo
sobre os acontecimentos de Litttle Rock, ou ainda suas posicdes tdo controversas sobre Eichmann, na ocasido do processo deste
em Jerusalém. Isso fez com que a questdo posta por H[ans]. Morgenthau, em Toronto, em 1972:‘A senhora faz parte dos conser-
vadores ou dos progressistas?; ela tenha respondido: ‘eu nao pertengo a nenhum grupo’ e tenha se definido como ‘outsider’. Re-
cusando aderir a ideias recebidas, ela se esforcava para tirar dos acontecimentos sua significacdo essencial. Isso se revela ainda
mais dificil quando, levando em conta o desaparecimento de todos os absolutos e do recuo da tradicdo e da autoridade, ela
pensava a acao humana como radicalmente contingente sobre um fundo de niilismo’.
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O contador de estdrias sintetiza, idealmente, elementos essenciais do pensamento
arendtiano acerca das questdes expostas. Em primeiro lugar, ao se colocar em uma atitude de
imparcialidade situada, o narrador se distancia de qualquer pretensdao de tomar a historia a
partir de um ponto de vista arquimediano, indiferente, que sustenta um “modo fundacional de
pensar’, a perspectiva conceitual caracteristica de grande parte da tradicao filoséfica ocidental.
A referéncia a Arquimedes remete precisamente a busca de um ponto fixo da teoria a partir do
qual tudo pode ser compreendido. Nao é raro, porém, que tal perspectiva manifeste a ambicao
de tudo controlar, mediante “padrdes capazes de legitimar comportamentos” (AGUIAR, 2003, p.
219), o que justifica o forte interesse normativista por esse tipo de filosofia.

O contador de estdrias, ao contrario, encontra seu modelo ideal em Tucidides, dedican-
do-se a apresentar os dilemas, as contradicoes e os paradoxos presentes nos fatos e diante dos
quais é preciso se posicionar. Nao ha, portanto, nenhuma tentativa de reducao do aconteci-
mento ao conceito, mas o exercicio da imaginacao engajada na reconstituicao dos fatos para
encontrar seu sentido. Logo, pode-se falar da alternativa ao “pensamento fundacional” na pro-
posta de um “pensamento narracional’, baseado na experiéncia e voltado a reconciliacao entre
o significado e aparéncia, generalidade e particularidade, filosofia e politica, pensamento e
contingéncia (cf. AGUIAR, 2003, p. 221).

O pensamento narracional manifesta o “poder redentor da narracao’, para retomar os
termos de Seyla Benhabib (1990). Com efeito, o contador de estérias ndo estd preocupado em
fixar os acontecimentos no esquema de causa e efeito ou em uma légica processual caracteris-
ticas dos modelos mais conhecidos de filosofia da histéria, mas em encontrar sentido nas con-
tingéncias das agées humanas. Como “pensador narracional’, ele “encontra sentido na descon-
tinuidade, nos fragmentos, na aparéncia[...] e se contrapde a solucao tedrico-causal-teleoldgica
que sé vé sentido na continuidade e no universal” (AGUIAR, 2003, p. 221). A narrativa é, por-
tanto, a solucao de Arendt para lidar com os eventos quando os “corrimées” da ciéncia historica
e do pensamento politico ja ndo amparam a nossa compreensao do presente®,

Porém, o quadro completo do papel da narracao em Arendt, s6 pode ser devidamente
confrontado se nos ativermos a questdo “epistemoldgica” subjacente a proposta do pensa-
mento narracional e a figura do contador de estorias; afinal, uma vez refutado o ponto de vista
arquimediano e a possibilidade de um discurso “filoséfico” absolutamente coerente, sensato e
abrangente, a disposicdao do discurso “ético-politico” normativo, precisamos nos concentrar
sobre a“verdade” que ilumina a narracao.

Somos levados, assim, a questdao da verdade na teoria politica de Arendt. Questdo que,
sem constituir um tema de primeira ordem na sua filosofia, tem um espago nao indiferente em
sua obra, haja vista as suas muitas referéncias a questdo tanto em seus grandes textos quanto
em ensaios esparsos (cf. PEREIRA, 2022, p. 437)°. Retomaremos aqui, em particular, a presenca

8 Celso Lafer (2007) faz um inventario dos primeiros trabalhos sobre a narrativa em Hannah Arendt. Além deste, n6s enviamos os
leitores também aos artigos de Fracoise Collin (1986), Paola Ricci Sindoni (1995), Ned Curthoys (2002), Olivia Guaraldo (2003),
Carlos Eduardo Nascimento (2018) e ao muito sugestivo livro de Julia Kristeva (2001).

9 Sobre a verdade em Arendt, veja-se o trabalho de Geraldo Pereira (2019). Quanto as dificuldades para pensarmos os lagos entre
politica e verdade, Corinne Enaudeau (2007, p. 1030) oferece uma excelente andlise. Para ela, “a relacdo entre politica e verdade é
paradoxal porque a esfera da acdo humana é simultaneamente a mais aliada ao verdadeiro conhecimento e mais propensa ao
desejo de verdade, na medida em que a verdade qualifica um tipo particular de discurso: o tipo cognitivo, que consiste em deter-
minar seu objeto (seja empirico ou ideal) e submeter suas teses a procedimentos de validacdo formal (I6gica) ou material (expe-
rimental)”. Ao que segue: “Como visa construir o futuro da ‘convivéncia humana'[...], a politica diz respeito aos préximos eventos,
‘futuros contingentes’ que, em principio, sao indeterminaveis porque podem nao acontecer ou podem acontecer de forma muito
diferente do que foi antecipado. A ‘calamidade da ac¢ao' [...] reside no fato de que desencadeia uma cadeia de reacdes que, em
principio, é infinita e incontroldvel [...]. Consequentemente, a regra da verdade, da qual, de duas proposicdes contraditoérias, uma
é verdadeira e a outra falsa, ndo se aplica as declaragbes sobre o futuro”.
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do narrador em “Verdade e politica”. Orientar a nossa investigacao nesta direcdo oportuniza o
desenvolvimento de um aspecto particularmente interessante a compreensio do pensamento
arendtiano, ao mesmo tempo que abre espaco para a reflexao acerca de um dos problemas
mais candentes para a esfera politica, a mentira, potencializado ou mesmo ressignificado em
tempos de “pds-verdade” e de fake news.

A verdade factual e a funcao politica do contador de estorias

Se por um lado, a verdade nao é um tema recorrente no pensamento politico, por
outro, em Arendt, ela ndo representa alguma forma de enxerto, mas um argumento plena-
mente coerente com o seu arcabouco teérico. Mais uma vez, o método arendtiano parte dos
fendmenos do presente para iluminar o sentido passado e herdado, logo, s6 compreendendo
o papel da mentira no totalitarismo nos é possivel conceber de fato a complexa relacao entre
verdade e politica, 0 que, nos seus exercicios de pensamento, é feito retomando as figuras de
Platdao e Hobbes, reprovando no primeiro, a énfase em um modelo auténtico para a conduta
humana’, e no segundo, a ideia de uma “verdade indiferente” (ARENDT, 2011, p. 286).

Grosso modo, Arendt destaca em um novo viés a insuficiéncia de uma perspectiva arqui-
mediana. Mas ndo so isso. Com efeito, a proposta de um “pensamento narracional”e a figura do
contador de estérias como metéafora do filosofar se inserem, finalmente, na critica de Arendt a
condicdo moderna, porquanto evidenciam o carater estreitissimo da moderna compreensao
da verdade e os nefastos efeitos disso para o terreno politico.

Desse modo, ndo se trata de um problema secundario, mas toca ao menos duas questdes
absolutamente fundamentais para a autora. Em primeiro lugar, a passagem de uma compreensao
da verdade dada ou revelada aquela na qual ela seria um produto da mente humana, permite a
justa colocacdo do problema da relacdo entre verdade e politica a partir do conceito de“verdade
factual”'® Em segundo lugar, essa concep¢ao moderna de verdade se revelou imprescindivel ao
surgimento da mentira organizada, para Arendt, um dos alicerces do totalitarismo.'

No que concerne a verdade factual, podemos dizer, resumidamente, que corresponde
aos fatos e eventos e que se contrapde, num certo sentido, a “verdade racional” prépria da lin-
guagem matematica, das evidéncias cientificas e dos sistemas filosoéficos. Assim, a verdade fac-
tual é também uma “verdade modesta” (ARENDT, 2011, p. 287), exatamente porque “fatos e
eventos sao entidades infinitamente mais frdgeis que axiomas, descobertas e teorias [...] produ-
zidos pelo cérebro humano; ocorrem no campo das ocupagdes dos homens, em sempiterna
mudanca, em cujo fluxo ndo ha nada mais permanente do que a permanéncia, reconhecida-
mente relativa da estrutura da mente humana” (ARENDT, 2011, p. 287-288). Trata-se, por conse-

1° Como fica suficientemente posto também nas palavras de Elena Tavani (2011, p. 126), “a reflexao de Hannah Arendt sobre ver-
dade e politica parte, portanto, de um principio que na sua forma mais simplificada e explicita afirma que a verdade, entendida
no sentido tradicional, isto €, como um absoluto, tem uma ‘natureza nao politica e potencialmente antipolitica; fiat veritas, et pe-
reat mundus. A verdade em sentido préprio - e aqui se recorda que na sua origem esta a verdade do verdadeiro-bom-belo do
pensamento grego antigo — é peremptoéria e ndo negociavel, prevé uma validade irredutivel a casuistica e que néo se reduz a
contingéncia, com a qual se mede apenas para encontrar confirmagdes. Quanto a outras formas de verdades, ndo absolutas e,
todavia, diferentes da verdade politica, essas decorrem de posicdes de imparcialidade inerentes aos ‘modos existenciais de dizer
a verdade’ como aquele do juiz, do cientista ou do cronista e ndo, ao invés, de uma imparcialidade adquirida em ambito politico,
na discussao publica em vista da deliberacdo comum”.

" H4 uma extensa bibliografia a respeito, aqui, remetemos o leitor aos textos de Claudia Koonz (2003) e Johann Chapoutot (2020).
Enquanto Koonz explora mais detidamente o uso da propaganda pelo nazismo, Chapoutot se dedica ao revisionismo que o social
nacionalismo opera sobre a histéria, a religido e a ciéncia.
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guinte, de uma “verdade fragil’, sem qualquer pretensdo de expor algo a partir de onde derivar
principios que estabilizem ou normatizem os assuntos humanos.

Em outros termos, enquanto interessado por verdades factuais, o contador de estérias se
move em meio as “flexiveis opinides do cidadao acerca dos assuntos humanos” (ARENDT, 2011,
p. 289). No espaco dessas opinides, Hannah Arendt aponta para dois elementos importantes.
Primeiro, para uma forma de autocompreensao da filosofia que fez justamente da opinidao um
objeto permanente da critica dos filésofos. Segundo, o reconhecimento da pungéncia politica
do papel da opinido, pois retomando as palavras de James Madison, “todo governo assenta-se
sobre a opiniao, ao que nossa autora acrescenta, “e nem mesmo o mais autocratico tirano ou
governante pode alcar-se algum dia ao poder, e muito menos conserva-lo, sem o apoio da-
queles que tém modo de pensar analogo” (ARENDT, 2011, p. 289).

Arendt dispde, assim, de um aparato tedrico invulgar ndo apenas por sua capacidade de
abordar um tema comumente trascurado pela filosofia politica, mas de exp6-lo em sua real
importancia e, ao mesmo tempo, nos termos a partir dos quais podemos avancar na reflexao de
um problema absolutamente incontornavel para a compreensao da politica, a saber, o papel da
opiniao. Por um lado, parte do problema é visto nao sé na oposicao entre opiniao e verdade
factual, mas na formagao de um cendrio dentro do qual a devida tolerancia para com tantas e
tao diferentes opinides é utilizada como justificativa para a hostilidade reservada a verdade
factual. O resultado mais comum e também o mais perigoso é precisamente a transformacao
da verdade factual em mera opiniao'?.

Para Arendt, esse quadro se mostrou como o terreno mais propicio a “mentira moderna”.
Com efeito, “a marca distintiva da verdade factual, consiste em que seu contrario ndo é o erro,
nem a ilusdo, nem a opinido, nenhum dos quais se reflete sobre a veracidade pessoal, e sim a
falsidade deliberada, a mentira” (ARENDT, 2011, p. 308). O apagamento da linha que separa a
verdade factual da opiniao é sé uma das muitas formas que a mentira pode assumir na moder-
nidade. Em todas as suas figuras, porém, a mentira politica moderna é sempre uma destruicdo
e nunca mera dissimulacao, porque, ao fim e ao cabo, ela é sempre acdo em vista da reescrita
da histdria, uma agao na qual todo fato, por mais conhecido e estabelecido que seja, pode ser
negado ou negligenciado.

O totalitarismo se mostra, entdo, como a versdao mais bem-acabada dessa forma de
mentir, enquanto rearranjo completo de toda a trama factual, a criacdo de outra realidade,
substituindo estdrias e fatos por novas narrativas e pseudofatos. Ao realcar o papel da mentira
para um governo ideoldgico, caracteristico dos regimes totalitarios, Arendt lancas luzes defini-
tivas sobre a funcdo politica do contador de estérias, isto é, daquele que se esforca para manter
vivos os fatos em sua inflexibilidade, fragilidade, plasticidade e irreversibilidade, ndo por acaso
as marcas distintivas de toda acdo humana.

A funcéo politica do contador de estérias [...] é ensinar a aceitacdo das coisas tais como
sdo. Dessa aceitagao, que também poderia ser chamada veracidade, surge a faculdade do
julgamento que, novamente com palavras de Isak Denisen, 'no fim dos tempos teremos
o privilégio de apreciar e reapreciar’ (ARENDT, 2011, p. 232).

12 Enaudeau (2007, p. 1029) mostra o problema em sua radicalidade: “Rejeitar a verdade em favor da opiniao também nao é tarefa
facil. No é tanto que a ciéncia como um todo deva ser invalidada como resultado, pois a ciéncia visa uma deciséo sobre o que é,
e ndo sobre o que deve ser. Mas para decidir sobre o que deve ser feito, a politica deve ‘saber’ como decidir. O mero impulso para
justificar tais decisdes inscreve a praxis na esfera da verdade. Para que a politica seja justa, a justica deve primeiro ser fundada em
sua tentativa de se legitimar, de buscar algum principio ‘verdadeiro’ que regule suas praticas. A politica da doxa ndo é excecgéo,
pois precisa de uma pedra de toque que Ihe permita fazer escolhas entre opinides”.
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E dessa forma que o contador de estdrias, sem ser homem de acéo, entra na esfera poli-
tica. O seu agir, o simples contar a verdade dos fatos, é ja “um primeiro passo para a transfor-
macao do mundo” (ARENDT, 2011, p. 311). Nisso, é muito provavel que ele enfrente o mentiroso
deliberado, aquele que decidiu fazer o mundo segundo a sua visao pervertida. A violéncia a
qual este ultimo esta disposto pode ser sintetizada na fala de uma personagem da peca
Schlageter, de Hanns Johst — encenada em 20 de abril de 1933, em comemoracao pelos 44 anos
de Hitler —, quando diz: “wenn ich Kultur hére... entsichere ich meinen Browning!"'3.

Todavia, nada nos argumentos de Arendt acerca do confronto entre o contador de est6-
rias e o mentiroso parece autorizar a conclusdo de O'Sullivan (1982, p. 230) de que se manifes-
taria na filésofa uma espécie de “ingenuidade maniqueista” ao dividir o mundo politico entre
mentirosos e homens verazes. O préprio pressuposto apontado por O'Sullivan sugere a contra-
dicdo com aquilo que vimos acerca do conceito de verdade factual. De fato, para esse intérprete,
“uma divisdo como esta pressupode, naturalmente, que existe uma resposta a todas as questoes
morais e politicas mais importantes” (O'SULLIVAN, 1982, p. 230). Admitindo esta hip6tese, nds
nos colocariamos claramente no antipoda da proposta arendtiana da verdade factual. Nas pala-
vras da autora, “a verdade factual relaciona-se com outras pessoas: ela diz respeito a eventos e
circunstancias nas quais muitos sao envolvidos; é estabelecida por testemunhas e depende de
comprovacao; existe apenas na medida em que se fala sobre ela” (ARENDT, 2011, p. 295).

Essa ultima observacao requer um excurso que, no entanto, nos parece relevante.
Trata-se justamente da relacdo que se estabelece entre a verdade factual e o papel da teste-
munha. Nesse ambito, o pensamento de Arendt se aproxima da filosofia de Paul Ricceur, para
guem, a linguagem da testemunha se refere precisamente a experiéncias cuja densidade nao
encontra traducao no exemplo ou no simbolo (cf. RICEEUR, 1992, p. 105)'. Ou seja, €, na sua
esséncia, uma forma de linguagem que pde os homens imediatamente uns diante dos outros
sem qualquer recurso além da palavra ou da estéria contada. Em Arendt, portanto, a narrativa
testemunhal ndo tem uma funcéo terapéutica, como em Primo Levi, por exemplo'”, antes, esta
ligada a propria construcdo do mundo humano, isto é, com o espelhamento dos fatos na pa-
lavra entre os homens.

Podemos dizer, entao, que a narrativa em Hannah Arendt tem a ver com a nossa capaci-
dade de humanizar o mundo. As estdrias sdao expostas a apropriacao critica, sem corrimoes,
como apelo a liberdade, pois, “ao mostrarem como uma dada situacao veio a luz, através de
uma pluralidade de (in)agbes humanas, revelam igualmente potenciais previamente desconhe-
cidos ou ocultos da liberdade humana no presente” (MROVLIJE, 2020, p. 107).

Consideracgoées finais

O negacionismo contemporaneo, em particular na forma de revisionismo da historia,
pde novamente o problema da verdade no centro das discussdes. No entanto, nessas discus-

13 Aimpressao causada pelos termos de Johst foi registrada por Eric Weil, contemporaneo de Arendt e esposo de Anne Mendelsonn.
Com efeito, Weil recorre aimagem da violenta recusa da cultura ou da civilizagdo em pelo menos dois textos: primeiro, na“Introdu-
¢ao" da Ldgica da Filosofia (2012, p. 92), depois, em um escrito publicado postumamente com o titulo “A cultura” (2021, p. 179).

4 O tema é bem presente em Ricceur, aqui, n6s nos limitamos a recordar “L’herméneutique du témoignage” (1992, p. 105-137) e
“Emmanuel Lévias, penseur du témoignage” (1992, p. 81-103).

5 Como fica particularmente claro no Prefacio de Se questo & un uomo: “A necessidade de contar aos ‘outros, de fazer dos ‘outros
participes, tinha assumido entre nés, antes e depois da libertacéo, o carater de um impulso imediato e violento, a ponto de riva-
lizar com outras necessidades basicas: o livro foi escrito para satisfazer essa necessidade; portanto, ele tem, antes de tudo, o esco-
po de uma libertagdo interior” (LEVI, 1989, p. 9).

’
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soes ele é muitas vezes tomado como tema puramente epistemoldgico, quer dizer, neutro na
esfera politica. Normalmente, os sujeitos envolvidos nesses debates ou sustentam alguma cor-
rente de filosofia da histéria ou se prendem ao tema do conhecimento objetivo do dado histo-
riografico. Subjaz a essas atitudes o que Arendt chama de ponto de vista arquimediano, que,
nesses casos, pressupode ainda a férmula classica sine ira et studio.

Por seu turno, Arendt concentra sua reflexao em um evento histérico, o surgimento dos
regimes totalitarios, e ao fazé-lo, torna seu pensamento tributario da histéria. Contudo, ndo sé
recusa as formas dominantes de filosofia da histdria, mas propée um modelo alternativo de
pensamento, o que Aguiar denominou “pensamento narracional’, no qual o sujeito nao se dis-
tingue por sua neutralidade, mas por uma forma de “indiferenca situada”. Eis a posicdo de
Arendt ao descrever a“imagem do inferno”.

O problema da verdade é considerado, entdo, em uma nova perspectiva, isto é, uma vi-
sada na qual os termos sao postos no seu significado politico. Aqui, interessar-se pela verdade
ndo significa querer fixar um evento em cadeias causais, mas vé-lo em sua contingéncia, a luz
da liberdade que sempre envolve as agcdes humanas.

Em tempos como os nossos, retomar o tema da verdade factual e a figura do contador de
estdrias nao constitui um mero exercicio interpretativo. De fato, interessar-se pela verdade é,
em si, um gesto politico de enorme importancia. Nao se trata, nuca, da procura por um conhe-
cimento privilegiado. Antes, tem a ver com uma preocupacao auténtica com aquilo que os fatos
e 0s acontecimentos podem dizer acerca da nossa liberdade e, consequentemente, da nossa
responsabilidade pelo mundo comum. Em tempos de ataques frontais a verdade e as institui-
¢oes que deveriam ser seu “refugio” (ARENDT, 2011, p. 322), essa preocupagao se torna nao
apenas uma tarefa séria e dificil, mas particularmente urgente.
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RESUMO

O presente artigo perscruta o modo dialético pelo qual Sartre, desde os anos 1960, aclimata a
vida psiquica e o vivido. Para esta lida, realizaremos uma incursao investigativa sustentada por
um conjunto de escritos sartreanos deste periodo, dando especial enfoque sobretudo ao en-
saio Questdes de método (1957) e a conferéncia que nosso autor profere em 1961, e cujo titulo,
Marxismo e subjetividade, é revelador da sua tentativa de conciliar o existencialismo e o materia-
lismo histdrico a luz de uma dialética existencial. Na sequéncia, mostramos como a dialetizacao
davida psiquica, que pressupde uma antinomia dialética (presenca a si e auséncia de si), enseja,
por parte do filésofo, uma critica pontual a psicanalise freudiana.

Palavras-chave: Dialética. Vivido. Existencialismo. Materialismo histérico. Subjetividade.

ABSTRACT

The present article traces the dialectical way in which Sartre, since the 1960s, acclimates yhe
psychic life and the lived. For this purpose, we will conduct an investigative incursion supported
by a set of Sartrean writings from this period, with special focus on the essay Questions of
method (1957) and the conference that our author gave in 1961, which the title, Marxism and
subjectivity, reveals his attempt to reconcile existentialism and historical materialism in the light
of an existential dialectic. Subsequently, we show how the dialectic of psychic life, which
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presupposes a dialectical antinomy (presence to the self and absence of the self), gives rise, on
the part of the philosopher, to a specific criticism of Freudian psychoanalysis.

Keywords: Dialectics. Lived. Existentialism. Historical materialism. Subjectivity.

Sartre marxista: algumas consideracoes iniciais

Desde o diptico Questoes de método (1957) e Critica da Razdo dialética (1960)", Sartre
busca amalgamar a sua filosofia do sujeito ao materialismo histérico de Marx, na medida em
que, para ele, o marxismo é tido como a insuperavel filosofia de nossa (sua) época:“ele continua
sendo, portanto, a filosofia de nosso tempo: é insuperavel porque as circunstancias que o en-
gendraram ainda nao estao ultrapassadas” (SARTRE, 1972, p. 29). Ora, se 0 marxismo é ainda a
filosofia de nosso tempo, qual seria entdo o lugar do que se convencionou chamar de existen-
cialismo, esta filosofia do sujeito et pour cause da subjetividade? A resposta, todavia, ja esta
contida na questdo: o existencialismo, “[...] sistema parasitario que vive a margem do Saber ao
qual, de inicio, se opds e ao qual, hoje, tenta integrar-se” (SARTRE, 1972, p. 18), tera como labo-
riosa tarefa a “regeneragao” de um marxismo que, cooptado pelos burocratas da Diamat?, se
estagnou ao sujeitar os homens e as coisas a uma visao a priori e teleolégica do processo de
totalizacdo da Historia, logo, ao fazer dos individuos simples efeito de um processo anénimo e
aprioristico cujo resultado nao pode ser senao a perda completa do que seja um homem: “[...]
censuramos o marxismo contemporaneo de lancar ao lado do acaso todas as determinagdes
concretas da vida humana e nao conservar nada da totalizacao histérica a nao ser sua ossatura
abstrata de universalidade” (SARTRE, 1972, p. 58). Em resumo, Sartre rechaca um certo tipo de
marxismo que institui leis a priori e supra-humanas ao processo de totalizacdo da Histéria, pois
para ele, filédsofo do sujeito, apenas os homens, enquanto prdxis, ou seja, enquanto ultrapas-
sagem do dado rumo ao nao-dado, sédo capazes de fazer/totalizar a Historia a medida que esta,
em contrapartida, os fazer e os totaliza.

Desse modo, se se aceita a observacao engelsiana de que “sao os proprios homens que
fazem a sua histéria, mas em determinado meio que os condiciona” (SARTRE, 1972, p. 61), nao
podemos, como os marxistas idealistas, interpreta-la como se o homem fosse ali um mero pro-
duto passivo ou uma soma de reflexos condicionados, pois isso seria ignorar a irredutibilidade
da prdxis humana. Os homens estao condicionados pelo meio, mas somente na medida em que
tal meio é resultado de uma atividade pratica humana: “o homem [...] é, a uma sé vez, o produto
de seu préprio produto e um agente histérico que nao pode, de modo algum, passar por um
produto” (SARTRE, 1972, p. 61). O diagndstico sartreano para que o marxismo tenha se “estag-
nado” (e o que, nesta lida, fez com que o existencialismo permanecesse a Unica abordagem
concreta da realidade) reside na prevaléncia de uma abordagem do processo historico através
de esquemas universalizantes e idealistas que solapam a apreciacdo do processo historico
como totalidade singular, isto é, como constitutivos das praxis dos individuos. Engessada e
paralisada por tais esquemas, a andlise marxista, de pesquisa totalizadora, transforma-se em
uma “escoldstica da totalidade” para a qual

' Doravante abreviados respectivamente como QM e CRD. Embora QM tenha sido reeditado como uma espécie de prefacio a CRD,
vale notar que Sartre ja o havia publicado nos anos 1957 a convite da revista polonesa TWORCZO'SC sob o titulo Existentialisme
et Marxisme.

2 Abreviagdo para materialismo dialético (Dialektischer Materlialismus).
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[...] aanalise consiste unicamente em se desembaracar do detalhe, em forcar a significacao
de alguns eventos, em desnaturar os fatos ou mesmo inventa-los para reencontrar,
por debaixo deles, como sua substancia, ‘no¢des sintéticas’ imutdveis e fetichizadas.
Os conceitos abertos do marxismo fecharam-se; ja ndo sao mais chaves, esquemas
interpretativos: colocam-se para si mesmos como saber ja totalizado. Desses tipos
singularizados e fetichizados, o marxismo faz, para falar como Kant, conceitos constitutivos
da experiéncia. O conteldo real desses conceitos tipicos é sempre Saber passado; mas o
marxista atual transforma-o em um saber eterno. Sua Unica preocupacdo, no momento
da analise, sera a de “encontrar lugar” para essas entidades. Quanto mais convencido
estiver de que elas representam a priori a verdade, menos exigente sera em relacdo a
prova (SARTRE, 1972, p. 28).

Contra tal escolastica da totalidade que opera segundo um Saber absoluto e a priori, o
existencialismo busca a reinsercao do homem como agente de totalizacdo do processo histé-
rico, o que significa nao fazer dele um simples objeto regido por leis causais/deterministas que
Ihe seriam impostas do exterior, mas, bem ao contrério, um agente prdtico que faz e é feito pelo
processo de totaliza¢do-em-curso da Histéria. Regidos exclusivamente pela realidade econé-
mica, os marxistas limitam o movimento dialético, ou seja, ignoram o singular/particular em
detrimento do universal: ainda que busquem mediacdes que permitem engendrar o “concreto
singular” (a vida, a luta real e datada, a pessoa), este permanece “refém” das condicdes gerais
das forcas produtivas e das relacdes de producao.

Diremos, na perspectiva do paragrafo acima, que o marxismo, para Sartre, é de fato um
sistema capaz de analisar o processo histérico em sua totalidade, mas nao é capaz, no entanto,
de chegar a subjetividade humana que em QM/CRD é definida como prdxis constituinte, como
atividade que faz a Histéria através de um movimento de ultrapassagem do dado concreto.
Para tanto, deveremos “promover uma racionalidade da histéria no nivel do singular e do parti-
cular e ndo somente no nivel do geral, ou seja, no nivel das acdes dos individuos” (HUGLO, 2005,
p. 27). Este ponto é realmente fundamental aqui: opondo o singular ao geral, Sartre recursa
imediatamente o dogma econémico, que a toque de caixa reduz tudo as superestruturas e a
leis supra-humanas. Trata-se, em suma, de mostrar como as abstragdes gerais (no nivel da supe-
restrutura) sao transformadas em abstracdes singulares a partir do processo de interiorizacao e
(re)exteriorizacdo realizado pelo agente histérico. O duplo processo de interiorizacdo e de (re)
exteriorizacdo diz respeito ao modo como um agente pratico interioriza e (re)exterioriza uma
situacdo objetiva e faz dela a sua situacao singular a partir de seus projetos, pois “[...] o homem
caracteriza-se, antes de tudo, pela ultrapassagem de uma situacao, por aquilo que consegue
fazer do que foi feito dele [...]" (SARTRE, 1972, p. 63).

Pois bem, se marxismo contemporaneo permanece prisioneiro de uma analise que privi-
legia apenas uma universalidade apreendida através de esquemas aprioristicos, o existencialismo,
operando através de sua concepcao de prdxis, ndo se contentara com nenhuma “ossatura abs-
trata” e buscard, de maneira oposta, realizar um esforco de totalizacdo do singular e do universal
a partir de uma antropologia concreta que ird se confundir com a totalizacdo histérica. Trata-se,
nesse esteio, de “reintegrar o Cogito no movimento dialético’, quer dizer, de mostrar como a sub-
jetividade é, mesmo em estado de alienacao, ativa e constituinte ao processo de vir a ser da
Historia; dai, por exemplo,aseguinte observacao sartreanaquando da“Conferénciade Araraquara”:

E preciso que compreendamos — e é ai que o cogito explode em dialética — que se a histéria
[...] é verdadeiramente uma significacdo que se totaliza ou a totalizacdo em marcha de
significagdes, se a historia é verdadeiramente isso, entdo qualquer um é sempre a totalidade
da histéria, tomada de um ponto de vista singular, é a singularizacdo de uma totalidade
(SARTRE, 2005, p. 102).
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A assertiva segundo a qual “qualquer um é sempre a totalidade da histéria, tomada de
um ponto de vista singular” rechaca, se nos colocamos na perspectiva da dialética sartreana, a
coisificacdo ou até mesmo a supressao do homem no processo histérico: ao contrario dos mar-
xistas que dizem que Napoleado, por exemplo, ndo era senao figura acidental no curso da
Histéria, e que o importante era a ditadura militar como regime de liquidacao da Revolucao
Francesa, o marxismo humanista de Sartre mostra que esse Napoledo era necessario, pois o
desenvolvimento da Revolucdo forjou, ao mesmo tempo, a necessidade da ditadura e a perso-
nalidade inteira daquele que deveria exercé-la; “é também que o processo histérico entregou
ao general Bonaparte, em pessoa, poderes prévios e ocasides que lhe permitiram - e somente a
ele — apressar tal liquidagao” (SARTRE, 1972, p. 58). Dai a necessidade, sempre em nome das
prdxis como processo de totalizacao da Histéria, de “considerar em cada caso o papel do indi-
viduo no evento histérico” (SARTRE, 1972, p. 84, grifo nosso).

No complexo jogo dialético do universal-singular, o individuo forja3, através de multiplas
mediagdes e niveis, a época, na exata medida em que por ela é forjada. Ao reintroduzir o cogito
no processo dialético de totalizacao histérica, Sartre retoma as determinagdes concretas da
vida humana, desnudando a complexidade nem um pouco aprioristica da realidade, em suma,
reconquista “o homem no interior do marxismo” (SARTRE, 1972, p. 59). A relagdo subjetividade-
-objetividade, interioridade-exterioridade, individual-social, singular-universal, ganha, pela
aproximacao do existencialismo com o materialismo histérico, uma dimensao na qual o subje-
tivo retém em si o objetivo que ele nega e supera em direcdo a uma nova objetividade, “e essa
nova objetividade, enquanto objetivacao, exterioriza a interioridade do projeto como subjetivi-
dade objetivada’, relacdo que significa, continua Sartre, que “a verdade objetiva do subjetivo
objetivado deve ser considerada como a Unica verdade do subjetivo” (SARTRE, 1972, p. 67).
“Subjetividade objetivada”, “verdade objetiva do subjetivo objetivado’, indicam a existéncia de
um meio (social, econdmico, politico, cultural, familiar etc.) que condiciona os homens, mas que
nao é, de modo algum, uma forca anénima que os manipularia como se fossem autématos,
pois a subjetividade como prdxis é sobrepujamento da objetividade através do processo de sua
interiorizacao e (re)exteriorizacao. Dito de outro modo, o individuo interioriza a objetividade
sécio-histérica e a (re)exterioriza a luz de seus préprios possiveis. Nesta lida, a ilusao do deter-
minismo é deveras rechacada e as possibilidades de uma antropologia estrutural e histérica sao
vislumbradas uma vez que a realidade-humana é, frisemos, prdxis que se define por seus fins e
nao somente pelas condicdes materiais anteriores; em suma, o homem é sempre movimento
de transcendéncia-ultrapassagem ou, se quisermos, ele é sempre capaz de fazer algo como
aquilo que fizeram dele. Mas qual seria entdo o estatuto dessa subjetividade objetivada inaugu-
rada pela equalizacdo do existencialismo ao marxismo? Melhor: se a subjetividade objetivada é
interiorizacao e (re)exteriorizacao do exterior interiorizado, ou seja, duplo movimento de con-
servacao (interiorizacao) e de ultrapassagem (exteriorizacdo) da objetividade, nao estariamos
lidando, precisamente, como uma supressao dialética (Aufhebung)? Sim e é precisamente este
o tema a ser tratado na préxima secao do presente artigo; sendo vejamos.

3 Este processo no qual o individuo faz a Historia e é feito por ela, principio nuclear da defini¢do de Sartre do agente pratico como
um universal-singular, é ritmado por uma totalizacdo em curso (a Histdria sendo totalizada pela multiplicidade das prdxis e estas
sendo totalizada pela Histéria) através da qual o agente pratico ndo pode temporalizar uma evidéncia inteligivel a ndo ser na
medida em que, situado no interior desta totalizacédo, ele é totalizante e totalizado. Pelo fato de estar “situado no interior” da to-
talizacéo, o individuo é ao mesmo tempo um agente e um “paciente” dessa totalizagao.
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A dialetizacao da vida psiquica

Um ano depois da publicacdo de QM/CRD, Sartre proferira uma palestra a convite do
Instituto Gramsci ligado ao Partido Comunista Italiano. Sob o titulo Marxismo e Subjetividade,
publicada em O que é a subjetividade?, o filésofo deverd auscultar o problema da subjetividade
nos quadros da filosofia marxista, “no sentido em que se trata precisamente de ver se, a partir
dos principios e das verdades que constituem o marxismo, a subjetividade existe, apresenta um
interesse [...]" (SARTRE, 2013, p. 29). Nessa palestra, a subjetividade sera definida sob a rubrica
do nao-saber e do ter de ser, duas caracteristicas que fazem dela uma consciéncia ndo tética de
si (consciéncia-em-situacao?) e uma totalizacao que se destotaliza e se retotaliza incessante-
mente no seio do processo ininterrupto da totalizacao da Histéria. O nao-saber de si esta pres-
suposto pela translucidez posta da prdxis-em-situacao, o que indica que o agente pratico é
existéncia (de) si que tem de ser seu ser, ou seja, ele é um constante processo dialético de totali-
zacao, destotalizacao e retotalizacao deste e neste espaco-tempo preciso.

Estamos lidando aqui com um ser cuja definicdo da interioridade é a ter de ser o seu
ser sob forma de uma presenca a si imediata, mas ao mesmo tempo com uma leve, a
mais ligeira possivel, distdncia sob a forma de uma totalidade regida e autorregulada,
ao mesmo tempo presente em toda parte e presenca de toda parte nela; é que o todo
é, narealidade, uma lei de interiorizacdo e de perpétua reorganizacdo, ou, se preferirem,
0 organismo é primeiro uma totalizacdo e ndo um todo. O todo sendo uma espécie de
autorregulagao diretriz, mas que traz perpetuamente essa interiorizacdo como totalizagao.
Totalizacdo que se da pela integracdo do exterior, que perturba, que muda (SARTRE,
2013, p. 53, grifo nosso).

O que o fragmento em tela desnuda é bem o movimento dialético da vida psiquica en-
quanto interiorizacdo e (re)exteriorizacao pelo qual a consciéncia é consciéncia da situacao
sem estar posicionalmente consciente de si: dai que a presenca a si imediata, presenca posta
(pois se trata do meu ser enquanto tenho de sé-lo), pressupde uma distancia, “a mais ligeira
possivel’, de mim em relacao a mim, quer dizer, de mim como consciéncia refletida/posicional,
como conhecimento de mim mesmo quando realizo um gesto ou uma acao qualquer (ou, no
vocabulario da presente conferéncia, no momento em que eu interiorizo o exterior e o (re)ex-
teriorizo como exterior singularizado). Insistamos, a subjetividade pura - ou o vivido em pro-
fundidade -, no momento do gesto ou da acgéo, esta tencionada para fora de si mesma como
consciéncia do gesto/acao e ndo como consciéncia consciente de si mesma (ela esta consciente
de si mesma, mas irrefletidamente, ndo teticamente), como totalizacdo-em-curso e nao como
totalidade acaba. Se quisermos, a atividade intencional da consciéncia, no momento da acao,
estd voltada para o objeto e ndo para si mesma.

Tomemos o cuidado de acentuar que nesta conferéncia, tal como em CRD, o homem é
compreendido como um organismo bioldgico pratico ou “unidade psicossomatica” que deve
responder a exigéncia marxista do homem total, homem definido por uma dialética de trés
termos — necessidade, trabalho e prazer:

Ora, se nds considerarmos esses trés elementos, constatamos que todos eles definem uma
rigorosa ligacao do homem real com uma sociedade real e com o ser material circundante,

4 Adiantemos o seguinte: uma consciéncia néo tética significa que a consciéncia esta consciente de si irrefletidamente, pois sua
atividade estd voltada para o objeto transcendente.
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com arealidade que ndo é ele. Trata-se, portanto, de uma ligacdo sintéticado homem com
o mundo material e, nessa e por essa ligacdo, de uma relacdo mediada dos homens entre
si.[...] A primeira ligacdo que Marx coloca em evidéncia por esses trés termos é uma ligagéo
com o ser de fora, isto é, uma ligacdo que nés chamamos de transcendéncia. Estas trés
caracteristicas produzem, pois, uma espécie de ‘explosdo de si mesmo para.., a0 mesmo
tempo que um retorno a si, uma retomada a si (SARTRE, 2013, p. 34).

Como marxista humanista (leia-se como marxista que repde a atividade do sujeito como
constituinte ao processo de totalizacdo histdrica), Sartre concebe o sujeito como um organismo
pratico que falta de... para..., quer dizer, como um organismo que tem necessidade da matéria
inorganica que o circunda (pensemos, por exemplo, na necessidade humana de se alimentar
regularmente). No entanto, além do reconhecimento de nosso estatuto organico, faz-se neces-
sario convir que também somos definidos por um estatuto inorganico, pois, como lembra o fi-
I6sofo, um organismo humano “contém de 80% a 90% de dgua, nesse momento consideramo-
-nos no plano inorganico, ou entdo, na medida em que somos objeto de forcas mecanicas, nds
mesmos somos inorganicos e estamos situados no mundo inorganico” (SARTRE, 2013, p. 37).
Essa observacao é sumamente importante para que possamos vislumbrar a materialidade (por
estarmos em um terreno arado pelo materialismo histérico) por detrds da ideia de interiori-
zacdo e de (re)exteriorizacdo: ora, na medida em que o organico é ou se faz inorganico, isso
significa que ele é um estatuo particular de certos conjuntos inorganicos a partir da interiori-
zacao do exterior e de sua (re)exteriorizacao singularizada. Expliquemo-nos. Enquanto interio-
rizagao do exterior (seja a interiorizagao do inorganico — o alimento, por exemplo - ou a interio-
rizacao de costumes, normas, padrdes sociais etc.), lidamos com um organismo pratico que vive
sob a forma de uma relacao de interioridade com aquilo que é-lhe exterior. Entretanto, como
somos um movimento de transcendéncia rumo a exterioridade, podemos falar aqui em dois
tipos de exterioridade: a da consciéncia como transcendéncia e a exterioridade“que corresponde
ao que esse organismo, para manter sua caracteristica de organismo, encontra em face de si
como objeto de trabalho, como meio da necessidade e da satisfacao” (SARTRE, 2013, p. 38). Em
suma, estamos diante de uma subjetividade que, sendo falta de.... para.., € movimento de
transcendéncia para fora de si rumo a exterioridade circundante (o0 mundo material) que, de-
pois de interioriza-la a luz de seus proprios projetos ou faltas, a (re)exterioriza de maneira sin-
gular, de tal modo que, mais uma vez, encontramos aqui a assertiva de QM/CRD segundo a qual
“a verdade objetiva do subjetivo objetivado deve ser considerada como a unica verdade do
subjetivo”. Como podemos notar, trata-se de uma dialética pautada em trés movimentos: I)
transcendéncia da subjetividade rumo a objetividade; Il) interiorizacdo-conservacao da objeti-
vidade; Ill) (re)exteriorizacao-ultrapassagem da objetividade a partir de meus préprios fins/
faltas. O filésofo novamente:

Temos, portanto, e convém nao perder de vista, uma dialética com trés termos: o que
obriga a descrever a interiorizacdo do exterior pelo organismo a fim de compreender
sua capacidade de (re)exteriorizar o ser transcendente, ocasido de um ato de trabalho
ou de uma determinacao da necessidade. Ha, por isso, um sé momento que se chama
interioridade, o qual é uma espécie de mediacdo, mediacao entre dois momentos do ser
transcendente. Mas ndo convém pensar que esses dois momentos sdo necessariamente
distintos em si, isto é, distintos ndo por razdes de temporalidade ou de distribuicdo de setor.
No fundo, é o mesmo ser, 0 mesmo ser em exterioridade, que procede a uma mediacdo
com ele mesmo, que é a interioridade. Como essa mediacdo define o lugar em que ha a
unidade de dois tipos de exterioridade, ela é necessariamente imediata para si, no sentido
em que nao contém seu préprio saber (SARTRE, 2013, p. 38).
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Chegamos ao ponto que nos interessa, a saber, a subjetividade como mediac¢do que néo
é mediada, ou seja, como uma mediacdo-em-curso (ou totalizacdo-em-curso) entre a interiori-
zacao e a (re)exteriorizacdo da exterioridade. A traducao desta ideia em linguagem fenomeno-
I6gica seria a seguinte: a consciéncia, no ato de apreensao do X qualquer, é consciéncia desse X
enquanto consciéncia nao-tética de si, ela esta voltada para o objeto sem, necessariamente,
estar posicionalmente consciente de si, ela é imediata para si (presente a si), mas esta ausente
de si, pois esta, frisemos, intencionada ao objeto. Ademais, caso a subjetividade tome a si
mesma como objeto, haverd passagem da subjetividade pura (mediacdo ndo mediada sob a
forma de uma presenca imediata a si) a subjetividade-objeto: quando quero apreendé-la como
interiorizacdo do exterior e “transformacao de um sistema de exteriorizacdo em um sistema de
interiorizacao, ela é deformada, torna-se para mim um objeto exterior, eu a mantenho a dis-
tancia” (SARTRE, 2013, p. 46). Esta ultima assertiva é fundamental para que compreendemos a
estrutura peculiar da subjetividade-em-situacao: pelo fato de que eu tenho que ser meu ser sob
a forma de uma presenca imediata a si, quer dizer, como mediacdo ndo mediada entre dois
momentos do ser transcendente (a interiorizacao e a (re)exteriorizacdo), eu existo meu ser
como presenca a si (pois tenho de ser o meu ser como prdxis/atividade que se transcende rumo
ao dado, interioriza e (re)exterioriza-o a partir de seus fins) e ndo como conhecimento de si.
N'outras palavras, em situacao, a subjetividade estd toda ela voltada para a acao/objeto e nao
para si mesma, embora seja consciéncia ndo-posicional ou nao-tética de si.

A presenca a si posta (afinal, a consciéncia sempre é consciéncia de si, mesmo que irrefle-
tidamente) pressupde indelevelmente um nao-saber de si, destarte, uma auséncia de si ou a
total adesao a si (sob a forma de ter de ser meu ser) pressupde uma distancia, “a mais ligeira
possivel’, de mim em relagdao a mim como consciéncia tética de existir ou de ter de ser meu ser.
Alias, se eu somente existisse 0 meu ser sob a forma reflexiva de ter de sé-lo, como presenca
reflexiva de mim mesmo a mim mesmo, isso ndo poderia sendo perturbar a acdo e fazer da
subjetividade um objeto (auto)visado que coagularia a mediacdo dos dois momentos do ser.
Por exemplo, se ao descer uma escada “vocé tem consciéncia do que esta fazendo e se a cons-
ciéncia aparece em certo momento para determinar o que vocé faz, para agir de certo modo
sobre essa acao, entdo vocé tropeca, porque a agdo nao tem a caracteristica que deveria ter”
(SARTRE, 2013, p. 36). Dito de outro modo, a acao, estando voltada para o mundo e seus ob-
jetos, é deturpada ou desviada quando o agente se volta reflexivamente para si e, consequen-
temente, toma a si mesmo como objeto imanente que vem ocupar o lugar do objeto transcen-
dente (a escada e a acdo de descé-la, por exemplo)®. No momento da acéo, estou presente e

5 A concepgao sartreana segundo a qual consciéncia, enquanto agdo no mundo, é nao-saber de si ou esquecimento de si ja estava
presente em Esquisse d’une théorie des émotions (1939) quando o filésofo mobilizava ali o exemplo do ato de escrever para de-
monstrar que uma consciéncia, mesmo em acdo, ndo deixa de estar ou ser consciéncia ndo-posicional de si. No momento da es-
crita, ndo temos consciéncia posicional de escrever (eu ndo escrevo estando refletidamente consciente de que escrevo) e a expli-
cacdo pelo hdbito também néo seria valida porque posso estar habituado com a escrita, mas ndo haveria habito ao escrever tais
palavras em tal ordem precisa. Antes de ser inconsciente, o ato de escrever é irrefletido, uma estrutura atual de minha consciéncia
nao posicional. O referido exemplo ater-se-a na demonstragao da acdo como constituidora da camada de objetos em um mundo
provavel no qual o sujeito ndo tem necessidade alguma de estar consciente de si como agente para agir. Recuperemos a explicacdo
sartreana em sua inteireza, pois ela é deveras elucidativa em relacdo ao problema em tela: “Escrever é ter consciéncia ativa das
palavras enquanto elas surgem de minha pena. Nao das palavras enquanto sao escritas por mim: apreendo intuitivamente as
palavras enquanto possuem essa qualidade de estrutura de surgirem ex nihilo e, ndo obstante, de ndo serem criadoras por si
mesmas, de serem passivamente criadas. No momento mesmo no qual eu trago uma das palavras, ndo presto atencdo isolada-
mente em cada uma das pernas das letras que minha méo forma: eu estou em um estado especial de espera, a espera criadora,
eu espero que a palavra - que sei de antemdo - sirva-se da mao que escreve e das pernas das letras que ela traga para realizar-se.
E, com certeza, ndo estou consciente das palavras da mesma forma que quando leio 0 que uma pessoa escreve, olhando por cima
de seu ombro. Mas isso nao quer dizer que eu esteja consciente de mim como escrevente. As diferencas essenciais sdo essas:
primeiramente, minha apreenséo intuitiva do que meu vizinho escreve é do tipo “evidéncia provavel” Mas quando, lendo“indep..”
percebo intuitivamente “independente’, a palavra “independente” se dd como uma realidade provavel (a maneira da mesa ou da
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ausente de mim, ou seja, estou presente a mim (pois ndo posso nao ser consciéncia de mim sob
a forma da consciéncia (de) si®) mas ausente de mim (como consciéncia refletida), pois estou
voltado para o objeto/exterioridade.

Assim, a presenca-auséncia que atravessa a vida psiquica institui bem uma antinomia
dialética’” que expressa, por sua vez, a “dialetizacao” da consciéncia enquanto prdxis: a “translu-
cidez da livre prdxis individual” (SARTRE, 1972, p. 157) - translucidez posta —, indica a total ade-
réncia a si do agente pratico que pressupde um fundo de opacidade que se institui em razao
mesmo desta aderéncia total. Em outras palavras, a presenca de si do vivido pressupde uma
auséncia a si (uma opacidade ou uma obscuridade) por se tratar precisamente de nossa propria
existéncia em ato/acao. Totalmente submersos em ndés mesmos (porque voltados para o
mundo), somos, para nés mesmos, um “claro enigma’, um

[...] mistério em plena luz, a face obscura da lucidez. Ha, com efeito, um inconsciente
no centro da consciéncia: nao se trata de nenhuma poténcia tenebrosa e nés sabemos
que a consciéncia é consciéncia de ponta a ponta; trata-se da finitude interiorizada [...]
(SARTRE, 2016, p. 89).

Este excerto, pincado da biografia de Sartre sobre Mallarmé, estiliza com clareza, caso
seja-nos permitido o trocadilho canhestro, a obscuridade (auséncia) pressuposta da translu-
cidez (presenca) posta do vivido. Se a vida psiquica é atividade voltada para o exterior, uma
presenca-auséncia de si, é necessario admitir que o individuo, atividade pratica voltada para o
mundo, é um “desconhecimento de si, ou seja, ele é mais uma existéncia em situacao e menos
um o objeto de autoconhecimento. Tratar-se-ia de imputar ao sujeito um inconsciente tal qual
aquele dos psicanalistas? Nem de longe, uma vez que este sujeito, mesmo ausente de si (ativi-
dade no mundo), é presenca (de) si, ou seja, consciéncia irrefletida de si. A dialetizacdo da vida
psiquica - dialetizagcao que (re)conceitualiza o vivido® - esta no cerne da rejeicdo sartreana da
psicanalise de Freud, que para o filésofo é uma teoria do fato psiquico teleolégico e mecanico®,
um pensamento sincrético e nao dialético, logo, um pensamento desprovido de antinomia/con-
tradicdo, de supresséo e de interversdo; algo que fica claro quando o filésofo afirma o seguinte

cadeira). Ao contrério, minha percepcao intuitiva das palavras que escrevo me apresenta essas palavras como certas. Trata-se de
uma certeza um pouco particular: ndo é certo que a palavra“certeza’, que estou em vias de escrever, va aparecer (posso ser inter-
rompido, mudar de ideia etc.), mas é certo que, se aparecer, aparecera desta maneira. [...] A exigéncia das palavras que traco é
diretamente presente, sentida e pesada. [...] O que importa aqui é apenas mostrar que a agdo como consciéncia espontanea irre-
fletida constitui uma certa camada existencial no mundo, e que nao ha necessidade de estar consciente de si como agente para
agir — muito pelo contrério” (SARTRE, 1995, p. 73-76). “Muito pelo contrario’, pois, se tomo consciéncia de estar consciente de rea-
lizar tal agao, volto-me para mim mesmo (no sentido de que eu me tomo como objeto) e “prejudico” a“pureza”irrefletida da agao.

6 O (de), aqui, corresponde a um signo tipografico com vistas a marcar uma diferenca - fundamental - em relagdo ao conhecimen-
to, pois“[...] o‘de si"desperta ainda a ideia de conhecimento” (SARTRE, 2010, p. 20). Doravante, o (de) marca que a consciéncia estd
irrefletidamente consciente de si mesma.

7 “[..] - o ponto de partida da dialética é sempre uma antinomia - [...]” (FAUSTO, 2015, p. 14).

8 “Esta concepgao do vivido é o que marca a minha evolugao desde Létre et le néant” (SARTRE, 1987, p. 112).

9 Grosso modo, para Sartre, Freud almeja estabelecer, a luz dos métodos das ciéncias naturais, o funcionamento da psique humana
através de observacdes empiricas. Ora, dessa ambicéo cientificista de tentar fazer da psicanalise uma “ciéncia de rigor’, o psicana-
lista vienense “cré ter descoberto [...] uma forca psicobiolédgica oculta que, como a gravidade ou a eletricidade, explicaria os fené-
menos da vida psiquica”. A libido é concebida como uma energia, ou pulsao sexual generalizada, isto é, “como principal forga in-
terna do organismo - através do qual - Freud explica, a0 mesmo tempo, o desenvolvimento e a patologia em termos de
permutacdes e deslocamentos energéticos” (CANNON, 1993, p. 26-35). Inspirado pela teoria das forcas fisicas do século XIX, o
psicanalista pensa a libido como uma for¢a condutora que regeria internamente o aparelho psiquico. Esta referida “sanha” cienti-
ficista ndo deixou jamais de incomodar Sartre: “ainda hoje, eu fico chocado por uma coisa que era inevitavel em Freud: seu recur-
so a linguagem fisioldgica e bioldgica para expressar ideias que ndo eram transmissiveis sem esta mediacao”, e cujo resultado faz
com que sua descri¢ao do objeto analitico “sofra de um tipo de caibra (crampe) mecanicista. [...] a linguagem que ele utiliza en-
gendra uma mitologia do inconsciente que eu ndo posso aceitar. Estou inteiramente de acordo acerca dos fatos do disfarce e da
repressao enquanto fatos. Mas as palavras ‘repressao, ‘censura; ‘pulsdo’ - que em um momento exprimem um tipo de finalismo e,
no momento seguinte, um tipo de mecanicismo -, eu as rejeito” (SARTRE, 1987, p. 105).
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em “LAnthropologie”: “eu censuraria a psicanalise por permanecer em um plano ndo dialético”
(SARTRE, 1987, p. 95).

Para aclarar esta censura, o filésofo, agora em “Sartre par Sartre’, se reporta a ideia psica-
nalitica de condensacao e de complexo: a primeira seria um conceito ambivalente, designando
tanto “um fendbmeno de associacao, como aqueles que descreviam os fildsofos e psicdlogos
ingleses dos séculos XVIIl e XIX” (SARTRE, 1987, p. 105), isto é, duas imagens agrupadas através
de uma intervencao exterior para formar uma terceira imagem, quanto uma finalidade, na me-
dida em que a fusdo das duas imagens responderia (mecanicamente) a um desejo. Desta ambi-
valéncia associativa e finalista, resulta “uma estranha representacdo do inconsciente ao mesmo
tempo como conjunto de determinagdes mecanicistas rigorosas, isto é, como sistema de cau-
salidades e como misteriosa finalidade” (SARTRE, 1987, p. 106). Ja a ideia de complexo, lastreada
ao causalismo e ao finalismo mecanicista, é compreendida pelo fil6sofo como uma interpene-
tracdo sem contradicdo: o complexo de Edipo, por exemplo, é utilizado pelos psicanalistas de
forma “maledvel”'?, os fatos psiquicos sao ali organizados “para encontrar ndo importa o que,
tanto a fixacdo a méae, o amor pela mée, quanto o édio pela mae [...]. Dito de outra maneira,
podemos tirar tudo do complexo de Edipo, pois ele ndo é estruturado” (SARTRE, 1987, p. 106).
Nesta lida, o psicanalista pode formular uma miriade de hipoéteses que se contradizem entre si,
pois o movimento dos vividos é de interpenetracdo: “um fendmeno pode ter tal significacao,
mas seu contrdrio pode também significar a mesma coisa” (SARTRE, 1987, p. 107), ou seja, 0
complexo de Edipo pode significar, ao mesmo tempo (mas um ao mesmo tempo nao dialético,
quer dizer, sem uma antinomia dialética), tanto o amor quanto o édio ou a fixagdo pela mae.Em
uma logica dialética, ao contrario do sincretismo psicanalitico,

[...] os fendmenos decorrem uns dos outros dialeticamente: ha diferentes configuragdes
da realidade dialética, e cada uma dessas configuracdes esta rigorosamente condicionada
pela precedente que ela integra e ultrapassa ao mesmo tempo. E precisamente essa
ultrapassagem que é irredutivel: jamais podemos reduzir uma configuragdo aquela que
a precede (SARTRE, 1987, p. 107-108).

Numa logica dialética da vida psiquica, cada fendmeno deve ser concebido na perspec-
tiva de uma cadeia dialética de supressao (ultrapassagem/negacao e conservacao) como tota-
lizacao (destotalizada) em curso, o que indica, portanto, que as partes - cada fendmeno ou
configuracao - integram irredutivelmente um todo estruturado. Logo, nao se trata de refutar os
complexos, mas, sim, de estrutura-los dialeticamente como fenémenos que se conservam (em
sua irredutibilidade) e sdo ultrapassados ao mesmo tempo, mas um ao mesmo tempo da ordem
dialética da interverséo, do posto/pressuposto e da supresséo.

Exemplificacao da dinamica dialética da vida psiquica

Para complementar as consideracdes da secdo anterior, gostariamos de exemplificar a
auséncia a si (ou nao-saber) pressuposta na presenca a si posta por meio do ultimo exemplo -
dos trés — que Sartre mobiliza em sua conferéncia no Instituto Gramsci, qual seja, o do amigo do
filésofo (que ele chamara de Paul) que, durante uma reunido em que buscava-se um nome para
a revista que eles estavam em vias de fundar - Les Temps Modernes —, sugere como titulo Le
Grabuge. Segundo Sartre, grabuge é uma palavra que podemos encontrar em alguns textos do

10 “A teoria psicanalitica é [...] um pensamento ‘maleavel’ (molle). Ela ndo se apoia em uma logica dialética” (SARTRE, 1987, p. 107).
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século XVIIl, e que significa “violéncia anarquica”: “essa palavra evoca ao mesmo tempo a vio-
Iéncia, 0 sangue e o escandalo; algo que sobrevém bruscamente e que desfaz a ordem” (SARTRE,
2013, p. 56). Ora, para que possamos compreender como Paul, ao sugerir um tal titulo, esta to-
talmente presente a si e ausente de si (enquanto presenca posta/auséncia pressuposta), con-
servado e ultrapassado em seu vivido, comecemos notando que grabuge recobre o sentido da
violéncia ou do escandalo dos surrealistas: adolescente, Paul fora um surrealista e, adulto, diz
nao sé-lo mais. No entanto, como a vida psiquica ou o vivido é ultrapassagem-conservacao,
veremos que Paul-adulto repete, como presenca-auséncia de si, o antigo Paul-adolescente-
surrealista quando vai aos bares e, propositadamente, busca por “grabuge” ao insultar homens
mais fortes que terminem por deixa-lo no chdo: “aqui se manifesta um comportamento repeti-
tivo, ignorado sob esse aspecto pelo sujeito, e que corresponde a um condicionamento ante-
rior, (re)interiorizado” (SARTRE, 2013, p. 58). Um comportamento repetitivo, pois correlato da
histéria social de Paul como individuo - originario de uma familia rica — que odeia a burguesia
(embora ele ndo consiga renunciar ao conforto burgués) e o pequeno burgués que ele préprio
é: ao escolher, quando jovem, a postura surrealista do grabuge, Paul almejava escandalizar a
sociedade burguesa e, tornado adulto, busca a mesma coisa quando sugere Le Grabuge como
titulo a revista. Assim, vemos uma repeticao que, embora passe “sempre pelos mesmos pontos,
mas em niveis diferentes de integracao e de complexidade” (SARTRE, 1972, p. 71), é da ordem
de uma translucidez posta (Paul tem de ser seu ser como presenca a si) que pressupde uma
obscuridade (auséncia de si ou ndo-saber) ou que é da ordem da ultrapassagem-conservacao
(Paul-adolescente-surrealista conservado e ultrapassado por Paul-adulto-que-se-diz-ndo-ser-
mais-surrealista). Ao sugerir Le Grabuge, Paul cré, mergulhado na translucidez-obscura ou na
total aderéncia de si, que apenas sugere um titulo adaptado a uma revista politica de esquerda
quando, na verdade, sua sugestao esta arrimada a um vivido, presente e a ausente de si, que se
repete sempre em niveis diferentes de integracao e de complexidade, um vivido ultrapassado-
-conservado: as ac¢des violentas e escandalosas de Paul-adolescente estdo conservadas e sdo
ultrapassadas quando Paul-adulto sugere o titulo Le Grabuge ou quando entra em um bar a
procura de uma boa surra. Enfim, frisemos, Paul-adulto ndo se da conta de que repete Paul-
adolescente, pois a total aderéncia a si (ou nao distancia a si) pressupde uma distancia, “a mais
ligeira possivel’, a si:

Se, depois, Ihe tivéssemos dito: “mas veja bem o que grabuge significa’, ele teria aceitado
os argumentos que mostravam quao inconveniente era a sua proposta; mas, quando ele
a fez, apresentou argumentos objetivos como: “isso vai atrair os leitores, mostrara o lado
negativo..” e ndo disse de modo algum: “isso me agrada, é isso o que eu quero”. Ele ndo
disse isso porque ndo sabia. Como vocés veem, a ndo-objetividade, o ndo-saber, a nédo-
distdncia a si séo uma e mesma coisa (SARTRE, 2013, p. 62, grifo nosso).

Como o sujeito tem de ser o seu ser sob a forma de uma presenca (ndo-distancia/total
aderéncia) que pressupde uma auséncia (uma distancia, “a mais ligeira possivel”) a si, esta
necessidade ontoldgica da subjetividade nao significaria uma simples repeticio do mesmo
sob a forma do mesmo? A resposta é negativa, a medida que Paul querendo escandalizar os
clientes do restaurante burgués Closerie de Lilas em 1920 ao gritar “Viva a Alemanha!’, Paul
provocando propositadamente homens mais altos e fortes que ele e Paul sugerindo Le
Grabuge como titulo para a revista, sao a mesma pessoa que se totaliza, destotaliza e se reto-
taliza constantemente a partir de seu édio pela burguesia sob a forma da repeticGo como in-
vencdo ou, se se quer, sob a forma de um vivido que é conservado, mas negado-ultrapassado a
luz de situagées diferentes:
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Paul se repete quando ocorrem circunstdncias constantemente novas, e assim ele projeta por
invengd@o sempre o mesmo ser, mas em circunstdncias totalmente diferentes. Porque é uma
invencao levar a pior em 1920, ao gritar“Viva a Alemanha!”. E é uma invencao propor para
a revista o titulo Le Grabuge. E uma resposta adaptada — adaptacido nem sempre muito
brilhante, como ocorre com todos ndés —, mas adaptada a circunstancias novas por uma
invencao que é nova. A matéria — se é possivel dizer — da invencdo é a subjetividade.
Nunca se encontrara, nunca se compreendera o que € a invencao do homem se tomarmos
a pura prdxis fundada sobre uma consciéncia clara; é preciso que haja por tras disso
elementos de ignorancia para oferecer uma possibilidade de invencao. Assim, cabe dizer
que ha duas caracteristicas essenciais e contraditérias da subjetividade: por elas, 0o homem
se repete indefinidamente, e 0o homem nao cessa de inovar pelo fato mesmo de inventar
a si proprio, ja que ha uma reacao do que ele inventou sobre ele mesmo. Grabuge é, ao
mesmo tempo, uma repeticdo e uma invencao (SARTRE, 2013, p. 63-64, grifo nosso).

Essa repeticao da subjetividade como sendo da ordem do mesmo como invencao (ou
diferenca), se quisermos, poderia ser comparada a sequéncia de quadros nos quais Monet pin-
tara a mesma paisagem, mas em momentos distintos do dia: todos os quadros retratam sempre
o0 mesmo jardim do pintor, mas cada jardim pintado é diferente em razdo da incidéncia da luz
ao longo do passar do dia. E assim também é o gesto escandaloso de Paul em 1920 no Closerie
de Lilas, no bar a procura de uma surra ou no momento em que sugere Le Grabuge: trata-se
sempre do mesmo gesto alimentado por seu édio os burgueses e contra si mesmo como pe-
queno burgués, mas é também outro gesto como (re)invencao desse édio a partir de circuns-
tancias (situacdes) novas. Lidamos sempre com o mesmo vivido, mas um vivido que é ultrapas-
sado e conservado na perspectiva de um todo que é constante totalizacao, destotalizacao e (re)
totalizacao na esteira da totalizagao-em-curso da Histéria. Nessa perspectiva, a explicagao que
Sartre tece em “L’écrivain et sa langue” acerca do modus operandi do pensamento dialético cai
como uma luva para a elucidacao da dialetizacdo da vida psiquica:

Um pensamento dialético é inicialmente, em um mesmo movimento, o exame de uma
realidade enquanto ela faz parte de um todo, enquanto nega este todo, enquanto este
todo a compreende, a condiciona e a nega; enquanto que, consequentemente, ela é ao
mesmo tempo positiva e negativa em relacao ao todo, enquanto seu movimento deve
ser um movimento destrutivo e conservador em relacdo ao todo; enquanto ela possui
relacdes com cada uma das partes do conjunto do todo e na qual cada uma dessas partes
é ao mesmo tempo uma negacdo do todo e compreende o todo nela; enquanto que o
conjunto dessas partes, ou a soma delas, em um momento dado, nega - na medida em que
cada uma contém o todo - a parte que nds consideramos, enquanto esta parte as nega,
enquanto a soma das partes, tornando-se novamente o conjunto, tornam-se o conjunto
das partes ligadas, isto é, o todo menos aquela, combatendo aquela, enquanto, enfim, o
conjunto de tudo isso resulta, considerado cada vez como positivo e como negativo, em
um movimento que vai em direcdo a uma reestruturacao do todo (SARTRE, 1987, p. 76).

A vida psiquica, enquanto realidade dialética, é precisamente um todo que se conserva e
se nega, um todo onde cada uma de suas partes é ultrapassagem e conservacao, isto é, onde
cada uma das partes é e nao é o todo, é o todo conservado e ao mesmo tempo negado, onde
as partes, a medida que contém o todo, sdo o todo intervertido, mas também suprimido (no
sentido da conservacao-ultrapassagem ou Aufhebung), onde as partes pressupdem o todo en-
quanto o todo pressupde as partes, onde as partes sao, ao mesmo tempo, postas e pressu-
postas pelo todo tanto quanto o todo é posto e pressuposto pelas partes. Paul (e todo sujeito
humano) conserva e ultrapassa seu passado enquanto totalizacdo que se retotaliza e se desto-
taliza ao longo de sua existéncia, afinal, o individuo apenas existe diante de si como possibili-
dade e jamais como realidade acabada. Le Grabuge é ao mesmo tempo uma repeticdo e uma
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invencao, uma repeticao que se inventa enquanto presenca (ausente) a si, uma repeticao que
gera diferenca a partir do ndo-saber de si pressuposto na ndo-distancia a si:

[...] o essencial da subjetividade é o de s6 se conhecer por fora, em sua prépria invencao,
e nunca por dentro. Se ela se conhecer por dentro, estd morta; se ela for decifrada por
fora, entao esta plena, torna-se com efeito objeto, mas ela é objeto em seus resultados,
0 que nos remete a uma subjetividade que, por sua vez, nao é realmente objetivavel
(SARTRE, 2013, p. 64)".

Esmiucemos a afirmacao segundo a qual a subjetividade, caso se conhecesse por dentro,
estaria “morta”: como vimos, a subjetividade é um duplo processo de interiorizacao e de (re)
exteriorizacdo do exterior interiorizado, uma prdxis voltada e tencionada para a transcendéncia,
nesse sentido, conhecer-se a si mesma por dentro enquanto atividade pratica que totaliza, des-
totaliza e retotaliza 0 campo pratico e a si mesma a partir de suas acdes necessariamente a pa-
ralisaria (lembremos do exemplo da pessoa que, ao subir uma escada, toma consciéncia de si
mesma como realizando tal ato e finda por tropecar). Para além disso, se a subjetividade so-
mente se conhecesse naquilo que ela &, quer dizer, como media¢ao ela mesma nao mediada
entre dois momentos do ser transcendente, tal conhecimento constante de si (algo como uma
presenca reflexivamente presente a si) deformaria a mediacdo ndo mediada enquanto me-
diacdo dos dois momentos do ser transcendente e tornar-se-ia apenas mediacao mediada de si
mesma sob a forma de uma presenca reflexiva a si: no limite, se a subjetividade fosse acometida
por essa espécie de “neurose reflexiva’, ela seria uma monada encerrada sobre si mesma, algo
que forcosamente deterioraria a estrutura da correlacdo fenomenoldgica segundo a qual “toda
consciéncia é consciéncia (de) si na exata medida em que é consciéncia do objeto"..

Consideracgées finais

Caso a subjetividade fosse mediacdo mediada de si mesma, estariamos diante de uma
espécie de “narcisismo ontoldgico” no qual ela, a subjetividade, apenas contemplaria a si
mesma, uma autocontemplacao que nao tardaria em petrifica-la por fazer com que deixasse
de ser acdo no mundo ou, se quisermos, movimento de transcendéncia para o mundo, ipsei-
dade faltante de... para...Dessa maneira, a auséncia pressuposta da presen¢a posta cumpre uma
funcao ontofenomenoloégica fundamental para que a atividade da subjetividade esteja toda
ela voltada para o mundo e ndo para si mesma enquanto (auto)objeto de si. Insistamos nesse
ponto: a obscuridade pressuposta da translucidez posta é o leitmotiv ontofenomenolégico da
acao do agente pratico no mundo enquanto projec¢do: “[...] a invencao-repeticao em dada re-
lacao, imediata, sempre transcendente ao ser de exterioridade, chama-se projecao” (SARTRE,
2013, p. 64). Essa projecdo, como acao da consciéncia (acao como invencao-repeticao ou o
mesmo sob a forma do novo) no mundo, apenas pode ser dada se a consciéncia nao estiver
voltada para si mesma como presenca reflexiva a si, quer dizer, se ela nao for objeto para si
mesma. E é precisamente através da acdo de uma prdxis no mundo que eu posso conhecer a

" Posicao essa, ademais, sustentada desde Une idée fondamentale de la phénoménologie de Husserl: l'intentionnalité: [...] se, por
impossivel, vocés entrassem ‘dentro’ de uma consciéncia, seriam tomados por um turbilhdo e lancados novamente para fora,
préximo da drvore, em plena poeira, pois a consciéncia nao tem‘dentro’; ela ndo é sendo o fora dela mesma e é esta fuga absoluta,
esta recusa de ser substancia que a constitui como uma consciéncia” (SARTRE, 2003, p. 88). E novamente apresentada em Létre et
le néant:“Em suma, a partir do momento em que quero estar a par de meu ser imediato, enquanto simplesmente é o que ndo é e
nao é o que &, sou langado para fora dele, rumo a um sentido que se acha fora de alcance e que ndo poderia, de maneira alguma,
ser confundido com uma representacéo subjetiva imanente” (SARTRE, 2010, p. 137).
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subjetividade sem deforma-la: “[...] onde eu melhor reconheco a subjetividade é nos resul-
tados do trabalho e da prdxis, em resposta a uma situacao’, descubro a subjetividade, pros-
segue Sartre, “por uma diferenca existente entre o que a situagcdo costuma exigir e a resposta
que lhe dou” (SARTRE, 2013, p. 46).

Ao fim e ao cabo, como marxista-existencialista, Sartre nao afirma outra coisa senao que
o sujeito, prdxis & interiorizacao/(re)exteriorizacdo, apenas pode conhecer a si mesmo quando
encara retrospectivamente os resultados de suas acdes praticas no mundo. Nesta acepcao exis-
tencial-marxista, o homem sartreano faz a Historia através de sua prdxis e, simultaneamente, é
feito/condicionado (aqui no sentido da interiorizacdo do exterior e da (re)exteriorizacdo do ex-
terior interiorizado) por ela sem, no entanto, estar posicionalmente consciente de si. Em re-
sumo, o vivido estd sempre presente a si porque é o préprio sujeito enquanto maneira univer-
sal-singular de existir sendo seu movimento de transcendéncia, mas esta igualmente ausente
de si pelo fato de que este sujeito existe sendo uma totalizacdo-em-curso e nao uma totalidade
acabada, de tal modo que a total adesao a si como consciéncia (de) si se interverte em auséncia
a si como consciéncia do objeto transcendente e do mundo. Eis, mais uma vez, a antinomia
dialética da vida psiquica: por estarmos totalmente aderidos a nés mesmos como mediacao
entre dois momentos do ser transcendente, estamos totalmente ausente de nds mesmos como
consciéncia posicional de si.

Ao tramar o vivido dialeticamente como presenca a si (translucidez posta) e auséncia de
si (obscuridade pressuposta), o fildsofo, nesse mesmo movimento, pretende escapar a mito-
logia do inconsciente freudiano e dar a ideia “de um conjunto cuja superficie é de fato cons-
ciente e no qual o resto é opaco a esta consciéncia e, sem ser inconsciente, esta oculto do su-
jeito” (SARTRE, 1976, p. 111). Finalmente, diremos que “o que sei de mim é o que posso, sendo’,
isto é, como existéncia em constante processo de totalizacao, destotalizacao e (re)totalizacao
que se ultrapassa-conversa em uma total aderéncia (de) si posta que se interverte em uma au-
séncia a si pressuposta. A subjetividade estd em questdo em seu ser enquanto tem de ser seu
ser, o vivido é tributario de uma profundidade que nédo se deixa apreender pelo saber, pois é“o
terreno no qual o individuo esta constantemente submerso por ele préprio, por suas préprias
riquezas [...]" (SARTRE, 1987, p. 108).
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RESUMO

O objetivo do presente artigo é o de apresentar o tema do misticismo quantico, até entao ne-
gligenciado pela maioria dos epistemologos, como um assunto, ao mesmo tempo instigante,
também desafiador. Quando as posicdes misticas nascem de interpretacdes cientificas legi-
timas, portanto, conciliadoras com a ciéncia, a exemplo de muitos aspectos do antirrealismo
de muitas interpretacdes ortodoxas da mecanica quantica, tratam-se tdo somente de pro-
blemas epistémicos para os quais reflexdes e elucida¢des sao exigidas, mas que ndo compro-
metem o poder preditivo e de aplicacao da teoria. Por outro lado, quando tais posicdes passam
a ser desafiadoras da ciéncia, ai temos um desafio que nos é imposto para o qual solucdes sao
exigidas. E justamente esse momento que estamos vivenciando no interior da ciéncia fisica:
um emaranhado de teorias misticas que sequer tangenciam as finalidades e identidade da
teoria quantica se colocam como se fossem verdades. Cabe a prépria teoria quantica, contudo,
refletir sobre o seu percentual de comprometimento com esse estado de coisas, visto de sua
conformidade histérica com atitudes de indeterminacao, incerteza, descontinuidade e falta de
nexo causal.

Palavras-chave: Teoria quantica. Misticismo quantico. Epistemologia. Conhecimento cientifico.

ARGUMENTOS - Revista de Filosofia/UFC. Fortaleza, ano 15, n° 30 - jul.-dez. 2023 83


http://orcid.org/0000-0001-7375-8574

0 misticismo quantico e os desafios impostos a epistemologia e ao conhecimento cientifico - Eduardo Simdes

ABSTRACT

The aim of this article is to present the theme of quantum mysticism, which until now has been
neglected by most epistemologists, as a subject that is both exciting and challenging. When
mystical positions are born out of legitimate scientific interpretations, therefore, reconciling
with science, like many aspects of the anti-realism of many orthodox interpretations of quantum
mechanics, these are only epistemic problems for which reflections and elucidations are
required, but that do not compromise the theory’s predictive and application power. On the
other hand, when such positions become confrontational with science, there is a challenge
imposed on us for which solutions are required. It is precisely this moment that we are
experiencing within physical science: a tangle of mystical theories that do not even touch the
aims and identity of quantum theory are presented as if they were truths of faith. It is up to the
quantum theory itself, however, to reflect on its percentage of commitment to this state of
affairs, given its historical conformity with attitudes of indeterminacy, uncertainty, discontinuity
and lack of causal link.

Keywords: Quantum theory. Quantum mysticism. Epistemology. Scientific knowledge.

Introducao

Quando se fala em fisica qudntica, estamos falando de um campo especifico da fisica, que
se desenvolveu a partir de 1900 quando Max Planck (1858-1947) publicou o seu famoso tra-
balho sobre o estudo da radiacdo do corpo negro, onde conseguiu eliminar a dificuldade de
explicar o fato de que, na radiacdo de um corpo negro (carvao ou ferro, por exemplo), o brilho
de tais materiais que deveria apresentar cor azul, na pratica, apresenta a cor vermelha quando,
por exemplo, o carvdo encontra-se em brasa. Tal dificuldade foi eliminada ao tratar o eletro-
magnetismo da mesma forma que se tratava a termodinamica. No lugar de atomos, Planck
imaginou campos eletromagnéticos gerados por pequenos osciladores, onde cada um poderia
assumir certa quantia da energia eletromagnética que era compartilhada entre muitas dessas
outras entidades elementares. As trocas entre a energia da onda eletromagnética e a matéria
efetuavam-se por porcdes descontinuas e invisiveis, multiplos de uma quantidade fundamental
que era o quantum: constante de acao que controlava a quantidade de todas as trocas de
energia dos sistemas atdmicos. Com isso, Planck acabara por descobrir a estrutura quantica da
radiacao eletromagnética.

Na primeira metade do século XX, vimos o desenvolvimento de um campo fértil de pes-
quisas em fisica se desenrolar com o nascimento e consolidacdo da mecdnica qudntica. Trata-se
de um campo que prima, dentre outras coisas, em analisar e descrever o comportamento dos
sistemas fisicos de dimensdes reduzidas, proximos dos tamanhos de moléculas, tomos e par-
ticulas subatémicas. Com o surgimento da mecanica quantica a fisica tornou-se capaz de com-
preender mecanismos como os decaimentos radioativos, a emissao e absorcao de luz pelos
atomos, a producao de raios x, o efeito fotoelétrico, as propriedades elétricas dos semicondu-
tores etc. Em suma, a mecanica quantica trata-se de um dos mais bem-sucedidos campos da
fisica, cujos desenvolvimentos nos levam ao conhecimento das mais estranhas explicagdes do
comportamento da realidade na escala do 4tomo, quando do indeterminismo e da irracionali-
dade no interior dos postulados de algumas de suas interpretacées. E por isso que ela se cons-
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titui em um objeto de suma importancia para o trabalho de pesquisa do epistemélogo. E na
rivalidade entre as antinomias existentes entre a fisica classica e a fisica quantica, duas posicoes
igualmente experencidveis, l6gicas ou coerentes, mas que chegam a conclusées diametral-
mente opostas, que encontramos um vasto material respaldado nos pares de oposi¢bes que
representam essas duas formas de fazer fisica: continuidade vs. descontinuidade, causalidade
vs. indeterminacéo, localidade vs. ndo-localidade, acdo por contato vs. acdo a distancia. E justa-
mente tentando conciliar essas posicoes antitéticas que o trabalho do epistemoélogo se funda-
menta e se justifica.

E uma das antinomias mais interessantes e, ao mesmo tempo desafiadoras, que compete
a epistemologia e ao conhecimento cientifico resolver é: como conciliar as bem-sucedidas apli-
ca¢des da mecanica quantica aos desafios misticos que Ihe fazem frente? Sabemos que o poder
explicativo e a gama de aplicacdes sedimentaram a legitimidade desse novo campo da ciéncia,
mas também propiciaram que ela se tornasse vitima de varias interpretacdes que extravasaram
o seu campo de aplicacdo. Em virtude do sucesso da teoria qudntica, ela tem sido usada para os
mais diversos fins, tendo em vista a necessidade de dar credibilidade aos argumentos de quem
a usa ou assegurar a confianca no que estd sendo exposto como uma verdade. Por exemplo,
hoje pessoas vendem colchao quantico, travesseiro quantico, panela quantica, calculadora
quantica, analgésico quantico, hidratante quantico, terapia quantica vibracional, enfim, uma
infinidade de “produtos quanticos”. E, na esteira da hipocrisia administrativo-organizacional,
vem a “gestdo quantica” e até o “coach quantico” Dificil & entender por que ele elegeu esse
nome! Serd porque é feito de particulas? Digo isso porque a teoria quantica se aplica a des-
crever atomos, moléculas, suas interacdes mutuas e suas interagcdes com diferentes formas de
radiacdo. Qualquer sentido para além do seu restrito campo de aplicacao é ma-fé e mau uso do
termo. O que aqui queremos chamar a atencgao é justamente para esse mau uso que as pessoas
tém feito do termo “quantico”. E isso nao é diferente quando se trata do misticismo quantico.

1 O misticismo quantico

Para fins de adiantamento, a fim de ndo fomentar no leitor posi¢cbes preconceituosas
sobre o autor, gostaria de apressar minha posicdo acerca de temas relacionados ao mistico em
geral. Sou de tradicao mineira, portanto, cresci numa comunidade onde um templo é muito
mais que um edificio. Diante de uma obra arquiteténica como aquela, as pessoas de 13 se
benzem, pensam em Deus, sem se envergonharem de ter fé. Fui introduzido na religido catélica
e coagido a passar por todo processo de formacao espiritual daquela instituicao (batismo, pri-
meira eucaristia e crisma). Tenho, portanto, influéncias psicolégicas marcantes do meu pro-
cesso de formacao religiosa. Entretanto, foi justamente minha formacao em filosofia que me fez
ter uma visao diferente de mundo. Ndo mantenho uma posicao desafiadora, mas conciliadora
com a ciéncia. Nao acredito de forma literal nas diversas histérias da Biblia e as concebo muito
mais por seu sentido figurado. Ndo acredito, por exemplo, no modelo criacionista, tal como
expresso na narrativa de Adao e Eva, bem como na literalidade de outras tantas histérias bi-
blicas. E por que tudo isso de partida? Para adiantar ao leitor o carater reticente que assumo
diante do que aqui serad posto como misticismo quantico, principalmente quando este se apre-
sentar como desafiador da ciéncia.

O misticismo quantico teve o pontapé inicial no movimento hippie, que surgiu na década
de 1960 nos Estados Unidos e que se colocava contra os padrdes familiares conservadores da-
quela época. Tratava-se de um movimento de contracultura que, diante de uma sociedade que
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parecia nao dar certo — com suas guerras, ditaduras, polarizacées no campo das ideias, consu-
mismo exacerbado —, propds um modo alternativo de comportamento social. Os hippies repu-
diavam o capital, o Estado e o individualismo de sua época. Em lugar disso, optavam por uma
vida em comunidade e em pleno contato com a natureza. Vestiam roupas coloridas, os homens
usavam barbas e cabelos compridos, as mulheres andavam sempre com flores no cabelo, gos-
tavam de musicas acompanhadas por violdo e de viverem em acampamentos. Revolucionaram
o movimento feminista ao dizer ndo ao machismo e a imagem de mulher-objeto. Foi também
a época da revolucao sexual, quando a pilula anticoncepcional se tornou arma feminista na luta
pelo direito ao prazer. Em suma, os hippies recusavam a sociedade de consumo e a familia tra-
dicional. Eram admiradores da cultura do Oriente e apreciavam a alimentacao natural e o uso
de alucinégenos. Esse modo alternativo de vida nada mais era do que um recado a sociedade
de consumo e aos padroes familiares tradicionais (ROSZAK, 1972).

O campo das ciéncias acabou sendo marcado pela rebeldia daquela época: pela geracao
paz e amor, pela luta pelos direitos civis, pela posi¢do contraria a guerra do Vietna, pelo maio de
1968 na Franca, pelas filosofias orientais, pelas drogas psicodélicas, pela telepatia etc. Dedicar-se
a fisica, naquele contexto de rebeldia, significava dedicar-se aos fundamentos teéricos da hete-
rodoxa — ndo ortodoxa' - mecanica quantica e, para alguns, a possivel conexao entre a fisica e
os poderes da mente. Dessa forma, tratar das teorias de EPR, Bell, Bohm, por exemplo, era tratar
de temas filoséficos e nao fisicos. Foi assim que, na década de 1970, surgiu na Califérnia esse
novo tipo de fisico que mesclava fisica com misticismo. Tratava-se de jovens formados nas me-
Ilhores universidades dos Estados Unidos, com os melhores dotes de competéncia académica,
mas com suas vidas ligadas ao psicodelismo e ao misticismo.

O austriaco Fritjof Capra foi um dos precursores da relacao entre o misticismo oriental e
fisica quando da publicacdo, em 1975, do seu livro O Tao da fisica. Ele viveu nos Estados Unidos
na década de 1960, onde se envolveu visceralmente com o movimento da contracultura, com
o gosto pelo rock, com o uso de drogas e com pesquisas com raios césmicos. O préprio prefacio
a primeira edicdo da obra conta como foi o start da concepgao do livro: sua experiéncia em
estar sentado na praia e “ver” cascatas de energia césmica serem criadas e destruidas e os
atomos dos elementos participarem da danca cdésmica, o fez “ouvir” o ritmo e o som dessa
energia. Ele confessa, entretanto, que para sentir esse tipo de efeito transcendental, fora “aju-
dado pelas ‘plantas de poder’ - plantas alucinégenas — que me indicaram a forma pela qual a
mente pode fluir livremente, a forma pela qual as percepc¢des espirituais surgem a tona, sem
qualquer esforco, emergindo das profundezas da consciéncia” (CAPRA, 2006, p. 13, acréscimos
e grifos nossos). Um rastro de obras semelhantes a de Capra veio a seguir, formando o que hoje
é chamado de misticismo quantico, que constitui uma industria que movimenta milhdes em
filmes, videos, workshops e conferéncias.

Com a crise do petréleo da década de 1970, a rebeldia psicodélica junta-se a recessao
econOmica. Muitos jovens doutores em fisica ficaram desempregados e voltaram-se aos es-
tudos dos fundamentos da fisica quantica, bem como dos poderes da mente. Os fisicos Elizabeth
Rauscher e George Weissmann formaram um grupo de discussao conhecido como Fundamental
Fysiks Group (FFG). Esse grupo, da Universidade de Berkeley, reunia-se informalmente para dis-

! As interpretagdes ortodoxas da mecéanica quantica sdo aquelas que estao mais alinhadas com a interpretacdo de complementa-
ridade ou de Copenhague, liderada por N. Bohr (a ondulatéria positivista, a subjetivista, a macrorrealista da complementaridade,
a eclética, as leituras realistas da complementaridade, o instrumentalismo radical, a intepretagao estroboscépica, a da matriz-S e
a da soma sobre histodrias). As interpretacdes heterodoxas, por outro lado, sdo aquelas que ndo compactuam com o antirrealismo
defendido pelas interpretacdes ortodoxas, por exemplo, o paradoxo Einstein, Podolsky e Rosen (EPR), realismo e ndo-localidade
de David Bohm, da desigualdade de John Bell e a interpretacéo dos estados relativos de Hugh Everett Ill.
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cutir os fundamentos filoséficos da fisica quantica. Dentre os seus membros, estavam Jack
Sarfatti, Fritjof Capra, John Clauser, Philippe Eberhard, Nick Herbert, Saul-Paul Sirag, Henry
Stapp e Fred Alan Wolf. Segundo o historiador da ciéncia David Kaiser, em seu livro How the
Hippies Saved Physics (Como os hippies salvaram a fisica) (2011), teriam sido as ideias desse grupo
aquelas que vieram a formar as bases da ciéncia da informacao quantica contemporanea.

De fato, havia no grupo um real interesse nos estudos das variaveis ocultas e do emara-
nhamento quantico?. Desde 1969, Clauser juntamente com os colegas Abner Shimony, Richard
Holt e Michael Horne estudavam tais fendmenos e haviam, inclusive, publicado um artigo inti-
tulado Proposta de Experimento para Testar Teorias de Varidveis Ocultas. A proposta era a de
testar as desigualdades de Bell* com fétons, ja que esses sao mais faceis de serem gerados. Mas
foi somente em 1972 que Clauser, juntamente com Freedman, conseguiu violar as desigual-
dades de Bell. Utilizando-se de um aparato capaz de polarizar pares de fétons entrelacados, ele
conseguiu medir essas polarizacdes. Clauser foi, entdo, convidado a participar da fundacao do
FFG e ali tentava buscar uma explicacdo para o significado do seu experimento com um debate
que envolvia, segundo Kaiser, discussdes sobre a possibilidade de comunicacao em veloci-
dades maiores que a da luz, sobre a existéncia de dimensdes além das quatro conhecidas, a
respeito da influéncia da mente sobre a matéria e sobre a relagdo entre fisica quantica e para-
normalidade. Segundo Elizabeth Rauscher, até um especialista em 6vnis foi levado para uma
das reunides do grupo. Mas era a discussao sobre o teorema de Bell e suas consequéncias a
principal pauta de discussao desse grupo e um dos temas principais era sobre a possibilidade
de transmissao instantanea de informacao através dos pares entrelacados de objetos quan-
ticos. Nick Herbert, por exemplo, propés um mecanismo de transmissao capaz de transmissao
instantanea de informacao a partir da possiblidade de amplificar, sem ruidos, um estado quan-
tico; tese que fora demonstrada impossivel por Roy Glauber, ja que a amplificacdo sempre in-
troduz ruidos. Henry Stapp empenhou-se na generalizacdo do teorema de Bell para casos que
envolviam “mentes emaranhadas”. Jack Sarfatti, por outro lado, defendia a ligacao da fisica
quantica com a paranormalidade.

Muitos desses fisicos acabaram por formar grupos de vieses misticos para vivenciarem as
experiéncias nas quais acreditavam: Herbert fundou o CORE Physics Technologium, onde desen-
volvia o Tantra Qudntico (fusdo do ioga tantrico com o misticismo quantico através da expe-
riéncia sexual); Sarfatti, juntamente com o mistico Michael Murphy, fundou o Grupo de Pesquisa
em Consciéncia Fisica, cujos encontros aconteciam no Instituto Esalen — localizado nos penhascos
de Big Sur - entre 0s anos de 1976 e 1985. Para workshops de Esalen achegaram-se personali-
dades importantes da fisica convencional, como o Prémio Nobel Richard Feynman. Também se
tornou atento aos debates de Esalen fisicos famosos como John Wheeler que, mesmo mos-
trando-se interessado nos assuntos discutidos, dizia que aqueles fisicos eram malucos. Grupos
como esses passaram a ser financiados por pessoas como o milionario Werner Erhard, fundador
do Erhard Seminar Training (EST), que envolvia pessoas em tratamento de choque; ou pelo
Noetic Studies, fundado pelo astronauta Edwin Mitchell, que teria tido uma experiéncia mistica
na Orbita da lua; ou, entado, pelo maior financiador atual em questées que envolvam ciéncia,
religiosidade e parapsicologia, que é a Templeton Foundation.

2 Uma teoria de variaveis ocultas é aquela que mantém o determinismo e uma interpretacao realista na qual é possivel a“visualiza-
¢ao” dos atomos e elétrons na descricdo da realidade por tras das observacgdes, isto é, varidveis ocultas do objeto quantico, ou
entao, varidveis ocultas do proprio aparelho de medicdo. Quanto ao emaranhamento quantico entre particulas, esse faz com que
haja entre elas uma comunicacdo de modo instantaneo, ndo-local, a distancia. Isso sugere que a comunicacéo se da em velocida-
de superior a da luz.

3 Inequacao que descreve a proporg¢ao que se espera na correlagdo dos fétons sob condi¢ées bem definidas.
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Mas havia outro grupo bastante interessado na relacao entre a fisica quantica e os “fené-
menos paranormais’, formado por Russell Targ e Hall Puthoff, estudiosos em parapsicologia, que
investigavam aqueles que diziam ter o dom paranormal da “visdo remota’, isto é, que podiam ver
remotamente cenas e situacdes ausentes. E justamente aqui que aparece o ilusionista israelense
Uri Geller. Geller tratava-se de um habilidoso fazedor de dinheiro que fez fortunas “entortando
colheres” e “fazendo relégios pararem” usando apenas do poder da mente. Tais habilidades men-
tais foram desmascaradas pelo também magico cético-cientifico James Randi*, o mesmo Randi
“que afirmou, por sinal, que os fisicos sao as piores pessoas para investigar os fenOmenos paranor-
mais, pois seriam muito crédulos para perceber os detalhes dos truques e muito arrogantes para
admitir seus proprios erros” (PESSOA JR., 2007-11, p. 84). No caso dos estudos de Targ e Puthoff
sobre os poderes de Geller, os resultados foram publicados na revista Nature e receberam uma
chuva de criticas. Entretanto, ainda assim, tais estudos atrairam um consércio de agéncias de inte-
ligéncias americanas, dentre elas a CIA e o Exército, que passaram a financiar pesquisas sobre
poderes parapsicologicos no sentido de desvendarem os segredos da Unido Soviética através do
artificio da visdo remota, tudo isso dentro de um projeto que ficou conhecido como Projeto
Stargate. O resultado de tais experimentos chegou a Sarfatti, que entrou em contato com os idea-
lizadores e foi convidado para conhecer o laboratério. Foi ali que ele recebeu o convite para rea-
lizar testes na Europa, para onde Geller estava se dirigindo em viagem de negdcios. Em 1974,
Sarfatti estava num laboratério inglés, ao lado do fisico David Bohm, para realizar experimentos
de laboratério sobre os poderes Geller. Elizabeth Rauscher também foi contratada por Targ e
Puthoff como consultora encarregada de explicar conceitualmente os resultados dos experi-
mentos com paranormalidade, o que acabou por resultar na formacao do FFG.

De certa forma, a formacao do FFG foi influenciada pelos testes feitos com Geller e tudo
aquilo era parte de espionagem financiada pelos 6rgaos de inteligéncia norte-americanos. Por
mais que tais pesquisas se encaminhassem com uma certa normalidade e com um certo grau
de histeria que envolvia todo o contexto, a maior parte dos fisicos convencionais era hostil ao
movimento que se desenrolava naquela época. O FFG durou apenas quatro anos, mas o contin-
gente de obras e a influéncia mistica por ele inspirada continuaram até os dias atuais. Vasta é a
literatura sobre a tematica que envolve a fisica quantica e o misticismo e que abarca, principal-
mente, a relacdo entre matéria e mente. Algumas das obras mais importantes sao: O Tao da fi-
sica e O ponto de mutagdo, de F. Capra; The Dancing Wu Li Masters, de Gary Zukav; Mind-reach, de
Harold Puthoff e Russell Targ; Espaco-tempo e além, de Fred Wolf; O ser qudntico, de Danah
Zohar; Mind, matter and quantum mechanics e Mindful universe, de Henry Stapp. Além desses, ha
uma infinidade de obras que vislumbram relacionar a fisica quantica aos mais variados campos
do conhecimento que nao envolvem diretamente a fisica tedrica, nem a producao de tecno-
logia: psicologia, administracdo, economia, literatura fantastica, religido, terapias ocupacionais
etc. Certo é que o uso inapropriado do termo quantico acaba por conferir legitimidade, des-
taque e projecdo por se fazer acreditar que aquilo sobre o qual estd sendo anunciado trata-se
de uma verdade “cientificamente comprovada”

E, quanto ao uso do termo advindo dos préprios misticos quanticos, como entendé-lo?
Apesar do amplo panorama do que pode ser chamado de misticismo quantico, iremos aqui
tratar dos argumentos que versam sobre a existéncia de uma conexao essencial entre fisica
quantica e consciéncia. Dessa forma, apresentaremos as teses do observador participante, da

4 Quem néao se lembra do Randi, no programa “Fantastico’, dando um milhdo de délares para quem provasse ter poderes paranor-
mais, afugentar Thomaz Green Morton, o “/homem do R&” e guru das estrelas, que dizia ter poderes paranormais?!
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mente qudntica e da comunicag¢do qudntica, por sinal, muito bem trabalhadas por Pessoa Jr.
(2007-11; 2011; 2013), que aqui serd nossa base de fundamentacao.

Quanto a tese do observador participante e seus desdobramentos, apesar de dita cienti-
fica, constitui exatamente aquilo que incomoda o fildsofo estudioso da teoria quantica. No
geral, o que se espera da ciéncia ao versar sobre a realidade é que a realidade venha a tona, que
os fatos sejam demonstrados de maneira realistica, que nenhuma tese cientifica se envolva
com elementos metafisicos intransponiveis e que a ciéncia possa demonstrar a materialidade
- ou os efeitos materialmente dados — do objeto sobre o qual ela trata. Essa é uma espécie de
provocagdo, muitas vezes injustificada, visto que nem sempre o carater realistico dos termos
tedricos pode ser assegurado. Por outro lado, qualquer teoria que tente abarcar os fundamentos
ultimos da realidade, portanto, sua ontologia, é carregada de conotacdo metafisica. Tais termos
tedricos sao importantes porque, ao se desconsiderar a existéncia de determinada entidade
expressa por eles, pode-se colocar em colapso o sistema como um todo. Contudo, nem por isso
tais teorias deixam de possuir uma conotacao mistica pelos elementos nela envolvidos e pela
forma como foram pensadas. Muitas vezes solu¢des tedricas ad hoc sdo introduzidas a férceps,
0 que assegura o carater confuso da propria teoria.

A tese do observador participante, portanto, desdobra-se em quatro vertentes: a) o objeto
observado é inseparavel do sujeito; b) o observador humano é o responsavel pelo colapso da
onda quantica; c) o observador escolhe se o fendmeno é onda ou particula; d) o observador cria
a realidade (PESSOA JR., 2011).

Por mais que a tese de que “o objeto observado é inseparavel do sujeito” possa ser tratada
por Pessoa Jr. (2011) como uma tese que ndo é necessariamente mistica e nem idealistica, ainda
assim, salta-nos aos olhos a estranheza do argumento que Ihe sustenta. Segundo o autor, Bohr
teria introduzido essa tese na teoria quantica quando disse que “uma realidade independente no
sentido fisico ordinario ndo pode ser atribuida nem aos fendmenos, nem aos agentes da obser-
vacao” (BOHR, 1928 apud PESSOA JR., 2011, p. 287). Isto &, se 0 objeto é um fendbmeno observavel,
entdo ele é inseparavel do sujeito — ndo existe a“coisa em si’, todo fendmeno sé é fendmeno porque
é observavel. Se assim 0 &, ndo existe uma independéncia da existéncia da natureza com relagao a
existéncia do sujeito? Se para vocé a natureza existe independentemente do sujeito ou da mente
que a observa, entao, vocé adota uma postura realista perante a natureza. Se, ao contrario, a reali-
dade existe somente porque ha um sujeito pensante, observador e atribuidor de sentido, entao,
essa posicdo é antirrealista, pois condiciona a existéncia da realidade a existéncia do observador
dotado de racionalidade. Essa foi uma tese antirrealista de Bohr que, como qualquer antirrealismo
(ou idealismo), esta carregada de metafisica em seu carater mistico, naturalistico e animistico.

A segunda tese é a de que “o observador humano é responsavel pelo colapso da onda
quantica”. Fiquei muito impressionado quando vi a saida de von Neumann para a questao do
colapso da funcdo de onda. Duas eram as curiosidades de von Neumann no que diz respeito a
teoria quantica: a primeira era encontrar o lugar natural onde a cadeia pudesse interromper,
propiciando o colapso da onda quantica; e a segunda era sobre o que era responsavel por tal
colapso. Para o primeiro problema, conforme vimos, von Neumann descobriu que é possivel
seccionar a cadeia e incluir o colapso em qualquer ponto que se desejasse, isso porque os resul-
tados ndo nos fornecem quaisquer indicios sobre onde se localiza a divisao entre o sistema e o
instrumento de medicao. E para o segundo problema, ele chegou a conclusao de que a cons-
ciéncia humana é o local do colapso da fun¢ao ondulatéria®. O problematico aqui é justamente

> Segundo Pessoa Jr. (2011, p. 287), “esta tese é atribuida a von Neumann, mas quem a apresentou em uma publicacao foram Fritz
London e Edmond Bauer (1939)".
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admitir a concepcao de que é a consciéncia do observador que responde pelo colapso da onda
guantica. Trata-se de um dado curioso o fato de que, ao se propagar, o objeto quantico seja
uma onda e, quando medido, apresente-se como particula. No entanto, a explicacao para tal
fato ndo pode se reduzir a um artificio ad hoc como esse.

Se tomarmos a explicacao de von Neumann apenas como representacdo matematica,
para fins de calculo, a justificativa é plausivel. Mas

[...] éapenas quando a onda quantica é interpretada de maneira realista e quando a nogao
de “observacao” necessariamente implica a presenca de um observador consciente (ou
seja, o colapso ndo poderia ocorrer apenas com a interacdo do sistema quantico, com
um instrumento de medicdo), que essa interpretacao torna-se mais “mistica” (PESSOA
JR., 2011, p. 287).

Quanto ao fato de que “o observador escolhe se o fenbmeno é onda ou particula’, no
processo de medicao quantica — inclusive de forma demorada, isto &, apds o objeto quantico
entrar no aparelho (PESSOA JR., 2007-11, p. 23-26) —, isso é fato passivel de se verificar, a saber:
se o0 experimento é encaminhado para exibir franjas de interferéncia, o processo é ondulatério;
se se consegue inferir a trajetéria do objeto quantico detectado ou se ele aparece como um
ponto, esse fendmeno é corpuscular. O fisico quantico, segundo a complementaridade de Bohr,
pode escolher medir um ou o outro fendmeno (onda ou particula). Assim, tal escolha torna-se
dependente do carater subjetivo envolvido na relacdo sujeito-objeto. Entretanto, “se os fen6-
menos corpuscular e ondulatério forem interpretados como diferentes estados da realidade,
entdo esta escolha passaria a ser interpretada como um poder de transformar a realidade” (PESSOA
JR., 2011, p. 288, grifos nossos). E aqui esta o questionamento sobre o tom mistico da questao:
se é dado ao observador o “poder de transformar a realidade”, poderia a vontade humana con-
trolar o processo de medicao? Segundo o experimento de escolha demorada proposto por Carl
von Weizsacker, em 1931, envolvendo duas particulas emaranhadas,

[...] a escolha de como montar a aparelhagem afetaria o tipo do fenédmeno (onda ou
particula) da particula localizada a distancia, mas a vontade humana néao poderia
controlar os resultados obtidos nas medi¢des (sendo ter-se-ia transmissao instantanea
de informacao, o que é proibido pela Teoria da Relatividade)” (PESSOA JR., 2011, p. 288).

De qualquer forma, esse tipo enunciado dara sempre a abertura para introducdo de in-
terpretagdes misticas que surgem da divagacao proporcionada a partir desse tipo de entendi-
mento do funcionamento da realidade.

Por fim, ainda dentro da tese do observador participante, temos a concepc¢do de que “o
observador cria a realidade”. Essa tese coaduna com a expectativa de que, em ciéncia, especial-
mente em fisica, hd um procedimento que é historico, que é o de “fabricacao da realidade”. Essa
No¢ao nNao é nova e aparece em obras que pretendem discutir, ou mesmo combater, a postura
idealista de muitas teorias cientificas. A fisica quantica, por seu carater de indeterminacao, des-
continuidade e ndo-localidade é vitima desse tipo de acusacao, a exemplo do que fez Pascual
Jordan, em 1929, quando a acusou de idealista e subjetivista. Fato notério da acusacao de que
no misticismo quantico o observador cria a realidade esta resumido nas trés teses anteriores,
quando sdo colocadas num contexto fenomenalista: todas as teses supramencionadas nao
podem ser aplicadas aos fenédmenos da natureza!

O misticismo quantico se torna mais interessante, entretanto, quando estendido para a
tese da mente qudntica. Essa tese desdobra-se também em quatro direcdes: a) a consciéncia é
um fendbmeno quantico; b) o livre arbitrio é garantido pelo principio da incerteza; c) no dua-
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lismo corpo-alma a interacdo entre os dois se da por processos quanticos; d) o holismo quan-
tico se manifesta no cérebro (PESSOA JR., 2011).

Quanto a tese de que “a consciéncia é um fendOmeno quantico’, a pergunta que se faz é
sobre qual é o papel da teoria quantica nas teorias materialistas da consciéncia. Na verdade, ha
uma série de teorias favoraveis a tese de que a fisica quantica é essencial para a consciéncia, por
exemplo: a de que o cérebro é um computador quantico (o que seria impossivel, dado o fato de
que o cérebro é muito quente para a ocorréncia de uma computacao quantica); a de que o cé-
rebro computaria fun¢ées ndo-recursivas através da dita intuicdo matematica, coisa que o com-
putador nao faz — dai deve haver alguma propriedade quantica que seria a responsavel por essa
nossa grande capacidade intelectual; a de que o cérebro seria regido por leis analogas as da
mecanica quantica, dessa forma, as funcdes cerebrais podem ser descritas por um “campo den-
dritico” que obedece a equacdes da teoria quantica de campos; a de que a liberacao de neuro-
transmissores é um processo probabilistico que sé pode ser descrito pela fisica quantica; a de
que é no nivel subneuronal, portanto, num nivel que s6 pode ser adequadamente descrito pela
fisica quantica, que ocorre o processamento da informacao; por fim, a de que a mecanica quan-
tica explicaria fendOmenos de percepcdo extrassensorial (PESSOA JR., 2007; 11, p. 29-30). No
entanto, todas essas teses tém como questionamento de fundo, inclusive na neurociéncia, a
necessidade da fisica quantica para as explicar. O que tem de misticismo nessas ideias é a de-
fesa implicita de uma postura naturalista animista, que embasa o principio da identidade entre
as leis da natureza e as leis do individuo, que querem justificar teses para sustentar a chamada
comunicagao quantica. Algo magico e incrivelmente extraordinario!

Sobre a tese mistica de que“o livre-arbitrio é garantido pelo principio da incerteza’, temos
em sua defesa Arthur Eddington que, em 1932, deu-lhe respaldo com o principio de Heisenberg.
A ideia geral é: “se o &tomo tem uma indeterminacao, certamente a mente humana terd uma
indeterminacao igual; pois dificilmente poderiamos aceitar uma teoria que faz a mente ser mais
mecanicista do que o dtomo” (JAMMER, 1966, p. 337 apud PESSOA JR., 2011, p. 289). Segundo
Pessoa Jr. (2011), a questao do livre-arbitrio nao implica em misticismo. Entretanto, o que se
pergunta é: o que tem a ver um principio que defende a incerteza na medicao simultanea da
posicao e da quantidade de movimento de um objeto quantico com a tese do livre-arbitrio? A
sentenca“se o atomo tem uma indeterminacao, certamente a mente humana tera uma indeter-
minacao igual”nao pode ser justificativa para a questdo do livre-arbitrio, mesmo sob a hipétese
de que a mente néo possa ser mais mecanicista que o dtomo. Ainda assim, essas no¢des misticas
sdo inseridas a forca na teoria quantica sem qualquer justificativa de sua plausibilidade.

Sobre a “interacdo alma-corpo ocorrendo por processos quanticos’, Pessoa Jr. (2011,
p. 290) afirma que “o misticismo quantico é muito proximo de posicoes dualistas, para as quais
a alma ndo emerge da matéria, mas tem existéncia autbnoma”. Essa nocao, contudo, nao é
nova da histéria da filosofia e tem Descartes como o seu maior defensor: res cogitans (cons-
ciéncia racional, pensamento) e res extensa (mundo material, extensdo) representam instan-
cias autbnomas que se interagem na glandula pineal. No caso do misticismo quantico, “John
Eccles é conhecido por defender uma visdo dualista e por sugerir que a alma (ou mente)
atuaria durante a liberacdo de neurotransmissores, processo probabilistico regido pela fisica
quantica, alterando levemente essas probabilidades” (PESSOA JR., 2011, p. 290). Em sua pers-
pectiva dualista, essa baixa alteracao da probabilidade de exocitose (liberacao de neurotrans-
missores) constituiria um mecanismo de acdo da mente sobre o cérebro que sé poderia ser
explicada pela teoria quantica. Restaria, entretanto, que Eccles mostrasse que a mecanica
quantica, de fato, é necessaria para explicar esse fendmeno e como ele estaria ligado com a
emergéncia da consciéncia.
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Por fim, dentro da tese da mente qudntica, ainda temos a questdo do “holismo quantico
se manifesta no cérebro”. Essa tese da integracdo do cérebro (o cérebro é altamente interligado)
é uma das consequéncias da aplicacao da nogao de emaranhamento quantico proveniente das
desigualdades de Bell, dentro do campo do misticismo. “No entanto, o cérebro é um sistema
muito grande e quente para que o emaranhamento desempenhe um papel de integracao ce-
rebral” (PESSOA JR., 2011, p. 290). Por outro lado, essa pretensa integracdo do cérebro pode ser
compreendida dentro do mundo classico - dispensando, portanto, a explicacdo quantica -,
onde ha um limite para a velocidade da propagacéo da informacao. O emaranhamento quan-
tico, por exemplo, é um fendbmeno de nao-localidade, portanto, sugere transmissao de infor-
macao instantanea, isto é, acima da velocidade da luz.

Por mais que Herbert Fréhlich, em 1968, tenha descrito o “condensado biolégico” seme-
Ihante aos condensados Bose-Einstein, aquele funciona a temperatura ambiente, este somente
a baixissimas temperaturas.

Se tal condensado de fato existisse nas membranas neuronais, ter-se-ia um comportamento
ordenado de longo alcance (mas ndo uma nao-localidade, no sentido das desigualdades
de Bell, ja que tais sistemas de condensados tém no maximo apenas pares proximos de
particulas emaranhadas), o que excita aimaginagao de muitos misticos quanticos (PESSOA
JR., 2011, p. 290).

Resta saber, por fim, que a teoria quantica lida com 4tomos mais ou menos isolados e os
processos por ela explicados sdo quantitativos, isso, por si, exclui também o carater qualitativo
desempenhado pelo cérebro e manifestado nos sentimentos, emogdes, percep¢ao, memoria,
etc. Dessa forma, a chave para o entendimento da integracao do cérebro ndo deve estar na
noc¢ao de emaranhamento quantico, ja que esse é um processo altamente quantitativo e nao
envolve qualidades mentais.

A terceira vertente de teses misticas diz respeito a comunicac¢édo qudntica. Para mim,
essa constitui o aprofundamento e a radicalizacdo do misticismo quantico a ponto de perder
completamente os possiveis vinculos com a teoria quantica. Os desdobramentos da tese da
comunicagao quantica, segqundo Pessoa Jr. (2011), sao: a) mentes quanticas interagem a dis-
tancia; b) ndo-localidade entre mentes permite transmissao instantanea de pensamentos; ¢)
o observador conseguiria influenciar a estatistica de resultados quanticos; d) a mente pode
se acoplar ao universo, transformando-o com pensamento positivo; e) ha uma fisica quantica
da alma e de Deus.

Mais uma vez, as desigualdades de Bell e a questdo da nao-localidade foram utilizadas
para fundamentar a tese mistica de que “mentes quanticas interagem a distancia”. Dessa vez,
mescla-se as desigualdades de Bell a psicologia analitica de Carl Jung que, em um artigo intitu-
lado Sincronicidade: um principio de conexdo acausal, cunhou o termo “sincronicidade” para jus-
tificar as relacdes acausais que estariam por tras das coincidéncias significativas da vida. O tom
da teoria, entretanto, ja levanta de imediato suspeitas na mente do materialista, pois, para ele,
coincidéncias sdo coincidéncias e nada mais do que isso! Contudo, tal concepg¢ao tem sido utili-
zada para identificar as correlagées de sistemas quanticos emaranhados que, segundo dizem,
propiciam a comunicacao quantica entre mentes emaranhadas que se comunicam a distancia
de forma imediata (ndo-localidade). “Dessa maneira, varios fendmenos parapsicoldgicos, como
a alegada capacidade de sentir eventos distantes (tipicamente tragédias com familiares), pas-
saram a ser explicados pelos misticos como sendo uma manifestacdo da fisica quantica”
(PESSOA JR., 2011, p. 291). Vé-se que essa é mais uma apropriacao indevida da teoria quantica
que, utilizada dessa maneira, acaba por justificar uma série de“fenémenos” inexistentes, dando-
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-lhes um carater de “cientificamente comprovado”. Quem nos dera antecipar imediatamente
ocorréncias de eventos! Se isso fosse possivel, 0 caminho reverso também seria, dai poderiamos
comunicar a distancia aos nossos familiares sobre o perigo iminente de morte.

A tese de que “nao-localidade entre mentes permite transmissao instantanea de pensa-
mentos’, por outro lado, é um desdobramento, ou um caso tipico, da tese de que mentes quan-
ticas interagem a distancia. Essa tese foi divulgada por Amit Goswami em seu livro A Fisica da
Alma (2005), onde ele defende a veracidade de um experimento do mexicano Jacobo Grinberg-
Zylberbaum e seus colaboradores que teriam conseguido transmitir instantaneamente pensa-
mentos a distancia e que isso teria sido repetido por outros pesquisadores. Como vimos, trata-
-se de um exemplo de nao-localidade quantica que, se fosse verdadeiro, violaria a Teoria da
Relatividade Restrita por infringir a lei de que uma transmissdo de informacdo nao pode ser
feita com uma velocidade acima da velocidade da luz, que é tida como a velocidade limite do
universo. E justamente por perverter os resultados da ciéncia ortodoxa que “experimentos”
como esses nao sao levados a sério pela fisica convencional.

Quanto ao fato de o “observador conseguir influenciar a estatistica de resultados quan-
ticos’, dois engenheiros da Universidade de Princeton, Robert Jahn e Brenda Dunne, relatam
em seu livro Margins of Reality que em seus experimentos conseguiram um efeito micropsicoci-
nético, onde um observador consciente alterou as probabilidades em diferentes processos es-
tocasticos (aqueles cujos estados sao indeterminados, com origem em eventos aleatérios).
Esses experimentos ndo foram reproduzidos por cientistas respeitaveis, visto que a ciéncia or-
todoxa nega a possibilidade de a mente afetar um material externo ao corpo. Caso fossem eles
aceitos, segundo pretendem os misticos quanticos, teriamos a evidéncia de que a fisica quan-
tica explica eventos paranormais. Entretanto, “é desnecessario dizer que tais resultados ndo sao
aceitos pela comunidade cientifica, para quem se trata de um caso de autoengano ou de fraude
proposital” (PESSOA JR., 2011, p. 291).

Sobre a tese de que “a mente pode se acoplar ao universo, transformando-o com pensa-
mento positivo’, gostaria de indicar ao leitor, mais uma vez, a leitura de Pessoa Jr.,, 0 qual vejo ter
maior tato e preocupacao com esse tipo de tema entre os autores de lingua portuguesa. Ele
escreveu um excelente texto, intitulado Andlise de um Tipico Argumento Mistico-Qudntico (2013),
no qual trata da tese mistica da“lei da atracao”, que nao é mais do que aquela que afirma que o
pensamento positivo poderia transformar a realidade diretamente e a distancia. Nao me de-
terei aqui na andlise do texto, minha intencao é somente a de indica-lo para o leitor. Em resumo,
essa tese é apresentada no filme O Segredo e assim pode ser descrita:

Ao entrar em contato com outras pessoas ou ambientes, nossa mente pode entrar em um
“emaranhamento quantico” com essas outras mentes ou até com objetos. Mesmo apds
a separacao, o estado emaranhado permanece. Podemos entao efetuar uma medicao
quantica e com isso provocar um colapso nao-local da onda quantica emaranhada. O
resultado disso é a transformacdo do estado da outra pessoa ou do ambiente. Dado
que na fisica quantica o observador pode escolher se o fendmeno observado serd onda
ou particula, podemos também escolher se o colapso quantico serd associado a uma
energia-chi® positiva ou negativa. Para isso, é preciso treinar as técnicas de pensamento
positivo, divulgadas em diversos livros de autoajuda quantica. Uma vez que esse segredo
é aprendido, pode-se utilizar o pensamento para alterar diretamente a realidade, mesmo
a distancia, e assim transformar o mundo de uma maneira positiva para nés (PESSOA
JR., 2013, p. 173).

6 “Designarei por ‘energia-chi’ a nogao mais mistica de energia associada as antigas filosofias orientais, especialmente o taoismo,
distinguindo-a do conceito de ‘energia’ usado na fisica moderna” (PESSOA JR. 2013, p. 173).

