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EDITORIAL

Amizade filossfica entre Brasil e Chile

Jorgc Acevedo!
Marco Aurélio Werle?
Organizadores

De uma revista cientifica espera-se que cumpra a funcao de divulgar resultados
de pesquisas, difundir trabalhos e novas ideias e, agora mais do que antes, franquear
espaco para o frutifero intercimbio entre instituicoes, sob o lema da internacionalizagao
dos saberes. Honrando seu compromisso de periédico académico de filosofia, o
presente namero de Aoristo - International Journal of Phenomenology, Hermeneutics and
Metaphysics, atende as trés mencionadas missdes, fazendo énfase na tltima.

Com o espirito de trabalho colaborativo, o propésito deste nimero foi iniciar
um didlogo, a maneira hermenéutica, entre os estudos de filosofia moderna e
contemporanea no ambito das pesquisas filosoficas realizadas tanto no Chile quanto
no Brasil. Diz-se aqui “iniciar um didlogo”, pois o que antes havia era a consideragao
e mutua admiracdo dessas duas culturas filoséficas, que pareciam s6 aguardar um
ensejo para estenderem as maos a amizade. Desse modo, nessa edigdo, mais do que o
intercAmbio formal entre paises, temos celebrada a amizade filoséfica entre Brasil e
Chile.

Como aparece um enlace filoséfico com estas caracteristicas? Veicula-se em um
namero que, embora subministre um todo, ndo é pautado por um tnico tema, e sim
é bastante plural e diversificado, indicando a pujanca dos estudos latino-americanos
sobre os conceitos que ddo escopo a revista (fenomenologia-hermenéutica-metafisica
e, eventualmente, a filosofia da existéncia). Desta maneira, o leitor encontrara os mais
diversos enfoques, que abarcam diferentes dreas da filosofia, tal como a estética, a
ética e a historia da filosofia.

De maneira geral, o conceito de fenomenologia impregnou a edi¢do, marcando
diversos e intensos debates, que ainda hoje persistem. O que entendemos por
fenomenologia? O que deve ser entendido por tal? Algo semelhante ocorre com o
conceito de fenomenologia-hermenéutica e também, e sobretudo, com o de
metafisica. Considerando isso, ressaltamos que neste ntimero, tais conceitos foram
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tomados em sentidos amplos, de tal forma que o olhar fenomenolégico-hermenéutico
se dirige para temas variados tomando como base diferentes autores.

Face a este quadro heterogéneo, também o leitor tem diante de si muitas
possibilidades para ele mesmo propor questdes e pensar a partir desse referencial.
Mais uma vez se pde aqui o estilo de pensamento fenomenolégico e hermenéutico,
que nao se pretende fechado em si mesmo, hermético, mas que é por esséncia aberto
ao dialogo e aquilo que Gadamer chamou de “fusdo de horizontes”, ou, com a vénia
da linguagem figurada: uma fusio de esforcos chilenos e brasileiros para o desenvolvimento
da filosofia entre nos.

Assim, entre pesquisadores brasileiros e chilenos retnem-se artigos que
tematizam ou abordam em perspectiva critica pensadores como: Kierkegaard,
Husserl, Scheler, Heidegger (em interlocu¢des com os gregos, Hegel, Hebel e
Cassirer), Fink, Sartre, Merleau-Ponty, Ricoeur e Mario Victorino. Também pdem a
nossa disposicdo tradugdes (ora ao portugués, ora ao castelhano) de escritos de
Hegel, Humboldt, Carus, Heidegger e Gadamer, que, ao proporcionar acesso aos
contextos dos originais - vale insistir em seu valor filoséfico - reafirmam-se como
exercicios hermenéuticos de compreender o texto, ratificando a importancia da
linguagem e do didlogo com a tradicdo.

A propésito disso, certa feita Francois Fédier (1935-2021) advertiu que em
filosofia traduzir ja é comecar a pensar; traduzir pensando é, na pratica, pensar
traduzindo. (Suas versdes das obras de Heidegger e dos escritos de Holderlin podem
dar relevo ao que acaba de ser dito). Ainda sobre Fédier, registramos ter, entre as
tradugoes deste nimero, uma recordacao deste fildsofo francés recém-falecido.

Ademais se apresenta uma entrevista com a Prof®. Nilda Teves (1941-2022),
fil6sofa e educadora brasileira que, durante os anos de 1990, atuou destacadamente
nas politicas de educagao publica do estado do Rio de Janeiro.

No que concerne aos artigos brasileiros, acrescente-se que, por pura
casualidade, acorreram ao call for papers autores majoritariamente filiados a
instituicdes de Sdo Paulo, o que faz com que a amostra tenha, em certa medida, a
identidade “paulista”. Com isso, ressaltamos que os artigos de fenomenologia e
hermenéutica, recolhidos neste ntimero, possuem representatividade nacional, ainda
que sejam so6 parte dos estudos nesta area dentro do Brasil.

Cabe, ao fim, o registro do quanto é honroso e motivo de alegria para nds, que
nos dedicamos a filosofia no Chile e no Brasil, ter recebido do Prof. R. S. Kahlmeyer-
Mertens, Editor da Aoristo, generoso convite para organizar uma entrega conjunta
internacional como esta, a quem agradecemos muito pela oportunidade de
publicacdo, bem como pelo assessoramento e intermediacdo de contatos e pelo
cuidadoso trabalho de editoragdo. Também é preciso dizer que acreditamos que o
conhecimento mutuo daqueles que tém vocagao pela filosofia no subcontinente sul-
americano é um passo valioso para futuros e fecundos didlogos intelectuais. Didlogos
que, certamente, requerem ser reforcados. Sentir companhia na soliddo filoséfica nos
encoraja e nos impele a continuar a tarefa de pensar com energia renovada.

EDITORIAL
Amizade filoséfica entre Brasil e Chile
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EDITORIAL

Amistad filosofica entre Chilc y Brasi]

Jorge Acevedo'
Marco Aurélio Werle?
Organizadores

Se espera que una revista cientifica cumpla la funcién de dar a conocer resultados
de investigacion, difundir escritos y nuevas ideas y, ahora mas que antes, abrir espacios
para un fructifero intercambio entre instituciones, bajo el lema de “internacionalizaciéon
del conocimiento”. En honor a su compromiso como revista académica de filosofia, el
presente namero de Aoristo - International Journal of Phenomenology, Hermeneutics and
Metaphysics, cumple con las tres misiones antes mencionadas, haciendo énfasis en la
altima.

Con espiritu de trabajo colaborativo, el propodsito de este ntimero ha sido iniciar
un didlogo entre los que estudian la filosofia moderna y la contemporénea tanto en
Chile como en Brasil. Se habla aqui de “iniciar un didlogo” porque lo que habia antes
era solo la consideracién y mutua admiracién de estas dos culturas filoséficas, que
parecian estar a la esperar de una oportunidad para extender sus manos y estrecharlas
amistosamente. Asi, en esta edicién, mas que el intercambio formal entre paises, hemos
celebrado la amistad filosdfica entre Chile y Brasil.

(Como aparece un enlace filoséfico con estas caracteristicas? Se publica un
numero de Aoristo que, si bien es un todo, no se guia por un tema tnico, sino que es
bastante plural y diversificado, lo que manifiesta la pujanza de los estudios
latinoamericanos sobre los conceptos que determinan el campo de actividad de la
revista (fenomenologia-hermenéutica—metafisica y, eventualmente, filosofia de la
existencia). De esta manera, el lector encontrard los mas diversos enfoques, que
abarcan distintas areas de la filosofia, como la estética, la ética y la historia de la
tilosofia.

En general, el concepto de fenomenologia impregné la edicién, aunque dicho
concepto haya dado lugar a varios e intensos debates, que atin hoy persisten. ;Qué
entendemos por fenomenologia? ;Qué habria que entender por tal? Algo parecido
ocurre con el concepto de fenomenologia-hermenéutica y también y, sobre todo, con
el de metafisica. Teniendo esto en cuenta, destacamos que en este nimero de la revista
tales conceptos se han tomado en sentidos muy amplios, de tal manera que la mirada
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fenomenolégico-hermenéutica se ha dirigido hacia variados temas, tomando como
base diferentes autores.

Frente a este cuadro heterogéneo, el lector se encuentra frente a mdaltiples
posibilidades para plantearse preguntas y pensar desde el punto de vista de esta
mirada. Una vez mads, se pone en juego aqui el estilo de pensamiento fenomenolégico
y hermenéutico, que no pretende ser cerrado en si mismo, hermético, sino
esencialmente abierto al didlogo y a lo que Gadamer llam¢6 una “fusién de horizontes”,
o, con la licencia del lenguaje figurado: una fusion de los esfuerzos chilenos y brasilerios por
el desarrollo de la filosofia entre nosotros.

De este modo, los investigadores brasilefios y chilenos presentan articulos que
tematizan o toman como base a pensadores como Kierkegaard, Husserl, Scheler,
Heidegger (en didlogo con los griegos, Hegel, Hebel y Cassirer), Fink, Sartre, Merleau-
Ponty, Ricoeur y Mario Victorino. También ponen a nuestra disposicion traducciones
(va sea al portugués o al espariol) de escritos de Hegel, Humboldt, Carus, Heidegger
y Gadamer, las cuales, al proporcionar acceso oportuno a los contextos de los
originales, se reafirman como ejercicios hermenéuticos en la comprension del texto,
ratificando la importancia del lenguaje y el didlogo con la tradicion.

Insistiendo en el valor filoséfico de la traduccién, hacemos notar que Francois
Fédier (1935-2021) ha advertido al respecto que en filosofia traducir es ya empezar a
pensar; traducir pensando, sefala, es practicamente pensar traduciendo (sus versiones
de obras de Heidegger y de escritos de Holderlin pueden dar implecién a lo recién
planteado). Continuando con Fédier, destacamos que entre las traducciones de este
nuimero hay un recuerdo de este filésofo francés recientemente fallecido.

Ademés, se presenta una entrevista con la Prof®. Nilda Teves (1941-2022), en memoria
de la filésofa y educadora que, durante la década de 1990, actu6é de manera destacada en las
politicas publicas de educacion en el estado de Rio de Janeiro.

Con respecto a los articulos brasilefios, se debe agregar que, sélo por azar, acudieron a
la convocatoria autores que en su mayoria estan afiliados a instituciones de Sao Paulo, lo que
significa que la muestra tiene, en cierta medida, la identidad “paulista”. Con todo, destacamos
que los articulos sobre fenomenologia y hermenéutica recogidos en este nimero no dejan de
tener cierta representacion nacional, aunque sean sélo parte de los estudios en esa area dentro
de Brasil.

Finalmente, es preciso declarar que ha sido honroso y motivo de alegria para los
que nos dedicamos a la filosofia en Chile y Brasil el hecho de haber recibido de parte
del Prof. R. S. Kahlmeyer-Mertens, editor de Aoristo, su generosa invitaciéon para
organizar una entrega conjunta internacional de este tipo; le estamos muy agradecidos
por habernos brindado esta oportunidad de publicaciéon, asi como por su
asesoramiento, intermediacion de contactos y cuidadoso trabajo de ediciéon. Creemos
que el conocimiento mutuo de los que tenemos vocacion por la filosofia es un valioso
paso hacia futuros y fecundos didlogos intelectuales, didlogos que, por cierto,
requieren ser reforzados dentro de Latinoamérica. Sentir compafiia dentro de la
soledad filoséfica anima e insta a continuar con renovada energia la ardua tarea del
pensar.

EDITORIAL
Amistad filoséfica entre Chile Y Brasil
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EDITORIAL

Fhilosophical f:rie:nclship between Brazil and Chilc

Jorge Acevedo'
Marco Aurélio Were?

One can expect a scientific journal to fulfill the purpose of disseminating research
results, spreading works and new ideas and, now more than ever, franking space for the
fruitful exchange among institutions under the dictum of the knowledge’s
internationalization. Honoring its commitment as an academical philosophy journal,
the present issue of the Aoristo - International Journal of Phenomenology, Hermeneutics and
Metaphysics assumes the three afore mentioned missions, with emphasis on the last
one.

Imbued with the spirit of the collaborative work, the purpose of this number is
to initiate a dialog in hermeneutics considerations between the studies of the modern
and the contemporary philosophy in philosophical research performed in Chile and
Brazil. The expression “to initiate a dialog” is used here in reference to the fact that
there was already before the respect and mutual admiration between these two
philosophical cultures, that seemed to only await for an opportunity to reach their
hands into friendship. In this sense, in this number, more than the formal exchange
between countries, there is also the celebrated philosophical friendship between Brazil and
Chile.

How does a philosophical association with these characteristics appear? By using
different text that being read as a whole provides a complete understanding of the
topic. It is possible to say that it’s plural and diversified investigations, indicats the
vigor of the Latin-American studies about concepts that contribute the journal its aim
(phenomenology-hermeneutics-metaphysics and, eventually, the existence
philosophy). In this way, the reader will find the most diversified approaches that
cover different areas of the philosophy, such as aesthetics, ethics and history of
philosophy.

Mostly the concept of phenomenology permeates this edition, marking various
and intense debates that persist in time until today. What do we understand by
phenomenology? What shall be understood by this term? Something similar happens
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to the concept of phenomenology-hermeneutics and, also mainly to the concept of
metaphysics. Taken in consideration what’s written above, we emphasize that in this
publication such concepts are acquire in broader senses, in such a form that the
phenomenological-hermeneutical refers to various themes, taking different authors
ideas.

In the face of this heterogeneous scene, the reader will confront many possibilities
to ask themselves questions about there one discerning. Once and again the
phenomenological and hermeneutical way of thinking takes place, not being enclosed
in itself, hermetical, but being by essence open to the dialog and to that, which
Gadamer called “fusion of horizons” or, with the permission of the figurative
language: a fusion of Chilean and Brazilian efforts for the development between us.

Therefore, articles were collected from Brazilian and Chilean researchers that
thematize or approach from a critical perspective to thinkers such as: Kierkegaard,
Husserl, Scheler, Heidegger (in interlocution with the Greeks, Hegel, Hebel and
Cassirer), Fink, Sartre, Merleau-Ponty, Ricoeur and Mario Victorino. The present
publication is composed as well of translations (one moment to the Portuguese, in
another to the Castilian) taken from articles written or translated (to Portuguese, or
Castilian) from ideas belonging to Hegel, Humboldt, Carus, Heidegger and Gadamer,
that, by providing access to the original contexts - stressing their philosophical value
- reaffirm themselves as hermeneutical exercises of understanding the text, ratifying
the importance of the language and of the dialogue with the tradition.

Regarding this matter, on one occasion Francois Fédier (1935-2021) warned that in the
philosophy tradition to translate is already to start to think; to translate thinking is practically
to think translating. (His versions of Heidegger’'s works and Holderlin’s writings can highlight
what was just mentioned). Still about Fédier, we would like to register that we have among
the translations of the publication a remembrance of this French philosopher who recently
deceased.

Moreover, we include an interview with Prof. Nilda Teves (1941-2022), Brazilian
philosopher and educator who acted prominently in public education policies in Rio de Janeiro
during the years 1990’s.

Concerned to the Brazilian papers, we must add that it was by pure casualty that mainly
authors filiated to institutions of Sdo Paulo came to our aid through call for papers, which gives
the sample, in a certain way, the “Paulista” identity. With that, we emphasize that the articles
on phenomenology and hermeneutics, gathered in this number, have national
representativity, even though they are only part of the studies in this area in Brazil.

Finally, it is appropriated to register the honor and joy that it is for us, who devote
ourselves to the philosophy in Chile and Brazil, to have received from Prof. R. S. Kahlmeyer-
Mertens, publisher of Aoristo, a generous invitation to organize an international matter such
as the present number you have in front. We kindly thanks’ the opportunity of publishing this
number as well as for the intermediation of contacts and for the careful job of publishing. It is
also necessary to mention that we believe that the mutual knowledge of those who have the
vocation for the philosophy in the Latin-American subcontinent is a valuable step towards
future and prolific intellectual dialogs. These dialogs certainly require invigoration. To feel
company in the philosophical solitude encourages and impels us to continue the strenuous
task of thinking with renewed energy.

EDITORIAL
Fhilosop[‘u’cal Fricndship between Brazil and Chile



Avcristo)))))

]ntcrnationa'Journal of Fl’icnomcnologg, Hcrmcncutics and Mctapkgsics

Jntroducso a {:enomeno}ogia dos devaneios

]ntrocluction to the Phcnomenologg of dagdreams

Marcus Sacrini
(Universidade de Sa0 Faulo - (JSF

RESUMO

O artigo retoma, de inicio, o modelo de andlise de atos intencionais proposto por Husserl em
Investigagbes Idgicas. Segundo esse modelo, os atos sdo estudados como unidades vivenciais
relativamente auténomas, dos quais se descrevem suas caracteristicas estruturais. O artigo
acompanha, logo a seguir, o desenvolvimento da fenomenologia das associacdes por Husserl, o que
permitird consolidar uma nova forma de andlise dos atos, enquanto conectados por nexos de
motivagdo. Por fim, propde-se levar adiante a andlise da fenomenologia das associagées por meio da
no¢ao de devaneio.

PALAVRAS-CHAVE

Husserl; ato intencional; associa¢do; presentificagdo; devaneio

ABSTRACT

The article takes up, at first, the model of analysis of intentional acts proposed by Husserl in Logical
Investigations. According to this model, acts are studied as relatively autonomous living units, whose
structural characteristics are described. The article follows, after that, the development of the
phenomenology of associations by Husserl, which will allow the consolidation of a new form of
analysis of acts, considered as connected by nexuses of motivation. Finally, it is proposed to take
further the analysis of the phenomenology of associations through the notion of daydream.

KEYWORDS

Husserl, intentional act; association; presentification; daydream
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Husserl desenvolveu por décadas a fenomenologia, o que resultou em uma
pluralidade de métodos de andlise e mesmo de projetos filoséficos de alcance
variado. Gostarfamos de retomar alguns dos recursos desenvolvidos em dois
periodos (Investigagoes logicas e estudos de sinteses passivas) e tornar explicitas as
diferentes abordagens da consciéncia ai implicadas. Pretendemos mostrar que a
descrigdo das vivéncias em termos de associa¢des motivacionais, tema elaborado, por
exemplo, em vista da génese da receptividade sensivel nos cursos sobre sinteses
passivas, pode ser estendida as presentificagdes, tarefa ndo plenamente cumprida no
quadro da fenomenologia husserliana. Vamos, na parte final do texto, propor a nocao
de devaneio para tornar temdticas vivéncias presentificantes densas em que tipos
diversos de atos se unificam por nexos motivacionais, os quais cumpre justamente
clarificar.

1 ANALISE INICIAL DOS ATOS INTENCIONAIS

Em Investigagoes Logicas, obra monumental publicada em trés volumes em 1900
e 1901, Husserl apresenta ao grande publico a fenomenologia. Conquanto herde
conceitos e temas amadurecidos na década anterior, essa obra formula em termos
originais o primeiro grande projeto fenomenolégico proposto pelo autor. Trata-se,
em termos muito gerais, de descrever os aspectos subjetivos constituintes da experiéncia.
Para atribuir precisdo a essa ideia genérica, cumpre notar que o alcance pretendido
para a descricdo fenomenoldgica é delimitado pelo projeto de fundacdo do
conhecimento esbogado no primeiro volume da obra em vista, Prolegomenos a logica
pura. Segundo Husserl, é preciso desenvolver como légica pura uma doutrina
sistemdtica que formulasse em pura validade formal os principios tedricos
responsaveis pela validacdo do conhecimento cientifico nas mais diferentes areas do
saber. O conhecimento cientifico supde diversos tipos de operacdes inferenciais por
meio das quais teorias complexas sdo construidas. Conquanto teorias convincentes
tenham sido produzidas em diversas 4reas do saber, o convencimento racional
propiciado por tais construcdes tedricas ndo supde clareza acerca dos principios e
regras basilares que as fundamentam. “A isso se refere o estado de imperfeicdo de
todas as ciéncias” (HUSSERL, 1975, p. 26), adverte-nos o autor. Cabe, diante disso,
explorar rigorosamente os fundamentos légicos que tornam justificaveis as teorias,
tarefa que deve ser levada a cabo por matematicos (HUSSERL, 1975, p. 254)2.
Todavia, ao lado da sistematizacdo desses fundamentos l6gicos do saber, nomeados
de condigoes objetivas das teorias, Husserl propde uma investigacdo complementar, de
cunho epistemoldgico: clarificar as condigoes subjetivas das teorias, referentes a
experiéncia da validade dos principios e regras estabelecidas pela l6gica pura (Cf.
HUSSERL, 1975)3. Os principios e regras légicas devem ter sua validade reconhecida
subjetivamente, ou nem mesmo seria possivel distinguir entre inferéncias justificadas
e injustificadas. Abre-se entdo a perspectiva de investigar a experiéncia da

2 “A construcdo de teorias, a solucdo rigorosa e metddica de todos os problemas formais, permanecera sempre

o territdrio préprio do matematico” (§ 71).
3 §32: “As condicdes ideais de possibilidade de uma teoria em geral. Conceito rigoroso de ceticismo”.
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legitimidade ou validade légica. Essa investigagio ndo se interessa pelas
particularidades empiricas a que os sujeitos psicolégicos estdo submetidos. Trata-se
de elucidar “[...] condicdes ideais, radicadas na forma da subjetividade em geral e na
sua relacdo ao conhecimento” (HUSSERL, 1975, p. 119).

E, assim, uma perspectiva 16gico-epistemoldgica que guia a consolidacdo das
analises fenomenolégicas no correr das seis investigacoes ldgicas. Delineia-se a tarefa
de explicitar quais as caracteristicas gerais da subjetividade responséaveis pela
atestacao da validade l6gica. Complementa-se, assim, com essa perspectiva de uma
clarificacdo fundacional do préprio teorizar, a explicitagdo dos fundamentos 16gicos
de toda teoria. Cabe notar que o privilégio dessa problematica se reflete
consideravelmente no enfoque das analises da experiéncia subjetiva. J4 a primeira
investigacdo é dedicada a linguagem, pois interessa esclarecer como os principios e
regras constitutivos da légica pura sdo tematizados predicativamente sem que se
reduzam a episédios empiricos de enuncia¢des discursivas. Por sua vez, mesmo que
os atos intuitivos sejam explorados em detalhes na segunda, quinta e sexta
investigacoes, interessa para Husserl principalmente seu papel de sentido preenchedor
para os atos linguisticos, isto é, o conjunto de experiéncias que atribui intuitividade
as visadas significativas e, assim, concretiza o conhecimento#.

De modo ainda mais notdvel, mesmo a caracterizagio geral dos atos
intencionais na quinta investigacdo passa a ser conduzida sob a orientacdo da
perspectiva logico-epistemolégica. Que se considere o modo como Husserl expde um
dos temas centrais dessa investigacdo, a esséncia intencional dos atos. O autor
distingue entre qualidade e matéria dos atos. Essa tultima seria responsavel pela
determinacdo da referéncia, enquanto a primeira delimitaria o tipo de atitude déxica
assumida em relagdo a matéria. Essa abordagem ganha concretude com base no
estudo de contetidos ordenados proposicionalmente. Consideremos a seguinte
passagem, marcante do tipo de andlise oferecida por Husserl acerca da esséncia
intencional:

Que nos recordemos do que comumente se diz, a saber, que o mesmo
conteddo pode ser, uma vez, conteddo de uma simples
representacdo, outra vez contettdo de um juizo, em outros casos
ainda contetiido de uma pergunta, de uma davida, de um desejo e
coisas semelhantes. Quem se representa que haja seres inteligentes em
Marte, representa o mesmo que um outro que afirme que hd seres
inteligentes em Marte e, de novo, que um outro que pergunta serd que
ha seres inteligentes em Marte? ou que um outro que deseja que possa
haver seres inteligentes em Marte!, etc. E de propésito que damos aqui

4 “Onde nomeadamente a intencdo de significac3o se preenche com base na intuicdo correspondente, em
outras palavras, onde a expressdo estd referida ao objeto dado no nomear atual, ai constitui-se o objeto
enquanto ‘dado’ em certos atos [...] da mesma maneira em que a significacdo o visa. Nesta unidade de
recobrimento entre significacdo e preenchimento da significacdo, corresponde a significagcdo, enquanto
esséncia do significar, a esséncia correlativa do preenchimento da significacdo, e é nesta ultima que consiste o
sentido preenchedor e, como se pode também dizer, o sentido expresso por meio da expressdo”
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explicitamente as expressoes exatas correspondentes. A igualdade do
“contettdo” através da diversidade da qualidade de ato encontra,
aqui, o seu cunho gramatical visivel e, assim, a harmonia das
formacdes gramaticais pode orientar nossas anélises (HUSSERL, 1984
p-426.).

Husserl esclarece a nogao de esséncia intencional baseando-se em exemplos de
proposicdes associadas a diferentes atos ilocutérios. Embora esse método permita
distinguir com precisdo uma pluralidade de atos da esfera do pensar (conforme as
diferentes atitudes assumiveis diante da matéria proposicional), ndo é muito claro se,
nesses termos, a nocdo de esséncia intencional se aplicaria adequadamente a
percepgdo ou as presentificacdes. A caracteristica marcante da percepgdo por meio da
qual ela sempre nos da seu objeto “em pessoa” em contraste, por exemplo, com a
memoria, que apenas reproduz situagdes passadas, ndo designaria nenhuma
qualidade especifica e nem deveria, por conseguinte, ser tratada como um aspecto
essencial do ato (HUSSERL, 1984 p.458)>. Soa, contudo, insatisfatério que tal aspecto
constituinte do perceber ndo componha sua esséncia intencional.

Apesar dessas questdes oriundas, a nosso ver, da proeminéncia da problematica
l6gico-epistemoldgica, a obra Investigagoes 16gicas avanga notavelmente na descri¢do
da forma da subjetividade em geral. A consciéncia é reconhecida como um fluxo,
uma corrente de vivéncias em continuo desenrolar (HUSSERL, 1984, p. 369)¢. A
persisténcia da forma una do todo consciente ndo exclui a possibilidade de destacar
as unidades apreensivas que a compdem, isto é, os atos, que se demarcam pela
direcionalidade a um polo objetual a cada vez. Dessa maneira, a intencionalidade (a
caracteristica segundo a qual cada unidade vivencial é sobre algo, visa algum tema,
independentemente desse tema existir ou nao) se torna chave para a andlise
fenomenolégica. A tarefa de capturar “a forma da subjetividade em geral”,
anunciada em Prolegomenos, se subdivide nas analises dos diferentes modos pelos
quais a intencionalidade se cumpre. Por meio dessa analise, espera-se revelar o
seguinte:

[...] chegamos sempre a caracteres intencionais primitivos que,
segundo sua esséncia descritiva, ndo se deixam reduzir a vivéncias
psiquicas de outro tipo; e é também indubitdvel que a unidade do
género descritivo “intengdo” (“cardter de ato”) mostra diferencas
especificas, que se fundamentam na esséncia pura deste género e que,
assim, precedem, enquanto a priori, a facticidade psicolégica empirica
(HUSSERL, 1984, p. 381).

5> “Na percepc3o, o objeto parece estar presente ‘em carne e 0sso’, em pessoa por assim dizer. Na
representacdo da fantasia, ele ‘paira diante de néds’, ele é ‘presentificado’, mas nio esta presente em carne e
osso. No entanto, ndo é essa a diferenca que entra aqui em consideracgdo, pois esta é uma diferenga devida a
momentos que ndo dizem respeito nem a qualidade nem a matéria, tal como, por exemplo, a diferenga entre a
percepcgao e a recordagdo de um e o mesmo objeto, representado com o mesmo sentido de apreensdo”

6 “Da reducdo ao fenomenoldgico resulta esta unidade da ‘corrente de consciéncia’, realmente em si mesma
fechada e que temporalmente sempre continua a se desenvolver” (V, § 6).
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Retomemos alguns dos principais resultados obtidos por essa descricdo dos
atos intencionais, os quais terdo um papel proeminente na proposta que esbocaremos
nas proximas secoes. A andlise dos tipos de atos deixa claro que o objeto nao
determina a partir de suas propriedades intrinsecas todas as caracteristicas da
experiéncia subjetiva. Afinal, os modos de visada intencional se distinguem mesmo
se voltados para o mesmo polo objetual. E assim que se deixam demarcar as duas
grandes modalidades intencionais apresentadas em Investigacoes logicas, intuir e
pensar’. Na intuicdo, visamos os aspectos proprios dos polos objetuais, que se
manifestam tais como sdo. Por exemplo, vejo Garuda, uma calopsita de que cuido
aqui em casa, e atesto fenomenalmente o rajado de suas penas, seu olhar
desconfiado, etc. Por sua vez, no pensar dirigimo-nos por meio de articulagoes
predicativas aos polos objetuais, e isso independentemente de ter a disposicdo da
percepcdo tais polos ou mesmo de imagina-los concomitantemente a expressao.
Formulo a expressao “a calopsita Garuda” e intenciono o mesmo objeto visto ha
pouco, porém sem que haja nenhuma manifestacdo de aspectos préprios; ha somente
a circunscrigao significacional do polo visado ou, em outras palavras, ocorre a visada
intencional vazia de intuitividade.

As descricdes propostas em Investigacoes l0gicas também permitem entender que
intuir e pensar ndo sdo modos intencionais completamente opostos, j4 que sob o
devido angulo demarcatério, ao menos algumas de suas sub-modalidades
instanciam propriedades semelhantes. E o que acontece se buscamos classificar os
atos intencionais em termos de mediatez. Embora como visto ha pouco,
essencialmente diferentes, perceber e falar visam os polos objetuais sem mediagio
explicita, o que ndo ocorre, por exemplo, na consciéncia de imagem, ato intencional
mediato, em que o polo objetual é visado por meio de um suporte imagético (pintura,
fotografia, etc.). Nos atos em que hd mediacdo, um objeto X é explicitamente tomado
como intermedidrio para visar o polo objetual Y. E o que ocorre quando
reconhecemos uma paisagem pintada em um quadro, por exemplo. Sem davida é
possivel analisar os detalhes da pintura apenas em termos do arranjo sensivel de
formas e cores, quando justamente deixamos de visa-la como “imagem de”. Por sua
vez, para que algo opere como imagem ou, em termos mais gerais, “representagdo
de” (o que permite incluir mapas, maquetes, etc. nessa categoria) é preciso tomar esse
algo explicitamente como um representante por meio do qual temos consciéncia, de
modo indireto, de um polo objetual em vista (HUSSERL, 1984 p.436.)%. Certamente

2

esse ndo € o caso da percepgdo, que visa diretamente os aspectos proprios da

7 Sobre essa distin¢3o, cf., por exemplo, Husserl (1984, 11) § 24.

8 “[N]o representar em imagem, com base no ‘objeto-imagem’ aparecente visamos o objeto figurado (o
‘sujeito-imagem’). Mas a figuratividade do objeto que funciona como imagem ndo é, manifestamente, nenhum
carater interno (nenhum ‘predicado real’), como se um objeto fosse também figurativo tal como é, por
exemplo, vermelho ou esférico. [...] SO pela capacidade de um eu representador para usar o semelhante como
representante em imagem de um semelhante, de ter apenas um intuitivamente presente e de, no entanto, no
lugar desse, visar ainda o outro, é que a imagem se torna de todo uma imagem” (§ 11 e 20).

Marcus Sacrini
Toledo,v.5,n"1 (2022) p. 7-22

11



Avcristo)))))

]ntcrnationaljournal of icnomcnology, Hermeneutics and Mctaphgsics

objetidade em vista. Cumpre notar que também nao é o caso da referéncia linguistica.
Afinal, ao formular expressdes nominais ou proposi¢des ndo nos dirigimos as
significagdes como intermedidrios para que de algum modo representdssemos o que
é significado; dirigimo-nos diretamente para objetos ou estados de coisas visados
linguisticamente. A articulacdo linguistica ndo é o objeto do pensar, mas o modo
como ele se realiza; as significacdes ndo sdo os objetos a que nos voltamos quando
pensamos sobre algo, mas o meio pelo qual esse voltar-se ocorre (HUSSERL, 1984
p.108.)°.

Como se vé, a distingao fulcral entre intuir e pensar ndo deve nos levar a tomar
cada um desses modos como um bloco uno. Sob diferentes aspectos é cabivel marcar
distingdes entre tipos de atos no interior dessas amplas modalidades intencionais.
Em particular, no caso do intuir, cabe distinguir os atos em que os objetos ndo apenas
sdo visados em seus aspectos proprios mas efetivamente se doam “em pessoa”.
Trata-se de atos que se distinguem pela originariedade. Os atos perceptivos se
distinguem por tal caracteristica. Em contraste, os atos de fantasia, memoéria ou
expectativa também se cumprem de modo intuitivo (visam polos objetuais em seus
aspectos fenomenais proprios), porém sem que o respectivo objeto se doe
efetivamente. Esses atos de presentificagdo se caracterizam, assim, como reprodutivos
ou secunddrios relativamente aos objetos que se doam originariamente na percepgao.
Ja os atos denominados como “consciéncia de imagem” se voltam originariamente
para o suporte representante, conquanto visem um polo objetual ausente.

2 OS NEXOS ASSOCIATIVOS ENTRE ATOS

Enumeramos acima algumas das distingdes conceituais que capturam as
caracteristicas estruturais demarcadoras de diferentes modalidades intencionais.
Notemos agora que nos anos seguintes a publicacdo de Investigacoes logicas, em
particular apés 1904, Husserl propde, em cursos e manuscritos, uma série de
ampliacdes da investigacdo fenomenolégica, tanto do ponto de vista metodolégico
(destaca-se, por exemplo, a elaboracdo da reducdo fenomenolégica, ao menos desde
1905, nos manuscritos de Seefeld) quanto tematica. Em relacdo a esse dltimo ponto,
destacamos as prele¢des Fantasia e consciéncia de imagem, terceira parte de um curso
ministrado em 1904-5, na qual Husserl se dedica a explorar o dominio das
presentificagdes. Destacamos também a quarta parte do mesmo curso, dedicada a
analisar a temporalidade imanente da consciéncia. Essa parte estd na origem da
famosa obra Ligoes para uma fenomenologia da consciéncia interna do tempo, publicada
em 1928. A perspectiva fenomenolégica resultante desses esforcos analiticos é
diferente daquela firmada em Investigacoes l6gicas. Nao se tem mais em vista uma
tarefa epistemoldgica complementar a légica pura, que oferecesse um caminho para
o aperfeicoamento racional das ciéncias. Almeja-se descrever as estruturas altimas do
“estar consciente” como fonte universal para o sentido de qualquer tipo de

9 “Se consumamos o ato [significativo] e se nele vivemos, por assim dizer, visamos entdo, naturalmente o seu

objeto e ndo a sua significagdo. Quando fazemos, por exemplo, uma assergao, julgamos entdo acerca da coisa
em questdo e ndo acerca da significacdo da frase declarativa, acerca do juizo em sentido légico” (§ 34).
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experiéncial®. Sem duavida, a problematica l6gico-epistemoldgica permanece no
horizonte investigativo, até mesmo em textos tardios do autor, mas ndo mais como
um tema delimitador do alcance da fenomenologia'l.

A consolidacdo das andlises sobre as estruturas ultimas da consciéncia abre
novas problematicas fenomenolégicas, algumas ja entrevistas no periodo de
Investigagoes 16gicas, mas ali ndo desenvolvidas. Esse parece o caso da motivagio. Essa
nocao ja aparece no inicio da primeira investigacdo loégica (§ 2-4), para caracterizar a
operatividade dos signos indicativos: o saber atual acerca de algo leva a apontar a
outro algo!?. Assim, a bandeira indica determinada nacdo, o som de passos indica a
presenca de alguém no comodo ao lado, etc. A co-posicdo do ente indicado é
motivada pela atestagdo inicial, de maneira que atos distintos sdo sintetizados (por
exemplo, a audi¢io de passos e a crenga de que ha alguém no comodo ao lado). O
tema da motivacdo abre-nos, destarte, para a problemaética das formas de conexio entre
atos intencionais. Resulta da motivacdo uma “unidade descritiva” (HUSSERL, 1975,
p.32) entre vivéncias que ndo se reduz a uma mera justaposi¢do casual, uma vez que
os atos se entrelagam conforme o seu sentido. O objeto ou estado de coisas é indicado
naquela circunstancia porque se tem a experiéncia atual de outro objeto particular que
o indica. Os passos ouvidos sdo indices para a crenca de que ha uma pessoa no
quarto ao lado; o som de um passarinho a cantar préximo da janela, o som da
ambulancia que cruza rapido a rua nao tém o mesmo efeito.

Esse altimo exemplo revela que o laco motivacional instancia padrées associativos
especificos. Husserl reconhece esse ponto no § 4 da primeira Investigacao: “[...] os
fatos psiquicos em que o conceito de indice tem a sua ‘origem’, isto é, nos quais ele
pode ser captado abstrativamente, pertencem ao grupo mais amplo de fatos que
devem ser compreendidos sob o titulo histérico de ‘associacdo de ideias”
(HUSSERL, 1975, p.35). Longe de denotar com essa tltima expressdao um conjunto de

10 No inicio de Licées, Husserl ainda fala em nome da teoria do conhecimento, mas deixa claro que o alcance
pretendido da andlise é bem mais amplo que o préprio conhecimento: “a pergunta da teoria do conhecimento
sobre a possibilidade da experiéncia é a pergunta pela esséncia da experiéncia, e o esclarecimento de sua
possibilidade fenomenoldgica requer o regresso aos dados fenomenoldgicos em que o experienciar
fenomenoldgico consiste” (HUSSERL, 1966b, p.8-9).

1 Em A crise das ciéncias europeias e a fenomenologia transcendental, obra de 1936, Husserl reafirma a mesma
perspectiva clarificadora do conhecimento ja estabelecida em Prolegémenos: “obviamente é um erro risivel
mas infelizmente comum querer atacar a fenomenologia transcendental como ‘cartesianismo’, como se seu
ego cogito fosse uma premissa ou um conjunto de premissas da qual o restante do conhecimento [...] tivesse
de ser deduzido, absolutamente assegurado. Nao se trata de assegurar a objetividade, mas de entendé-la”
(HUSSERL, 1976, p.193). Notemos, todavia, que as expectativas tedricas associadas a investigacdo
fenomenoldgica vdao bem além dessa clarificagdo da objetividade cientifica. Em um trecho préximo da citagdo
acima, Husserl assevera: “é claro que ndo ha nenhum problema concebivel com sentido da filosofia até hoje, e
nenhum problema concebivel do ser em geral que a fenomenologia transcendental ndo tenha alguma vez, no
seu caminho, de alcancar” (HUSSERL, 1976, p.192).

12 Nas palavras de Husserl, caracteriza-se como elemento comum da indica¢do “a circunstancia de quaisquer
objetos ou estado de coisas, de cuja existéncia alguém tem um conhecimento atual, lhe indicarem a existéncia
de certos outros objetos ou estados de coisas, no sentido de que a convicgdo acerca do ser de um é por ele
vivida como motivo (e certamente como um motivo ndo-intelectivo) para a convic¢éo ou a suposigéo acerca do
ser de outros” (HUSSERL, 1975, p.32).
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eventos empiricos obscuros e que caberia somente a algum tipo de psicologia
experimental recensear indutivamente, Husserl considera que as associacées podem
ser estudadas conforme a perspectiva fenomenolégica. Segundo o autor, a associagao
“[...] cria novos caracteres fenomenolégicos e unidades, que, precisamente, ndo tém o
seu fundamento legal necessario nem nos préprios contetdos vividos nem nos
géneros dos seus momentos abstratos” (HUSSERL, 1975, p.36). As associacOes
permitem reconhecer novos temas fenomenolégicos ou, em outras palavras, tomando
as associagdes como guias, torna-se possivel abordar as vivéncias de uma nova
perspectiva, a qual ndo se esgota apenas na enumeracdo das caracteristicas
estruturais dos atos tomados como unidades isoladas em correlagdo com seus polos
objetuais. Passa a interessar, agora, ndo somente as propriedades intraintencionais de
cada ato (intuitividade, originariedade, significatividade, etc.), mas os nexos
interintencionais por meio dos quais ocorrem experiéncias complexas, compostas,
amidde, por tipos intencionais diferentes, que se entrelacam conforme o sentido dos
contetidos aproximados.

Tal como dito hd pouco, a andlise motivacional ndo é aprofundada em
Investigacoes logicas. Nessa obra, Husserl se concentra, antes, em deslindar os
diferentes atos intencionais e descrever seus tipos basicos segundo caracteristicas
estruturais. Por sua vez, as andlises da temporalidade imanente, iniciadas de fato ja na
época de Investigagoes, conquanto consolidadas a partir ao menos de 1905, permitem
que a motivacdo ganhe amplo destaque como tema fenomenolégico. Afinal de
contas, o que estd em jogo nessas analises ndo é somente como podemos ter
consciéncia de objetos temporalmente extensos, mas também como a prépria
experiéncia se distende temporalmente. A consciéncia de objetos temporais supde,
assim, a pré-constituicdo passiva da propria temporalidade da consciéncia. Sem
pretender fazer justica a complexidade das analises husserlianas sobre esse tema,
destaquemos tdo somente que cada ato ndo é um evento discreto, mas envolve a
sintese de multiplas fases sucessivas em um campo vivencial. No momento A,
antecipa-se certa continuidade como momento ainda-a-ser B. Uma vez que B torna-se
o centro impressional da experiéncia, o momento A nao desaparece, mas permanece
retido como A’ ainda operante em B, que também ja protende sua continuidade em
C, e assim sucessivamente. Cada novo momento ndo é um brotamento
incompreensivel, mas uma fase no desenrolar de um tipo de vivéncia. Revela-se,
dessa maneira, a multiplicidade de momentos constitutivos imanente a cada ato, e
em vigor mesmo entre atos diferentes, cuja coesdo também se submete a essa teia de
antecipagoes e retengdes que constituem o campo do estar conscientel3.

A estrutura sintética da temporalidade imanente é a condigdo basilar para a
exploracao dos nexos interintencionais. Todavia, o que tal estrutura revela é apenas
que ha conexdes internas na sucessividade das fases vivenciais, sem ainda esclarecer
quais sdo os padrdes concretos de entrelacamento entre vivéncias. Husserl reconhece

1B “pAquilo que em Investigagbes I6gicas chamamos de ‘ato’ ou ‘vivéncia intencional’ é, sempre, portanto, um

fluxo em que se constitui uma unidade temporal imanente (o juizo, o desejo, etc.) que tem a sua duragdo
imanente” (HUSSERL, 1966b, p.76).
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esse ponto ja nos apéndices as suas licdes sobre a temporalidade imanente. Em um
importante trecho, o autor afirma:

[Ulm fluxo determinado ocorre sempre de novo, o agora atual cai e
passa para um novo agora, etc. Pode ser isto uma necessidade de tipo
a priori, a sua condicao é, porém, uma ‘associacao’, quer dizer, tanto a
conexdo passada quanto o fato de que ‘qualquer coisa vird" sdo
determinados pela experiéncia (HUSSERL, 1975, p. 106).

Que a temporalizacdo ocorra sob uma forma geral ndo esclarece ainda de que
modo os contetidos vividos se unificam quanto as suas particularidades “materiais”.
Esse topico exige a consideracdo de padrdes associativos especificos, tarefa que nao é
levada a cabo em Ligoes para uma fenomenologia da consciéncia interna do tempo.

Em textos posteriores, Husserl da sequéncia a exploragdo dos nexos associativos
constitutivos de vivéncias complexas. Em particular, trata-se de um ponto bastante
explorado em seu curso Anidlises sobre as sinteses passivas, ministrado na década de
1920. Ali, no § 27 a temporalidade imanente é apresentada como a forma basilar de
toda experiéncia consciente:

Essa é a sintese mais geral e mais primdria que necessariamente
conecta todos os objetos particulares de que nos tornamos
conscientes originariamente na passividade como sendo, nao
importa qual seja seu conteido e o modo como possam ser
constituidos como objetos unitarios com respeito ao contetdo. [...]
Naturalmente, a sintese da consciéncia do tempo também contém
[...] a sintese em que um objeto é constituido como identicamente
um ou [..] como duradouro nas multiplicidades fluentes
(HUSSERL, 19664, p.127).

Cada momento vivenciado retém o que foi vivido hd pouco e antecipa o
momento ainda-a-ser-vivido préoximo. Essa é a forma vivencial que permite haver
fenomenalizacdo ndo importa de qual objeto. Cumpre notar, contudo, tal como ja
notado em Licoes para uma fenomenologia da consciencia interna do tempo, que a
explicitacdo dessa forma esclarece somente a estrutura abstrata da experiéncia
consciente, e nada prejulga sobre quais contetidos se impdem e por que eles se
sucedem do modo como o fazem a cada vez, para que o polo objetual em vista
apareca como tal. Husserl deixa claro esse ponto na parte final do § 27:

O que d4 unidade ao objeto particular com respeito ao contetido, o
que constitui as diferengas entre cada um deles com respeito ao
contedado [...], o que torna a divisdo possivel e a relagdo entre partes
na consciéncia, etc., apenas a analise do tempo nao pode nos dizer,
pois ela justamente abstrai do contetido. Assim, ela ndo nos da
nenhuma ideia das estruturas sintéticas necessdrias do presente
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fluente e do fluxo unitario dos presentes, o que de algum modo
concerne a particularidade do conteado (HUSSERL, 1966a, p.128).

A forma temporal esclarece tdo somente o esquema geral da experiéncia
consciente. Para entender como as unidades tematicas se constituem, cumpre
investigar as sinteses que, no nivel do contetido, levam os atos a se entrelacarem de
modo a permitir o reconhecimento temporalmente extenso de polos objetuais. A
resposta a esse tipo de problema exige avancar para além da fenomenologia da
temporalidade rumo a fennomenologia das associagoes, a qual, como vimos, ja havia sido
anunciada em Investigacdes ldgicas'. E nesse nivel que o tema da motivagdo ganha
centralidade. Trata-se de elucidar, em relacdo a “materialidade” dos contetidos
vividos, de que modo as unidades sintéticas vivenciais (0s atos) se ordenam. Cada
momento ha pouco vivido é retido no novo agora outrora meramente protendido.
Essa forma se deixa preencher por varios nexos associativos entre os contetidos que a
cada vez cumprem o papel de “protencao”, “retencao”, “impressao” no desenrolar
de uma vivéncia. O conteddo vivido a cada vez motiva por certo tipo de nexo
associativo o proximo contetido, assim como ja era motivado de algum modo pelo
contetido anterior. Esses padrdes associativos também se deixam investigar em seus
aspectos gerais e de modo algum se reduzem a justaposicdes empiricas brutas. Ha
um aspecto normativo nas associagoes, isto é, os nexos motivacionais instanciam certa
legalidade tipica que garante a inteligibilidade dos casos particulares. E justamente
essa legalidade constitutiva das conexdes dos contetidos que cabe descrever.

No § 26 do curso sobre as sinteses passivas, Husserl delineia o campo de estudo
das associa¢des. Dois grupos de fendémenos sao circunscritos. Com base em um dado
presente um dado passado pode ser despertado; trata-se de uma associagdo
reprodutiva, a qual, para Husserl, constitui o “sentido primeiro e genuino”
(HUSSERL, 1966a, p.119) de associagdo. Além disso, um dado presente pode
despertar uma antecipagdo acerca do curso da experiéncia, com base no
reconhecimento de seu carater tipico; atua, nesse caso, uma associagdo antecipatoria.
Torna-se tema, como se vé, o entrelacamento entre atos intencionais de diferentes
modalidades: a percepcdo desperta uma memoria ou uma expectativa. Desse ponto
de vista, interessa compreender ndo o direcionamento objetual de cada ato (seu
movimento intraintencional, por assim dizer), mas a constituicdo de uma unidade
vivencial extensa entre modalidades intencionais diversas. Estamos aqui diante
daquelas novas unidades descritivas ja entrevistas em Investigacoes logicas: uma
percepcdo motiva uma memdria, que motiva uma expectativa, etc. Modalidades
diversas de atos se entrelacgam segundo principios associativos que cumpre
justamente investigar.

Notemos, todavia, que em vez de dedicar-se a sistematizacdo desses nexos
associativos interintencionais, Husserl se depara, em sua andlise das sinteses
passivas, com um problema ainda mais bésico:

14 “vvemos muito rapidamente que a fenomenologia da associacdo é, por assim dizer, uma continuacdo mais

elevada da doutrina da constituicdo temporal origindria” (HUSSERL, 1966a, p.118).

|ntroducio a )ccnomcno]ogia dos devaneios



Avcristo)))))

]ntcrnationaljournal of Fl’icnomcnologg, [lermeneutics and Mctaphgsics

[...] é precisamente a andlise dos fendmenos associativos que chama
nossa atengdo ao fato de que a consciéncia nao precisa
necessariamente ser consciéncia de um objeto tnico e, por
conseguinte, tocamos em um novo problema aqui: como a
consciéncia de algo particular e como a consciéncia de particulares
explicitos se torna possivel como a consciéncia de uma multiplicidade
e a consciéncia de uma totalidade (HUSSERL, 1966a, 120).

Husserl tem em vista as sinteses que tornam possivel nossa consciéncia
perceptiva de um objeto uno ou de vérios objetos particulares. Esse problema toma
parte em uma série de analises sobre fendmenos associativos basilares. Cabe
investigar, nessas analises, como miultiplos aspectos sensoriais se fundem em uma
consciéncia unificada que destaca um ou mais temas objetuais. Husserl chega a
chamar a atencdo para sinteses andlogas no dominio da presentificacdo, ao ter em
vista a questdo da fusdo de elementos mnemonicos variados em uma rememoragao
ilusérial>. Ganha, porém, destaque o problema da unificacgdo de um campo
apreensivo minimo no dominio da percepgio. Esse parece ao menos o sentido do
redirecionamento da investigacdo a partir do § 28 de Andlises sobre as sinteses passivas.
Ali, sdo estudados os fatores associativos responsaveis pela estabilizacdo do campo
sensivel basilar ao qual a subjetividade sempre deve ser responsiva. Sdo oferecidas
andlises detalhadas da forga afetiva de aspectos tais quais proeminéncia e contraste
sensoriais como motivadores do despertar atencional das capacidades sensiveis. Nao
avancaremos no detalhamento desses tépicos. Apenas notamos que a circunscrigao
desse dominio tematico (a pré-doagdo de unidades sensoriais) supde deixar
metodicamente de lado a maior parte das vivéncias, inclusive aquelas em que
diversos tipos de complexos intencionais (passivos e ativos) atuam conjuntamente
em diferentes nexos motivacionais. Husserl reconhece isso ja no inicio do paragrafo
em pauta:

Vamos permanecer na unidade sintética continua de um presente
fluente; ndo vamos inicialmente recorrer a nenhuma das fung¢des da
rememoracao, que deveremos levar em consideracdo apenas mais
tarde quanto sua génese e novas operacdes, e tampouco vamos fazer
uso das fungdes de nos conectar as antecipagdes intuitivas, as
expectativas que saltam além da protengao continua. N6s deixamos
fora de acdo mesmo todos os tipos de fantasias, de atos conceituais,
de atividades do querer e do valorar, sem prejulgar sobre sua
indispensabilidade ou dispensabilidade para uma subjetividade
(HUSSERL, 1966a, p.128-129).

15 Logo apds apresentar a associa¢do reprodutiva, comenta Husserl: “no meio desses fatos estd o fenémeno
que nos interessa, a fissdo de lembrancgas em lembrancgas. Essas lembrangas foram misturadas, por assim dizer,
de tal modo que imagens mnemonicas de passados separados fundiram-se na unidade de uma imagem
iluséria” (HUSSERL, 19664, p.119).
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A andlise das associagdes origindrias do campo sensorial avanga sob a
suspensdo metddica da complexidade da vida intencional. Em particular, essa
abordagem deixa em aberto a clarificagdo dos nexos motivacionais que unificam em
experiéncias densas tipos diversos de atos intencionais. Mesmo quando Husserl volta
a tratar das associagdes reprodutivas e antecipatorias, nos paragrafos 36 a 41 de seu
curso, o que estd ali em jogo é principalmente esclarecer as “precondi¢des
associativas do contetdo” (HUSSERL, 1966a, p.180), isto é, o papel da forca afetiva
no despertar de um contetido retido ou na prefiguracao de uma situacao futura. Nao
ha, contudo, andlises detidas dos tipos de nexos entre atos intencionais e nem,
correspondentemente, dos tipos de vivéncias densas que assim se constituem.

3 0S DEVANEIOS COMO TEMA FILOSOFICO

Como vimos, o modelo de explicitacdo de caracteristicas estruturais, proposto
em [nvestigacoes 16gicas, ndo esgota a descricao fenomenolédgica dos atos intencionais.
Esse modelo permite discernir as modalidades fundamentais de intencionalidade
que compdem a corrente ou o fluxo de consciéncia. Mas para entender o préprio
carater de fluxo ou de encadeamento de atos, outro tipo de investigacdo, ja
reconhecido em Investigagoes l6gicas mas ali ndo aprofundado, deve ter lugar. Trata-se
da andlise dos nexos interintencionais, por meio dos quais a fenomenologia alcanca
unidades descritivas complexas, isto é cadeias de variados atos intencionais
entremeados segundo principios que cabe justamente investigar. A associagio passa a
ser o denominador comum que orienta esse tipo de andlise voltado a auto-
constituicdo do fluir vivencial. Husserl apresenta uma vasta gama de problemas
tedricos pertinentes ao tema da associacdo, que se estende desde as precondicdes
afetivas de unificacdo vivencial até as formas racionais de motiva¢do racional do
pensar e do agir'®. De nossa parte, gostariamos de avancar na investigacdo de um
topico intermediario nessa ampla escala tematica, a saber, os nexos motivacionais
entre presentificacoes.

Husserl reconhece desde cedo em sua obra a riqueza intencional intrinseca ao
dominio das presentificagdes. Nao se trata aqui de um soé tipo de ato, mas de uma
familia de atos que embora partilhem de caracteristicas essenciais, distinguem-se
entre si. Nas presentificacdes intuitivas, visamos um polo objetual ausente, e as
caracteristicas intuitivas pelas quais cumprimos a visada intencional ndo implicam
na doacdo originaria da objetidade em vista. Imagino a calopsita Garuda, reponho as
caracteristicas intuitivas que permitem reconhecé-la como tal mesmo sem té-la diante
dos sentidos. E essa figuracdo imaginativa pode se cumprir em modalidades
diversas. Posso imaginar Garuda conforme uma situagdo ocorrida anteriormente: ha
entdo um cardter posicional na visualizacdo, que reproduz uma situacdo passada;
vivencio uma rememoracdo. Posso também imagina-la em uma situagdo, assim
suponho, que ocorrerd em breve; vivencio, entdo, uma antecipagdo. Posso
simplesmente criar uma situagdo qualquer, desconectada de qualquer vivéncia
passada ou futura, e componho uma mera fantasia. A andlise de propriedades

16 Sobre as motivacdes racionais, (Cf. HUSSERL, 1952).
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estruturais permite, como se vé, distinguir entre modalidades diversas de
presentificagdo, conforme as particularidades do direcionamento intencional a cada
vez. Um esquema ajuda a entender o alcance de tal abordagem:

Rememoragdo Antecipagdo

Anélise intraintencional
>—

objeto objeto objeto

As modalidades de presentificacdo se deixam analisar como atos relativamente
autonomos, dos quais caberia enumerar as propriedades que justificam sua distincao.
Todavia, esse tipo de andlise pouco esclarece se e como essas modalidades 19
presentificantes se unificam em unidades experienciais extensas. A resposta a essas
questdes exige um novo foco descritivo:

Anadlise interintencional

Antecipagao

Ao anunciar a fenomenologia das associagcdes em Investigacoes l6gicas, Husserl
anteviu esse tipo de andlise. Cabe elucidar os nexos motivacionais que permitem
capturar os atos como unidades sintetizadas entre si. E exatamente essa tarefa que
almejamos explorar, avancando em algumas considera¢des a nosso ver nao esgotadas
por Husserl. Gostariamos de problematizar o fato de que as diferentes modalidades
de presentificagdo, longe de se reduzirem a blocos estanques, se entrelacgam em
vivéncias complexas. Para tornar esse fenomeno tangivel, propomos desenvolver
filosoficamente uma nogdo que caracteriza episédios bastante habituais em nossa
vida, a saber, o devaneio.

Marcus Sacrini
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Essa estratégia semantica remete-nos a uma perspectiva bastante ampla da
atividade filosofica. E verdade que ha tempos a filosofia consolidou-se como uma
area académica submetida a critérios avaliativos técnicos que regulam as proprias
producdes filosoficas. Mas para além de satisfazer tais critérios que mantém operante
uma area especializada, o discurso filosofico, desde seus primoérdios, busca discutir
eminentes questdes tematicas que interessam potencialmente a todas as pessoas. A
manutenc¢do desse lastro de interesse geral mesmo sob as exigéncias de uma area
técnica se d4, em grande parte, pelos conceitos genéricos que tém guiado a reflexdao
tilosofica por séculos. As grandes questdes filosoficas tomam por base alguns termos
gerais disponiveis nos contextos de emprego comum da linguagem. “Liberdade”,
“vida”, “morte”, “consciéncia”, “existéncia”’, “virtude”, “certeza”, “conhecimento”
sdo nog¢des comuns vagas, passiveis de iniimeros usos nas conversacdes cotidianas.
Elas também exprimem contetdos filoséficos cada vez mais detalhados, a medida
que autores refletem sobre tais termos e a eles associam diversas particularidades
semanticas e argumentativas, retomadas e refinadas por outros autores na sequéncia
de trabalho que demarca tradigdes de reflexao. Apesar da crescente tecnicizagdo
desses termos amplos, permanece vigente o enraizamento nas expressoes discursivas
comuns. Afinal, ao tratar filosoficamente de “liberdade”, “consciéncia”, os grandes
autores nao pretendem estipular um sentido arbitrario para esses termos, que
permitiria tdo somente manter vivas discussdes entre especialistas. Mesmo as mais
complicadas doutrinas filoséficas acerca da “liberdade” pretendem descrever a
experiéncia da liberdade tal como vivenciada (ou ao menos vivencidvel) por todos; da
mesma maneira, as andlises da consciéncia fornecidas por filésofos ndo pretendem
tratar de fendmenos que somente os especialistas poderiam reconhecer, mas almejam
clarificar a estrutura da experiéncia a que todos estdo submetidos. Uma forma de
transicdo entre interesse académico especializado e interesse geral se da, entdao, por
meio desses conceitos amplos; a reflexdo tedrica nao pretende romper com seu uso
lexical, mas se serve da vagueza inerente a tais termos para lancar luz a diferentes
aspectos da experiéncia humana. De modo evidentemente modesto, é o que
pretendemos com a nocdo “devaneio”. Ela permite reconhecer um dominio
experiencial comum em nossas vidas, sem, contudo, pre-delimitar algum tipo de
estruturacdo fenomenal ou limite ontologico. O termo simplesmente nomeia
episddios em que ficamos absorvidos por uma torrente obscura de “pensamentos”,
mais conduzidos pelas associagdes espontdneas do que as controlando. Interessa,
agora, empregar os recursos analiticos fenomenolégicos para explicitar os padrdes de
organizacdo desse tipo de vivéncia. Desse modo, almejamos manter o lastro
experiencial comum do termo “devaneio”, isto é, ter em vista as ocorréncias
habituais desse fendmeno (e ndo alguma nocdo ultra-especializada que a nada
corresponderia na experiéncia cotidiana) e, ao mesmo tempo, fazer avancar as
analises do campo da fenomenologia das associacdes.

Com efeito, estudar os devaneios lanca alguns desafios para a abordagem
fenomenolégica. De imediato, parece correto reconhecer nesses episddios de
absorvimento conexdes entre lembrangas, fantasias, suposi¢cdes, de maneira que ai
encontrariamos instancias dos nexos motivacionais entre presentificacdes variadas,
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antevistos pela fenomenologia das associagdes proposta por Husserl. Todavia, nao é
tdo facil, sob padrdes descritivos mais rigorosos, discernir quais formas de nexos
vigoram entre esses tipos de atos. Muitos devaneios ocorrem de forma involuntaria,
quando ha um relaxamento do foco atencional nas tarefas cotidianas. Parece dificil
descrever rigorosamente um fendmeno que se constitui justamente sob certa difusao
da atencdo. Essa dificuldade torna-se ainda mais aguda a luz dos recursos analiticos
da fenomenologia. Em Ideias I, Husserl deixa claro que “o método fenomenolégico se
move inteiramente em atos de reflexao” (HUSSERL, 1977, p.162). Isso quer dizer que
as vivéncias em pauta devem ser retomadas por um “olhar” que as tematize. Essa
retomada objetivante ndo implica em uma transformacao da estrutura original da
vivéncia, o que condenaria o fenomenélogo a nunca alcancar a experiéncia original?
Husserl enfrenta essa questao no § 79 de Ideias I, mas o problema parece se agravar
no caso do aparecer fugidio dos devaneios. Talvez se pudesse escapar da dificuldade
lembrando que ndo se trata de rastrear vivéncias concretas mas tao somente de
alcancar a esséncia do fendmeno em vista (HUSSERL, 1977, p.171-172)'7. Por meio da
variacdo imagindria de exemplares quaisquer do tema, tornar-se-iam capturaveis as
estruturas invariantes que demarcam os casos em vista como sendo de um tipo
especifico. E claro, contudo, que a intuigdo eidética exige que se parta de instancias
escolhidas corretamente, ou o esforco variativo seria inttil. Supde-se, assim, certo
saber prévio sobre a vivéncia a ser investigada eideticamente. Vigora entdo uma pré-
delimitacdo do sentido do tema que nao é obtida pela variagdo imaginaria, mas que,
em certo sentido, a guia, o que repde em outro nivel o problema do acesso
fenomenolégico ao fendmeno em vista. Cumpre-nos entdo perguntar que tipo de
método permitiria operacionalizar essa pré-delimitacdo vivencial no caso dos
devaneios.

Como essas questdes deixam entrever, estudar os devaneios, longe da aplicacdo
do aparato analitico fenomenolégico a uma curiosidade psicolégica desimportante,
servira de ocasido para rever o alcance de algumas das principais balizas
metodolégicas da fenomenologia. Pretendemos desenvolver em detalhe essa
problematica em uma obra de maior folego.
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RESUMEN

El articulo se centra en la doctrina metafisica esbozada por Max Scheler en el opusculo El puesto del
hombre en el cosmos (1928). El enfoque del autor sostiene que el ser humano se entiende a si mismo
en el mismo momento en que se hace consciente de un Ser absoluto. Pero este Ser absoluto no
puede ser definido como un Dios todopoderoso, pues tiene dos atributos contrarios, a saber, espiritu
e impulso, los que en un comienzo no se hallan en armonia, de modo tal que es necesario el
despliegue del mundo vy, dentro de él, del ser humano. En y a través de los seres humanos acontece,
como meta del mundo y de la historia, la penetraciéon reciproca de espiritu e impulso. Un concepto
clave en esta doctrina es que los seres humanos pueden colaborar con la Deitas y hacer posible que
Dios, en sentido pleno, llegue a ser Dios.

PALABRAS CLAVE

Metafisica del ser humano; Ser absoluto; impulso; espiritu

ABSTRACT

The article focuses on the metaphysical doctrine sketched by Max Scheler in his writing The Human
Place in the Cosmos (1928). His approach claims that human being understands himself at the same
moment in which he/she becomes aware of an Absolute Being. But such an Absolute Being cannot
be defined as an almighty God, because he has two opposite attributes, namely, spirit and impulse,
which are at the beginning not in harmony so that it is necessary the development of the world and
within it the presence of human person. In and through the human beings happens, as a goal of
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world and history, a reciprocal permeation of spirit and impulse. A key concept to this doctrine is that
human beings can cooperate with the Deitas and allow God to become, in a full sense, God.

KEYWORDS

Metaphysics of human being; Absolute Being; impulse; spirit

INTRODUCCION

El presente escrito tiene el propésito de reconstruir las lineas generales del
planteamiento de Max Scheler, esbozado en el optasculo Die Stellung des Menschen im
Kosmos (1928), acerca de la relacion que el ser humano tiene con el Ser absoluto. Ese
vinculo es entendido por el autor como una relaciéon metafisica (metaphysisches
Verhiiltnis) con el fundamento de las cosas (SCHELER, 2018, p. 116)2. Se trata, como
veremos mas abajo, de un acceso cognitivo y activo a dicho Ser; y en tal sentido, la
nociéon de metafisica queda indisolublemente ligada al ser humano y a la divinidad
(SCHELER, 2018, p. 116)3.

CONCIENCIA DE MUNDO, CONCIENCIA DE Si, CONCIENCIA DE DIOS

Una vez que el autor ha explicado el vinculo del ser humano con el mundo
animal, vegetal e inerte —lo que él denomina Daseinsstufen —, consigna que debe
echarse una mirada a las consecuencias que de esa doctrina se siguen para la relaciéon
metafisica del ser humano con el fundamento de las cosas. En efecto, Scheler explica

2 Se trata de la primera edicidn critica del texto, a 90 afios de su publicacidn, lo que, sin duda, ha sido una gran
contribucion a la investigacion sobre este relevante escrito de la filosofia alemana del siglo XX. La edicidn
incluye un detallado comentario a los seis acdpites del texto de Scheler; asimismo, informa sobre la compleja
gestacion del texto y de la intervencion de la viuda, Maria Scheler, en las ulteriores ediciones del escrito; como
anexo, ademas, se presenta la articulacion (Gliederung) de la conferencia de Darmstadt (1927), que es el punto
de arranque del opusculo; muy relevante es la presentacion de la introduccion a la conferencia de Darmstadt,
asi como diversas notas sueltas acerca de los tépicos libertad; inmortalidad; esbozo de prélogo; esquema de la
Antropologia Filosdfica; y sublimacidn. Finalmente, debe destacarse que en el aparato critico se incluyen las
variantes de las ediciones del texto publicado.

3 SchiiBler consigna al respecto que, para Scheler, la metafisica filoséfica tiene como meta final el conocimiento
del Ser absolutamente ente (die Erkenntnis des absolut seienden Seins) (SCHUSSLER, 1998, p. 166). Por su
parte, Gerhard Ehrl remite, tocante a la metafisica postrera de Scheler, a la Freiheitsschrift de Schelling (1809),
cuyo influjo —sostiene— puede ser demostrado. Como apoyo hace referencia al texto de Scheler
“Metaphysische Sonderstellung des Menschen” (GW XlI, p. 214); ademas, consignha que ya en 1920 Scheler
menciona el referido texto de Schelling (EHRL, 2004, p. 85). Por otra parte, en lo que concierne a las fases del
pensamiento de Scheler, Juan Fernando Sellés sostiene que —segun los bidgrafos de Scheler— cabe diferenciar
tres etapas en el fildsofo aleman, a saber (1) entre 1894 y 1901, es la etapa de aprendizaje en que sigue a
Rudolf Eucken; (2) entre 1901 y 1921/22, descubrimiento de la fenomenologia; periodo realista, Scheler se
ocupa fundamentalmente de la ética basada en los valores; y (3) entre 1922 y 1928, es una fase de tendencia
globalizante; en relacion al tema de Dios —que en el presente escrito es un tépico central justamente en esta
fase postrera— su tendencia es panteista (SELLES, 2015, p. 82). El autor habla también de un periodo acristiano
(SELLES, 2015, p. 86). Asi pues, las reflexiones de Scheler abordadas aqui corresponden a la tercera de las fases
apuntadas.
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que en el mismo instante en que el ser humano se convierte en humano (der Akt der
Menschwerdung) por medio de la conciencia que tiene del mundo y de si mismo, asi
como por medio de la objetivacion de su propia naturaleza psico-fisica, en ese mismo
instante el ser humano capta la formalisima idea de un ser supramundano, de
cardcter infinito y absoluto (SCHELER, 2018, p. 116).

Dicho esquemaéticamente por parte de nosotros, el ser humano alcanza esa su
condicion humana cuando acontecen cuatro (en realidad, tres) hechos
interrelacionados, a saber:

1.° conciencia del mundo;

2.° conciencia de si mismo;

3.° objetivacion de la propia naturaleza psico-fisica; y

4.° captacién de la idea de un ser infinito y absoluto.

Por su parte, como el autor aleman parece estimar, dado que los puntos 1.° y 3.°
son, a fin de cuentas, equiparables, los rasgos que conducen a la constitucién del ser
humano son tres:

a) conciencia de mundo;
b) conciencia de si; y
c) conciencia de Dios (SCHELER, 2018, p. 118)%.

Pues bien, Scheler apunta que la nocién de “Dios” ha podido acoger miles y
coloridas representaciones, pero que —segtn él— solo ha de ser entendida como un
ser por medio de si mismo que incluye el predicado “santo”>. Se trata, dice el fil6sofo
aleman, de la esfera de un Ser absoluto como tal®. En el mismo pasaje, el autor se
refiere a Dios de la siguiente forma: se trata de una esfera ontoldgica (Seinssphire) de
caracter formal de un ser que sobrepasa todos los contenidos experienciales finitos,
asi como también sobrepasa el propio ser central del ser humano, y es en si mismo
totalmente auténomo?; un ser auténomo cuya santidad (Heiligkeit) exige devociéon o
reverencia (Ehrfurcht).

Asimismo, el autor apunta en el pasaje in comento que hablar del origen de tal
esfera es equivalente a hablar del “origen de la religiéon” y también del “origen de la
metafisica” (SCHELER, 2018, p. 118). Por tanto, se entiende a partir de la doctrina
propuesta que al momento hominizante del ser humano le es propio una conciencia
de Dios, lo que, a su vez, corresponde en el hombre al origen de la religion y de la
metafisica. Es precisamente el sentido de la relaciéon que el ser humano tiene con el
fundamento de todas las cosas.

Un segundo paso argumentativo, que le permitird al autor aleman retomar el
topico del origen de la metafisica y de la religion, se relaciona con la contingencia.
Scheler habla de un “peculiar azar” (der eigenartige Zufall) (SCHELER, 2018, p. 118);

4 El pasaje es el siguiente: “Welt-, Selbst- und Gottesbewuftsein bilden eine unzerreifSbare Struktureinheit”.

5 «... wobei Gott hier nur als ein mit dem Pradikat »heilig« versehenes »Sein durch sich selbst« erfaRt wird”
(SCHELER, 2018, p. 117).

8 “Die Sphére aber eines absoluten Seins iiberhaupt” (SCHELER, 2018, p. 117).

7 El pasaje lo formula en estos términos: “schlechthin in sich selbstindiges Sein” (SCHELER, 2018, p. 117-118).
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por una parte, se trata de la contingencia del mundo, vale decir, del hecho que, en
general, el mundo exista y no que no exista; por otra parte, se trata de la contingencia
del propio ser humano, o sea, que él exista y no, més bien, que no exista (SCHELER,
2018, p. 118). Tal conciencia del caracter azaroso del mundo y de si mismo despunta,
para Scheler, en el mismo instante en que la persona se hace consciente del mundo y
de si misma.

Aunque el pasaje no es del todo claro, se ha de entender que la otra cara de la
medalla tocante a la contingencia es justamente el postulado de un Ser absoluto. Por
eso, como se ha insistido ya, la conciencia del mundo, la autoconciencia y la
conciencia de Dios en cuanto Ser absoluto forman una inseparable unidad
estructural. Es mds, a propodsito de la autoconciencia, Scheler destaca que la
contingencia lleva al ser humano a fijar su centro fuera del mundo (SCHELER, 2018,
p- 119), lo cual, a su turno, es determinado por el filésofo aleman como un “ntcleo
ontoldgico que se ha tornado excéntrico del mundo” (SCHELER, 2018, p. 119)8. Esta
idea de excentricidad es de gran relevancia para la determinacion del ser humano,
pues este tiene su centro y nicleo, no en si mismo o dentro de si, sino fuera del mundo.
De esa condicién surgen dos posibilidades humanas, arriba apuntadas, a saber, la
metafisica y la religion.

Respecto de la primera, Scheler explica que el ser humano se puede sorprender
(Bavpadewv) de la contingencia, de modo tal que él pone en movimiento su espiritu
cognitivo para captar lo absoluto e incorporarse a él. Con todo, esa posibilidad se
presenta —segun Scheler — tardiamente en la historia y solo en unos pocos pueblos
(SCHELER, 2018, p. 119).

Respecto de la segunda —1la religion— el autor aleman pone el acento en lo que
denomina “indomable impulso de rescate” (der unbezwingliche Drang nach Bergung)
(SCHELER, 2018, p. 119). Pero, ;de qué ha de ser rescatado el ser humano? De caer
en la pura nada. Entonces, con esa finalidad los diversos pueblos y comunidades
llenan el ntcleo ontolégico, gracias a una increible sobreabundancia de fantasia, con
todo tipo de figuras. Y en tal sentido, los pueblos se refugian en el poder de tales
figuras —explica Scheler — por medio del culto y del rito (SCHELER, 2018, p. 119);
con ello el ser humano recibe apoyo y ayuda, entiéndase para no sucumbir a la nada
pura. A ese origen de la religién, el autor aleman lo califica también de superacion
del nihilismo (SCHELER, 2018, p. 120).

Ahora bien, la ayuda que procede de las figuras con que se llena la esfera
ontolégica absoluta acontece para la humanidad —segtn estima Scheler—
primeramente por el mito; después se da la religiéon, que por asi decir se destila a
partir del mito. Y ambos fenémenos anteceden a la tendencia cognitiva hacia la
verdad que es propia de la metafisica (SCHELER, 2018, p. 120). Asi visto, Scheler
esboza tres momentos sucesivos que atafien a la esfera del Ser absoluto: 1.° mito; 2.°
religion; y 3.° metafisica. Ocurre aqui, por tanto, una suerte de progreso, al punto que
la consideracion filosoéfico-metafisica obligaria a rechazar mito y religiéon. En efecto,
Scheler afirma de modo enfatico que, desde el punto de vista filos6fico en que se

8 « . weltexzentrisch gewordene[r] Seinskern”.
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sittia, él rechaza todas las ideas teistas acerca del Ser absoluto, pues él dice negar el
supuesto teista segin el cual existe un Dios personal, espiritual y todopoderoso
(SCHELER, 2018, p. 121)°.

Mas bien, sucede que dicho fundamento del mundo (Weltgrund) se relaciona
con el ser humano en los siguientes términos: él —el Ser absoluto— se capta (sich
erfafit) y se hace realidad (sich verwirklicht) en el ser humano. Scheler remite, a tal
respecto, a los viejos pensamientos de Spinoza, de Hegel y de muchos otros: el ente
primario (das Urseiende) toma conciencia de si en el hombre. Es mas, toma conciencia de si
en el mismo acto en el que el ser humano se contempla fundado en el fundamento
del mundo (SCHELER, 2018, p. 121). Por eso, mas adelante en el texto Scheler afirma
que el llegar a la condicion humana, la hominizacion (die Menschwerdung), y el llegar
a ser de Dios (die Gottwerdung) estdn reciprocamente remitidos el uno al otro
(SCHELER, 2018, p. 122). Asimismo, el autor aleman sostiene que el humano saberse
fundado en la esfera absoluta ha de entenderse como una consecuencia del
compromiso activo de nuestro centro ontolégico en favor de la exigencia ideal de la
Deitas0. A decir verdad, apunta Scheler, el trato humano con el fundamento del
mundo no consiste en una relacién que él califica de infantil, que es la que ocurre con
la contemplacién, la adoraciéon y la plegaria (SCHELER, 2018, p. 123), que serian
formas evasivas de vinculo con el Ser absoluto. Sin duda, este es un planteamiento
controvertido, que sella el alejamiento del autor de sus convicciones cristianas. Para
Scheler, el enfoque teista determina a Dios como un Ser personal, absoluto y
omnipotente, a quien el ser humano —digamos, el creyente— se entrega y somete
mediante una actitud de sumisa adoracidon!l. Precisamente, la fe es entendida en el

% Al respecto, cabe mencionar la afirmacién del autor en una nota titulada “Unsterblichkeit”, que es parte de
uno de los cuadernos de manuscritos que sirvio de base a la conferencia de Darmstadt en 1927. El pasaje
original, contenido en la edicion critica de Die Stellung des Menschen im Kosmos, es este: “Erst seit ich nach
zeitweiser Befangenheit im theist[ischen] System — heute ist mir diese Zeit meines Lebens eine Irrfahrt — ...”
(SCHELER, 2018, p. 137). Se lo puede verter en los siguientes términos: “Después de haberme encontrado por
un tiempo prisionero en el sistema teista, hoy me parece ese periodo de mi vida como una peripecia errada”.
10 “Wir missen nur diesen bisher viel zu einseitig intellektualistisch vertretenen Gedanken dahin umgestalten,
daR dieses Sichgegriindetwissen erst eine Folge ist der aktiven Einsetzung unseres Seinszentrums fiir die ideale
Forderung der Deitas und des Versuches, sie zu vollstrecken, und in dieser Vollstreckung den aus dem Urgrunde
werdenden »Gott« als die steigende Durchdringung von Drang und Geist allererst mitzuerzeugen” (SCHELER,
2018, p. 121-122).

11 schiiBler explica que, para Scheler, la idea de un Dios absoluto resulta insoportable por el hecho que parece
humillar (erniedrigen) al ser humano. El planteo de Scheler le da valor al mundo y al ser humano, puesto que
este contribuye a liberar a Dios de sus tensiones internas. Entonces, explica Schiifler, no se trata tanto de que
Dios redima al ser humano, cuanto que el hombre —y solo él— redima a Dios de su tensidn originaria, esto es,
del sufrimiento que se da en él (SCHUSSLER, 1998, p. 169). Asimismo, el autor explica —por medio de una
referencia a un pasaje de las obras completas de Scheler: GW XII, p. 267— que la metafisica del autor aleman
en su fase tardia abre la posibilidad de vivir para Dios y no solo obedecer a sus mandatos; Schiiller remite a esa
idea en el pensamiento de Nikolai Hartmann, de quien Scheler seria deudor. Asi visto, la idea scheleriana del
Ser absoluto garantizaria la adultez (Miindigkeit) del ser humano (SCHUSSLER, 1998, p. 171).
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cristianismo como una respuesta de obediencia a Dios!?. Frente a ello, el autor
aleman establece que el ser humano se vincula con el fundamento del mundo gracias
a un acto de compromiso (Einsatz) y de identificacién activa. Veamos con mayor
detalle este ultimo aspecto. El compromiso activo con la Deitas radica en el hecho
que, por medio del mismo, la Deitas —el fundamento del mundo o Ser absoluto— se
realice (sie zu vollstrecken), de modo tal que en esa realizaciéon (Vollstreckung) se co-
produce (miterzeugen) al “Dios” deviniente o “Dios” que llega a ser (der werdende
»Gott«) (SCELER, 2018, p. 122)13,

Pero, ;como acontece que, a partir de la Deitas en cuanto fundamento del
mundo devenga Dios? Segtun Scheler, en virtud de la creciente penetraciéon de
impulso y espiritu, que es una realidad que se da, propiamente, en el ser humano.
Entonces, cuando en cada persona se lleva a cabo la sintesis de impulso —desde
abajo— y espiritu —desde arriba—, lo que en verdad ocurre es que alli Dios llega a
ser Dios; y el ser humano, un ser humano.

IMPULSO Y ESPIRITU

Vistas asi las cosas, es menester presentar en lo que sigue las lineas generales de
la tesis scheleriana tocante a impulso y espiritu. El autor explica que el fundamento
del mundo, que también puede ser determinado como Ser por excelencia (das hochste
Sein) (SCHELER, 2018, p. 122), posee dos atributos en cierto modo contrapuestos, a
saber, espiritu (Geist) e impulso (Drang). Entonces, por una parte, el espiritu no
dispone por si mismo de poder (Macht) o fuerza (Kraft); mas bien, es impotente
(ohnmiichtig) (SCHELER, 2018, p. 92). Por otra parte, el impulso, que Scheler califica
también de demoniaco (didmonisch) (SCHELER, 2018, p. 93), corresponde a una natura
naturans, y se trata de un impulso todopoderoso y ciego. A partir de estas
consideraciones cabe establecer, segtin Scheler, que el atributo puramente espiritual
en el Ser absoluto admite ser fijado como deitas, el que no dispone de ninguna fuerza
creadora positiva. Por eso, no es posible hablar, para Scheler, de una creacién a partir
de la nada (SCHELER, 2018, p. 92).

Estamos ante una tensién originaria que se da en el Ser absoluto. Veamos, pues,
como la explica el autor aleman. El apunta que, cuando el fundamento absoluto
quiere realizar su deitas, ha de liberar (enthemmen) el impulso creador de mundo, de

2 por ejemplo, en el marco de la doctrina catdlica —a que Scheler adhirio— la Constituciéon Dogmadtica Dei
Filius del Concilio Vaticano | (1870), en el capitulo tercero del documento, apunta lo siguiente: “Cum homo a
Deo tamquam creatore et Domino suo totus dependeat et ratio creata increatae Veritati penitus subiecta sit,
plenum revelanti Deo intellectus et voluntatis obsequium fide praestare tenemur [can. 1]” (DENZINGER, 2009,
n2 3008). Asi visto, puesto que el ser humano depende totalmente de Dios como su Creador y la razén humana
estd integramente sometida a la Verdad Increada, el ser humano debe dar obediencia (obsequium praestare)
plena al Dios que se revela. Ver asimismo, en una reflexién mas actual pero en la misma linea la enciclica Fides
et ratio (JUAN PABLO I, 1998, n2 13).

13l respecto, SchiiRler se pregunta: éde donde pudo haber surgido la idea de un Dios que deviene? Y explica
que es plausible que la Primera Guerra Mundial y también el terremoto de Japdn en 1923 —que cobrd la vida
de 145.000 personas— hayan contribuido de modo decisivo a la elaboracidn de Scheler acerca de un Dios que
deviene (SCHUSSLER, 1998, p. 175).
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modo tal que en el transcurso temporal del proceso césmicol4, la deitas se realice a si
misma. ;Cémo? Por asi decir, el espiritu tiene que aceptar el proceso césmico para
que alli se concrete (verwirklichen) su propia esencia. Solo entonces sucede que la
existencia divina (gdttliches Dasein) llega a ser tal; lo cual acontece —como hemos
estado explicando— dentro del despliegue de la historia cosmica en el ser humano y
a través del ser humano (SCHELER, 2018, p. 92).

Vistas asi las cosas, se entiende una afirmacién hecha por el autor en un lugar
precedente del texto. En efecto, y a propésito de los niveles del ser psico-fisico,
Scheler consigna que en el desarrollo del mundo desde lo inorgénico hasta el ser
humano, sucede como si se tratara de un escalafén (Stufenleiter) en el que el Ser
originario se doblara o retornara (sich zuriickbeugen) cada vez mas sobre si mismo. Y,
en tal sentido, en niveles cada vez superiores se fuera haciendo consciente de si
mismo, al punto que en el ser humano se captara integramente (ganz) a si mismo
(SCHELER, 2018, p. 55). Se trata, alli, de una pregunta retodrica, la que, interpretada
desde el final del escrito, recibe su sentido cabal como enunciado categdrico.

COMPROMISO ACTIVO DEL SER HUMANO CON EL SER ABSOLUTO

Volvamos a la parte de la Kosmos-Schrift arriba comentada. Alli sostiene Scheler
que la meta de todo acontecimiento y ser finitos consiste en la vivificacion del espiritu
(SCHELER, 2018, p. 93). Una expresiéon equivalente es la ya mencionada
autorrealizacion de la divinidad (SCHELER, 2018, p. 92), o sea, el paso desde la deitas
impotente hasta la existencia divina: Dios. En efecto, al producirse en el ser humano
el encuentro entre espiritu e impulso, es todo el cosmos el que ahora adquiere
unidad, y, asi visto, el mundo o cosmos se transforma en el cuerpo pleno del espiritu
eterno y del impulso viviente!>. Ahora bien, al acontecer la plena vivificacion del
espiritu, se introduce en el proceso una paulatina inversién del vinculo originario
entre espiritu e impulso. Recuérdese que las formas superiores de ser son,
originariamente, las mas débiles e impotentes, mientras que, por su parte, las formas
inferiores son las mas fuertes. Entonces, la inversiéon viene a corresponder al hecho
final que el espiritu se ha tornado poderoso, y la vida ya no es un impulso ciego, sino
que tiene ahora caracter espiritual —ideas y valores espirituales —: los impulsos se
han espiritualizado, o sea, se han situado en la esfera de los valores. Todo indica,
segin los especialistas, que este planteamiento de Scheler surge como respuesta al
problema del mal; seria, pues, una teodicea del sufrimiento?.

14« . der zeithafte Ablauf des Weltprozesses” (SCHELER, 2018, p. 92).

15« . der vollkommene Leib des ewigen Geistes und Dranges” (SCHELER, 2018, p. 92-93).

16 SchiiBler explica que la pregunta por la teodicea se esboza con el trasfondo de una determinada idea de Dios,
a saber, un Dios absolutamente perfecto, que es tanto bondadoso como omnipotente. A propdsito de la
presciencia divina (das géttliche Vorherwissen), Scheler propone el siguiente problema: Si Dios sabe lo que va a
suceder, tiene que haber querido, por ejemplo, que ocurriera la Primera Guerra Mundial; pero si lo quiso, él es
malo (bdse); si no es malo, no debié haberlo querido o, al menos, admitido. La experiencia ensefia que él no lo
quiso o admitié. Por tanto, no puede haber un Dios absolutamente perfecto (SCHUSSLER, 1998, p. 173). Por su
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Es importante destacar aqui la nocién de cuerpo (Leib). En la edicién de la
Kosmos-Schrift de 1947, asi como en la edicién de Bouvier (2010), que sigue la version
de las obras completas de Scheler, se habla del “cuerpo pleno de la sustancia
eterna”!”. Por su parte, en la edicién critica de Meiner que seguimos se menciona la
formulacion arriba transcrita: el “cuerpo pleno del espiritu eterno y del impulso”
(SCHELER, 2018, p. 93). Dado que el espiritu absoluto se ha plenificado con el
impulso demoniaco, el mundo mismo ya no es ajeno a la esfera divina. Es el lugar en
que, gracias al ser humano, se encuentran los dos atributos del Ser absoluto y hacen
que Dios llegue a ser Dios. Asi pues, el mundo se ha transformado en el cuerpo de
Dios, pero no en el sentido de la antigua dicotomia de cuerpo y alma/espiritu, antes
bien, como un lugar visible y autoconsciente de la presencia en él de la esfera divina.

Hemos hecho mencién arriba al compromiso activo del ser humano en favor de
la exigencia ideal de la deitas; también nos hemos referido a formulaciones que
aparecen en los parrafos finales del escrito. Alli, en efecto, Scheler habla de “un acto
de compromiso personal del ser humano”18; asimismo, de un acto de compromiso y
de identificacion activa (SCHELER, 2018, p. 123); también de compromiso de si
mismo (Selbsteinsatz) (SCHELER, 2018, p. 124). José Gaos, responsable de una de las
mas difundidas traducciones al espafiol de El puesto del hombre en el cosmos, ha vertido
la palabra “Einsatz” por “colaboracién” y por “hacer suya la causa”. A su vez,
“Selbsteinsatz”, por “autocolaboraciéon” (SCHELER, 2003, p. 128). Por nuestra parte,
hemos optado por la palabra “compromiso”. Pues “Einsatz” tiene en aleman una
diversidad de sentidos, como, por ejemplo, entre otros, ganancia o inicio de una
actividad. Dado el caracter activo y, a veces, aun bélico del contexto argumentativo
—Scheler habla, al respecto, de Mitkidmpfertum (SCHELER, 2018, 123) —, es pertinente
recurrir a aquellas significaciones que sacan a luz precisamente tal dimension. El
diccionario Wahrig ofrece, en ese sentido, un par de ejemplos claros a propésito de la
palabra “Einsatz”: Kampf an der Front; Dienst (bes. im Rettungswesen); den Einsatz des
eigenen Lebens nicht scheuen; unter Einsatz der letzten Krifte; Einsatz von Infanterie, Tanks
usw. (WAHRIG, 1991, p. 393). Asi visto, el término “Einsatz” puede ser traducido
como intervencién, compromiso, entrada en accion.

Lo que Scheler pone de relieve es que el ser humano, de modo libre y no
inducido por su condicién psico-fisica, entra a pelear en favor de la deitas; se
compromete a si mismo en esa accion; se convierte en un luchador —junto con el Ser
absoluto— para que este devenga Dios. No se trata, pues, de una pura colaboracién,
sino de una accién que implica un riesgo para el propio ser del hombre.

parte, Gerhard Ehrl defiende la tesis segtn la cual es el problema de la teodicea el que lleva a Scheler a la idea
de la impotencia de Dios (EHRL, 2004, pp. 84; 110). En tal sentido, explica el autor, la metafisica tardia de
Scheler puede ser comprendida como una lucha (ein Ringen) acerca de la dimensién de sentido que es propia
del sufrimiento, lo cual se concreta en Scheler como un esfuerzo por elaborar una idea de Dios que lo justifique
(EHRL, 2004, p. 112).

17« .. der vollkommene Leib der ewigen Substanz” (SCHELER, 2018, p. 93 en aparato critico. Ver también
SCHELER, 2010, p. 51. Esta edicidn, hasta 2018 la versidn estandar del texto, sigue a la tercera edicion (1995)
del opusculo en el tomo IX de las obras completas del autor).

18 “pAkt des persodnlichen Einsatzes des Menschen” (SCHELER, 2018, p. 123).
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Entonces, ;en qué consiste dicho compromiso activo? En uno de los apuntes
sueltos afiadidos a la edicion critica, Scheler explica qué entiende por el giro “vivir
para Dios”1°. El autor aleman explica que, tocante a un Dios que no quiere sino que
se lo agrade y nada mads, ese Dios a él no le agrada?’. Lo central es aqui que yo en
cada caso pueda vivir “para” este Ser, lo que no sucede al considerarlo como un ser
eterno, absolutamente perfecto, bueno, sabio y omnipotente (SCHELER, 2018, p. 138).
En realidad, vivir para Dios s6lo puede tener el significado de luchar junto a él y en
él. Y ademas de luchar, se trata ante todo de vencer (siegen). ; Con qué propésito? Ya
lo sabemos: para la autorrealizacién del Ser absoluto y para que se dé la adviniente
plena auto-corporizaciéon?! en el proceso del mundo. He ahi —segun el fil6sofo
alemdn— una meta universal que involucra a todos los seres humanos y en relaciéon a
la cual tiene sentido ser y vivir?2.

Asi pues, el interés de Scheler por superar el teismo tiene como nucleo una idea
de solidaridad entre el Ser absoluto y los seres humanos. Vivir para Dios no quiere
decir, segtn el autor, obedecerle y someterse a él, en actitud humilde y servicial. Mas
bien, consiste en una actitud humana soberbia?3, fuerte, bélica en alguna forma. Solo
con ese talante los seres humanos pueden vivir para Dios. Frente a la oracién y la
adoracion, Scheler propone la lucha, la fuerza y el ansia de vencer.

CONSIDERACIONES FINALES

La reconstruccién llevada a cabo de la nocién de metafisica en el pensamiento
del Scheler postrero ha puesto en evidencia que dicho saber no es equiparable a una
teoria del ente en cuanto ente; o del ente y lo que se sigue de ente. Mas bien, se esta
ante un enfoque que concierne a la relacién constitutiva y reciproca entre el ser
humano y Dios. Asimismo, ese vinculo metafisico se concreta, no mediante un acto
contemplativo, sino en virtud de un compromiso activo de los seres humanos en
favor de la divinidad.

9 La nota se titula “Unterblichkeit” (SCHELER, 2018, p. 135-139; aqui p. 138).

20 “Aber ein Gott, der Nichts will, als daR ich ihm wohlgefalle: Er gefillt mir nicht wohl!” (SCHELER, 2018, p.
138). Asimismo, cabe hacer mencion a un pasaje referido por Ehrl del escrito scheleriano Aus kleineren
Manuskripten | (en GW XV, p. 161) a propdsito de la idea de “vivir para Dios”; es el siguiente: “Gottesdienst ist
nicht Leben ,nach’ dem Willen Gottes, sondern Gottes Werden dienen. Dienst — an Gott, fiir Gott; nicht Dienst
Lfur’ Gott allein. Dir dienen hei[R]t nicht Dir gehéren, sondern in Dir fiir Dich lieben und Dein Wesen
verwirklichen” (EHRL, 2004, p. 112). El pasaje puede ser vertido al espafiol asi: “Culto a Dios no es vivir ‘seguin’
la voluntad de Dios, sino contribuir al devenir de Dios. Servicio a Dios, para Dios, no servicio/culto ‘para’ Dios
exclusivamente. Servirte a ti, Dios, no quiere decir pertenecerte, sino amar en tiy para tivy, asi, realizar tu
esencia”. Pues bien, este fragmento ayuda a esclarecer el sentido de la expresidn “vivir para Dios” en el Scheler
de la tercera fase de su pensamiento.

2L« seine volle werdende Selbstverleibung” (SCHELER, 2018, p. 138).

22« ein und dasselbe Ziel, fiir das zu sein wert ist und wert zu leben” (SCHELER, 2018, p. 138).

B En la parte final de El puesto del hombre en el cosmos se habla, en efecto, de un sentido fuerte y soberbio en
el ser humano. “... einen krdftigen, hochgemuteten Sinn im Menschen” (SCHELER, 2018, p. 123).
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Segun se ha podido ver, la tarea que se impone el fil6sofo aleman apunta a una
justificacion de Dios ante la patente realidad del mal. He ahi el sentido del aserto
sobre la impotencia divina.

Asi pues, El puesto del hombre en el cosmos —entendido como uno de los textos
mas representativos del pensamiento germano en los afios veinte del siglo pasado —
seria un testimonio elocuente de la crisis, vital e intelectual, que produjeron las
atrocidades de la Primera Guerra Mundial. Sus consecuencias alcanzaron incluso
hasta la idea de Dios, cuya formulacion tradicional, concretamente, el Dios cristiano,
es puesta en entredicho. Por tanto, una evaluacién actual del optsculo, a casi un siglo
de su aparicion, ha de incluir precisamente el tépico de la metafisica filoséfica y las
aporias que lo suscitaron.
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RESUMO

Conhecido como ultimo assistente e mais importante colaborador de Husserl, Eugen Fink foi uma figura
decisiva no desenvolvimento final da fenomenologia husserlianas. Mas muito ainda se discute se sua
obra posterior a morte de Husserl poderia ou ndao ser considerada um projeto propriamente
fenomenoldgico. A hipdtese deste trabalho é de que o pensamento que Fink desenvolve apds a
Segunda Guerra pode ser entendida como uma fenomenologia que todavia se volta ao um conceito
radicalmente distinto de ‘fendmeno’. Essa radicalidade, por sua vez, se deixa compreender a luz de um
projeto fundamental, que caracterizo como contrametafisica.
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the final development of Husserlian phenomenology. But much is still debated about whether his later
work, subsequent to Husserl’s death, could still be considered as a properly phenomenology. The
hypothesis of the present paper is that Fink’s post-Second War philosophy can be understood as a
phenomenology, nevertheless a based on a radically different concept of ‘phenomenon’ one — which,
inits turn, is grounded upon his late philosophical project, which | characterize as countermetaphysical.
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INTRODUCAO

Que o projeto filosofico de Eugen Fink, trabalhando diariamente com Edmund
Husserl e incumbido de revisar e editar algumas de suas mais importantes obras?,
tenha sido um projeto fundamentalmente fenomenolégico, é algo sabido e
incontestavel. E todavia permanece em aberto a questdo de se o projeto filoséfico que
Fink empreendeu ap6s o fim da Segunda Guerra (e mesmo antes, quando da morte de
Husserl, em 1938), resguardaria ainda caracteristicas que nos permitiriam consideréa-
lo como um projeto fenomenologico. A percepcao geral é de que o segundo momento da
producao intelectual de Fink teria se afastado irrevogavelmente tanto de Husserl
quanto do projeto fenomenoldgico, segundo alguns adentrando uma vereda mais
afeita a trilha heideggeriana (LAZZARI, 2011; 2016), enquanto outros enfatizam o
impacto de suas reflexdes num ambito mais préximo aos estudos antropolégicos e
culturais (com uma atencdo particular ao problema da educacdo e da pedagogia).
(HILT; NIELSEN, 2005).

Minha intencdo, neste artigo, é de argumentar que o projeto filoséfico de Fink no
pos-guerra pode ser interpretado como um projeto fundamentalmente
fenomenolégico na medida em que ele o apresenta enquanto um caminho que nos
permite “voltar as coisas mesmas” de modo a tematizar “a fenomenalidade dos
fenomenos” (FINK, 1970). Um primeiro argumento a favor da interpretagdo da obra
“tardia” (COLI, 2020) de Fink como um projeto fenomenolégico passa justamente pela
centralidade do método e da intencao metodoldgica de alcar a reflexdo a um campo de
compreensao dos fendmenos que supere a relagdo imediata, caracteristica da assim
chamada orientagio natural. Um segundo argumento, menos evidente e de articulacao
mais dificil, consiste em interpretar este projeto fenomenolégico a partir de uma
“virada cosmolégica” no qual seu pensamento se articularia a partir de uma evidente
reposicionamento de conceitos basicos da tradicdo metafisica - ser e mundo, p. ex. -
cuja radicalidade nos permite argumentar em favor de uma estratégia contrametafisica.
Somente a partir deste reposicionamento radicalmente critico em relagdo ao contexto
metafisico no qual surgiu a prépria fenomenologia husserliana é que podemos
compreender em que medida o pensamento de Fink permanece comprometido com
um projeto fenomenolégico.

Se as razdes filosoficas para a insurgéncia que o projeto filoséfico de Fink do p6s-
guerra levanta contra a tradicdo metafisica podem ser apenas especuladas, talvez nao
seja de todo descabido supor que a atrocidade da Segunda Guerra tenha
desempenhado ai um papel determinante. Fink sobreviveu a experiéncia nazista, ndo
sem muitos percal¢cos (VAN BREDA, 1962), e ndo apenas testemunhou a destruicao

2 Fink foi encarregado da revisdo e preparacio do manuscrito do texto alemio das Méditations Cartesiennes, e
assumiu a preparagao do famoso “livro sobre o tempo” (das Zeitbuch), que deveria reunir o material manuscrito
(Manuscritos de Bernau e Manuscritos C), suas reflexdes mais atuais sobre o problema do tempo e da
temporalidade. De modo mais evidente, Fink contribuiu diretamente com textos € com a organizagao da ultima
grande obra de Husserl, 4 crise das ciéncias europeias e a fenomenologia transcendental (Cf.. BIEMEL, 1976).
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monumental de uma nacdo e o falimento humano e moral de um projeto politico
baseado em ideias de pureza de raga e eugenia, que de modo incomodo encontravam
respaldo numa arquitetonica metafisica com pretensdes universalistas (como a
tilosofia desde entdo ndo cessou de acusar3) - mas ele igualmente se viu diante do
desafio de reerguer e reconstruir o projeto pedagégico de uma nagdo que pudesse
tornar uma catéstrofe politico-humanitaria de tal proporcao evitavel.*

Diante desta minima contextualizacdo histérica, podemos especular que a
pergunta que se colocou a Fink nesse periodo foi, de inicio, pela possibilidade de
retomar o projeto fenomenolégico do ponto em que ele fora interrompido (BIEMEL,
1987), como se o horror da guerra nada tivesse abalado de estrutural no edificio do
pensamento. O que a fenomenologia poderia ainda dizer diante de um mundo tdo
profundamente transfigurado? E diante desses questionamentos - que incidem
claramente sobre o papel da razdo e sua centralidade metafisica no edificio filoséfico
no qual surgiu a fenomenologia - que a tarefa de uma outra fenomenologia parece ter
se imposto a Fink.

1 A CONTRAMETAFISICA; OU EM QUE CONTEXTO A
FENOMENOLOGIA AINDA E POSSIVEL?

A tarefa de localizar textualmente o momento de uma suposta virada
cosmolégica do pensamento de Fink é tdo ociosa quanto impossivel, tendo em vista
que os materiais datados de desde o inicio de sua perseguicdo intelectual - devido a
proximidade com Husserl, que Fink nunca escondeu ou renegou - até o inicio de sua
carreira académica, permanecem inéditos. E, ainda assim, é possivel vislumbrar, no
material ja disponibilizado (FINK, 2006; 2008), como o jovem Fink continuamente
flertava com regides limitrofes da fenomenologia, a comegar pela sua tese inaugural
de 1929, Presentificagio e imagem (FINK, 2019), cujo subtitulo a descreve como
“contribuicdes a fenomenologia da irrealidade”. Ora, se consideramos o pensamento
de Husserl deste periodo a partir do foco privilegiado ao ambito de uma correlacdo
noético-noematica e, portanto, aquilo que podemos nos referir como uma ontologia
formal (ALMEIDA, 1972, p. 20), e que metodologicamente opta, mediante execucdo da
epoché fenomenolégica, por ndo tematizar a existéncia efetiva do que aparece a
consciéncia enquanto aquilo de que ela é consciente, entdo a proposicio de uma
“fenomenologia da irrealidade” por si s6 anuncia o esforco de Fink em reposicionar a

3 Mesmo reconhecendo que o pensamento filosofico europeu do pds-guerra tenha sido quase todo ele
profundamente impactado pela dimensao do horror da experiéncia da Segunda Guerra, alguns nomes merecem
destaque em razdo da contundéncia de suas posi¢des e da sofisticacdo de seus diagnosticos. Dentre eles, e de
modo enfatico, cito Adorno e os esfor¢os interdisciplinares da Escola de Frankfurt, mas também, do lado
francofono, a atitude em favor do pensamento ¢ da filosofia da diferenca e da afirmagao radical da alteridade, o
que de algum modo aproxima trabalhos importantes como os de Derrida, Deleuze e Lévinas, por exemplo.

4 E importante ressaltar que em 1946 Fink se tornou professor da Faculdade de Pedagogia (ndo de filosofia) da
Universidade de Freiburg, participando ativamente dos projetos e das propostas de reconstrugao das escolas
alemas.
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fenomenologia num debate do qual ela se retirara (a ontologia), e ao qual Heidegger
parecia querer conduzi-la de volta em Ser e tempo (HEIDEGGER, 2010).5

A hipoétese fundamental deste trabalho é, portanto, a de que Fink retorna a um
projeto fenomenolégico apenas a partir de um giro ou uma virada de base a qual me
refiro como “virada cosmolégica”. Ela se deixa caracterizar como o momento em que
Fink empreende uma critica radical da metafisica tradicional e do caminho
privilegiadamente ontolégico que a determinou desde a postulacdo de um ser que se
delimita em relacdo ao nado-ser e dele deve ser purificado, “pois 0 mesmo é pensar e
ser” (PARMENIDES, 2002, B3), e se o ser é da ordem das esséncias, como o
pensamento, o ndo-ser pertence apenas a aparéncia, ao transitério. Para Fink, nessa
encruzilhada que op0s o ser ao mundo enquanto devir é que a metafisica se tornou
uma ontologia esquecida do mundo (FINK, 1957). Fink vale-se de Nietzsche (FINK,
1960; 1979; 2020b) na empreitada de denunciar o momento em que a sabedoria tragica
e a experiéncia de uma existéncia que suportava em si mesma o contraditério, o
impulsivo e a embriaguez dionisfaca foi ofuscada por uma disposicdo moralizada e
purificadora de ordenacao apolinea, por meio da qual o pensamento buscou apaziguar
a angustia e o desamparo de mundo sem redengdo, tal como celebrado pelo espirito
tragico, na projecao de um tras-mundo ideal, imutavel, intelectivo.

A extirpacao do ndo-ser e, com ele, de toda a ordem da aparéncia, do movimento
e do devir do mundo teria levado a metafisica ocidental a “consideragdo depreciativa
de espago, tempo, movimento, e seu banimento para a esfera da aparéncia” (FINK,
1957, 106). Proteger o ser de tudo o que ameacaria sua unidade, universalidade, e
imutabilidade implicava a depreciagcdo do mundo, em sua concretude efetiva, como
campo do devir que a tudo cria e a tudo destréi, a dimensdo secundéria de imperfeito
reino do aparente e transitério, sem legitimidade filosofica. Assim é que a separacdo
entre ser e mundo representou, para Fink, “a decisdo mais importante da histéria do
nosso pensamento”, uma vez que estabeleceu categérica e inapelavelmente

[...] a separacdo entre o ser e o nada. O ente € significa: o ente ndo é e
tampouco é nulo. Ele é apenas a medida que existe, nada mais. Nada
de nulo deve se abrigar junto ao ser, mas o ser deve, sobretudo e a todo
momento, ‘ser’ completa e inteiramente. Esse pensamento é dinamite:
ele faz saltar ao ar todo o mundo familiar no qual outrora viviamos
protegidos e aconchegados na familiaridade do ser (FINK, 1957, p. 50).

Essa mediacdo do mundo pelo filtro ontolégico que o descobriria, assim, como
esséncia, teria sofrido, na visdo de Fink, um segundo e mais duro golpe na

5 Para além deste exemplo mais evidente, contudo, ha um sem-nimero de outros conceitos que poderiamos
evocar, como o proprio conceito de medntico e de uma fenomenologia meéntica (sobre isso Cf. COLI, 2020), o
de horizontes transfinitos (FINK, 2006; 2008), a extensionalidade (FINK, 2006; 2008), etc. Sobre o conceito de
extensionalidade, cf. o importante artigo de Marc Richir sobre as inovacdes ao método fenomenologico
apresentadas pelo trabalho do jovem Fink (RICHIR, 2020).

6 “Numa concepgdo tragica do mundo, ndo ha redengdo” (FINK, 1960, p.17). Para uma discussdo mais detalhada
sobre a presenca e a importancia de Nietzsche nessa virada metafisica, bem como uma caracterizacdo, a partir
das proximidades e distancias que Fink toma em relagdo ao ‘martelo’ nietzscheano (cf. COLI; GIUBILATO,
2021).
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Modernidade, quando a reatualizacdao do desafio cético no campo epistemolégico fez
com que o campo ontoldégico se espremesse ainda mais, agora confinado aos estreitos
limites da razdao humana, inteiramente identificado as faculdades de conhecimento
(Kant), ao espirito (Hegel) e mesmo a consciéncia transcendental (Husserl) (FINK,
1957; 1970). Fink propde uma reconstrucao da metafisica ocidental como a histéria da
transformacao do mundo em um problema derivado da pergunta pelas condicoes de
possibilidade do conhecimento e, assim, em um problema meramente epistemolégico,
conjugada a histéria de uma ontologia que homogeneizou o ser ao identificd-lo com o
modo especifico de ser e pensar do humano (FINK, 1970).

Diante desse cendrio de estreitamento do escopo dos problemas filoséficos,
legitimado e exortado por uma tradicdo de pensamento refrataria a toda a borda de
incoeréncias e contradi¢cdes que, se por um lado foi excluida das consideragdes
tiloséficas, por outro lado ndo deixou de engrossar a linha diviséria da parcela a cada
vez diminuida daquilo que ainda persistia a cada empreitada critica e purificadora da
razdo iluminista, Fink compreende que o tinico modo de recuperar todo o campo
excluido da metafisica para a reflexdo filoséfica ndo passa por um abandono da
metafisica (aos moldes do que propde Heidegger a partir da década de 30), mas pela
afirmacao de uma metafisica capaz de combater a tradi¢cdo que consolidou o percurso
metafisico da filosofia ocidental que fragorosamente desmorona com as guerras da
primeira metade do século XX. A esta metafisica combativa, que tem seu marco inicial
na afirmacdo de uma metafisica do jogo de Nietzsche, sustentada por uma ontologia do
devir (FINK, 1960; 1946), e que determina, para Fink, os rumos possiveis de todo
projeto filoséfico - incluindo ai a fenomenologia - chamamos aqui de
“contrametafisica”’. Uma contrametafisica tem a pretensao de recuperar os problemas
tilosoficos tradicionalmente silenciados e, nesse sentido, de recuperar a plasticidade
dos problemas-base sobre os quais se ergue o edificio metafisico, tornando-o menos
enrijecido. A estes pilares, Fink deu o nome de “transcendentais’: ser, mundo, verdade,
Deus (FINK, 1970). Ora, se a intencdo da revisdo metodoldgica da fenomenologia
husserliana transitava, ja para o jovem Fink, em 1929, pela recuperacdo do mundo
enquanto “acervo fenoménico” (FINK, 2019) e pela reinsercdo da fenomenologia no
debate ontolégico, seu projeto fenomenoldgico no pds-guerra ndo é demovido da
intencao de tratar dos problemas de ser e mundo. E no entanto é precisamente sobre a
compreensdo de ser e de mundo (e também de verdade) que incide todo o giro
cosmolégico que reescreve os pilares sobre os quais uma fenomenologia que se
pergunta por ser e mundo deve transitar. E a esta fenomenologia, confrontada a
reforma contrametafisica de seus pilares metafisicos, que caracterizo aqui como uma
fenomenologia negativa.

2 0S TRANSCENDENTAIS E O ALICERCE CONTRAMETAFISICO

7 A escolha do termo ‘contrametafisico’ tem a inteng@o de expressar a recuperagdo de possibilidades metafisicas
progressivamente excluidas do fio tradicional de seu desenvolvimento. Para uma justificativa mais extensa do
uso (Cf. COLI-GIUBILATO, 2021).
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Fink resume o afunilamento das questdes filoséficas da metafisica tradicional, ao
mesmo tempo em que assenta as bases de sua contrametafisica, valendo-se da
denominacdo que os Escolasticos encontraram para o conjunto dos conceitos
fundamentais que, de modo mais ou menos regular, sio apontados desde a
Antiguidade como os pilares da metafisica - os transcendentais. Sem entrar de modo
pormenorizado no debate medieval, e ao mesmo tempo incluindo nessa ordenagao
outras formulagdes de conceitos norteadores da reflexao filoséfica (como as categorias
de Aristoteles e sua atualizacdo sob a pena de Kant), Fink trabalha com a hipétese de
que, historicamente, a filosofia gravitou em torno a algumas (poucas) questdes
fundamentais, as quais todavia assumiram formas e formulagdes distintas ao longo do
desenvolvimento das ideias. Os transcendentais, pensados como os conceitos que
transcendem todos os demais em termos de abstracdo e generalidade, podem ser
sinteticamente reunidos em quatro (ou trés) conceitos basicos: on - hen - alethes -
agathon; ou, em seus correspondentes latinos: ens — unum - verum - bonum, ou ser,
mundo, verdade, bondade? (FINK, 1970).

Deixando de lado a discussdo que remonta a Heidegger e a Hegel enquanto
categorizacdo do Ser como a categoria mais indeterminada e abstrata, que é predicado
de tudo o que é, e a0 mesmo tempo ndo se predica de nada - pois toda predicacao seria
uma determinacao e portanto uma delimitacao do indeterminavel -, nos interessa aqui
marcar o ponto fundamental segundo o qual os transcendentais (e ndo apenas o ser)
sdo resgatados como um limite do apreensivel, expresso pela ideia de que tao logo
atribuimos ao ser qualquer determinacdo, recaimos necessariamente no discurso sobre
o ente? Ora, se o primeiro gesto contrametafisico consistiu, de inicio, num
desafunilamento do problema do ser como transcendental privilegiado, incluindo
nesse mesmo patamar os problemas filoséficos referidos ao mundo e a verdade, entao
o gesto contrametafisico subsequente consistiu em introduzir um segundo ponto-
limite de demarcacdo dos transcendentais. Se conceitos os mais abstratos e
indeterminados como ser, mundo e verdade configuram uma espécie de limite do que
pode ser apreendido e conceitualizdvel na medida em que sdo a condigdo de apreensao
de todas as coisas e, a0 mesmo tempo, ndo podem ser eles mesmos apreendidos
conceitualmente, i.e., na medida em que sdo transcendentais porque operam num

8 O pensamento do jovem Fink foi permeado pelo ideario catdlico a ponto de conceber a filosofia como uma
ascensdo mistica na qual a reflexdo humana assumiria o lugar sistematico da volta a si de um absoluto que,
coincidindo com uma subjetividade transcendental absoluta (Cf. COLI, 2020), pode ser facilmente sobreposto a
imagem catodlica de Deus. H4, na aproximagao da redugdo fenomenolodgica a um processo de 4bsolugdo
[Absolution], a concepgdo sistematica (embora ndo fatica) de um abandono progressivo da finitude humana e de
suas limita¢des, num processo que foi igualmente nomeado como desumanizagio [ Entmenschung]. E no entanto,
apesar de uma juventude catodlica, e malgrado a nomeag@o, ja num segundo momento de sua vida (apos a
Guerra), de um quarto “transcendental” referente a Deus, ao bonum ou agathon, Fink ndo o explora como
categoria propriamente filosofica, limitando-se a tratar apenas os demais transcendentais ser, verdade e mundo, e
a referir-se ao grupo dos transcendentais como triadico.

9 Como vimos, Fink considera que o privilégio atribuido ao Ser como a categoria mais abstrata e de maior
indeterminag¢do nao ¢ filosoficamente justificavel mas corresponde, antes, a um sintoma do carater ontologico da
metafisica tradicional. Estas mesmas caracteristicas serdo atribuidas aos demais transcendentais que, junto ao ser,
configuram o ‘todo’ do perguntar filosofico. Assim € que os transcendentais “ndo designam trés nomes para trés
temas distintos, mas eles s@o trés perspectivas sobre uma mesma coisa. O problema do ser, o problema da
verdade e o problema do mundo estdo indissoluvelmente interligados.” (FINK, 1970, p. 59)
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registro de abstracdo e indeterminidade que escapa a apreensdo tedrico-conceitual,
Fink propde um segundo ponto-limite em relagdo ao qual esses conceitos também
transcendem nossa capacidade de apreensdo: o limite do radicalmente concreto e
radicalmente determinado. Se as categorias mais abstratas e indeterminadas desafiam
nosso pensamento a medida que escapam a toda determinacdo, a toda predicagdo, o
mesmo vale para o que de mais radicalmente concreto constitui nossa experiéncia de
ser, de mundo e de verdade: toda categoria e predicacdo, mesmo enquanto operagdes
linguisticas, necessariamente introduzem uma generalizagdo minima que nos permite
reunir coisas distintas sob um determinado predicado. Mas se lidamos com o mais
radicalmente determinado, nossos predicados inevitavelmente fracassa em dizer o que
nao aceita nenhum grau de indeterminacdo, de abstragdo, de generalizacao.

Esse limite imposto pelo registro do mais concreto corresponde, portanto, ao
campo de um devir radical que resiste a toda generaliza¢do e fixacdo conceitual a
medida que implica um ininterrupto processo de desidentificacdo consigo mesmo, de
alteracao, de devir. Ora, a volta a Nietzsche, munido da intencao de ler sua critica a
metafisica como a proposicdo de uma ontologia do devir encontra ai sua justificativa
altima: a recusa do edificio da metafisica tradicional é, em dltima instancia, a recusa
de um pensamento que depende categoricamente de toda fixacdo (que é também uma
ficcdo) de identidades como entidades que preservam, em maior ou menor grau, um
subsistente qualquer que nos permita identificar algo a si mesmo e, da mesma forma,
aos seus semelhantes. No limite, o constante devir do radicalmente concreto escapa a
minima generalizacdo e, portanto, perde-se diante de toda e qualquer identificagao -
mesmo a si mesmo. A intuigdo fundamental de Fink ao instituir esse segundo limite
do apreensivel e, portanto, esta segunda dimensao do transcendental, é a constatagao
(de inspiracdo tanto nietzschena quanto heraclitica) de que nosso modo de pensar, de
falar sobre as coisas e de articula-las depende sobremaneira do fato de que o discurso,
a atribuicdo e o pensamento se fagam a partir de identidades, de unidades minimas de
referéncia que garantam que pensamos e falamos sobre um mesmo referente. Ora, isso
significa dizer, em dltima instancia, que nosso modo de referenciar e agir sobre o
mundo - e, consequentemente, também de pensa-lo - depende do estabelecimento e
do sucessivo reconhecimento de identidades, sem o qual a vida pratica, a necessidade
de comunicar e agir sobre coisas, e junto a pessoas, seria impossivel.

Delineia-se, assim, a direcdo fundamental da empreitada contrametafisica de
Fink: se ha um limite para o pensamento representado pela borda da indeterminagao,
da abstracao e da generalidade de ideias basicas como ser e mundo, hd, por outro lado,
um segundo limite, preterido pela tradi¢do, mas igualmente inescapavel pela nossa
propria condicdo de seres de linguagem, e que diz respeito ao dominio do mais
radicalmente concreto, no qual somos confrontados a constante desidentificacdo de
tudo aquilo que nosso modo mais basico de referéncia insiste em identificar. Este
segundo limite escancara o fato de que a pressuposicao de que tudo o que é deve ser
sempre igual a si mesmo - e podemos pensar aqui nas férmulas que proclamam como
tautologico ojuizo A = A - dizem muito mais sobre a modalidade humana de apreensao
do mundo e das coisas do que diz das “coisas elas mesmas”. Aqui fica ja demarcada
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uma primeira pergunta fundamental ao método fenomenologico, que retomaremos
mais ao final da argumentagdo: o que significa “a coisa mesma” pela qual nos
perguntamos?

Para ilustrar a disparidade entre o modo mais concreto de ser enquanto devir e a
modalidade humana de apreensdo daquilo que ¢é, Fink recorre ao personagem
mitologico Midas (FINK, 1970, p. 144-45), soberano da Frigia a quem é dado o poder
de transformar tudo o que tocasse em ouro e que, ao se descobrir impossibilitado até
mesmo de se alimentar, percebe que este poder é, de fato, uma maldigao mortal. Numa
atualizacdo da histéria, Fink compara a linguagem e a nomeacao humana como o
poder de transformar tudo o que é ser em ente, de modo a se apropriar do ser.
Tragicamente, no entanto, é o ser ele mesmo que irrevogavelmente escapa ao “toque
de Midas” da apreensdao humana. E se com esta histéria Fink chama atengdo para o
fato de que o ser escapa a toda apreensao e identificacao asfixiante do pensamento,
isso todavia nao significa dizer que o ser ndo pode ser visto e intuido - como de resto
tampouco Midas era privado da visdo daquilo que jamais poderia ser tocado. Nesse
sentido, Fink aproxima a agonia de Midas aquela de Tantalo (FINK, 1977b, p. 316) - e
ambas a propria agonia humana -, outro personagem mitico que ilustraria a relagao
humana com os transcendentais enquanto os conceitos bdasicos, ao mesmo
inapreensiveis e condi¢do de toda apreensao. Como a Midas e a Tantalo é dada a visao
do que lhes saciaria a fome e a sede, ao passo que a satisfagdo ela mesma lhes é
interditada, também ao humano resta apenas a intuicdo daquilo que poderia
apaziguar-lhe o desamparo do sem-sentido, muito embora ele jamais possa de fato
redimir-se da condicdo de ser assolado pelo que nao pode conhecer.

Fink corrobora o diagndstico de Nietzsche segundo o qual a sabedoria tragica
grega seria o oposto diametral a tradicdo de uma metafisica que, diante do martirio
irredimivel de Midas-Tantalo, encerra-se cada vez mais radicalmente dentro dos
proprios limites pelo temor de ver-se asfixiada pelo que lhe escapa - como de resto se
vé paradigmaticamente formulada no projeto critico da filosofia kantiana (FINK,
1977b, p. 23; 1990, p. 134). Se a metafisica tradicional se agarra as ficgdes das esséncias
e das ideias universais, o espirito tragico representaria a ousadia do langar-se ao campo
de forcas de um devir sem designo, sem teleologia, sem finalidade moral que a tudo
cria e a tudo destréi. O que para Nietzsche seria a ousadia da afirmagdo do espirito
tragico, é o que Fink poderia atribuir a ousadia do empreendimento contrametafisico,
i.e.,, a auddacia de recusar toda e qualquer ilhas de seguranca, de repouso e identificacao
que nos fizessem esquecer de que a verdadeira natureza de todas as coisas é ser
movimento, fluxo, diferenca. E a cada vez que a filosofia e o pensamento recuam
diante da natureza paradoxal de mundo e ser, que é ser tanto quanto é ndo-ser, que se
transforma ao mesmo tempo que permanece, que é apenas ao se tornar diferente de si
mesmo, eles se tornam grandes muros que tapam a vista daquilo que ndo podem
possuir para se convencer de que tudo o que ha é precisamente aquilo que possuem.
Como se Midas quisesse a todo custo se convencer de que o ouro poderia saciar-lhe a
fome e a sede. “Somente quando e a medida que o filosofar é consciente desses
paradoxos, permanece ele origindrio; se, contudo, o elemento paradoxal do paradoxo
deixa de ser a pedra de toque do pensamento, entdo o filosofar perde-se numa trés-
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mundidade (Hinterweltlerei) fantastica.” (FINK, 1977b, p. 37). A originalidade do
tilosofar, a medida que consiste em reafirmar o paradoxo do que lhe escapa a
compreensao e lhe desafia os limites, consistiria, portanto, em afirmar a filosofia ainda
possivel a partir de uma atitude necessariamente contrametafisica.

Trés questdes norteardo as consideragdes que se seguem acerca de um proposta
fenomenolégica negativa, baseada sobre wuma atitude fundamentalmente
contrametafisica: em primeiro lugar, a questdo pela possibilidade do aparecer do ser
(no sentido original do grego phainomena). Ora, se o ser é aquilo que escapa aos nossos
esforcos de compreensao e apreensao, como fazer fenomenologia disto que me escapa
- como fazé-lo aparecer? Em segundo lugar, como derivacdo da primeira questdo,
somos levados a problematizacdo do proprio conceito de fenomenalidade. Voltamos,
assim, a provocacdo que Fink dirigia, j4 em 1929, ao principio norteador da
fenomenologia husserliana de “voltar as coisas mesmas” como um imperativo que
deve, antes, problematizar o que sao as coisas mesmas, perguntar-se sobre o que pode
vir a luz (zum Vorschein kommen) (FINK, 1970) no aparecer dos entes que nos vém
encontro no mundo, e todavia para além de sua doacdo em orientagio natural. Em
terceiro e altimo lugar, essas perguntas nos levam de volta ao problema do método: se
o ser (e os transcendentais em geral) se esquiva a toda tentativa de apreensao e
apropriacdo, o que a fenomenologia (e a filosofia em geral) pode ter a dizer sobre o ser
(e mundo, e verdade)? E importante esclarecer, nesse ponto, que a fenomenologia
negativa de Fink, cujo alicerce ontolégico estd assentado sobre uma ontologia do devir,
tem o proposito de formular conceitualmente um tipo de experiéncia diferenciado,
possivel apenas, segundo Nietzsche, aos artistas e as criangas enquanto experiéncia
tradgica de um conflito para o qual ndo ha redencao possivel e tampouco moralidade
atribuivel, uma experiéncia que se realiza em meio ao conflito inconcilidvel de forcas
opostas e absorve em si a tensdo como afirmagdo da poténcia criadora e criativa da
vida. “O tragico é a primeira férmula basica de Nietzsche para sua experiéncia
ontoldgica. A realidade é para ele a contradicdo dos opostos primordiais” (FINK, 1960,
p. 17). Com efeito, Fink percebe a insinuagdo de um tipo marginal de experiéncia que
desafia o campo hegemonicamente instituido pela tradicdo filosofica: “Com
Kierkegaard, mas sobretudo com Nietzsche se anuncia uma nova originalidade; eles
sdo os arautos de uma nova experiéncia ontolégica, muito embora totalmente
incapazes de expressar em conceitos suas intuicdes sobre o ser” (FINK, 2020b, p. 200).
Esta experiéncia anunciada mas ndo conceitualizada é o que Fink pretende formular
conceitualmente ao buscar em Hegel e no prefacio a sua Fenomenologia do espirito a
inspiracdo para o conceito de uma experiéncia (FINK, 1977a, p. 24) que corresponde ao
movimento dialético que compreende o ser, por um lado, como devir e, por outro,
como sendo nao contrério a apari¢do do ente mas se manifestando precisamente nesse
aparecer do ente no mundo (FINK 1977b). Em suma, o ser ndo pode ser apropriado,
apreendido enquanto um saber conceitualmente fixavel, mas ele é o objeto de uma
experiéncia diferenciada que se abre a natureza movente de um ser que vem a luz
(kommt zum Vorschein), enquanto radical concretude, no aparecer do ente (im Erscheinen
des Seienden) (FINK, 1970). A compreensdo de como a construgdo desta experiéncia
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radical do ser no ente, como o fazer aparecer a experiéncia de algo que ndo aparece da
mesma forma que o ente aparece no mundo - respondendo as questdes abertas acima
- é 0 que permitird reposicionar uma nova compreensao da fenomenalidade dos
fendmenos e, com ela, o sentido de uma fenomenologia negativa.

3 0 METODO DE UMA FENOMENOLOGIA NEGATIVA

Se Fink, na esteira da consideragdo do ser em seu aspecto o mais abstrato,
indeterminado e simples, j4 evocada por Hegel e também por Heidegger, esta
igualmente ciente da impossibilidade de se perguntar diretamente pelo ser - o que
leva Heidegger, em Ser e tempo, a perguntar-se, antes, pelo sentido do ser, e enderecar
a pergunta ao ente que somos nods -, ele também deve se valer de um recurso através
do qual o ser deve poder vir a luz. Mas diferentemente de Heidegger, Fink nao
interroga 0 ente que ndés mesmos somos, mas dirige a pergunta a aparicdo
(Erscheinung) mesma do ente, das coisas que sao a medida que sdo e que compdem o
campo de forcas de um devir num mundo que é igualmente o campo de forcas de uma
situagdo espago-temporal. E justamente “porque o ser se aninha no ente enquanto
movimento subjacente, enquanto voértice do aparecer, enquanto o ascender e o
desaparecer das coisas finitas, é a filosofia essencialmente um ‘caminho’: um caminho
de etapas e contradigdes.” (FINK, 1970, p. 38). Ora, argumenta ainda Fink, “O aparecer
do ser é a razdo pela qual existe o ente” (FINK, 1970, p. 79), entdo é justamente na
interrogacao do ente, do aparecer do ente, que o aparecer do ser pode ser experimentado.
Mas como a filosofia, enquanto caminho através do qual o ser se manifesta, pode
possibilitar a experiéncia do ser enquanto seu vir a luz (phainomena) no aparecer
mesmo do ente? Qual o caminho que faz da filosofia 0 caminho rumo a experiéncia
ontologica?1?

E no reposicionamento metodolégico da fenomenologia - ndo mais pensada
como fundamentacdo rigorosa e propedéutica as ciéncias, livre de todo e qualquer
pressuposto a fim de atuar como pressuposto a toda pretensdo cientifica do
conhecimento, concepgao husserliana da fenomenologia que Fink ja recusava em sua
tese inaugural de 1929 (FINK, 2019) - que Fink reencontra, no segundo momento de
seu pensamento, aqui tematizado, o fio da meada do projeto fenomenolégico de
juventude de revisdao metodolégica da fenomenologia, o qual o levaria a proposicao
de uma IV. Meditacio Cartesiana (1932) inteiramente dedicada a doutrina do método
fenomenolégico. Nao por acaso, este trabalho ficou conhecido como a fenomenologia da
fenomenologia (FINK, 1988, LUFT, 2002). Ora, é precisamente na Introducdo a
Presentificagdo e imagem (FINK [1929], 2019) que encontramos os principios norteadores
do reposicionamento que, fortemente inspirado por Ser e tempo e todavia critico a ele,
por um lado incorpora o ponto de partida da situacio mundana, através do qual Fink
vai reinserir o mundo na dindmica das anélises intencionais da consciéncia - mundo
este que a metodologia husserliana de inicio dos anos 1920 tinha colocado fora de

10 Que ¢é também, pela inseparabilidade dos transcendentais, uma experiéncia cosmologica — referida ao mundo
pensado como cosmos. No presente trabalho, no entanto, privilegio o problema ontolégico, referido ao
transcendental ser.
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circuito com a operacdo de suspensdo de sua tese geral (cf. HUSSERL, 1977) - e, por
outro lado, postula que o interrogar da fenomenologia deve partir precisamente da
pré-compreensdo que temos deste mundo no qual irrevogavelmente existimos. O
ponto de partida é, portanto, precisamente o desta compreensao imediata, confusa,
pré-reflexiva, e todavia essencial para todo tipo de atuagdo pratica no mundo. “Todo
perguntar é o manter aberto de um horizonte tanto quanto de um panorama de
possiveis respostas. O perguntar-se por... ja pressupde uma determinada pré-doacao
daquilo que esta em questao na pergunta” (FINK, 2019, p. 27).

E justamente nessa pré-compreensio de ser que Fink localiza a funcdo
transcendental radicalmente simples e abstrata de ser: o transcendental ser, em sua
radical simplicidade e indeterminidade, corresponde a ideia imediatamente presente
no nosso modo de estar no mundo, chamada por Fink de “nocao de ser” (Seinsahnung),
e que embora nos permita agir praticamente no mundo e compreender vagamente o
que significa para algo ‘existir’, ndo é suficiente para responder ao enigma da
existéncia e a questdo pelo ser.

A relacdo do humano com o ser acontece, todavia, como a projecdo da
nocgao do ser em nossa existéncia finita. Esta no¢do da o rumo a todo
pensamento filoséfico. Na esfera da nogao de ser é que o movimento
dos conceitos ontoloégicos se realiza. A filosofia adentra a vida humana
apenas porque estamos, de antemdo e de modo mais origindrio,
atravessados pela nocao de ser (Seinsahnung). (FINK, 1970, p. 18).

Diante do ser como nocgdo pré-reflexiva, imediatamente disponivel e
radicalmente simples que torna possivel uma experiéncia pratica do mundo no qual
existimos, a filosofia deve se compreender como o caminho de sua problematizacao,
i.e., como o colocar em movimento da nocdo indeterminada e simples que nos
acompanha de modo todavia ndo tematizado. A filosofia deve, portanto, tematizar as
nocdes que trazemos e incorporamos a toda experiéncia pré-reflexiva como sua
condicao (FINK, 1977b). Colocar em movimento ou, ainda, tematizar a nogao
indeterminada de ser significa, por sua vez, mediar a experiéncia confusa e imediata
pelas vias do pensamento. Essa mediagdo - que evoca, por sua vez, a esséncia expressa
pelo conceito hegeliano de experiéncia (FINK, 1977a) - é o caminho, préprio ao percurso
da filosofia, através do qual a borda abstrata e indeterminada do ser como nogdio de ser
se sobrepde e se retine a borda concreta e radicalmente determinada no ser como devir.
O caminho da reflexdo filoséfica pde a nocdo de ser em movimento de modo a
desdobra-la, a media-la, até que ela revele sua natureza de fluxo radical. O aspecto
radicalmente concreto de ser coincide, afinal, com o aspecto radicalmente abstrato
presente desde o inicio. O caminho que os faz coincidir a medida da mediacdo do
imediato é a filosofia. O caminho que transforma a experiéncia imediata do ser

P

indeterminado no vir a luz do ser radicalmente determinado é, portanto, a
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fenomenologia: a tarefa de uma fenomenologia é, portanto, a de trazer a luz a
experiéncia do ser em sua mediacdo e movimento.!!

Nesse ponto, é notério que a compreensdo do propédsito do caminho - e da
determinacdo metodolégica - que configura o caminhar préprio a investigacdo
fenomenolégica permaneceu, no segundo momento do pensamento de Fink,
inalterada em relacdo as formulagdes de juventude. E se a influéncia de Heidegger e
Ser e tempo foi decisiva a época de juventude, instaurada no cerne de uma reconstrugao
metodoldgica que pudesse preservar a fenomenologia do danoso “equivoco filoséfico”
causado pela “radicalizacdo explicita do problema enquanto tal” de modo a “farejar a
confusdo e a obscuridade que residem nas “préprias coisas’” e, assim, que pudesse
preservar a fenomenologia de se firmar como uma solucdo “alineada ao ponto de se
tornar um cliché” (FINK, 2019, p. 27), é desta mesma forma que ela ecoa no
pensamento do poés-guerra de Fink. Com Heidegger e seu reposicionamento da
fenomenologia do cendrio ontolégico é que se tornou claro, a Fink o fato de que as
“coisas elas mesmas ndo estdo sempre e imediatamente presentes e previamente dadas
de modo acabado, mas s6 se pode compreender o que sao as ‘proprias coisas” a partir
de uma perspectiva tematica” (FINK, 2019, p. 27). Se este programa fenomenolégico
data de 1929, é curioso notar que o incomodo dirigido ao imperativo do “voltar-se as
coisas mesmas” perdurou praticamente intacto ao longo dos anos. Antes como agora,
prevalece a constatacdo de que a “coisa mesma” ndo deve ser insistentemente
interpretada enquanto dado, imediato, intuitivo. A coisa imediatamente dada,
disponivel a percepcdo e atualmente percebida serviu de “protétipo metodolégico
aquilo que vale como a ‘coisa mesma’” (FINK, 1976, p. 143).

Talvez tenha se tornado questiondvel o que entendemos por
“fenomenologia” ou por “interpretacdo”... As coisas mesmas, e apenas
elas nos dizem respeito - e assim a cada um de nés, na medida em que
nos esforcamos para compreender nossa existéncia (Dasein). [...]
Queremos interrogar e perseguir as coisas mesmas. Mas sera que
sabemos o que € isso - a coisa mesma? Onde e quando hd ‘coisas’ e
‘fatos’? (FINK, 1977a, p. 4).

A pergunta, portanto, pelo que sdo as “coisas mesmas” - por sua fenomenalidade
- é 0 que deve guiar o caminho da fenomenologia. Mas se ndo estamos a busca do
mero aparecer do ente da coisa atualmente percebida, mas o vir a luz do ser no
aparecer do ente, qual deve ser a fenomenalidade a ser buscada nos fendmenos, naquilo
que efetivamente aparece?

4 REPOSICIONANDO A FENOMENALIDADE DOS FENOMENOS - O
SENTIDO DE UMA FENOMENOLOGIA NEGATIVA

11 Essa argumentacdo ¢ apresentada detalhadamente no curso em que propde uma interpretagcdo fenomenologica
da Fenomenologia do Espirito de Hegel (FINK, 1977a). Nesse sentido é que Fink apresenta o intuito de um
projeto fenomenologico.
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Se voltamos a afirmacao de Fink segundo a qual “o aparecer do ser é a razdo pela
qual existe o ente” (FINK, 1970, p. 79), podemos ndo apenas antever o fato de que é no
ente e no seu aparecer que devemos buscar pelo vir a luz do ser, mas igualmente de
que se estabelece entre eles uma relagdo consecutiva, afinal o ente existe em fungio do
ser. Como entender essa relacdo? Fink nos responde ao dizer que o aparecer e o tao
insistentemente desprestigiado reino da aparéncia sdo o meio absoluto através do qual
o ser (e o mundo) encontram sua mediagao (FINK, 1970). Nessa l6gica, podemos supor
que o ser, enquanto ponto de partida, enquanto ideia indefinida e abstrata, corresponde
ao ser sem nenhum grau de mediacado, ao passo que o ser enquanto ponto de chegada
o “colocar em movimento” da fenomenologia, enquanto devir e pura concretude é, por
sua vez, o grau maximo da mediagdo. E o meio através do qual essa media¢do pode
ser feita é precisamente o ente, aquilo que é na medida em que se deixa apreender em
sua individuacdo e em sua identidade consigo mesma. Nesse sentido, pode-se dizer
que a existéncia do ente se deve a negacao do ser enquanto negacdo do puro estado de
imediaticidade e indeterminagao. Ao existir enquanto algo que ocupa um determinado
espaco e um determinado intervalo temporal, o ente s6 é enquanto determinagao. Mas
entdo, invertendo o raciocinio, podemos formular: se o ente nega o ser de modo a vir-
a-ser, a existir efetivamente, entdo o ser se conserva no ente enquanto aquilo que foi
negado, aquilo que saiu de si e tornou-se o oposto de si para que, finalmente, do ponto
de alienacao de si, possa voltar a si, pelas sucessivas mediagdes, de modo a
experimentar de uma perspectiva mediatizada, aquilo que apenas de modo confuso
estava presente desde o inicio. O ser estd, portanto, conservado no ente enquanto sua
negacdo. Mas ndo no ente tout court. Fink é bastante claro a esse respeito: “a absoluta
mediacdo do ente no meio absoluto do aparecer do ente: o ente aparece” (FINK, 1970,
p. 122). Dizer que o ente “aparece” significa, na arquitetonica dos transcendentais,
dizer que o ente ocupa um determinado espaco e um determinado tempo no agora do
mundo.’? Quando o ente é no “agora do mundo” (FINK, 1970, 1957), ele “aparece”. E
apenas nesse aparecer, que tem a duracao de um instante do agora, de um acontecer
espago-temporal, é que o ser vem a luz. Assim, o ser se manifesta na aparicao do ente
apenas na medida em que se ausenta, se retira.

Dizer que o meio no qual a mediagdo ou a relagdo de mediacdo entre ser e ente
acontece é a aparicao do ente enquanto “meio absoluto” (FINK, 1970, p.118) significa
reconhecer que esse meio no qual ser e mundo se encontram enquanto a existéncia que
nega o ser na medida em que habita o aqui e agora como negacdo do mundo se
estabelece como um campo de forgas:

12 A argumentagao relativa ao transcendental ‘mundo’, deixada aqui de lado, tem semelhangas com a relativa ao
‘ser’ a medida que concebe igualmente dois extremos do abstrato-concreto. Se o extremo abstrato se refere ao
mundo como grandeza cdsmica inapreensivel, o extremo concreto concebe o mundo como razdo de toda
existéncia na medida em que oferece um ‘agora’ de espaco e tempo a ser habitado pela existéncia. Nesse sentido,
Fink concebe o movimento do sair de si (do negar-se) do mundo como aquilo que “concede espaco”
(Raumgebende ¢ “deixa tempo™ (Zeitlassende) a existéncia. E quando o ente, enquanto retirada do ser, aparece
na retirada do mundo (agora) ¢ que a “verdade” (terceiro transcendental) se realiza como evento cosmico. Essa
nota tem apenas o proposito de amarrar a ideia do “aparecer” do ser a argumentagdo da inseparabilidade dos
transcendentais.
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O evento fundamental do aparecer se retira e se esquiva a doacdo
intuitiva, que por sua vez nao é de todo “original”, mas é apenas e
essencialmente enquanto atraso em relacdo aquilo que acontece no
fundamento do aparecer. [...] O foco na “autodoagao” é um sinal de
que o “clardo ontolégico” que se realiza no fundamento do ser, cuja
“posicao” [Setzung] nao pode ser consumada doéxico-tematicamente e
tampouco enquanto “producao sintética”, necessariamente escapa ao
fenomenologo. (VAN KERCKHOVEN, 2010, p. 123.)

Esse vir a luz do ser ndo pode ser conceitualmente apreendido, mas tem o carater
de uma epifania, de um relampago que, por uma minima fragao de segundos, ilumina
tudo aquilo que conhecemos sob um escuro abissal, para no instante seguinte nos
condenar novamente a escuridao mais profunda (FINK-HEIDEGGER, 1986). Essa
alumido epifanico é a experiéncia, possivel apenas as criancas e aos artistas no
veredicto de Nietzsche, e que Fink foi de Kant (FINK, 1990) a Hegel (1977a) no intuito
de expressar conceitualmente enquanto experiéncia ontolégica, a experiéncia na qual um
clardo fulminante ilumina, por um instante, a totalidade a qual podemos apenas
ansiar, mas jamais nos apoderar, condenados que estamos aos limites do medial, da
mediacao e da medialidade inesgotavel, irredimivel. Essa experiéncia, que é do ser (e
do ser no mundo enquanto acontecimento césmico da verdade) - a experiéncia
ontoldgica, nada mais é que o caminho de mediacdo da experiéncia do ser, que tem
seu ponto de partida na pré-compreensdo indeterminada do que significa ser,
enquanto “nogao de ser”, e procede de modo a tematiza-la, a problematizé-la e a
colocé-la em movimento. Este caminho consiste, por outro lado, na superacdo da
imediaticidade que nos aprisiona a orientacdo natural, a qual Fink caracteriza como
“aprisionamento no mundo” (Weltbefangenheit - FINK, 1988), i.e., na superacdo da
ingenuidade que caracteriza o inicio da atitude filoséfica, identificada a orientacdo
fenomenologica.

Buscar o vir a luz do ser para além do olhar aprisionado as urgéncias e demandas
imediatas da existéncia mundana é reconhecer que a fenomenalidade capaz de
expandir os horizontes finitos da nossa experiéncia ndo pode se limitar a
fenomenalidade do que esta atualmente dado a percepgao - como se as coisas mesmas
estivessem imediatamente disponiveis a intuicdo sensivel. Nesse sentido, a reflexdao
tilosofico-fenomenolégica que se compreende como “superacdo da ingenuidade”, que
determina nosso modo de ser e de experimentar ser e mundo na imediaticidade da
nossa existéncia, pode ser também concebida como a mediacdo da fenomenalidade do
ente, que entdo supera a forma da aparéncia imediata dos entes tal como sdo dados a
experiéncia igualmente imediata, de modo a fazer aparecer, nessa mediacdo, uma
outra fenomenalidade, que por sua vez ‘aparece’ de uma maneira inteiramente
distinta. A fenomenalidade de que deve se ocupar a fenomenologia ainda possivel,
ciente da urgéncia de marchar contra os pilares ruidos da tradicdo metafisica, é
precisamente aquela que se recusa a doacdo imediata, sensivel, intuitiva, mas que s6
se revela ao fim de um percurso que constréi a experiéncia enquanto experiéncia do
ser a0 mesmo tempo em que recusa a tendéncia sintetizante, identificatéria e
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amortizante do campo de tensdes no qual o ser pode se manifestar. A paradoxalidade
que caracteriza a experiéncia ontologica como a experiéncia que pode apenas fazer
borda a tudo que se deixa apreender e apropriar conceitualmente recebeu de Nietzsche
sua formulacdo mais poética na contraposicdo tragica dos impulsos apolineo e
dionisiaco, e na epifania do momento em que o solo dionisfaco primordial do fluxo
moralmente inimputavel do ser se lanca ao reino das formas individuais, da aparéncia,
e, assim, “fala a lingua de Apolo, [e, assim] Apolo igualmente fala a lingua de
Dionisio.” (FINK, 1960, p. 26). A interpenetragao de Dionisio e Apolo fundam o tecido
do qual se nutre a tragédia antiga, mas no qual se espelha a prépria valéncia do ser
como “representacdo apolinea do Dionisiaco”. Apenas uma experiéncia capaz de fazer
surgir essa tensdo entre ser e devir, entre ente e ser do ente, é capaz de experimentar -
como os artistas e as criancas - o ser enquanto campo de forcas que a tendéncia
tantalidea das epistemologias tradicionais tenta a todo custo amortizar, redimir, mas
para o qual, em verdade, como nos legou a sabedoria tragica, “ndo ha redengao
possivel” (FINK, 1960, 1970, 1977a-b).
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INTRODUCCION

En la obra del pensador aleman Martin Heidegger es posible encontrar distintas
referencias a la tragedia griega. Alude a ciertos tragicos o a ciertas tragedias, citando,
traduciendo e interpretando unos pocos versos o grupos mds extensos. Los presenta a
sus estudiantes y también los comparte con sus amigos y esposa, a modo de obsequios.
Por ello es que surge la pregunta por las caracteristicas de la relacién que establece el
pensamiento de Heidegger con esta antigua obra poética; cudl es el vinculo que se
establece entre su filosofia y la antigua tragedia griega; qué tipo de lecturas realiza de
dichas obras.

En primera instancia, tendemos a pensar que dicho vinculo no tiene el caracter
de un recurso estilistico, estético o ilustrativo a través del cual su pensamiento
simplemente se logre expresar mejor, sino que reside en una relaciéon mas profunda
entre el pensar poético expresado en la tragedia y su filosofia.

Confiamos en que al indagar en el caracter de algunas de estas referencias, en la
esencia y caracteristicas de la antigua tragedia griega, y en el modo en que Heidegger
se aproxima al mundo griego, podremos confirmar un vinculo mas profundo entre
esta antigua forma poética y el pensamiento de este fil6sofo a partir del cual se realizan
sus lecturas.

1 LAS REFERENCIAS

En 1919, en un curso del semestre de posguerra en Friburgo, titulado La idea de Ia
filosofia y el problema de la concepcion del mundo, un joven Heidegger citaba los versos del
canto de entrada de Antigona (vv. 100 y ss.) para contrastar la vivencia del fenémeno
de la salida del sol por parte del astrénomo y la vivencia de dicho fenémeno que
habian tenido y expresado los viejos tebanos que conformaban el coro de la tragedia.
Mientras que el astronomo analiza el hecho en términos de un proceso meramente
natural, los viejos tebanos no podian dejar de apreciar el mismo fenémeno de otro
modo. Ellos “miran al sol saliente a primera hora de la mafiana después de la victoriosa
defensa [de la ciudad de Tebas]” y dicen:

“aKTig deAiov, TO KAA-
AloToV £ITandA® Pavev
On g T®V IPOTEPOV PAOG

Oh, ta, el més bello rayo del sol,

Que desde hace tanto tiempo iluminas

Las siete puertas de Tebas”2

(HEIDEGGER, 2005, p. 90 / GA 56/57, p. 74)

Con ello, Heidegger manifiesta los diversos modos en que se da la vivencia de
un mismo fenémeno. Para uno y los otros, el mundo circundante comparece de un

2 Cabe sefialar que en esta ocasién Heidegger utiliza la traduccién al aleman de Hélderlin para estos versos (O
Blik der Sonne, du Schénster, der / Dem siebenthorigen Thebe / Seit langem scheint...).
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modo distinto y, primariamente, desde una disposicion afectiva (XOLOCOTZI, 2015,
“Introducciéon”).

El hecho de que el pensador aleman haya citado unos pocos versos de esta
tragedia, podria ser considerado algo menor o de poca, o nula, relevancia para su
pensamiento. Sin embargo, esta no iba a ser la tnica vez que Heidegger acudiria a
dicha tragedia.

En el semestre de verano de 1935 dicta el curso Introduccion a la metafisica en la
Universidad de Friburgo, el cual posteriormente, y después de ser reelaborado por el
mismo Heidegger, fue publicado (1953) bajo el mismo nombre. En él vuelve sobre la
tragedia de Sofocles, Antigona, y, especificamente, sobre el primer canto de su coro (vv.
332-375) (HEIDEGGER, 2003, p. 136-137 / GA 40, p.155-157) para acceder al proyecto
poético del ser-humano que encontramos entre los griegos a través de aquella poesia
en la que se funda el ser y la ex-sistencia [correspondiente]: la tragedia. El mismo afio
(1935) estos versos acompafian, como un “presente”, la carta (BIEMEL, SANER 2003,
pp- 129-130) que envia a su amigo Karl Jaspers. En 1943 vuelve a revisar la traducciéon
del “Coro de la Antigona de So6focles” (HEIDEGGER, 2014, p. 43-45 / GA 13, p-35-36)
y lo regala a su esposa agregandole una dedicatoria en su 50° aniversario; también
imprimi6 otras copias de este mismo coro y lo obsequi6 a algunos amigos. Previo a
estos obsequios, en 1942, Heidegger profundiza en esta obra a propésito del curso que
da el semestre de verano acerca del himno de Holderlin “El Ister” y vuelve, también,
sobre los versos del canto de entrada de la tragedia que en 1919 ya habia citado en el
curso del semestre de posguerra en Friburgo, agregando un verso mas y realizando su
propia traduccion interpretativa (HEIDEGGER, 2000a, p. 10 / GA 53, p. 64)3. Y en 1958,
en la conferencia titulada “Poesia y pensamiento. A propésito del poema La Palabra de
Stefan George”, que posteriormente seria publicada bajo el titulo “La palabra”
(HEIDEGGER 2002, p. 163 / GA 12, p. 207), una vez més vuelve sobre la palabra
poética de la Antigona de Séfocles, citando e interpretando algunos de sus versos (vv.
450, 456/7), para indicarnos el silencio al que ésta retorné hace tiempo y la necesidad
de volver a pensar este enigma.

También es posible encontrar en su obra referencia a otras tragedias griegas. En
el mismo curso de Introduccion a la metafisica (1935), del cual hemos hablado antes,
Heidegger refiere y cita la tragedia de Sofocles Edipo Rey (vv.1189/92) en la cual
encuentra representaciéon la unidad y conflicto entre el ser y la apariencia
(HEIDEGGER, 2003, p. 101 y ss. / GA 40, p. 113 y ss.). Otra referencia a Edipo en Colono,
del mismo Soéfocles, es posible observar en el “Epilogo a ;Qué es metafisica?” (1943),
texto que concluye con la cita del “altimo poema del altimo poeta de la Grecia inicial”,
los versos 177/79 de la tragedia cuya palabra “se dirige a la historia oculta de ese

pueblo de una manera que jamds se podra volver a pensar, guarddndole la entrada a
la desconocida verdad del ser” (HEIDEGGER, 2018, p. 258 / GA 09, p. 312). En el texto

3“0 Strahl der Sonne, das / schénste dem siebentorigen Theben / nie zuvor also scheinende Licht, / endlich
erschienen warst du...”. En traduccidn del profesor Pablo Oyarzin: “Oh rayo del sol, la / mas hermosa luz que
jamas iluminara / la Tebas de siete puertas, / al fin has aparecido...” (HEIDEGGER, 2000).
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titulado Estancias, que recoge las impresiones de su viaje de 1962 por primera vez a
Grecia y que, posteriormente, obsequia a su esposa en su septuagésimo cumplearios,
Heidegger recuerda la palabra poetizante de las Eumeénides de Esquilo en dos
ocasiones: en plena visita a la Acrépolis con el fin de proveerse una estancia idénea al
lugar sagrado en otro tiempo (HEIDEGGER, 2008, p. 42, 43); y, posteriormente, en su
visita a Delfos, recordando los dos primeros versos de dicha obra (HEIDEGGER, 2008,
p. 52). Otros versos (vv. 827/28) de esta misma tragedia volveran a ser citados por el
pensador algunos afios después (1967), y nuevamente en Grecia, durante una
conferencia en la Academia de las Ciencias y las Artes de Atenas, poniéndolos en didlogo
con el fragmento B64 de Her4clito, para pensar en la diosa Atenea y “en el misterio de
la proveniencia del arte en la Hélade” (HEIDEGGER, 2014, p.157-158).

En estos textos es posible observar que Heidegger no recurre a la antigua tragedia
griega con fines meramente pedagdgicos o para ilustrar alguna idea particular;
tampoco recurre a ella como quien recurre a una bella imagen inmovil para su deleite.
El volver sobre la palabra poética de la tragedia significa volver a traer ante si la
representaciéon “mas elevada y pura” del pensamiento de los tempranos griegos
(HEIDEGGER, 2003, p. 101 y ss. / GA 40, p. 113 y ss.). El analisis heideggeriano de la
tragedia tampoco se ubica en el plano de una interpretacion psicologista, sino en un
plano ontolégico. La tarea de Heidegger consiste en pensar el ser y en funcion de ello
vuelve a interrogar a aquella poesia pensante que los griegos cultivaron y nos legaron,
la tragedia. En esta forma de representacion poética, dado sus peculiares
caracteristicas, se manifiesta un punto de acceso al pensar para penetrar, por ejemplo,
en el “proyecto poético del ser-humano que encontramos entre los griegos”
(HEIDEGGER, 2003, p. 136 / p. 155), ya que “Sélo a un proyecto poético y pensante se
le revela un tal ser” (HEIDEGGER, 2003, p. 138 / p. 158).

2 LA CONFRONTACION: EL MODO DE ESTABLECER UNA RELACION
PENSANTE CON LOS GRIEGOS

La labor del pensar llevada a cabo por Heidegger esté atravesada por su dialogo
constante con los griegos. Resulta facil evidenciar como desde su juventud hasta sus
altimos escritos Heidegger vuelve una y otra vez sobre ellos: sobre Aristételes, Platon,
Anaximandro, Heréclito, Parménides y, por qué no, sobre la antigua tragedia griega.
El mismo ha puesto de manifiesto cuanto debe su pensamiento a los griegos y en
particular al pensamiento de Aristételes (HEIDEGGER, 2000b, p. 99 / GA 14, p. 97).
Uno de sus discipulos, H.-G. Gadamer, también refiere la nueva impronta que dio
Heidegger a la interpretaciéon que ponia en juego su maestro, causando una revolucién
en el pensamiento en sus cursos de juventud en Marburgo, durante los cuales se daba
a la relectura, apropiacion y confrontacién de la Retérica y de la Etica a Nicémaco
(GADAMER, 2003, p. 246 y ss). Es en el estagirita en quien el joven Heidegger
encuentra la posibilidad de un verdadero analisis fenomenolégico de la vida, el cual
se plasma en el llamado Informe Natorp (ESCUDERO, 2011).

Ahora bien, dicha relacion con los antiguos griegos y, en particular, con
Aristoteles no se limita a una mera repeticion, traduccion textual o referencia, sino a
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“una confrontacion que tiende a la apropiaciéon y a la asimilaciéon radical del
patrimonio de la ontologia aristotélica” (VOLPI, 2012, p. 24). De lo que se trata es de
una recuperacion y actualizaciéon de los problemas filoséficos fundamentales
planteados por ellos en funcién de un volver a plantear sus preguntas fundamentales.
Durante el semestre de verano de 1924 en Marburgo, se dedica a pensar algunos
conceptos fundamentales de la obra aristotélica, especialmente a partir de la lectura de
la Retorica. De dicha lectura resulta, entre otras cosas, una teoria de las pasiones o nabn
que Aristoteles ubica en funcion de las técnicas del discurso y que en Heidegger se
presentard como una teoria ontolégica de los afectos. Posteriormente, en Ser y tiempo
(1927), 1a analitica existencial del Dasein nos presentara la Befindlichkeit (disposicion
afectiva o encontrarse) como uno de los existenciales fundamentales.

Es aca donde establecemos una relacion entre la antigua tragedia griega, la
concepcion aristotélica de ésta, las pasiones o ta 1a0n, y el pensamiento de Heidegger.
En la antigua tragedia griega, y gracias a ta mabr), se pone en juego aquel modo
preteorético de acceso a la realidad en el Dasein afectivamente abierto.

3 CARACTERISTICAS DE LA TRAGEDIA GRIEGA

Uno de los primeros en teorizar respecto a la antigua tragedia griega, a su
procedencia y esencia fue Aristételes. En su Poética, da cuenta de este fenémeno
artistico mimético cuando explica el origen de la poesia, indicando cémo es que la
tragedia tiene como puntos de origen la poesia épica y el fenémeno religioso del culto
a Dionisos, al cual esta asociado el ditirambo (ARISTOTELES, 1974, p. 138 y ss. / 1449a
y ss.).

Esta forma artistica que tuvo como base temética, principalmente, los motivos de
la epopeya homérica, utilizé para sus representaciones diversos elementos: actores,
mascaras, un vestuario especial, un coro, un tipo especial de verso (yambo), una
escenografia y un teatro que reunia las condiciones necesarias para que la obra tuviese
lugar ante el ptublico que la observaba y participaba de ella. Las tragedias, en la época
clasica, eran representadas en la fiesta de las Dionisias urbanas, en primavera.
También en certdmenes de tragedias en la fiesta de las Leneas (fines de diciembre). La
representacion iba intercalada y acompafiada en un conjunto eminentemente religioso
y por procesiones y sacrificios. El teatro era el teatro de Dionisos (reconstruido en
varias ocasiones). Presidido por el sacerdote de Dionisos y con un altar en el centro. El
coro recordaba el lirismo religioso y las méscaras usadas por los coreutas y actores
transportaban a los rituales arcaicos. El origen de la tragedia estd intimamente ligado
al culto (Cf. DE ROMILLY, 2019).

La tragedia era un espectdculo de caracter nacional. Las tragedias se
representaban (a diferencia del teatro moderno) s6lo en dos ocasiones del afio en
tiestas ligadas a Dionisos, que antes mencionamos, durante un certamen que duraba
tres dias. Cada uno de esos dias, un autor seleccionado representaba tres tragedias. El
Estado, mediante uno de sus altos magistrados elegia los poetas que pondrian en
escena sus obras y a los ricos ciudadanos que aportarian el financiamiento. Todo el
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pueblo era invitado a su representacion y, de algiin modo, participaba de ella. Era un
espectaculo politico y de gran participacién social.

Segun Jacqueline de Romilly, los poetas tragicos hicieron eco de este arte amplio
y nacional, escribiendo obras para un ptblico muy amplio e intentando llegar a él con
un mensaje en el que cada habitante pudiese identificarse y con un lenguaje accesible
a todos. “Escribian, pues, como ciudadanos que se dirigen a otros ciudadanos” (DE
ROMILLY, 2019, p. 17). Por lo demés, desde su origen la tragedia estuvo directamente
ligada al desarrollo politico. “La tragedia, que entr6 en la vida ateniense como
consecuencia de una decisién oficial y se insert6 en toda la politica de expansion
popular, aparece ligada desde sus comienzos a la actividad civica. Y este vinculo sélo
podria estrecharse cuando este pueblo, asi reunido en el teatro, se convirtié en el
arbitro de su propio destino” (DE ROMILLY, 2019, p. 18).

La antigua tragedia griega, en funcién de su origen y contenidos, nos remite al
culto, a la relacién del hombre con 