OS0S

SCUITURAS

REVISTA ACADEMICA MULTIDISCIPLINAR DE INICIACAO CIENTIFICA

Faculdade Catolica de Fortaleza - Ano Il / Vol. 2 / n° 1 - Janeiro/Junho 2022

Lucas Bianconi

Michel Platinir da Silva Damasceno
Onésimo Alves de Mesquita
Pedro Henrique Araujo Santiago
Catia Luiza Pereira Magalhaes
Katarina Albuquerque de Lima
Pedro Lucas Bonfa Vieira Ramos
Bruno Alonso

Matheus Silva Freitas

ltasuan Antonio

José Valdir Teixeira Braga Filho

@ Catolica
de Fortaleza



AOL08

REVISTA ACADEMICA MULTIDISCIPLINAR DE INICIAGCAO CIENTIFICA

Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar Fortaleza v.2 n.1 p- 1-151 2022
de Iniciagao Cientifica




7]

Faculdade Catélica de Fortaleza

Chanceler: Dom José Antonio Aparecido Tosi Marques
Arcebispo Metropolitano de Fortaleza e Presidente da Associagdo Educacional e Cultural Catélica de

Fortaleza

Diretor Geral: Prof. Dr. Pe. Francisco Antonio Francileudo
Diretor Académico: Prof. Me. Tiago Geyrdenn de Oliveira Gomes

Diretor Administrativo-Financeiro: Pe. Joaquim Fernandes Pontes Il

Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar de Iniciacdo Cientifica
Vol. 2,n. 1, p. 1-151, 2022.1

Publicacao: Faculdade Catodlica de Fortaleza

Editor-chefe: Prof. Dr. Renato Moreira de Abrantes
Coordenacao Editorial: Profa. Ma. Lara Rocha

Conselho Cientifico
Prof. Dr. José Luis Speroni (UK-BA)
Prof. Dr. Judikael Castelo Branco (UFT)
Prof. Dr. Francisco de Aquino Paulino (FCF)
Prof. Dr. Odilio Alves Aguiar (UFC)
Profa. Dra. Maria Celeste de Sousa (FCF)

Profa. Dra. Lisieux D’Jesus Luzia de Araujo Rocha (FCF)
Prof. Dr. Salvio Alan Sosa Tello (Instituto Aleluya — San Luis/Argentina)
Prof. Dr. Nilo César Batista da Silva (UFCA)

Prof. Dr. Samuel Brand&o de Oliveira (FCF)

Prof. Me. Antonio Ronaldo Vieira Nogueira (FCF)
Prof. Me. Abimael Francisco do Nascimento (FCF)



Conselho Editorial
Profa. Dra. Lisieux D’Jesus Luzia de Aradjo Rocha (FCF)
Prof. Dr. Salvio Alan Sosa Tello (Instituto Aleluya — San Luis/Argentina)
Prof. Dr. Nilo César Batista da Silva (UFCA)
Prof. Dr. Samuel Brandéao de Oliveira (FCF)
Prof. Dr. Judikael Castelo Branco (UFT)
Prof. Dr. Francisco de Aquino Paulino (FCF)
Profa. Dra. Maria Celeste de Sousa (FCF)
Prof. Dr. Dhenis Silva Maciel (FCF)

Prof. Dr. Robert Brenner Barreto da Silva (UECE)
Prof. Dr. Vicente de Paulo Augusto de Oliveira (UNIFOR)
Prof. Dr. Antonio Jorge Pereira Junior (UNIFOR)
Prof. Me. Pedro Lucas Bonfa Ramos (UFC)

Prof. Me. John Karley de Sousa Aquino (IFCE)
Prof. Me. José Valdir Teixeira Braga Filho (USP)
Profa. Ma. Silvia Goncalves de Almeida (UNISA)
Prof. Me. Abimael Francisco do Nascimento (FCF)

Profa. Ma. Kercya Nara Felipe de Castro Abrantes (FCF)

Edicao
Diagramacéo edicao eletrénica: Ma. Lara Rocha
Projeto grafico da capa: Antonio Marcos Ferreira de Aquino
Diagramacéo edigdo impressa: Evaldo Amaro dos Santos
Bibliotecéaria: Deusimar Frutuoso de Almeida (CRB — 3/578)

Endereco para correspondéncia: Rua Tenente Benévolo, 201.
Fortaleza/CE. CEP: 60160-040.

Site: https://ojs.catolicadefortaleza.edu.br/index.php/logosculturas
E-mail: periodicos@catolicadefortaleza.edu.br
Solicita-se permuta
Periodicidade: Semestral


mailto:periodicos@catolicadefortaleza.edu.br

— %‘ R SUMEDS S DIADORIM |l
L.‘,..e ~S S Ta S « | DRJI JE
EILatinREV DA J3emeaer
- s JOURMNALS

Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar de Iniciagéo Cientifica /
Faculdade Catdlica de Fortaleza. - v. 2, n. 1, (2021)- . Fortaleza, FCF, 2021-

Semestral
Disponivel também em: https://ojs.catolicadefortaleza.edu.br/index.php/logosculturas

1. Generalidades 2. Filosofia 3. Teologia 4. Ciéncias Humanas |. Faculdade Catélica

de Fortaleza

CDD 000
100
200
300

Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar de Fortaleza v. 2 n.1 | p.1-151 | 2022

Iniciacéo Cientifica




| =lo [ o] A= TR

Artigos

Alguns problemas da razdo sobre o mundo e o contato

racional com o MUNAO Ada Vida.....c..veeeeieeieie e eee e
Lucas Bianconi

A recepcao dos conceitos kierkegaardianos de infinita
diferenca qualitativa entre tempo e eternidade, paradoxo e
fé paradoxal a partir da interpretacao de Karl Barth n’ A

(oF > 1 == T0 FS T 0] > 10 1
Michel Platinir da Silva Damasceno
Onésimo Alves de Mesquita

A reformulacdo do nédo-ser e a possibilidade linguistica da

predicac8o em Plat@o..........cccooeovviiiiiiii i
Pedro Henrique Araujo Santiago

El concepto de violencia en Psicologia Social: unarevision

de laliteratura...cueeeeeiecrieie i rieer e e e e e e eaanas
Cétia Luiza Pereira Magalhaes

Logos e cultura: ontologia fundamental..........................oee.
Katarina Albuguerque de Lima

Nietzsche e a decadéncia: a anarquia dos instintos na

Culturae em WagNer........oooiuiiiiiiiiii e
Pedro Lucas Bonfa Vieira Ramos

Os cirenaicos e Epicuro: o hedonismo na Filosofia

(oY (=Y A L1 L oX= VTR
Bruno Alonso

20

39

58

79

92



O tempo ilude-nos com a mascara do espago? Beleza e
esperanca na juventude segundo um “pessimismo
fIlOSOfICO™ ... e e 120
Matheus Silva Freitas

Santo Agostinho e Paul Ricoeur: um didlogo sobre o

CONCEItO A8 LEMPO..ciiiiiiii it 130
Itasuan Antonio

Resenha

La politica e la Storia: Machiavelli e Vico.............c.cccoeceee. 145
José Valdir Teixeira Braga Filho



Editorial

Com alegria renovada, apresentamos a comunidade académica, de modo
geral, e a todos os que se interessam pelo saber cientifico, de modo especifico, mais
um numero da Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar de Iniciacdo
Cientifica, periodico cientifico vinculado a Faculdade Catdlica de Fortaleza (FCF). Na
Otica da sesquicentenaria instituicdo de ensino superior, ser cooperatores veritatem
implica fornecer aos pesquisadores da area de Ciéncias Humanas, sem restricdo de
titulacdo, um espaco proficuo para a publicizacdo de suas pesquisas, colaborando
com a democratizacdo da educacéo e com a qualificacdo dos debates cientificos no
pais.

Nos dois ultimos semestre, a Logos & Culturas passou a fazer parte de um
seleto time de indexadores nacionais e internacionais, sendo este um passo
importante para o amplo reconhecimento da revista. Entre esses repositérios,
referéncias em politicas internacionais de ética em pesquisa e por abrigarem o0s
periodicos cientificos mais importantes do mundo, constam a Red Latinoamericana de
Revistas Académicas en Ciéncias Sociales y Humanidades (LatinRev), o Directory of
Open Acess of Journals (DOAJ), o Directory of Research Journals Indexing (DRJI), o
Sumarios.org, o Livre e o Diretério de Politicas Editoriais das Revistas Cientificas
Brasileiras (Diadorim). A ampliacdo dos repositorios que abrigam e recomendam a
Logos & Culturas colabora tanto para a divulgacao nacional e internacional da revista
quanto para aumentar o fator de impacto dos textos publicados.

Abracando, entdo, a missao de ser cooperadora da verdade, a presente edicdo
da Logos & Culturas mantém o félego que animou sua prépria criacao: a pluralidade,
gue se reverbera na diversidade de temas e de instituicdes, nacionais e internacionais,
as quais os autores dos artigos aqui apresentados sao vinculados. Em comum entre
eles, destaca-se a qualidade das publica¢des e o bom dominio do discurso cientifico,
o que foi comprovado pelo Comité Cientifico-Editorial do periddico.

Sendo assim, o atual nimero conta com dez textos cientificos, entre artigos e
resenhas. Entre os primeiros, destacam-se as reflexdes sobre a fenomenologia
husserliana, a interpretacdo de Karl Barth sobre a obra de Kierkegaard, a teoria da

linguagem platdnica, a ontologia gadameriana a partir dos conceitos de logos e da
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importancia da cultura, a estética de Nietzsche e a filosofia hedonistica de Epicuro.
Também foram contempladas as analises sobre o pessimismo filosofico
fundamentado por Schopenhauer, em didlogo com o brasileiro Matias Aires, a leitura
de Paul Ricouer sobre a filosofia agostiniana e uma resenha sobre o livro de Roberto
Esposito, intitulado La politica e la storia: Machiavelli e Vico, ainda inédito em
portugueés.

Convidamos os leitores dessas paginas de apresentacdo a continuar nos
acompanhando pelos préximos textos que fundamentam o corpus da Logos &
Culturas. Na companhia dos autores e dos leitores deste niumero, hos somamos a
todos aqueles que ndo medem esforcos para construir e difundir o conhecimento
cientifico no Brasil.

Desejando uma excelente e proveitosa leitura,

Os editores
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O
O
=
2
O
o
Q.
O
>
&
Q
O
S
O
S
-
»
Q
O
Q
Q
<.
Q
Q

O & Opunw O 8I1gOoS oezel ep sewsjqoid sunB)y

Logos & Culturas: Revista
Académica Interdisciplinar
de Iniciacao Cientifica
e-ISSN: 2763-986X
Fortaleza,

v. 18, n. 1, 2022

Lucas Bianconi*

RESUMO

O problema geral da pesquisa consiste em aprofundar a compreensao de Edmund
Husserl acerca do tema da crise de sentido na experiéncia humana da civilizacao
europeia. O objetivo ¢ identificar o papel das ciéncias da natureza na Europa moderna
para explicitar as consequéncias que a adesiao do método cientifico provocou ao
mundo da vida das vivéncias humanas. O trabalho apresenta a importancia da
retomada da subjetividade através da fenomenologia como alternativa epistemologica
para a resolucao dos problemas da crise e para o desenvolvimento das ciéncias
humanas. Chega-se a conclusao de que deve haver uma distincao entre o método
utilizado para promover as ciéncias humanas daquele que pretende desenvolver as

ciéncias da natureza.

Palavras-chave: Subjetividade. Epistemologia. Fenomenologia.

Rational problems about the world and the rational contact
with the world of life

ABSTRACT

The general problem of this research deals with Edmund Husserl's understanding
about the crisis of meaning in the human experience with life in the European
civilization. The objective is to identify the role of the natural sciences in modern
Europe to explain the consequences that the adherence to the scientific method
caused to the world of human experiences. The work presents the importance of
retaking subjectivity through phenomenology as an epistemological alternative for
solving the problems of the crisis and for the development of all human sciences. The
conclusion goes that there must be a distinction between the method used to promote

the human sciences and the method used to develop the sciences of nature.

Keywords: Subjectivity. Epistemology. Phenomenology.

*Graduando em Psicologia pela Faculdade Anhanguera. E-mail: lucasbianconi@gmail.com.br. Orcid:
https://orcid.org/0000-0002-8493-6070.



BIANCON]J, L. Alguns problemas da razédo sobre o mundo e o contato racional com o mundo da vida

O problema do ser das coisas e a subjetividade humana

JA& ndo é novidade que a validade da razdo cientifica vem sendo
recorrentemente questionada nas discussoées filosoficas da epistemologia. O saber
oriundo do olhar contemporaneo do homem sobre o mundo, de acordo com a atitude
intelectual e filosofica que promove as ciéncias da natureza, vem encarando
problemas com seu método devido aos pressupostos de sua teoria. Essa afirmacéo
se baseia na critica do alemao Edmund Husserl (1859-1938), especialmente em seu
altimo livro publicado com o titulo A Crise das Ciéncias Europeias e a Fenomenologia
Transcendental (1936). Essa obra expressa uma espécie de sintese do seu
pensamento critico acerca do papel das ciéncias da natureza na civilizacao Europeia,
assim como também pretende apresentar o projeto da sua Fenomenologia (GOTO,
2007). Husserl identifica que o ocidente europeu vive uma crise de humanidade
porque o método cientifico moderno se absteve do estudo da subjetividade e se
concentrou apenas no conhecimento objetivo da natureza.

Perseguindo as tradi¢es historico-filoséficas adotadas pela Europa durante os
altimos séculos, Husserl (1935) identificou as principais ideias que motivaram 0s
homens da civilizagdo europeia a necessidade de elaborar um método cientifico
moderno. Interessado em compreender o papel do pensamento racional no processo
de formacdo do conhecimento humano, Husserl (1911) interrogou a validade do
conhecimento tedrico que o homem elabora sobre o sentido da existéncia da natureza.
Sem duvidas, o problema da validade do conhecimento do homem sobre o mundo da
experiéncia humana é um dos maiores temas de discusséao filoséfica da historia, e
continua em debate mesmo apds o advento das ciéncias “naturais” na Europa do
século XVII.

Embora ndo tenha pretensdes de abordar os detalhes da obra Krisis (1936),
para a realizacdo deste trabalho a obra La filosofia como ciencia estricta (1911) foi
consultada. Além desta, foram inclusos alguns comentarios de duas de suas
conferéncias, cujos titulos sdo La filosofia en la crisis de la humanidad europea (1935)
e La filosofia como autorreflexion de la humanidad (1937). Também foram expostos
comentarios relevantes de Angela Ales Bello (1998/2016), Edward Grant (2009),
Pierre Thullier (1994), Tommy Akira Goto (2007), Aquiles Cortes Guimaraes (2012) e

Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar de Iniciacéo Cientifica. Fortaleza, v. 2, n. 1, 2022. m
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Juliana Missaggia (2018) que podem ajudar a ampliar a reflexdo proposta por Husserl
sobre o papel da filosofia no percurso da existéncia humana, esclarecendo alguns de
seus objetivos, como aquele que pretende dar razdo ao método cientifico moderno
como conhecimento da realidade da natureza.

Contudo, para compreendermos como a subjetividade foi negligenciada pela
ciéncia moderna, devemos, inicialmente, retroceder ao mundo real a que estamos
sometidos. Quero dizer, com o termo “real” me refiro ao mundo concreto da
experiéncia em que o ser humano vivencia sua vida. Husserl (1935, p. 133) destaca
gue entre os seres pensantes individuais hd um mundo correlato de coisas em comum
gue nos ligam a ideia de que existem coisas a serem descobertas e explicadas, coisas
que existem e sdo transcendentes, que existem independente do carater de nossa
existéncia individual e que pertencem a mesma natureza da qual o ser humano é parte
integrante (BELLO, 2016). Ao coexistir onde elas habitam, o ser humano as
experimenta enquanto as vivencia.

Desta forma, Husserl da o nome de mundo da vida para o mundo da
experiéncia em comum dos seres humanos, 0 mundo concreto que pertence a
realidade a qual a humanidade habita. Ou seja, antes de tudo, é preciso compreender
gue a natureza nao foi inventada, foi dada (GRANT, 2009, p. 13), e que, no final das
contas, o0 que as civilizagbes inventaram foram apenas maneiras instrutivas de falar
sobre a natureza. Isto quer dizer que ha muito tempo o ser humano procura
compreender o fendmeno da existéncia das “coisas” especulando sobre o sentido da
“natureza” delas.

No mundo da experiéncia dos povos arcaicos — ou primitivos — ndo havia
nenhuma ideia de “dominio da natureza” que estivesse separado do “dominio das
crengas” e, por isso mesmo, a observagao bruta se fundia a imaginacéao fértil para
promover o saber especulativo sem reservas. Trata-se daquelas tradigbes culturais
gue contaram as primeiras histérias sobre o sentido da vida humana no mundo em
relacdo a realidade da existéncia (ELIADE, 1973, p. 11). As percepc¢des humanas
(BELLO, 1998, p. 83) registraram o mundo da experiéncia a partir de vivéncias
distintas, logo, ndo somente as teorias, mas também as praticas habituais, as
concepcdes morais e religiosas, miticas, foram importantes para contribuir com o

desenvolvimento do saber humano acerca do sentido da existéncia das “coisas”’, e
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isso o0s levou a elaborar as suas préprias teses explicativas sobre o sentido da vida.
Muito embora essas especulacdes contribuissem para o desenvolvimento do saber
dessas civilizacdes, elas ainda dependiam profundamente de concepc¢des misticas e
religiosas para se referir aos fendbmenos da natureza.

A distingdo entre o saber “natural” daquele “religioso” sé se desenvolveu
posteriormente, nas discussdes filoséficas (GRANT, 2009, p. 19), por volta de 600
a.C. na Grécia Antiga. Com a filosofia, Husserl (1937) identifica: “Se apodera del
hombre la pasion por una concepcion del mundo y un conocimiento del mundo”
(HUSSERL, 1935, p. 154). Afinal, foi somente a partir da reflexado expressa na atitude
filosofica que a razdo passou a investigar o mundo de forma rigorosa a partir do
pensamento critico. A atitude filoséfica apresenta uma nova maneira de se orientar
nas questdes do conhecimento, enfatizando a importéncia da reflexado para alcancar
0 conhecimento efetivo.

Poder-se ia dizer que, para os filésofos, o sentido da vida no mundo torna-se
gradualmente uma coisa que deve ser pensada, que pode eventualmente ser
confirmada, contrariada ou ainda que se deixa problematizar pela davida. Sendo o
modo humano um modo racional de ser, Husserl explica que seu modo préprio o eleva
a alcancar planos cada vez mais amplos de autorreflexdo sobre o sentido do mundo
e das “coisas” (HUSSERL, 1937, p. 129). Além disso, Husserl (1937) percebe que a
aspiracdo mais profunda da filosofia € aquela que pretende elevar o raciocinio humano
ao juizo verdadeiro acerca do sentido da realidade da existéncia das “coisas”. De
acordo com Angela (1998), Husserl afirma que o “ser” da verdade absoluta — como
ideal do conhecimento correto — é 0 objetivo de uma construcéo légica que pretende
encontrar a maneira de raciocinar corretamente. Isto quer dizer que a légica do ideal
da verdade pretende alcancar o raciocinio capaz de comprovar o “sentido” da
existéncia do “ser das coisas”. Isso tudo motivou a filosofia a se propagar “como la
comunidade professional de los filosofos que va ensanchandose, y como un
movimiento comunitario de la educacién que igualmente se va ensanchando
(HUSSERL, 1935, p. 155) responsavel pela producdo de conhecimento tedrico
acrescida de conhecimento teérico, de modo inifitum.

Infelizmente, a tarefa de tornar a filosofia uma ciéncia rigorosa em busca do

verdadeiro sentido das coisas do mundo e da vida parece ter sido abandonada e
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esquecida. De acordo com Husserl (1911), toda essa pretensao de tornar a filosofia
uma ciéncia fora abandonada por falta de um sistema que ordenasse a autoatividade
dedutiva e indutiva das intelecc¢des racionais dos espiritos (HUSSERL, 1911). Ou seja,
para a realizacdo desta tarefa seria necessario a elaboragcdo de um meétodo que
alcancasse a evidéncia capaz de justificar a realidade das “coisas”.

A busca de evidéncias que compreendessem o “sentido” das coisas repercutiu
pela civilizagédo grega, e dela parece ter surgido um movimento filosofico especifico
que iniciou a pretensdo de discutir 0 método mais adequado para que os homens
pudessem conhecer a realidade da natureza. De acordo com Edward Grant (2009 p.
64), este movimento tem raizes no pensamento de Aristoteles (384-322 a.C) por ter
sido ele o primeiro a se dedicar ao desenvolvimento de um método a ser aplicado ao
estudo de observacgdo da experiéncia. Muitas civilizagfes ja investigaram a natureza
— cada qual a sua maneira de vivencia-la e concebé-la — no intuito de compreendé-la.
Como dito no inicio da pesquisa, o fato de que o ser humano idealiza o sentido da
existéncia da natureza precede até mesmo a Grécia Antiga (GRANT, 2006). Porém,
aparece, de acordo com Husserl, alcancando seu mais alto grau de prestigio légico
atraveés da razdo no pensamento filosofico dos gregos.

Durante a conferéncia, Husserl (1935, p. 143) destaca a ideia de que a
aspiragéo filosofica de chegar até o conhecimento verdadeiro — existente desde a
Grécia Antiga — é o fundamento da atividade intelectual que motivou a humanidade a
elaborar as ciéncias da natureza. Isto quer dizer que Husserl reconheceu a influéncia
do pensamento filoséfico dos gregos no pensamento do ocidente europeu que deu
origem ao método cientifico moderno. A Europa moderna, portanto, retoma a
pretensdo grega de fazer da filosofia natural o dominio do conhecimento efetivo
através da observacéo da natureza.

Angela (1998) também identifica que € por essa razdo que ndo podemos
separar a esséncia da cultura europeia da grega. A razdo ganha um papel importante
de investigacao teorica na cultura do ocidente europeu adotando a pretensao filosofica
dos gregos de alcancar o conhecimento exato das coisas, e Husserl percebe que essa
pretensdo de conhecer o mundo natural através da razdo despertou no homem um

senso critico de um novo género.
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Foi a partir da expressdo da natureza como physis que a filosofia natural, ou
estudo da natureza, motivou a Europa a elaborar o método de pesquisa cientifica, que
buscava determinar as causas dos fenbmenos da natureza através da observacao da
experiéncia. De acordo com essa metodologia, caso o fendmeno ndo pudesse ser
observado no mundo fisico — segundo as leis de causa e efeito concebidas pela fisica
— sua existéncia seria simplesmente negada como um conhecimento que nao
pertence a realidade da natureza por “falta de evidéncia cientifica”. Ou seja, € como
bem salienta Pierre Thuillier na introducéo do livro De Arquimedes a Einstein: a face
oculta da investigacao cientifica: “tudo que puder servir a realizagdo desse projeto
aparece como ‘racional” (THUILLIER, 1994, p. 24), enquanto o resto € tido como mero
irracionalismo, sem validade de existéncia efetiva, passando a ser desconsiderado do
dominio da investigacao cientifica.

Além desta perspectiva materialista da natureza ter influenciado o pensamento
da civilizacdo europeia, tanto Grant (2009) quanto Husserl (1935) destacam outro
momento decisivo para o desenvolvimento do método cientifico moderno, que nédo se
encontra no pensamento filoséfico do estudo da natureza durante a Grécia Antiga.
Depois do século XVII, de acordo com Grant (2009), a matematica se uniu a filosofia
natural para “buscar as causas fisicas dos fendmenos da natureza” (GRANT, 2009, p.
408). Husserl também reconhece a importancia deste momento do pensamento
cientifico moderno na civilizagao europeia e se posiciona a respeito dizendo que: “el
resultado del desarollo consecuente de las ciéncias exatas en la época moderna ha
sido una verdadera revolucion en la dominacion técnica de la naturaleza” (HUSSERL,
1935, p. 137).

Segundo Grant (2009, p. 398), os fildsofos medievais ampliaram muito a
aplicacdo da matemética nos problemas filoséficos, os unindo cada vez mais a fisica.
Ou seja, poder-se-ia dizer que a aritmética, a geometria, as matematicas propriamente
ditas ndo faziam parte da vida cotidiana como passaram a fazer depois da Idade Média
e no inicio da Era Moderna. Ao longo do tempo a matematica deixou de ser apenas
uma disciplina teérica e se impds no desenvolvimento de técnicas a serem aplicadas
aos problemas de experiéncia préatica da vida na natureza. Pode-se entender que,
para Husserl, a matematica moderna revolucionou a maneira da civilizagédo europeia

de conceber o mundo e essa revolucdo tem seu apice na passagem da geometria
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euclidiana para a geometria galaica, que ocorre por volta do século XVIIt. Do século
XVIl em diante a influéncia da experimentacao e do calculo no conhecimento cientifico
foi tdo grande que todo saber objetivo se concentrou como meio para criagdo de
técnicas e metodologias.

Toda essa conversao do olhar cientifico moderno fez com que o homem que
participa da cultura da civilizacdo europeia adotasse um conhecimento que idealiza o
mundo fisico da natureza, agora aplicando formulas matematicas para se referir a
dindmica das coisas, dizer o que elas sdo ou como elas funcionam. Desta maneira a
realidade da natureza passa a ser interpretada de maneira impessoal e objetiva,
guantificada, explicada através de calculos e acessivel somente ao método cientifico.
Nisto se difundiu a era da coleta de dados e de estatisticas, além do acumulo de
informacdes, que ainda prepondera na civilizag@o europeia desde o inicio da chamada
Revolucgédo Cientifica.

A abstracédo de tudo que €é subjetivo e a matematizacdo da natureza, de acordo
com Goto (2007), fez com que os problemas fundamentais do ser humano, tais como
o mundo dos valores e o0 sentido da existéncia pessoal e comunitaria fossem
ignorados e esquecidos. E nessa perda de sentido do mundo da vida humana causada
pela matematizacéo e pelo objetivismo fisicalista? da natureza que Husserl afirma ter
visto o surgimento da crise da humanidade na civilizagédo europeia no século XIX.

Como bem nos esclarece Goto (2007), Husserl ndo questiona as ciéncias da
natureza com o intuito de desqualificar suas técnicas e finalidades praticas em meio a
natureza, mas critica a oposigao radical entre técnica e humanismo que existe em
nosso tempo com a finalidade corrigi-la. Goto (2007, p. 104), comentando a critica de

Husserl, explica que o esvaziamento de sentido da vida humana foi causado:

Pelo simples fato de se compreender a vida e o mundo, ndo mais pela
experiéncia direta, mas pelo modo mecénico e causal dos célculos
numeéricos. Isso significa que a vida passa a ter um sentido regido pelos

1 Husserl percebe que a representacdo do espaco através da geometria influenciou a maneira dos
homens compreenderem a realidade da natureza. Diferentemente da geometria de Euclides na Grécia
Antiga, Galileu (1564-1642) inaugura uma nova forma de mensurar a experiéncia concreta do espaco
através da especulacéo de calculos matematicos que revolucionou a aplicagao pratica das ciéncias
exatas no dominio da metodologia cientifica.

2 Para obter mais detalhes sobre a perspectiva de Husserl acerca da influéncia das ciéncias exatas na
fundacdo do método cientifico moderno, recomendo a leitura do cap 2.2 “O esclarecimento da origem
da contradicdo moderna entre o objetivismo fisicalista e o subjetivismo transcendental” de Tommy Akira
Goto (2007).
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simbolos e pelas regras matematicas, que por sua vez aparecem COmo
regras de um jogo. O esvaziamento de sentido da ciéncia natural traz
algumas consequéncias a vida, como o distanciamento do préprio mundo, a
mecanizagdo do universo entre outras.

Para Husserl, de acordo com Goto (2007), a crise da humanidade esta
intimamente ligada a perda de significado da vida potencializada pela ciéncia. Angela
(1998) também ressalta que a adesdo a mentalidade cientifica interferiu diretamente
no modo como as pessoas concebem o sentido da sua existéncia, ou seja, “o
resultado desse processo se tornou um a priori que esta conexo com o proprio ser do
homem e com a sua maneira de experimentar, pensar, agir e considerar as coisas”
(BELLO, 1998, p.60). Como bem observa Pierre (1994), por tras dos raciocinios
matematicos havia “uma nova maneira de olhar o mundo, de ‘sentir’ sua organizacao,
de imaginar suas estruturas” (THULLIER, 1994, p. 61).

Goto (2007) menciona que Husserl entende que o mundo da vida € aquele em
gue o ser humano é afetado pelas suas vivéncias — fundamentalmente doadoras de
sentido da experiéncia — e que este ficou encoberto, fora substituido por um mundo
meramente explicado por “leis exatas”, dadas por uma série de conhecimentos
tedricos elaborados pelas disciplinas cientificas que idealizam a natureza segundo seu
modo de concebé-la. Ou seja, o mundo fora pensado pela matematica, pela
geometria, pela fisica, e passou a ter o seu sentido reduzido e explicado de acordo
com o modo como tais ciéncias da natureza o constituem: como fendmeno da
experiéncia (GOTO, 2007, p. 104).

Isto é, de acordo com Missaggia “em um sentido amplo, o mundo da vida
abrange o mundo da ciéncia objetivista, mas o contrario ndo é verdade” (MISSAGGIA,
2018, p. 203). Essa substituicdo ingénua do mundo da vida para o mundo “concebido
pelas ciéncias da natureza” ignora que a subjetividade é a origem dos fendmenos de
sentido elaborados pela consciéncia, ja que a consciéncia mesma vira também um
objeto de idealizacao.

Angela (1998, p. 55) faz observacdes pertinentes capazes de explicar a
intencdo de Husserl ao elaborar as criticas expostas acima. Apesar do fato de sermos
seres pensantes, ou seja, de que ndés idealizamos, devemos perceber que a vida nédo
é construida de maneira ideal, mas € vivida, primordialmente. Seu sentido se doa a

cada nova vivéncia, portanto, “ndo existe uma mediagcdo simbdlica ou sinal que
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substitui a coisa” (BELLO, 2016, p. 28). O ser como realidade e o ser como
consciéncia coexistem, sdo correlatos, mas, no entanto, sdo distintos. Conforme
esclarece Angela (1998), “Husserl pretende evidenciar a distancia entre a experiéncia
concreta e a idealizacdo, que est4d na base da mentalidade ocidental em geral,
manifestando-se de modo particular na filosofia e nas ciéncias” (BELLO, 1998, p.57).

Portanto, o mundo concreto da experiéncia humana € o a priori material que
antecede qualquer forma de teorizagdo, enquanto o mundo da vida é o mundo da
intuicdo imediata da consciéncia humana (GUIMARAES, 2012, p. 36) que o vivencia
e 0 concebe em idealizacdo. Angela (1998) também reitera a importancia desta
distincdo explicando a diferenca exposta por Husserl entre a concep¢ao de mundo
idealizada pelas ciéncias da natureza em contraste com o mundo concreto vivenciado
pela percepcdo: “nos ensinaram que a terra € um corpo (Korper) celeste em um
universo infinito, mas isso ndo corresponde a nossa experiéncia, segundo a qual a
terra é antes de tudo um chao (boden) no qual estamos ancorados” (BELLO, 1998, p.
56). A visdo de mundo das ciéncias da natureza pensa o mundo ideal de forma
objetiva e acaba por distanciar-se da realidade concreta vivenciada pelo ser humano,
ignorando a realidade da experiéncia pessoal dos individuos, deixando o sentido da
condicdo humana no mundo sem nenhuma orientacao.

E justamente por isso que Husserl inaugura, de acordo com Guimaraes (2012),
um convite a uma nova racionalidade, em que a estrutura perceptiva da consciéncia
humana é considerada como a abertura de horizontes passiveis de significacées. O
esclarecimento dessa abertura da consciéncia para o mundo da vida permite que o
sujeito possa se apropriar da sua propria condicdo de “ser pensante” e se recoloca
em contato com a realidade através da intui¢cdo. Logo, o contato racional com o mundo
da vida deve ainda ser investigado pelo método fenomenolégico naquilo que Ihe é
universal e essencial. No entanto, ja revela o horizonte de atuacdo da subjetividade
humana e o valor das vivencias no processo de constru¢cdo do conhecimento acerca

do sentido do “ser das coisas” em questao.
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Considerac0des Finais

O empreendimento cientifico &, portanto, 0 empreendimento de um segmento
filosofico especifico que idealiza o sentido do mundo da experiéncia observando o
mundo fisico da natureza. Isto pode ser considerado como uma experiéncia indireta,
pois se baseia em hipoteses e teorias objetivas. Ja na experiéncia direta daquilo que
€ subjetivo cada ser humano experimenta o mundo da natureza a partir de suas
proprias vivéncias, e sdo elas que conferem sentido as coisas da vida, conforme ele
mesmo experimenta e vivencia. E pela distincdo entre “coisas” e “vivéncias” que a
reducado do ser humano a técnica deve ser tratada como inconcebivel.

A retomada da subjetividade a partir da fenomenologia pode, portanto, de
acordo com Goto (2007), resultar na recuperacdo do ambito das questdes da vida
humana — esquecidas pela ciéncia — e no descobrimento do mundo da vida das
vivéncias subjetivas que estdo na base da formacdo de conhecimento acerca do
sentido das “coisas” do mundo da experiéncia concreta. Logo, torna-se viavel concluir
que cabe as ciéncias humanas adotar um método diferente daquele que se aplica nas
ciéncias da natureza para remediar os problemas da crise de sentido que ocorre na
civilizagdo europeia. Isto é, as ciéncias humanas devem retomar as estruturas da
subjetividade se quiserem compreender como se dao as vivéncias de sentido da
experiéncia humana com as coisas e com a vida sem reduzi-las ao objetivismo
fiscalista do método cientifico, que pretende experimentar e conceber o sentido da

natureza de forma indireta e objetiva.
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RESUMO

No presente artigo sera feita uma breve sintese dos conceitos
Kierkegaardianos de infinita diferenca qualitativa entre tempo e
eternidade, paradoxo e fé paradoxal. Posteriormente, abordar-se-a
também o aferimento que Karl Barth faz desses postulados

kierkegaardianos na sua obra A Carta aos Romanos.
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The reception of Kierkegaardian concepts of infinite
qualitative difference between time and eternity, paradox and
paradoxal faith from Karl Barth’s interpretation in 7he letter

lo the Romans

ABSTRACT

In this article, a brief synthesis will be made of the Kierkegaardian
concepts of infinite qualitative difference between time and eternity,
paradox and paradoxical faith. Later, Karl Barth’s assessment of these
Kierkegaardian postulates in his work The Letter to the Romans will be

discussed.
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eternidade, paradoxo e fé paradoxal a partir da interpretacdo de Karl Barth n’ A carta aos romanos

Introducéo

Ao longo do século XIX, com os desdobramentos do racionalismo iluminista, o
cristianismo optou por uma postura de adequacdo a nova ordem para justificar
racionalmente suas crencas fundamentais. Em geral, a racionalizacdo das doutrinas
cristds ocorreu de duas maneiras distintas. Em primeiro lugar, houve a tentativa de
reduzir a religido a ética seguindo a influéncia da filosofia kantiana. Com efeito, na
obra Religido nos limites da simples razéo, de 1793, Kant transformou os dogmas
cristdos em simbolos éticos. Em segundo lugar, houve a reducdo do cristianismo a
um historicismo nos moldes do idealismo hegeliano. De modo conciso, dois
postulados denotam essas possibilidades de racionalizagéo: a ética como dimenséao
fundamental do cristianismo e a historia como critério final de sua veracidade.

Com a incapacidade do método liberal em comunicar a mensagem cristd e com
o desapontamento gerado pela Primeira Guerra Mundial (1914-1918), Karl Barth se
distanciou do movimento liberal e escreveu a obra A carta aos romanos, cuja primeira
versao foi publicada em 1918, como prova o seu primeiro prefacio intitulado por Barth
de “livro preparatoério”.

Porém, em geral, a publicacdo costuma ser datada de acordo com a sua
segunda versao, lancada em 1922. Com efeito, a segunda versdo da obra foi tdo
diferente da primeira que o autor afirmou que, com relacdo a anterior, “ndo sobrara
pedra sobre pedra” (BARTH, 2016, p. 43). Esta ultima, em especial, é fundamental
para a investigagéo dos conceitos kierkegaardianos presentes na reflexdo barthiniana,
pois, seguindo a reflexdo de Soren Kierkegaard, Barth critica a teologia liberal com
seu meétodo historico-critico, a filosofia histérica hegeliana e a imanéncia em
detrimento da transcendéncia do Absoluto. Barth, assim como Kierkegaard, rejeitou
todas as tentativas de difusdo da fé cristd por meio de argumentos racionais ou de
evidéncias histéricas. Segundo Barth: “se possuo um sistema, entao ele reside no fato
de eu procurar observar com maior insisténcia possivel e em seu significado positivo
e negativo aquilo que Kierkegaard denominou de diferenca qualitativa interminavel
entre tempo e eternidade” (BARTH, 2016, p. 50).

Com efeito, o autor desenvolveu sua critica as perspectivas mencionadas
adotando como referencial tedrico o pensamento de Kierkegaard. Nesse tocante,
podemos elencar a obra Pds-escrito as Migalhas Filosoficas (1846), na qual o
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pseuddénimo Climacus questiona jocosamente se o cristianismo pode ser uma questao
de geografia, e o polémico final de O Instante (1855), em que Kierkegaard afirma que
o cristianismo do Novo Testamento esta morto, sintetizando as 95 teses de Lutero em
apenas uma assercao: o cristianismo morreu. J& sobre o conceito de fé paradoxal
presente na obra Temor e tremor (1843), elencamos o sacrificio de Isaac, com seu
duplo movimento: o primeiro baseado na rendncia e o segundo em detrimento da
reconquista daquilo que renunciou.

A categoria do paradoxo presente no corpo teérico do autor dinamarqués
postula que ndo ha cristianismo sem a presenca do paradoxo do Deus homem.
Partindo dessa perspectiva, nossa hipétese é que, especialmente em A Carta aos
Romanos, Barth fez do corpo tedrico kierkegaardiano o fio condutor argumentativo-

filosofico que embasou o desenvolvimento da sua teoria.

O conceito de infinita diferenca qualitativa entre tempo e eternidade

Se lacarmos mao do conceito de infinita diferenca qualitativa entre tempo e
eternidade, nos deparamos com 0 principio que estabeleceu uma polémica entre o
pensador dinamarqués e o cristianismo de sua época, que tendia para a
racionalizacdo da fé e, do ponto de vista pratico, eliminava o escandalo enquanto
categoria essencial do cristianismo. A obra Migalhas filoséficas traz um embate
polémico com o mundo académico de sua época, como também com o religioso. Para
ser cristdo, por exemplo, bastaria nhascer em solo dinamarqués. Na obra O instante,

Kierkegaard traz uma breve reflexdo sobre esse tema:

uma das determinac8es fundamentais eternas que a criancas traz ao nasce,
de modo que se deve dizer que com o cristianismo se produziu no ser humano
uma alteracado, pela qual na cristandade a crianca ja nasce com uma Unica
determinacéo fundamental a mais do que o ser humano fora da cristandade:
a de todos nés somos cristdos (KIEKERGAARD, 2019, p. 47).

A critica kierkergaardiana a cristandade dinamarquesa alude ao movimento do
tornar-se cristao, pois, para o filésofo, existe uma diferenca qualitativa entre o cristdo
estatal dinamarqués e o cristdo do Novo Testamento. Climacus, em Migalhas
Filoséficas, afirma ser o Unico homem que nao consegue ser cristdo dentro da

cristandade, pois ela transforma o cristianismo mais em uma questdo geogréfica do
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gue em uma opcao existencial. Além de seus problemas com a cristandade, ele tem
conflitos com a filosofia do seu tempo, julgando-a demasiadamente sistematica.
Kierkegaard aponta para o fato de que ser cristdo, de acordo com o Novo Testamento,
requer “uma renuncia ao mundo, € viver como fora lei, diferentemente dos cristdos
nascidos em solo dinamarqués” (2019, p. 9).

Ser cristdo é sentir-se angustiado, temeroso, € ndo aceitar as coisas como
elas séo, é sentir-se como um martir do passado. Nas paginas de Migalhas Filosoficas,
Climacus, o pseudbénimo, se coloca como alguém excluido da religido estatal
dinamarquesa. Ele quer ser reconhecido como alguém a parte do modelo cristdo
vigente em solo dinamarqués, ja que é melhor viver uma vida sem banquetes estatais-
religiosos, € preferivel se alimentar das migalhas que caem da mesa, pois “os
cachorrinhos comem das migalhas que caem da mesa do seu Senhor” (BIBLIA
SAGRADA, 2018, p. 745).

Para Soren, comer as migalhas representa estar fora da unido com os lideres
religiosos e com a grande massa de cristdos dinamarqueses, que se tornaram
alienados. Todos os que comem do banquete oferecido pela religido dinamarquesa
vivem um cristianismo sem pathos, se apegam a objetividade historica, ndo dando
margem ao tornar-se cristdo. O comer das migalhas que caem da mesa dos senhores
religiosos € ser um antagonista, um cristdo na singularidade, é a existéncia como vir-
a-ser, o que leva Climacus a declarar ser antissistematico quando diz “ser o unico
dinamarqués que ndo consegue ser cristdo, no interior da cristandade ocidental e da
sintese de cristianismo e filosofia que se supbe ter sido operada por Hegel”
(KIEKEGAARD, 2008, p. 11). Tornar-se cristdo na existéncia € comer das migalhas
gue caem da mesa daqueles que ndo se encontram na grande massa religiosa da
Dinamarca.

O caminho aderido pela cultura religiosa dinamarquesa foi alterado, fazendo
com que o trajeto que levava a verdade do Novo Testamento fosse esquecido. “O
Novo Testamento, considerado como orientacdo para o cristdo, torna-se, sob tais
pressupostos, uma curiosidade histérica, quase como um guia para viajantes em um
determinado pais quando tudo no dito esta totalmente modificado” (KIEKERGAARD,
2019, p. 53). Nao havia critérios existenciais de verdade, pois ela se tornara apenas
um pedaco de papel sem real importancia para o cristdo. Para Kierkegaard, o modelo
de verdade é expresso nas paginas do Novo Testamento.
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Outra caracteristica do conceito de diferenca qualitativa entre tempo e
eternidade € a construcdo de um projeto de pensamento que se opde ao socratico.
Utilizando-se do pseudénimo Climacus, Kierkegaard esta interessado em demonstrar
que a religido dinamarquesa esqueceu o0 escandalo do cristianismo quando se apoiou
no idealismo hegeliano, no qual a especulacéo idealista havia gerado uma celeuma
com relacdo ao paradoxo do cristianismo. Nas palavras de Jonas Roos, “a
especulacdo sistematica teria, para Kierkegaard, embacado o paradoxo do
cristianismo. A forga da razao teria explicado no nivel do conceito a verdade” (ROOS,
2019, p. 81). Tudo agora passava pelo crivo da razao, inclusive a verdade biblica,
caracterizada com simbolos e imagens.

A cristandade dinamarquesa, se baseando nos moldes hegelianos, concebeu
um cristianismo sem paradoxo, o que, para Kierkegaard, é impensavel. Ora, a
preocupacao kierkergaardiana esta situada no conceito de verdade estabelecido pelos
religiosos dinamarqueses de sua época, principalmente o bispo Martensen.
“Kierkegaard que mostrar a incomensurabilidade da verdade cristd com as variagdes
da historia universal, o carater histérico da passagem ao cristianismo, noutras
palavras, a irredutibilidade do cristianismo a uma simples cultura” (FARAGO, 2001, p.
191). Diante disso, Kierkegaard quer construir um projeto de pensamento diferente do
socratico. Havia uma preocupacdo com a verdade pregada na cultura dinamarquesa,

presente na sua obra O instante.

No novo Testamento, o salvador do mundo, nosso senhor Jesus Cristo,
apresenta a questdo da seguinte maneira: O caminho que leva a vida é
apertado; a porta é estreita. E poucos sdo 0s que a encontram. Agora, pelo
contrario, para falar somente da Dinamarca, nés todos somos cristaos; o
caminho é o mais largo possivel, 0 mais cobmodo e todas as maneiras,
confortavel, e a porta a mais ampla possivel; ndo ha porta mais ampla que
aquela pela qual todos passam em massa; ora 0 Novo testamento jA ndo € a
verdade (KIERKERGAARD, 2019, p. 45).

Kierkegaard se preocupa ndo com qualquer verdade, mas com a verdade
existencial, aquela que da sentido a vida. Por isso a pergunta: pode-se apreender a
verdade? Para tentar responder a questdo, na obra Pds-escrito as Migalhas
Filosoficas Kierkegaard delineou o conceito de diferenca qualitativa infinita entre
tempo e eternidade a partir da distingéo entre religiosidade A e religiosidade B, sendo

a A mais socratica, insita a imanéncia, enquanto a B seria a religiosidade do paradoxo,
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da transcendéncia, do salto qualitativo de fé. Sobre a primeira, destaca-se que ela
estaria pressuposta no intimo do individuo, de modo que o aprendiz ja a conheceria
desde sempre, premissa que levou Sécrates a defender que ndo ha aprendizado que
nao seja recordacdo. Nas palavras de Jonas Roos:

se a verdade ja estava no aprendiz desde sempre, Sécrates, a rigor, ndo traz
a verdade ao individuo, mas apenas auxilia no parto (maiéutica) da verdade
gue ja estava la, o que constr6i a maiéutica socratica. Nesse sentido,
Socrates nem mesmo poderia ser chamado de mestre, ja que a rigor nédo
ensina nada ao aprendiz se nessa compreenséo toda arte do ensino se reduz
a um auxilio no parto da verdade que ja esta no sujeito, a rigor nao faz
diferenga se se deu a luz a verdade com o auxilio de Socrates ou com
gualguer outra pessoa (ROOS, 2019, p. 83).

A reminiscéncia soluciona o paradoxo, segundo o qual “é impossivel a um
homem procurar aquilo que ele sabe e igualmente impossivel procurar o que nao
sabe; pois 0 que ele sabe, ndo pode também procurar, visto que nem mesmo sabe 0
que deve procurar’ (KIEKERGGARD, 2008, p. 27). O ignorante sd necessita se
lembrar para se dar conta por si mesmo do que sabe. A verdade, portanto, ndo é
transmitida a ele, pois ela ai ja reside desde a eternidade. Dito de outro modo, néo
haveria caminho da ignorancia a verdade, mas do esquecimento da verdade a
possibilidade de que ela venha a tona no sujeito.

Ja o modelo religioso B corresponde a uma antitese do modelo de verdade
imanente socratica. Para Kierkegaard, a verdade ocorre via transcendentalidade,
instante em que o Mestre se mostra como Deus, o divino feito homem, génese da
verdade e da condi¢ao para sua apreensao: “o deus que da a condi¢ao e que da a
verdade” (KIERKEGAARD, 2008, p. 35). Essa condi¢ao € a fé, pois ela é essencial
para compreender e viver na verdade, nesse dominio existencial que caracteriza a

existéncia no estado religioso.
O conceito de paradoxo
“O pensamento de Kierkegaard como um todo é orientado pelo paradoxo do

Deus encarnado, do Deus que julga o pecado, e a0 mesmo tempo perdoa com sua
graca aqueles que ndo cumprirem suas exigéncias” (ROOS, 2019, p. 82).
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O paradoxo kierkegaardiano € paradoxo para a razao humana, para o ser finito,
pois “ndo € necessario pensar mal do paradoxo, pois o paradoxo € a paixdao do
pensamento, e o pensador sem um paradoxo € como um amante sem paixao, um tipo
mediocre” (KIERKEGAARD, 2011, p. 59). Como poucos pensadores, Kierkegaard
soube amar o paradoxo. Ele foi, verdadeiramente, um pensador que nutriu paixao pelo
paradoxo. Por esta razdo, € praticamente impossivel compreender a filosofia do
pensador da existéncia sem se debrucar longamente sobre o paradoxo que a envolve.

Kierkegaard esta constantemente ressignificando e reinterpretando as relagbes
formadas pelo hiato inapreensivel que se interpde entre o tempo e a eternidade, o
finito e o infinito, o individual e o universal, a fé e a raz&o. Para elucidar estes dilemas
antagénicos, Kierkegaard conceitualiza o paradoxo do paradoxo, aquele “que quer
descobrir algo que ele proprio ndo consiga pensar” (KIERKEGAARD, 2011, p. 59).

Este conceito aponta para a existéncia de um objeto epistemolégico que a
razao nao pode conceber: o desconhecido, aquele que “a inteligéncia decerto néo o
pensa; ndo pode sequer ocorrer-lhe tal ideia e, quando o paradoxo é anunciado, ela
ndo pode compreendé-lo, e apenas sente que ele sera a sua perdicao”.
(KIERKEGAARD, 2008, p. 74). Quando a razdo se pde a pensar sobre objetos com
0S quais possui identidade, sua tarefa € menos complicada. Quando, porém, ela se
vé obrigada a pensar em Deus, o Absolutamente desconhecido, todo o esforgo
racional sogobra diante dos seus limites. “Tal esfor¢o constitui-se naquilo que
Johannes Climacus denomina ironicamente como tornar triviais as coisas
sobrenaturais” (KIERKEGAARD, 2011, p. 66).

Quando a razéo tentar compreender o paradoxo, se empenha em reunir a ideia
do eterno com a da temporalidade do ser humano individual, do todo-poderoso
nascendo como uma crianca e se submetendo a fragilidade da existéncia. Assim, o
paradoxo se afigura como absurdo, pois “a unica possibilidade de um encontro feliz
do individuo com o paradoxo é aquele que se opera, ndo pela forca da inteligéncia,
mas pela fé” (ROOS, 2019, p. 114). Em outras palavras, € impossivel compreender o
paradoxo sem a fé. Ela € o Unico meio para compreender o eterno no tempo, de modo
gue sem fé, tudo se tornaria absurdo.

O desconhecido kierkegaardiano estd associado ao Deus do cristianismo,
concebido pelo autor como a incégnita por exceléncia, a pedra de escandalo para os

judeus e a loucura para os gentios: “Jesus como Cristo, 0 Messias, é o fim do tempo,
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ele sO pode ser entendido como paradoxo” (BARTH, 2016, p. 74). Esse Ser Divino
gue se apresenta na figura paradoxal do servo humilde e se torna uma incognita para
a razao e para a especulacédo, o Deus homem paradoxal, € uma sintese entre tempo
e eternidade. O paradoxo €, enfim, o fruto do encontro entre o finito e o infinito, entre
o homem e Deus. “O paradoxo absoluto € a nog¢ao contraditéria do Deus-homem,
dado que existe uma diferenga qualitativa absoluta entre o divino e humano”
(FARAGO, 2019, p. 169).

Em outras palavras, temos um dilema para razdo humana, um escandalo que
a levara ou a vacilar, ou a tropecar diante do desconhecido. Como podemos imaginar
Cristo? Para os cristaos, € a figura paradoxal por exceléncia, pois nele podemos ver
a uniao do divino com o humano, do temporal com o eterno. “Cristo foi um sinal. Mas
que sinal? Um sinal, escreve Kierkegaard, é a negacao da imediatidade ou o ser
segundo diferente do primeiro. Ora, na escritura o Homem-Deus € chamado de sinal
de contradicdo” (2019, p. 170). Cristo, o Deus-homem, é sinal ndo s6 de contradicéo,
mas a possibilidade real de se chegar ao escandalo do cristianismo. Nas palavras de
Jonas Roos, em sua obra Torna-se cristdo, citando David Gowens, “o paradoxo
absoluto ndo é uma contradicéo intelectual que diz respeito a encarnacao; ele € uma
colisdo passional, onde cristo é o sinal da possibilidade de escandalo” (ROOS apud
GOWENS, 2019, p. 103).

Na obra P6s-escrito as migalhas filosoficas, “a afirmagao de que Deus existiu
em figura humana, que nasceu, cresceu, etc, é certamente o Paradoxo senso
stritissimo, o Paradoxo absoluto” (KIERKEGAARD, 2008, p. 219). A propdsito,
Climacus aprofunda a discusséo sobre essa categoria tanto nas Migalhas como no
Pés-Escrito. Na primeira, percebe que o problema nao reside em conceber a
existéncia de um homem, ou mesmo de um Deus, mas de identificar como um homem
individual seja ao mesmo tempo Deus. Como explicar, em termos racionais, a entrada

do Eterno nas determinag8es do tempo? Nos termos do dinamarqués,

Existe, entdo, um homem individual, ele tem a mesma aparéncia que o0s
demais, cresce como todos 0s outros, tem um ganha-péo, preocupa-se com
0S recursos para o amanhd, como compete a cada homem. Este homem é,
ao mesmo tempo o deus. De onde sei? E claro que ndo posso sabé-lo.
(KIERKEGAARD, 2011, p. 69).
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O conceito de fé paradoxal

A categoria kierkergardiana de fé paradoxal mostra-nos que fé sempre sera
exigida diante de um absurdo: “Abra&o creu sem nunca duvidar, move-se em nome
do absurdo” (KIERKEGAARD, 1979 p. 142). A fé é um ato paradoxal que vai de
encontro ao infinito, mas ao mesmo tempo ndo sacrifica o finito. Ela abdica desse
finito, mas o resgata para si novamente. Sem a fé paradoxal, o gesto de Abrado seria
0 mais cruel assassinato, capaz de torna-lo infeliz apenas com o simples cogitar de

tal acéo.

E houve grandes homens pela sua energia, sabedoria, esperanca ou amor —
mas Abrado foi 0 maior de todos: grande pela energia cuja forca € a fraqueza,
grande pelo saber cujo segredo é loucura, pela esperanga cuja forma é
deméncia, pelo amor que é ddio a si mesmo (KIERKEGAARD, 1979, p. 118).

A viagem de trés dias do ancido rumo ao Morid, lugar que Deus escolhera para
o sacrificio, representa, por assim dizer, a peregrinacao de todo aquele que almeja
dar o salto de fé. Abrado suspende o plano ético no periodo dos trés dias que
antecederam o sacrificio de Isaac. A responsabilidade absoluta que o individuo possui
com relagdo a Deus s pode ser cumprida por meio da fé: se o sacrificio tivesse sido
concretizado, Abrado teria abandonado temporariamente a moral e a ética
convencional para cumprir a exigéncia de Deus e provar o seu amor incondicional. O
patriarca torna o seu sacrificio absoluto, colidindo, inclusive, com as expectativas
humanas e com os padr6es morais convencionais, 0 que mostra que Abrado estava
situado na esfera do religioso, onde o paradoxo atinge o seu &pice.

Kierkegaard fundamenta trés distingées para explicar a fé de Abrado:

todos os que amaram possuem uma determinada grandeza segundo o objeto
ao qual dirigiram seu amor. A grandeza do poeta (estadio estético) esta em
ter amado a si mesmo, a do herdi tragico (estadio ético) esta em ter amado e
se sacrificado pelo proximo. O cavaleiro da fé (estadio religioso), no entanto,
foi 0 maior de todo precisamente porque amou a Deus (KIERKEGAARD,
1979, p. 61).

Mesmo diante desse amor incondicional para Deus, Abrado se angustia, se
atemoriza, se cala e, ndo obstante, prossegue a sua marcha. Este ato é tanto mais
paradoxal quanto, diz o autor, “é capaz de fazer de um crime um ato santo e agradavel
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a Deus, paradoxo este que restitui a Abrado o seu filho, paradoxo que ndo pode
reduzir nenhum raciocinio, porque a fé comega precisamente onde termina a razao”
(KIEKERGAARD, 1979, p. 109). Para o filosofo dinamarqués, o individuo se eleva e
se supera na medida em que rompe com a finitude e a razoabilidade do geral e, assim
fazendo, adere irrestritamente ao incompreensivel, ao absoluto, ao absurdo, aquilo
gue nao é aceito pelos valores vigentes da generalidade. Diferente do herdi tragico,
cujo sacrificio, apesar de doloroso, pode ser entendido racionalmente, o ato do
cavaleiro da fé tipificado por Abrado representa uma decisédo que transcende os limites
da razéo.

Entre as descricbes de Johannes de Silentio em Temor e Tremor, uma delas
trata da diferenca entre o heroi tragico e o cavaleiro da fé. O herdi tragico é aquele
que se afasta do cavaleiro da fé e que possui como atributos a interioridade, o siléncio,
o reconhecimento de seus limites diante de Deus e sua decisédo apaixonada pela fé.
Sobre essa perspectiva, na obra supracitada encontramos o elogio de Silentio a
Abrado por seu grande feito enquanto pai da fé. Ele se tornou grande, como bem
descreve, néo pela sua maior idade, mas por ter a capacidade de lancar-se diante da
existéncia frente ao paradoxo da fé. Para Johannes de Silentio, o salto da fé enquanto
categoria da decisao € um ato que foge de suas possibilidades, pois para dar o salto
nao € apenas necessaria a vontade, mas € imprescindivel existir a fé.

Porém, se Abrado acreditava e ndo duvidava, exatamente por crer no
irrazoavel, contrariamente Silentio era apenas o poeta da recordag¢édo, um admirador
da fé de Abrado, como ele mesmo afirma: “ndo sou capaz de entender Abrado, sou
apenas capaz de admira-lo” (KIERKERGAARD, 1979, p. 176). O elogio a Abra&do néo
tem como marca a racionalidade, mas a presenca misteriosa da fé em seu coracao.
Neste sentido, o percurso seguido por Abrado ndo é o mesmo descrito pelo herdi
tragico, pelo fato de ser movido pela interioridade. Esta € raz&o pela qual o cavaleiro
solitario da fé — a diferenca do herdi tragico — é aquele que, literalmente, extrapola
toda e qualquer explicacdo de carater légico e moral, efetuando cega, incondicional e
absolutamente, o salto qualitativo da fé, ou o paradoxo do salto da fé.

Para uma ilustracdo do salto de fé a partir de Temor e Tremor, destaca-se que
se Abrado, ao avistar o Mori4, tivesse desistido de sacrificar Isaac, ndo seria o
cavaleiro da fé, pois ndo passaria de um herdi tragico e, assim, de nada teria adiantado
a caminhada angustiante de trés dias. Em outros termos, a simples aproximacgéo do
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fatidico monte n&o torna o patriarca diferente daquele que ndo deu um Unico passo
em sua direcdo (MARQUES, 2016, p. 64). Em Kierkegaard, o verdadeiro salto de fé
nao se ensina ou comunica diretamente, pois ele é um ato de isolamento. Em termos
racionais, ele ndo pode sequer ser pensado e, por isso, remete sempre a decisdo do
individuo singular.

O verdadeiro cavaleiro da fé ndo se assegura historica e racionalmente para se
decidir pela fé, muito menos salta amparado pela forca da oratéria. Ele apenas
reconhece o mistério e, movido por uma firme convic¢éo, se langa em direcéo a ele.
Sendo assim, a relacéo do cristdo com a fé e a politica deve se desenvolver sempre
de forma paradoxal. Johannes de Silentio, tratando do herdi tragico como simbolo do

ser humano ético, tomando Sécrates como o seu mais excelente exemplo, diz que:

O herdéi tragico, favorito da ética, € o homem puro; também posso
compreendé-lo e tudo o que ele faz passa-se em plena claridade. Se vou mais
longe tropeco sempre com o paradoxo, quer dizer, com o divino e o
demoniaco porque o siléncio é um e outro. O siléncio é a armadilha do
demonio; quanto mais ele é mantido mais o demonio é terrivel; mas o siléncio
€ também um estadio em que o Individuo toma consciéncia da sua unido com
a divindade. (KIERKEGAARD, 2009, p. 163).

O herdi tragico € politico por natureza. Alias, a tragédia grega tinha como
objetivo explicar a construcédo politica das cidades-estados. Os herois tragicos eram
herdis politicos pois a sua tarefa era salvar o seu estado e suas normas éticas e, por
isso, eles eram exaltados e admirados por sua coragem. Para Johannes de Silentio,
o herdi tragico é o favorito da ética, pois ele cumpre o propésito dos padrdes politico-
sociais vigentes. Ja o siléncio do religioso € uma grande armadilha, porque ele ndo se

mostra, mas se oculta no mistério de Deus.

A recepcao interpretativa de Karl Barth dos conceitos kierkegaardianos

Apesar da morte prematura do filésofo dinamarqués, seus escritos ganharam o
mundo, sendo traduzidos para outras linguas e, gradualmente, exercendo tremenda
influéncia na Teologia, na Filosofia, na Psicologia e na Literatura (GOUVEA, 2000,
p. 61). A fama de seus conceitos levou muitos intelectuais a alegarem uma certa
"paternidade kierkegaardiana sobre si", fazendo com que Kierkegaard fosse chamado
de pai por muitos movimentos filosoficos contemporaneos.
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Ricardo Quadros Gouvéa, especialista no pensamento kierkegaardiano, afirma
que Barth “tomou de empréstimo algumas das nocdes de Kierkegaard como
a infinita distingdo qualitativa entre Deus e o homem particularmente em seu primeiro
periodo de maior impacto, os dias da Teologia da crise” (2000, p. 62). E sobre esse

"empréstimo” que o restante do artigo se propde a discorrer.

A diferenca qualitativa infinita entre tempo e eternidade

Barth, no desenvolvimento de sua A Carta aos Romanos afirma que possui um
sistema e que “ele reside no fato de eu procurar observar com a maior insisténcia
possivel e em seu significado positivo e negativo aquilo que Kierkegaard denominou
de diferenca qualitativa interminavel entre tempo e eternidade” (BARTH, 2016, p. 50).
Sendo assim, o sistema conceitual kierkegaardiano sera de extrema valia para o autor
da Basileia.

De inicio, € importante frisar que, para Barth, o tema central da Biblia € a
relacdo de Deus com o ser humano. Em outras palavras, existe no livro uma diferenca
qualitativa entre o temporal e o eterno, entre o finito e o infinito, entre Deus e o homem.
Por outro lado, a utilizagdo dos conceitos kierkegaardianos parte de uma critica
compulséria ao liberalismo teoldgico, corrente que tem raizes histéricas no lluminismo,
deixando marcas profundas no saber teol6gico. O Historicismo, o cientificismo o
antropocentrismo e o subjetivismo foram influéncias significativas para a ciéncia
teolOgica até entéo.

O liberalismo teolégico € um movimento histérico especifico da teologia
protestante cujo auge ocorreu na virada do século XIX para o XX. Teblogos como
Albrecht Ritschl, Adolf Hanarck e Walter Rauschebusch tinham uma caracteristica em
comum: o projeto de reconstruir a fé crista a luz do conhecimento moderno. Aqui surge
um conflito na area religiosa, na religido da redencédo, que entra em rota de colisdo
com um tipo de crenca religiosa totalmente diferente, que se torna ainda mais
destrutiva a fé cristd. A analise sobre essa religido, chamada de moderna ou liberal,
nos leva a concluir que o liberalismo teol6gico ndo é cristianismo, mas outra religido.

Diante desse breve desdobramento historico sobre o liberalismo teolégico,

podemos elencar o dialogo barthiniano presente n’ A carta aos romanos. Jansen
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Racco contribuiu com as informacgdes sobre o primeiro momento da vida de Barth, em

especial frente a polemica com o método liberal:

A formacao teoldgica de Karl Barth comecou na Universidade de Berna na
Suica, passou por Berlim, Marburgo e terminou em Tubingen, ambos na
Alemanha. Barth concluiu sua graduacdo em teologia em 1909. Nos dois
ultimos anos de sua formacao, Barth ja era secretario de redacéo da Revista
Christliche Welt . Em 1909 Barth foi para Genebra na Suica para ser pastor
auxiliar da paroquia suica-alemd, |4 permaneceu por quase dois anos,
cumprindo as exigéncias praticas para receber sua ordenagcao como Ministro
da Palavra Divina e se tornar oficialmente pastor da Igreja Reformada Suica.
Depois desses dois anos experimentais, Barth recebeu o convite para
assumir a pardquia de Safenwill na pequena cidade de Aargau na Suica,
experiéncia esta que transformou sua vida e sua teologia. A experiéncia de
dez anos a frente da comunidade de Safenwil (1911 — 1921) foi uma
experiéncia que mudaria sua histéria e que o ajudaria imensamente na
maturagdo de seu pensamento e praxis pastoral. Como o pastor daquela
pequena comunidade operaria, Barth se deparou com um povo simples e
trabalhador que frequentemente era explorado pela elite dominante daquela
sociedade. Também se deparou com algo pelo qual ndo esperava: a
insuficiéncia do método e da pregacéo liberal diante de uma comunidade
simples, que o préprio Barth percebeu que apenas queria ouvir a Palavra de
Deus. Barth observou o quéo distante estavam os postulados cientificos que
recebera em sua formacgdo da vida real das pessoas com as quais ele
precisava trabalhar no dia-dia (MELO, 2014, p. 13).

No desenvolvimento de sua celebre obra, A Carta aos Romanos, Barth foi
acusado por seus oponentes de perseguidor do método historico critico, ou seja, do
método adotado pelos tedlogos liberais de sua época. “Considero a saudagao de
Bultmam uma grata confirmacédo de que a queixa sobre perseguicdo Diocleciana a
teologia historica critica, com o que o livro foi recebido pela primeira ndo era
necessaria”. (BARTH, 2016, p. 56). Para Barth existia uma diferenca qualitativa entre
0s métodos de interpretacdo textuais. No seu tempo, o método histérico-critico era

predominante nas academias teoldgicas:

sobre qual passagem se poderia colocar o dedo com a afirmacgéo de que
justamente ali ressoaria a palavra do Pneuma de Cristo? Ou dito de outra
forma: sera o Espirito de Cristo porventura um espirito que se pode conceber
como estando em concorréncia ao lado de outros espiritos (BARTH, 2016, p.
57).

Nas palavras acima nota-se um acirrado embate, fomentado pela observacao
de que o método liberal dos tedlogos se baseava apenas na razao cientifica. A teologia
protestante liberal chega ao seu climax quando nega o valor normativo da Escritura,
os milagres e a Revelacdo. O que importava era a verdade estabelecida pela razéao
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objetiva. Barth, ao contrario, demonstra a diferenca qualitativa infinita entre os

meétodos de intepretacao utilizados por ele e por seus algozes.

[...] o intérprete se encontra diante do ou-ou, se ele — sabedor proprio do que
esta em jogo pretende se inserir numa relagéo de fidelidade com seu autor,
se quer Ié-lo com a hipotese de que, também ele, com maior ou menor
clareza, foi conhecedor até a ultima palavra (pois onde deveria ser marcado
ali um limite? Ora, certamente ndo por meio da descoberta de condi¢cbes de
dependéncia!) do assunto em questao.

Coube a Barth, e a nenhum outro, mudar essa situacdo. Com ele o
protestantismo moderno foi reconduzido ao caminho da Reforma do século XVI,
enfatizando a importancia da Biblia e da necessidade de voltar a |1é-la para ouvir a voz
de Deus, respondendo-a. A Biblia foi reconduzida ao centro da mesma forma que
Jesus saiu das periferias para 0 meio do povoado.

Por outro lado, existe a responsabilidade de quem | e interpreta a Escritura, 0
gue Barth nota quando afirma que muitos espiritos mostravam uma desconfianca com
relacdo ao Texto Sagrado, jA que queriam retirar sua perspectiva transcendental,

sobrenatural. Sendo assim:

Quando Barth rompeu com seus antigos professores decepcionado com suas
atitudes diante de questdes praticas que exigiam uma resposta contundente
e de acordo com o Evangelho, estava preparando o terreno para esse retorno
sistematico as Escrituras. A énfase na centralidade da Biblia, seu valor
normativo, sua inspiragéo e seu valor Unico como fonte escrita da Revelagéo,
faz com que, hoje, comecemos e terminemos nossos trabalhos e reunides
com a leitura devocional e o estudo vivo e transformador das Escrituras
(SANTANA FILHO, 2008, p. 73).

O trabalho interpretativo de Barth reconduziu a Teologia para o caminho da
exegese biblica, partindo da diferenca qualitativa infinita do método liberal biblico

produzido por seus oponentes.

O conceito de paradoxo

O conceito de paradoxo kierkegaardiano é aferido por Barth em A carta aos
romanos partindo da tese de que a vocagao apostolica € um paradoxo. “A vocagao
apostolica é um fato paradoxal, que no primeiro e Gltimo momento de sua vida se

encontra fora de sua identidade pessoal consigo proprio” (BARTH, 2016, p. 71).
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Todavia, a diferenca esta justamente na palavra dada a um servo, um apostolo, “nédo
um senhor, mais um servo, o ministro do seu rei. Independentemente de quem ou de
que seja Paulo, o contetido do seu envio em ultima analise ndo se encontra nele, mas
de modo insuperavel estranho e inatingivelmente longinquo, acima dele. (BARTH,
2016, p. 71). Para Barth, todos os homens sdo proximos; contudo, esse homem é
diferente, pois € chamado e enviado por Deus com uma palavra a ser expressa.

Assim, seréa ele um paradoxo,

um fariseu? Sim, um fariseu, mesmo que de ordem mais elevada, um
separado, individualizado, diferente. Enfileirado com todas as outras
pessoas, pedra sobre pedra em toda circunstancia, ele constitui um caso a
parte s6 em relagdo com Deus (BARTH, 2016, p. 72).

Barth associa, em outro momento de sua obra, o desconhecido kierkegaardiano
ao Deus do cristianismo, concebido pelo autor como a incégnita por exceléncia, a
pedra de escandalo para os judeus e a loucura para os gentios: “Jesus como Cristo,
o Messias, é o fim do tempo, ele sé pode ser entendido como paradoxo” (BARTH,
2016, p. 74). Esse Ser Divino que se apresenta na figura paradoxal do servo humilde
e se torna um incégnito para a razéo e para a especulacao, o Deus-homem paradoxal,
€ uma sintese entre tempo e eternidade. Com efeito, Barth resgata o postulado do
paradoxo kierkegaardiano, aferindo-o a figura da encarnacgéo divina.

A terminologia do “Incégnito e desconhecido” é trabalhada em A Carta aos
Romanos como o “Cristo”, ou o “Abscondido” transcendente que esta presente na
carne, o préprio Ser em pessoa gque ndo pode ser desvendado pela razdo humana.
Ele é o paradoxo que mantém em unido elementos que se excluem reciprocamente:
Deus e homem, eternidade e tempo, revelagao e historia, infinitude e finitude. “Ele é a
acdo, o milagre de todos os milagres, a partir de quem Deus se da a conhecer como
Aquele que ele é, a saber, como o Deus desconhecido, que mora huma luz inacessivel
a todos, o Santo, o criador, o redentor” (BARTH, 2016, p. 80). Nesse sentido, o
paradoxo faz o eterno tornar-se novamente algo no tempo ofendendo a razéo, pois

exprime uma diferenca qualitativa entre esse Deus desconhecido e o préprio homem.
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O postulado de fé paradoxal, e a interpretacdo barthiana

Barth, durante o seu desenvolvimento teol6gico, empreendeu duras criticas a
teologia liberal, pois ela transformava o Evangelho numa mensagem religiosa que fala
aos homens de sua prépria divindade em vez de reconhecé-lo como palavra de Deus,
mensagem que 0s seres humanos sao incapazes de prever ou de antecipar, pois se
origina em de um Deus completamente distinto, totalmente outro. Barth, com isso,
queria fundamentar um método teoldgico que partia do alto, para substituir o método
liberal que partia de baixo, centralizado no ser humano.

O Deus do Evangelho, da eternidade, da salvacédo é totalmente outro: “ele é a
acdo, o milagre de todos os milagres, no qual Deus se da a conhecer como aquele
que ele é, a saber, como o Deus desconhecido, que mora numa luz inacessivel a
todos” (BARTH, 2016, p. 80). As experiéncias humanas racionais ndao podiam explicar
as verdades eternas, que s6 sdo recebidas por meio da revelacdo de Deus, numa
atitude de obediéncia. “A comunidade cristd ndo conhece palavras, agdes ou coisas
santas em si, ela s6 conhece palavras, acdes e coisas que, como negacdes; apontam
para o santo” (BARTH, 2016, p. 80).

Nas palavras de Stanley e Olson, “o confronto entre Deus e a humanidade na
Carta aos Romanos recebeu o rétulo de teologia dialética ou teologia da crise”.
(GRENZ; OLSON, 2013, p. 76). O termo dialética, entdo, posicionava Barth no método
filoséfico kierkegaardiano, em que o pecado humano é distinto do carater santo de
Deus: a verdade desse Deus e 0 pensamento humano nao poderao de forma alguma

serem sintetizados, pois Deus é totalmente outro.

O carater da nova abordagem barthiana consiste em apresentar Deus como
o Totaliter Aliter que limita e determina todo o auto-entendimento da pessoa
humana. Esse Deus Absconditus ndo pode ser conhecido por nenhum
caminho que va do ser humano a Deus, seja pela via da experiéncia religiosa
(Schleiermacher), da histéria (Troeltsch), nem pela via metafisica. O Unico
caminho praticavel vai de Deus ao ser humano e se chama Jesus Cristo. Esse
caminho é do alto para baixo. Deus se apresenta ao ser humano e propicia o
encontro. Este, da-se numa situagdo de crise. Deus pronuncia sobre a pessoa
seu julgamento (SANTANA FILHO, 2008, p. 58-59).

As verdades paradoxais da revelacdo de Deus devem ser aceitas pela mente
humana finita por meio da fé. Sobre essa perspectiva, 0 amadurecimento teolégico de
Karl Barth é visto no decorrer da sua trajetdria teoldgica em trés periodos: inicialmente,
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ele adere ao liberalismo teoldgico; no segundo momento, Barth se apodera da teologia
dialética, que dava maior énfase ao carater negativo do encontro entre Deus e o ser
humano, teoria advinda da sua leitura das obras kierkegaardianas, periodo em que
surge a obra A Carta aos Romanos. Por ultimo, no terceiro momento acontece a
reviravolta epistemologica copernicana, derivada do seu encontro com as obras de
Santo Anselmo de Cantuaria, por volta de 1931, periodo em que ele expressa que 0

“sim” de Deus é enfatizado ao homem por meio de Cristo Jesus.

O argumento ontoldgico de Anselmo em favor da existéncia de Deus néo era
uma tentativa de provar Deus independente da fé, mas sim de entender com
a mente o que ja se cria pela fé. Barth argumentou que, para Anselmo, toda
teologia deve ser feita num contexto de obediéncia e oragéo. Isso significa
gue a teologia cristd ndo pode ser uma ciéncia objetiva e desapaixonada, mas
deve ser a compreenséo da revelacdo objetiva de Deus em Jesus Cristo,
possivel somente por meio da graca e da fé (GRENZ; OLSON, 2013, p. 78).

Considerac0des Finais

A analogia fidei! barthiniana baseia-se no fato de que em Jesus Cristo, Deus
estabelece uma analogia entre si e a humanidade. Essa linguagem analdgica busca
fundamentar a comparacao entre Deus e o homem, diferindo da analogia entis, que
parte do pressuposto de que é possivel falar de Deus, de sua natureza e de seus

atributos partindo do ser de suas criaturas.

Barth rejeita esta possibilidade dada a infinita diferenca qualitativa entre Deus
e 0 homem. Afirma que a doutrina da cognoscibilidade de Deus por meio da
criatura encontra sua expressao classica e sua mais aguda distingdo na
teologia formulada no Concilio Vaticano | (1870). Em contraste a isso afirma
que “Deus s6 pode ser conhecido por meio de sua Revelagdo (SANTANA
FILHO, 2008, p. 61).

1 “Analogia Fidei: o primeiro desses principios, corresponde ao que Barth ndo cessa de repetir sobre a
diferenca qualitativa que separa Deus do mundo e dos homens, e sobre o fato de que, somente deus,
pode falar de Deus, s6 podemos ter acesso a Deus por meio da revelagdo. Esta, pois, excluido fundar
a teologia sobre uma continuidade qualquer, no ser entre 0 mundo e a humanidade, de uma parte, e
Deus da outra como a teologia tomista [...] e escolasticas sdo acusadas de fazer, em nome do principio
da analogia enti. E o que Barth comegou a mostrar em seu comentario ao Proslogion da Santo Anselmo,
sobre as provas da existéncia de Deus. [...] a teologia ndo pode ser compreendida como uma tarefa do
tipo filosofica [...] que desenvolve um conhecimento natural de Deus, a partir da analise do mundo ou
da condicdo humana, para remontar ao ser. Ela s6 fale como pesquisa aplicando-se sobre a
autocompreensao da fé em procura de sua propria inteligéncia. A teologia, certamente, s6 pode falar
de Deus usando de analogias, mas estas somente podem pertencer ao dominio da fé (analogia fidei),
e ndo do ser” (ZEFERINO, 2017, 319-325).
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A partir dessa reflexdo, concluimos que Deus s6 pode ser conhecido a partir do
Deus desconhecido, do Cristo que se fez homem, por meio do paradoxo da fé, e ndo

através da razdo humana e da ética instrumentalizada do liberalismo teologico.
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RESUMO

Nesse estudo buscamos apresentar como a reformulacao do sentido
do nao-ser ¢ uma chave de leitura importante nao apenas para a
definicao do ser, como também para possibilitar que um seja muitos
e que muitos sejam um, o que, em ultima instancia caracteriza a
natureza linguistica da predicacao dos nomes.
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The reformulation of non-being and the linguistic
possibility of predication in Plato

ABSTRACT

In this study we seek to present how the reformulation of the
meaning of non-being is an important reading key not only for the
definition of being, but also for enabling one to be many and for
many to be one, which ultimately characterizes the linguistic nature
of the predication of names.
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Introducéo

O objetivo desta investigacdo € mostrar como a reformulacdo do néo-ser
enquanto diferenca (Sofista, 256e-259b) conseguiu englobar os problemas de
definicdo tanto do ser, como uma entidade que envolve movimento e repouso (Sofista,
249d), quanto da predicacao dos nomes, entendida, por sua vez, enquanto aquilo que
articula a unidade com a multiplicidade (Sofista, 251a). Para tanto, apresentamos a
dialética dos cinco sumos géneros (0 ser, 0 movimento, 0 repouso, 0 Mesmo € 0 outro)
(Sofista, 250a-256a), enfatizando que ndo ha identidade sem diferenca e nem
diferenca sem identidade. O nosso objetivo especifico nesse ponto é deduzir a
natureza do ndo-ser enquanto parte do género do outro, comparando-a a ciéncia que,
apesar de ser um todo, é composta por diversos saberes particulares que recebem os
seus nhomes em conformidade com o objeto de que séo saber (Sofista, 257c-d). A
finalidade desse comparativo entre o ndo-ser e a ciéncia, portanto, foi mostrar que a
diferenga também recebe seus nomes especificos de acordo com o intervalo de coisas
que sao diferentes dela.

Os géneros supremos e as suas relagdes de reciprocidade

Nessa perspectiva, deduzamos 0s cinco géneros supremos, a saber, o
movimento, 0 repouso, 0 ser, 0 mesmo e o0 outro (Sofista, 250a-256a). Contudo, é
necessario compreender como esses géneros se entrelacam. O ser € o género
responsavel por congregar 0os quatro restantes, na medida em que eles somente sao
porque estao envolvidos pelo ser e, uma vez envolvidos, participam daquilo que o ser
€ (Sofista, 256a). Por seu turno, 0 movimento e o repouso sédo aqueles géneros que
ndao comungam com todos, mas apenas com alguns, tendo em vista que ndo podem
tomar parte um do outro, em virtude de ser descabido denominar tanto aquilo que se
move como parado, quanto sustentar o estatico em movimento (Sofista, 256b).

Por sua vez, € oportuno observarmos que as naturezas do mesmo e do outro
atravessam todos 0s géneros supremos, pois a participacdo com 0 mesmo é
imprescindivel a fim de que sejam idénticos a si mesmos, sendo a participa¢cdo com o
outro indispensavel para que se diferenciem uns dos outros (Sofista, 256b). Nesse
contexto, Platdo busca evidenciar que a identidade e a diferenca ndo decorrem das
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naturezas dos géneros, mas sdo oriundas das participacbes que estabelecem
respectivamente com as formas do mesmo e do outro. Por exemplo, 0 movimento &
idéntico a si mesmo, uma vez que participa da forma do mesmo; contudo, sua
natureza, que € a de se movimentar, apenas consegue se separar da natureza do
mesmo, Visto que o movimento também comunga da forma do outro, possibilitando
ele ser outro em relacéo a outras formas.

A vista disso, ndo haveria identidade sem a diferenca, pois os géneros
supremos, se nao tivessem a capacidade de participar da forma do outro, como seria
possivel diferenciar a sua natureza da nocdo de identidade (da forma do mesmo)?
Também o contrario deve ser defendido: ndo haveria diferenca sem identidade, visto
que, ndo possuindo identidade consigo mesmo, por estarem inviabilizados de
participar da forma do mesmo, nem sequer poderiam ser conhecidos! e,
conseguentemente, estariam inviabilizados de serem outros em relacdo aos outros.
Em outras palavras, como seria possivel afirmarmos que o movimento é outro em
relacéo ao repouso, se 0 movimento ndo pudesse ser captado cognitivamente, por ser
idéntico a si mesmo? Nesse sentido, a participagdo do movimento no mesmo, ao
possibilitar que o movimento possua uma identidade prépria, tornou-o acessivel
epistemologicamente, o que € imprescindivel para que o movimento seja colocado
como outro em relagéo ao repouso (Sofista, 256c).

Em sintese, é preciso que defendamos que todos o0s géneros,
necessariamente, participem das formas do mesmo e do outro, ndo sendo permitido
prescindir de uma participacdo em detrimento da outra, dado que a identidade é
correlativa a diferenca e, do mesmo modo, a diferencga é correlativa a identidade. Se,
por um lado, € impossivel pensar a identidade dos géneros sem que seja pressuposto
também uma participacdo deles com o outro, visto tal participacdo ser indispensavel
para que 0s géneros sejam captados separados da forma do mesmo, por outro lado,
é inviavel conceber a diferenca dos géneros sem também levar em consideracéo a

participacdo deles com o mesmo, pois, afinal, esta participacdo é responsavel pela

1 Segundo Platdo, o que néo possui identidade prépria, do mesmo modo e acerca de si, ndo pode ser
conhecido, pois esta ininterruptamente sendo levado e movido (Sofista, 249b-c). Por essa razao,
advogamos pela interdependéncia entre as no¢bes de identidade e diferenca, estando, portanto,
proibido que uma participagéo seja excluida em fungdo da outra, sendo necessario, assim, admitir que
todos os géneros participam do mesmo e do outro, visto que so ha identidade se houver diferenca e s6
h& diferenca se houver identidade.
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cognicao da identidade dos géneros, o que € de suma importancia tendo em vista que
somente na condicdo de serem conhecidos € que os géneros podem, de alguma

forma, ser outros em relagéo aos outros (Sofista, 256¢).

A reformulacéo do sentido da negativa enquanto diferenca

De certo modo, 0s géneros sdo 0 mesmo e ndo séo o outro e, de outro modo,
S&80 0 outro e ndo sdo 0 mesmo. Isto porque os géneros, quando pensados ha sua
participacdo com o0 mesmo, além de serem captados idénticos a si mesmos, também
séo concebidos ndo sendo o outro. Algo semelhante acontece aos géneros supremos,
guando pensados na sua participacdo com 0 outro, pois, apesar de serem captados
como outros, também sdo concebidos ndo sendo o mesmo. Portanto, Platdo percebe
que o “nao ser é sobre 0 movimento e por todos os géneros. Pois, em todos a natureza
do outro opera, fazendo cada um néao ser (...)” (Sofista, 256e). Dessa maneira,
evidenciamos ser impossivel nos livrarmos do ndo-ser sem prejuizos ao discurso,
visto que, por um lado, dizer que um género é o mesmo leva a deduzir que o género
enunciado ndo € outro, assim como € impelido a deduzir que o género ndo € o mesmo,

guando se diz que ele é outro. Conforme Platdo argumenta:

(...) devemos concordar que, na verdade, 0 movimento € 0 mesmo e 0 nao
mesmo e ndo nos amofinarmos. Pois, quando dizemos ele ser 0 mesmo e o
ndo mesmo, ndo dizemos que é de modo semelhante, mas, quando dizemos
gue é 0 mesmo por causa da participagdo do mesmo, e, quando dizemos que
ndo é o mesmo, € por causa da comunhao com o outro, por causa do qual se
forma separado do mesmo, vindo a ser ndo aquele, mas outro, de modo a ser
de novo dito corretamente ndo mesmo (Sofista, 256b).

Sendo assim, 0s géneros sdo e ndo sao, pois nao é sO 0 ser que 0s atravessa,
fazendo com que sejam, mas também o ndo-ser, ja que tal participacao possibilita os
géneros serem outros em relacéo ao outros (Sofista, 257a). Nessa perspectiva, Platdo
conclui: “(...) diremos com corregéo que todas as coisas nao sao, e, de novo, por
participarem do ser, que sdo e também que existem” (Sofista, 256e). Contudo, é
importante acrescentar que ha uma relagcéo entre o ser e 0o ndo-ser, na medida em
que um perpassa o outro. Ou seja, 0 ser ndo é, haja vista ser outro em relacdo aos
outros géneros e 0 nado-ser, por sua vez, é, jA que estd envolvido pelo ser. Nas

palavras do filosofo, em “(...) relagdo a cada uma das formas, o ser € multiplo, o n&o-
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ser uma multidao indefinida” (Sofista, 256e). Isso, porque, por um lado, muitas sao as
coisas que sao (uma multiplicidade de seres) e, por outro lado, é impossivel definir o
namero de coisas que ndo sdo cada uma das que sao (multiddo indefinida de néo-
seres). E por essa razdo que Platdo também advoga: “Logo, também o ser, quantas
forem as outras coisas, em relacdo a essas tantas, ndo €; pois ndo sendo aquelas, é
ele préprio um, enquanto, de novo, por sua vez, indefinidas em nuimero, as outras
coisas ndo séo” (Sofista, 257a).

Diante disso, Platdo vé a necessidade de reformular o sentido do néo-ser,
enguanto outro do ser, pois percebe que, quando profere o ndo-ser, ndo esta dizendo
o contrario do ser, mas tdo somente algo que € outro em relacdo ao ser. Assim, 0
fildsofo entende que a negacao indica algo diferente em relacdo aquilo que é negado.
Por exemplo, quando se diz ndo-grande, ndo € possivel sustentar, com exatiddo, se
a negacdao esta se referindo ao pequeno ou ao regular, contudo, é razoavel dizer que
a negacdao colocada antes do nome grande significa algo diferente do grande (Sofista

257b). E importante conferir as palavras do filésofo sobre o que é negar:

Entdo, ndo admitiremos que, quando se diz uma negacao, esta signifique o
contrario, mas tdo somente que, colocada antes dos nomes que se seguem,
indica algo diferente das outras coisas, ou melhor, das coisas acerca das
guais tratam os homes pronunciados depois da negacédo (Sofista, 257¢).

Platdo, entdo, argumenta que a natureza do outro deve ser compreendida de
maneira analoga a da ciéncia (epistéme) e da arte, jA que cada um destes dois,
mesmo sendo um, divide-se em partes, melhor dizendo, fragmenta-se em tantos
outros saberes e artes que, por sua vez, recebem denominacdes préprias de acordo
com seus objetos especificos. E nesse sentido que ha uma semelhanca entre o saber,
a arte e a natureza do outro, na medida em que esta Ultima também se apresenta
fragmentada, visto possuir partes que fazem rigorosamente contraposicdo a
determinadas formas (Sofista, 257c-d). A alusdo de Platdo ao ndo-belo, ao nao-
grande e ao nao-justo, enquanto partes que foram separadas do género do outro, as
quais sd@o rigorosamente outras em relagdo ao belo, ao grande e ao justo,
respectivamente, contribui para que se perceba a natureza recortada do outro e como

as suas partes ndo fazem contraposicdo a qualquer forma — mais precisamente
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aquelas formas em relacdo as quais tais partes sdo necessariamente outras? (Sofista,
257d-258a).

Posto isso, entendemos que a diferenca que esta por detras da reformulacao
da negativa tem que indicar um intervalo de formas e predicados que descarta o ser
daquilo que negamos. Por exemplo, caso Platdo tivesse designado o amarelo e o
pequeno como coisas ndo-grandes, facilmente evidenciariamos que a cor amarela
ndo descarta a existéncia do tamanho grande em alguma coisa e nem a sua
predicacdo em algum nome, visto que algo poderia ser amarelo e grande sem maiores
problemas. Entretanto, seria inconcebivel pensarmos ou mesmo dizermos num
enunciado que algo, ‘em relagao a si mesmo’ ou ‘em relagéo a outra coisa’, € grande
e pequeno. Nessa perspectiva, ndo devemos encarar a negativa simplesmente como
o contrario® daquilo que negamos, mas como uma gama de propriedades que lhe sédo
especificamente incompativeis, dado que |lhe sédo diferentes, ja que ndo podem
conviver seja numa mesma participacdo, seja huma mesma predicacao, visto que a
presenca de um descartaria a presenca do outro.

Diante do que foi exposto, Platdo acaba oferecendo recursos tedricos que
possibilitam solucionar as trés questfes que foram levantadas no inicio de nossa
investigagdo, mas que precisaram ser suspensas, tendo em vista ndo ser possivel
respondé-las sem antes apresentar o percurso intelectual que levou Platdo a concluir
que o sentido da negativa é diferenca.

Desse modo é importante recapitular as trés questdes: a primeira, como €

possivel o0 movimento e o repouso participarem do ser sem suas naturezas se

2 Segundo Brown (2011, p. 271-275), devemos compreender a negativa, como indicador do intervalo
de propriedades incompativeis, que sdo especificamente diferentes daquilo que pretendemos negar. E
possivel visualizar isso na passagem em que Platdo tem o cuidado de dizer o que é ndo-grande pode
ser igualmente o regular, bem como o pequeno (Sofista, 257b). Vejamos, neste exemplo, como o
filosofo teve pericia ao designar o ndo-grande dentro dum intervalo de propriedades que sédo
rigorosamente outras que ndo o tamanho grande. E nesse sentido que a intérprete se preocupou em
mostrar que a diferenca de algo ndo pode ser aleatéria ou indeterminada, de modo a englobar uma
infinidade de coisas que nao séo idénticas aquilo que negamos, pois, se fosse assim, Platdo poderia
ter dito que a cor amarela é ndo-grande, mas, pelo contrario, o filésofo delimita o ndo-grande dentro
dum intervalo de propriedades (os tamanhos igual e pequeno) que lhe sdo especificamente
incompativeis.

8 Agui, acompanhamos novamente o argumento Brown (ibidem, p. 275), com a reformulacdo do sentido
do nao-ser. A nocao de contrario ndo é totalmente excluida do pensamento platdénico, mas passa ter
uma conotagdo de contrario polar, na medida em que 0s contrarios sdo 0s extremos opostos dentro
duma escala (ex: o grande é o contrario polar em relagdo ao pequeno e, vice-versa, porque um € o
extremo contrario do outro). Ou seja, o grande € contrario polar (antithesis) em relagdo ao pequeno,
mas nado é so isso, eles, também, sdo diferentes, uma vez que entre ambos existe o regular, de modo
que a escala ndo se esgota nos tamanhos grande e pequeno.
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confundirem com a deste ultimo? A segunda, de que maneira 0 ser, enquanto
envolvente dos pares de opostos movimento e repouso, ndo se encontra parado e
nem se movendo? E por ultimo, como é possivel que muitos sejam um e que um seja
muitos, de modo a predicacdo dos nomes ser possivel?

A primeira questdo é resolvida porque Platdo advoga que o ndo-ser é causa
necessaria de os géneros se diferenciarem dos seres, ou seja, a comunhdo do
movimento e do repouso com a negacédo do ser € responsavel por ambos ndo serem
idénticos ao que é ser.

J& a segunda questao encontra uma saida na propor¢ao que o ser nao escapa
da comunhd@o com o género do outro, que lhe permite ser outro em relacdo ao
movimento e ao repouso, possibilitando que n&o esteja parado nem em movimento.

Por fim, os problemas que inviabilizam a predicagéo dos nomes, levantados na
terceira questdo, sdo sanados também com a deducdo do género do outro, o qual
atravessa todas as formas; pois, se a predicacdo dos nomes € a expressao verbal da
comunh&do dos géneros, um nome podera se misturar a muitos, bem como muitos a
um, sem que percam sua identidade, ja que o outro separa as identidades, fazendo
com que nao sejam as mesmas.

Platdo, portanto, com a deducgé&o do género do outro e da forma do n&o-ser
como sua parte integrante, consegue nao apenas resolver o problema da definicdo do
ser, bem como possibilitar a predicagédo dos nomes. Com efeito, a nocao platbnica de
participagdo, com a inser¢gao do outro entre as coisas que sdo, ganhou um recurso
tedrico a mais, pois tomar parte da natureza de algo, seja por meio da participagéo,
seja atraves da predicacdo, nao significa ser o mesmo que este algo, mas tdo somente
ter parte deste algo. Por essa razdo, a reformulacdo do nao-ser, como diferenca,
possibilitou tanto que 0 ser congregasse 0 repouso € 0 movimento, sem que fosse 0
mesmo que 0s outros dois, como a predicacdo articular a unidade com a
multiplicidade, sem que tais no¢es sejam tratadas de maneira idéntica, pois os dois
casos sao perpassados pelo ndo-ser de modo a possibilitar que haja comunhéo entre
as naturezas das coisas, para que tais naturezas possam ser distintas, mesmo

comungando umas das outras.
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O nao-ser relativo e em si

Ao estabelecer os cinco sumos géneros (Sofista, 255e-259b), Platdo traca uma
distincdo entre a natureza do outro e a do ser, fato que impossibilitara encarar o outro
da mesma maneira que 0os demais géneros. A natureza do outro se expressa somente
na relacdo com os outros (Sofista, 255e), enquanto a do ser independe de tal relacéo
para se expressar. Posto isso, podemos verificar, analogamente ao ser, que o
movimento € movimento, 0 repouso € repouso e 0 mMesmo € 0 mesmo, sem que, para
tanto, seja preciso estar dentro de uma relagdo com outros géneros, ao contrario do
outro, que obrigatoriamente “é outro em relagdo aos outros, por causa de outro”
(Sofista, 255d). Nessa perspectiva, Santos (2011, p. 95) lanca um dilema frente o qual
vale a pena refletirmos: se o outro ndo for uma forma “(...) n&o se percebe como pode
causar e explicar o que quer que seja; se for, igualmente se torna impossivel
compreender a razao pela qual ndo pode ser ‘em si”. Sendo assim, apesar da
natureza relacional do outro, ndo podemos esquecer sua dimensao ontologica, na
medida em que o outro possibilita que vejamos as formas em suas relacoes,

separando e distinguindo cada género entre si (Sofista, 254d).

O nao-ser como relativo

A principio Platdo concebe o ndo-ser, tal como o outro, de maneira perspéctica,
isto é, enquanto “algo outro das coisas que sao” (Sofista, 257e). O ndo-ser, portanto,
aparece como relativo, pois sua existéncia decorre da diferenca que ha entre os
géneros, levando-nos a conclusdo de que a negacdo possui um modo de existir
diferente do ser, ja que, enquanto este existe em si, aguele somente é na sua relacéao
com os outros (Sofista, 255d). Por essa razao, € correto dizer que o nao-ser existe
como diferenga do ‘que €’ (Sofista, 255d, 256d-e), segundo a qual, de acordo com a
interpretacdo de Santos (2011, p.107-108), pode ser entendida de duas perspectivas:
individualmente, quando cada uma das coisas ndo é a mesma que qualquer das
outras ou todas elas, em conjunto (Sofista, 256d), e globalizante, quando a totalidade
das coisas ndo sdo cada uma das coisas que € (Sofista, 256d-e).

Posto isso, para que se diga o que € uma entidade, é necessario que se diga
também aquilo que ela nao é, visto que a natureza do que ndo é delimita a natureza
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do que é (Sofista, 250e; 256d-257a). Assim, 0 que é somente pode ser captado se
também assimilarmos o que ndo é em relacdo a entidade, uma vez que tal relacéo
possibilita que ela possua uma delimitagdo. E por essa razdo que Sayre (1970, p. 82)
sustenta que esté contida em cada forma, como uma espécie de complemento, a sua
negacdo, ou seja, a sua forma negativa, a qual se contrapfe necessariamente a
determinada forma, mas néo contraria a ela, apenas como diferente.

Portanto, por um lado, conceber o ndo-ser, enquanto outro das coisas que séo,
representa uma rejeicdo ao monismo de Parménides, visto que, ao passo que o eleata
aponta para a unidade numérica do ser, Platdo oferece uma infinidade de formas que
nao sdo as coisas que sdo. Por outro lado, como veremos adiante, interpretar a
existéncia do ndo-ser de maneira apenas perspéctica impossibilita que seja pensado
fora da relacdo com outros géneros, porque, ao contrario de o que é, ndo podemos
pensa-lo enquanto uma forma em si, mas somente enquanto totalidade de coisas que

nao sdo em relacdo as coisas que sao.

Trés perspectivas de nao-ser

Segundo Frede (2013, p. 480), em o Sofista (255e-257a) € possivel extrair trés
perspectivas de ndo-ser:

1) “O nao-ser de alguma coisa que nao é a forma do ser”;

2) “De modo mais geral, o n&o ser de alguma coisa que ndo é alguma coisa ou

outra”;

3) “finalmente, a inversédo de (2), o ndo ser de alguma coisa que ndo € com

referéncia a alguma coisa outra”.

O primeiro caso versa sobre 0 ndo-ser que ndo é a forma do ser. Ou seja, 0
nao-ser nao é contrario, mas diferente do ser.

Nas palavras do comentador, o segundo caso é: “(...) alguma coisa que
fracassa em ser alguma coisa ou outra (FREDE, 2013, p. 480). Por exemplo, 0 ndo-
grande fracassou em ser grande. Nessa perspectiva, quando designamos algo por
nao-grande, ndo queremos enfocar que seu tamanho é precisamente o médio ou 0
pequeno, mas sublinhar que determinada coisa possui tamanho diferente da
grandeza. Ora, ser ndo-grande nao é ser o contrario do grande, porém, diferente. O
qgue marca a diferenca do nao-grande nao é separadamente o pequeno ou o igual,
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mas os dois. Por isso, sustentamos que, quando chamamos algo ndo-grande, o que
buscamos evidenciar € que as coisas hdo grandes sdo de um modo (pequeno ou
igual), que é outro que ndo o grande.

Conforme Frede (2013, p. 481-487), para que entendamos o que quer dizer o
nao-ser de algo que nao é com referéncia alguma coisa ou outra, no terceiro modo de
encarar a negativa é preciso que tracemos uma distincdo, ndo claramente
estabelecida por Platdo, entre os enunciados que indicam néo-identidade, como por
exemplo, “0 movimento n&o estd em repouso” (Sofista,255e) e 0os que mostram
predicacdo negativa comum, como no caso de “Teeteto ndo esta voando”
(Sofista,263a). O fildsofo ndo deixa suficientemente esclarecida a diferenca entre o
‘ndo-ser’ do ‘ndo esta em repouso’ do movimento e o ndo-ser do ‘ndo esta voando’ de
Teeteto. No primeiro caso, ‘ndo-ser’ indica a ndo-identidade, na medida em que o
movimento e o repouso sao diferentes. O ndo-ser, que se acha no fato de Teeteto ndo
estar voando, mostra-nos uma predicacdo negativa comum, que nao indica apenas
diferenca entre Teeteto e 0 género dos voadores, mas a auséncia do aspecto voar em
Teeteto.

Selecionamos passagens nas quais estdo contidos os sentidos da negativa
acima enumerados. Logo, no primeiro passo, podemos observar que Platdo inicia
apresentando o sentido mais usual de ndo-ser, enquanto tudo aquilo que nado é a
forma do ser. Entretanto, nos passos subsequentes, Frede (2013, p. 481-487) tem
razdo ao dizer que o filésofo ndo deixa claro o suficiente a diferenca das perspectivas
de nao-ser dos enunciados que indicam ndao-identidade e dos que apontam
predicacbes negativas comuns:

Sempre que dizemos ndo ser, ndo dizemos algo contrario, mas apenas outro
(Sofista, 257b);

(...)

Por exemplo, quando dizemos algo ndo grande, parece-te que, com a
expressao, algo aponta mais para o pequeno do que para o regular? (Sofista,
257b);

(...)

Entdo, ndo admitiremos que, quando se diz uma negacao, esta signifique o
contrario, mas tdo somente que, colocada antes dos nomes que se seguem,
indica algo diferente das outras coisas, ou melhor, das coisas acerca das
guais tratam 0os nomes pronunciados depois da negacéo (Sofista, 257b-c);
(...)

(...) cada vez que pronunciamos nao belo, isso é outro da natureza do belo e
ndo de algum outro (Sofista, 257d);

(..)
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Logo, de modo semelhante, deve ser dita a mesma coisa em rela¢do ao nédo
grande e ao grande (Sofista, 258a).

Dessa maneira, a sutil diferenca entre os tipos de ndo-ser mencionados € que,
engquanto um indica a ndo-identidade, isto €, que algo nao é outra coisa, evidenciando
nao ser certo aspecto, o nao-ser, utilizado nas predicagcdes negativas, mostra-nos que
algo ndo possui certo aspecto. Entretanto, apesar de tal diferenca ndo estar explicita,
advogamos que o modo como Platdo concebeu a forma da diferenca, analoga a
ciéncia (Sofista, 257c-d) constituida de partes, possibilita-nos pensar estes dois tipos
de néo-ser (ndo-identidade e predicacao negativa) como perspectivas de conceber a
diferenca, as quais fazem parte de um todo maior que é a forma do outro. Conforme
Frede (2013, p. 484):

(...) o ser para Platdo € uma questdo de ser algo ou outro. E, de modo
correspondente, ndo ser sempre € uma questdo de ndo ser de certa
perspectiva, por aspecto, ou de certo modo. Nao ha tal coisa como um nao
ser ndo qualificado. Isso parece captado por Platdo no resumo que sugere,
onde ele fala de ndo-ser como parte do diferente que € posicionado contra
um tipo particular de ser (pros to on hekaston, 258e1). Desse modo, ser ndo
ser € ser algo que é diferente de algo que é de certo modo, de certa
perspectiva.

Diante do que foi exposto, tentemos compreender a terceira perspectiva de
nao-ser, que ndo é com referéncia a alguma coisa. Para tanto, faz-se necessario
relembrar o segundo caso, Vvisto ser 0 seu inverso: ndo-grande e ndo-belo sdo modos
de ndo-ser que se referem especificamente ao grande e ao belo. Entretanto, quando
enunciamos ‘Teeteto ndo esta voando’, este ‘nao’ nao deve ser compreendido apenas
como indicativo de o ‘género dos ndo-voadores’ nao se identificar com (ndo ser o
mesmo que) ‘Teeteto’, mas para marcar também o fato de o néo-ser de ‘nao estar
voando’ de Teeteto ndo ser especificamente outro em Teeteto. Em outros termos,
enquanto Teeteto ndo esta voando, devido a sua participagdo no género dos ‘néo-
voadores’, 0 ndo-ser do ‘género dos ndo-voadores’ néo € com relacdo a Teeteto, mas
seu nao-ser é com relagéo ao ‘género dos voadores’. Esse segundo caso, entretanto,
s6 foi possivel admitirmos porque entendemos que negativa, para além do seu sentido
de néo-identidade numa expresséo, indica a auséncia de alguma coisa ou de uma

relacao.
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A razao que nos levou a apresentar as trés perspectivas de ndo-ser é o fato de
a compreensdo da negativa apenas como diferenca ou nédo-identidade nao ser
suficiente para justificarmos a existéncia dos enunciados falsos. Por exemplo, levando
em consideragao o seguinte enunciado: ‘o objeto X ndo é grande’, se ele de fato for
grande, eis que temos um enunciado falso. Contudo, se 0 ndo-ser significasse apenas
diferenca ou nao-identidade entre o objeto X e a grandeza, a falsidade do enunciado
nao se sustentaria, pois realmente o objeto X é outro que ndo a forma da grandeza.
Nesse sentido, € preciso que se entenda o ‘ndo’ como a negagéao de certo aspecto em
alguma coisa e, por isso, na expressao ‘o objeto X ndo é grande’, o que se esta

mostrando é o fato de o objeto ndo possuir uma determinada qualidade, a da

grandeza.

O ndo-ser em si

Até o momento, encaramos a existéncia do ndo-ser como relativa as coisas que
sdo, ou seja, a negativa foi sempre entendida numa conotacdo de diferenca ou
alteridade em relacdo a entidade (Sofista, 256-257c), o que foi suficiente para
sustentarmos o corolario platdnico que afirma ‘o ndo-ser de algum modo &’ (Sofista,
241d). Afinal de contas, na medida em que concebemos o ndo-ser como outro em
relagdo ao ‘que €’, a concepgao desta relagcdo implica que o ndo-ser de algum modo
€ e que, necessariamente, ele participa do ser. Entretanto, Platdo sabe que € preciso
alargar a compreensdo do nao-ser de ‘relativo’ para ‘em si’, dada a preméncia de
defender o outro corolario de sua tese, a saber, aquele que afirma o ser de certo modo
nao é (Sofista, 241d).

Com o intuito de defender a segunda tese, o fildsofo sustenta que o ser de
algum modo é nédo-ser, entendendo-o como uma forma em si, com a qual o ser e 0s
demais géneros estabelecem comunhdo para se diferenciarem entre si. Assim, a
existéncia do ndo-ser ndo deve ser concebida apenas como relativa, mas também
engquanto um género que possui sua existéncia em si mesmo?* (Sofista, 258¢). A vista

disso, o pensador é bastante enfatico ao declarar que:

4 A principio, as partes integrantes do outro s6 podem ser pensadas e ditas a partir duma contraposi¢ao
do ‘o que ndo & com o ‘o que € (ex: o ndo-belo, o ndo-grande e 0 néo-justo tém suas existéncias
pensadas e ditas, somente, enquanto outras do belo, do grande e do justo, respectivamente). Nas

Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar de Iniciacdo Cientifica. Fortaleza, v. 2, n. 1, 2022. m



SANTIAGO, P. H. A. A reformulagdo do néo-ser e a possibilidade linguistica da predicacédo em Platéo

(...) o ndo ser em nada é mais falto de entidade do que os outros, e é preciso
ousar dizer ja que o ndo-ser existe firmemente e que tem sua propria
natureza; como o grande era grande e o belo era belo, e, por sua vez, o ndo
grande era nédo grande e o ndo belo ndo belo, assim também o nao ser era
em si e é ndo-ser como forma numericamente uma (...) (Sofista, 258c).

Platéo, portanto, coloca-se contra uma leitura univoca de nédo-ser® com o intuito
de defender as suas duas teses, as quais afirmam, por um lado, que o ndo-ser de
alguma forma é e, por outro lado, o ser de certo modo ndo é (Sofista, 241d). Para
tanto, o filésofo argumenta que o ndo-ser é constituido pela natureza do outro, ndo s6
em relacdo ao ser, mas em contraposi¢ao a todos os outros géneros, ja que o ndo-ser
€ 0 género que possibilita ndo apenas o ser, mas todos 0s outros géneros serem
tomados como outros em relacéo aos outros (Sofista, 258d-e). Posto isso, 0 hdo-ser
€ um género, em si, que ndo é menos que 0s demais géneros e, por essa razao, esta
incluido dentro das coisas que sdo, visto que na relacdo do ndo-ser com 0S outros
géneros, nenhum € menos ser que o outro (Sofista, 258b-c), por ser o género das
coisas que néo sao.

Definimos, assim, a passagem de uma concepc¢éo de ndo-ser, que ndo é mais
um mero outro das coisas que séo, para uma concepg¢ao que identifica 0 ndo-ser com
a propria diferenca, sendo o nao-ser, portanto, o género em si, responsavel pela
diferenciacdo de todos os seres. Nessa perspectiva, conforme Santos (2011, p.114),
“além de relativo (o ndo-ser) € uma Forma em si, que separa e agrega todas as outras,
pondo-as em relagao”. Por essa razéo, Platdo advoga o ndo-ser em si como algo que
possui uma natureza propria independente da sua relagdo com 0s outros géneros —

nao sendo apenas um agregado de géneros que nao sdo alguma parte do ser —, mas

palavras de Platdo, fazendo uma clara alusédo ao que é o género do outro, ele diz: “sempre sao ditos
em relacdo aos outros” (Sofista, 255c).

5 Platao percebe que ndo pode reduzir a negacao, enquanto algo a ser compreendido unicamente
dentro duma relagdo com ‘o que €’, pois 0 ndo-ser ndo € menos existente que o ser, visto ndo ser o
seu contrario, mas apenas outro do ser e nada mais (Sofista, 258b). Dessa maneira, quando Platdo se
vale da concepcéo de saber, o qual, dividindo-se em varios saberes especificos, recebe denominac¢des
de acordo com os seus objetos especificos, 0 seu intuito € mostrar que, analogamente, o0 outro recebe
denominacgdes proprias consoante aquilo que se contrapde (Sofista, 257¢c-d). No caso, o hdo-belo tem
tal denominagéo, pois € parte do outro que se contrapde exclusivamente ao belo e, da mesma forma,
0 ndo-grande e 0 ndo-justo recebem suas denominag¢des, ha medida em que séo partes do outro que
se contrapdem unicamente e respectivamente ao grande e ao justo (Sofista, 258a). Posto isso, como
bem evidencia Platéo, todas essas partes do outro ndo sdo menos entidade que os géneros os quais
se contrapdem, tratando-se, assim, duma contraposi¢cdo (antithesis) do ser ao ser, hdo nos sendo
permitido reduzir o entendimento da diferenga a de apenas como relativo (Sofista, 258e).
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gue, estando repartido sobre as coisas que séo, tem a incumbéncia de diferencia-las
(Sofista, 258c,e).

Sendo assim, antes de concluirmos esta secdo, gostariamos de fazer uma
pequena digresséo, trazendo mais dois modos de conceber a negativa, de modo a
alcancar o nosso objetivo de defender o ndo-ser relativo e em si. Nesse sentido,
segundo Brown (2011, p. 275-279), é preciso que diferenciemos duas perspectivas da
negativa, pois Platdo atribui uma conotagédo ao ‘ndo’ da expresséo ‘ndo-ser que se
diferencia do sentido que ele confere ao ‘ndo’ da expressao nao-grande (Sofista, 256e€;
257¢c-258e). No primeiro caso, o sentido é referente a ndo-identidade presente na
nocéo de diferenca, uma vez que o nao-ser indica a nao-identidade ou a diferenca
entre duas naturezas (ex: algo ndo € outra coisa). Por sua vez, no segundo caso, 0
sentido presente € mais usual nas predicacdes negativas comuns, como, por exemplo,
nao-belo, ndo-grande e nao-justo, na qual a intencdo daqueles que as enuncia é
apontar a incompatibilidade de uma gama de propriedades com a entidade que
negamos. Nesse sentido, numa predicacdo negativa comum, ndo se trata apenas de
indicar que uma coisa e outra sdo diferentes, mas, além disso, busca-se estabelecer
uma parte da diferenca que € especificamente outra que ndo uma parte do ser, de
modo a indicar um intervalo de aspectos que sdo especificamente outros em relacéo
aquilo que negamos (por exemplo, as coisas ditas “belas” em relagao ao belo).

De acordo com a intérprete (BROWN, 2011, p. 284-285), Platdo, ao conceber
duas conotacdes a negativa, contribuiu, ainda que indiretamente, para o surgimento
de duas correntes de interpretacdo do ‘ndo-ser’. De um lado, temos comentadores
que sustentam uma interpretacdo por analogia, segundo a qual Platdo estaria
defendendo que o ‘ndo-ser’ é a parte do outro que se contrapde unicamente ao ser,
analogamente, ao ndo-belo, ao ndo-grande e ao nao-justo, que sdo especificamente
e respectivamente outros que nao o belo, o grande e o justo. Por outro lado, h& outro
grupo de criticos que advogam uma interpretacédo por generalizagdo, onde o ‘ndo-ser’
€ qualquer parte do outro que se contrapde a alguma parte do ser — portanto, ndo uma
parte do outro que é somente diferente da forma do ser. Nessa perspectiva, 0 ndo-ser
se generalizaria ao ndo-belo, ao ndo-grande e ao ndo-justo, visto que estes casos néo
seriam analogos ao ndo-ser, mas seus exemplos da forma do ndo-ser.

Apesar de ambas as interpretacbes (por analogia e por generalizacéo)

convergirem no fato de o ‘ndo-ser’ nao ser idéntico ao género do outro, mas parte
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dele, Lesley Brown (2011, p. 285-289) tende a concordar com a segunda gama de
comentadores. Isto €, mesmo que a linguagem de Platdo nos leve, num primeiro
momento, a crenca que o0 correto € compreendermos o ‘ndo-ser’ através de uma
analogia com o néo-belo, ndo-grande e o nédo-justo®, ndo devemos estabelecer este
paralelo, visto ndo haver razbées para suprimir <parte de> da ‘natureza do ser’ na
seguinte passagem de o Sofista, onde Platdo define o ‘ndo-ser’: “contraposicao da
parte da natureza do outro e <parte de> a natureza do ser”” (Sofista, 258a).

Com a incluséo de uma <parte de> a natureza do ser, a contraposi¢cao entre o
género do outro e o ser ganha uma nova conotacéo, de modo que o ‘ndo-ser’ se torna
a contraposicao de qualquer parte do outro em relacéo a alguma parte do ser. Nessa
perspectiva, o ndo-ser é parte do outro, bem como o ndo-belo, o ndo-grande e o néo-
justo, porém, o ‘ndo-ser’ ndo marca tdo somente a diferenca do que ndo € a forma do
ser, mas abrange toda e qualquer forma que € outra em relacdo a alguma parte
especifica do ser. Por essa razdo, devemos compreendé-lo de forma generalizada,
ou seja, 0 ndo-belo e 0 ndo-grande, por pertencerem ao conjunto das formas que sao
outras que alguma parte especifica do ser sdo, consequentemente, exemplares de
nao-ser, mas se diferenciam dele na medida em que sdo somente outros que nao
algumas partes especificas do ser (0 ndo-grande somente é outro em relacdo ao
regular e ao pequeno; o belo somente relagdo ao comum e ao feio). Nessa perspectiva

Platao afirma:

(...) ndo s6 demonstramos que as coisas que ndo sdo sdo, como também
fizemos manifesta a forma do ndo ser, que por acaso é, ao termos
demonstrado que a natureza do outro existe, repartida em pedagos sobre
todas as coisas que sdo, umas em relacdo as outras. E tivemos a ousadia de
dizer que cada parte do outro, contraposta ao ser, é realmente ndo ser

(Sofista, 258d-e).

6 Vejamos a passagem que colabora com a interpretagcdo por analogia do ‘ndo-ser’, com o intuito de
evidenciar que Platdo abre margem inicialmente para concebermos o ‘ndo-ser’ analogo ao nao-belo,
nao-grande e ao ndo-justo: “(...) como o grande era grande e o belo era belo, e, por sua vez, o nao
grande era ndo grande e o nédo belo ndo belo, assim também o n&o ser era em si e é ndo ser (...)"
(Sofista, 258c).

7 Tradugao nossa a partir da versao inglesa de Lesley Brown (2011, p. 285). Aqui, faremos uma
comparagao com a verséo de Santos (2011) que usamos ao longo da pesquisa. Nela é possivel verificar
gue <parte de> esta suprimida, mas implicita, de modo a abrir margem a interpretagdo por analogia:
“(...) contraposigao da natureza de uma parte do outro a < > do ser” (sofista, 258a).
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Conclusao

A partir do que foi argumentado até aqui, cumpre-nos chamar atengéo para o
fato de ter se tornado mais evidente o porqué de se comparar a hatureza do ndo-ser
com a do saber, no qual se encontram incluidos todos os saberes e as artes (Sofista,
257c-d). Ora, embora, a natureza do nao-ser, em virtude de possuir uma existéncia
relativa, apareca “repartida em pedacos” sobre todas as coisas que sao, isto ndo a
impossibilita de ser um género, em si, que se constitui de partes, as quais se
contrapbem as partes do ser (Sofista, 258d-e). Nessa perspectiva, vejamos que a
natureza do saber se comporta da mesma forma que a do ndo-ser, pois mesmo sendo
uma, ndo |Ihe é proibido englobar os diversos saberes e artes, 0s quais sé sao o que
sd0 uma vez que sdo saber e arte relativos a alguma coisa (Sofista, 257¢-d)8.

Platdo da o seu golpe final em Parménides e o parricidio de todo é consumado.
Ora, se ja ndo bastasse conceber o ndo-ser, ndo como contrariedade, mas enquanto
diferenca, e indo além disso, defender a negativa como algo que é tdo entidade quanto
o ser, o filésofo ainda teve a ousadia de supor a existéncia do ndo-ser em si. Ou seja,
o interdito eleatico do “(...) ndo imporas de modo nenhum (...) que coisas que nao sao
séo (...)” (DK28B7) cede espacgo definitivamente para uma nogao de nao-ser que,
enquanto género que atravessa todas as outras coisas, € condi¢do de possibilidade
de elas se diferenciarem. Nesse sentido, Platdo possibilitou que o ndo-ser nao fosse
mais considerado algo inconsumavel e inexpressavel, como queria Parménides. Nas
palavras de Santos (2011, p. 115-116), o fildsofo resgata o “N&o-Ser do limbo a que a
argumentacgao eleatica a tinha relegado”, passando a se constituir como objeto do
pensamento. A respeito do ndo-ser em si, enquanto 0 outro que perpassa tudo, diz o
filosofo:

E o ser, por sua vez, tendo tomado participacdo do outro, seria outro em
relagdo aos outros géneros, e, uma vez que é outro, ndo é cada um deles,
nem todos os outros, a ndo ser ele proprio; de modo que, sem tergiversacao,
h&a dez mil sobre dez mil coisas que o ser ndo €; e tal como os outros, em

8 Em outras palavras, esse comparativo foi pertinente para que compreendamos como algo pode ser
concebido tanto como relativo (quando pensamos os diversos saberes especificos que sédo abrangidos
pela forma do saber), mas também, como este mesmo algo pode ser captado em si (quando, ao invés
de pensarmos os diversos conhecimentos particulares que existem, inteligimos a forma do saber que
0s abarca).
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relacdo a cada uma e & totalidade das coisas, € de muitas maneiras e de
muitas maneiras ndo é” (Sofista, 259b).
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RESUMEN

Como la violencia siempre estuve presente en los asuntos humanos, la
investigacion sistematica sobre este fenomeno ocupa una parte importante
del corpus teorico de varias ciencias. Sin embargo, desde el siglo XIX en
adelante, el desarrollo de la Psicologia trajo a la escena el caracter relacional
de la agresion. Debido a esto, este articulo tiene como objetivo analizar el
desarrollo del concepto de violencia desde el enfoque de la Psicologia Social.
Con este fin, no solo se describiran las definiciones actuales de este
concepto y los factores psicosociales que facilitan su erupcion, sino también
los estudios mas recientes sobre las diferentes violencias: violencia de
género, agresion en el ambiente laboral, bullying y suicidio.

Palabras-clave: Violencia. Tipos de violencia. Bullying. Intimidacion. Suicidio.
Violencia de género.

O conceito de violéncia na Psicologia Social: uma revisao de
literatura

RESUMO

Como a violéncia sempre esteve presente nos assuntos humanos, a
investigacao sistematica sobre este fenomeno ocupa parte importante do
corpus teorico de varias ciéncias. No entanto, a partir do século XIX em
diante o desenvolvimento da Psicologia Social trouxe a cena o carater
relacional da agressao. Sendo assim, este artigo tem como objetivo analisar
o carater relacional da violéncia a partir do enfoque da Psicologia Social.
Com isto, nao somente serao descritas as definicoes atuais do conceito e os
fatores psicossociais que facilitam sua irrupcio, como também os estudos
mais recentes sobre as diferentes violéncias: de género, no ambiente de
trabalho, o bullying e o suicidio.

Palavras-chave: Violéncia. Tipologia da violéncia. Bullying. Intimidacio. Suicidio.
Violéncia de género.
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Introduccién

Como parte de las relaciones humanas, la violencia también esta presente en
gran parte de la historia. Las guerras, las revoluciones, la tortura, el maltrato y los tipos
mas diversos de agresion son tan comunes en las relaciones establecidas por los
individuos que los lazos entre ellos pasaron a ser vistos, a menudo, como relaciones
de dominio; estas, a su vez, formarian la base de las familias, de los grupos, de las
sociedades y de las instituciones. Sin embargo, incluso si esta definicion no sea
completamente incorrecta, ciertamente tiene una serie de lagunas en su formulacion.

Aungue se han registrado practicas violentas desde la Antigliedad, Hayeck
(2009) sefiala que solo a partir del siglo XIX ellas comenzaron a ser discutidas como
un fendbmeno psicosocial. En este contexto, fue para identificar lo que seria la violencia
gue numerosas disciplinas se han centrado en este concepto: en la Filosofia,
Sociologia, Antropologia, Derecho, Historia y Psicologia, el tema ha sido explorado a
fondo por varios autores. Sin embargo, creer que la violencia tiene tanto un caracter
subjetivo, en relacién con la forma en que el individuo procesa internamente los
estimulos recibidos por el entorno y, posteriormente, reacciona a ellos, asi como
colectivo, ya que su expresion se produce en el contexto de las relaciones. Por esto,
creemos que el enfoque de la Psicologia Social para este concepto ofrece una clave
de lectura crucial tanto para comprenderlo como para identificar como funciona la red
de interacciones humanas.

De hecho, la definicién de Psicologia Social subyace a su vinculo con el estudio
de la violencia. Segun Rodrigues (1981), la Psicologia Social estudia los grados de
influencia que los estimulos sociales ejercen sobre el comportamiento individual. Para
Maisonneuve (1967), como la Psicologia Social es la ciencia que considera el
psiquismo del socius, también debe investigar las reacciones negativas (conflictos,
miedo, inseguridad, egoismo) que pueden surgir del encuentro entre individuos. En el
mismo horizonte, Silva (2005) enfatiza que las interacciones construidas por los
individuos se ubican en el intersticio entre, un espacio naturalmente marcado por la
diversidad y las practicas que se refieren a la formacion histérica, cultural v,
especialmente, social que, al formar un amplio campo de posibilidades, eventualmente
también revela problemas que se originan en la convivencia e influyen en los estados

Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar de Iniciacéo Cientifica. Fortaleza, v. 2, n. 1, 2022. E



MAGALHAES, C. L. P. El concepto de violencia en Psicologia Social: una revision de literatura

mentales de los individuos. Ciertamente, las agresiones y los modos de dominacion
son algunos de los resultantes de estas relaciones.

Ademaés de los tipos de violencia mas conocidos, como los homicidios, la
agresion sexual y el robo, hay una serie de comportamientos que se consideran
igualmente violentos, incluso si no son directamente fisicos. El bullying, varios tipos
de acoso (especialmente el moral) y los delitos financieros (extorsion, fraude, entre
otros) pueden ser sancionados como violentos, incluso si no recurren al uso de la
fuerza fisica. Esta nueva tipologia exige una mayor profundizacién del estudio de la
violencia, considerando también como ella influye directamente en la construccion de
los cuerpos sociales y de las relaciones establecidas por los hombres.

Baron comienza su libro Human Agression con la siguiente pregunta: ¢ Por qué
es crucial investigar el fendmeno de la violencia desde el enfoque de la Psicologia
Social? Para el autor, primero debe entenderse que los factores mas importantes para
desencadenar actos violentos se originan con la convivencia (ya sean palabras,
acciones, presencia o apariencia de las personas). Ademas, aunque los factores
biolégicos como disfunciones hormonales o incluso problemas neurolégicos y
emocionales pueden potencializar la violencia, las investigaciones psicosociales han

demostrado ser mas efectivas que los enfoques puramente clinicos y fisioldgicos.

Aunque las investigaciones clinicas o psiquiatricas han arrojado informacion
sobre la agresién de personas gravemente perturbadas, nos dicen poco sobre
las condiciones bajo las cuales las personas aparentemente ‘normales’ se
involucraran en ataques peligrosos contra otros. Por estas razones, también,
parece mas Util mirar la agresion desde una perspectiva social (BARON,
1977, p. 4).

La violencia tiene una serie de definiciones respaldadas por varios psicélogos
sociales en las ultimas décadas, pero en general ella es considerada un fenémeno
multifacético que comprende una serie de comportamientos destinados a dafiar a
alguien. De esta manera, también es posible ubicarla en la red de los asuntos
humanos, ya que es una forma de comportamiento social que implica interaccion
directa o indirecta. Si la complejidad del fenbmeno de la violencia hace que sus
estudiosos ubiquen su investigacion dentro de la interseccion entre varias areas del

conocimiento, la multiplicidad presente en la definicion del término, asi como los
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diversos tipos de agresion existentes, hacen con que hoy se hable mas de violencias
gue de violencia.

Por ser tan comudn en las relaciones humanas y por ganar contornos cada vez
mas sutiles y crueles, la actualidad de la investigacion sobre la violencia hace de las
preguntas sobre en qué ella consiste y cual es su modus operandi una discusion
relevante. Sin embargo, debido a la multiplicidad de enfoques en Psicologia Social
sobre el tema, establecimos algunos criterios para elegir el marco teérico utilizado:
idioma y afio de publicacién, base de datos en la que se publicaron articulos cientificos
y alcance de la publicacion. Obviamente, también se consultard a autores de
relevancia en el estudio del fendbmeno psicosocial de la violencia, como Barén, Reyes

y Hayeck.

Método

Este trabajo fue elaborado a partir de una revision de la literatura en las bases
de datos sciELO, IndexPsi y Portal de Periddicos Capes/Catalogos de Tesis y
Disertaciones Capes entre enero y julio de 2019. En términos de violencia psicosocial,
las palabras clave utilizadas fueron “violencia”, “agresion”, “enfoque psicosocial de la
agresion” y “tipos de violencia”, en el idioma portugués, ingles e espafiol.

Inicialmente, los articulos fueron seleccionados teniendo como base la lectura
cuidadosa de sus titulos y resimenes. De esto fue posible seleccionar aquellos que
mas contribuirian para describir la violencia e identificar los enfoques psicosociales
mas recientes y profundos de esta investigacion. Fue solo de esta primera proyeccion
que seleccionamos los articulos que conformarian la revision de la literatura que formo
el hilo argumentativo utilizado en este articulo.

Sin embargo, la presente revision de la literatura también present6 libros
publicados por autores internacionalmente conocidos sobre el enfoque psicosocial de
la violencia. En este sentido, los trabajos de autores como Baron y Berman, asi como
los documentos de la OMS que fornecen las definiciones de violencia también
utilizadas por la Psicologia Social, se utilizaron como referencias tedricas capaces de
ayudar en la argumentacion de este articulo.

Asi, los criterios adoptados para la inclusién de articulos en el marco teérico
fueron: publicaciones entre 2000-2018, escritas en portugués, inglés o espafiol,
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disponibles en formato de texto completo en sciELO, IndexPsi y Portal de Periddico
Capes/ Catalogo de Tesis y Disertaciones CAPES, que abordan la definicion de
violencia, los tipos ma&s comunes de actos agresivos, y especialmente aquellos que
los consideran desde la perspectiva proporcionada por la Psicologia Social. También
damos prioridad a los estudios de casos que han sido aprobados por los Consejos de
Etica regionales (incluida la identificacion de aprobacion) y las revisiones de literatura
mas recientes. Por otro lado, los criterios de exclusién adoptados fueron: articulos
publicados hace mas de veinte afios, en idiomas distintos al portugués, espafiol o
inglés, que no estaban completos y no estaban disponibles en los portales descritos
anteriormente, que abordaban solo las perspectivas clinicas y psiquiatricas, sin
considerar la violencia como un fendmeno psicosocial que se revela durante la
interaccion entre individuos.

Sumando todas las bases de datos, fueron encontrados mas de novecientos
textos completos. Sin embargo, después de leer los titulos y resimenes, se observé
gue algunos de ellos se repitieron en diferentes bases y otros no cumplieron con los
criterios establecidos para este estudio. Asi, después de este primer paso
metodoldgico, solo quedaran once. Como estos cumplieron con los criterios
inicialmente propuestos, fueron leidos en su totalidad. La siguiente tabla incluye las

bases de datos, cémo se realizo el refinamiento y el nimero total de articulos leidos.

BASES DE DATOS Titulos Resumenes Atrticulos
. |Total  Aceptos Total  Aceptos Total  Aceptos

40 7 7 6 6 5
853 11 11 6 6 3
25 4 4 3 3 3
918 22 22 15 15 11,

Resultados y discusiones

El objetivo de este estudio fue presentar y discutir el desarrollo del concepto de
violencia desde el marco tedérico construido por la Psicologia Social, incluidos los tipos
de violencia mas comunes y actuales y el estado del arte construido por los psicologos
sociales para demostrar que la agresion es un fendmeno psicosocial que se produce
por la confluencia de varios factores, la mayoria de ellos desarrollados en la
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convivencia entre hombres. Aunque los detalles sobre diferentes contextos y tipos de
violencia sean muy discutidos, la actualidad del estudio y las innovaciones
tecnolégicas que también afectan los nuevos modos de agresion hacen que la
busqueda de literatura cientifica actual sea una contribucion fundamental no solo para
la Psicologia Social, pero para construir una mejor convivencia entre los hombres.
Para analizar el concepto de violencia dentro del enfoque de la Psicologia Social,
priorizamos la lectura de libros, tesis y disertaciones, revisiones de literatura, articulos
cientificos sobre el concepto en general y estudios de casos que aborden las
particularidades de las situaciones de violencia, incluidas las especificidades
psicosociales de las victimas y de los perpetradores. En este contexto, los textos que
conforman el marco tedrico de este articulo fueron leidos, cuidadosamente
seleccionados y agrupados en las siguientes categorias, segun su tema: a) definicion
general de violencia; b) factores psicosociales que facilitan el estallido de actos
agresivos; c) estudios de casos sobre tipos especificos de violencia: bullying y
violencia de género; d) violencia en el lugar de trabajo; e) violencia autoinfligida: datos
sobre suicidio.

Definicién de violencia

Segun el informe publicado por la Organizacion Mundial de la Salud (OMS) en
2002, la violencia es el problema de salud publica responsable por las principales
causas de muerte entre 15 a 44 afios; en consecuencia, su dafio excede miles de
millones de délares a las naciones. La agencia la define como el uso de fuerza fisica
0 poder para amenazarse a si mismo u otros (ya sea individuo, grupo o comunidad)
con la intencion de causar dafo (fisico, psicoldgico, social o cualquier privacion) o
incluso la muerte. Para este fin, los actos mas violentos podrian caracterizarse por la
siguiente génesis: fisica, sexual, psicoldgica y privacién o abandono. Esta tipologia se
dividiria en tres grandes categorias: violencia autodirigida, violencia interpersonal y
violencia colectiva.

La psicologia sigue la definicion fornecida por la OMS, pero esta interesada en
las implicaciones psicosociales de este fendmeno. En este horizonte de reflexion,
Reyes y Guzman (2015) destacan que una serie de preguntas guian las
investigaciones de la Psicologia Social sobre el fenébmeno de la violencia: ¢,son los
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estados de fraternidad, cooperaciéon y paz dificiles de mantener en la vida humana?
¢, Hasta qué punto la especie humana es autodestructiva? ¢Hay algo en comun entre
los diversos tipos de violencia? ¢ Es posible que la Psicologia Social, como ciencia
que tiene como principal objeto de investigacion el ser del hombre en la sociedad,
pueda contribuir con un cambio sistematico de actitud?

Ciertamente no hay respuestas definitivas para estas intrincadas preguntas. Sin
embargo, para Reyes y Guzman (2015), el comportamiento agresivo puede ser
causado por desviaciones tanto ambientales como patolégicas. En ambos, la
caracteristica predominante es la existencia de un patrén de violacién de derechos y
normas que tienden a acentuarse en la edad adulta.

Con respecto a la intencion de causar dafio presente en los actos violentos,
Dahlberg y Krug (2007) enfatizan que es esencial distinguir entre el propdsito
deliberado de herir y la intencidén de actuar violentamente. De hecho, hay individuos
gue se comportan con la intencion de herir pero no interpretan sus actos como
violencia, lo cual es muy comun, por ejemplo, en casos de agresion doméstica. Por
mucho que la violencia también esté determinada culturalmente y los actos violentos
también sean culturalmente aceptables (un buen ejemplo es que en sociedades
predominantemente patriarcales es considerado “comun” agredir fisicamente a una
esposa como simbolo de dominio y sujecion), ellos no dejan de ser considerados un
riesgo para la salud fisica y psicoldgica.

Otro punto importante destacado por los autores es que se estima que
aproximadamente 5% del PIB de Brasil se gasta en la carga de la violencia, incluida
la atencion médica y psicolégica, la reduccion de la productividad, los fondos para el
sistema penitenciario, entre otros. Ademas, la violencia a menudo desencadena y es
desencadenada por el abuso de alcohol y sustancias psicoactivas, asi como por
trastornos psicologicos (Cf. DAHLBERG; KRUG, 2007).

Hayeck (2002) sefiala que las diferentes formas de agresion no solo violan la
integridad fisica de los individuos, sino también la moral, psicolégica, econdmica,
simbdlica y cultural; tal dafio, generalmente, ocurre concomitantemente. Esta
interpretacion se remonta a la acufiada por Minayo (1994), que argumenta que la
violencia es un fendmeno biopsicosocial que emerge en la convivencia y, por lo tanto,

para ser entendido requiere un enfoque histérico, psicoldgico y sociolégico.
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Baron y Byrne (2005) comienzan sus investigaciones sobre la agresion
haciendo la siguiente pregunta clave: ¢Qué causa que las personas abusen unas de
otras? Para los autores, las primeras respuestas a esta pregunta se basaron en la
hipotesis de que los humanos serian naturalmente “programados” para actuar
agresivamente. Entre los defensores de esta tendencia innata, seguramente el mas
famoso es Freud, para quien el thanatos, el impulso psiquico de la muerte y de la
destruccion, estaba parcialmente contenido por las reglas inherentes a la civilizacion.

Sin embargo, la contencion de este instinto de lucha y dafio seria solo momentanea.

Factores psicosociales que facilitan el brote de actos agresivos

Con el desarrollo de la Psicologia, especialmente la Psicologia Social, la idea
de esta tendencia innata hacia la agresion ya no se considera vigente. La variedad de
formas de actuar violentamente, ademas de reforzar esta hipétesis, ha hecho con que
actualmente se considere que los factores genéticos y biolégicos tuviesen reducida su
importancia en la identificacion de los motivadores de la agresion. Por otro lado, los
factores ambientales y las interacciones de los sujetos con el medio ganaran mayor
protagonismo, dando lugar a algunas teorias que aun se discuten hoy, como la
frustracion-agresion y el modelo afectivo general de agresiéon (GAAM, en inglés).

Con respecto a esto Ultimo, es importante enfatizar que el considera que los
actos violentos se desencadenan principalmente por la combinacién de una serie de
factores complejos originados por estimulos situacionales y tendencias individuales.
Seria por la conjuncion de variantes (activacion, estados afectivos y cognicion) como
la frustracion, agresiones previas, la exposicion sucesiva a la violencia, la presencia
de armas, las condiciones que causan molestias en los individuos, la irritabilidad, los
valores que predisponen a la agresion (prejuicio, machismo, defensa del honor, deseo
de venganza, entre otros), que los individuos cometerian actos violentos

intencionalmente. De acuerdo con Baron y Byrne:

Segun GAAM, estas diferentes variables situacionales e individuales pueden
conducir a una agresion abierta a través de su impacto en tres procesos
basicos: la activacion, puede aumentar la activacidon o excitacion fisioldgica;
estados afectivos, pueden activar sentimientos hostiles y sus signos externos
correspondientes (por ejemplo, expresiones faciales de ira); y cogniciones,
pueden inducir a las personas a tener pensamientos hostiles o traer
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pensamientos hostiles a sus mentes. Dependiendo de las interpretaciones de
los individuos (valoraciones) de la situacién actual y los factores restrictivos
(por ejemplo, la presencia de la policia o la naturaleza atenuante de lo que
esta destinado al objetivo personal), la agresion ocurre en el pais. Las teorias
modernas como GAAM son reciprocamente mas complejas que las ofrecidas
por Freud y Lorenz, incluida la famosa hipétesis de la frustracion-agresién
(BARON; BYRNE, 2008, p. 450-451).

En el libro Human Agression, Baron (1977) sefala que los estudios de
laboratorio realizados por Stanley Milgram y Arnold Buss obtuvieron como resultado
la indicacion que algunos factores favorecen la incidencia del comportamiento
agresivo, como la provocacion directa, la exposicion a los medios y la violencia en los
juegos, el uso de alcohol y drogas e incluso las altas temperaturas. Como facilitan la
irritabilidad, los factores sociales y situacionales deben considerarse en detalle en la
investigacion de la violencia.

En el capitulo sobre los aspectos biopsicosociales de la agresion contenidos en
el libro Agression, Berman et. al. (2003) enfatizan que al observar los tipos de
interaccion de los sujetos, es posible identificar si ellos se encajan en el patron A
(sujetos irritables, apresurados, competitivos) o en el patron B (individuos pacientes,
tranquilos y equilibrados, que evitan la confrontacion). Aquellos con una mayor
aproximacion al tipo A tenderian a reaccionar agresivamente a los estimulos de la vida
social, a diferencia del prototipo B. De hecho, los individuos del tipo A serian mas
hostiles; ademas, no es sorprendente que persigan sus objetivos de manera mas
agresiva que otras personas. Este estudio esta en linea con las investigaciones de
Bushman y Baumeister (1998), quienes sefialan que los individuos tipicamente
narcisistas tienden a actuar agresivamente frente a las amenazas contra su imagen
inflada. Por lo tanto, en una vida que amenaza su propia imagen, estos sujetos pueden
ser violentos con personas que no comparten de su ego exagerado.

Ademas, los hombres tienen mas probabilidades de tener un comportamiento
agresivo que las mujeres. Segun Richardson y Green (2000), esto no significa que las
mujeres no sean capaces de realizar actos violentos, sino que en situaciones
psicolégicamente extremas, como presion, estrés, frustracion y ansiedad, es el
hombre el que tiende a tener arrebatos bruscos. Este predominio también continla
incluso en ausencia de provocacion; sin embargo, cuando hay una amenaza o
provocacion, las diferencias entre los sexos se vuelven mucho mas borrosas: mientras

que los hombres tienden a involucrarse en agresiones directas, las mujeres practican
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agresiones indirectas con mayor frecuencia, especialmente en casos en que pueden
ocultar su identidad y la intencionalidad del acto. Ademas, es mas probable que los

hombres se involucren en violencia sexual y acoso a las mujeres.

Estudios de caso sobre tipos especificos de violencia: bullying y violencia de

género

Sobre las formas modernas de violencia, Santos y Soares (2016) construyeron
un importante estudio sobre el bullying. Las autoras lo definen como una serie de
comportamientos agresivos, tanto fisica como emocional, intencional y
sisteméticamente practicados por un individuo o un grupo sin una motivacion obvia
para hacerlo. Siendo el problema mas comin y grave que se encuentra en las
relaciones intersubjetivas de los individuos en edad escolar, la consecuencia de estas
agresiones sistémicas puede variar desde sentimientos de angustia y aislamiento
hasta dafios mas graves, como el desarrollo de enfermedades psicoldgicas y suicidio.

Al identificar que la edad mas predispuesta a la practica del bullying es entre
los 11 y los 12 afios, el estudio de caso involucro cerca de cuatrocientos estudiantes
de varias escuelas publicas y privadas de la ciudad de Rio de Janeiro. Se descubri6
gue cuanto mayores son las dificultades psicosociales y de comportamiento de los
individuos, menores son las tasas de habilidad social e interaccién en el entorno
escolar. Entre las dificultades interpersonales que dificultan la vida escolar se
encuentran la impulsividad, la baja autoestima y un alto grado de inseguridad, estados
mentales que a menudo se percibian a través de un entorno familiar que no favorecio
la recepcion y el desarrollo de habilidades socioemocionales. Algunos factores
contribuyen a esta situacion, como la dificultad para adaptarse al entorno escolar, los
cambios fisiologicos, sociales y emocionales caracteristicos de la adolescencia y las

dificultades en la relacién profesor-alumno.

Las habilidades sociales (HS) han sido mas generalmente reconocidas para
todos los nifios como un componente crucial para el aprendizaje y el éxito
escolar, asi como para el desarrollo socioemocional y el ajuste en la escuela.
Las HS designan un conjunto de capacidades comportamentales aprendidas
gue implican interacciones sociales asociadas al comportamiento. Se puede
decir que protegen los problemas de comportamiento, incluido el bullying, lo
gue permite una articulacion entre las practicas socioeducativas apropiadas
y el desarrollo del nifio. Los problemas de comportamiento a menudo
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expresan una necesidad, miedo o incluso un intento de evitar algo
desagradable. Las actitudes hostiles que violan el derecho de un individuo a
la integridad fisica y psicologica para causar sufrimiento caracterizan el
bullying. Los problemas de comportamiento pueden consistir en el fato de una
persona se vuelve agresiva, amenazante, apética, hiperactiva o retraida
(SANTOS; SOARES, 2016, p. 54).

En el estudio de caso de Silva y Costa (2016), el bullying puede ser descrito
como una serie de practicas agresivas, tales como insultos, intimidacion y
constreflimientos, que a menudo conducen a dafios fisicos, psicosociales y de
aprendizaje. A pesar de ser una de las muchas formas de violencia, a menudo se
afirma como una forma muy especifica de agresion, con sus propias caracteristicas,
aungue el caracter del desequilibrio de poder también esta presente en otros tipos de
actos agresivos. Crochik (2012) sefiala que las dltimas investigaciones y estudios de
caso sobre el bullying brindan direcciones importantes que pueden dilucidar los
elementos psicosociales que favorecen esta practica: ausencia del padre,
sobreproteccion, violencia doméstica, necesidad de reconocimiento, deseo de
humillar. Los dafios directos causados por los tipos mas frecuentes de esta
intimidacién (directa y fisica, directa y verbal e indirecta) son depresién, baja
autoestima y agresividad, asi como la incidencia de desviaciones de comportamiento
que permaneceran incluso en la edad adulta, como la participacién en delitos, el uso
de sustancias psicoactivas y agresividad.

Un tipo comdn de comportamiento agresivo se dirige a las mujeres. Ahora
conocida como violencia de género, es un producto directo de construcciones
sociales, histéricas y culturales que relegaron a las mujeres una posicién inferior,
haciéndolas la posesion de sus padres, conyuges e incluso hermanos. Tal sumision
naturalizada puede considerarse la génesis de la perspectiva que hace de la violencia
contra las mujeres como supuestamente aceptable y, para probar esta hipétesis, Silva,
Alipio y Moreira (2016) sefialan que la organizacion familiar brasilefia fue directamente
influenciada por el pater familias, por quien su esposa estaba sometida a la autoridad
matrimonial. Esta situacion abrié la brecha peligrosa para que se practicaran
innumerables formas de violencia dentro del hogar, y fue apoyada silenciosamente
por la idea de que la agresion seria un predicado natural de estas relaciones. Solo en
el siglo XXI, con los logros legales de proteger a las mujeres y el logro de una relativa
igualdad de género, asi como las luchas propuestas por el movimiento feminista, la

Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar de Iniciacéo Cientifica. Fortaleza, v. 2, n. 1, 2022. m



MAGALHAES, C. L. P. El concepto de violencia en Psicologia Social: una revision de literatura

agresion contra las mujeres ya no se considera aceptable para convertirse en un delito
y, como tal, ser punible.

Por otro lado, el uso mismo del término género ha sido debatido entre los
tedricos en diversos campos, incluida la Psicologia, para cuestionar si su uso
propagaria aun mas las relaciones de poder entre los sexos, perpetuando una
inferioridad de lo femenino. En este sentido, ademas de sefialar que tales discusiones
evitan la cristalizacion de los conceptos fundamentales trabajados sobre la violencia
contra las mujeres (hombres, mujeres, victimas, agresores, denunciantes,
denunciados), también permiten la discusion sobre los discursos que presagian la
emancipacion femenina (BUTLER, 2009). Ademas, esta despolarizaciéon de las
relaciones de violencia facilitaria la superacion del fenémeno en si.

Autores como Assis (2013) sefialan que el uso del término "género" para
designar un tipo especifico de violencia revela el caracter relacional de la agresion y
las relaciones de poder y dominacién implicados, asi como también apuntan hacia la
construccion social de lo femenino y de lo masculino. Ademas, el término se refiere a
la formacion cultural, de valor y social que constituye las relaciones entre los sexos.

Acerca de la definicion de violencia de género, se puede afirmar que:

La violencia contra las mujeres es cualquier conducta destinada a amenazar,
avergonzar, humillar, manipular, aislar, perseguir, insultar, chantajear,
ridiculizar, explotar y limitar el derecho de las mujeres a ir y venir. Es el
producto de relaciones desiguales entre hombres y mujeres; se produce
debido a determinaciones historicas y la construccién social que privilegia lo
masculino. En Brasil, el concepto se basa especialmente en dos documentos
importantes: la Convencién de Belém do Para (Brasil, 1996) y la Ley 11.340
(Brasil, 2006). A partir de estos documentos, la violencia contra la mujer
puede ser considerada como violencia psicologica, fisica, patrimonial, moral
ylo sexual. El primero se refiere a acciones que causan dafio a la salud
psicoldgica, como el dafio emocional, social, la autoestima reducida y el
deterioro del desarrollo (SOUZA; SOUZA, 2015, p. 60).

Sin embargo, ¢ cudl seria el principal dafio psicosocial causado por la violencia
contra las mujeres? Segun Souza y Sousa (2015), las victimas de agresién doméstica
pueden disminuir su productividad laboral, a menudo tienen baja autoestima, un mayor
grado de timidez y dificultad para relacionarse, y continuamente rompen (0
disminuyen) sus lazos sociales, asi como el aumento en el grado de tolerancia a las

agresiones sufridas y un marcado indice de vulnerabilidad social.
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Assis (2013) sefala que los principales factores psicosociales de la violencia
de género son: falta de dialogo, uso de alcohol y drogas, machismo, celos, infidelidad,
rutina estresante y agotadora y trastornos familiares. Dias y Machado (2011) también
sefialan que la cultura que considera el amor y la violencia como fendbmenos
relacionados contribuye a la practica contemporanea del stalking y para el desarrollo
de las relaciones abusivas, asi como para sus expresiones mas violentas, causadas
por los sentimientos de celos, rechazo y amor no correspondido. Por otro lado, la
romantizacién de la violencia también ayuda a propagar la idea de sumision y a
naturalizar la agresibn como un comportamiento supuestamente aceptable. Para
Baron (2005), la perspectiva de que el cuerpo femenino es un instrumento de la
dominacion masculina, asi como el machismo y el erotismo presentes en la sociedad,
hacen que muchos hombres consideren aceptables los comportamientos agresivos

de los agresores.

Acoso moral y violencia laboral

Otra practica violenta hoy en dia caracterizada, pero que se ha hecho hace
mucho tiempo es el acoso en el lugar de trabajo. Nery (2005) lo conceptualiz6 como
la forma de violencia psicologica practicada por los superiores o trabajadores contra
otros empleados con el fin de causarles humillacion y vergiienza, lo que disminuye su
productividad, socava su resistencia psicolégica y degrada todo el entorno laboral.
Esta definicion esta en linea con la propuesta de Hirigoyen, que la considera una
conducta abusiva que se manifiesta de varias maneras (palabras, actos y gestos) que
tienen el potencial de socavar la dignidad y la salud psicosocial del trabajador
(HIRIGOYEN, 2002).

Meurer y Strey (2012) sefialan que es posible entender el acoso en el lugar de
trabajo a partir de las relaciones de poder abusivas y desiguales que han estado
presentes desde la Antigledad. Sin embargo, con el desarrollo de las industrias y la
creciente especializacion de las funciones, la brecha entre empleadores y empleados,
asi como el crecimiento de la desigualdad social, facilita el estallido de practicas
violentas durante las jornadas de trabajo. Otros factores que también pueden

contribuir a este escenario son el aumento de la competitividad, la basqueda de
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rentabilidad (incluso en detrimento del bienestar de los trabajadores), la inseguridad
generada por el miedo a perder sus empleos y el individualismo.

Por otro lado, las autoras analizan que el desarrollo tecnologico que cambio la
rutina de la mayoria de las organizaciones va de la mano con el mantenimiento de las
formas de dominacion que siempre han dividido las relaciones laborales entre
empleadores y empleados. Asi, “es posible reconocer, asi, en la politica
organizacional basada en la violencia, el lugar donde se encuentran las semillas que
generan las situaciones extremas de violencia psicolégica, como el acoso moral’
(MEURER, 2012, p. 454).

Rosa (2019) defiende la misma linea de argumentacion, que afirma que esta
practica violenta tiene su origen en la larga tradicion de practicas degradantes en la
relacion laboral. En este sentido, el desarrollo de sociedades normativas que se
desarrollaron a partir del capitalismo implicaba “gestion del miedo”, “gestion del estrés”
y “gestion de lesiones”. Dado que a través de estas tacticas seria posible controlar a
fondo el proceso de produccion y la provision de servicios, se puede decir, en estos
términos, que la violencia en el lugar de trabajo también puede denominarse “acoso
organizacional”.

Battistelli, Amazarray y Koller (2011) sefialan que los ultimos estudios sobre el
acoso laboral han alcanzado tasas alarmantes del 26% al 38% de los trabajadores
brasilefios, el 28% en Espafa y el 25% en Dinamarca y Noruega. Segun Hirigoyen
(2002), estos actos de hostilidad pueden ocurrir simultdneamente de cuatro maneras
distintas: deterioro intencional de las condiciones del lugar de trabajo, aislamiento,

ataque a la dignidad humana y violencia fisica, verbal y sexual.

Ejemplifican el primer grupo de comportamientos practicos tales como: privar
el acceso a las herramientas de trabajo, no transmitir la informacién necesaria
para realizar las tareas, asignar servicios inferiores o superiores a las
competencias de los trabajadores, o incompatibles con su salud e inducir
errores. En el segundo grupo de conductas hostiles se encuentran conductas
como ignorar a la victima, separarla de los demas y rechazar todo contacto
con ella. En el tercer modo, las insinuaciones pueden usarse para descalificar
a la victima, difundir rumores, hacer gestos de desprecio, desacreditarla
frente a otros, burlarse de sus cualidades fisicas, origenes o nacionalidad,
criticar su vida privada, entre otros ejemplos. Finalmente, en el cuarto grupo
de comportamientos se utilizan amenazas de violencia fisica o incluso si la
victima es agredida fisicamente, gritandole, invadiendo su privacidad, siendo
acosada sexualmente y haciendo caso omiso de sus problemas de salud
(BATTISTELLI; AMAZARRAY; KOLLER, 2011, p. 36).
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Las consecuencias psicosociales de la violencia en el lugar de trabajo son
numerosas, pero las mas comunes son depresion, aislamiento, pérdida o cambio en
la libido, insomnio, estrés, sindrome de panico, trastornos digestivos, episodios de
llanto, dolor generalizado, temblores y palpitaciones, sentimiento de inferioridad y
deterioro de las relaciones sociales. Sin embargo, debe tenerse en cuenta que las
victimas no siempre son personas de personalidad fragil; por el contrario, es
igualmente comun que las personas que no estan dominadas por sus superiores sean
perseguidas ferozmente. En este contexto, también es comun que sean las
situaciones de acoso repetido las que patologizan a las victimas, y no que ellas
presenten imagenes previas de estos problemas sociales y de salud (HIRIGOYEN,
2002).

Violencia autoinfligida: datos sobre suicidio

Segun la Organizacién Mundial de la Salud, se estima que cerca de un millén
de personas moren anualmente debido a la violencia autoinfligida, y el grupo de edad
con la mayor incidencia son los jévenes y adultos, de 15 a 45 afios. Para comprender
los motivadores de esta agresion que culmina en una nueva muerte cada 40
segundos, es importante tener en cuenta que el 90% de los casos son causados por
problemas psicoldgicos, incluida la depresion, mientras que otros no tienen una causa
determinada. Otros motivadores para este problema de salud publica son el consumo
de drogas, el alcoholismo, los problemas familiares, las dificultades financieras y la
exposicidon directa a otras formas de violencia, como el acoso escolar, la violencia
sexual y el acoso laboral (OMS, 2002).

Por mucho que el suicidio se refiera a la muerte autoinfligida, es importante
tener en cuenta que la violencia autoinfligida puede desarrollarse de maneras mas
sutiles, como los comportamientos autodestructivos lentos y cronicos. Influenciados
por muchos factores biopsicosociales, las personas con tendencias suicidas a menudo
tienen una ambivalencia comportamental causada por factores de riesgo y proteccion:
cuando los primeros superan a los segundos, aumenta su propension al suicidio. De
lo contrario, la atraccién por la vida hace que sea menos probable que te hagas dafio
(VALLE, 2014).
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De acuerdo con Gomes et. al. (2014), la tasa de suicidios en Brasil es de 4.1
por 100.000 habitantes. Sin embargo, esta practica ha crecido aproximadamente 20%
en las Ultimas décadas, convirtiéendolo en uno de los diez principales paises con la
violencia autoinfligida en el mundo. Ademas, los hombres se suicidan entre dos y
cuatro veces mas que las mujeres, y los dias con las tasas de autolesiones mas altas
son los domingos y jueves, especialmente en verano y en los meses de marzo y
agosto.

Las diferencias de género también se revelan en la diferencia en los métodos
utilizados para el suicidio: los hombres tienden a usar medios de externalizacion mas
violentos, como colgamiento y armas de fuego, mientras que las mujeres tienden a
recurrir a practicas mas internalizantes, como el uso excesivo de medicinas. En este
horizonte, es importante mencionar la existencia de factores “suicidas” como los que
provocan pensamientos suicidas, entre ellos la ruptura de los lazos sociales, lo que
hace que el fortalecimiento de las relaciones libres de agresion sea un elemento que
pueda ayudar en la prevencion del pensamiento suicida.

Para Gomes et. al. (2014), es importante enfatizar que los medios de
comunicacién, especialmente la internet, tienen un grado relevante de influencia en la
decision de suicidarse. En esta situacion, los jovenes son ciertamente mas vulnerables
a los estimulos negativos de las redes sociales y la importancia de la estandarizacion
de la conducta dictada por la red. Ademas, diversos sitios y foros de blsqueda también
fornecen informaciones sobre métodos de suicidio y combinan eventos colectivos de
suicidio. Sobre este tema, se destacan los estudios de Alao et. al. (2006) y por Biddle
et. al. (2008).

El primer estudio se baso en las investigaciones obtenidas en nueve articulos
publicados en revistas médicas internacionales que fueron mal utilizados, sirviendo
como fuentes de informacién pro-suicidio. Entre las informaciones obtenidas a través
de estos articulos se destacan formas efectivas de ingerir medicamentos, datos
obtenidos a través de certificados de 6bito y fotos. El segundo, que buscaba identificar
el impacto de Internet en el comportamiento suicida, descubrié que en los principales
sitios de busqueda (Google, Yahoo, entre otros) era facil encontrar descripciones

detalladas del suicidio colocando las siguientes palabras clave: “suicidio”, “métodos

” ”

suicidas”, “métodos mas eficaces de suicidio”, “métodos suicidas faciles”. Los criterios

de busqueda y clasificacion de estos sitios se pueden dividir en las siguientes ramas:
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contenido pro-suicida (involucrar, promover o facilitar), describir métodos pero no
describir el acto, retratar el suicidio como un fendbmeno de moda, proporcionar
informacion médica suicida, chats sobre suicidio y sitios de prevencion del acto
(BIDDLE et. al., 2008).

Valle y Kovacs (2014) fundamentaron un estudio similar. Al buscar en los 100
principales sitios encontrados al escribir el término suicidio, ellos fueron clasificados
segun la siguiente tipologia: pro-suicidio, contra el suicidio, informacion general sobre
suicidio, informacion de apoyo y proteccion, informacion académica, blogs y chats
sobre los sitios de ayuda, recursos importantes para evitar que se materialicen los
intentos de suicidio. Por lo tanto, la bienvenida y el dialogo establecidos por ellos
pueden prevenir suicidios en potencial, cuando buscan ayuda, para controlar sus
impulsos a través del respeto, la comprension y la apreciacién de sus relaciones
sociales mas importantes. Algunos de estos sitios de ayuda fueron creados por
pacientes depresivos potencialmente mortales que sintieron que solo el tratamiento
farmacoldgico sin el aparato psicosocial no tuvo el efecto esperado. Entre ellos
destacan “suicide.com” y “save.org”, formados por equipos multidisciplinarios (Cf.
VALLE; KOVACS, 2014).

Consideraciones Finales

El estallido de violencia, en sus formas mas diversas, ha recorrido la historia de
manera tan definitiva que a menudo ha sido imposible para filosofos, sociélogos,
antropologos y psicélogos no considerar a los individuos como malvados por
naturaleza o con un impulso natural de destruccion. Sin embargo, aunque todavia es
imposible confirmar o refutar esta afirmacion definitivamente, lo que parece mas
seguro es que los factores externos a los hombres, que ocurren siempre que los
sujetos conviven, pueden servir como fusibles para los actos agresivos. Debido a esto,
es posible afirmar que existe una dimension psicosocial en el fendémeno de la violencia
y que la Psicologia Social ofrece un marco indispensable para su estudio.

En los ultimos afios ha habido numerosas contribuciones de investigadores en
el campo de la Psicologia Social para identificar qué es la violencia, los factores que
facilitan su erupcién y sus tipos mas frecuentes. Con respecto a esto ultimo, vale la
pena sefalar que las nuevas medias sociales y el desarrollo tecnolégico, al tiempo
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gue confieren nuevas posibilidades de comunicacion entre individuos, también revelan
nuevas posibilidades de comportamiento agresivo. El bullying, el cyberbullying y los
sitios web suicidas son ejemplos de los desafios que el desarrollo técnico-cientifico ha
planteado a los hombres.

Por lo tanto, si bien la violencia es un fendmeno antiguo, su investigacion
psicosocial es reciente. Sin embargo, aunque ya se conocen algunos elementos
relacionados con el fenébmeno de la violencia y de su tipologia, la novedad que siempre
surge cuando los individuos viven juntos hace que el tema sea una fuente inagotable
de profundizacion tedrica. Por otro lado, incluso si este fenomeno resulta de la
interaccién compleja de varios factores, que a menudo hace que su identificacion sea
igualmente compleja, la comprensién de la agresidén es imprescindible para que sea
posible su entendimiento y su enfrentamiento.

Por lo tanto, no es la intencién de este articulo agotar el amplio marco teérico
producido por la Psicologia Social sobre el fenémeno de la violencia. Sin embargo, el
objetivo fue analizar las principales publicaciones de los ultimos afios sobre el tema,
sobre los factores que mas lo influyen y la tipologia actual de los tipos de agresion
mas comunes. Sin embargo, es importante enfatizar que el desarrollo cientifico y las
idiosincrasias contemporaneas imponen nuevos desafios a la coexistencia armoniosa
de los hombres y que estos naturalmente significan problemas de coexistencia que
pueden resultar en actos agresivos. Por lo tanto, nos encontramos frente a un camino
de doble sentido: por un lado, la barbarie cometida por la violencia hace que estudiarla
sea un imperativo de primera magnitud. Por otro lado, dado que los individuos son
naturalmente seres conducidos a el socius, es importante encontrar los medios ideales
para esta convivencia. Es en esta interseccion que se funda la importancia del enfoque

de la Psicologia Social.
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RESUMO

Este artigo tem como objetivo principal expor dois conceitos-chave para a
compreensao da hermeneéutica filosofica de Hans-Georg Gadamer: logos,
que aqui sera tratado de dois modos distintos, como dialogo e enquanto
linguagem em sentido amplo, e o conceito de tradicao, o qual Gadamer
elabora uma reabilitacao. Desde sua origem, o homem ¢ situado no interior
da filosofia como uma questao, pois nao ha outro vivente que se iguale
enquanto portador de possibilidades. Nao nascemos completos e, em outras
palavras, nao somos, estamos sendo, somos inacabados, contingentes,
finitos. Assim, a condicdo humana enquanto ser finito ¢ a condicao de
possibilidade para que o homem se desenvolva e, assim, estabeleca valores
e representacoes.
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ABSTRACT

The main objective of this paper is to expose two key concepts for the
understanding of the philosophical hermeneutics of Hans-Georg Gadamer:
Logos, which here will be treated fundamentally in two distinct ways, as
dialogue and as language in a broad sense, and the concept of tradition,
which Gadamer elaborates a rehabilitation. From its origin, man is situated
within philosophy as a question, for there is no other living being that is
equal to man as the bearer of possibilities, we are not born complete, in
other words, we are not, we are being, we are unfinished, contingent, finite,
the human condition as a finite being is the condition of possibility for man
to develop and thus, consequently, to develop values and representations.
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Introducgao

Avida humana é fundamentada em valores e representagdes (OLIVEIRA, 1997,
p. 9-10). Sua marca fundamental, aquilo que caracteriza o animal homem1?,
distinguindo-o de todos os outros, € a sua propria indeterminagdo, ou seja, sua
natureza é o aberto? (AGAMBEN, 2013, p. 48-49). Isto faz dele um ser sem
determinacao, isto é, ele tem o poder de decidir se se comporta conforme seus
instintos ou ndo. Por outro lado, o0 homem é conduzido em certa medida por uma
instdancia que consiste na condicdo de possibilidade para a sua facticidade:
denominamos esta condigdo como historia. Enquanto ser historico, cabe ao homem
responsabilizar-se por suas acdes?®.

E precisamente através da histéria e na histéria que o homem constitui a si
mesmo. A experiéncia com o Outro abre a possibilidade de constituir a autocritica,
senso reflexivo necessario a filosofia e ao homem sem o qual n&o ele poderia colocar-
se no mundo, isto é, participar da vida coletiva e se afirmar como individualidade. O
ser do homem é historicamente desenvolvido a partir de sua disposi¢cao para ouvir e

aprender com o estranho.

1 O homem é definido como ser vivo em sentido pleno dado que somente ele, o homem, detém Logos.
Este termo grego foi traduzido mais comumente como razdo ou pensar, mas, de acordo com Gadamer,
Logos deve ser tomado sobretudo como linguagem. Tomando uma determinada passagem da Politica
para fundamentar esse posicionamento, afirma Aristoteles: “A razado pela qual o homem, mais do que
uma abelha ou um animal gregario, € um ser vivo politico em sentido pleno, & 6bvia. A natureza
conforme dizemos, nao faz nada ao desbarato, e s6 0 homem, de entre todos os seres vivos, possui a
palavra. Assim, enquanto a voz indica prazer ou sofrimento, e nesse sentido é também atributo de
outros animais (cuja natureza também atinge sensagdes de dor e prazer e é capaz de as indicar) o
discursar, por outro lado, serve para tornar claro o util e o prejudicial &, por conseguinte, o justo e o
injusto.” (ARISTOTELES, 1988, 1253a 8-14).

20 termo aberto ndo pode ser definido nesse contexto, uma vez que ele é utilizado para referir-se a
natureza humana compreendida como indeterminada. Conforme escreveu Cleber Ranieri Ribas de
Almeida: “Pensar o politico a partir do humano e entendé-lo como lugar de decisdo é também uma
forma de negar qualquer postulagdo peremptéria do que seria o homem. O homem é o Aberto, o Dasein,
portanto, ndo seria passivel de definicao” (ALMEIDA, 2013, p. 8). Sobre este tema defendemos que
Agamben e Gadamer n&o discordariam: Agamben, a respeito da questdo do aberto, concebe uma
analise do tema também no espaco politico. A determinagéo do que é humano e do que nado o seja é
uma produgdo politica, constituida pelo préprio homem, a partir do modo através do qual ele pode
pensar a ética, um conjunto de leis, em suma, toda a organizacgéo politica. Portanto, sendo a deciséo
sobre 0 que € humano uma decisdo politica, ela é passivel de deslocamentos e rearranjos. A decisédo
sobre 0 que é o homem pauta a construgdo do mundo no qual este homem deve viver, o qual ele
constréi para si mesmo, e € também uma forma de reconhecer a si mesmo como ser humano.

A historicidade é ontologicamente posterior em relagdo a temporalidade, dado que a é gragas ao
carater temporal do Dasein que é possivel a existéncia de algo como a histéria e por conseguinte, a
historicidade é a concretude da Temporalidade, significa dizer que o homem enquanto ente finito
constitui-se no tempo enquanto historicidade, portanto, a historicidade é uma marca fundamental
constituinte da possibilidade de compreenséo do mundo e de si mesmo do humano.
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A vida do homem esta essencialmente fundamentada em valores e
representacdes, conceitos de justo e injusto, bom e mau, verdadeiro ou falso, que ja
estdo dados antes mesmo de virmos ao mundo. Porém, no instante em que valores e
representacdées que compunham a vida de um homem deixam de fazer sentido, é
tarefa do individuo elaborar um novo significado, reformular seus juizos prévios acerca
do seu meio, reelaborar sua visdo de mundo.

Hans-Georg Gadamer (1900-2002) foi um filésofo alemao, cujo principal
trabalho é intitulado Verdade e Método | — Tragos fundamentais de uma hermenéutica
filosofica. O objeto de seu estudo foi principalmente a reflexao acerca da compreensao.
Tomando-a como problema filoséfico, Gadamer se tornou o fildsofo que estabeleceu
as bases para a hermenéutica filosdéfica, ou seja, ele foi o responsavel por pensar a
hermenéutica ndo como um simples método para interpretacdo de textos, mas
demonstrando a sua universalidade.

A hermenéutica classica e seus pensadores centraram suas pesquisas em
busca de uma fundamentacao das ciéncias do espirito. Com a ascensao das ciéncias
naturais e seus métodos de verificagdo, os pesquisadores das ciéncias do espirito
buscaram fundamentar seus estudos através de uma metodologia apropriada. Essa
metodologia é a hermenéutica. Por muito tempo entdo, a hermenéutica foi vista
apenas como uma seérie de regras para a interpretacdo adequada dos textos, de tal
modo que o dominio da lingua em que foi escrito determinado opusculo era um deles,
assim como a tentativa de investigar o significado de cada palavra era outro.

Gadamer nao tem como finalidade constituir uma série de regras com o Unico
fim de garantir alguma legitimidade aos estudos das ciéncias do espirito: ao contrario,
sua tese principal esta centrada na ideia de uma universalidade da hermenéutica. Em
outros termos, para Gadamer, a compreensao € o principio fundamental do humano.
Sua tese esta assentada sob dois argumentos fundamentais, o conceito de “historia
continuamente influente” e as condigdes de sua compreensao.

A virada hermenéutica na filosofia, além de abrir caminhos para possibilidades
distintas de pensar a busca pelo saber, assumiu a responsabilidade de exercer a
reflexdo histérica em seu duplo sentido, ainda que consciente da impossibilidade da
realizagdo absoluta de um conhecimento definitivo. Uma vez que a histéria atua no

homem, assim como o homem atua na histéria, a interdependéncia entre eles é
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designada por Gadamer como histéria efeitual. Dado que o homem nao pode

desfazer-se de sua condi¢cao fundamental de ser historico:

A afirmacgéao de que a histdria efeitual pode chegar a tornar-se completamente
consciente é tdo hibrida como a pretensao hegeliana de um saber absoluto,
em que a histéria chegaria a completa autotransparéncia e se elevaria ao
patamar de conceito. Ao contrario, a consciéncia historico-efeitual ¢ um
momento da realizagdo da prépria compreenséo [...] (GADAMER, 2015, p.
398).

O primeiro argumento, o conceito de “histdria continuamente influente”, significa
dizer que a compreensdo € condicionada pela histéria, e a histéria € também
compreensao. O segundo argumento, a condicdo de cada um em relagdo a
compreensao, significa dizer que a compreensao € a responsavel pela relacdo do
homem com o mundo e com 0s outros.

Em suma, a tese gadameriana da universalidade da hermenéutica parte de dois
grandes pressupostos: o primeiro tem em vista a limitagdo da compreensao pela
linguagem que € obtida no contato com a tradigao histérica, e a segunda limitagao
consiste no didlogo com o outro e as consequéncias da nossa compreensdo na
relacdo com o outro, e do outro conosco.

Dado que para o filésofo o homem é fundamentalmente compreensao?, e esta
se da no nivel da linguagem através da qual ha, portanto, uma relagcdo do homem com
o mundo e com os outros, a hermenéutica da Gadamer é também ontologia. (Nisso
fica claro a influéncia de Heidegger no pensamento de Gadamer — Dasein® — Unico

ente em que a esséncia € conjunta a existéncia). Portanto, ha duas dimensdes

4 “A compreenséo é definida como um acontecimento cuja consequéncia é a apreensao de um sentido,
€ um grau de conhecimento distinta da explicagéo, pois ndo depende de demonstragdes ou mesmo de
leis. Um acontecimento histérico, uma obra de arte, ou até mesmo um dialogo ndo séo passiveis de
uma explicacdo, pelo menos n&do enquanto ndo houver primeiramente uma compreensdo do
acontecimento, pois primeiramente deve-se apreender o seu sentido. Enquanto os acontecimentos da
natureza devem ser explicados, mas a histdria, os eventos histdricos, os valores, e as culturas hdo de
ser compreendidas [...] Heidegger tem razdo quando estabelece a compreenséo mais originariamente
do que aquela dualidade e faz dela um ‘existencial na constituigdo ontolégica do ser-ai” (CORETH,
1973, p. 48-49).

5 Dasein é um conceito construido por Heidegger para definir um modo especial de ser do humano. E
importante nao confundir Dasein com o conceito homem, Dasein refere-se a uma manifestagdo do ser
no ente homem, portanto, ndo ha uma completa correspondéncia entre homem e Dasein. As duas
principais caracteristicas desse modo especial de ser do homem s&o: a existéncia e sua abertura, ou
seja, sua capacidade de autodeterminar-se na mesma medida que lhe é impossivel uma determinagao
total, ele esta sempre aberto a novas formas de determinagao a partir de sua indeterminagao natural.
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constituidoras da tese de Gadamer: uma ontoldgica, que diz respeito ao Ser e a

linguagem, e uma dimensao pratica, relativa ao dialogo.

Tradigado — Cultura

A compreensdo da condicdo hermenéutica de pertenca a tradigdo reside no
movimento préprio da compreensdo: concebido num circulo chamado de circulo
hermenéutico, denota que a compreensao do todo deve ocorrer tendo em vista a parte
para, a partir dai, vislumbrar o todo. Por outro lado, dado que o todo é a unido das
partes e elas sdo determinadas pelo todo, o que deve ser feito durante este processo
€ a busca pelo significado de cada parte, de tal modo que elas devem estar em
conformidade com o todo: se esta concordancia ndo ocorre, significa que a
compreensao nao foi bem-sucedida. O que Gadamer destaca com isso € que toda
subjetividade possui objetividade e € isso que precisa aparecer na compreensao.

Para Schleiermacher, um dos fildsofos da hermenéutica moderna, o circulo
hermenéutico possui duas partes, sendo uma objetiva e outra subjetiva. O momento
objetivo seria a compreensao de que cada palavra forma o sentido de um texto, cada
texto o sentido de uma obra, e a unido de obras conforma um género literario e, num
certo limite, até mesmo toda a literatura. Por outro lado, ha o aspecto subjetivo, uma
vez que uma obra representa um instante de criagdo em que, nas palavras do
Gadamer (2015, p. 223), “esta contido o todo da alma de seu criador”. Acompreensao
acontece, portanto, nestes dois niveis.

Gadamer (2015) aponta outro pensador que possui uma tese que se relaciona
com o que foi dito anteriormente: Wilhelm Dilthey e sua defesa de que o texto sé pode
ser compreendido a partir de si mesmo. Por sua vez, Gadamer ndo esta seguro de
que esta seja a forma mais acertada de conceber o movimento circular da
compreensao. Com o fim de alcancar uma resposta, o filésofo retoma suas pesquisas
em Schleiermacher.

De modo bastante direto, Gadamer descarta o aspecto subjetivo, tendo em
vista que quando se procura compreender um texto ndo estamos em busca da
constituigdo psiquica do autor, mesmo que tenhamos a perspectiva do autor sobre
determinado tema: ou seja, procuramos validade objetiva no que o texto esta expondo.

Inclusive, quando ha um esforgo verdadeiro de compreender um texto, ha por parte
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do intérprete o esforgo intelectual de fortalecer os argumentos do autor. Neste sentido,
aparece aqui uma compreensao que em nada diz respeito a subjetividade do autor, ja
que ela é inteiramente compreensivel por si mesma.

Continuamente, o aspecto objetivo do qual nos fala Schleiermacher também é
descartado como uma possibilidade de resolugdo do problema a que Gadamer
pretende responder. Conforme foi dito anteriormente: “Ja vimos que o objetivo de todo
acordo e de toda compreensdao € o entendimento sobre a propria coisa. A
hermenéutica sempre se propbds como tarefa restabelecer o entendimento alterado ou
inexistente.” (GADAMER, 2015, p. 387).

Quando Schleiermacher, assim como a ciéncia no século XIX, ultrapassa a
particularidade da reconciliagdo entre a antiguidade classica e o cristianismo, a
hermenéutica ganha principios gerais formais. E deste modo que se consegue dar a
hermenéutica uma objetividade propria, caracteristica as ciéncias da natureza, e a
consequéncia disso foi o0 descaso com a consciéncia historica.

Heidegger opera uma transformacédo decisiva em relagcdo ao circulo
hermenéutico, através da fundamentacdo existencial. A teoria anterior a dele
concebendo que “a estrutura circular da compreensao possuia uma relagao formal
entre o individual e o todo, assim como de seu reflexo subjetivo, a antecipagéo intuitiva
do todo e sua explicagao subsequente no individual” (GADAMER, 2015, p. 490),
assumia que a compreensao dos textos pode alcancar um final. Assim, Gadamer viu
que a teoria da compreensao de Schleiermacher € uma teoria do ato adivinhatério, no
qual o intérprete toma para si a posigao do autor e, a partir disto, resolve o texto por
completo. Heidegger, por outro lado, assume que o circulo hermenéutico se da de
modo continuo, “pelo movimento de concepg¢do prévia da pré-concepgao.”
(GADAMER, 2015, p. 490). Nao ha um final na compreensao de um texto e, neste
sentido, a compreenséo atinge legitima realizagao.

Levando isto em consideracdo, Gadamer afirma que o circulo hermenéutico
nao possui uma natureza formal da compreensao. A verdade é que ele nédo é objetivo
e nem subjetivo, mas, antes de tudo, movimento, um duplo movimento da tradi¢ao e
do intérprete. O fildsofo reconhece que ha uma atitude de antecipacao por parte do
intérprete, mas isso ndo configura um ato de subjetividade. Ha uma tradigéo da qual

noés compartiihamos num curso de continua formagado e, sendo assim, o circulo
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hermenéutico ndo configura um método, mas se trata de uma estrutura ontoldgica da
compreensao.

Nesse sentido, ha uma “historizacdo” da razdo. Em Gadamer, a razao nao
ocupa esse lugar todo-poderoso de ser capaz de nos dar respostas absolutas. O que
ha é compreensao, e esta se da sempre num contexto histérico.

Partindo desta transformacgao operada por Heidegger, Gadamer afirma que ha
uma nova consequéncia hermenéutica, e ele a denomina como concepgéo prévia da
perfeigdo. Isso significa dizer que somente pode ser compreendido aquilo que forma
uma unidade perfeita, e quando isto ndo é possivel, o ato adivinhatério aparece numa
tentativa de apreender o sentido do texto. Cito: “Ndo se pressupde uma unidade
imanente de sentido que possa guiar o leitor, mas que a compreensao deste esteja
guiada constantemente por expectativas de sentido transcendente, que surgem de
sua relacdo com a verdade daquilo a que o texto intenciona.” (GADAMER, 2015, p.
388-389).

Nés possuimos certas expectativas acerca do texto, originadas pelas
experiéncias que tivemos com o assunto, e estamos abertos a possibilidade de que o
que estamos lendo € dotado de uma acuidade a respeito do assunto que nossas
opinides ndo alcancam. E a partir desta suposicdo de que é verdadeiro aquilo que
esta contido no texto que nos esforcamos para compreendé-lo, de tal modo que o
preconceito da perfeicao contém, pois, ndo somente a formalidade que assevera que
um texto deve expressar perfeitamente a sua opinido, mas também de que o que diz
€ uma verdade perfeita (GADAMER, 2015).

Compreender €, num primeiro momento, assumir que sabe a respeito de algo,
e s6 entdo, num segundo momento, se abrir para o posicionamento do outro. Em vista
disso, Gadamer (2015, p. 221) afirma que a condi¢cdo primordial entre todas as
condigdes hermenéuticas, nada mais € que “a pré-concepcgao que surge do ter de se
haver com a coisa em questao”.

Dessa maneira, a relagdo estabelecida entre tradicdo e comportamento
histérico-hermenéutico decorre da comunidade de preconceitos fundamentais. Em
vista disso, a hermenéutica parte do fato que ha uma relagado com a tradicdo, mas nao
na forma de uma unidade natural e, por isso, inquestionavel. Ao contrario, ela se da
numa relagao polar entre “familiaridade e estranheza”, de modo que esta é a base da

hermenéutica, e ndo o psicologismo de Schleiermacher, que tem em vista a
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individualidade. Ao ver de Gadamer, o verdadeiro sentido hermenéutico ocorre “com
a atencao posta no que foi dito: a linguagem em que nos fala a tradigdo, a saga que
ela nos conta.” (GADAMER, 2015, p. 221). O espago entre a tensado familiaridade-
estranheza é o lugar mesmo da hermenéutica.

A tarefa hermenéutica é desvendar as condi¢gdes para a compreensao, € nao
desenvolver um método para a compreensdao. Aqui Gadamer levanta o seguinte
problema: qual a relevancia da distadncia temporal e seu significado para a
compreensao? Tendo em vista que ndo ha um método que guie o intérprete na
distingdo dos pré-conceitos, portanto, nota-se que ele n&o possui regras para
diferenciar aquilo que € um pré-conceito produtivo, ou seja, aquele pré-conceito que
auxilia a compreenséo, daqueles que apenas prejudicam o processo de compreender.
Essa distingdo entre os pré-conceitos que nos impulsionam a compreensao e aqueles
que nos atrapalham no processo indica que eles sao distinguiveis a partir do préprio
movimento de compreensao.

A compreensao romantica da hermenéutica se detinha em enquadra-la como
reproducao de uma dada produgéao originaria. Para Gadamer, os posicionamentos em
relagdo a uma superioridade da produg¢ao posterior em relagado a produgao originaria
nao consistem, tal como pensava Schleiermacher, em uma equiparagao do intérprete
em relagdo ao autor. Ou seja, nao se trata, para Gadamer, de quem consegue
reproduzir melhor a “verdade” de um texto de Platdo, por exemplo, mas, na verdade,
€ o exato oposto, ou seja, se refere a uma distingdo que nao é passivel de superagéo
entre o intérprete e o autor, uma vez que a tradigdo em que cada texto € escrito tem
em vista um problema préprio de seu tempo e se reporta aqueles que dividem este
tempo histérico. Portanto, ha também outro aspecto que deve ser levado em
consideragdo: a situacdo histérica do intérprete. (Aqui € evidente a relagdo de
estranheza/familiaridade; ex: fé=crédito).

Para Gadamer, o sentido de um texto ndo é completamente reconhecido pelo
autor: na verdade, o texto sempre supera seu autor e, neste sentido, a compreenséao
nao € um processo meramente reprodutivo, mas € também produtivo. Para o filésofo
nao é correto falar de um “compreender melhor” como se a cada interpretagcdo de um
texto o sentido dele fosse descoberto, como se fosse possivel uma evolugdo, uma
espécie de progresso no entendimento de uma obra. Na verdade, trata-se de

compreensoes distintas, fruto de diferentes relagdes de sentido. “A distancia é a unica
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que permite uma expressdao completa do verdadeiro sentido que ha numa coisa.
Entretanto, o verdadeiro sentido contido num texto ou numa obra de arte nédo se
esgota ao chegar um determinado ponto final, pois € um processo infinito.”
(GADAMER, 2015, p. 446).

E evidente que, a partir disso, Gadamer se contrapde ao conceito de
compreensao da hermenéutica romantica. Nao ha mais uma preocupacéo com a
individualidade, mas o centro da hermenéutica passa a ser ocupado pela verdade da
coisa. Com isso, o texto ndo € mais reduzido a uma expresséo de vida, mas ganha o
estatuto de pretensao de verdade. “Pois a distdncia de tempo em sua produtividade
hermenéutica s6 péde ser pensada a partir da mudanga de rumo ontolégico que
Heidegger deu a compreensdo como um ‘existencial’ e a partir da interpretacao
temporal que aplicou ao modo de ser da pré-senga (Dasein)’ (GADAMER, 2015, p.
393).

A partir disto, o tempo n&o é mais encarado como algo que devia ser superado
para interpretagdo de um texto, como pressupunha o historicismo. Na verdade, ele
passa a ser o fundamento, ou seja, a distancia histérica deve ser encarada como uma
oportunidade positiva e produtiva para o processo de compreensao. Dado que o que
se diz é sempre mais do que se fala, e ha uma condigao histérica presente, tanto o
autor quanto o intérprete partem de um lugar na histéria que nao pode ser ignorado.
O encontro entre presente e passado sempre produz algo novo.

A investigagao historica concluiu que sé é possivel alcangar um panorama
completo de algo quando o objeto esta em uma determinada distancia daquele que
investiga, pois somente deste modo a subjetividade do observador ja ndo seria uma
interferéncia na sua compreensdo. Para Gadamer isto constitui um paradoxo, ja que
“é o correlato, na teoria da ciéncia, do velho problema moral de se saber se alguém
pode ser chamado de feliz antes de sua morte.” (GADAMER, 2015). Com efeito, como
vocé pode determinar que sua vida foi feliz se ela ainda ndo acabou?

A distancia de tempo que nao possui final, pois esta sempre em expansao, em
movimento, € exatamente aquilo que possibilita resolver o verdadeiro problema
hermenéutico, a saber, a distingdo entre os pré-conceitos que impulsionam a
compreensao e aqueles que a dificultam. Por isso, uma consciéncia que se pretende
hermenéutica tera também de ser uma consciéncia histérica. Assim, quando postos

de frente com a tradicdo sera possivel tornar conscientes os preconceitos, pois
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guando nos encontramos com o problema, cabe constatar que ele ja deve ter sido
levantado anteriormente. Para Gadamer, aquilo que nos incita a compreensao hoje
deve ja ter se apresentado em outros momentos. Esta é a condicdo primeira da
hermenéutica: aquilo que nos interrompe, aquele estranhamento forte o suficiente
para nos fazer pér em duvida nossos preconceitos.

Manter abertas as possibilidades é, para Gadamer, a esséncia da pergunta: no
momento em que nossos preconceitos sdo postos em duvida em face de outros, se
da o momento da compreensao, sendo esta ndo apenas uma compreensao histérico-
objetiva como pretendia o historicismo, mas, sobretudo de nés mesmos e do mundo.
Conforme descreve Gadamer, “a ingenuidade do objetivismo histérico € a admissao
de que nos podemos fazer caso omisso de nés mesmos.” (GADAMER, 2015, p. 304;
PEREIRA, 2012, p. 71).

Para o filésofo, 0 pensamento verdadeiramente historico € aquele que leva em
consideragao sua proépria historicidade, ou seja, sua condigao € aberta a possibilidade
da compreensao e, como tal, ndo possui um objeto, mas € ele mesmo uma unidade
da histdria e do compreender historico. A esse processo, 0 processo de compreensao
histérica, Gadamer designa historia efeitual.

Isto fica mais claro a partir do conceito de fusdo de horizontes®: para Gadamer,
nao é possivel, como pretendia o positivismo estatico histérico, obter um acesso ao
passado sem qualquer mediagdo do presente, mas, ao contrario, acessa-se 0
passado a partir do presente, ou seja, ha uma unidade entre eles. Parte-se sempre de

um lugar, e ele nao pode ser ignorado.

6 O conceito de fusdo de horizontes indica o acontecimento do encontro de duas visbes de mundo
distintas, ou o encontro entre o passado e presente que, ao longo do esforco hermenéutico de
compreensao, pbdde atingir um consenso acerca da coisa sem que nenhuma das partes tenha que
simplesmente ceder a argumentagao do outro. Juntos concebem um novo horizonte de interpretagéo,
um horizonte diferente e produtivo para as partes envolvidas no dialogo: “Na verdade, o horizonte do
presente esta num processo de constante formagao, na medida em que estamos obrigados a pér
constantemente a prova todos os nossos preconceitos. Parte dessa prova € o encontro com o passado
e a compreensao da tradigdo da qual nés mesmos procedemos. O horizonte do presente ndo se forma
pois a margem do passado. Nao existem horizontes histéricos a serem conquistados. Antes,
compreender &€ sempre um processo de fusdo desses horizontes presumivelmente dados por si
mesmos”. (GADAMER, 2015, p. 404).
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Logos

Sua tese sobre a compreensao humana € centrada no pressuposto de que o
homem compreende por que possui em si 0 encontro entre historia e linguagem. Para
o filésofo, a linguagem se mostra como uma questdo fundamental, pois ndo ha
separagao entre pensamento e linguagem. Em outros termos, tudo aquilo que
procuramos compreender sO se torna uma questdo por ja ser possivel dentro do
horizonte da linguagem.

Isto pressupde o entendimento de duas teses fundamentais: a primeira, de que
nao ha pensamento sem linguagem, e a segunda, de acordo com a formulagao, de
que toda a nossa compreensao esta sujeita a linguagem. Portanto, é correto falar de
uma impossibilidade de compreensdo sem seu intermédio, ou seja, a linguagem € a
condicdo primordial para a autocompreensao, para a compreensao do mundo e de
todas as coisas no mundo.

Gadamer nos fala ainda de uma “linguagem comum”. Com esta concepgao, ele
sustenta que a linguagem ndo é uma entidade estatica. As palavras inseridas em cada
contexto tomam uma forma distinta e o0 movimento de compreensdo deve estar
voltado para a interpretacéo desse contexto (histérico), para que se alcance o sentido
verdadeiro daquilo que se pretende compreender. Em outros termos, a palavra por si
sO nao possui sentido préprio, mas € uma possibilidade de expressdo do pensamento
apenas quando posicionada num contexto (histérico). Com base nisso podemos falar
do surgimento e da legitimacdo de um significado. Este significado na filosofia é
designado como conceito e a filosofia hermenéutica apresentara, por sua vez, a
problematica em torno da formagao de conceitos.

A chamada “experiéncia hermenéutica” pode auxiliar na compreensao
fundamental do mundo e dos seres humanos, enquanto entes indissociaveis. Qual
seria? E exatamente o exercicio proposto com Gadamer que pode ser levado adiante
e ajudar a humanidade a lidar com seus conflitos: o exercicio de ouvir. E aqui se
apresenta o aspecto pratico da linguagem: €& precisamente nesse momento, no
instante do dialogo, que nao necessariamente diz respeito ao dialogo na presenga
fisica do outro, mediada pela lingua, mas que pode acontecer também através da
leitura de um livro ou na apreciagdo de uma obra de arte, como uma pintura ou uma

peca teatral, que nossa experiéncia humana de mundo é ampliada. O ato de ouvir o
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outro é a atitude propriamente hermenéutica. Colocar-se na posi¢cao de ouvinte, abrir-
se para o outro, implica um posicionamento diante do outro (este outro pode ser uma
pessoa, um texto, uma cena de um filme, o mundo) que demanda daquele que ouve
a abertura para a duvida. Esta experiéncia, tdo fundamental para a compreensao,
pode levar os seres humanos a pér em xeque seus preconceitos e, assim, abrir-se

para outros horizontes.

Conclusao

O homem como ser de compreenséo, através da qual ele se relaciona consigo,
com o mundo e com os outros, e a linguagem sendo o unico meio para tal revela que
esta possui carater ontoldgico e pratico. Sendo assim, o ponto de partida e o lugar no
qual a teoria gadameriana é construida € precisamente a dimensao originaria da
compreensao, ja que nela estao veladas a totalidade da experiéncia de mundo e a
praxis humana. Todavia, ha um modo de trazer tal saber a luz, de desvelar os
acontecimentos da linguagem: esta forma é particular a hermenéutica filosofica e ao
seu projeto, que se desvela na linguagem por causa da linguagem. E pela palavra que
o sentido das coisas aparece, e 0 que antes estava velado pode finalmente ser
desvelado. O ser, entdo, implica uma relacdo essencial com a linguagem, o que
manifesta a significacdo ontolégica universal da linguagem e a universalidade da
hermenéutica.

O acontecimento da linguagem é finito porque a cada vez em que se busca
compreender, encontramo-nos em um horizonte diferente, e em nenhum dos
horizontes possiveis havera a contemplacao da verdade em sua totalidade. Nao cabe
a hermenéutica conduzir-nos a verdade, ao conhecimento absoluto, total e perfeito, ja
que todo falar revela algo na mesma medida em que um nao dito permanece velado.
Esse jogo de vela e revela o ser da linguagem é o auténtico movimento da
hermenéutica filosofica. Entende-se, assim, o porqué da hermenéutica de Gadamer
ser conhecida como a metafisica da finitude: o ser humano, em sua condi¢cao de ser
finito e historicamente formado, é capaz apenas de elaborar uma metafisica com as

mesmas caracteristicas, ou seja, historica e finita.
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RESUMO

O presente trabalho tem como objetivo apresentar, na perspectiva nietzschiana,
alguns aspectos da teoria da décadence, limitando-se ao seu embate com a arte do
século XIX. Para realizar tal empreitada, nos detemos na terceira fase do filosofo e
nos escritos do ultimo ano de producao de Nietzsche. Com efeito, no periodo o autor
faz uma investigacio minuciosa de Richard Wagner, em O caso Wagner, de 1888.
Diante disso, no primeiro momento, a fim de introduzirmo-nos no procedimento
genealdgico-fisiologico por meio do qual o filosofo investiga a arte da décadence,
destacamos alguns aspectos especificos do contexto historico do conceito de
‘décadence’ no movimento literario francés da segunda metade do século XIX. Em
seguida, a analise e os efeitos fisiopsicologicos causados pela musica de Wagner,
ilustrados por Nietzsche, forneceram a matéria prima para comparar a ‘melodia
infinita’ de Wagner com a ‘musica mediterranea’ de Bizet, assim como, os sintomas e
efeitos que repercutem na vida do individuo.

Palavras-chave: Décadence. Wagner. Modernidade. Vida. Arte.

Nietzsche and Decadence: the anarchy of instincts in Culture and
Wagner

ABSTRACT

The present work aims to present, from a Nietzschean perspective, some aspects of
the theory of decadence, limiting itself to its clash with nineteenth-century art. To
carry out such an undertaking, we focus on the philosopher's third phase and on the
writings of Nietzsche's last year of production. In fact, during the period, the author
makes a detailed investigation of Richard Wagner, in The Wagner Case, from 1888. In
view of this, at first, in order to introduce ourselves to the genealogical-physiological
procedure through which the philosopher investigates art from the decadence, we
highlight some specific aspects of the historical context of the concept of 'décadence’
in the French literary movement of the second half of the nineteenth century. Then,
the analysis and physiopsychological effects caused by Wagner's music, illustrated by
Nietzsche, provided the raw material to compare Wagner's 'infinite melody' with
Bizet's 'Mediterranean music', as well as the symptoms and effects that reverberate in
the individual's life.

Keywords: Decadence. Wagner. Modernity. Life. Art.
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Introducéo

Durante o inverno francés de 1883, o filosofo Friedrich Nietzsche viaja para
Nice, cidade situada na Riviera francesa. A partir dai, o fildsofo terd contato mais
intimo com os escritores, intelectuais, psicologos e fisidlogos franceses de sua época.
A relacdo de Nietzsche com a cultura francesa foi de suma importancia para a
elaboragdo da sua filosofia da décadence. O espirito francés pulsava pela Europa.
Diante desse contexto, assim escreveu Nietzsche em Para além do bem e do mal
(1886):

Ainda agora a Franc¢a € a matriz da cultura mais espiritual e mais refinada da
Europa, e elevada escola do gosto: mas é preciso encontrar essa “Franca do
gosto”. Quem a ela pertence, permanece oculto — deve ser pequeno o nimero
daqueles nos quais ela vive e vivifica, entre eles homens que néo teriam muita
robustez, em parte fatalistas, sombrios, doentes, em parte melindrosos e
artificiais, homens tais que tem a ambicao de se ocultar. Uma coisa é comum
a todos eles: eles mantem os ouvidos fechados a delirante estupidez e
ruidosa garrulice da burguesia democratica (NIETZSCHE, 2017, p. 254).

Os escritores franceses sempre fizeram parte das leituras do jovem Nietzsche.
Mas foi a partir do fim do século XIX que os frutos da literatura francesa tiveram maior
influéncia sobre sua filosofia da maturidade. Sendo assim, a porta de entrada para o
desenvolvimento da sua teoria da décadence foram os ensaios de Paul Bourget?,
especialmente os Ensaios de Psicologia Contemporanea e Novos ensaios de
Psicologia Contemporanea?. Através desses textos, Nietzsche se depara com um

novo mundo que lhe é revelado, o da décadence. Sendo assim, a capital francesa, a

1 “Paul Bourget se tornou conhecido como critico literario, mas acabou por se consolidar na histéria da
literatura francesa como romancista e novelista. [...] No inicio de sua producéo, enquanto critico literério,
Bourget se destacou pela publicacdo de uma série de artigos que tratavam de importantes aspectos da
literatura do final do século XIX, publicados de 1881 a 1885 sob o titulo ‘Psicologia Contemporanea —
notas e retratos’. Em 1883, os artigos sobre Baudelaire, Renan, Flaubert, Taine e Stendhal foram
compilados e publicados nos Ensaios de Psicologia Contemporénea. Em 1885, segue-se a publicacdo
de mais seis artigos em um novo volume: Novos Ensaios de Psicologia Contemporanea - sobre Dumas
Filho, Leconte de Lisle, os irméos Goncourt, Turgueniev e Amiel” (ROMAO, 2011, p. 73-74).

2 Marton (2014) assinala que “o primeiro volume se compde dos cinco primeiros estudos que aparecem
na Novuvelle revue, publicacdo bimestral dirigida Juliette Adam, e o segundo, dos cinco ultimos. Em
1889, quando da edicao de suas Obras Completas pela editora Plon, Bourget reine num anico volume
0s dez estudos, revendo-os e complementando-os com apéndices para essa nova edicdo por ele
considerada ‘definitiva’. Além dos Nouveaux essais de psychologie contemporaine (1886), Nietzsche
possuia em sua biblioteca dois outros trabalhos de Paul Bourget: André Cornelis (1887) e Estudes et
portraits (1889)” (MARTON, 2014, p. 219).
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literatura do século XIX e a palavra décadence serdo suas companheiras até seus
altimos escritos.

Como os textos de Bourget contribuiram para apresentar escritores e poetas
que foram essenciais na formulacéo da teoria da décadence do filésofo aleméo, uma
breve abordagem da teoria da décadence de Bourget sera elaborada como uma
introducéo para a teoria da décadence de Nietzsche. Com efeito, alguns aspectos da
teoria da décadence de Bourget serdo assimilados pelo filosofo aleméo dentro do
contexto de sua teoria da décadence fisiologica da arte.

O critico literario e romancista Paul Bourget era um estudioso da Psicologia.
Analisava a desordem da alma do homem e a desestrutura social de sua época por
meio da literatura do fim século XIX. Em seus romances, analisava com rigor as
paixdes humanas, o que fez com que Bourget buscasse compreender como as obras
literarias influenciavam no comportamento das pessoas e nas transformacdes da
sociedade francesa do seu tempo. Nessa época, na Europa, segundo Bourget, existia
uma nausea universal, pois uma certa melancolia e neurose pairavam pelo continente
dos poetas e romancistas da décadence. Tais poetas e romancistas, como ja exposto
em nota, foram escolhidos como exemplos por Bourget para evidenciar a
multiplicidade de idiossincrasias literarias e os diferentes sintomas que se

manifestavam por meio dessas obras por todo o continente.

A prova disso é que, de um canto a outro da Europa, a sociedade
contemporanea apresenta 0s mesmos sintomas, nuancadas segundo ragas,
dessa melancolia e desse desacordo. Uma néusea universal diante das
insuficiéncias desse mundo revolta o coracao dos Eslavos, dos Germanos e
dos Latinos. Ela se manifesta nos primeiros pelo niilismo, nos segundos pelos
pessimismos, em nds mesmos pelas solitrias e bizarras neuroses
(BOURGET, 1993, p. 13).

Nos dois ensaios de Bourget, os problemas caracteristicos do cotidiano
cosmopolita e da juventude parisiense da época eram o reflexo do desacordo entre
os desejos humanos e a vida real que néo o satisfazia. O tédio diante da vida causado
pela crise na ciéncia (positivismo), pela filosofia pessimista de Schopenhauer, que era
consumida na época pelos franceses, e, sobretudo, pela poesia de Baudelaire que,
segundo Bourget, causa alteracGes de vocabulario para as geracdes futuras, foram o
gatilho para a formulacéo da teoria da décadence do critico literario francés. Segundo
Bourget (1993), ele foi um dos primeiros a enxergar o retorno do mal do século, isto
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€, uma crise existencial que afetou os jovens franceses de 1830. Para ele, o
romantismo foi fundamental para causar sentimentos de décadence coletivos, como
melancolia, tédio e o vazio que rodeava os jovens da época. “Eu creio ter sido um dos
primeiros a assinalar esta retomada inesperada que chamavamos, 1830, o mal do
século” (BOURGET, 1993, p. 21).

Com isso, Paul Bourget legou uma teoria da décadence como heranca para a
sociedade moderna. Com o objetivo de fazer uma andlise a partir do estudo social da
literatura do fim do século XIX, Bourget tinha o intuito de diagnosticar os efeitos
nocivos que a literatura causava na sociedade de sua época. Os ensaios que tratavam
da décadence, da sociedade e da literatura foram muitos, mas os Ensaios de
Psicologia Contemporanea serdo, sobretudo, um verdadeiro manifesto sobre a
estética décadent moderna.

A décadence fisioldgica da musica de Wagner e seus efeitos no corpo

Que Nietzsche e seus contemporaneos vivenciaram o fendmeno social e
literario da décadence europeia do século XIX ja esta evidente. Mas a partir do inverno
de 1887 e 1888, Nietzsche direciona a teoria da décadence de Bourget para uma nova
perspectiva. O niilismo, o pessimismo, a anarquia e a falta de unidade que pairavam
no cenario artistico da Franca do fim do século XIX serdo diagnosticados por
Nietzsche por meio da fisiologia da arte. O conceito de décadence sera utilizado pelo
filbsofo alemédo como a causa que engendrou muitos males para o individuo e, por
outro lado, como sinénimo de modernidade.

E importante ressaltar que o pano de fundo da teoria da décadence
nietzschiana se encontra no terreno da degeneracao fisiolégica, pois € a partir dessa
época que ocorre 0 processo de patologizacao da filosofia de Nietzsche. Sendo assim,
0S questionamentos sobre a décadence no ambito fisiolégico contribuirdo para
desvendar os efeitos e os males que estes causam no homem. Em 1888, nas
primeiras paginas de O Caso Wagner (1888), Nietzsche escreve: “O que me ocupou
mais profundamente foi o problema da décadence” (NIETZSCHE, 2016, p. 9).

Nietzsche reitera a reflexdo de Bourget sobre a décadence. Sendo assim,
torna-se claro que, para ambos, o todo da obra deve ser colocado em evidéncia, em
detrimento da palavra ou da frase particular. Entretanto, na literatura da época
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vigorava exatamente o oposto, isto €, o livro em detrimento da pagina, a pagina em
detrimento da frase e a frase em detrimento da palavra. Com essa interpretacdo
desagregadora e desarmoniosa na literatura, o fildsofo aleméo conduzira sua anélise
para as composic¢des de Richard Wagner. Em uma carta para Carl Fuchs, escrita em

1886, ele expressa a influéncia de Paul Bourget em suas reflexdes:

A expressdo wagneriana “melodia infinita” manifesta, da maneira mais
charmosa, o perigo, a ruina do instinto e da boa-fé, da boa consciéncia. A
ambigulidade ritmica, mediante a qual ja ndo se sabe e nem se deve saber
onde comecga o0 rosto e termina 0 pescoco, consiste, sem didvida alguma, num
expediente artistico com o qual efeitos maravilhosos podem ser alcangados
— 0 Tristéo, por exemplo, é prédigo nisso -, mas, como sintoma de toda uma
arte, ela & e continua a ser, apesar disso, o sinal de dissolugdo. A parte
assenhora-se do todo, a frase da melodia, o instante do tempo (e também do
tempo musical), o pathos do ethos ... Mas, isso é décadence, um termo que,
tal como nos parece ser evidente, ndo deve rechacgar, mas apenas descrever
algo. O seu Riemann é um sinal disso, assim como seu Hans von Bilow e
vos mesmos (NIETSZCHE apud BARROS, 2012, p. 139-140).

O compositor aleméo deu destaque a frase em detrimento da melodia, deu
énfase as pequenas unidades. Deixou o todo obscuro por completo, ou quase sem
nenhuma tonalidade. Seguindo esse mesmo movimento e aprofundando a critica de
Bourget, Nietzsche apresenta o compositor como um perfeito caso de analise da
décadence fisiolégica da arte e de toda uma época: a modernidades. Através de
manifestagdes de sintomas nocivos e doentios que reverberam no corpo, Wagner foi
tomado como um caso, como referéncia para as interpretacdes nietzschianas. Mas o
filosofo ndo pretendeu valer-se de sua relacédo pessoal com o compositor. Ele foi além.
Utilizou-se, sim, do tipo psicoldgico e fisiologico de Wagner para designar o declinio
da arte e da cultura ocidental da sua época. Para fins de estudo, abordar-se-a apenas
0 aspecto fisioldgico do artista que se revela nas suas obras, como também os efeitos
que sua arte engendra no corpo.

Os processos fisioldgicos que ja se encontravam na teoria da décadence de
Bourget serdo potencializados e supervalorizados na elaboracdo da teoria da

décadence fisiolégica da arte de Nietzsche. “Que no estilo da décadence a parte se

3 “Nietzsche critica a modernidade ao longo de sua obra, desde os seus escritos de juventude, como
ocorre com O Nascimento da Tragédia, mas sobretudo em seus Ultimos textos [...] nos tempos
modernos, aponta Richard Wagner como a figura que encarna a decadéncia fisiologica. Ele mesmo vé
na trilha wagneriana, mas, ao contrario do que se passa com o compositor, conforme afirma em Ecce
Homo, utiliza os remédios mais adequados contra essa decadéncia” (SILVA JUNIOR, 2016, p. 307).

Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar de Iniciacdo Cientifica. Fortaleza, v. 2, n. 1, 2022. m



RAMOS, P. L. B. V. Nietzsche e a Decadéncia: a anarquia dos instintos na cultura e em Wagner

torna independente em relagédo ao todo, que se torna ‘soberana’, manifesta a falta de
forga organizadora. A censura da ‘incapacidade para as formas organicas’ constitui
assim a principal objegéo de Nietzsche contra a arte de Wagner” (MULLER-LAUTER,
1999, p. 14). Sendo assim, a estética em si serd reduzida apenas as aplicacdes
fisiologicas. Com isso, a décadence, a degeneracdo de uma obra de arte, neste
sentido, € uma manifestacdo da décadence fisioldgica no corpo, no organismo do
individuo. Portanto, a patologia fisiolégica abala o gosto do artista, repercutindo e
transparecendo seu estado de décadence na sua obra.

Dessa forma, embora Nietzsche tenha direcionado seu ataque a Wagner no
ambito estético, ele ndo se ateve somente a isso. Com efeito, o filosofo aleméo se
apropriou do recurso da fisiologia para retirar o véu que encobria o feitico de Wagner.
O encanto proporcionado pelos elementos da musica do compositor alemao dominava
toda a cultura da época no continente europeu. Na verdade, Richard Wagner
pretendia dominar, e utilizava a musica exatamente para este fim. “Também como
musico ele foi apenas o que foi absolutamente: ele tornou-se musico, tornou-se poeta
porque o tirano dentro dele, seu génio de ator, a isso 0 obrigou. Nada se percebe de
Wagner, enquanto nao se perceba seu instinto dominante” (NIETZSCHE, 2016, p. 25).

Sendo assim, o fenémeno estético estaria imbricado a fatores biolégicos. “A
estética se acha indissoluvelmente ligada a esses pressupostos biolégicos: ha uma
estética da décadence, ha uma estética classica” (NIETZSCHE, 2016, p. 42). Com
isso, pode-se, com todas as notas e cores, expandir 0s pressupostos fisioldgicos e
biolégicos na moral, na filosofia, em um povo ou somente no individuo singular. A
décadence fisiologica poderd, sem duvida, revelar-se com toda sua forca em
diferentes facetas. E as condi¢bes fundamentais para que isso se efetive sera a falta
de unidade e a incapacidade de selecionar o que € favoravel para a vida.

De acordo com Nietzsche, Wagner ndo tem uma unidade interna na sua obra,
pois existe nela um desregramento e uma falta de coesédo e consisténcia. Nesses
termos, haveria a presenca de uma anarquia de estilo que o caracteriza como tendo
uma instabilidade 6tica, fazendo-o a todo momento mudar de estilo diante de suas
operas. “E como varia seu leitmotv!* Que digressdes raras e profundas” (NIETZSCHE,
2016, p. 14).

4 Coelho assinala sobre apropriacdo de Wagner pelo leitmotiv: “seus motivos passam por processos
extremamente sutis e variados de desenvolvimento, decomposicdo e recomposicdo, combinacédo e
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Diante disso, em que consiste a décadence na arte e no artista? Toda
expressao artistica é fruto de impulsos décadents ou de acréscimo de poténcia. Esse

aforismo esclarece o pensamento do filésofo:

Basta! Basta! Receio que terdo claramente reconhecido, sob esses tragos
alegres, a sinistra realidade — um quadro de um declinio da arte, um declinio
também do artista. Esse Ultimo um declinio de caréater, poderia talvez ser
expresso provisoriamente com esta formula: o misico agora se faz ator, sua
arte se transforma cada vez mais num talento para mentir. Terei a
oportunidade (num capitulo da minha obra principal que levara o titulo de
“Fisiologia da estética”) de mostrar mais detalhadamente como essa
metamorfose geral da arte em histrionismo é uma expressao de
degenerescéncia fisioldgica (mais precisamente, uma forma de histerismo),
tanto quanto cada corrupgéo e fraqueza da arte inaugurada por Wagner: por
exemplo, a instabilidade da sua 6tica, que obriga (a todo instante) a mudar
de posi¢do diante dela. Nada se compreende de Wagner, ao distinguir nele
somente um arbitrario jogo da natureza, um capricho e um acaso. Ele ndo era
um génio “incompleto”, “desafortunado”, “contraditério”, como ja foi dito.
Wagner era algo perfeito, um tipico décadent, no qual ndo ha “livre-arbitrio”,
cada feicdo tem sua necessidade. Se algo é interessante em Wagner, é a
I6gica com que um defeito fisiolégico progride passo a passo, de conclusdo
em concluséo (NIETZSCHE, 2016, p. 22-23).

O tipo® de Wagner ndo se esgota em meros fendmenos estéticos pois, como ja
foi destacado, ele exalta e exala um instinto niilista passivo® e o transforma em musica,
fazendo o mesmo com todas as demais reverberagfes da décadence. Sua musica,
encrustada no declinio fisiol6gico, contribui para a patologia de outros modos de
atividades da existéncia, promovendo um quadro clinico degradante que atinge todo
0 continente e, por conseguinte, toda uma era. E o caso da Europa e da modernidade.

Que na Alemanha as pessoas se enganem a respeito de Wagner ndo me
surpreende. O contrario me surpreenderia. Os alemaes prepararam para Si

transformacgéo, visando a dar ao ouvinte uma compreensdo mais profundas das motivacdes
psicolégicas e das estruturas narrativas. Ja que as divisbes dos atos em ndmeros ou cenas deixaram
de existir, Wagner utiliza, para balizar as diversas etapas da agdo e organizar o conjunto das ideias
discutidas no drama. O que antes se referia apenas a um personagem ou situacdo, passa a ter ligacfes
em diversos niveis, com todas as camadas do drama” (COELHO, 2011, p. 233-234).

5 “No ultimo ano de producéo filoséfica, Nietzsche ressaltou a polaridade entre os ‘tipos’, notadamente
entre o tipo superior e o ‘Ultimo homem’. O tipo superior ndo tem de lutar apenas contra as resisténcias
externas e contra a decadéncia, mas tem de triunfar na luta por hierarquizar seus impulsos”
(FREZZATTI JUNIOR., 2016, p. 396).

6 “O niilismo passivo, ‘sensagéo profunda do nada’ (FP XIIl, 11[228]), exprime o declinio da vontade de
poder. Na sua forma extrema traduz um sentimento de angustia: percebemos que o mundo ndo
corresponde aos esquemas mediante 0s quais o interpretdvamos, que o mundo ndo vale o que
pensavamos que valia, donde o desanimo, a paralisia, a sensagao generalizada de “para qué” e da
inutilidade de todos os objetivos que tinhamos propostos para nés mesmos. Trata-se, pois, de um
niilismo do declinio, do esgotamento, de uma forma de imers&o no pessimismo e no sentimento inibidor
da vacuidade de tudo: nada tem valor, nada vale a pena” (WOTLING, 2011, p. 49-50).
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um Wagner que podem venerar: eles jamais foram psicélogos, sédo gratos por
compreender mal. Mas que também em Paris as pessoas se enganem a
respeito de Wagner! L4, onde sdo psicélogos mais que tudo! E em Séo
Petersburgo, onde suspeitam coisas de que nem mesmo em Paris se tem
ideia! Como Wagner deve ter afinidade com a décadence europeia em geral,
para ndo ser percebido por ela como décadent! Ele pertence a ela: é seu
protagonista, seu maior nome... (NIETZSCHE, 2016, p. 22-23).

Portanto, isso é valido para toda expressao de décadence (artistica, filoséfica,
social ou politica). O compositor alemédo corrompe e, a0 mesmo tempo, atrai para si
uma legido de exaustos. Segundo o filésofo alemao: “Coloca-lo nas nuvens é honrar
a si mesmo. — Pois o fato de ndo Ihe oporem resisténcia ja €, em si, um sinal de
décadence. O instinto esté debilitado. O que se deveria evitar, atrai. Leva-se aos labios
0 que conduz rapidamente ao abismo” (NIETZSCHE, 2016, p. 18).

Nota-se como Nietzsche expressa, a0 maximo, sua atencdo aos estados
fisiologicos do artista. Wagner, com suas idiossincrasias fisioldgicas nocivas para
qualquer cultura, transfere sua exaustdo para seus ouvintes. Ao levar sua masica para
seus espectadores ele esta, automaticamente, contaminando-os. E por meio da
propria experiéncia que Nietzsche manifesta os efeitos causados pela musica

wagneriana.

O ator Wagner é um tirano, seu pathos derruba qualquer gosto, qualquer
resisténcia. - Quem possui tal forga persuasiva nos gestos, quem, sendo ele,
vé 0s gestos tdo seguramente antes de tudo? A maneira como pathos
wagneriano retém seu félego, o ndo-querer-livrar-se (sic) de um sentimento
extremo, a aterradora demora em estados em que ja instantes ja sufoca!
(NIETZSCHE, 2016, p. 22-23).

Nesta medida, o filésofo alemao sente os estimulos degradantes da musica
oferecida por Wagner. Especificamente nos textos sobre a fisiologia da arte, Nietzsche
enfatiza sua interpretagdo da obra wagneriana como extremamente nociva para a
saude. O compositor é apresentado ndo como um homem, mas como um simbolo da
degenerescéncia da arte, sobretudo, uma degeneracgao fisiolégica. “Eis o ponto de
vista que destaco: a arte de Wagner é doente. Os problemas que ele pde no palco —
todos problemas de histéricos -, a natureza convulsiva dos seus afetos, sua
sensibilidade exacerbada, seu gosto que sempre exigia temperos sempre mais
picantes” (NIETZSCHE, 2016, p. 19).
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A musica mediterranea de Bizet e a melodia infinita de Wagner

Dito isso, em 27 de outubro de 1881, em Génova, Nietzsche assistiu pela
primeira vez Carmen. A partir desse momento, o filosofo alemé&o encontra uma musica
antagbnica a musica wagneriana. O entusiasmo sentido por Nietzsche foi téao

arrebatador que o fez redigir uma carta ao seu amigo, o0 musico Peter Gast:

Urra! Amigo! Novamente conheci uma coisa boa, uma 6pera de Francois
Bizet (quem é?): Carmén (sic). Ouvi-a como a uma novela de Meremée,
brilhante, forte, aqui e ali emocionante. Um verdadeiro talento francés da
Opera cdmica, em nenhum momento desorientado por Wagner, ao contrario,
um verdadeiro discipulo de Hector Berlioz. Algo assim, eu ndo considerava
possivel! Parece-me que os franceses estdo num caminho bem melhor em
termos de musica dramatica; e deram um passo adiante dos alemédes em um
aspecto fundamental: a paixao néo €, para eles, algo a ser buscado além
(como, por exemplo, em todas as paixdes na obra de Wagner) (eKGWB/BVN
— 1881, 172 apud IORIO, 2012, p. 215).

Com a forte contribuicdo de Bizet, Nietzsche teve mais elementos para reagir
contra a décadence da musica de Wagner. Sendo assim, Bizet torna-se a antinomia
de Wagner, de modo que € com a obra-prima Carmen que o tipo antagbénico da
décadence se apresentara como estratégia do filosofo dionisiaco contra a musica de
Wagner. A musica de Bizet, para os ouvidos do filésofo, soara leve, polida e refinada,
uma obra que expressa uma cultura aperfeicoada pelo seu estilo inteligente e
sofisticado. Logo no inicio de O Caso Wagner, Nietzsche avulta a importancia daquilo
gue considera ser uma musica perfeita: “Como uma obra assim aperfeicoa! Tornamo-
nos nds mesmos ‘obra prima’. — Realmente, a cada vez que ouvi Carmen, eu parecia
ser mais fil6sofo, melhor filésofo do que normalmente creio” (NIETZSCHE, 2016, p.
11).

Fazendo de Bizet o oposto de Wagner, Nietzsche utiliza-se da musica do
compositor francés para se contrapor a do aleméo pela caréncia de coeséo e de
unidade interna que caracterizam suas composi¢fes. Entdo, ele expde seus dois

personagens colocando uma lente de aumento em tipos antagonicos:

Cinco horas sentado: primeira etapa da santidade! - Posso acrescentar que
a orquestracdo de Bizet € quase a Unica que ainda suporto? Essa outra
orquestragao atualmente em voga, a wagneriana, brutal, artificial e “inocente”
ao mesmo tempo, e que assim fala simultaneamente aos trés sentidos da
alma moderna — como é prejudicial essa orquestracdo wagneriana! Eu a
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denomino “siroco”. Um suor desagradavel me cobre de repente. O meu tempo
bom vai embora (NIETZSCHE, 2016, p. 11).

Nesse mesmo sentido, Nietzsche direciona sua atencdo aos dois compositores
na obra O Caso Wagner. Mas, como filosofo e musico, ele mesmo registra sua
devocao pela musica de Bizet. Valendo-se de imagens metaféricas para se referir as
obras do compositor de Carmen, o pensador alemao destaca a sensibilidade de uma
obra que condiciona mais poder para o ouvinte. Para ele, este € um sintoma de uma

arte em ascendéncia que exprime uma beleza e uma alegria meridional.

Essa musica é alegre, mas ndo uma alegria francesa ou alema. Sua alegria
é africana; ela tem a fatalidade sobre si, sua felicidade € curta, repentina, sem
perddo. Invejo Bizet por isso, por haver tido a coragem para esta
sensibilidade, que até agora nao teve idioma na musica cultivada na Europa
— essa sensibilidade mais meridional, mais morena, mais queimada...Como
nos fazem bem as tardes bronzeas da sua felicidade [...]. Finalmente o amor,
o amor traduzido em natureza! (NIETZSCHE, 2016, p. 12-13).

O que Nietzsche exige de uma obra é seu poder de criacdo, de leveza e de
persuasdo. Essa exigéncia ele encontra na musica do compositor francés por
diagnosticar que ela causa um sentimento de acréscimo e de saude, tornando o
espirito livre, mais filoséfico, radicalmente oposta a opera de Wagner, que € anti-
filosofica. Os impulsos humanos sdo atrofiados pela muasica wagneriana, seus
estimulos sdo décadents e impossibilitam os pensamentos mais livres, que sao 0s que
promovem a criagado. “De que sofro, quando sofro do destino da muasica? Do fato de
gue a musica foi despojada de seu carater afirmativo, transfigurador do mundo, de
que é musica de décadence e ndo mais a flauta de Dioniso...” (NIETZSCHE, 2017, p.
96).

“A flauta de Dioniso” €, para Nietzsche, um instrumento contra 0 esgotamento
dos sentidos proporcionados pela musica de Wagner. Esta é demasiadamente
antag6nica a musica libertadora e transfiguradora de Bizet. Esse outro tipo de musica
(de Bizet) é digna de um fil6sofo, pois € nela que o amor se encontra no seu momento
mais sublime. “N&o o amor de uma “virgem sublime”! [...]. Mas o amor como fado,
como fatalidade, inocente — e precisamente nisso natureza” (NIETZSCHE, 2016, p.
13).

Esse amor é filoséfico e o seu modelo sera a condicdo para uma criagdo que
unifique as diferencas. Uma obra de arte que nasceu sob estas condi¢des, segundo a
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concepcao nietzschiana, € Unica, e sua magnitude, diante das outras, causara um
impacto no seu receptor que promovera sua educacdo e seu desenvolvimento’

cultural, seja como individuo, seja como cidad&o.

- Uma tal concepcdo do amor (a Unica digna de um filésofo) é rara: ela
distingue uma obra de arte entre mil. Pois na média os artistas fazem como
todos, ou mesmo pior — eles entendem mal o amor. Também Wagner o
entendeu mal. Eles acreditam ser desinteressados do amor, por querer o
beneficio de outro ser, as vezes contra o beneficio préprio. Mas em troca
desejam possuir o outro ser (NIETZSCHE, 2016, p. 13).

O sentido, em particular, para aprendizagem e desenvolvimento do ser
humano, segundo Nietzsche, € a audicdo. Ouvir uma musica refinada e excelente é,
sobretudo, muito custoso, pois “é mais facil fazer musica ruim do que musica boa”
(NIETZSCHE, 2016, p. 20). Portanto, aprender é laborioso. Nao € a proporcao, a
guantidade que Nietzsche pretende para o desenvolvimento humano, mas a beleza.
“[O belo pertence a poucos]. [...] O belo tem seus espinhos: nés o sabemos. Logo,
para que beleza? Por que ndo o grandioso, o elevado, o gigantesco, o que move as
massas? — Repito: € mais facil ser gigantesco do que belo; nés o sabemos”
(NIETZSCHE, 20186, p. 20).

Logo, amar e ouvir fazem parte de um todo. Por meio da escuta musical, essa
unido intima proporcionara o desenvolvimento continuo que implica na manutengéo
do crescimento cultural do individuo. Em quase toda histéria da humanidade, com
excecao da época tragica dos gregos, a musica era somente uma experiéncia estética
direcionada para o entretenimento. Assim, o filésofo tragico expde: “eu vi no
conhecimento tragico o mais belo luxo de nossa cultura, sua mais preciosa, mais
nobre, mais perigosa espécie de esbanjamento, mas ainda seu luxo permitido, gragas
a sua opuléncia” (NIETZSCHE, 2016, p. 20).

Dito isso, a musica tem um lugar de destaque, de modo que, mesmo posta de
lado para o crescimento e para a beleza de uma civilizacao, ela foi o apéndice da vida.
Em Nietzsche contra Wagner, ele escreve:

7 “O desenvolvimento pode ser considerado o préprio vir-a-ser: tornar-se algo a definir e assim
sucessivamente. O ser humano, como todo ser vivo, ndo tem uma meta, mas tem desenvolvimento, ou
seja, sua pretensa finalidade, seu pretenso ponto final, ndo é mais importante que qualquer ponto de
sua trajetéria de desenvolvimento. Ele se da sem razao ou télos, até mesmo de uma forma antagonista,
regressiva ou circular em torno de um ponto” (FREZZATTI JUNIOR., 2016, p. 183-184).
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Em todas as artes que crescem no solo de determinada cultura, a muasica
aparece como a ultima planta, talvez porque € a mais interior e, portanto, a
qgue chega mais tarde — no outono, no fenecer da cultura que lhe é prépria.
Somente na arte dos mestres holandeses a alma da Idade Média achou sua
ressonancia derradeira — sua arquitetura sonora € a irma péstuma, porém
legitima do gotico. Somente na musica de Handel ressoou o melhor na alma
de Lutero e dos que lhe eram aparentados, o trago judaico-heroico que deu a
Reforma um traco de grandeza — o Velho Testamento tornado mdsica.
(NIETZSCHE, 2016, p. 54).

Considerac0des Finais

Segundo o autor de A Gaia Ciéncia (1882), € fundamental que amemos a
masica, a melodia. Amar uma musica implica, primeiro, aprender a ouvi-la. Entéo, isto
supfe que tenhamos paciéncia e boa vontade para o que € inicialmente estranho.
Temos que trata-la como uma amante que nos faz falta se for embora. Ndo podemos
nos distanciar completamente das coisas amadas, e assim também ocorre com a
musica. Para Nietzsche, uma musica que tenha o desejo de dominar tem um periodo
muito curto de vida, pois ela tem raiz em solo pantanoso, onde sua cultura se encontra
décadent. Nas palavras do fildsofo: “Talvez a nossa musica recente, embora domine
e anseie dominar, tenha tdo s6 um breve periodo a sua frente: pois ele se originou de
uma cultura cujo solo afunda rapidamente — uma cultura dentro em pouco afundada”
(NIETZSCHE, 2016, p. 54).

Assim, para que tenhamos uma cultura semeada em solo fértil e com sintomas
de forca mais elevada, rica de uma abundancia de vida que transborda, o aforismo
334 de A Gaia Ciéncia, que reproduziremos na integra, por sua beleza, sera
necessario ndo somente para a musica, mas para que o individuo se torne o que ele

é.

E preciso aprender a amar. — Eis 0 que sucede conosco na musica: primeiro
temos que aprender a ouvir uma figura, uma melodia, a detecta-la, distingui-
la, isolando-a e demarcando-a como uma vida em si; entdo € necessario
empenho e boa vontade para suporta-la, ndo obstante sua estranheza, usar
de paciéncia com seu olhar e sua expressao, de brandura com o que nela é
singular: enfim chega 0 momento em que estamos habituados a ela, em que
a esperamos, em que sentimos que ela nos faria falta, se ela faltasse; e ela
continua a exercer sua coagao e sua magia, incessantemente, até que nos
tornamos seus humildes e extasiados amantes, que nada mais querem do
mundo se ndo ela e novamente ela. — Mas eis que isso ndo nos sucede
apenas na musica: foi exatamente assim que aprendemos a amar todas as
coisas que agora amamos. Afinal sempre somos recompensados pela nossa
boa vontade, nossa paciéncia, equidade, ternura para com que € estranho,

Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar de Iniciacdo Cientifica. Fortaleza, v. 2, n. 1, 2022. m



RAMOS, P. L. B. V. Nietzsche e a Decadéncia: a anarquia dos instintos na cultura e em Wagner

na medida em que a estranheza tira lentamente o véu e se apresenta como
uma nova e indizivel beleza: - é a sua gratiddao por nossa hospitalidade.
Também quem ama a si mesmo aprendeu por esse caminho: ndo ha outro
caminho. Também o amor ha que ser aprendido (NIETZSCHE, 2019, p. 196).
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O cirenaismo ¢ uma filosofia multifacetada e a transmissao das suas
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professa uma maneira de viver destinada aos deleites frugais e ao
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ABSTRACT

Cyrenaicism is a multifaceted philosophy and the transmission of its
ideas took place amid the impossibility of reconciling the
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ALONSO, B. Os cirenaicos e Epicuro: o hedonismo na Filosofia Helenistica

A frugalidade do hedonismo de Epicuro

Epicuro (341-271 a.C.) seguiu um estilo de vida distanciado do ambiente
conturbado de Atenas, longe do centro urbano e politico da cidade. Viveu com seus
discipulos em uma propriedade rural isolada que ficou conhecida como o Jardim de
Epicuro. A escolha de néo participar da vida politica na cidade e de cultivar a liberdade
propiciou uma experiéncia filoséfica centrada na individualidade. Epicuro ndo pensa
nas relacbes sociais como algo determinado por interesses politicos, mas como uma
expressao espontanea de lacos fraternos. No Jardim ndo havia a instituicdo de um
poder coercitivo e pouco importavam a riqueza e a fama. Assim viviam Epicuro e seus
discipulos, colhendo os frutos da propria terra, apreciando os prazeres frugais e

praticando os ensinamentos filoséficos da seita.?

S1av o0v Aéywpev ABOVAV TEAOC UTTAPXEIV, OU TAS TV A0WTWYV BOVAS Kai TAg
év amoAaloel kelpévag Aéyopuey, WG TIVEG yvoolvTeg Kai oUx OoAoyolvTeG i
KOK(WG ékdexOuevol vopifoualv, GANG TO MATE AAyElV Katd O@Pa PATE
TapaTTEGOal KaTd Wuxnv.

Entdo, quando dizemos que o prazer é a realizagdo suprema da felicidade,
ndo pretendemos relaciona-lo com a voluptuosidade dos dissolutos e com os
g0z0s sensuais, como querem algumas pessoas por ignorancia, preconceito
OuU ma compreensao; por prazer entendemos a auséncia de sofrimento no
corpo e a auséncia de perturbaco na alma (DIOGENES LAERCIO, X, 131).

1 Dic')genes Laércio relata alguns detalhes de como viviam os epicuristas no seio do Jardim: UTrepBoAf
yap £meikeiog oude Tro)\lTslag r]chxTo Kai XOAETTWTATWY O& KAIPWV KATaoXOVTWY TNVIKAdE TRV EAAGDQ,
aUTé0I KaTaBidval, 6|g N Tplg €i¢ Toug Tepi TV ‘lwviav Tonoug TPOG ToUG Qihoug diadpapdvTa. oi Kai
TTavTayxo0ev TTpog alTov AQIKvoUvTo Kai cuvsﬁlouv alT® &v T KATTW KaBd @noi kai ATTOAAGdwWPOG (OV
Kai 6ydonkovTa uvv TTpIGOGGI AlokAAG {0} v T TpiTn TiG EmMdpPOoUAg cpncrlv) e0TeAéaTaTA KAl )\ITOTGT(X
diaiItwyevor ‘KoTUuAn youv enaiv, ‘oividiou I']pKOUVTO 10 8¢ mav Udwp Av alToi¢ TOTOV. TOV TE
‘Erikoupov pn &&lolv €ig 10 Kolvov kataTiBeoBal TG oloiag, kabatep 1oV MubBaydpav Koiva Ta @iAwy
AéyovTa &moToUVTwY yap eival 0 ToloUTov: & & ATToTWY 0USE GIAWY. alTAC Té YOIV év TOIC TTIOTOAATC,
0datl pévov apkeiaBbal kai GpTw AIT®. Kai, ‘TTéEPwov Poi Tupold,” enai, ‘kKuBpidlov, V' étav BoUuAwual
TToAuTE- AcUoaaBal duvwyal, “Por excesso de moderagdo, Epicuros ndo participou da vida politica.
Apesar das terriveis calamidades que se abatiam sobre a Hélade em sua época, ele passou toda a sua
vida 14, a excecdo de duas ou trés viagens a certas regides da I16nia com o objetivo de visitar amigos.
Os amigos vinham de todas as partes para vé-lo, e viviam juntamente com ele no Jardim, [...] numa
convivéncia muito simples e modesta; ‘contentavam-se’, diz Dioclés, ‘com um copo de vinho ordinario,
mas geralmente bebiam apenas agua’. O mesmo autor acrescenta que Epicuros ndo admitia a
comunhdo dos bens e nao aceitava, portanto, a maxima de Pitagoras. ‘Os bens dos amigos sao
comuns’, pois a comunhao traria desconfianga, e sem confianga ndo pode haver amizade. O préprio
Epicuros diz em suas cartas que se contentava apenas com agua e um simples péo. E diz: ‘Manda-me
um pequeno pote de queijo, para que eu possa banquetear-me quando tiver vontade” (DIOGENES
LAERCIO, X, 10-11).
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Na Carta a Meneceu, Epicuro parece confrontar algumas repreensdes
vulgares atribuidas a sua filosofia. Seria ela um hedonismo prosaico que proclama
uma cacada sedenta ao prazer? Compreender a ética epicurista nesses termos
significa fechar os olhos para o seu conteudo vital. Epicuro se defende das mas
interpretacdes que deturpam o verdadeiro teor da doutrina alegando que o estilo de
vida epicurista nada tem a ver com um hedonismo dissoluto.

Para Epicuro hd uma fronteira precisa que separa o prazer e a dor, duas
experiéncias absolutas, mutuamente excludentes, que jamais se confundem entre si.
Prazer e dor sdo extremos opostos, o bem e o mal por natureza. Como consequéncia,
€ inerente a natureza humana orientar-se pela busca do prazer e pela fuga da dor.
Muito embora os impulsos que incitam o desejo de satisfacdo do prazer ou de alivio
da dor provoquem efeitos que ultrapassam os estimulos momentaneos, cada
experiéncia tomada em si mesma nao possui valor autbnomo, mas se insere em uma
analise extensa sobre a vida. Nesse sentido podemos afirmar que Epicuro, de certa
maneira, relativiza os valores atribuidos ao prazer e a dor, quando englobados no
contexto amplo da vida.

Epicuro compreende duas formas distintas de prazer: um estatico e outro em
movimento. O prazer estatico equivale a um estado de plenitude na alma, diferente do
prazer movente que dispde a alma a um deleite fragil e oscilante, propicio a despertar
perturbacdes e de diversas maneiras ser nocivo a saude psiquica do fildsofo. O melhor
dos prazeres decorre da supressdo do movimento na alma, um prazer inerte que
consiste na suspensdo dos sofrimentos e na eliminacdo dos anseios relativos aos
desejos. O prazer estatico (kardoTnua) € o estado da alma que conduz a tranquilidade
(atapactia), o principio vigorante pelo qual o filosofo epicurista frui a felicidade

(evdaipovia).
O prazer em Aristipo e Epicuro
A ética cirenaica preconiza o anseio pelos prazeres e o alijamento das dores.

Aristipo (435-350 a.C.), o precursor da doutrina, pensa em uma forma Unica de prazer

e ndo reconhece a distin¢cdo epicurista entre dois tipos de prazer.
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Oi pév olv ém TAC Aywyfc TAC ApPIOTITITOU peivavteg kai Kupnvaikoi
TTpooayopeuBévTEC BOEQIG £XPVTO ToIBUTAIG: dUO TTABN UYicTAVTO, TTOVOV Kai
ndovrv, TAv Pev Agiav Kivnaolv, TAvV Ndovrv, TOV 8¢ TTOVOV Tpayeiav Kivnoiv. un
dlapépelv Te ASOVAV NBOVACS, uNdE ABIGV TI gival: Kai TAV Pév eUSOKNTRAV TTEO!
{wolg, ToV &’ amokpouaTIKdv. Hdovhv Pévtol TRV To0 cwuaTog, v Kai TEAOG
gival, kaBd onol kai Mavaitiog é&v T MMepi TOV aipéoewv, ol TAHV
KOTOOTNUATIKAV BOVAV TAV 1T avaipéael aGAyndovwy Kai oilov avoxAnaiav, fiv
6 ’ETikoupog aTrodéxeTal Kai TEAOG €ivai @nol. Sokel &' auToi¢ Kai TEAOG
e0dalpoviag dlapépelv. TENOG uEV yap eival TAV KOTd PEPOGC RSOVAVY,
eUdaipoviav 8¢ 1O &k TGOV PEPIKDV HBOVMV oUoTNHA, ai¢ ouvapIBuolvTal Kai
ai TTapwynkuial Kai ai yéAAouaoal.

Estes, entdo, que permaneceram fiéis aos ensinamentos de Aristipos e
ficaram conhecidos como cirenaicos, sustentavam as seguintes opinides:
admitiam dois estados de alma — o prazer e a dor —, sendo 0 prazer um
movimento suave, e a dor um movimento brusco. Um prazer nao difere de
outro prazer, nem um prazer € mais agradavel que outro; todos os seres
animados aspiram ao prazer e repelem a dor. Entretanto, o prazer é o fisico,
gue é também o fim supremo, [...] e ndo o prazer estético, resultante da
eliminacdo das dores, nem a auséncia de perturbacdo aceita por Epicuros
como o bem supremo. Os cirenaicos sustentam que ha uma diferenca entre
bem supremo e felicidade. O bem supremo é na realidade o prazer isolado,
enquanto a felicidade é a soma de todos os bens isolados, na qual se incluem
também os prazeres passados e futuros (DIOGENES LAERCIO, Il, 86-87).

A doutrina de Aristipo se fundamenta em trés preceitos éticos. Primeiramente
€ preciso reconhecer que a alma é movida por dois principios antagdnicos, o prazer,
um movimento sutil, e a dor, um movimento lancinante na alma. Em segundo lugar,
compreender que a sensacao do prazer € sempre a mesma, ou seja, a experiéncia do
prazer € idéntica em quaisquer circunstancias. E, por ultimo, admitir que € peculiar a
natureza dos homens procurar o prazer e evitar a dor.

Diferente dos cirenaicos, Epicuro ndo somente distingue duas espécies de
prazer, mas acredita que os prazeres oscilam conforme as variagdes das percepc¢des
sensiveis e que a perseguicao do prazer esconde armadilhas que incitam os piores
tormentos.

Ei katetrukvodTo aoa dov, Kai xpdvw Kai TTepi OAov 10 dBpoloua UTTHPXEV
A T& KuplwTaTa pépn TG PUOEWGS, oUK Av TToTE dIEPepov AAARAwWY ai Adovai, “Se todo
prazer pudesse ter se acumulado, ndo s6 persistindo no tempo, mas também
percorrendo a inteira composicdo do nosso corpo, ou pelo menos as principais partes
de nossa natureza, entéo os prazeres nao difeririam entre si” (Maximas Principais, 1X).
Os prazeres nascem das sensacdes e essas, por sua vez, variam infinitamente entre
si. Na nona maxima de Epicuro ha a nitida preocupacdo em rejeitar a proposicao

cirenaica que considera o prazer como uma experiéncia Unica. Os sentidos interagem
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com o mundo fisico ha mesma proporcado que as experiéncias sensiveis estdo em
relacdo frontal com as infinitas possibilidades de interacdes entre os atomos.? Os
prazeres ndo sdo mensurados por um Unico paradigma, porque as sensacfes jamais
sdo as mesmas, ja que ndo duram o mesmo tempo e afetam o corpo com intensidades
variaveis.

A virtude enquanto saber pratico (ppodvnoig) é cultivada mediante o exercicio
(6oknoig) de descontracédo (Gveaig). O objetivo é enfrentar a condicdo de desequilibrio
entre as experiéncias de prazer para livrar-se de opinifes levianas e, entéo, evitar o

sofrimento causado pelo dispendioso esforco de obté-lo a qualquer custo.?

oU yap TTOTOI Kai KWHOI ouveipovTeG 00O’ ATTOAQUCEIS TTAidWY Kai YUVAIKQY
o000’ ixBuwv Kai TV GAAwWYV, 60a Qépel TTOAUTEARG TpdTTeda, TOV AOUV yevva
Biov, GAAG VAWV Aoylopog Kai TaG aitiag £Eepeuvilv TTAONG QiPETEWS Kai
QUYAG Kkal Tag d6Eag £€eAalvwy € Qv TIAETOTOC TAC WUXAS KATAAAUBAVE
Bopufoc.

N&o é uma sucessao ininterrupta de banquetes e festas, nem o prazer sexual
com meninos e mulheres, nem a degustacdo de peixes e outras iguarias
oferecidas por uma mesa suntuosa que proporciona a vida agradavel, e sim
um célculo soébrio que investigue as causas de toda escolha e toda rejeicao e
elimine as opinides vas por obra das quais um intenso tumulto se apossa das
almas (DIOGENES LAERCIO, X, 132).

2 Epicuro é herdeiro de Demdcrito e absorve a teoria fisica atomistica que descreve o universo como
um todo composto por dois elementos fundamentais: os atomos e 0 vazio. Segundo a candnica de
Epicuro, o pensamento (diavoia) provém das impressées do mundo exterior (TTpoANWIG). Impressdes
derivadas do contato com os atomos que perpassam o filtro das sensacées (aioBnoic). Atomos que,
em Ultima andlise, sdo a chave para o conhecimento da natureza.

8 Hadot confronta as formas de exercicio espiritual do epicurismo e do estoicismo. Os estoicos praticam
a tensdo no espirito (16vog), praticas de pensamento que visam trazer & memoéria 0s inevitaveis
infortdnios da vida, para antecipar-se ao sofrimento. Além da memorizagdo (uviun) e da meditacéo
(MEAETN) sobre os preceitos da escola (que estdo igualmente presentes no estoicismo), 0s epicuristas
promovem uma pratica especifica, a descontragdo no espirito (Gveoig), que equivale a uma postura
aprazivel em relacéo a vida, de esquivar o pensamento dos virtuais sofrimentos e volver a atengéo aos
prazeres: “Para curar a alma, é preciso, ndo como querem 0s estoicos, exercitd-la para manter-se
tensa, mas, ao contrario, exercitad-la para se descontrair. Em vez de conceber os males de antemao
para se preparar para sofré-los, é preciso, ao contrario, descolar nossos pensamentos da visao das
coisas dolorosas e fixar nossos olhares sobre os prazeres. E preciso fazer reviver a lembranca dos
prazeres do passado e desfrutar os prazeres do presente, reconhecendo o quanto os prazeres do
presente sdo grandes e agradaveis. H&4 aqui um exercicio espiritual bem especifico: ndo mais a
vigilancia continua do estoico, esforcando-se para estar sempre pronto para salvaguardar a cada
instante sua liberdade moral, mas a escolha deliberada, sempre renovada, da descontracdo e da
serenidade, e uma gratidédo profunda com relagdo a natureza e a vida porque, se sabemos encontra-
las, oferecem-nos sem cessar o prazer e a alegria. Do mesmo modo, o0 exercicio espiritual que consiste
em se esforgar para viver no momento presente € muito diferente nos estoicos e nos epicuristas. Nos
primeiros, ele é tenséo do espirito, despertar constante da consciéncia moral; nos segundos, é mais
uma vez convite a descontragéo e a serenidade” (HADOT, 2014, p. 34).
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O célculo hedonistico € um componente essencial para a ética epicurista. Toda
escolha ou renuncia deve ser embasada em uma avaliagcdo rigorosa sobre as
implicagbes que os prazeres terdo sobre a vida. A Carta a Meneceu concentra 0s
principais ensinamentos éticos de Epicuro. O teTpapdpuakov, 0s quatro remédios para

a alma, alias, sdo apresentados na integra.*

T@v €mBuuIV ai Pév giol Quolkai <kai avaykaial: ai 8¢ Quoikai> kai oUk
avaykoial: ai 8¢ olte @uaikai oUT’ dvaykaial GAANG TTapd Kevilv dogav
yivoueval. [Quaikag kai davaykaiag fyeimal 6 'Ettikoupog Tag AAyndovog
atroAuoloag, wg TToTov €T diPoug: QuOoIkag O& ouk Avaykaiag O TAG
ToIKINoUcag povov TRV AdovAv, WN UtreEaipoupévag o8& 10 GAynua, wg
ToAUTEAR} oltia: oUte 8¢ @uoikag oUT  dAvaykaiog, WG OTEPAVOUG Kai
avopIaVTWY avabéoeig.]

Entre os desejos, ha os que sdo naturais [e necessarios, outros que sao
naturais] mas ndo necessarios, outros que ndo sdo nem naturais nem
necessarios, mas originam-se de uma va opinido. [Epicuro considera naturais
e necessarios os desejos que suprimem o padecimento, por exemplo, de
beber quando temos sede, ao passo que por naturais e ndo necessarios ele
entende aqueles que apenas diversificam o prazer sem remover o0
padecimento, por exemplo de viandas caras, e por nem naturais, nem
necessarios (entende o desejo de) coroas ou estatuas em homenagem a si
proprio] (Maximas Principais, XXIX).

O calculo dos prazeres se ampara na distincdo entre os trés tipos de desejo,
0 que € evidenciado na vigésima nona maxima de Epicuro. Desejos naturais e

necessarios sdo cruciais para garantir a subsisténcia, tais como saciar a sede e a

4 Préximo ao fim da Carta a Meneceu, Epicuro sintetiza o teTpadpdpuakov em uma formula Gnica e
precisa: £mei Tiva vopileig sival kpeiTTova Tod kai Trepi Bedv 6o1a doEAgovTog Kai Trepi BavaTtou did
TrGVTog aQopwe £xovTog Kai 10 TA¢ PUaews £mAeAoyIouévou TENOG, Kai TO psv TV ayaewv nspag wg
£0TIV EUCUPTTANPWTOV Te Kai 0TTépIaTOV JlaAapBAavOVTOG, TO O TRV KOKWDV WE 1) XpOvoug i TTovoug EXel
Bpaxeig, “Cré, entdao, Menoiceus, que ninguém é superior a tal homem. Sua opinido em relagao aos
deuses é piedosa e ele se mostra sempre destemeroso diante da morte. Ele reflete intensamente sobre
a finalidade da natureza e tem uma concepcao clara de que o bem supremo pode ser facilmente
atingido e facilmente conquistado, e que o mal supremo dura pouco e causa sofrimentos passageiros”
(DIOGENES LAERCIO, X, 133). O tetpaddpuakov € o conjunto dos quatro preceitos éticos que
constituem o caminho para uma vivéncia tranquila e feliz. Embora possuam um contetdo de carater
ético, sdo denominados com base em um termo médico (farmaco). O que demonstra que Epicuro atribui
a filosofia um propdsito terapéutico. O primeiro deles diz respeito a religido e a crencga na influéncia dos
deuses sobre a vida humana. Para Epicuro devemos nos libertar da ideia de que os deuses tomam
parte da nossa vida, pois os deuses sao seres perfeitos que ndo tomam parte da vida humana. Superar
o temor relativo aos deuses € o primeiro passo. O segundo deles esté relacionado ao medo da morte,
um sentimento humano genuino, gerador de paixdes doentias. Reconhecer a verdadeira natureza da
morte que nada é para os homens, ndo ha um depois, mas apenas o fim de todas as coisas, inclusive
do sofrimento, pois a morte é apenas a desintegracdo dos atomos. O terceiro deles tem o objetivo de
eliminar o receio de sentir dor. Toda dor fisica é passivel de ser suportada e o sofrimento € uma
enfermidade da alma que pode ser superada pela supressédo dos pensamentos frivolos e das crencas
infundadas. O quarto e ultimo deles é a nocédo de que o prazer é facil de ser alcancado. As ilusdes
provocadas pelo desejo de realizagdo dos falsos prazeres é uma fonte aguda de sofrimento, e a
tranquilidade (atapagia) subsiste apenas em uma vida devotada aos prazeres naturais e necessarios.
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fome. Naturais e desnecessarios sdo desejos relativos a certos bens prescindiveis, tal
como se deliciar com alguma iguaria. Artificiais e desnecessarios sdo desejos que
nascem da vaidade, pelo engano de que certos bens exteriores séo relevantes para a
vida, bem como a obsessdo pela fama. Os desejos naturais e necessarios sao
indispensaveis para a vida, possuem um lugar cativo no calculo dos prazeres, na
qualidade de bens inalienaveis. Aqueles que sédo naturais e desnecessarios devem
ser equalizados e usufruidos com prudéncia, uma vez que por ndo serem necessarios,
o préprio limite para a satisfacdo desses desejos é bastante incerto. Os mais perigosos
sao os artificiais e desnecessarios, desejos vaos que buscam o prazer para além de
si mesmo.®

O cirenaismo néo propde que a felicidade sobrevenha aos deleites corporais
isolados, mas a rede tecida pelo somatério dessas experiéncias. O que define a vida
boa e bela é a realizacdo do maior nimero de prazeres possiveis. Os cirenaicos nao
formulam um cénone tdo bem elaborado quanto o calculo dos prazeres epicurista.
Porém, a ética cirenaica se embasa em uma ideia semelhante, que parece ter

inspirado Epicuro tempos depois.

) 6¢ To0 &AyolvTog UTregaipeaig, wg eipnTal TTap’ ‘ETkoUpw, SokeT alToig un
gival idovR: oUdE ) andovia GAyNdWYV. &v KIVACEl yap eival AupoTEPA, U
olong TA¢ dmoviag 1 TAG Aandoviag KivAoewg, £€mel R &movia oiovel
KaBeUdOVTOG £0TI KATAOGTACIG. [...] GAAG PRV 0U8E KATA pvAUNY TOV ayadiv i
Tpoadokiav Adovhv gaciv armoteAeiodal: 6Tep fpeokev ‘ETTIKOUPW.

A remocdo da dor, entretanto, defendida por Epicuros, parece-lhes que néo
€ um prazer, nem tampouco a auséncia de prazer é dor. Com efeito, prazer e
dor sé&o movimentos, ao passo que nem a auséncia da dor nem a auséncia
do prazer sdo movimentos (a auséncia da dor é como se fosse a condigdo da
pessoa adormecida) [...] Negam, todavia, que o prazer possa decorrer da
recordagdo ou da expectativa de bens (essa € a teoria de Epicuro)
(DIOGENES LAERCIO, I, 89).

5 Markus Figueira comenta sobre a influéncia do pressuposto de Platdo — com referéncia ao dialogo
Filebo — de qualificar determinados prazeres como falsos, ideia adotada pela ética de Epicuro, que
contribuiu decisivamente para o surgimento de uma nova vertente filoséfica, distanciada do hedonismo
de seu antecessor Aristipo: “Epicuro refuta essa tese cirenaica, impondo uma medida para o prazer,
segundo a natureza, aceitando a tese de Platdo e de Aristételes de que existem prazeres falsos, que
sdo escolhidos em virtude da opinido falsa que se tem acerca deles. Nota-se que a tematizacdo do
prazer no periodo que separa Aristipo de Epicuro foi fundamental para que este adotasse o
procedimento de mensurar os prazeres, tendo em vista o efeito da a¢édo, que pode ser a dor. Os
pressupostos para a arte de medir, nesse caso, sao a phronesis e o logismds (calculo medidor), termos
utilizados por Platao no dialogo Philebo” (FIGUEIRA, 2017, p. 84).
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N&o padecer de dores no corpo nem de tormentos na alma é um estado
animico de outra ordem, que difere da natureza dindmica do prazer em movimento
(Kivnoic). Para Epicuro, a meméria de antigos prazeres vividos (Gvauvnoic) e a
perspectiva de prazeres vindouros (@avtaoTik £mROAR) sdo experiéncias na alma
gue despertam sentimentos analogos aos prazeres presentes. Os cirenaicos creem
que o prazer se manifesta no instante efémero e se opdem a tese epicurista que
compreende na possibilidade da relagdo com o tempo, tanto na lembranca do passado
como na projecdo do futuro, estimulos reais que provocam dor ou prazer. Essa
divergéncia ocorre por que os prazeres dessa natureza — oriundos da memoria e da
esperanca augura — sao estaticos, conforme a concepc¢éo de Epicuro. Para Aristipo,
0 prazer subsiste apenas durante o movimento, um bem fugaz, despertado e exaurido
no presente. Apoiado nesse principio, ele concebe uma ética norteada pela disposicao

de apreciar os prazeres oportunos concedidos pelo tempo presente (kaipdg).6

péoag Te KataoTdoelg wvopadov andoviav kai atoviav. TOAU péviol TV
WUXIKQOV TAC CWHATIKAG AGueivoug eival, Kai TaG OXAACEIC Xeipoug Tag
owpaTikdg. 66ev kai TaAUTAIG KOAGZeaBal PAAAOV TOUG GUAPTAVOVTAG.
XOAETTWTEPOV YA TO TTOVEIV, oikeldTEPOV OE TO HOecBal UTTEAdUBavov. 0Bgv
Kai TTAgiova oikovopiav Trepi BaTepov étrololvTo. dI0 Kai Ko’ auTnVv aipeTig
olong Tig NOOVAG T& TToINTIKA éviwv NdOVAV O0XANPG TTOAAAKIS évavTiolobal:
w¢ duokoAwTaTov auToig QaiveoBal Tov dBpoiguov TV fdoviv ldalyoviav
TTOI00VTWV.

Os cirenaicos chamaram a auséncia de prazer e a auséncia de dor de
condi¢des intermediarias; em sua opinido 0s prazeres somaticos sao muito
melhores que os psiquicos, e as dores somaticas sdo muito piores que as
dores psiquicas, e essa é a razdo de os culpados serem punidos com as
primeiras. Presumiam que a dor é mais penosa, e o prazer € mais conforme
a natureza, e por isso davam maior atencéo ao corpo que a alma. Mais ainda:
embora o prazer seja desejavel por si mesmo, esses filésofos sustentam que
as causas geradoras de certos prazeres sdo de natureza dolorosa e

6 Onfray explica qual é o sentido atribuido pelos cirenaicos ao termo kairés: “Lo essencial consiste en
gozar del instante, pedir al presente lo que puede dar, y nada mas. Saber vivir, por decirlo asi. Ademas,
ser capaz de disfrutar del instante propicio, el famoso kairds, este punto del tiempo, esta densidad en
la duracién, este momento Unico y sin esperanza de regresso, en cuyo transcurso es menester captar
lo que se debe captar y coger lo que se ha de coger, sin lo cual, antes es demasiado pronto y después
demasiado tarde. El hedonismo celebra el instante y excluye el pasado o el futuro: el error esta en ir a
buscar ocasiones de alegria fuera de esta dimension pontual del tempo. De la misma maneira, seria
enganoso ir a buscar ocasiones de placer fuera del lugar en el que se encuentran: basta con
contentarse con las que lleguen. Uno aliena su independencia de espiritu y su libertad cuando parte a
la caza de algo que tal vez no encuentre. Volver con las manos vacias da lugar a demasiadas ocasiones
de frustracion para la I6gica hedonista, pues el tiempo es absolutamente irrecuperable. Aristipo lamenta
gue sean tan pocos quienes saben hallar la alegria alli donde se encuentra, esto es, en la adhesion al
instante, en la expansion personal limitada al presente, que hay que aprovechar como una oportunidad
que no vuelve a presentarse. El pecado pagano consiste en dejar escapar el presente” (ONFRAY, 2007,
pp. 121-122).
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frequentemente s&o o contrario do prazer, de tal maneira que o acumulo de
prazeres que nao produz felicidade lhes parece muito dificil (DIOGENES
LAERCIO, II, 90).

Aristipo confere maior importancia a dimensao fisica do prazer. O pior
transtorno néo € a perturbacao psiquica, mas a dor que acomete o corpo. Para Epicuro
€ exatamente o inverso. A dor no corpo € incapaz de ultrapassar um limite fisico
natural. E menos nociva e, por esse motivo, toleravel, enquanto a afec¢édo na alma
ocasiona efeitos mais devastadores.

Alguns prazeres escondem o risco sempre existente de que busca-los envolve
um enorme esforco que acaba em transtornos maiores do que 0s proprios prazeres
desejados. Embora a felicidade, na visdo cirenaica, resulte do somatério dos prazeres,
as dores exercem um impacto negativo nessa relacédo. Se o filosofo dedica sua vida a
tentar realizar prazeres que demandem um alto custo, o resultado da equacéo sera
desfavoravel. Apesar das controvérsias aqui elencadas, como nao interpretar esse
valioso principio filoséfico como um prenancio do célculo hedonistico de Epicuro?

Historicamente, Epicuro deve ser compreendido como um sucessor do
hedonismo cirenaico. Sua obra é resultado da articulacdo de duas grandes influéncias:
o atomismo de Demacrito como o grande pilar da fisica (e da canénica) e o hedonismo
de Aristipo renovado sob um novo horizonte ético. Ao estudar os fil6sofos cirenaicos
nas suas especificidades, ficara evidente que, além de contradi¢cdes, existe uma série
de indicios que revelam uma acentuada influéncia do cirenaismo no pensamento de

Epicuro.”

7 Pablo Alonso argumenta que a ressonancia das ideias dos pensadores cirenaicos, sobretudo Anicéris,
sdo visiveis nas nuances da filosofia de Epicuro: “Es a partir de los cambios de la escuela de Cirene
que podemos decir que Epicuro es heredero de ella. Por lo general, se dice que Epicuro mezcla el
hedonismo de Aristipo con el atomismo de Demdcrito (Onfray incluido), pero, si nos detenemos en el
epicureismo, enseguida nos damos cuenta de que el hedonismo epiclreo podria considerar antagénico
al hedonismo de Aristipo. Incluso podriamos llegar a plantearnos que el epicureismo tuviese un vinculo
mas fuerte con el cinismo que con el pensamiento cirenaico. Pues el cinismo y el epicureismo parece
que buscan satisfacer, exclusivamente, los deseos naturales. No obstante, es siguiendo la estela
cirenaica de Aniceris que podemos vincular ambas escuelas hedonistas. Segun Didgenes Laercio,
Aniceris fue el cirenaico que liberé a Platén de la esclavitud, pero otras fuentes sugieren que fue
contemporaneo de Alejandro Magno. Dejando de lado esta cuestion biogréfica, Aniceris defendié un
hedonismo mucho mas préximo al que reconocemos a Epicuro. Identificd el soberano bien con el
placer, y distinguié entre placeres materiales y espirituales. Recomendaba la busqueda de los
segundos, pues los placeres del cuerpo son efimeros, mientras que los placeres del alma perduran y
proporcionan solucion a los dolores del cuerpo. Asi, promovio los placeres de la amistad o la prudencia
que serian de gran importancia en el pensamiento epicureo” (ALONSO, 2017, p. 251).
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O hedonismo cirenaico

Os filésofos cirenaicos seguidores de Aristipo apresentam inumeras
divergéncias com relagdo aos preceitos originais da escola, o que dificulta a
construcdo de um discurso unissono sobre a doutrina.2 No entanto, é certo que a
esséncia da filosofia de Aristipo permaneceu de alguma maneira viva nos seus
discipulos. O cirenaismo perseverou na figura de trés pensadores, que propagaram
tendéncias discordantes e emancipadas da doutrina inicial de Aristipo.

Hegésias é uma figura excéntrica, um pensador nada convencional. Sua
filosofia gerou consequéncias desastrosas. Relatos histéricos indicam que alguns dos

seus seguidores foram persuadidos a se suicidarem.®

Oi 82 'Hynolakoi AeyOuEVOl OKOTTOUC &V £iXoV TOUS auToUg, ASOVAV Kai TTOvVov.
pATE 8¢ XAPIV TI Eival YATE QIAiav pnATe elepyeaiav, i 1O pf &' alTtd TadTa
aipeioBal AUBS auTd, MG BIa Tag xpeiag alTdg, Wv ATOVIWY unNd’ éxkeiva
Updpxelv. THV e0daipoviav SAwG aduvatov ival: 1O pév yap o@ua TTOAMGV
avamemAfjoBal abnudrwy, TV O& Wuxnv ouPTTaBelv TG OCwWMaTE Kol
TapaTTEGBAI, TAV OE TUXNV TTOAAG TV KaT' EATTIOO KWAUElv, oTe did TadTa
avOTrapKToV THV eUSaigoviav gival.

Os chamados seguidores de Hegesias adotam os mesmos fins, isto €, o
prazer e a dor; ndo existe gratiddao, nem amizade, nem beneficéncia,
porquanto ndo escolhemos esses sentimentos por si mesmos, e sim por
motivos interesseiros; quando estes ndo existem, também n&o se encontram
aqueles. A felicidade é totalmente impossivel, pois o corpo é afetado por
muitos sofrimentos, e a alma padece juntamente com o corpo e se perturba
com ele, e a sorte impede a concretizagcdo de muitas esperangas;
consequentemente a felicidade é inatingivel (DIOGENES LAERCIO, II, 93-
94).

Hegésias contraria a crenca de Aristipo de que os lagos fraternos constituem
uma fonte legitima de prazer, livre de fatores extrinsecos a prépria relagéo. Todas as
relacdes humanas s&o movidas pelo interesse individual, sem o qual o prazer se esvai,
de modo que a propria amizade s6 possui sentido dentro da l6gica da vantagem para
ambos. 19 Independente da sorte ou da virtude, na vida predomina o sofrimento.

8 Muito diferente do epicurismo que se manteve integro ao longo da histéria, como uma corrente
filoséfica fiel as ideias de Epicuro.

9 Cicero narra, nas Tusculanas, os efeitos tragicos provocados pelos ensinamentos de Hegésias, 0
persuasor da morte: “Si tratamos de la verdad, la muerte nos aleja del mal, no del bien. Este tema es
discutido ampliamente por Hegesias el cirenaico, al que se disse que el rey Ptolomeo le prohibio hablar
en las escuelas, porque muchos de su audiéncia se daban muerte a si mismos” (CICERON. Cuestiones
tusculanas, I. 34. 83 apud MARSICO, 2013, p 427).

10 O prazer na amizade exerce um papel relevante no Jardim de Epicuro, apreciada como uma relagéo
livre e abstraida de quaisquer interesses.
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Manifesta uma desilusdo em relacdo ao prazer, por ser uma experiéncia breve,
esporadica e sempre relativa a conveniéncia do momento.

Na linha de Aristipo, Hegésias também pensa que a felicidade € gozada em
uma vida repleta de prazeres. Contudo, a sua filosofia culmina em um pessimismo em
relacdo a existéncia humana, ao concluir que uma vida plena de prazer € infactivel.
Ele acredita que a morte deve ser almejada por ser o unico meio de se livrar dos
sofrimentos inesgotaveis que se perpetuam durante a vida. A felicidade € um bem
inalcancavel, a vida € desprezivel em si mesma e qualquer esforgo para reverter tal
condicdo sera fracassado. Hegésias, entdo, instaura uma grave crise que afunda o
cirenaismo em um profundo niilismo.

Anicéris resgata as raizes do hedonismo de Aristipo e rompe com o
pessimismo entorpecedor de Hegésias.

Oi &’ Avviképelol TG pév GAAa katd TaUTd TOUTOIG: ATTENITTOV OE Kai @IAiav €v
Biw kai xdpiv kai TTPOG yovéag TIMAV Kai UTTEP TTaTpidog TI TTPAEEIv. 6Bev dId
1aiTa, K8v OxAAoEIC avadéintal & copdg, oUdEv ATTOV EUBQIPOVACEIV, KAV
OAiya Ndéa mrepiyévntal aUTt®. [...] TOv TE @idov un d1G TaG Xpeiag povov
ammodéxeoBal, v UTTOAEITTOUC®V WR £moTpépecBal GAAG kai TTapd THV
yeyovuiav elvolav, g veka Kai TTOVOUG UTTOMEVEIV.

Os seguidores de Anicéris concordavam no resto com estes, porém admitiam
a existéncia da amizade, da gratidao e do respeito aos pais na vida real, e
gue as vezes € necessario agir por amor a patria. Por isso, se sofrer
constrangimento, o sdbio ndo ser4 menos feliz, ainda que lhe restem poucos
prazeres. [...] Ndo devemos ser amigos pensando somente na utilidade (se
ficarmos frustrados a esse respeito, teremos de afastar-nos), e sim por um
sentimento de benevoléncia que nos dé disposicdo para afrontar até
dificuldades. Com efeito, embora tendo como finalidade o prazer e sentindo
aflicdo se nos vemos privados dele, devemos, apesar disso, suportar essa
privagdo por amor do amigo (DIOGENES LAERCIO, Il, 96-97).

Diante do estrago causado pelo implacavel niilismo de Hegésias, Anicéris
precisou superar as suas ideias, que persistiam como um embaraco para o hedonismo
cirenaico. Anicéris recuperou a moderacao de Aristipo e deu uma feicdo mais atraente
ao cirenaismo. Pensa que a vida boa e justa € aquela vivida com simplicidade, pois a
felicidade acompanha os pequenos prazeres. Valoriza a relagdo do cidaddo com a
cidade e considera o sacrificio em nome da patria um feito louvavel em si mesmao.
Retoma a discussdo em torno da amizade, antes menosprezada por Hegésias. O
prazer da amizade possui um alto valor e se situa na ordem dos maiores bens
proporcionados pela vida. Para Anicéris, a amizade é um bem concreto, cuja
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importancia ndo depende dos favores angariados. Portanto, € sadio se dedicar a uma
amizade, apesar dos desgostos e dos inevitaveis contratempos. Anicéris acredita em
uma espécie de hedonismo modesto, marcado pela prudéncia e pela sobriedade.
Todavia, assim como os demais cirenaicos, € alheio ao prazer estético dos epicuristas,
por presumir que o prazer nasce da acao realizada e existe somente enquanto estiver
em movimento.!

Teodoro, o ultimo grande expoente do cirenaismo, retoma alguns dos
principios estabelecidos por Hegésias e rompe com o0s ensinamentos de Anicéris. A
sua filosofia ndo tem em si um poder tdo assombroso, perto da crueza de Hegésias,

mas ressurge a crise latente que atordoava o cirenaismo.

Av & 6 Oe6BwPOog TTAVIATIacV Avaip@v Ta¢ Tepi Betv dOEag: Kai auTod
TepIETUXOMEV BIBAIW £mmyeypappévw Mepi Bedv, oUK e0KaTappovATw: ¢€ ol
@aoiv Etrikoupov AaBévTa Ta AgioTa gitreiv. [...] T€Aog &’ uTTeAduBave xapav
Kai AUTTNV: TRV WEV ETTi (ppovr']cel ™V O’ &€TTi Appoouvn: dyadd o (ppévnclv Kai
dlkaloouvny, Kaka & Tag svavnag £§£|g, psoa ot néovr]v Kai Trévov. avipel O
kol @IAiav, Si1& T AT’ év depoaoiv alTAv gival, pnT £V 0OQOIG. TOIG PEV Yap TAG
Xpeiag avaipeBeiong kai TAV @IAiav EKTTOBWV gival: TOUG 8¢ GoPOUS aUTAPKEIS
UTrdpyovTag ur deioBal eiwv. EAcye 8¢ kai elAoyov gival TOV oTroudaiov UTTEp
TAG TTaTPIdOG PN £€ayayeiv auTov: ou yap ATTORAAEIV TRV @POvVNCIV Eveka TG
1OV dPpdvwv weeAeiag.

Teddoros eliminou radicalmente a crenga generalizada nos deuses, e tivemos
oportunidade de ler um livro seu, Dos Deuses, que nédo deve ser desprezado.
Consta que Epicuros tirou desse livro a maior parte do que disse. [...] Ele
considerava a alegria e a tristeza o bem e o mal supremos: um deriva da
sabedoria, e a outra da estulticia; a prudéncia e a justica séo bens, e seus
contrarios sédo males, ficando o prazer e a dor numa posi¢do intermediaria
entre o bem e o mal. Tebdoros rejeitava a amizade porque ela nao existe nem
entre os estultos nem entre os sébios; no caso dos primeiros, eliminada a
necessidade a amizade desaparece, e 0s sdbios sdo autossuficientes e ndo
tém necessidade de amigos. Em sua opinido também é razoavel que o
homem bom néo arrisque a vida em defesa de sua pétria, pois ele jamais
deve renegar sua sabedoria para beneficiar os estultos (DIOGENES
LAERCIO, Il, 97-98).

Teodoro é reconhecido pela tradigcéo filoséfica como o Ateu, por professar a

descrenca nos deuses e propor um modo de vida alheio as religides. Sua filosofia

11 Clemente de Alexandria compara as concepcdes acerca do prazer em Anicéris e em Epicuro: “Los
llamados anicerianos, de la sucesién de los cirenaicos, no postulaban ningun fin determinado de la vida
entera, sino que existia un fin especifico de cada accion: el placer que surge de la accién. Estos
cirenaicos rechazan la definicién de placer de Epicuro, es decir la remocion del dolor, llamandola
condicién del muerto, porque gozamos no sélo con los placeres, sino también con las companhias y
los reconocimientos, mientras que Epicuro piensa que toda alegria del alma surge de afecciones previas
de la carne” (Clemente de Alexandria. Miscelaneas, Il, 21, 130, 7-8 apud Claudia Marsico, 2013, p.
429).
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conserva o ingrediente central do cirenaismo de Aristipo, a dicotomia que associa 0
prazer ao bem e a dor ao mal. No que concerne a amizade e a dedicacdo a patria,
Teodoro rompe com Anicéris e se aproxima de Hegésias. Entre ignorantes a amizade
ndo passa de uma relagdo promiscua de interesses. Entre sabios é insignificante, por
serem autossuficientes e bastarem a si mesmos. O sacrificio pela patria € uma
insensatez, de acordo com a mentalidade cosmopolita de Teodoro. O filosofo néo
deve desperdicar a sua virtude em prol de estultos designados por propositos
espurios.

Epicuro apresenta solucdes para alguns dos problemas apontados por
Hegésias e cria alternativas efetivas para supera-los. A introducéo da nocao de prazer
estatico parece uma tentativa de suplantar a dicotomia fundamental entre dor e prazer,
para, dessa forma, ultrapassar os eventos mundanos sujeitos a essa contraposicao.
Epicuro parece se inspirar no enaltecimento da amizade manifesto por Anicéris, o que
€ deduzido pelos valores pregados no Jardim, onde a amizade € exaltada como um
sentimento sincero, livre de pretextos interesseiros e da busca por favorecimento. O
ateismo de Teodoro se afigura como uma fonte de inspiragéo para o primeiro principio
do TeTpadpdpuakov.t? Epicuro se apropria do ateismo de Teodoro, mas ndo sustenta
uma descrenga generalizada nos deuses. Apenas reconhece o abismo que ha entre

os homens e o mundo divino, para, enfim, libertar a mente das supersti¢cdes religiosas.

Considerac0des Finais

Ao pensar em uma ética orientada pelo prazer, os cirenaicos encontram uma
série de adversidades. Esbarram em um impasse que obscurece a perspectiva de que
a felicidade provém do somatério dos prazeres desfrutados durante a vida. Epicuro
aparece nesse contexto como o filésofo que reformula o hedonismo cirenaico e

desenvolve uma ética mais apurada. Afinal, o epicurismo foi acolhido pela tradicdo

12 Epifanio discorre sobre o ateismo radical do cirenaico Teodoro: “Teodoro, llamado el Ateo, dijo que
los tratados sobre la divinidad eran una tonteria, porque creia que no existe lo divino y a causa de eso
impulsaba a todos a robar, saquear, arrebatar y no morir por la patria, ya que decia que la Unica patria
es el universo y decia que el Gnico bueno es el feliz, y que es evitable el desgraciado, aunque sea
sabio, y preferible el insensato y odioso, si es rico” (Epifanio, Contra las herejias, I, 2, 9 apud Claudia
Marsico, 2013, p. 445).
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ocidental como o arauto do hedonismo, a Unica seita com for¢ca assaz para rivalizar

com as ilustres filosofias do passado.
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RESUMO

Nosso objeto ¢ a relacdo, expressa particularmente na fase da juventude de uma pessoa,
entre beleza e esperanca, e nds o abordaremos segundo a perspectiva de um “pessimismo
filosofico”. A nossa principal fonte para reconstruir uma filosofia pessimista é o
pensamento de Schopenhauer (1788-1960), tomado aqui como ponto de partida da
investigacao. Precisamente sobre o objeto, ele sustenta que a acentuada sensibilidade das
criancas para a beleza fomenta a esperanca de que o futuro sera belo, e que tal esperanca
fatalmente vira desilusao com a chegada da juventude e a crescente percepcao de que a
vida, no espaco e no tempo, na verdade ¢ va. Algumas correntes interpretativas acusam uma
tal conclusio de subjetivista: ela derivaria de um estado de espirito melancélico do autor,
que so se difundiria em uma sociedade abatida por um animo semelhante ao dele, mas que
nao se sustentaria fora dos conceitos da sua doutrina da Vontade. Complementaremos a
nossa abordagem com a analise das premissas que o filosofo brasileiro Matias Aires (1705-
1763) elenca ao sustentar praticamente a mesma conclusao de Schopenhauer; assim, levando
em conta que tais autores escreveram em contextos e linguagens conceituais
completamente distintas, e que um jamais conheceu o pensamento do outro, adotaremos
um ponto de vista pessimista e filosofico que ¢é objetivo, independente de uma disposicio de
espirito, individual ou coletiva, ou de qualquer doutrina especifica.

Palavras-chave: Beleza. Esperanca. Juventude. Pessimismo. Schopenhauer. Matias Aires.

Does time deceive us with the ask of space?
Beauty and hope in youth according to a “philosophical pessimism”

ABSTRACT

Our object is the relationship, expressed particularly in a person's youth, between beauty
and hope, and we will approach it from a perspective that we try to articulate here as that of
a “philosophical pessimism”. Our main source for reconstructing a pessimistic philosophy
is the thought of Schopenhauer (1788-1960), taken here as the starting point of our
investigation. Precisely about our object, he maintains that children's heightened sensitivity
to beauty fosters the hope that the future will be beautiful, and that such hope inevitably
turns to disillusionment with the arrival of youth and the growing realization that life in
space and time is actually vain. Some interpretive currents accuse such a conclusion of
being subjectivist: it would derive from the melancholic state of mind of this author, it
would only spread in a society depressed by a mood similar to his, and would not sustain
itself outside the concepts of his doctrine of the Will. We will complement our approach
with the analysis of the premises that the Brazilian philosopher Matias Aires (1705-1763) lists
when sustaining practically the same conclusion as Schopenhauer; thus, taking into account
that these authors wrote in completely different contexts and conceptual languages, and
that one never knew the other's thinking, we will adopt a pessimistic and philosophical
point of view that is objective, detached of an individual or collective mood, or of any
specific doctrine.

Keywords: Beauty. Hope. Youth. Pessimism. Schopenhauer. Mathias Aires.
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FREITAS, M. S. O tempo ilude-nos com a méscara do espaco? Beleza e esperanca na juventude segundo um “pessimismo filoséfico”

Em um ensaio que trata Da diferenca das idades da vida, o fildsofo aleméao
Arthur Schopenhauer (1788-1860) traca uma notavel relacdo entre beleza e
esperanca na juventude. De acordo com seus calculos etérios, essa fase abrangeria
cerca de vinte anos da vida de uma pessoa e iniciaria por volta dos quinze anos de
idade (SCHOPENHAUER, 2009a, p. 262-263). Com a aproximacao desse marco da
puberdade, a representacao “estética” que a crianga tem do mundo, sua disposigao
contemplativa para conhecer, antes de qualquer outro, o aspecto belo de cada coisa
que lhe rodeia, embota-se gradativamente; e a esperanca de que o mundo se lhe
afiguraria sempre tao belo transforma-se em dolorosa e inquieta desilusdo, até que o
jovem alcance, segundo Schopenhauer (2009a, p. 250-251), um conhecimento mais
maduro acerca da indole da existéncia humana, ou seja, da sua “vacuidade” e
“‘indigéncia”.

Essa visdo de que as esperancas infantis sdo vas, de que a desilusdo na
juventude é praticamente incontornavel e de que a regra nos negocios da vida €,
enfim, a de que eles ndo valem nosso esfor¢o, ajuda na bem conhecida, quase
vulgarizada, classificacao da filosofia de Schopenhauer como pessimista. Entretanto,
o emprego mais descurado desse rétulo € aqui duplamente prejudicial: em geral,
priva-nos de um conhecimento mais preciso acerca do que é o pessimismo em
filosofia; e para o propdsito desse texto, de explorar mais cuidadosamente as
contribuigcdes do “pessimismo filosofico” sobre certa frustragdo com a vida comum
entre os jovens, atribuida por Schopenhauer a uma relacdo peculiar que eles
experimentam entre beleza e esperanca.

Até ha algum consenso de que Schopenhauer é uma espécie de filésofo “arqui-
pessimista” por conta de sua tese de que “o nada é melhor do que o ser” (SHAPSHAY,
2019, p. 37; JANAWAY, 1999, p. 319; BEISER, 2016, p. 47; SCHOPENHUER, 2015,
p. 684 [l 656]; p. 690 [ll 691]; p. 692 [ll 664]), ou seja, de que seria melhor para nos
se sequer tivéssemos nascido; todavia, ja ndo é tdo simples definir por quais razdes
ele chega a essa conclusdo. Kuno Fischer (apud BEISER, 2016, p. 46), célebre
neokantiano contemporaneo de Schopenhauer, sustenta que tal posicdo repousaria
em um comportamento patolégico do autor, preconizando uma leitura que, mais
atualmente, vincula tal comportamento a relacédo conflituosa entre ele e a sua méae

(MAGEE, 1997, p 11-13). Em todo caso, interpretacdes como essa atribuem a
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fundamentac&o do pessimismo a “razdes subjetivas”, baseadas em certos humores
ou preferéncias pessoais.

O problema com essas interpretacdes baseadas em razdes subjetivas é que
elas fazem do “pessimismo” legado por Schopenhauer menos uma filosofia e mais um
pensamento expressionista. E além disso, fazem parecer que as razbes do
pessimismo se aplicam apenas a Schopenhauer e a ninguém mais. Por outro lado, ha
0s que consideram que aquela conclusado, de que a vida ndo vale a pena ser vivida, €
inferida dos conceitos e argumentos que compdem a doutrina schopenhaueriana da
Vontade (INVERNIZZI, 1994, p. 24-32; JANAWAY 1999, p. 323-333; BEISER, 2016,
p. 47-52; SHAPSHAY, 2019, p. 13). Esses conceitos e argumentos funcionariam como
“razdes objetivas” a sustentar o seu pessimismo, e elas trazem a vantagem de apontar
uma tese que, se compartilhada por outros pensadores, também os tornaria filosofos
pessimistas; ou seja, dariam ao pessimismo cidadania filosofica, para além de
Schopenhauer.

Por isso, nos interessam precisamente, no ensaio Da diferenca das idades da
vida, as razdes objetivas que explicam a visdo “pessimista” de Schopenhauer sobre a
relacdo entre beleza e esperanca na juventude; visdo cuja conclusdo, segundo
assumiremos aqui experimentalmente, é a de que é totalmente va, como o é a propria
existéncia, a esperanca juvenil de que viver a vida pode ser algo belo. Entretanto, tais
razdes schopenhauerianas para essa conclusdo sdo apenas o ponto de partida, o
mais solido de que dispomos (INVERNIZZI, 1994; JANAWAY, 1999; BEISER, 2016),
para tratar do nosso problema do ponto de vista de um “pessimismo filosofico”.

Com efeito, na esteira dos conceitos de sua doutrina da Vontade,
Schopenhauer (2009a, p. 248-249) explica que na infancia, uma vez que teriamos
“‘menos estimulacdo para a vontade” e “necessidades limitadas”, percebemos o
mundo de maneira mais pura, “objetiva” ou “verdadeira”, do mesmo modo que para
ele se conhece o0 belo na contemplacdo estética; assim, o0 mundo ao nosso redor
apareceria “como uma poesia ininterrupta”. E um tipo de desilusdo rebelde surgiria
posteriormente, quando, movida pelo impeto crescente de suas vontades, a juventude
perceberia que as coisas ndo sao tao belas de “ser” quanto eram de “ver”’. Na ansia
por reviver aquele “tempo” passado, tenta-se a todo custo encontrar no futuro um
‘lugar” para as esperangas malogradas que ele suscitara: “o tempo ilude-nos com a
mascara do espa¢o” (SCHOPENHAUER, 2009a, p, 250-251; p. 258).
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Podemos apontar aqui, por tras desses raciocinios compostos na esteira da
doutrina da Vontade, algumas razdes que talvez ndo sejam estritamente dependentes
dela. Ora, Schopenhauer (2009b, p. 430) entende que na infancia nossa atividade
cognoscitiva funciona de uma maneira muito mais vigorosa, e menos interessada em
finalidades praticas, do que em idades mais avancadas; e que essa seria a razao para
a vida parecer bela e “digna de ver-se” nos nossos primeiros anos. O autor também
assume que o0s interesses mais pessoais sdo perseguidos com muito maior energia
na juventude por duas razfes: uma delas se deve a uma espécie de egoismo
naturalmente predominante nessa fase, a outra a exigéncia convencionada de se
engajar nos negocios da sociedade (SCHOPENHAUER, 2009a, pp. 268-269). E por
fim, toma como razéo para a rebelde desilusdo com as dificuldades que a vida passa
a Ihe impor certa imaturidade, mesmo ignorancia, acerca da natureza do espaco e do
tempo; 0 espaco € apenas uma espécie de quadro em gue estavamos acostumados
a ver coisas belas, mas cuja tela embota-se com o passar do tempo de nossa
existéncia; tempo que em sua natureza mesma, ao contrario do que costuma sugerir
a pouca experiéncia de vida de uma pessoa, concorre justamente para impedir-nos
de fixar a beleza das coisas, e para nos revelar justamente, em cada uma delas, seu
aspecto transitério, ilusério, enfim, vdo — e tal vaidade seria, de fato, a Unica
propriedade imutavel de tais coisas, e de nés mesmos, enquanto existimos nesse
mundo e as percebemos por nossos sentidos (SCHOPENAUER, 2009a, pp. 271-272).

Em todo caso, nés nos comprometemos a fazer esse texto cientifico a partir da
posicdo de um “pessimismo filoséfico”, e ndo de um pessimismo schopenhaueriano
ou exclusivamente dependente de suas premissas. Poderiamos até complementar
nossa abordagem recorrendo a um contexto filoséfico que seria rico em contribuices
para ela, a saber, a filosofia alema a partir de Schopenhauer e até o final do XIX, no
periodo reconhecido como Pessimismus Frage (BEISER, 2016; INVERNIZZI, 1994).
Entretanto, ainda pesa sobre esse periodo a acusacdo de que ele existe apenas na
esteira do pessimismo schopenhaueriano; e de que as inimeras discussfes sobre os
mais variados aspectos possiveis do pessimismo s6 teriam ai vigorado por tanto
tempo devido ao estado de animo germéanico sombrio suscitado pelo fracasso da
revolucdo de 1848 (BEISER, 2016, p. 2). Ou seja, seguir essa trilha comprometeria a

“objetividade” que pretendemos atribuir a uma perspectiva pessimista.
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Propomos, entdo, investigar as razbes que o filosofo brasileiro Matias Aires
(1705-1763) aponta para concluir, acerca do que temos tomado com uma relacao
entre beleza e esperanga na juventude, que nossos primeiros anos sdo de “pura
alegria” pelo encanto que as coisas nos despertam; e que, com o passar dos anos,
certa esperanca gestada nessa idade se transforma em desilusdo face a uma vida
gue nao passa de “vaidade” (AIRES, 2004, p. 51-52). Ora, Matias Aires, enfaticamente
classificado por estudiosos como um filosofo pessimista (LIMA, 2004, p. XVIII;
MARGUTTI, 2013, p. 288), ndo conheceu o pensamento de Schopenhauer, morreu
antes que este tivesse nascido, e tampouco sua filosofia chegou ao conhecimento
dele. Assim, se podemos entender por quais razfes Matias Aires sustenta que a
esperanca juvenil € apenas uma ilusdo fomentada durante a infancia, e por que a
desiluséo é inevitdvel em uma existéncia que € completamente va; se entendermos
as razdes dessas conclusdes, entdo talvez comecemos a tratar com mais seriedade,
e ndo meramente como o resultado de um humor doentio, individual ou coletivo, visbes
gue podemos classificar como pessimistas acerca de uma fase tdo delicada da vida
de uma pessoa, como 0 € a juventude.

Sendo assim, cuidaremos de separar os argumentos filosoficos de Matias Aires
das descrigfes que temos de sua personalidade. Sobre essa personalidade nos é dito,
por exemplo, que depois de receber o grau de “licenciado em Artes” em 1723, pela
Faculdade de Direito da Universidade de Coimbra, o pensador brasileiro

[...] ndo voltou [..] a frequentar a Faculdade, a despeito de se ter
sucessivamente matriculado, por varios anos. J& entdo provavelmente seu
temperamento solitario e suas preferéncias culturais lhe ndo consentiram
fazer um curso normal. N&o era um rapaz como os demais. [...] J& era,

provavelmente — pois ndo temos noticias seguras dessa fase de sua vida —,
um inadaptavel, como o iria ser por toda a sua vida (LIMA, 2004, p. VIII).

Nos é reportado ainda que seu temperamento era, acima de tudo, o de um
“solitario incomunicavel e intratavel”, e que suas Reflexdes sobre a vaidade entre os
homens podem ser lidas como “um texto em que 0 nosso patricio de ha dois séculos
parece conversar conosco e contar-nos alguma grande decepcdo de seu coragao
aparentemente frio e analitico”; e mais uma vez, sobre o impacto do carater de Matias

em sua vida, interpreta-se que ela teria sido
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[...] solitaria e triste, a despeito de tudo o que a fortuna, a cultura, o génio lhe
teriam permitido obter. Carater misantropo e rebelde, que viveu sempre em
oposicao ao seu século e ao seu meio, sem ter, entretanto, a disposicédo de
intervir nos acontecimentos e participar ativamente da luta dos partidos ou
mesmo das ideias [...] Com os anos, foi crescendo a sua misantropia” (LIMA,
2004, p. XIX).

A despeito das descri¢cdes de seu carater e mesmo dessa Ultima acusacao de
quietismo diante de guestdes sociais, em termos conceituais, registro em que nos
detemos aqui, podemos indicar para o pessimismo de Matias Aires acerca da relacéo
entre beleza e esperanca ja na juventude um ponto de partida bastante claro. Com
efeito, ele entende que o modo como as criangcas percebem o mundo é, afinal,
inteiramente peculiar em relacdo ao que se tem nas idades mais avancadas da vida:

Nos primeiros anos da vida toda a variedade nos atrai; entramos neste grande
teatro cheios de gosto e contentamento, sem experiéncia das impressdes da
dor, e ignorando os efeitos da vaidade [...] Os campos, as flores, as aves, 0s
rios, tudo nos serve de jogo inocente e de festiva ocupacdo: estes sdo 0s

ensaios e prelidios com que o tempo dispGe a nossa docil inocéncia [...]
(AIRES, 2004, p. 102-103).

Ou seja, esse modo distinto de conhecimento da natureza ao nosso redor se
deve, primeiramente, ao fato de nos ocuparmos dos objetos dela de maneira “pura”,
por assim dizer; ou seja, sem remeté-los a afec¢des ou paixdes que podem turvar a
maneira cOmo essas coisas Se nos apresentam, como as afeccdes de dor, por
exemplo, ou, em geral, a paixao da nossa vaidade. O que predomina na infancia € um
modo de conhecimento realmente mais “puro”, em que, segundo Matias Aires (2004,
p. 86), “nada distinguimos por discurso, mas por instinto; e em que nada considera a
razao, mas sim a natureza”.

Esse modo de conhecimento explicaria por que “esses primeiros anos todos se
compdem de amor, e de esperanga” (AIRES, 2004, p. 103). Mas para entender por
gue essa fase € iluséria, algumas coisas precisam ser ditas sobre o modo como nos
relacionamos com as paixdes com 0 passar dos nossos anos, e sobre a natureza de
tal esperanca. Primeiramente, Matias Aires argumenta que ha uma idade especifica
para que cada paixao seja desenvolvida em nés, embora ele ndo especifigue quais
faixas etarias sdo as mais predispostas a cada uma delas:

Todas as paixdes tém um tempo certo em que comeg¢am, € em que acabam

[...]. © 6dio e 0 amor nascem conosco [...]. A liberdade, a ambicéo e a avareza
[...] manifestam-se em certa idade, ou ao menos entdo adquirem maior forga.
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N&o sei se diga que as paixdes sdo uma espécie de viventes, que moram em
nés, cuja vida, e existéncia, semelhantes & nossa, também tém um tempo
certo [...]; e assim vivem, e acabam em nés, da mesma forma que noés
vivemos no mundo, e acabamos nele (AIRES, 2004, p. 20).

E o autor acrescenta a essas consideracdes sobre as paixdes que algumas
“nos desamparam em um certo tempo, € s6 nos acompanham em lugares certos”;
mas que uma delas em especial, a vaidade, “em todo tempo, e em todo o lugar, nos
acompanha [...]" (AIRES, 2004, p. 22). Ora, ele ainda define a vaidade como uma
“espécie de concupiscéncia”, “[...] que leva o homem a cuidar mais das aparéncias
que das substancias, e a viver de mentiras e nao de verdades” (AIRES, 2004, p. 58;
LIMA, 2004, p. XIV).

Assim, parece inevitavel que nossa capacidade, predominante na infancia, de
ver o mundo como algo agradavel sera fatalmente perdida com o passar dos anos,
pois a respeito da nossa vaidade, essa paixao que, diferentemente das outras, nunca
nos abandona, ha ainda outro agravante: “H& varios termos no progresso da nossa
vaidade: esta no primeiro estado da inocéncia vive em nds como oculta, e escondida:
o tempo faz que ela se mova, e se dilate: semelhante as aves, que nascem todas sem
penas, ainda que todas em si trazem a matéria delas” (AIRES, 2004, p. 29, destaque
nosso). Ora, atrelado ao crescimento, a “dilatacéo” da paixdo da vaidade em nosso
espirito, cresce também a nossa exposicdo ao sofrimento, pois, para Matias Aires
(2004, p. 86-87), além do mal a que estamos sujeitos pelas dores ou desprazeres do
corpo, a vaidade nos impde as dores ou desprazeres da “opinidao”. E com esses males
da opinido todos precisam lidar, caso ndo sejam misantropos ou eremitas.

Significa que, para Matias Aires, o natural crescimento da forga da vaidade com
0 avanco da idade, bem como a necessidade convencional do jovem de reverter os
impetos dela aos seus negocios na vida em comunidade, sdo consideraveis razdes
para que ele se perca daquele mundo encantado da infancia. Ja a sua “desiluséo”, a
frustracdo com a vida, que ele agora encara sob uma 6tica forcosamente interessada,
ou, pode-se dizer, egoista, se torna mais compreensivel a partir da nogcdo de
“esperanga” pensada pelo filosofo brasileiro. Ora, Matias Aires pensa a esperanca em
uma acepc¢ao muito mais proxima a de um “desejo” ou “ambigao” por algo que vemos
na posse de outro e que projetamos em um tempo futuro sob o nosso dominio: “A
maior parte da vida passamos em buscar a fortuna, e a que vemos nos outros € a que
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nos engana a nos [...]; e que maior ventura que a esperanca com que a buscamos!”
(AIRES, 2004, p. 48-49).

Sim, Matias Aires parece entender que essa esperanca, que ele também
chama de “enganosa”, essa busca ansiosa pelos bens que apreciamos, quando eles
estdo nas maos de terceiros, é ainda preferivel ao quietismo: “feliz 0 engano que nos
anima sempre. Que maior desgraca que o viver indiferente, e sem acéo [...]" (AIRES,
2004, p. 48-49). Entretanto, ndo estamos autorizados a supor que esse tipo de
esperanca seja algo positivo para nos. Até porgque, na sequéncia de seu texto, em
uma passagem um pouco mais longa que citaremos a seguir, Matias Aires deixa ver

as consequéncias dessa aproximacgao entre “esperanca”’ € mero “desejo”:

As coisas parecem que se espiritualizam para se entregarem a nés assim que
as imaginamos; ou ao menos para que a eficacia delas se incorpore em nds,
muito antes que elas cheguem; e deste modo as coisas, antes que as
tenhamos, j4 sdo nossas; e quando a causa se apresenta, ja temos sentido
o0s seus efeitos; por isso desconhecemos tudo o que vimos a alcancar, e nos
parece que ha falta naquilo que vimos a conseguir: as coisas quando chegam,
ja nos acham saciados; porque o desejo € uma espécie de gozar mais ativa,
e mais duravel, mais forte e mais continua; daqui procede o ser tao deleitavel
a esperanca, porque é uma espécie de possessédo daquilo que se espera.
Quem imagina o que deseja, tudo pinta com cores lisonjeiras, e mais vivas;
por isso a verdade é grosseira e mal polida; tudo o que descobre, é sem
adorno; antes faz desvanecer aquela aparéncia feliz, com que os objetos
primeiro se deixam ver na ideia [...]. Todas estas propensdes e inclinacdes se
encontram em cada um de nés [...] (AIRES, 2004, p. 76).

De acordo com essas palavras, parece claro que a decepcdo com as
conquistas de objetos tdo ansiados pelo nosso desejo reside ndo nesses objetos, mas,
antes, deve-se ao funcionamento de nosso préprio aparato cognitivo enquanto lida
com eles; deve-se a nossa disposi¢cao natural para imagina-los em uma forma de tal
modo bela e excitavel, e que ndo apraz ou excita tanto quando 0s temos ja conosco.
E dessa tensdo, dessa inconsisténcia entre expectacdo e realidade surge uma
sensacao de certa vacuidade, uma sensacao de que, nas ja referidas palavras Matias
Aires, “parece que ha falta naquilo que vimos a conseguir”.

Para concluir, até admitimos que ha certa razao em afirmar, a respeito de um
jovem, que ele é rebelde sem causa; mas iSSO ocorre, precisamente, por causa,
primeiro, de uma alteracdo crucial no modo como ele, a principio, percebe a natureza;
junto a isso, segundo, por ser afetado, de uma maneira completamente nova para ele,

pelos movimentos cada vez mais impetuosos do seu interior; e também, em terceiro
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lugar, pela falta de instrucdo acerca do real valor das coisas que ele é exortado a
perseguir em sociedade e que o permitiria ajustar as suas esperanc¢as a uma visao de
mudo mais madura: tal instru¢ao pretenderia alerta-lo, de alguma maneira, de que nao
Sa0 as coisas que se nos apresentam no espaco, e cujo tempo da chegada esperamos
com fervorosa ansiedade, aquelas a perfazer nossa existéncia.

Toda essa cadeia raciocinios ndo é apenas reconstruida a partir do pessimismo
de Schopenhauer, nem somente a partir do pessimismo de Matias Aires; mas a partir
das razdes objetivas comuns as reflexdes de ambos, retiradas dos seus textos aqui
analisados e independentemente das respectivas especificidades de suas linguagens
conceituais. Sao essas razdes que levam a objetividade que almejamos para a
perspectiva de um “pessimismo filoséfico”. E no caso do diagnostico pessimista
delineado, sobre a relacdo entre beleza e esperanca na juventude, tal razdo s se
sustenta, por sua vez, subsumida a uma premissa mais universalizante, que é a
seguinte: nossa constituicdo psiquica ndo é naturalmente configurada para locupletar-
se com bens espaco-temporais, o que se deve a ubiquidade, nas nossas relacdes
humanas, de certo impulso inerente, que a todo instante deseja e que nada pode
satisfazer; chamemos esse impulso de “vontade”, como o fildsofo alemao, ou

“vaidade”, como nosso conterradneo brasileiro.
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RESUMO

Nosso ponto de partida comeca com o livro XI das Confissoes, onde Santo Agostinho
trata a respeito do tempo. Uma das dificuldades empreendidas por Agostinho diz
respeito a precisar o conceito de tempo e, por conseguinte, equalizar as aporias
emergentes dessa definicao. Em relacio as aporias, a primeira questiona se o tempo
existe ou nao, enquanto a segunda indaga se o tempo pode ser mensurado. Nesse
sentido, Paul Ricoeur, na obra Tempo e Narrativa Tomo I, observou em seus estudos
que a definicao de tempo em Santo Agostinho possibilitaria sua elaboracao da teoria
da concordancia para a discordancia da narrativa (um estudo realizado pelo autor
em relacao a Poética de Aristoteles), claro, com certas modificacoes da colocacao de
tempo dada por Agostinho. Assim sendo, este artigo surge a partir da busca por
compreender como o tempo pode ser entendido a partir do didlogo estabelecido
entre Santo Agostinho e Paul Ricoeur.

Palavras-chave: Santo Agostinho. Paul Ricoeur. Tempo. Aporias. Concordancia.

San Agustin y Paul Ricoeur: un dialogo sobre el concepto del
tiempo

RESUMEN

Nuestro punto de partida comienza con el libro XI de las Confesiones, donde San
Agustin trata del tiempo. Una de las dificultades acometidas por Agustin se refiere a
precisar el concepto de tiempo, por tanto, a igualar las aporias que surgen de esta
definicion. En cuanto a las aporias, la primera se refiere a si el tiempo existe o no;
mientras que el segunda trata de si el tiempo se puede medir. En este sentido, Paul
Ricoeur, en su obra Tiempo y narracion Volumen I, observa en sus estudios que la
definicion del tiempo en San Agustin le permitiria elaborar la teoria del acuerdo
para el desacuerdo de la narracion (estudio realizado por el autor en relacion con la
Poética de Aristoteles), claro esta, con ciertas modificaciones de la ubicacion
temporal dada por Agustin. Por tanto, este articulo surge de la busqueda de
comprender como se puede comprender el tiempo a partir del didlogo establecido
entre San Agustin y Paul Ricoeur.

Palabras-clave: San Agustin. Paul Ricoeur. Tiempo. Aporias. Concordancia.
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ANTONIO, I. Santo Agostinho e Paul Ricoeur: um didlogo sobre o conceito de tempo

Introducéo

A respeito do tempo, Ricoeur evoca Agostinho e a sua teoria do triplice
presente, que aborda o presente do passado, o0 presente do presente e 0 presente do
futuro. E por meio dessa leitura em Agostinho que este trabalho pretende destacar a
discordancia, um apontamento que Ricoeur fez sobre o tempo em Agostinho.

Neste sentido, tendo em vista que a preocupacao de Ricoeur esta relacionada
com a narracdo, tanto a de ficcdo como a de histéria real, nota-se que o tempo é de
basilar importancia para essa fundamentacéo. Por outro lado, o conceito de tempo em
Agostinho € também de suma importancia para a compreensdo da hermenéutica em
Ricoeur. Por isso, esta pesquisa possui como objetivo destacar o tempo em Agostinho
a partir da analise empreendida por Paul Ricoeur.

A obra que utilizamos como base para tratar sobre o tempo é as Confissdes,
de Santo Agostinho. De maneira geral, a obra trata de uma autobiografia do autor.
Ricoeur, ao fazer a sua analise sobre o tempo em Agostinho, nos adverte que seu
compromisso & apenas com o livro XI, momento em que o medievalista aborda a
guestao do tempo.

Destarte, 0 que instiga Ricoeur a buscar o conceito de tempo em Agostinho é
justamente “um carater altamente interrogativo e mesmo aporético” (RICOEUR, 1994,
p. 20). Sendo assim, emerge a pergunta de por que Ricoeur se utilizou do tempo
empregado nas Confissbes, e ndo em qualquer outro filésofo? E porque quando se
fala a respeito do tempo, algumas categorias devem ser mencionadas, as quais Nunes

enuncia da seguinte maneira:

Alinhamos cinco conceitos deferentes — tempo fisico, tempo psicoldgico,
tempo cronolégico, tempo histérico e tempo linguistico — que diversificam
uma mesma categoria, combinada a quantidade (tempo psicoldgico) ou a
ambas (tempo cronolégico), esse Ultimo aproximando-se do primeiro pela
objetividade e opondo-se a subjetividade do segundo, cuja escala humana
difere do tempo histérico e da do tempo linguistico, ambos de teor cultural
(NUNES, 1995, p. 23).

A partir dessas categorias do tempo, como bem salientou Nunes, é necessario
pontuar que, para Agostinho, o tempo é um tempo psicolégico. Neste sentido, é a
partir da tese do tempo psicolégico que devemos olhar para o conceito agostiniano.
Por conseguinte, o tempo pode ser caracterizado da seguinte maneira:
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O que agora claramente transparece é que nem ha tempos futuros nem
pretéritos. E improprio afirmar que os tempos s&o trés: pretérito, presente e
futuro. Mas talvez fosse préprio dizer que os tempos sao trés: presente das
coisas passadas, presente das coisas presentes e presentes das futuras.
Existe, pois estes trés tempos ha minha mente que ndo vejo em outra parte:
lembranga presente das coisas passadas, visdo presente das coisas
presentes e esperanca presente das coisas futuras (AGOSTINHO, 1984,
LIVRO XlI, p. 222).

Portanto, observa-se que o conceito de tempo trabalhado por Agostinho remete
a um tempo que se da na alma, que é de onde surge a teoria do triplice presente. Isso
ocorre porque a alma, enquanto centro das capacidades intelectuais e sensiveis do
homem, é o lugar em que podemos situar o tempo. Desta forma, € nela que
percebemos o triplice presente: o presente do pretérito, o presente do presente e 0
presente do futuro. Com a posse da informacdo de que o tempo em Agostinho esta
situado na alma, destacamos que a teoria do triplice presente nasce com o intuito de

resolver o problema da aporia do tempo. E é por isso que

Agostinho toma uma via acessoéria e desloca o centro de investigacao para a
realidade interior do homem, a alma (anima). E na alma que o bispo de
Hipona pretende encontrar respostas para essa realidade temporal. Os
elementos que captam a realidade temporal sdo a meméria, a atencdo e a
espera (GUIMARAES, 2014, p. 75).

Com isso, queremos dizer que o percurso de interiorizar o tempo na alma é o
caminho pelo que Agostinho utilizou para discutir os problemas pertinentes as aporias

do tempo, tema que trataremos em seguida.

Distingdo entre eternidade e tempo

Antes de abordarmos as coloca¢des em relacdo as aporias | e Il, destacamos
que, em Agostinho, os conceitos de tempo e de eternidade ocupam posi¢coes

by

diferentes devido a preocupacdo de Agostinho em refutar a argumentacdo dos
Maniqueus. Disso resulta a conclusdo que Agostinho alcangcou com relagdo a
eternidade e o tempo:

Enaltecam-vos as vossas obras, para que vos amemos! Que nos Vos
amemos, para que as vossas obras Vos enaltecam! Elas tém principio e fim
no tempo, nascimento e morte, progresso e decadéncia, beleza e
imperfeicdo. Portanto, todas elas tém sucessivamente manha e tarde, ora
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oculta ora manifestamente. Foram feitas por Vos do nada, ndo porém da
vossa substancia ou de certa matéria pertencente a outrem ou anterior a Voés,
mas da matéria concriada, isto &, criada por Vés ao mesmo tempo que elas,
e que, sem passar da informidade a forma. E certo que a matéria do céu é
diferente da terra e a beleza de um diferente da beleza de outro, pois a
matéria do mundo a tirastes do nada, e a beleza do mundo, da matéria
informe. Vés as criastes, contudo, ao mesmo tempo, a matéria e a forma,
porque entre a criacdo da matéria e a da forma nédo mediou nenhum espago
de tempo (AGOSTINHO, 1984, LIVRO XIlllI, p. 286).

Como podemos observar, antes de Deus criar o universo a partir do nada, ndo
existia o tempo, apenas a eternidade. Nesse sentido, o tempo foi criado por Deus.
Esse destaque é feito com a finalidade de demostrar o contraste entre a criatura e o
Criador, isto €, Deus ndo possui um inicio e nem um fim, ele é eterno. Por outro lado,
todas as coisas criadas pela palavra de Deus possuem um inicio e um fim. E é por

iISso que:

Se a sucessédo do tempo ndo esté no Criador, estara na criatura, sendo assim,
se quisermos saber a seu respeito, devemos nos remeter ao tempo
psicoldgico, isto €, procurd-lo dentro de nds, ou seja, em nossa propria
consciéncia. Dessa maneira, 0 tempo pode ser compreendido como a
percepcdo que temos do passado, do presente e do futuro. A dimensao do
tempo é humana e nao divina. O tempo assim compreendido passa a ser o
resultado de como apreendemos a sucessdo continua de eventos, que nos
causam a sensacdo de sua transitoriedade (NASCIMENTO, 2019, p. 158-

159).

Ressaltamos que as interpretacdes de Ricoeur sobre as Confissbes, ao
diferenciarem eternidade e tempo, ndo ficaram isentas de criticas. Como, por

exemplo, a de que:

Ricoeur acha que se devem separar a reflexéo sobre a eternidade e a reflexao
sobre o tempo porque o encadeamento entre a analise do tempo com a
meditacdo sobre a eternidade da a busca agostiniana um tom de gemido
esperancado, que retira acuidade dramatica a questdo do tempo (ROSA,
20009, p. 24).

Neste sentido, vale pontuar que o autor, ao se apropriar de determinados
elementos no tocante a definicdo de tempo, tinha conhecimento da relacao entre este
e a eternidade. Por isso, “ndo é uma violéncia sem alguma justificativa, pois Ricoeur
percebe a potencialidade e centralidade que o exemplo do hino tem na compreenséao
sobre o tempo” (RICHTER, 2018, p. 66).

Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar de Iniciacdo Cientifica. Fortaleza, v. 2, n. 1, 2022. m



ANTONIO, I. Santo Agostinho e Paul Ricoeur: um didlogo sobre o conceito de tempo

Sendo assim, nos interessa a parte em que Agostinho trabalha o conceito de
tempo. Isso porque pretendemos fazer uma analise a partir da acepcao de Ricoeur
sobre as Confissbes, especificamente sobre o livro XI, onde o tempo é usado para
fundamentar sua teoria. Sobre isso, Ricoeur pontua da seguinte maneira:

Na prépria argumentagdo de Agostinho que, tratando do tempo, ndo se refere
mais a eternidade sendo para marcar mais fortemente a deficiéncia
ontolégica caracteristica do tempo humano, e mede-se diretamente pelas
aporias que afligem a concepc¢édo do tempo enquanto tal (RICOEUR, 1994, p.
20).

Do que foi dito até aqui, entendemos que a temporalidade se sobrepbe a
eternidade para os fins que Ricoeur almeja e, por isso, buscaremos em seguida
elencar os elementos basilares da compreensdo de Ricoeur sobre o tempo em

Agostinho.

Aporia

A exposicao do primeiro problema apontado nas Confissdes emerge quando
Agostinho questiona: “o que €, por conseguinte, o tempo? Se ninguém me perguntar,
eu sei; se o quiser explicar a quem me fizer a pergunta, ja nédo sei’
(AGOSTINHO,1984, LIVRO XlI, p. 218).

Essa pergunta acarreta a assercao de que o tempo €, na verdade, uma aporia
ontoldgica, quero dizer, aponta para a questdo se 0 tempo possui existéncia ou nao.
A resposta de Agostinho em relag@o a essa pergunta € essencial para o objetivo que
Ricoeur almeja, isto &, “colocar em pauta a concepcgao de tempo psicoldgico proposta
por Agostinho” (VIANA, 2012, p. 6). Deste modo, quem se habilitar a fazer uma leitura
sobre o tempo em Agostinho, nos adverte Ricoeur, ndo encontrar4 ali uma
fenomenologia pura do tempo. E é por isso que o autor, ao escrever sobre o tempo

em relacdo as Confissdes de Santo Agostinho, apresenta-nos a seguinte tese:

Esse estilo aporético assume ademais uma significacdo particular na
estratégia de conjunto da seguinte obra. Sera uma tese permanente deste
livro que a especulacao sobre o tempo é uma ruminacao inconclusiva, a qual
so6 replica a atividade narrativa. Nao que esta resolva, por substituicdo, as
aporias. Se as resolve, € num sentido poético e nao teorético do tempo
(RICOEUR 1994, p. 21).
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O que Agostinho quis dizer quando afirmou que sabe 0 que é o0 tempo se
ninguém o perguntar? Essa pergunta € o caminho para a argumentacdo de que o
tempo € uma tese psicoldgica, visto que, ao tentar explicar o conceito, logo se depara
com outro problema, o da linguagem. Assim, qual foi a via que Agostinho utilizou para
responder essa questao? A resposta a essa pergunta pode ser elaborada da seguinte

maneira:

Em agostinho o tempo é mais um enigma onde a linguagem ndo consegue
explicar o “ser” do tempo. O tempo é impossibilitado de ser dito, falado,
entretanto, ndo é impossibilitado de ser compreendido. Como solugédo para o
paradoxo do ser e ndo-ser do tempo, Agostinho elaborou a nogdo de tempo
como distensao da alma, porque o ndo-ser do tempo remete ao argumento
cético de que o tempo ndo é mais e o presente ndo permanece (OLIVEIRA,
2013, p. 77).

De forma complementar, a maneira que Agostinho encontrou para responder a
pergunta sobre o que é o tempo também ¢é entendida quando sabemos a quem ou a
que ele esta se referindo. Dessa maneira, parece até que estamos diante do
argumento de Parménides do ser e do ndo-ser, entretanto, neste caso, € um ser e
nao-ser do tempo e, portanto, trata-se de um argumento cético. Ricoeur fez a seguinte

descricéo desse argumento:

O argumento cético € bem conhecido: o tempo nédo tem ser, posto que o futuro
ainda nao é, que o passado ndo é mais e que o presente ndao permanece. E,
contudo, falamos do tempo como tendo ser: dizemos que as coisas por vir
serdo, que as coisas passadas foram e que as presentes passam’
(RICOEUR, 1994, p. 22).

Do que ja foi exposto até aqui acerca da primeira aporia, € o suficiente para
destacar que embora Agostinho néo tenha alcancado éxito em exprimir a definicdo de
tempo, por outro lado, admite a existéncia de fatos futuros e passados. Com isso,
pretendemos agora pontuar como € processada a relagdo entre entres esses trés
tempos, pois, do contrario, ndo seria a teoria do triplice presente. Agostinho nos diz
que foi ensinado pela tradicdo que o tempo sao trés, passado, presente e futuro.
Todavia, como jA demonstramos anteriormente, esse discurso se torna insustentavel
visto que o passado nao é mais, que o futuro ainda ndo € e que o presente sempre
esta em constante mudanca. Deste modo, esse problema precisa ser superado

porque, do contrario, nao poderemos dar continuidade a tematica, visto que, para falar
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da medida do tempo é preciso que esses tempos existam. Sendo assim, para
corroborar com a existéncia e a relacdo entre esses tempos, nos apropriamos da

seguinte afirmacéo de Agostinho:

Onde é que os adivinhos viram as coisas futuras que vaticinaram, se elas
ainda ndo os poderiam veridicamente contar, se 0s ndo vissem com a alma.
Ora, se esses fatos passados néo existissem, de modo nenhum poderiam ser
vistos. Existem, portanto fatos futuros e fatos pretéritos (AGOSTINHO, LIVRO
Xl, 1984, p. 220).

Do aduzido até aqui, destacamos que a teoria do triplice presente diz respeito
a uma tese psicolégica que, embora ndo seja essa a terminologia empregada por
Agostinho, é assim que Ricoeur fez a leitura do conceito de tempo empregada no livro
Xl das Confissdes. Devemos, porém, tomar o cuidado de nao afirmar categoricamente
gue Agostinho resolveu os problemas inerentes ao conceito do tempo. Diante disso,
Ricoeur toma 0 seguinte posicionamento com relacdo a essa teoria: a “solucéo
psicolégica’ atribuida a Agostinho ndo é talvez nem uma ‘psicologia’ que possa isolar
da retérica do argumento, nem mesmo uma ‘solucdo’ que se possa subtrair
definitivamente do regime aporético” (RICOEUR, 1994, p. 21).

Em relagéo a teoria do tempo em Agostinho, como ja citamos no inicio deste
trabalho acerca da definicdo da teoria do triplice presente, devemos agora fazer as
intercalacbes com os trés elementos, isto é, com relacdo ao presente do passado
(memoria), ao presente do presente (visdo) e ao presente do futuro (espera).

Iniciaremos a exposi¢do dos elementos do triplice presente a partir de um
exemplo que Agostinho apresenta, que € o exemplo dos cem anos. Se ndo podemos
medir o passado porgue ele ja ndo € mais, e o futuro porque ainda serd, nos resta
apenas o presente. O presente é uma peca fulcral para essa teoria porque diferente
dos outros dois elementos, ele ndo possui extensdo. Dessa maneira, ao invés de falar
em triplice presente, observamos a caracteristica que surgiu CoOmo um conceito novo
nessa acepcao, isto €, a substituicdo do termo presente por passagem. Nesse sentido,
Ricoeur diz que “acreditamos dar um passo decisivo substituindo a no¢ao de presente
pela de passagem, de transi¢ao, na esteira da assergao anterior’” (RICOUER, 1994,
p. 25).
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Nossa tarefa nesse momento € demostrar como os trés elementos da teoria do
triplice presente estfo relacionados entre si. E nessa perspectiva que recorremos ao

exemplo que Agostinho propde dos cem anos, anunciado da seguinte maneira:

Se o primeiro ano esta decorrendo, este é presente, mas 0s outros noventa
e nove sao futuros, e portanto ainda ndo existem. Se esta decorrendo o
segundo ano, um é passado, outro presente e os restantes futuros. Se
apresentarmos como presente qualgquer dos cem anos intermediarios da série
centenaria, notamos que os que estdo antes dele sdo passados e os que
estdo depois sdo futuros. Pelo que cem anos ndo podem ser presentes
(AGOSTINHO, LIVRO XI, 1984, p. 219).

Essa passagem deixa explicito qual € o papel que cada elemento desempenha
na acepc¢ao de tempo. Devemos nos precaver em afirmar que embora tomemos como
ponto inicial o conceito de tempo empregado nas Confissdes, isso ndo implica dizer
gue NnosSso compromisso seja com o trabalho realizado por Agostinho, mas sim com a
leitura, ou melhor, com a andlise que Paul Ricoeur efetivou sobre o conceito de tempo
em Agostinho. Isto também néo significa dizer que a leitura sobre ambos tenha como
resultado conclusdes totalmente distintas em relacdo ao tempo. Na verdade, é
provavel chegar a conclusdo de uma reciprocidade entre os dois. Nesse sentido, em
relacdo ao exemplo que Agostinho apresentou a respeito dos cem anos, Ricoeur

chegou a seguinte concluséao:

Essa declaragéo ndo € a simples repeticdo da afirmacao rejeitada desde as
primeiras paginas, a saber, que o futuro e o passado sédo. Os termos futuro e
passado figuram doravante como adjetivos: futura e praeterita. Esse deslizar
imperceptivel abre, na realidade, caminho ao deslindamento do paradoxo
inicial sobre o ser e o0 ndo-ser e, por via de consequéncia, do paradoxo central
sobre a medida. Estamos, com efeito, prontos a considerar como seres nao
0 passado e o futuro como tais, mas qualidades temporais que podem existir
no presente sem que as coisas de que falamos quando as narramos ou as
predizemos ainda existam ou ja existiam (RICOUER, 1994, p. 26).

Chegamos, portanto, a certeza de que a existéncia do passado e do futuro s6
pode ser concebida por meio do presente, através de uma passagem.

Nosso compromisso nesse momento € realizar uma andlise sobre cada um dos
trés elementos da teoria do triplice presente, comecando pela questdo do presente,
tendo em vista sua sobreposicdo sobre os demais tempos. Desse modo, tal andlise
s6 é possivel porque os trés tempos existem e devido a sobreposi¢céo do presente em

relacdo aos outros dois, assim como nos diz Correia:
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Agostinho chega até admitir trés modalidades de tempo — passado, presente
e futuro —, mas impde uma condigédo: para se falar no tempo de forma triplice,
necessario se faz eleger o presente como uma espécie de ancora, de centro
gravitacional, onde girardo, em torno de sua Orbita, as outras duas
modalidades de tempo — passado, presente e futuro —, sob pena de
organizar a existéncia apenas do presente (CORREIA, 2006, p. 55).

Presente

O presente, como ja afirmamos anteriormente, € o Unico dos trés elementos
que n&o possui extensdo. Nesse sentido, “a categoria do presente é importante, no
pensamento de Agostinho, porque além de dar essa abertura para uma visao da
eternidade, ela equaciona em si mesma as duas outras categorias, de passado e
futuro, o que as torna inseparaveis e independentes” (REINALDO, 2003, p. 105).

O percurso que o futuro faz em direcdo ao passado depende inteiramente do
presente, porque é ele o responsavel pela ponte entre esses dois elementos, como
demonstrado no exemplo dos cem anos. Se estamos no primeiro ano, 0 presente,
ainda ndo poderemos falar de um passado, haja visto ainda ndo existir passado.
Porém, se estamos no segundo ano, agora poderemos falar de um passado enquanto
presente do passado. Deste modo, o passado sO existe no presente enquanto
memoéria do que ja passou. Com relagdo ao futuro, ele também nédo existe sem o
presente, jA que sua existéncia é explicada enquanto sua extensdo retrocede em
direcdo ao presente até chegar na memoria, sendo do passado. A expectativa do
futuro é corroborada quando de fato sua realizacdo é atestada pela memoéria que
testifica no presente e, portanto, é nessa perspectiva que falamos de uma existéncia
do presente do futuro.

E, de certa forma, complexo entender esse processo, ainda mais admitindo que
dos trés tempos sO o0 presente existe, ainda que de forma enigmética, enquanto o
passado e futuro existem apenas nas formas de qualidades do presente. E nesse
caminho que podemos dizer que Ricoeur é levado a pensar sobre o presente.
Contudo, para ele o passado e o futuro produzem no presente uma espécie de
imagem. Assim, “o que constitui enigma € a prépria estrutura de uma imagem que vale
ora como impressdo do passado, ora como signo do futuro. Parece que para
Agostinho essa estrutura é pura e simplesmente vista como se mostra” (RICOEUR,
1994, p. 29).
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Passado

Na busca pelo material bibliografico para a presente pesquisa foi possivel
perceber que no Brasil as obras de Paul Ricoeur ttm uma forte énfase no tocante a
producdo de textos na &rea da Histéria.

Sem duvida, sua maneira de fazer filosofia ndo se restringe apenas ao ambito
da propria Filosofia, mas perpassa varios saberes. Nesse sentido, NOSSO COmpromisso
€ analisar qual € o seu procedimento em relacdo ao passado, motivo pelo qual
optamos por fazer uma abordagem mais do viés da area da Filosofia.

Durante todo o percurso que estamos fazendo a partir da analise de Ricoeur
sobre o livro Xl das Confissées, notamos que o filésofo chegou a seguinte conclusao

acerca da memoria:

Confiando a memoéria o destino das coisas passadas e a espera coisas
futuras, pode-se incluir meméria e espera num presente ampliado e
dialetizado que nédo é nenhum dos termos anteriormente rejeitados: nem o
passado, nem o presente pontual, nem mesmo a passagem do presente
(RICOEUR, 1994, p. 28).

Sendo assim, podemos afirmar que a memoria € a garantia do passado, visto
gue ele ndo existe mais. Entéo, se o passado ndo existe, por que continuamos falando
dele? E por causa da memoria, pois ela é “a memaria do passado do passado e faz
com gue o tempo se revele através da narrativa porque esta exprime a originalidade
de existéncia humana” (OLIVEIRA, 2009, p. 57).

Em relacdo ao passado (sendo da memdria) e ao futuro, a memoria € uma via

de mao dupla, como nos explica Ricoeur:

E a memodria que esta vinculado o sentido da orientacido na passagem do
tempo, orientacdo em méo dupla, do passado para o futuro, de tras para
frente, por assim dizer; segundo a flecha do futuro da mudanga, mas também
do futuro para o passado, segundo o movimento inverso de transito da
expectativa a lembranga, através do presente vivo (RICOEUR, 1913, p. 108).
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Futuro

Como sé podemos falar da existéncia do futuro em relacdo ao presente, é no
presente que observamos o futuro gerar uma certa expectativa, e isso é o que Ricoeur
chama de imagem. Enquanto afirmamos que o futuro regride do presente em direcéo
ao passado, € nessa passagem que afirmamos categoricamente que “esta acédo s6
existira quando a mesma for realizada, deixando de ser futura e tornando-se presente”
(NOARA, 2017, p. 37).

Deste modo, esse processo pode ser exemplificado de duas maneiras: 1)
podemos falar de uma atencéo que o futuro provoca no presente; 2) também devemos
dizer que no presente se pode elaborar uma imagem antecipada, que deve ser
entendida como um vaticinio.

E nesse sentido que Ricoeur aborda o conceito de espera em relacéo ao futuro,

como ele bem coloca:

Consiste numa imagem que ja existe no sentido de que precede o evento que
ainda nédo é (nondum); mas essa imagem ndo é uma impressao deixada pelas
coisas passadas, mas um “sinal” e uma “causa” das coisas futuras que assim
sdo antecipadas, pré-concebidas, anunciadas, preditas, proclamadas
antecipadamente (nota-se a riqueza do vocabulario comum da espera)”
(RICOEUR, 1994, p. 27).

Aporialll

Lembramos que nossa intencdo ndo é fazer uma investigagdo minuciosa
acerca do tempo em Agostinho. Contudo, devido a amplitude que o tema nos pode
proporcionar, decidimos nessa Ultima parte do texto apontar porque se desenrolou a
solucdo da medida do tempo nas Confiss6es e também quais foram suas implicacdes
no pensamento de Paul Ricoeur.

Agostinho se distancia de todos os filésofos que o antecederam e que, ao
abordarem o tema do tempo, o colocaram como algo exterior ao sujeito. Dentre esses
nomes destacamos 0s antigos, como Aristételes e Platdo, como também um que é
mais proximo de Agostinho, Plotino. Assim, mesmo que ndo tenhamos realizado uma
abordagem direta sobre o tempo objetivo, vale destacar que se trata de uma acepcgao

que procura sustentar que a medida do tempo seja dada através de algo exterior ao
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sujeito. Para uma melhor compreensao a respeito desse tempo podemos citar o que

Nunes propoe:

A experiéncia do movimento exterior das coisas prepondera na elaboracéo
do conceito de tempo fisico, natural ou césmico: tanto pode ser a medida do
movimento como relacgéo entre o anterior e o posterior, conforme Aristételes
escreveu em sua fisica dois, independente de consciéncia do sujeito, além
de quantitativo, porque expresso mediante grandezas (NUNES, 1995, p. 18).

Como podemos observar, a definicdo dada ao tempo pelos pensadores que
antecederam Agostinho o situava fora da alma. Com Agostinho, o conceito de tempo
passa a ser interiorizado, um tempo da alma.

Neste sentido, essa discussdo nos conduz ao que Ricoeur diz ap6s comentar
sobre os quatro argumentos apresentados por Agostinho acerca da medida do tempo
extrinseco, fazendo a seguinte sintese a respeito: “é, com efeito, essencial notar que
no final do argumento, o qual dissocia totalmente a nogdo de “dia” daquela de
movimento celeste, que Agostinho introduz, pela primeira vez, a nocao de distentio
[...]"” (RICOEUR,1994, p. 32). Desta forma, queremos destacar o que € essa distentio
em Agostinho e por intermédio dela atingir nosso objetivo, que é apresentar a ideia de
discordancia que Ricoeur astuciosamente pontuou.

Em relacéo a distentio, podemos dizer que por meio dela Agostinho chegou a
conclusédo de que néo é possivel mensurar um tempo objetivo, mas um tempo interior,
subjetivo. Neste sentido, podemos concluir que a medida do tempo é de certa forma
uma distensao da alma, assim como Agostinho colocou: “pelo que, parece-me que 0
tempo néo é outra coisa sendo distensdo; mas de que coisa 0 seja, ignoro. Seria para
admirar que néo fosse a da prépria alma” (AGOSTINHO,1984, LIVRO XlI, p. 226).

Essa foi a forma teorética que o autor usou para falar sobre a medida do tempo.
Por outro lado, no que diz respeito a parte pratica que ele utilizou para exemplificar a

teoria, destaca-se o seguinte raciocinio:

“Deus criator omnium”: este verso de oito silabas alterna silabas breves e
longas: as quatros breves (primeira, terceira, quinta e sétima) sao simples em
relagdo as quatro longas (segunda, quarta, sexta e oitava). Cada uma destas,
em relacdo a cada uma daquelas, vale um tempo duplo. Declamo e confirmo
gue é assim, pelo que se manifesta ao sentido. Pelo que é manifesto ao
sentido, mego a silaba longa pela breve e sinto que vale duas vezes tanto
(AGOSTINHO, 2017, p. 331).
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No tocante ao campo teorético possuimos a impresséo de termos conseguido
destacar o conceito de distensdo. Nos resta operacionalizar como de fato essa
distensao se efetiva. Ninguém melhor do que o préprio Ricoeur para elucidar como
ISSO se processa. Sendo assim, diz ele:

Mas o paradoxo inicial do triplice presente é exaltado antes que resolvido: a
alma, com efeito, é dispersa e distendida na propor¢éo de sua atragéo e de
sua intencdo que a reporta ao poema tomado na totalidade, tal como é
antecipado no comeco da experiéncia. A dialética da lembranca, da espera e
da atencdo, no interior do triplice presente, é desde entdo duplicada pela
dialética entre intengcdo e distensdo que torna o presente “humano,
demasiado humano”, por comparagdo com o eterno presente de Deus, que é
0 Agora absoluto em simultota, simultdneo a tudo (RICOEUR, 2012, p. 302).

A maneira teorética que Agostinho encontrou para se referir a distensdo com a
exemplificacdo do poema de Santo Ambrdsio é, sem duvida, o caminho para falar em
um tempo que se manifesta na linguagem, isto €, um andncio para a solucédo da
medida do tempo. Isso ocorre porque a recitacdo desse poema € o percurso pelo qual
a teoria do triplice presente se manifesta e que a atividade narrativa supre a

necessidade que essa teoria possui de discordancia, como bem destacou Ricoeur:

O achado inestimavel de Santo Agostinho, reduzido a distenséo a falha que
ndo cessa de se insinuar no coragdo do triplice presente: entre o presente do
futuro, o presente do passado e o presente do presente. Assim, ele vé a
discordancia nascer e renascer da propria concordancia entre os designios
da expectativa, da atencdo e da memdria (RICOEUR, 1994, p. 41).

Concluséo

Com a inteng&o de demonstrar de que forma Agostinho trabalhou o conceito de
tempo e seus respectivos problemas, buscamos apontar em nossa analise 0s
elementos que foram essenciais para a compreensao da interpretacdo de Ricoeur
sobre o livro Xl das Confissdes. Fizemos isso visando destacar que, para Ricoeur, 0
tempo da forma que Agostinho pensou, visto de forma isolada, ndo é suficiente para
resolver o problema do tempo, e que, portanto, necessita da concordancia.

No que Ihe concerne, devemos conservar as contribuicdes que Agostinho nos
deixou até aqui e nos voltarmos agora para o outro fildsofo. Nosso foco a partir de
entdo € buscar aquilo que Agostinho ndo nos pode oferecer, isto é, a concordancia.

Logos & Culturas: Revista Académica Multidisciplinar de Iniciacdo Cientifica. Fortaleza, v. 2, n. 1, 2022. m



ANTONIO, I. Santo Agostinho e Paul Ricoeur: um didlogo sobre o conceito de tempo

Com isso, queremos rematar afirmando que o tempo, e ulteriormente a narrativa, séo
termos fulcrais para as bases de uma hermenéutica em Ricoeur, conforme a seguinte

assercao:

O mundo exibido por qualquer obra narrativa € sempre um mundo temporal.
Ou, como sera frequentemente repetido nesta obra: o tempo torna-se
humano na medida em que esta articulado de modo narrativo; em
compensagao, a narrativa é significativa na medida em que esboca os tragos
da experiéncia temporal (RICOEUR, 1994, p. 15).
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La Politica e la Storia — Machiavelli e Vico

José Valdir Teixeira Braga Filho!

ESPOSITO, Roberto. La Politica e la Storia — Machiavelli e Vico. Napoli: Liguori
Editore, 1980. p. 297.

“Toda a aproximagdo é um conflito. O outro é
sempre o obstaculo para quem procura”

Fernando Pessoa

Roberto Esposito (1950)? apresenta no seu livro La Politica e la Storia —
Machiavelli e Vico (1980) — inédito em lingua portuguesa — um estudo que traca 0s
limites tedricos entre renascimento e modernidade em Nicolau Maquiavel e
Giambattista Vico, respectivamente. A relacdo que esses periodos possuem no livro
de Esposito ndo € de continuidade, mas de ruptura, cisdo. Para Esposito, ha um
conflito entre o pensamento de Maquiavel e o pensamento de Vico que confere a
unidade temética com a qual o professor italiano concebeu sua investigacdo. Embora
cada um dos quatro capitulos possua autonomia, ha uma relacdo em vista da
problemética do presente do livro, que é a reflexdo a um sé tempo sobre historia,

politica e epistemologia.

! Doutorando em Etica e Filosofia Politica pela Universidade de S&o Paulo (USP). Bolsista CAPES.
Integrante do grupo de estudos da Filosofia de Giambattista Vico da Universidade Federal de
Uberlandia (UFU), vinculado a CNPQ. E-mail: valdirdrummer@gmail.com. Orcid: https://orcid.org/0000-
0003-3606-3655. Curriculo Lattes: http://lattes.cnpq.br/2034368895205414.

2 Pensador italiano cuja obra trata amplamente sobre a problematica da comunidade, da democracia e
da politica. Como se nota no seu livro Categorias do Impolitico (1999). Esposito se situa na tradicao da
filosofia italiana que, segundo ele proprio, refletiu sobre categoria vida na sua complexa relagdo com
as categorias de histéria e politica desde Maquiavel até a contemporaneidade com Gramsci
(ESPOSITO, 2010, p.109).


mailto:valdirdrummer@gmail.com
https://orcid.org/0000-0003-3606-3655
https://orcid.org/0000-0003-3606-3655

BRAGA FILHO, J. V. T. La politica e la storia — Maquiavel e Vico

Aqui, Esposito ensaia um empreendimento parecido com aquele que faria
anos mais tarde em L’Origine della Politica: Hannah Arendt o Simone Weil? (1996)3.
Nas duas obras ha — numa execucdao ligeiramente distinta — a mesma estratégia, que
consiste em identificar distanciamentos e aproximacgdes entre autores radicalmente
opostos, mas que refletiram sobre o mesmo eixo tematico. O livro de Esposito se situa,
dessa maneira, num horizonte conceitual que esta presente em Origens da Filosofia
Burguesa da Historia (1931) de Max Horkheimer que, inclusive, possui capitulos sobre
Vico e Maquiavel.

A premissa pela qual Horkheimer abrange os autores que escreveram apés o
periodo medieval € que, no seu entender, os problemas filosoficos desses autores
surgem “da sociedade burguesa que se consolida se liberta das correntes do sistema
feudal. E relacionam-se também necessariamente com as faltas, desejos, caréncias,
e contradigdes especificas dessa sociedade” (HORKHEIMER, 1984, p. 14). Contudo,
o trabalho de Esposito ndo se insere na tradi¢cdo da teoria critica e parece aproximar-
se mais da tradicdo foulcaultiana que viria a se consolidar alguns anos depois com
autores como Giorgio Agamben e Antonio Negri.*

Na Introducao, Esposito revela a importancia que a concepcao de crise possui
para a sua investigacdo, porquanto a crise é aqui adotada como categoria
hermenéutica fundamental. Segundo o filésofo italiano, sdo nos periodos de crise que
surgem o conflito “entre centro (do poder, do saber, do intelecto social) e entre
periferia, entre unidade da decisao e pluralidade da participacao, entre sintese politica
e articulagdo particular das necessidades sociais” (ESPOSITO, 1980, p.13).% A crise
seria igualmente um dos pontos de convergéncia entre a contemporaneidade e o

periodo dos fil6sofos que sdo objeto de estudo de Esposito.

3 A problematica da histéria e da politica ressurge na estudo sobre Weil e Arendt, mas com suas
especificidades em relacdo aos filésofos italianos no livro em questao. Nota-se que assim como Vico e
Magquiavel, os conceitos e desdobramentos teéricos das duas filésofas derivam da histéria. Mas a
principal distincdo entre elas é que partem dos fatos de importancia social e politica da primeira metade
do século XX (ESPOSITO, 2017, p. ix).

4 Esses autores — inclusive Esposito — fazem parte da denominada Italian Theory. Ambos partiram de
perspectivas comuns, como é o caso das concepgdes foulcaultianas de “biopoder” e “biopolitica” e se
apropriaram do pensamento do fildsofo francés e fizeram novas elaborac¢des ao partirem de suas ideias
iniciais sobre o periodo classico e parte da modernidade (CAMPA, 2015, p.169).

5 Tradugao de “tra centro (del potere, del sapare, dellintellecto sociale) e tra periferia, tra unita della
decisione e pluralita della partecipazione, tra sintesi politica e articolazione particolare dei bisogni
sociali”.
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Para nosso autor, a contraposicdo ente Maquiavel e Vico também configura
uma mudanca de paradigma da filosofia politica. Nesse caso, a mudanca consiste na
passagem do qué para o como, sobretudo no que concerne ao agir humano ou, em
outros termos, a praxis social. E ela que define a racionalidade do poder e sua
subjetividade que, por seu turno, se define a partir das diversas transformacdes da

politica e da cultura. Em resumo, politica, ética e ciéncia ndo existem autonomamente:

E como se a ciéncia, ou seja, a razdo, nascida de uma praxis social em
formacéo e em fermento (o mundo do sentido e da fantasia), fosse reunida, e
guase se mensurando, huma fase de consolidacédo epistémica e, portanto,
necessariamente especializada, para reinserir e retraduzir-se no grande
quadro social da histéria do mundo (ESPOSITO, 1980, p.41-42)8

A politica, a ética e a ciéncia, portanto, sdo consideradas sob a unidade da
civilidade. Esses saberes especializados, podem (e devem) ser abordados segundo a
universalidade da civilidade porgue ela oferece como fundamento a razdo da
formacéo dos Estados, dos Governos e de outras instituicdes e praticas coletivas. Por
essa via, é possivel analisar a génese histérica da formacédo e estabelecimento da
politica e da cultura. Assim, Esposito considera a relagédo entre Vico e Maquiavel na
especificidade epistémica de cada um, no que concerne a relagédo entre historia e
politica, considerando, a um sO tempo, a mudanca paradigmatica dos saberes,
também considerada historicamente.

O livro estd em didlogo com muitos pesquisadores e filosofos que se
debrucaram sobre os autores em questdo, como é o caso de Nicola Badaloni, Leo
Strauss, Massimo Cacciari, Reinhart Koselleck para citar alguns. Ha& uma pesada
carga conceitual e bibliogréafica nos argumentos que Esposito apresenta em sua obra,
e € essa caracteristica marcante torna a sua interpretacdo de dificil compreenséo.
Pelo mesmo motivo, é dificil resumir os argumentos de Esposito, mas ainda é possivel
esbocar a ideia central de cada capitulo, a comecar por Maquiavel.

No capitulo primeiro | Discorsi di Machiavelli e la genesi della forma moderna
della politica, Esposito analisa os Discursos e A arte da guerra a fim de identificar
como Maquiavel formulou uma teoria politica ao considerar as experiéncias histéricas

¢ Tradug&o de “E come si la scienza, e cioé la ragione, nata da una prassi sociale in formazione ed in
fermento (il mondo del senso e della fantasia), si racuogliesse, e quase si misuasse, in una fase di
consolidamento epistemico, e dunque necessariamente specialistico, per por reimmettersi e ritradursi
nel grande quadro sociale della storia del mondo”
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passadas. O que distingue Maquiavel dos seus contemporaneos no Renascimento e
dos seus antecessores no Medievo, é que ele entende a politica ndo como harmonia,
mas como conflito. A guerra faz com que a ordem seja perpetuada por meio da
expansdo e, assim, faz com que o Estado permaneca vivo ao incorporar o
antagonismo entre as classes. Numa palavra, o que constitui a unidade do Estado néo
€ outra coisa senao o conflito (ESPOSITO, 1980, p. 73).

O capitulo segundo, La politicia nella crisi: Il Principe, toma como ponto de
partida a ideia de conflito que Maquiavel extraiu da histéria e que passa a examinar a
partir da figura do principe. Segundo Esposito, Maquiavel ja estaria advertido sobre o
papel que a ideologia exerce na construcéo de sentido na realidade e na manutencao
do poder. O principe, defende Esposito, ndo possui apenas relevancia na conducao
da politica do conflito entre as classes antagdnicas por ser o soberano, como também
possui uma funcdo estrutural. Ele explica que “o poder unifica, portanto, substitui a
prépria diferenca, na propria forma de imaginacdo; mas em favor de uma nova, e
dessa vez radical divisdo” (ESPOSITO, 1989, p.148).” Segundo Esposito, Maquiavel
é responsavel pela funcionalidade do saber no poder politico e, assim, o poder politico
nao é mais emancipado das ciéncias, como também age sobre elas. Esposito encerra
essa primeira parte do seu estudo com uma tese sobre a filosofia de Maquiavel: o
conflito ndo faz parte apenas da vida politica, mas ele é ontoldgico e se aplica ao real
em sua totalidade. Mas o poder s6 se efetiva quando ha virtu contra a fortuna: a
ideologia se faz presente quando principe faz uso de sua virtu para agir sobre o
conflito.

O terceiro capitulo Giambattista Vico: dalla filosofia della differenza alla teoria
della storia comeca com uma avaliacdo a interpretacdo de Hans-Georg Gadamer
sobre Vico. O que Esposito questiona no Vico de Gadamer € que, para o filosofo
alemao, uma ciéncia da histéria s6 é realizavel numa perspectiva hermenéutica que
exclui a historia da dimensédo da ciéncia: Gadamer, dessa forma, inseriu Vico na
tradicdo do historicismo alem&o® (ESPOSITO, 1980, p. 172-173). Convencido de que

7 Traducao de “il potere unifica dunque: rimpie la propria differenza, nella forma del’immaginario; mas
al prego di una nuova, e questa volta radicale divisione”

8 O termo “historicismo” possui muitas dificuldades em relagao a sua definigdo, pois sua génese e sua
historia remetem a diferentes usos, teorias e posicionamentos. Ndo ha unanimidade no que historicismo
significa e, por essa razao, é possivel distinguir o significado que ele em culturas distintas, como é o
caso da alema e da italiana, para citar apenas dois exemplos. Segundo Pietro Rossi, na cultura aleméa
0 historicismo indica uma atitude relativista em relagéo aos valores do ponto de vista cultural e historico.
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esses pressupostos fomentaram a interpretacdo gadameriana de Vico, Esposito
propde reexaminar as obras do filésofo italiano a fim de apresentar uma outra
compreensao da relacdo historia-ciéncia em Vico. Esposito analisa a distin¢cao entre
as Orationes e o De Ratione com o intuito de defender a tese de que, de uma obra
para outra ha uma mudanga na orientagdo do pensamento de Vico: “a passagem de
uma leitura ético-psicoldgica a leitura historico-metodoldgica do saber” (ESPOSITO,
1980, p. 186).° Assim, a dimensdo social assume uma importancia ndo apenas
pedagdgica, mas também epistemoldgica na teoria viquiana, pois a historica e a
civiidade passam a ser categorias fundamentais na constru¢cdo do saber ja nao
limitado apenas a mente.

No quarto e ultimo capitulo, La storia come scienza, Esposito identifica e
interpreta as polémicas de Vico em relacdo a autores como Hobbes e Maquiavel em
relacdo ao problema epistémico da histéria e, por consequéncia, ao problema ético da
perspectiva de um humanismo-civico que ja ndo é aquele do periodo renascentista,
pois deve enfrentar o cartesianismo culturalmente predominante. Assim, o estudo se
aprofunda nas obras tardias de Vico, como o De Uno e a Scienza Nuova. De nossa
parte, julgamos que esse pode ser considerado o capitulo mais complexo do livro —
nesse momento, 0 escritor retoma todas as estratégias analiticas e argumentativas
presentes nos momentos anteriores, tornando dificil a assimilagéo por parte do leitor,
algo que reafirma o carater de estudo avancado que a obra possui.

Passados quarenta anos da obra de Esposito € preciso reconhecer que ela
possui um lugar de relevancia entre os estudos viquianos e maquiavelianos que
surgiram no curso do tempo, o que torna curioso o fato de que o livro ainda ndo tenha
sido vertido para outros idiomas, assim como outros titulos de autoria de Esposito ja
citados nessa resenha. Pode-se concluir que o livro de Esposito constitui uma leitura
importante para aquele que se interessa ndo apenas pela historia da filosofia politica
italiana, mas pelo problema da relacdo politica-ciéncia-histéria em sentido amplo.

Embora o livro ndo seja um manual, ele possui uma variedade de momentos

Enquanto na cultura italiana, trata-se de uma concepgéo da histéria que afirma a historicidade de todo
real, abrangendo, assim, cada conhecimento, até o histérico (ROSSI, 1977, p.7). Uma tentativa de
apresentar as diferentes formas de historicismo tanto na modernidade quanto na modernidade pode
ser conferida em (TESSITORE, 1991).

9 Tradugéo de “il passaggio da uma lettura etico-psicologica ad uma lettura storico-metodologica del
sapere”.
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elucidativos que facilitam a compreensao de aspectos importantes dos fildsofos em
guestao. O mérito da interpretacdo de Esposito — longe de querer dar a ultima palavra
sobre o tema — est4 na sua possibilidade de abrir outros caminhos de pesquisa

possiveis.
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