ACTAS

I1IAS JORNADAS INTERNACIONAIS
DE JOVENS INVESTIGADORES DE FILOSOFIA




ACTAS

I11*s JORNADAS INTERNACIONAIS
DE JOVENS INVESTIGADORES DE FILOSOFIA



ISBN : 978-989-20-3141-5

Titulo: Actas das I11% Jornadas Internacionais de Jovens Investigadores de Filosofia
Autor: Grupo Krisis

Data: 20120530

Editoras: Irene Pinto Pardelha / Irene Viparelli

Disponivel in http://www.Krisis.uevora.pt/edicao/actas3.pdf




iNDICE

APRESENTAGAD .....coeverereetestestessessssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssassassassassasssssssssessessessestestassanes

Mariana de ALMEIDA CAMPOS
O homem e a teoria cartesiana da SUDSEANCIA .......uuevsevsevsessessessessisessssssssssssssssssns

Carlos d'ALMEIDA PEREIRA
0 positivismo cldssico enquanto expressdo capitular de cientismo:

25

Trdmites da separagcdo entre CIENCia € ELICA ... reneeensreeeseeesseesssseesssseesssseesas

José Anténio ALVES
A correspondéncia filoséfica de Edmundo Curvelo

33

a relevdncia da década de 1940 para a renovagdo da filosofia em Portugal

Miguel ANTUNES
Dificuldades na fundagdo de uma nova filosofia Deleuze e o negativo

47

Cristiano BEDIN DA COSTA

55

Sob o rosto, através dos olhos: Ddeleuze, Barthes e a anatomia palimpséstica

Maria Cintia CARAM
Michael Oakeshott: aciertos y desaciertos en su concepcién de la Modernidad

63

José Carlos CARDOSO

Espaco do corpo e orientagdo transcendental. Algumas notas sobre um impasse kantiano ...

Joana Cordovil CARDOSO
LIteratUura € VITEUAE . sssssssssssssssssssssssssssssssssssassassanss

.71

79

Anténio CASELAS

87

Politica e direito: Acordo, dissensdo e violéncia performativa...........

José CASELAS
A Comunidade imprevista: Para uma definicdo menor de democracia

99

Helena CosTA
0 inédito comentdrio de Luis de Molina sobre a Isagoge de Porfirio. O problema
dos universais nas universidades portuguesas na transigdo do século XVI para o século XVII..............

Margarida Dias
Leitura do vivente de Hegel como realidade que ndo se esgota no processo fisico-quimico da vida....

Moisés David FERREIRA
O Lugar da Criagdo Simbdlica na Psicoterapia: Uma Proposta de Abordagem Filosofica ...

Daniele FOTI
Spinozismo e antispinozismo in GIAMDALLISTA VICO ...rerernsnseersssesssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssanns

Victor GONCALVES
A (im)possibilidade de ler FriedriCh Ni@LZSCRE. ... eeensmseesssesessssssessssssessssseess

Sandor KARIKO
An Outline on the Concept of Youth (In a Philosophical OUtlooK) .........useens

Helena LEBRE
Epistemologia-Hermenéutica e Tradugdo uma relagdo de dependéncia.
A perspectivVa de VIlENM FIUSSET ... eessseessssssessssssssssssssssssssssssssssssssssesssssssasessans

Elfége LEYLAVERGNE
Une Introduction a la Science de la Logique. Concept fini et Concept Infini

121

129

139

163

175

183

191



Elfege LEYLAVERGNE

An Introduction to the Science of Logic. Finite concept and infinite Concept. 203
Lucia MANCINI
«Il ritmo del pensiero in isviluppo»: gli Appunti di filosofia di Antonio Gramsci 213

Domenico MANCUSO
Forme della possibilitd NEll’Att0 lIDET0 ......uwenmseessmsesssmsesssssessssssssssssssssssssees 227

Ana MORAIS SANTOS
Neurociéncias € FilOSOfia A ACCAO ... weeeenseeerseesssssessssssssssssssssssssssesssssssssessssssssssssssssesssssessssssssssesssssesssssesssssassssess 245

Federica PAU
Per un'estetica dell'architettura medievale:

Rosario Assunto e il «<meditato ripensamento StOriCO»......eeeernn 257
Igor PELGREFFI

Assurdo, scrittura e soggetto. Un confronto fra Albert Camus e Jacques Derrida 271
Irene PINTO PARDELHA

Do natural ao mdgico. Esbogo antropo-fenomenoldgico da emogdo em Merleau-Ponty ... 297
Ilaria RESTO

"Philosophy and the way out of the trap": Wittgenstein and the world of the “I” 307

Lisete RODRIGUES
Do ser-em-comum ao ser da COMUNIAAAE.........urecreereerenresrnsssesssesseeeessessessessessens 317

Marilia ROSADO CARRILHO
Mudar a vida, mudar a politica.
A defesa de uma governagdo assente no Outro sequndo Maria de Lourdes Pintasilgo ... 327

Thiago SALES
Bayoumi, o domador de macacos: a dddiva da divagagc@o na obra de Albert COSSErY ......eeennnne 335

Maria SALLES
Médnada e totalidade no pensamento de Virginia Woolf ... 351

Pedro SARGENTO
Se um conceito desce a terra:

A implementagdo da forma artistica na objetualidade e na presencialidade 359
Roberto SIFANNO

Brevi riflessioni sul concetto fenomenologico di atteggiamento mondano 371
Tibor SzABO

Sartre et Lukdcs un débat philoSOPRIQUE VIFTUEL.........eeeereeeeerreeesseeersreeesseeessseesssssesas 381
Timothy TAMBASSI

Le basi ontologiche e metafisiche della filosofia della mente.

Essere e s0ggetto in JONAtRAN LOWE ......eeeeeeersreeerseesseeesseeesssessssesssesenns 389
Cristina TRAVANINI

Nonexistent Objects in Alexius Meinong’s TROUGRAL ........seessssesnsssessssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssanss 399
Irene VIPARELLI

Lo statuto incerto della dialettica in L. AILRUSSET .....rereereeressssssnsessssessessessessesssssessns 409




APRESENTACAO

Este volume de Actas é publicado pelo Grupo Krisis e tem como objectivo dar
a conhecer alguns dos textos apresentados nas II[% Jornadas Internacionais dos
Jovens Investigadores de Filosofia. Este encontro, cuja organizacao esteve a
responsabilidade do Grupo Krisis, teve a colaboracdo do Departamento de Filosofia
da Universidade de Evora e o apoio do Instituto de Filosofia Prdtica. A Universidade
de Evora acolheu as jornadas nos dias 6, 7 e 8 de Junho de 2011. A Comissao
organizadora do encontro foi formada por Irene Pinto Pardelha, José Caselas,
Anténio Caselas, Miguel Antunes, Luizete Dias e Dominique Mortiaux. Participaram
da Comissdo cientifica: o Prof. Doutor Olivier Feron, a Doutora Irene Viparelli e
Prof. Doutor Eduardo Pellejero da Universidade de Natal (Brasil).

A publicacdo foi pensada em formato web de forma a proporcionar uma
maior visibilidade e acessibilidade aos conteudos cientificos abordados pelos
participantes das jornadas, oriundos de varios paises tanto europeus como
americanos.

A tematica das jornadas foi livre e as intervengdes sujeitas ao escrutinio de
ambas as comissdes do evento. Os textos reunidos neste volume sdo testemunhos
da fecundidade das tematicas apresentadas ao longo dos trés dias de encontro e
reflectem o trabalho de investigacao que os seus autores levavam a cabo na altura
do mesmo.
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O homem e a teoria cartesiana da substancia

Mariana DE ALMEIDA CAMPOS
Universidade do Estado do Rio de Janeiro (Brasil)
Université de Bourgogne (Franga)

RESUMO: Levando em conta o debate entre os intérpretes sobre a extensdo do conceito
cartesiano de substancia, pretendo responder a pergunta sobre se o homem pode ser
considerado uma substancia na ontologia cartesiana. Ao tratar desta questao, examinarei
os principais textos em que Descartes apresenta as suas definicdes de substincia, e
tentarei formular algumas considerag¢des sobre as conseqiiéncias dessas defini¢des para a
defesa do dualismo. Defenderei que, considerando a teoria cartesiana da substancia, o
homem ndo é uma substadncia na ontologia de Descartes.

PALAVRAS-CHAVE: Substancia, dualismo, homem, ontologia.

ABSTRACT: By taking into consideration the debate among interpreters regarding the
scope of the concept of substance, my aim is to respond if man should be considered as a
substance in Cartesian ontology. To deal with this problem, I will examine Descartes’ key
texts in which he defines substance and then I will outline considerations on the
consequences of these definitions that defend dualism. [ will thus defend that given the
Cartesian theory of substance, man is not a substance in Descartes’ ontology.

KEYWORDS: Substance, dualism, man, ontology.
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1. Introducao: a substancia segundo Descartes

Alguns intérpretes defendem que Descartes teria considerado como
representativas de substancias as seguintes entidades: Deus, a mente, o corpo
“tomado em geral”, e o homem (GUEROULT, 2000a: 107-118. GUEROULT, 2000b:
137-138, 147. GILSON, 1976: 435). Outros negam que o homem seja uma
substancia cartesiana, e sustentam que somente Deus, a mente e o corpo “tomado
em geral” seriam substancias (GOUHIER, 1999: 363, 392. BEYSSADE, 2001: 242, n.
53. BEYSSADE, 1997: 2, 3, 8. GUENANCIA, 1999: 101, 110. WOOLHOUSE, 1993: 22-
26). Nestes dois casos, os corpos particulares sdo concebidos como um conjunto de
modos de uma unica substincia extensa. Em geral, a segunda posicdo
interpretativa é considerada como representando o que seria a leitura tradicional
da ontologia cartesiana. Porém, segundo outros intérpretes, teria havido uma
evolucdo nos escritos de Descartes sobre a substancia, o que o teria levado a
incluir, em textos posteriores as Meditagdes, novas entidades em sua categoria de
substancia, tais como o homem e também os corpos particulares (MARKIE, 1994:
71. SCHMALTZ, 1992: 282, 286, 288, 289. SCHMALTZ, 2009: 119. SKIRRY, 2005: 1-
3). Seguindo esta mesma posicdo quanto a extensdo do conceito de substancia,
embora rejeitando a tese de uma evolucdo, ha, por outro lado, intérpretes que
defendem que Descartes sempre considerou o homem e os corpos particulares
como substancias (HOFFMAN, 1991: 171-174. LAPORTE, 1945: 183, 186-189, 226,
235). Por fim, ha aqueles que, por um lado, rejeitam a tese de uma evolug¢ao, como
os anteriores, e, por outro lado, defendem a idéia segundo a qual Descartes nunca
concebeu o homem como uma substdncia, mas que ele teria admitido que os
corpos particulares seriam substancias (CHAPPELL, 2007: 260. CHAPPELL, 1994
408-410, 416-422. KAUFMAN, 2008: 39-42, 50-57).

Levando em conta esse debate na literatura sobre a extensdao do conceito
cartesiano de substancia, pretendo responder a questao sobre se o homem poderia
ser concebido como uma substdncia na ontologia cartesiana. Ao tratar desta
questdo, examinarei os principais textos em que Descartes apresenta as suas
definicdes de substancia, e por fim, farei algumas consideragdes sobre as
conseqliéncias destas defini¢des para a defesa do dualismo. Também estara no
horizonte desta discussdo a questdo sobre se, em suas diversas definicoes de
substancia, Descartes teria incluido os corpos particulares ou se ele os teria
considerado apenas como um conjunto de modos de uma tnica substancia extensa.

Assim, a partir da andlise de alguns dos principais textos de Descartes sobre a
substancia, pretendo discutir as seguintes questdes: Qual seria a extensdo das
diversas definicdes de substancia apresentadas por Descartes ao longo de sua
obra? Quais tipos de entidades elas compreendem? Sdo elas as mesmas em todos
os casos? Se elas forem diferentes, seria possivel admitir uma evolugao na teoria
cartesiana da substancia? Em que consistiria esta evolu¢do?

2. Primeiros escritos sobre a substancia

A primeira ocorréncia do termo substdncia na obra cartesiana aparece em O
Homem, e data de 1633. Nesse texto, nao publicado por Descartes, a substancia é

oo‘ Mariana ALMEIDA CAMPOS
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compreendida como matéria da qual uma coisa é feita ou composta, ela é
caracterizada como a matéria do cérebro (ALQUIE, [,388. AT, XI, 129)1.

Alguns anos mais tarde, em 1637, na Quarta Parte do Discurso do Método,
uma mudanga ocorre: a substancia passa a ser caracterizada como uma coisa
existente, e ndo mais como a matéria ou a composi¢cdo da qual uma coisa é feita.
Porém, no Discurso, nem Deus nem o corpo sdo denominados ainda de substancias.
Descartes restringe esse termo a substancia pensante que é, segundo ele,
inteiramente distinta do corpo. Contudo, na Quinta Parte do Discurso, Descartes
novamente caracteriza a substancia como a matéria da qual uma coisa é feita, mais
precisamente, como a matéria dos céus e dos astros, como ele havia feito
anteriormente em O Homem: «Juntei a isso também varias coisas atinentes a
substancia, situacdo, movimento e todas as diversas qualidades desses céus e
desses astros» (GUINSBURG/PRADO JUNIOR, I, 53. A.T, VI, 44).

Em 1641, no inicio da Terceira Meditagcdo, Descartes destaca a relagdo de
ineréncia dos modos do pensamento (duvidar, afirmar, negar, conhecer, ignorar,
querer, imaginar, sentir) em uma substancia pensante:

«Sou uma coisa que pensa, isto é, que duvida, que afirma, que nega, que
conhece poucas coisas, que ignora muitas, que ama, que odeia, que quer e ndo
quer, que também imagina e que sente. Pois, assim como notei acima,
conquanto as coisas que sinto e imagino ndo sejam talvez absolutamente nada
fora de mim e nelas mesmas, estou, entretanto, certo de que essas maneiras de
pensar, que chamo sentimentos e imaginacdes somente na medida em que sdo
maneiras de pensar, residem e se encontram certamente em mim»
(GUINSBURG/PRADO JUNIOR, I1, p. 31. A.T, VII, 34).

Depois, no contexto de sua analise da representacao, ele estabelece que as
idéias possuem diferentes realidades objetivas. A diferenca entre as realidades
objetivas das idéias indica igualmente uma diferenca em seus graus de ser ou de

1 As citacdes e referéncias da obra de Descartes serdo feitas da seguinte forma: as citagdes e
referéncias ao O mundo ou Tratado da luz e ao O Homem serdo feitas segundo a edi¢cdo de César
Augusto Battisti e Marisa Carneiro de Oliveira Franco Donatelli, designada por Battisti e Donatelli,
seguida do nome da obra, e do niimero da pagina; as relativas as Regras para a Diregdo do Espirito
serdo feitas segundo a edicdo de Jodo Gama, designada por Gama, seguida do nimero da regra, e do
numero da pagina; as relativas as Meditacdes, a Exposicdo Geométrica das Respostas as Segundas
Objegées, ao Discurso do Método e as Paixdes da Alma serio feitas segundo a edi¢do de . Guinsburg e
Bento Prado Junior, designada por Guinsburg e Prado Junior, seguida do niumero do volume, e do
numero da pagina, sendo que as relativas as Paixées da Alma, em particular, trardo também o
numero do artigo citado; as relativas a primeira parte dos Principios, segundo a edi¢do de Guido
Antonio de Almeida (coordenador da traducdo), designada por Almeida, seguida de I (Primeira
Parte dos Principios), e do nimero do artigo citado; as relativas as demais partes dos Principios
serdo feitas segundo a edicdo de Jodo Gama, designada por Gama, e seguida da parte (Il ou III ou V),
e do numero do artigo citado; as relativas aos demais textos, segundo a edi¢do de Ferdinand Alquié
ou de John Cottingham, Robert Stoothoff, e Dugald Murdoch, designada por Alquié ou CSM, seguida
do niimero do volume e do nimero da pagina; as relativas ao Comentdrio acerca de um certo cartaz
serdo feitas ou segundo a tradugao parcial deste texto de Ethel Rocha que se encontra em ROCHA,
Ethel. IN: Os filésofos - Cldssicos da Filosofia. ORG. Rossano Pecoraro. Rio de Janeiro: Vozes e Editora
PUC - RIO, 2008. Volume 1. p. 230-232, designada por Rocha, 2008, e do nimero da pagina; ou
segundo a edi¢do de Ferdinand Alquié, designada por Alquié, seguida do nimero do volume e do
numero da pagina. Em todos os casos, as citagdes virdo acompanhadas da referéncia a edigdo
padrao de Charles Adam e Paul Tannery, que sera designada por A.T, seguida do niumero do volume
e do namero da pagina.

co‘ Mariana ALMEIDA CAMPOS
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perfeicdo. Segundo Descartes, a idéia de substancia finita tem mais realidade
objetiva do que a idéia de modo; a idéia de substancia infinita tem ainda mais do
que a idéia de substancia finita:

«Pois, com efeito aquelas [as idéias] que me representam substancias
sdo, sem duavida, algo mais e contém em si (por assim falar) mais realidade
objetiva, isto é, participam, por representacdo, num maior nimero de graus de
ser ou de perfeicio do que aquelas que representam apenas modos ou
acidentes. Além do mais, aquela pela qual eu concebo um Deus soberano,
eterno, infinito, imutavel, onisciente, onipotente e criador universal de todas
as coisas que estdo fora dele; aquela digo, tem certamente em si mais
realidade objetiva do que aquelas pelas quais as substancias finitas me sao
representadas (GUINSBURG/PRADO JUNIOR, II, p. 35. A.T, VII, 40)».

Nesse contexto, Descartes fornece dois novos exemplos de substancia em
relacdo ao Discurso: Deus e uma pedra. Primeiramente, Deus é concebido como
uma substancia infinita:

«Pelo nome de Deus entendo uma substancia infinita, eterna, imutavel,
independente, onisciente, onipotente e pela qual eu proprio e todas as coisas
sdo (se é verdade que ha coisas que existem) foram criadas e produzidas por».
(GUINSBURG/PRADO JUNIOR, 11, p. 39. A.T, VI, 44).

Em seguida, a pedra, assim como a mente, é considerada uma substadncia
finita:

«Pois, quando penso que a pedra é uma substancia, ou uma coisa que é
por si capaz de existir, e em seguida que sou uma substancia, embora eu
conceba de fato que sou uma coisa pensante e ndo extensa, e que a pedra, ao
contrario, € uma coisa extensa e ndo pensante, e que, assim, entre essas duas
concepg¢des ha uma notavel diferenca, elas parecem, todavia, concordar na
medida em que representam substancias» (GUINSBURG/PRADO JUNIOR, I, p.
39. AT, VII, 44).

Contudo, ainda que Descartes apresente como exemplo de uma substancia
finita uma pedra, é preciso verificar se esse exemplo exprime a verdadeira
concepgdo cartesiana da substancia extensa ou se ele representa antes um modo
de uma unica substancia extensa. Se aceitarmos a segunda leitura, podemos nos
perguntar se esta maneira imprecisa de definir a substancia nao seria o indicio de
uma doutrina da substancia ainda lacunar.

Embora possa existir uma tentativa de sistematiza¢do da parte de Descartes
em seus primeiros escritos, parece que a sua posicdo sobre a substancia ainda nao
se encontra plenamente consolidada. Em O Homem, encontramos uma unica
ocorréncia do termo em um sentido que nao sera o verdadeiro sentido adotado por
Descartes posteriormente. No Discurso, Descartes hesita entre duas maneiras de
caracterizar a substancia. Primeiro, na Quarta Parte, ele a caracteriza, em coeréncia
com seus escritos posteriores de metafisica, como uma coisa existente,
independente, dotada de um atributo principal e de modos. Mas na Quinta Parte,
ele parece retomar a sua caracterizacdo da substancia como a matéria da qual uma
coisa é constituida. Além disso, no Discurso, a Unica entidade que é designada pelo
nome de substancia é a mente. De modo contrario, na Terceira Meditagdo, ele

‘ Mariana ALMEIDA CAMPOS
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denomina de substancia Deus e a pedra. Mas veremos no Resumo das Seis
Meditagées uma mudanca em relacdo a sua posicdo sobre a substancia extensa nas
Meditagbes. Com efeito, no Resumo, por substincia extensa Descartes concebe
apenas o corpo “tomado em geral”, e ele considera os corpos particulares - uma
pedra, por exemplo - como modos de uma tnica substancia extensa.

3. A nog¢ao de pura substincia

Descartes escreveu o Resumo depois de ter concluido as Meditagbes, mas
antes de escrever as suas Respostas as Objecbes. A primeira vez em que o termo
substancia aparece nesse texto, ele vem depois de uma explicacdo de Descartes
sobre as razdes pelas quais ndo encontramos nas Meditacoes argumentos
concernentes a imortalidade da alma.

Nessa explicacdo, ele afirma que a primeira condi¢do para provar a
imortalidade da alma é formarmos uma concep¢ao da alma completamente
distinta de toda concep¢ao do corpo. Mas para isso é necessario sabermos que
todas as coisas de que temos uma intelecc¢ao clara e distinta sao verdadeiras, o que
é provado na Terceira Meditacdo. E preciso ainda formar uma concepcio distinta
da natureza corporal, o que é demonstrado em parte na Segunda Meditacdo, em
parte também na Quinta e na Sexta. Apds ter provado todas essas coisas, Descartes
poderd concluir, na Sexta Meditagdo, que a mente e o corpo sdo substincias
realmente distintas. Para explicar o que ele entende por realmente distintas, ele
afirma: «de sorte que suas naturezas nao sdo somente reconhecidas como diversas,
porém mesmo, de alguma maneira, como contrarias» (GUINSBURG/PRADO
]UNIOR, I, p. 12. A.T, VII, 13). Aqui, Descartes enuncia uma tese fundamental para
a compreensao de seu dualismo: a mente e o corpo sdo substancias cujas naturezas
sdo ndo apenas diferentes, mas, sobretudo, contrarias, o que significa que essas
substancias ndo podem subsistir em uma terceira substincia, visto que suas
naturezas se excluem mutuamente.

Em seguida, Descartes apresenta um argumento para provar a imortalidade
da alma. Nesse argumento, ele introduz uma definicdo de substancia. Segundo ele,
todas as substancias finitas devem ser criadas por Deus para existir. E uma vez que
uma coisa é considerada como uma substancia segundo esse critério, ela é por sua
prépria natureza incorruptivel, e s6 pode deixar de existir se Deus reduzi-la ao
nada, e priva-la de seu concurso. Por fim, Descartes conclui que o espirito é de
natureza imortal:

«(...) primeiramente, a fim de saber que, em geral, todas as substancias,
isto é, todas as coisas que ndao podem existir sem serem criadas por Deus, sido
por sua natureza incorruptiveis e jamais podem cessar de ser, caso ndo sejam
reduzidas a nada por este mesmo Deus que lhes queira negar seu concurso
ordindrio. E, em seguida, a fim de que se note que o corpo, tomado em geral, é
uma substancia, razdo pela qual também ele nio perece de modo algum; mas
que o corpo humano, na medida em que difere dos outros corpos, nao é
formado e composto sendo de certa configuragio de membros e outros
acidentes semelhantes; e a alma humana, ao contrario, ndo é assim composta
de quaisquer acidentes, mas é uma pura substancia. Pois, ainda que todos os
seus acidentes se modifiquem, por exemplo, que ela conceba certas coisas, que

‘ Mariana ALMEIDA CAMPOS
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queira outras, que ela sinta outras, etc., é, no entanto, sempre a mesma alma;
ao passo que o corpo humano nio é mais o mesmo pelo simples fato de se
encontrar mudada a figura de alguma de suas partes. Donde se segue que o
corpo humano pode facilmente perecer, mas que o espirito ou a alma do
homem (o que eu absolutamente ndo distingo) é imortal por sua natureza.
(GUINSBURG/PRADO JUNIOR, II, p 12. A.T, VII, 14).

Por substancias Descartes entende aqui criaturas incorruptiveis por sua
natureza, que ele denomina de substancias puras. Assim, segundo esta definicdo, o
corpo humano nao é uma substancia, pois, sendo composto de uma configuracao
determinada de 6rgdos e de outros acidentes, ele perece por decomposicao ou por
modificacdo de suas partes. A mente, ao contrario, € uma substancia pura, ela ndo é
constituida de acidentes, ndo perece por modificacdo de suas partes, mas apenas se
Deus, ao recusar o seu concurso, a reduz ao nada. O corpo “tomado em geral”
também é uma substancia pura, pois, embora seja composto de partes que podem
se modificar, ele nunca perece enquanto totalidade, exceto se Deus recusar a ele o
Seu concurso.

4. Substancia como sujeito de propriedades

Na definicdo V da Exposicdo Geométrica das Respostas as Sequndas Objecées
encontramos uma explicacdo sobre a substdncia que se tornou muito conhecida
entre os especialistas de Descartes. Nessa definicao, a substancia é designada como
um sujeito de propriedades:

«Toda coisa em que reside imediatamente como em seu sujeito, ou pela
qual existe, algo que concebemos, isto é, qualquer propriedade, qualidade, ou
atributo, de que temos em nds real idéia, chama-se substdncia. Pois nao
possuimos outra idéia da substancia precisamente tomada, salvo que é uma
coisa na qual existe formal, ou eminentemente, aquilo que concebemos, ou
aquilo que estd objetivamente em alguma de nossas idéias, posto que a luz
natural nos ensina que o nada ndo pode ter nenhum atributo real»
(GUINSBURG/PRADO JUNIOR, II, p 102. A.T, IX, 125).

Na passagem acima, a expressdo «pela qual» na frase «pela qual existe algo
que concebemos» indica a natureza deste sujeito. Seria ele um substrato de
propriedades, que em si mesmo seria vazio, na medida em que seria distinto
dessas propriedades? Seria ele um indeterminado, conhecido somente por sua
funcdo de suporte de propriedades? Ou seria ele uma coisa concreta cujas
propriedades seriam constitutivas de seu ser?? Ainda que uma resposta mais
completa a essas questdes nos levaria a analises sobre a relacdo entre a substancia,
seus atributos e seus modos, o proprio Descartes, na passagem em questao, faz
uma precisdo sobre a relacdo entre a substancia e as suas propriedades. Ele diz que

2 A tese segundo a qual a substancia cartesiana pode ser considerada como um simples suporte de
qualidades é sustentada por Loeb, em LOEB, 1981: 78-82. Para criticar Descartes, Loeb se apdia nas
objecdes levantadas por Locke (Essai sur l'entendement humain. 1I, ch. xxiii). Contudo, muitos
intérpretes defendem a tese contraria, segundo a qual a substancia para Descartes é uma coisa
concreta: PEREYRA, 2008: 75, n. 12. SKIRRY, 2005: 21. MARKIE, 1994: 78-79. GOUHIER, 1999: 396-
397.
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«ndo possuimos outra idéia da substancia [..] salvo que é uma coisa na qual existe
[..] aquilo que concebemos». A expressdao «na qualexiste» torna um pouco mais
claro o fato de que as propriedades, qualidades ou atributos existem na substancia,
isto é, tais propriedades sdo constitutivas da substdncia, pois tomadas em seu
conjunto elas nao se distinguem da substancia. Além disso, nas defini¢des
seguintes (VI e VII), Descartes demonstra que os pensamentos puramente
intelectuais sdo propriedades do espirito, e os movimentos puramente fisicos e
mecanicos sdo propriedades do corpo. Nos dois casos, as substancias sdo coisas
concretas:

«VI. A substancia, em que reside imediatamente o pensamento, é aqui
chamada espirito [..] VII. A substdncia que é o sujeito imediato da extensao e
dos acidentes que pressupdem a extensdo, assim como da figura, da situacdo,
do movimento local, etc., chama-se corpo» (GUINSBURG/PRADO ]UNIOR, II,p
102. AT, IX, 125).

Quando Descartes afirma que a idéia de substancia é a idéia das coisas que
temos em nds uma real idéia, ele ndo explica exatamente o que ele entende pelo
termo «real idéia». Uma interpretacdo possivel é que as idéias reais se opdem as
idéias materialmente falsas, cujos objetos nao podem existir fora de nossa mente, e
ndao podem existir em uma substancia diferente como em seu sujeito. Nesse
sentido, o termo «real idéia» serve para distinguir as idéias reais, idéias de coisas
que podem existir fora da nossa mente, das idéias materialmente falsas, idéias de
coisas que s6 existem enquanto modos da mente.

Descartes também afirma que a substancia é um sujeito de propriedades, e
por propriedades ele compreende qualidades e atributos. Mas o que ele
compreende verdadeiramente por essas nogoes é explicado nos Principios, I, 56:

«E aqui, de fato, entendo por modos exatamente o mesmo que entendi
alhures por atributos, ou qualidades. Mas, quando considero que a substancia
é por eles afetada, ou alterada, eu os chamo de modos; quando pode ser
denominada tal ou qual a partir dessa alteragdo, chamo [os modos] de
qualidades; e, por fim, quando levo em conta de maneira mais geral tao-
somente que estdo na substancia, chamo-os de atributos. E por isso digo que,
em Deus, ha apenas atributos, e ndo propriamente modos ou qualidades,
porque ndo se deve entender nele nenhuma alteragdo. Assim também o que
nunca se acha de modo diverso nas coisas criadas, como a existéncia e a
duracao na coisa que existe e dura, deve ser dito, ndo qualidade ou modo, mas
atributo» (ALMEIDA, I, art. 56. A.T, VIII, 32).

Para Descartes, as propriedades variaveis que constituem uma substancia - e
que ele designa de um modo impreciso de qualidades e atributos - sdo os modos
desta substancia. Impreciso porque Descartes tem para cada um desses termos um
sentido estrito. Modos e atributos sao diferentes na medida em que correspondem
a tipos distintos propriedades. Atributos sdo propriedades que exprimem a
esséncia ou a natureza de uma substancia, e neste sentido eles ndo sdo sofrem
nenhuma mudanga. Modos, ao contrario, designam uma mudanc¢a na substancia.
Mas todo modo depende da substancia da qual ele é o0 modo. Segundo Descartes,
cada modo é, portanto, modo de um atributo, e de um unico e o mesmo atributo,
porque toda substancia finita tem um dnico atributo principal para o qual todos os
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seus modos se referem. Desta forma, a extensdo é o atributo principal da
substancia extensa, e o pensamento € o atributo principal da substancia pensante.
Além disso, para Descartes a substancia e o seu atributo principal nao sdo
ontologicamente distintos, pois a distingdo entre eles é somente de razdo. Quando
Descartes fala do atributo de uma substancia finita em um sentido preciso, o que
ele tem em vista é o atributo principal desta substancia. O que nao é o caso do uso
que ele faz desse termo na definicdo V da Exposicdo Geométrica das Respostas as
Segundas Objegdes, visto que, nesse texto, esse termo é concebido de um modo
geral, como sindbnimo de modo.

Apds essas observacdes preliminares, restam ainda duas questdoes a serem
examinadas. A primeira questao chama a atencdo para o fato de que a definicdo de
substancia como sujeito de propriedades nao parece suficiente para distinguir uma
substancia de um modo, pois dada essa definicdo alguém poderia argumentar que
um modo também poderia ser o sujeito de outro modo. Esse contra-exemplo
aparece em uma carta de Descartes a Mersenne (para Hobbes), na qual Descartes
afirma que «nao ha dificuldade ou absurdo em dizer que o acidente € o sujeito de
um outro acidente, como dizemos que a quantidade é o sujeito de outros
acidentes» (CSM-K: 178. A.T, 111, 355). Entdo, ser um sujeito de propriedades nao é
um critério suficiente para reconhecer uma coisa como uma substancia, porque
esse critério poderia tanto se aplicar tanto a um modo de uma determinada
substancia, quanto a uma substancia.

Porém, essa imprecisdo na definicdo de substancia como sujeito de
propriedades pode ser eliminada desde que levemos em conta uma diferenca
fundamental entre as substancias e os modos. Essa diferenca se baseia no fato de
que para Descartes as substancias, ao contrario dos modos, nao existem como
entidades inerentes a um sujeito distinto delas mesmas, isto significa que elas sao
sujeitos ultimos de atribui¢do. Ainda que Descartes ndo tenha dado essa explicacdo
nesse texto, e que a definicdo de substancia como sujeito de propriedades nao
represente de fato uma definicdo estrita de substancia, ela traz certamente ganhos
em relacdo as definicdes anteriores, pois ela é util para destacar que propriedades,
atributos e qualidades sao nao podem existir sem uma substancia.

A segunda questdo refere-se a extensdo do conceito de substdncia. Na
Exposicdo Geométrica das Respostas as Segundas Objecbes, Descartes apresenta trés
exemplos de entidades que poderiam ser atribuidas ao conceito de substancia, a
saber, a mente, o corpo e Deus, nas defini¢des VI, VII, VIII, respectivamente. Apesar
disso, alguns intérpretes sustentam a tese de que o homem seria uma substancia,
baseando-se na definicdo V desse texto, onde Descartes define a substancia como
um sujeito de propriedades (SCHMALTZ, 1992: 286. HOFFMAN, 1991: 168-192.
MARKIE, 1994: 71. GILSON, 976: 435. LAPORTE, 1945: 235. GUEROULT, 2000b:
137-138, 147, 206). Segundo essa leitura, o homem seria uma substancia cujas
propriedades seriam os sentimentos, isto €, as sensacdes, os apetites e as paixoes.

Na Sexta Meditagdo, em sua definicdo do que sdo os sentimentos, Descartes
conclui que sao modos confusos do pensamento que sao o resultado da uniao entre
a mente e o corpo. Nos Principios, I, 48, ap0s ter distinguido as propriedades que
pertencem a alma e aquelas que pertencem ao corpo, ele afirma de maneira
semelhante que:

«(...) também experimentamos em nés certos outros conteddos
[percebidos] que ndo devem ser referidos nem a mente s, nem tampouco s
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ao corpo, e que, [...] provém da estreita e intima unido de nossa mente com o
corpo» (ALMEIDA, I, art. 48. A. T, VIII, 22-23).

Na carta de 21 de maio de 1643 a princesa Elisabeth, Descartes introduz a
sua teoria das trés nog¢des primitivas, cuja unido representa uma nog¢ao que sendo
primitiva ndo é compreensivel nem pela no¢ao de pensamento, nem pela no¢ao de
extensdo, nem pela conjunc¢do dessas duas noc¢des. A partir desses textos, alguns
intérpretes se questionam se esses sentimentos, que nao siao propriedades
claramente compreensiveis enquanto modos puros da mente, teriam como sujeito
ultimo de atribuicdo a mente ou o composto substancial mente-corpo, a saber, o
homem.

Entretanto, se aceitassemos que o sujeito udltimo de propriedades que
descrevem os sentimentos corresponde a uma substancia, a saber, ao homem,
entdo teriamos que determinar qual seria o atributo principal do qual os
sentimentos seriam os modos. A primeira vista, o candidato mais plausivel para
este caso seria a no¢ao primitiva de unido. Contudo, Descartes ndo afirma em
nenhum momento de sua correspondéncia com a princesa Elisabeth que a unido
representa um atributo principal de uma substancia. Desta forma, o homem nao
poderia ser o sujeito ultimo de ineréncia de nenhuma propriedade, e ndo poderia
corresponder ao critério de substancialidade fornecido na Exposicdo Geométrica
das Respostas as Segundas Objegdes, segundo o qual toda substancia é um sujeito
(altimo) de propriedades. Portanto, de acordo com esse texto, as Unicas entidades
que poderiamos considerar como substancias seriam a mente, o corpo e Deus.

5. A no¢ao de substancia completa, e a nocao de substiancia incompleta

Nas Quartas Objeg¢des, Arnauld havia sugerido que o argumento proposto por
Descartes em favor da distingdo real da mente e do corpo, na Sexta Meditagdo,
parecia muito excessivo na medida em que ele remetia a idéia platdnica segundo a
qual o homem seria uma mente se servindo do corpo (ALQUIE, II, 640. AT, IX,
158). A resposta de Descartes a essa objecdo contém uma explicagdo sobre a
substancia.

Em um primeiro momento, Descartes apresenta uma definicao de substancia
como uma coisa completa. E por coisa completa ele entende «uma substancia
revestida das formas, ou atributos, que bastam para [nés] sabermos que ela é uma
substancia» (ALQUIE, I, 662. A.T, IX, 173). Contudo, essa definicao ndo acrescenta
nada de novo em relacdo a sua definigdo anterior, onde a substancia era definida
como um sujeito de propriedades. Descartes havia afirmado que através do
conhecimento das propriedades de uma substancia podemos conhecé-la. Mas que
ndo seria necessario conhecer todas as propriedades de uma substancia para ter
um conhecimento completo dela, pois bastava conhecer a sua propriedade
principal: para o corpo a extensao, para a mente o pensamento.

Em seguida, Descartes apresenta uma segunda definicdo de substancia, na
qual ele introduz duas no¢oes, a de substancia como entidade independente, e a de
substancia incompleta. No que concerne a segunda noc¢do, Descartes reconhece que
ela pode parecer a primeira vista uma contradi¢do, visto que por substancia
devemos compreender uma coisa que pode subsistir por si mesma, e por

‘ Mariana ALMEIDA CAMPOS

-
a



ACTAS P
1I*° JORNADAS INTERNACIONAIS DE JOVENS INVESTIGADORES DE FILOSOFIA KrISIs - 201 1

incompleta o que nao pode subsistir por si mesmo. Entretanto, ele explica que, em
um sentido preciso, podemos considerar as substancias como incompletas:

«E verdade que em um outro sentido podemos chama-las incompletas,
nao que elas tenham nada de incompleto enquanto substdncias, mas apenas
na medida em que elas se referem a alguma outra substincia com a qual elas
compdem um todo por si e distinto de qualquer outro» (ALQUIE, II, 663. A.T,
IX, 173).

Depois ele apresenta dois exemplos de substincias desse tipo.
Primeiramente, ele afirma que «a mao é uma substancia incompleta, se vocé a
relaciona a todo o corpo de que ela é parte, mas se vocé a considera sozinha, ela é
uma substancia completa» (ALQUIE, I, 663. A.T, IX, 173). O segundo exemplo vem
em seguida:

«E similarmente a mente e o corpo sio substancias incompletas, quando
relacionamo-las a0 homem que elas compdem; mas sendo consideradas
separadamente, elas sdo substincias completas» (ALQUIE, II, 663. AT, IX,
173).

Essas trés passagens das Respostas as Quartas Objegcdes, que acabo de
destacar, sao uma fonte de controvérsia na literatura. Alguns intérpretes, como
Peter Markie, Tad Schmalzt, Paul Hoffman e Jean Laporte, consideram que a
introducao da nog¢do de substancia incompleta permitiu que Descartes incluisse os
corpos particulares e o homem em sua categoria de substancia (MARKIE, 1994: 71.
SCHMALTZ, 1992: 282, 286, 288, 289. SCHMALTZ, 2009: 119. HOFFMAN, 1991:
171-173. LAPORTE, 1945: 186-189). Segundo eles, a mao, a mente e o corpo, sdo
substancias incompletas, no sentido de que eles sdo partes substanciais de outra
substancia.

Contudo, outros intérpretes, Vere Chappell e Dan Kaufman, por exemplo,
acreditam que a noc¢do de substdncia incompleta serve apenas para explicar em
qual sentido os corpos particulares podem ser considerados substancias, mas nao
que o homem seja uma substancia (CHAPPELL, 2007: 260. CHAPPELL, 1994: 408-
410, 416-422. KAUFMAN, 2008: 39-42, 50-57). O argumento que eles fornecem
consiste em mostrar que se, por um lado, a mao compartilha com o corpo humano,
do qual ela é uma parte substancial, o mesmo atributo principal que é a extensao,
por outro lado, ndo podemos afirmar o mesmo da mente e do corpo em relagdo ao
homem. A mente e o corpo ndo compartilham o mesmo atributo principal, visto
que cada uma dessas substancias possui um unico atributo principal, e a relacao
entre os seus atributos é de mutua exclusdo. Por conseqiiéncia, Chappell e
Kaufman afirmam que os dois exemplos que Descartes considera como exemplos
de substancias incompletas sdo muito diferentes um do outro: a mdo é uma parte
substancial de uma substancia que é o corpo humano; a mente e o corpo sdo partes
do homem, mas isso ndo significa que o homem seja uma substancia.

0 argumento de Chappel e Kaufman me parece apropriado no que concerne o
papel do homem na ontologia cartesiana, visto que Descartes nunca afirmou que
ele seria uma substancia. Entretanto, a tese de que o corpo humano seria uma
substancia, defendida por esses intérpretes, ndo me parece totalmente clara. Como
vimos no Resumo, Descartes fornece uma definicdo de substancia extensa na qual
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ele parece excluir o corpo humano desta categoria. De acordo com esse texto, as
substancias como puras entidades incorruptiveis sao apenas Deus, a mente e o
corpo “tomado em geral”. Para superar esta dificuldade textual, Chappell e
Kaufman mostram que seria possivel compreender o corpo humano ndo como uma
substancia pura e incorruptivel, mas como uma substancia impura, corruptivel e
composta, isto significa, em um sentido mais fraco de substancia (CHAPPELL,
2007: 260. CHAPPELL, 1994: 408-410, 416-422. KAUFMAN, 2008: 39-42, 50-57).
Por outro lado, Hoffman e Laporte argumentam que a expressao o corpo “tomado
em geral” nesse texto permanece equivoca porque nao € claro se ela designa uma
substancia extensa em sua totalidade ou o que denominamos, em geral, um corpo.
Além disso, eles destacam o fato de que Descartes ndo afirma, de modo explicito,
nesse texto, que os corpos particulares sao modos de uma tnica substancia.

Porém, outros intérpretes, como Jean-Marie Beyssade, Michelle Beyssade,
Pierre Guenancia, Henri Gouhier, Martial Gueroult e Woolhouse, ndo aceitam a tese
de que o corpo humano seria uma substancia extensa (BEYSSADE, ]J-M, 2001: 242,
n. 53. BEYSSADE, M, 1997: 8. GUENANCIA, 1999: 101, 110 GOUHIER, 1999: 392.
WOOLHOUSE, 1993: 22-26. GUEROULT, 2000a: 107-118). E para explicar a
individualidade desse corpo, eles afirmam que a unidade funcional que ele possui
na medida em que é unido a alma permite que ele seja dotado de uma
substancialidade. Segundo essa leitura, cuja fonte textual é a carta a Mesland de 9
de fevereiro de 1645, é a alma que fornece ao corpo uma unidade e uma
indivisibilidade que ela possui como substancia, porque o corpo humano nele
mesmo, e independente de sua unido com a alma, é apenas um modo do corpo
“tomado em geral”.

Contudo, o que me parece claro até aqui é que quer aceitemos que o corpo
humano seja uma substdncia quer aceitemos que ele seja um modo de uma tnica
substancia extensa, isso ndo significa, nos dois casos, que o homem seja uma
substancia, isto é, nenhuma dessas duas interpretacdes implica que devemos
aceitar uma leitura trialista da ontologia de Descartes.

6. A nocao de substiancia como entidade independente

Descartes comecgou a trabalhar nos Principios da Filosofia no inicio de 1641,
pouco depois da publicagdo das Meditacbées Metafisicas. Nesse livro, ele tinha a
intencdo de publicar os resultados de suas investigacdes sob a forma de um
manual para substituir os manuais escolasticos que existiam a época. Ainda que
inicialmente ele tenha sido concebido como uma exposicdo sistematica de sua
filosofia, cujo objetivo era retomar as teses que tinham sido expostas nas
Meditagbes, Descartes realmente nao terminou de escrevé-lo. Contudo, podemos
encontrar nesse livro, precisamente na primeira parte, do artigo 51 ao artigo 54,
uma das explicacdes mais detalhadas sobre a natureza da substancia cartesiana.
Em geral, os intérpretes consideram os Principios como sendo o texto o mais
sistematico no que concerne a teoria cartesiana da substancia (BEYSSADE, ]-M,
2001: 217-218, 231. CHAPPELL, 2007: 261). Em parte porque ele é maior do que
os textos precedentes sobre o assunto, mas também porque muitas imprecisoes
presentes nas explicagdes anteriores sao eliminadas nesse texto.
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No artigo 51, Descartes apresenta uma definicdo de substdncia como
entidade independente que ja havia aparecido em textos anteriores: «Por
substancia ndo podemos entender sendo a coisa que existe de tal maneira que ndo
precise de nenhuma outra coisa para existir» (ALMEIDA, [, art. 51. A.T, VIII, 24).
Apébs essa definigdo, ele introduz uma restricdo, no seio da nocao de entidade
independente, que nao havia aparecido antes. Ele afirma que em um sentido estrito
somente Deus é uma substincia independente. As criaturas ndo podem ser
consideradas como substancias independentes no mesmo sentido em que Deus,
porque elas ndo precisam do concurso e da preservacdo de Deus para existir:

«E, de certo, s6 ha uma tunica substancia que se pode entender como
absolutamente independente de qualquer outra coisa, a saber, Deus. Todas as
outras, porém, percebemos que ndo podem existir a ndo ser gracas ao
concurso de Deus» (ALMEIDA, [, art. 51. A.T, VIII, 24).

A consequéncia é que «o nome “substancia” ndo convém a Deus e a elas
univocamente, como se costuma dizer nas Escolas, isto é, ndo se pode entender
qualquer significado desse nome que seja comum a Deus e as criaturas»
(ALMEIDA, [, art. 51. A.T, VIII, 24). Depois, no artigo 52, ele introduz uma segunda
defini¢cdo de substancia que s6 se aplica as substancias criadas:

«Porém, a substincia corporea e a mente, ou a substdncia pensante,
criada, podem ser entendidas sob esse conceito comum, porque siao coisas que
precisam tdo somente do concurso de Deus para existir» (ALMEIDA, [, art. 52.
AT, VIII, 25)

Ainda que nos Principios a no¢do de substancia esteja ligada a uma
independéncia, o termo independéncia, nesse contexto, nao é claro. Podemos
pensar que Descartes considera que a independéncia envolvida no conceito de
substancia é causal. Compreendida como sendo causal, teriamos um sentido forte
de substancia em oposicao a um sentido fraco. No sentido forte, somente a
substancia incriada (Deus) seria uma substdncia, porque ela seria a unica
substancia causalmente independente de todas as outras coisas. As substancias
criadas (a mente e o corpo) seriam causalmente dependentes de Deus, na medida
em que ele seria a causa e a preservacao delas, mas sendo, entretanto, causalmente
independentes de todas as outras coisas criadas, elas seriam substancias em um
sentido fraco. Porém, admitir a distingdo entre esses dois sentidos de substancia
(um forte e um fraco) implica também em reconhecer que a nog¢do de entidade
independente nao se aplica de maneira univoca aos diferentes tipos de substancias
no sistema cartesiano. Essa ndo univocidade foi reconhecida pelo proéprio
Descartes que declarou no artigo 51, como vimos, que Deus e as criaturas nao sao
substancias no mesmo sentido.

Entretanto, embora a compreensao do sentido do termo independéncia como
causal seja util para mostrar que o sentido do termo substincia nao é univoco
quando ele é aplicado a Deus e as substancias criadas, ela ndo parece ser suficiente
para distinguir as substancias criadas e seus modos. Dada a defini¢do de substancia
como entidade independente (no sentido causal de independéncia) segue-se a
formulacdo seguinte: x € uma coisa criada que ndo tem outra causa além de Deus. O
problema é que, segundo essa formulagdo, os modos poderiam ser igualmente
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considerados como substancias, porque um modo poderia ser considerado como
uma entidade independente (no sentido causal) de todas as outras coisas (exceto
de Deus) incluindo a substdncia da qual ele é um modo, visto que a relacao de
dependéncia entre um modo e a substancia ndo parece ser causal. Se for assim, as
substancias criadas e os modos seriam igualmente substancias no sentido fraco.
Contudo, essa consequéncia é absurda, pois sabemos que para Descartes os modos
ndo podem existir sem a substancia da qual eles sdo modos:

«(...) é preciso notar que, gracas a luz natural, é muitissimo manifesto
que o nada ndo tem afec¢des ou qualidades; e que, por isso, onde quer que
constatemos algumas, ai se encontra necessariamente uma coisa ou
substancia a qual pertencam» (ALMEIDA, |, art. 11. A.T, VIII, 8).

Além disso, alguém poderia argumentar com recurso a definicdo V da
Exposicdo Geométrica das Segundas Respostas, onde Descartes faz mencdo ao fato
de que a substancia seria a causa de suas qualidades, que a relagdo de dependéncia
entre um modo e a substincia seria causal. Nesse texto, ao definir a substancia
como um sujeito de propriedades, atributos e qualidades, ele afirma que a
substancia seria a razdo (ou a causa) de suas propriedades: «[..] pela qual existe
algo [...]» (GUINSBURG/PRADO JUNIOR, II, p. 102. A.T, IX, 125). Em todo caso, ainda
que estejamos certos de que a consequéncia em questdo é absurda, considera-la
serve ao menos para colocarmos em questdo se o sentido de independéncia que
Descartes atribui as substancias criadas nos Principios seria somente causal.

Outro modo de compreender a no¢ao de independéncia é compreendé-la
como uma independéncia de ineréncia. De acordo com essa compreensdo, a
substancia enquanto entidade independente seria o que ndo é inerente a nenhuma
outra coisa, na perspectiva de que se trata de uma coisa que nao reside em nenhum
outro sujeito que poderia ser considerado como seu sujeito tltimo de atribuicao.
Esse sentido de independéncia, como ndo ineréncia, permite enfraquecer a
distingdo entre um sentido forte e um sentido fraco de substancia, que era
necessaria quando o sentido de independéncia era causal. Além do mais, ele
permite mostrar que se as substdncias criadas possuem uma independéncia de
ineréncia com relacdo a todas as outras coisas, visto que elas sdo seus proprios
sujeitos ultimos de atribui¢do, os modos, por outro lado, carecem deste sentido de
independéncia, pois eles sdo entidades que existem somente como inerentes a uma
substancia. Desta forma, os modos ndo poderiam ser considerados entidades
independentes nesse sentido, e assim eles nao poderiam ser substancias.

Esta noc¢do de independéncia de ineréncia parece ter sido reconhecida por
Descartes, pois, na versao francesa dos Principios, ele acrescentou ao artigo 51 uma
explicacdo sobre as substancias na qual esse sentido de independéncia aparece:

«Mas porque entre as coisas criadas algumas sdo de tal natureza que
ndo podem existir sem outras, distinguimo-las daquelas que s6 tém
necessidade do concurso ordinario de Deus, chamando entdo substancias a
estas, e qualidades ou atributos das substancias aquelas» (Gama, [, art. 51. A.T,
X, 47).

Nessa explicacao, Descartes mostra que as coisas criadas podem ser de dois
tipos, ou elas sdo substancias ou elas sdo modos. Quanto as substancias, podemos
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considera-las como sendo independentes de Deus somente no sentido de
independéncia de ineréncia, mas ndo no sentido de independéncia causal. Em
relacdo aos modos, se eles possuem alguma independéncia causal, esta deve
permanecer subordinada a causa primeira (Deus) e as causas segundas (outras
coisas criadas, no caso, as substancias criadas) desses modos. Porém, claramente
eles ndo sao independentes das substancias no sentido de uma independéncia de
ineréncia, porque eles sé existem como inerentes em uma substancia.

Desta forma, parece que Descartes aceitou esses dois sentidos de
independéncia (de causalidade e de ineréncia) em sua definicdo de substancia
como entidade independente. A independéncia em seu sentido causal permitiu a
Descartes mostrar que o termo substancia ndo é univoco quando ele é aplicado a
substancia incriada e as substancias criadas. Além disso, a conjuncao desses dois
sentidos de independéncia permitiram a ele compreender que o tipo de
dependéncia que existe entre as substancias criadas e Deus (dependéncia causal)
ndo é o mesmo tipo que existe entre as substancias criadas e os seus modos
(dependéncia de ineréncia). Assim, esses dois sentidos de independéncia estdo
presentes na definicdo de substancia como entidade independente que Descartes
introduz nos artigos 51-52 da Primeira Parte dos Principios.

Apés ter fornecido uma definicio de substadncia, Descartes explica, nos
artigos seguintes, de que maneira podemos conhecé-la. No artigo 53, ele introduz a
tese segundo a qual cada substincia possui um unico atributo principal, que
constitui a sua natureza e esséncia, e através da qual ela é conhecida e concebida.
Segundo ele, o atributo principal da mente é o pensamento, e o do corpo a
extensao: «A saber, a extensdo em comprimento, largura e profundidade constitui
a natureza da substancia corpérea, e o pensamento constitui a natureza da
substancia pensante» (ALMEIDA, I, art. 53. A.T, VIII, 25). Por outro lado, os modos
de cada substancia dependem do atributo principal para existir e para serem
concebidos, enquanto o atributo permanece independente de cada um de seus
modos. No artigo 54, ele mostra que podemos ter uma idéia clara e distinta das
substancias criadas desde que tenhamos uma idéia de seus respectivos atributos
principais, da mente o pensamento, e do corpo a extensao:

«E, assim, podemos facilmente ter duas nogdes, ou idéias, claras e
distintas, uma da substancia pensante criada a outra da substancia corpoérea,
bem entendido, desde que distingamos cuidadosamente todos os atributos do
pensamento dos atributos da extensdo» (ALMEIDA, I, art. 54. A.T, VIII, 25-26).

Uma consequéncia da tese segundo a qual os atributos principais constituem
a esséncia das substancias, afirmada no artigo 53, é que as substancias ndo podem
existir sem esses atributos. Essa consequéncia parece, entretanto, a primeira vista,
colocar um problema para a nocao de independéncia presente na definicdo
cartesiana de substancia. Se toda substdncia criada possui apenas um unico
atributo principal, sem o qual ela nao pode existir nem ser concebida, entdo parece
que podemos dizer que a substincia é dependente deste atributo, portanto
poderiamos concluir que nem as substancias criadas nem Deus seriam substancias,
porque eles seriam dependentes de seus respectivos atributos. Ainda nesta
perspectiva, visto que Deus é uma substancia incriada, que possui infinitos
atributos, ele seria a substancia mais dependente de todas, visto que todos os seus
atributos sdo principais, e expressam a sua perfeicdo. Porém, como sustenta
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Pereyra, esse problema sé seria real se Descartes concebesse que a substancia e
seus atributos fossem coisas distintas, o que ndo € o caso (PEREYRA, 2008: 69).
Dada a doutrina cartesiana da simplicidade divina, Deus nao é distinto dos seus
infinitos atributos, assim como as substancias criadas nio s3o distintas dos seus
atributos principais, pois entre os atributos principais e as substancias existe
apenas uma distingio de razdo: «concebemos em Deus uma imensidade,
simplicidade ou unidade absoluta, que abrange e contém todos os seus outros
atributos» (GUINSBURG/PRADO ]UNIOR, II, p. 88. AT, IX, 111). Por consequéncia,
ha uma identidade entre os atributos principais e as substancias das quais eles sdo
os atributos:

«0 pensamento e a extensio podem ser considerados como
constituindo a natureza da substancia inteligente e a da corpdrea; e, assim,
nao devem ser concebidos de outro modo sendo como a prépria substancia
pensante e a substancia extensa, isto €, como a mente e o corpo» (ALMEIDA, I,
art.63. A.T, VIII, 30).

Assim, a tese da identidade entre o atributo e a substdncia ndo é um problema
para a teoria cartesiana da substancia, muito pelo contrario. Pois, a partir desta
tese, emergem duas outras: por um lado, cada substancia criada possui um tnico
atributo principal, por outro lado, a distingdo entre a substadncia criada e o seu
atributo é conceitual, como observou Pereyra (PEREYRA, 2008: 89).

Finalmente, no que concerne a extensao da definicao cartesiana de substancia
independente nos Principios temos os seguintes resultados: Deus é a unica
substancia absolutamente independente no sentido causal. Contudo, é possivel
aceitar um sentido fraco de independéncia causal e aplica-lo a mente e ao corpo.
Por consequéncia, a mente e o corpo seriam independentes em um sentido fraco, e
Deus em um sentido forte. Por outro lado, Deus, a mente, e o corpo, sdo substancias
no mesmo sentido, se por substiancia independente compreendermos uma
independéncia de ineréncia. No entanto, em nenhum caso o homem seria uma
substancia, pois ele nao corresponde a nenhum dos dois critérios de
independéncia (causal e de ineréncia) que acabamos de mencionar como decisivos
para que uma coisa seja considerada uma substancia.

7. Substancia e atributo principal

Segundo Paul Hoffman, no texto Comentdrio acerca de um certo cartaz,
escrito por Descartes durante o inverno de 1647-1648, em resposta a Regius, ha
uma passagem que representa uma mudanca na teoria cartesiana da substancia,
porque ela parece negar uma tese afirmada no artigo 53 da Primeira Partes dos
Principios, a saber, a tese segundo a qual toda substancia criada possui um dnico
atributo principal:

«Quanto aos atributos que constituem as naturezas das coisas, ndo se
pode dizer que os que sdo diferentes, e de tal forma que o conceito de um nao
estd contido no conceito do outro, estdo conjuntamente presentes em um e
mesmo sujeito; pois isso seria equivalente a dizer que um mesmo sujeito tem
duas naturezas diferentes, o que envolve uma contradicdo, ao menos quando
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se trata, como é o caso aqui, de um sujeito simples e ndo de um sujeito
composto» (ROCHA, 2008: 230-232. ALQUIE, 111, 798. A. T, VIII, 349-350).

De acordo com a leitura de Hoffman, Descartes poderia admitir que uma
substancia pudesse ter dois atributos principais, porque ele compreende que os
atributos pensamento e extensado sdo apenas diferentes entre si, e o fato de que um
atributo seja diferente do outro ndo seria suficiente para excluir que eles
pudessem existir em uma mesma substincia. O argumento de Hoffman é o
seguinte: se um atributo A é diferente de um atributo B, e se nenhum atributo esta
contido em outro, entdo um sujeito que contém esses dois atributos poderia ter
duas esséncias ou naturezas, a diferenca entre dois atributos diferentes que
existem em uma mesma substancia é uma diferenca de razdo. Assim, ainda que
uma substincia, enquanto sujeito composto, possa ter dois atributos principais
diferentes, ela ndo pode ter duas esséncias ou naturezas. Esta interpretacdo nos
levaria a uma leitura trialista da ontologia cartesiana, segundo a qual o homem
seria uma substancia composta de dois atributos principais diferentes, mas com
uma Unica esséncia ou natureza (HOFFMAN, 2009: 59-60).

Porém, outros intérpretes, tais como Vere Chappell e Ethel Rocha, analisam
essa mesma passagem de outra maneira (CHAPPELL, 2007: 268-269. ROCHA,
2006: 99-104). Para eles, quando Descartes diz que um atributo ndo é o outro, o
que isso significa é que os atributos sdo contrarios, e ndo apenas diferentes, como
sustenta Hoffman. O argumento de Chapell é o seguinte: se um atributo A é
diferente de um atributo B, entdo A é oposto a B, ou seja, A é contrario a B. Se A é
contrario a B, entdo seria contraditério que um mesmo sujeito tivesse A e B.
Portanto, se o pensamento e a extensdo, enquanto atributos principais da mente e
do corpo, tém a caracteristica de serem mutuamente excludentes, entdo eles niao
podem coexistir em uma terceira substancia que seria 0 homem. Portanto, o que
parece claro até aqui é que ndo ha nenhuma mudanc¢a na teoria cartesiana da
substancia a partir dos Principios.

8. Conclusao: substincia e dualismo

A teoria da substancia foi desenvolvida por Descartes em diferentes
momentos de sua obra, e algumas teses presentes nessa teoria contém argumentos
importantes para a defesa do dualismo cartesiano. Por exemplo, duas teses sdo
particularmente importantes: aquela segundo a qual cada substancia criada possui
um Unico atributo principal, e aquela que implica a exclusdo mutua dos atributos
principais da substancia pensante e da substancia extensa respectivamente. Uma
das consequéncias dessas teses é que o homem nao pode ser uma substancia
criada, na medida em que ele é uma entidade composta de duas substancias
criadas, que possuem dois atributos principais mutuamente excludentes. Portanto,
em suas diversas definicdes de substancia, Descartes sempre foi coerente com a
tese segundo a qual em nenhum caso o homem poderia ser considerado uma
substancia. Assim, as Unicas entidades que poderiam satisfazer as definicdes de
substancias fornecidas por Descartes em seus textos seriam Deus, a mente, e 0
corpo.

Contudo, um problema concernente a extensdo da nog¢do de substidncia
extensa se coloca quando nos perguntamos se Descartes aceita uma unica
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substancia extensa ou uma pluralidade de substancias extensas. Parece possivel, a
partir dos textos, sustentar essas duas teses, porque ha textos em que ele afirma
que a pedra é uma substancia, entretanto, em outros, ele sustenta que apenas o
corpo “tomado em geral” seria uma substancia. Assim, com base nos textos, as duas
posicdoes podem ser consideradas como exprimindo uma posicao cartesiana.
Porém, até aqui ainda ndo vejo claramente qual delas seria a posicdo mais
vantajosa para a defesa do dualismo. Essa questdo sera o assunto de um préximo
estudo.
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RESUMO: no diagnéstico da circunscri¢do, na actividade investigacional, do espago para
determinagdes éticas ou principios precaucionais, é comum incriminar o processo de
autonomizacao da ciéncia, do século XVII, como o momento inflexivel no qual se processou
a disjuncdo entre saber e reflexdo normativa no acto objectivo de protec¢do do imperativo
«conhecer por conhecer»; a nossa posicdo, contudo, reconhecera no positivismo de Comte
o efectivo processo de polarizacdo decisiva e irrevogavel, a ultimar por derivagdes
igualmente positivistas posteriores, entre ética e ciéncia, entre preceituacdo moral e
virtude epistémica.
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Introducao

No ambito das relacdes entre Ciéncia e Etica, a delacio, pela Bioética e pelos
«Science Studies», de uma pratica cientifica exclusivamente determinada por
pressuposicdes epistémicas — ou mesmo por um novo ethos deontolégico, baseado
em principios de «manegement», em que complexo nocional de «liberdade de
investigacao», subterfugio predilecto da impugnacao de qualquer tipo de
«heterorregulagdo ética» ou imposicdo de democraticidade na ciéncia, sogobra
estrondosamente perante o caracter imperativo de que se reveste a
«autorregulacdo» pelo mercado -, diagnostica a circunscricdo, na actividade
investigacional, do espaco para determinacdes éticas ou principios precaucionais.
Intelecgdes filoséficas prestigiadas, como a de Edgar Morin, no acto de imputagao
do caracter profundamente ambivalente da esséncia de uma ciéncia desvirtuada
pelas circunstancias do seu vinculo a industria, a técnica, a sociedade e a politica,
incriminam o processo de autonomizacdo da ciéncia, do século XVII, como o
momento inflexivel no qual «o seu postulado de objectividade operou, por si
mesmo, a disjunc¢do entre saber e ética» no acto «de proteccdao do seu imperativo
“conhecer por conhecer”», circunstancia a partir da qual a ciéncia moderna, «na
sua prépria natureza», se tornou visceralmente «indiferente a qualquer
consideracgdo ética que ndo a ética do conhecimento e a ética do respeito pelas
regras do jogo cientifico» (MORIN, 2004: 73-76).

Suportada na circunstancia da persisténcia de circunspectos indices de
eticidade nos projectos epistémicos de Bacon e de Isaac Newton, a nossa posicao,
contudo, é a de que, mais do que na mudanca de paradigma ontolégico da
modernidade, sera no ambito do positivismo de Comte - efectivo momento de
eleicdo, por parte da ciéncia, da «busca desinteressada pela verdade» e da
referéncia ao suporte estrutural da objectividade como bem e ética proépria, e dos
valores epistémicos como os Unicos com vigéncia — que se enceta o processo de
polarizacao decisiva e irrevogavel, a ultimar por derivacdes igualmente positivistas
posteriores, entre ética e ciéncia, entre preceituagcdo moral e virtude epistémica.

O Positivismo

A ambiéncia social da Europa do século XIX desenvolvia-se ja numa confiante
progressdo racional, plasmada numa estabilidade politica consideravel e num
processo de industrializacdo significativo, terminantemente compassados pela
ciéncia e a tecnologia, quando Comte edita a obra Curso de Filosofia Positival
(1830-1842), em seis volumes, durante a década de trinta e inicios da década de
quarenta, convicto que estava da extrema urgéncia em cindir com a justificacao
metafisica do saber nas diversas areas do conhecimento (inclusive social), e da
premente necessidade da imposicao do aval da ciéncia na instituicao da nog¢ao de

1 0 complexo nocional filosofia positiva podera contrair (pelo menos) cinco acepgdes: filosofia
«real»; filosofia «exacta»; filosofia «rigorosa»; filosofia «proficua»; filosofia «experimental» - na
oposicao ao que depreciativamente é «negativo».
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verdade?. Se, como constatamos, os sistemas baconiano e newtoniano, entre
outros3, progrediam cientificamente escorados nos alicerces de uma causalidade
final, plasmada na ideia de Deus - garantia da preceituacdo de uma sensibilidade
ética congénita - a inteleccdo de Comte visara, sobretudo, desenlear os sistemas
cientificos, de base geométrica ou propensao indutiva, das amarras teoldgico-
metafisicas em que se enlicavam aquando da demanda pela unificagao estrutural
almejada; persuadido do caracter progressista da historia, e crente na maturagdo
intelectual da sua época, o fil6sofo vislumbrara reunidas as condi¢des para que as
coordenadas das veridicas sendas do conhecimento cientifico passem a ser
exclusivamente delineadas pela potestade intelectual, estribada na verificacao
empirica. A concretizacdo deste ideal impde-se, considerou, pois se na tentativa de
compreensao dos enigmas da existéncia, bem como dos enlevos naturais, o homem
se vem inscrevendo na inquiricdo gnoseoldgica pelos assuntos mais insoluveis,
pelos conteddos mais impenetraveis ao pendor investigacional, pelas «causas
essenciais» e pelos «conhecimentos absolutos», tem-no feito mediante uma
exegese ascética gradativa, correspondente as teoriza¢des do estado teolégico e do
estado metafisico, com as quais é premente exsolver: num original estadio
evolutivo, as justificacdes existenciais processam-se por intermédio de um
dinamismo teorético cujo moébil explicativo radica em «entidades sobrenaturais»,
plasmado no feiticismo, no politeismo e no monoteismo; numa subsequente etapa,
as entidades sobrenaturais sao substituidas por «abstrac¢des personificadas, cujo
uso, verdadeiramente caracteristico, permitiu muitas vezes designa-las sob o nome
de ontologia» (COMTE, s/d: 171) - se o primeiro estado é pautado pelo predominio
da especulacdo, fecundada pela imaginagdo, a capacidade argumentativa domina o
segundo. Ao espirito humano urge, pois, renunciar «as pesquisas absolutas, que
ndo convinham sendo a sua infancia», e restringir «os seus esfor¢cos ao dominio,
desde entdo progressivamente alargado, da observagdao» (COMTE, s/d: 174), assim
como o determina o estado positivo - ou da racionalidade definitiva -, em que a
circunspeccdo de um enunciado, exsolvido de quaisquer propdsitos metafisicos,
radica na dependéncia da sua vinculacao aos factos.

O itinerario positivista comtiano norteia-se sobretudo pelo designio de
descoberta das leis com que se processa a regularidade dos fen6émenos. Na
expectativa de confirmacdo ou infirmacao de teorias cientificas, predispde-se a
organizacdo sistematica dos diversos ramos do saber, patrocinando o
agrupamento metdédico das disciplinas cientificas. Crente no desenvolvimento
infindo do conhecimento, mediante uma acumulagdo gnoseolégica progressiva
derivada de novas observacdes ou de meditacdes mais elaboradas, outorga-se a
incumbéncia de determinacdo das possibilidades de agnicido da realidade. E
porque «toda a ciéncia tem por fim a previdéncia*» (COMTE, 2008: 146), pautar-
se-a por um veemente pendor operativo.

Dos rasgos gerais do positivismo salienta-se, pois, a exaltacdo da ciéncia, cada
vez mais espartilhada em areas de conhecimento técnico, enquanto «inico meio
em condi¢des de solucionar, do decurso do tempo, todos os problemas humanos e

2 Os designios do «positivismo classico» de Comte encontravam eco, entre outras, nas posicdes
filoséficas de Littré, Spencer e Mill.

3 Até o cartesiano, por exemplo, no qual Deus constitui suporte e garantia do edificio gnoseoldgico.

4 Em Cours de Philosophie Positive, na «Deuxiéme Legon», a enunciacdo é semelhante: «ciéncia,
logo previdéncia; previdéncia, logo, acgio», Cf. COMTE, 2008: 36 e ss.
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sociais que até entdo haviam atormentado a humanidade» (REALE, 2001: 272). A
supremacia daquela enquanto instrumento cognoscitivo e a evidéncia da
equabilidade metodolégica que a consolida caucionam a convic¢do do caracter
inelutavel do dominio absoluto do homem sobre a natureza; a especializagdo do
conhecimento cientifico, por sua vez, potencia a irrup¢do do «man of science»> -
em detrimento do diletantismo aristocrata -, que passa a operar em dedica¢do
exclusiva nos grupos de pesquisa laboratorial emergentes, assomando igualmente
desta conjectura a tendéncia preambular da profissionalizacao®, bem assim como a
disposicao expressiva para a producdo de publicacdes especializadas referentes a
assuntos cientificos e até encontros de discussdo e publicitacio de resultados
investigacionais. Mas da consubstancia¢ao do estado positivista, na economia da lei
dos trés estados, enquanto sistema opositor a aceitacdo das causas essenciais e
apologista da valorizacdo da observacao, da previsdo racional e da formula¢do de
leis gerais - factores concorrentes a ordenac¢do positiva e linear das ciéncias -,
transcorrerdo prejuizos ontoldgicos sérios. O empreendimento gnoseoldgico da
filosofia positivista, ao instituir-se como corpo metodoldgico das diversas ciéncias,
ndo se absolve do oprébrio da restricdo da amplitude das potencialidades
cognoscitivas do sujeito, uma vez que imola a dinamica criativa do espirito aos
ditames do monismo metodoldgico, na consagracdo das ciéncias como paradigma
cognitivo exclusivo - a focalizacao restrita nos critérios de objectividade que elege,
coage a padronizacdo e tecnicizacdo dos processos de recolha de dados, no
propoésito de uma neutralidade processual que impde a passividade do sujeito. E ao
contrario dos sistemas filosoficos precedentes, devotados a pendéncias
concernentes a questao do Ser, revela-se verdadeiramente reducionista. Presta-se
também ao ensejo de avaliacdo critica a conjectura positiva de que do
conhecimento apenas factores benignos sobrevirdao para a humanidade, suportada
na citacao biblica do evangelista Jodo”: sera «o conhecimento sempre benéfico em
todas as acepgdes que se tomem?» (KITCHER, 2002: 147). Incorre, ainda, nas
limitacdes inerentes a qualquer teorizacdo que, pela confusido frequente entre
filosofia e ciéncia, mundo humano e fisico, espirito e matéria, se circunde
nefastamente da realizacdo de «ma ciéncia», com base em pseudo-pressupostos
filosoficos, e de «ma filosofia», com base em principios cientificos

5 Apesar de, a pedido do poeta Coleridge, William Whewell, filésofo e historiador da ciéncia inglés,
ter inventado, ja em 1833, a palavra inglesa «scientist» - publicada pela primeira vez num escrito
andénimo de 1834, intitulado «On the connexion of the physical sciences» (editado pela Quarterly
Review), com o intuito de substituir, quicd também simbolicamente, os termos habituais «natural
philosopher» e «man of science» - o conceito ndo granjearia aceitacdo generalizada antes do fim do
século XIX (Cf. «William Whewell»: Stanford Encyclopedia of Philosophy - versao on-line).

6 Em Making the Man of Science (2003), baseado na figura e obra de Thomas Huxley - notavel
naturalista britanico e elevado difusor do darwinismo latente -, Paul White examina a configuragio
epistémica e psicolégica do «homem de ciéncia» no periodo vitoriano (1837-1901). A partir,
sobretudo, da moldagem que Huxley perpetra as determinagdes do «scientific practitioner», e
apesar de ser possivel vislumbrar ainda neste a acomodacao efectiva de virtudes morais e religiosas
- e do préprio complexo nocional «man of science» consistir numa idealizagdo -, reconhece-se que
as determinacdes seculares que lhe comecam a ser impostas permitirdo a White inferi-lo ja como o
epitome do professional scientist emergente, com uma nova postura face a sociedade e a ética.
Quando, no final do século XIX, a terminologia proposta por Whewell - «scientist» - se dissemina
(cf. nota anterior), a ideia de que ao bom praticante de ciéncia é exigida a estrita observacdo da
separacdo entre factos e valores constitui ja um axioma.

7 «(...) e deves conhecer a verdade, e a verdade libertar-te-a»: JOAO, 8: 32.
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discricionariamente aplicados - de resto, j& na época, esclarecidas correntes
intelectuais, manifestavam a sua apreensdo em evidente timbre critico: Charles
Pellarin, influéncia classica de posteriores censores, redige Essai Critique sur la
Philosophie Positive: Lettre a M. E. Littré (De L'Institut), logo em 1864; Eca de
Queirds, em «Positivismo e Idealismo», de 1893, compendiado em Notas
Contempordneas (2000), reage ao «modo brutal e rigoroso com que o positivismo
cientifico trata a imaginacao, que é uma tao inseparavel e legitima companheira do
homem, como a razao» (ECA DE QUEIR()S, 2000: 193); e Sampaio Bruno, em O
Brasil Mental (1898), sustenta nao consistir o positivismo na expressdo da
concep¢do antropoldgica que ele idealizava, ao mesmo tempo que advoga que sem
a janela da metafisica ndo se podera entender verdadeiramente o mundo e a sua
evolucdo (SAMPAIO BRUNO, 1997).

Dos vectores especificos que a proposito desta preceituacdo racionalista
tragdmos, a cisdo que Comte vem assestar entre a pratica cientifica e a unidade
metafisica ou teoldgica das ciéncias e a avocacdo da autonomia do «puramente
epistémico» como uma conquista excelsa assumem particular relevancia, pois que
consideramos ser a partir da extrema disjuncao positiva - mais concretamente da
conjugacdo dos «trés dogmas positivistas», comummente referidos nesta
conjectura, e que aqui se concretizam: a incompatibilidade da investigacao
quantitativa com pressupostos qualitativos; a imposicdo, em ambito
investigacional, de uma rigida separacdo entre factos e valores; a cisdo académica
entre uma investigacdo marcadamente cientifica e uma investigacdo de ambito
humanistico - que se enceta o processo de polarizacdo decisiva e irrevogavel, a
ultimar por derivagdes igualmente positivistas posteriores, entre ética e ciéncia,
entre preceituacdo moral e virtude epistémica®8, sendo ratificada, promulgada e
instituida, no pdlo exclusivo da cientificidade, a substituicio do anterior vinculo
finalista pela conjugacao oportuna entre ciéncia e técnica.

0 assomar do puramente epistémico

Edgar Morin comunga da posi¢do dos «Science Studies» na condenagdo de
uma operatividade cientifica que, desde o periodo em analise e até a
contemporaneidade, se queda desvinculada de quaisquer pressuposi¢cdes éticas.
Em Science sans Conscience assume que

«(...) os mudltiplos e prodigiosos poderes de manipulacio e de
destruicdo, nascidos das tecnologias contemporaneas, levantam, doravante,
aos cientistas, ao cidaddo e a toda a humanidade o problema do controlo ético
e politico da actividade cientifica» (MORIN, 1994: 9),

postulando categoricamente que «a enorme massa do saber quantificavel e
tecnicamente utilizavel ndo passa de veneno se for privado da forca libertadora da
reflexdo» (Idem: 18). Mas em «Science, Ethique, Société», parte integrante de La
Méthode Ethique (2004), texto que, por sua vez, encerra a asseveracdo categorica,

8 Diversos autores comungam desta perspectiva, reconhecendo a credenciagdo positivista na
«dissociagdo do “objecto” cientifico de tudo o que se refere ao mundo da religido, da metafisica, do
senso comum... e, naturalmente, da propria ética», Cf. ARAUJO, MANUEL, 1999: 523.
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ainda que excessivamente genérica, da cisdo entre ciéncia e normatividade, o autor
situa o processo de autonomizacao da ciéncia «no século XVII», asseverando ser a
partir dali que «o seu postulado de objectividade operou, por si mesmo, a
disjuncdo entre saber e ética» no acto «de proteccdo do seu imperativo “conhecer
por conhecer”» (MORIN, 2004: 73), e que a ciéncia moderna, «na sua proépria
naturezay, se tornou visceralmente «indiferente a qualquer consideracao ética que
ndo a ética do conhecimento e a ética do respeito pelas regras do jogo cientifico»
(MORIN, 2004: 76) - e isto por quatro motivos fundamentais: pelo «principio
fundador da ciéncia ocidental, que rejeita toda a ética exterior»; pelos «principios
motores da ciéncia classica, que sdo o determinismo e o reducionismo»; pela
«cultura disciplinar» que, fragmentando «o conhecimento e a formacgdo
especializada», convertem o cientista em «ignorante e indiferente a problematica
epistemoldgica e, bem entendido, a problematica ética»; pela «cegueira da ciéncia»
a propdsito da sua prépria esséncia, a propdsito «do que faz, do que se tornou, do
que poderia ou deveria tornar-se» (MORIN, 2004: 78). Introduzindo-se nas
universidades a partir do século XIX, e no coracdo das empresas industriais e dos
estados - «que financiam as investigacdes cientificas e se apropriam dos seus
resultados para os seus proprios fins» — no século XX (MORIN, 2004: 73), a ciéncia
acaba por ser decisivamente captada pelos interesses econdmicos e politicos
(MORIN, 2004: 73-74), sendo «contaminada» - e contaminando - (por) estas duas
instancias (MORIN, 2004: 76). Os graves risco que comporta, na sua
«omnipresenca» e no ambito de um «desenvolvimento incontrolado», continua o
autor, residem no facto de «desenvolver, por si mesma, poderes de manipulacao e
potenciais de destruicdo» inusitados (MORIN, 2004: 76).

O reparo que nesta circunstancia se faz a Morin é o de que, no acto de
circunscri¢do da origem da enunciada conjuntura de cisdo a época moderna, ndo
dissecar circunspectamente as causas da mesma, ndo problematizar honrosas
excepcoes - como Bacon e Newton -, nem distender o teor repreensivo ao
cientismo positivista do século XIX, efectivo momento de eleicdo, por parte da
ciéncia, da «busca desinteressada pela verdade» e da referéncia ao suporte
estrutural da objectividade como bem e ética proépria, e dos valores epistémicos
como 0s Unicos com vigéncia.

Para nés, é fundamentalmente nos tramites do positivismo novecentista que
a classica perspectiva natural, a determinacdo qualitativa, organica, contingente e
religiosa - intuida pelos gregos e ainda presente, se bem que refreada, nos canones
eclesiasticos medievais - se perde em favor de uma nova imago mundi, de pendor
quantitativo, mecanico, incomensuravel e dessacralizado, apropriada a uma
compreensibilidade determinada por coordenadas geométricas, técnicas, na qual a
referéncia a objectividade constitui o exclusivo suporte da ciéncia. Projecto
concreto e quantificado de poder sobre a natura dominata, o aparelho cientifico
promove agora a subordinacao da natureza a operacionalidade e a impetuosidade
do tecnicismo, matriz de uma abundancia a sub-rogar a delicada tarefa politica da
demanda pela igualdade e pela justica. E a observancia do programa mecanicista -
na fisica, na quimica, na biologia -, pela «desvitalizacdo» do mundo, objecta a
possibilidade de fundamentacdo, no campo investigacional, de pressupostos
axioldgicos. A ciéncia, instrumento distinto de compreensao, interpretacao e
dominio da natureza, convird exclusivamente operar sobre o quantificavel, o
mensuravel, predispondo-se a eliminacdo do qualitativo e do subjectivo e
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perspectivando, por afinidade, a subjectividade humana - e, logo, qualquer
reportacdo aos dominios etéreos da ética - como negligenciavel e até mesmo
perigosa. As qualidades adstritas ao conhecimento passam a assumir a
aproximacdo inflexivel as determinagdes de utilidade, certeza, relatividade,
positividade e neutralidade, e o «bom cientista» a ser unicamente iniciado - e
obrigado a incorporar - (n)os novos atributos deontologicos de precisao, rigor e
consisténcia, associados aos procedimentos de calculo.

As repercussdes na ciéncia e em toda a ambiéncia intelectual da época foram
imediatas: Claude Bernard (1813-1878), fisiologista francés e um dos fundadores
da linha experimental hipotético-dedutiva - formalizada nas etapas de
«observacdo / hipdtese / experiéncia / resultado / interpretacdo / conclusdo» -,
em razdo de estrito cumprimento deste itinerario positivista, no que daquele
convém a especificidade e imposicdes para a constituicilo de uma medicina
cientifica, experimental, determinista e asséptica em relagcdo a sentimentalismos
ou contri¢des, afirmarda em 1865, no capitulo segundo da obra Introduction a
I’étude de la médecine expérimentale, no ponto dedicado a «vivissecacdo», que

«(...) o fisiologista ndo ¢ um homem comum, é um cientista possuido e
absorvido pela ideia cientifica que persegue. Ele ndo ouve os gritos do animal,
nio vé o seu sangue a correr. Ndo vé nada a nio ser a sua ideia (...). Sob a
influéncia da ideia cientifica, segue com prazer um filamento nervoso através
da carne viva, o que, para qualquer outro homem, seria motivo de horror...»
(BERNARD, 1966: 99);

e James Maxwell (1831-1879), fisico e matemadtico britanico, estruturador da
versdo final da teoria moderna do eletromagnetismo em 1970, numa dissertacdo
apresentada ao congresso anual da Associacdo Britdnica para o Avanc¢o das
Ciéncias, intitulada «Sur les rapports entre mathématiques et physiques»,
asseverara, com entusiasmo, que

«(...) um grande passo foi realizado em ciéncia quando os homens se
convenceram que, para compreender a natureza das coisas, ndo deveriam
comecar por se interrogar se uma coisa é boa ou ma, prejudicial ou benéfica,
mas antes colocar (apenas) duas questdes: Como a qualificar? Como
quantificar? Qualidade e quantidade foram, entdo, reconhecidas como as
primeiras caracteristicas a observar numa investigacdo cientifica»
(MAXWELL, 2000: 59-60).

A ciéncia contemporanea, enfim, incorporara profundamente, entre outras tdo ou
mais nefastas, estas duas influéncias: uma natureza dessacralizada, objectivada,
convertida em matéria experimental, e exsolvida do circulo de moralidade que até
ao século XIX, por uma ou outra via, frequentava; a exclusdo do investigador de
pressuposicdes extra-epistémicas na sua actuacao pratica. Assume-se no fundo
que, no estudo das questdes naturais, o homem se deva converter «tdo sem
remorsos como a propria natureza», axioma que se vem estabelecendo como um
sério foco de inquietude social.
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RESUMO: Edmundo Curvelo (1913-1954) foi um fil6sofo e l6gico portugués da primeira
metade século XX. Apesar da sua obra publicada ser digna de atengdo, certo é que nao
abundam elementos bibliograficos sobre o trabalho que publicou no seu curto tempo de
vida. O presente texto apresenta a correspondéncia filosé6fica de Edmundo Curvelo com
varios autores nacionais e estrangeiros. O 16gico portugués correspondeu-se com Joaquim
de Carvalho, Delfim Santos, Alonzo Church, Willard Quine, René Poirier. O acesso a esta
correspondéncia permite conhecer melhor o ambiente intelectual da época, os
intervenientes, o modo de proceder, os debates e criticas entre autores. A correspondéncia
em apreco é uma pec¢a de grande valor para reconstruir uma parcela da Histéria da
Filosofia em Portugal. O artigo tem por objectivo evidenciar a relevancia da década de
1940 para o renascimento da filosofia em Portugal.

PALAVRAS-CHAVE: Edmundo Curvelo, Histéria da Filosofia em Portugal,
Correspondéncia, 1940.

ABSTRACT: Edmundo Curvelo (1913-1954) was a Portuguese philosopher and logician of
the first half of the twentieth century. Despite his published work to be worthy of
attention, indeed not bibliographical elements abound about the work published in his
short lifetime. This paper presents the Edmundo Curvelo’s philosophical correspondence
with several national and foreign authors. The Portuguese logician corresponded with
Joaquim de Carvalho, Delfim Santos, Alonzo Church, Willard Quine, René Poirier. The
access to that correspondence allows better understand the intellectual environment of
the time, the players, the way to proceed, the debates and critics between authors. The
correspondence in question is a piece of great value to reconstruct a portion of the History
of Philosophy in Portugal. The paper aims to highlight the relevancy of the 1940s to the
revival of philosophy in Portugal.

KEYWORDS: Edmundo Curvelo, Portuguese History of Philosophy, Correspondence, 1940.
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1. Introducao: quem foi Edmundo Curvelo e objecto do texto

Edmundo de Carvalho Curvelo (1913-1954) foi um filésofo e légico
portugués da primeira metade do século XX. Nascido em Arronches, Portalegre, a
18 de Outubro de 1913, o filésofo portugués licenciou-se em Ciéncias Histéricas e
Filoséficas pela Faculdade de Letras da Universidade de Lisboa. Também ai,
doutorou-se em 1948 com a apresentacao da tese Multiplicidades Légicas Discretas.
A tese fora entregue em 1947, ano da sua contratacdo como professor da
Faculdade de Letras de Lisboa. No seguimento do seu mestre, o professor
Francisco Vieira de Almeida, Edmundo Curvelo foi um dos responsaveis pela
introducao da légica simbolica no ensino universitario portugués.

Apesar da obra que o autor alentejano publicou ser reconhecida por alguns
eruditos merecedora de atengdo, certo é que nao abundam os estudos sobre o
trabalho que desenvolveu no seu curto tempo de vida. Edmundo Curvelo morreu
em Lisboa a 13 de Janeiro de 1954 com apenas 40 anos de idade. A obra curveliana
foi publicada entre 1943 e 1953: dez anos de trabalho intelectual que produziram
um pouco mais de 1500 paginas de pensamento original na area da logica e da
aplicagdo da logica a psicologia. (Mais elementos biograficos e bibliograficos do
autor podem ser consultados no artigo que disponibilizamos na Wikipédia em 3 de
Janeiro de 2011).

O presente texto focaliza-se na apresentacdo da correspondéncia de
Edmundo Curvelo com autores seus contemporaneos. Pretendemos deste modo
salientar a relevancia da década de 1940 para o renascimento da actividade
filos6fica em Portugal e evidenciar o contributo do trabalho intelectual do filésofo
alentejano para esse renascimento.

2. Sobre a relevancia da correspondéncia pessoal dos autores

A correspondéncia de qualquer pessoa é um assunto privado. Tanto assim é
que a correspondéncia esta protegida por leis que preservam o seu caracter
inviolavel. Porém, com a morte das pessoas cessam os seus direitos juridicos e a
correspondéncia passa a ter a categoria de documento histérico. No caso das
personalidades que desempenharam papéis importantes em determinada area, a
correspondéncia que trocaram em vida podera ser fonte de elementos historicos
importantes ao historiador dessa area. Nessas situacdes a correspondéncia é um
documento relevante para a reconstru¢do histdrica. Através desse género de
documentos consegue-se, varias vezes, reconstruir situacoes como as seguintes: o
lugar e a data em que se encontravam determinadas figuras, o que pensavam e que
assuntos as ocupavam, quais as suas relacdes, actividades laborais, tragos
psicologicos dos autores... Portanto, dar a conhecer a correspondéncia, no caso de
Edmundo Curvelo, é contribuir para o aumento do conhecimento da histéria
filosofica e cultural dos anos 1940, periodo em que a correspondéncia em apreco,
grosso modo, foi trocada.

No estudo de um autor a obra que publicou em vida devera ser suficiente
para conhecer os problemas, propostas e argumentos que o0 preocuparam.
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Contudo, os estudos na histéria das ideias revelam que os elementos descobertos
para além da obra publicada exibem, muitas vezes, grande interesse: quer por
ajudarem na interpretacdo da obra publicada, quer por ajudarem a compreender
como foi construida, quer por elucidarem pontos menos claros, quer por revelarem
contradicdes de pensamento e ou vida, quer por complementarem o conhecimento
dos autores e do seu pensamento, quer por permitirem um maior conhecimento da
época... Se se pode aplicar este principio a qualquer autor, muito mais se devera
aplicar a um autor que morreu jovem e cuja obra ainda estava em construcao.

3. A correspondéncia de Edmundo Curvelo

Edmundo Curvelo correspondeu-se com varios investigadores nacionais e
estrangeiros do seu tempo. Na investigacdo que temos levado a cabo encontramos
correspondéncia do autor alentejano com Joaquim de Carvalho, Delfim Santos,
Alonzo Church, Willard Quine, William Montague, Stephen Kiss, René Poirier. Nem
todas as cartas encontradas sdo inéditas. Filipe Delfim Santos organizou em 1998
para a Fundacdo Calouste Gulbenkian o quarto volume das obras completas de
Delfim Santos, onde publicou o rascunho das cartas de Delfim Santos para
Edmundo Curvelo. Augusto J. Franco de Oliveira organizou e publicou em 2005 no
Centro de Filosofia das Ciéncias da Universidade de Lisboa as cartas de Edmundo
Curvelo para Joaquim de Carvalho. O préprio Edmundo Curvelo publicou em 1949
parte da carta que recebeu de Stephen Kiss no prefacio que escreveu a tradugao da
Histéria do Neo-Realismo Americano. Em todo o caso, quer em relacdao a Delfim
Santos, quer em relacdo a Joaquim de Carvalho, descobrimos ainda documentos
inéditos. No primeiro caso, as cartas de Edmundo Curvelo para Delfim Santos; no
segundo caso, principalmente, as cartas de Joaquim de Carvalho para Edmundo
Curvelo. A publicacdo desses documentos ocorrera em breve.

O acesso a correspondéncia de Edmundo Curvelo é rico e permite-nos
conhecer melhor o ambiente intelectual da época, os intervenientes, o modo de
proceder, como se fazia o acesso a bibliografia nacional e estrangeira, os debates e
criticas entre autores. A correspondéncia em apre¢o é uma pec¢a de grande valor
para reconstruir uma parcela da Historia da Filosofia em Portugal na década de
1940 e inicios de 1950.

Infelizmente, nem toda as cartas chegaram até nés nas melhores condi¢oes e
algumas extraviaram-se mesmo. Por exemplo, em relacdo a Willard Quine
descobrimos apenas os subscritos como prova da troca de correspondéncia entre
os dois autores, mas quanto as missivas desconhece-se o que lhes tera acontecido.
Neste caso fica apenas a prova da existéncia da troca de correspondéncia de
Edmundo Curvelo com o conceituado filésofo americano. Na biblioteca pessoal do
filosofo alentejano descobrimos ainda a oferta de livros do filésofo de Harvard com
dedicatéria do autor. Além de possuir os livros, Edmundo Curvelo publicou em
1951 na Revista Filoséfica uma recensao ao livro do 16gico americano Methods of
Logic. Entretanto tivemos a oportunidade de consultar o esp6lio de Willard Quine
na Universidade de Harvard e verificAmos que também ali ndo ha o registo e
arquivo de qualquer missiva enviada por Edmundo Curvelo. No entanto, através
das cartas do autor de Word and Object com Artur Moreira de Sa fica claro que o
l6gico americano conhecia a obra e o autor alentejano.
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Noutras cartas encontradas nao é possivel extrair grandes ilagdes para além
da confirmacdo da existéncia do didlogo e da conjectura de que a troca de
correspondéncia tera ido um pouco mais longe do que o expresso na carta
conhecida. E o caso da epistola de Alonzo Church. Conhece-se apenas uma carta
enviada a Edmundo Curvelo com data de 9 de Agosto de 1949. Ai o ldgico de
Princeton responde a um pedido de bibliografia que o autor portugués lhe fizera,
acusa ter recebido o artigo “Principia Logicalia II” e pede ao légico portugués o
favor de lhe fazer chegar cépia da obra curveliana a fim de a noticiar através do
Journal of Simbolic Logic. O proprio Alonzo Church escreveu e publicou em 1948
uma recensdo, nessa revista, ao livro de Edmundo Curvelo Introdugdo a Ldgica,
publicado pela Cosmos em 1943. Também tivemos a oportunidade de consultar o
espolio de Alonzo Church na Universidade de Princeton e igualmente verificamos
que ali ndo ha o registo e arquivo de qualquer missiva enviada pelo fil6sofo
portugueés.

Descobrem-se, ainda, algumas missivas onde o didlogo fica pelo pedido de
permissdo para traduzir textos para portugués. E o caso da correspondéncia
trocada em Agosto de 1949 com William Montague. Edmundo Curvelo traduziu
para portugués e publicou em 1949 na Atlantida, na coleccdo “Biblioteca
Filoso6fica”, coordenada por Joaquim de Carvalho, o livro A Histéria do Neo-
Realismo Americano. Na carta de 13 de Maio de 1949 de Joaquim de Carvalho a
Edmundo Curvelo tomamos conhecimento da génese deste projecto. Escreve nessa
carta o professor de Coimbra:

«Ocorreu-me que o estudo de Pepperell Montague daria um volume da
Biblioteca Filosdfica (...) Que lhe parece? Se a ideia lhe agradar, veja se obtém a
respectiva autorizacdo e diga que condi¢Oes estabelece para a publicacdo da
sua traducaon.

Na carta de 9 de Setembro de 1949 de René Poirier, légico francés,
descobrimos o interesse e gosto que terdo em Franca na presenca do professor
alentejano no Congresso Internacional de Filosofia das Ciéncias a realizar em Paris
de 17 a 22 de Outubro de 1949. Escreve o professor parisiense:

«A Senhorita Delome, de quem acabo de encontrar a carta, no seu
regresso de viagem, ja vos enviou juntamente um convite. Mas, como
presidente da Seccdo de Loégica, gostaria muito de vos dirigir um convite
pessoal. Nos ficariamos felizes por ter uma exposicdo sua sobre assunto que
vos agrade. Esforgar-me-ei, ainda que seja um pouco tarde, por o inserir no
conjunto das exposicoes e de organizar uma discussao sobre as suas ideias».

Na mesma carta diz ainda René Poirier conhecer as ideias de Edmundo
Curvelo através da leitura dos artigos “Principia Logicalia” e “Quaestiones
Logicales” publicados na Revista da Faculdade de Letras. O lé6gico portugués acabou
por ndo se deslocar a Paris. Na correspondéncia com Joaquim de Carvalho o
assunto do convite foi comentado. Escreveu Joaquim de Carvalho em carta a
Edmundo de Curvelo de 27 de Setembro de 1949:

«A carta de Poirier, que ensinou uns anos Filosofia no Rio de Janeiro, é
muito honrosa para si e é justo que o convite que ele lhe faz seja atendido pelo
Instituto de alta e baixa cultura. Duvido, dadas as apertadas compressoes
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or¢amentais. Em todo o caso, deve falar ao Cordeiro Ramos antes de formular
oficialmente o pedido. E sempre desagradavel um nio...».

Em carta de 3 de Novembro de 1949 Edmundo Curvelo responde a Joaquim
de Carvalho dizendo:

«Quanto ao congresso de Paris, como lhe mandei dizer enviaram-me o
bilhete de Caminho-de-ferro (ida e volta) e prontificaram-se a pagar-me as
despesas enquanto 14 estivesse. Se eu tivesse sido convidado como particular,
teria ido, mas para um representante oficial (eram esses os termos do convite)
achei excessivo e... ndo muito bonito se aceitasse».

De qualquer modo o professor de Lisboa fez chegar o texto “Pour la Théorie
des Systemes de Transformation Duale” que foi publicado nas actas do congresso
na edi¢do da Hermann na famosa colecgdo Actualites Scientifiques et Industrielles. O
episédio reforga e sublinha quanto o trabalho de Edmundo Curvelo era apreciado
entre os seus pares no estrangeiro.

O autor alentejano queixou-se de ndo ser muito lido em Portugal e, esta, sera
uma das razdes para ter sido tdo esquecido entre nés. Porém, a correspondéncia
que referimos até ao momento revela bem que ndo foi ignorado pelos seus pares
estrangeiros onde a légica encontrava um desenvolvimento maior do que em
Portugal. Curioso o sublinhado, a este respeito, de Joaquim de Carvalho em carta
de 14 de Mar¢o de 1951, onde pede a Edmundo Curvelo para reduzir o simbolismo
l6gico ao minimo no artigo que venha a enviar para a Revista Filosdfica a fim de ndo
afugentar os leitores da jovem revista que dava os primeiros passos no mercado
editorial portugués. O filésofo alentejano estava ciente das dificuldades dos
leitores lusos para compreenderem a sua linguagem légica. E o reconhecimento
pelos seus pares estrangeiros nao era suficiente para minimizar a pena que o autor
de Introdugdo a Ldgica sentia pelos seus trabalhos ndo acolherem eco entre os
leitores em Portugal. DA conta disso em carta a Delfim Santos. Escreve em missiva
de 10 de Outubro de 1951:

«(...) agora lembre-se, Amigo, de que V. por mais de uma vez me disse
que admirava a coragem com que eu continuo a publicar trabalhos que
ninguém lé. Essa sua afirmacdo é quase correcta para cd, embora ndo seja tao
correcta no que respeita a Id fora, como se gosta de dizer. Mas em todo o caso,
Amigo, cd poucos sdo dos que os folheiam. De ai, provavelmente, a maneira
como eu redigi este trabalho [refere-se ao texto “Fundamentacdo
Epistemoldgica da Psicologia”, publicado em 1951]. Eu quis reduzir ao minimo
a parte técnica. Quis exprimir nog¢des rigorosas e correctas por meio de
linguagem inexacta e sem rigor - para que mais alguns, além dos raros que
actualmente o fazem, me pudessem ler: cd».

A parte da questdo da linguagem rigorosa e do que isso significara - assunto
que ndo nos ocupa agora - facto indubitavel é a obra légica curveliana ter recebido
melhor acolhimento no estrangeiro do que em Portugal. A razao é simples e
prende-se, como dito acima, com o facto de o Portugal de 1940 nao estar
preparado para receber o simbolismo légico. Uma das excep¢des, como veremos
mais a frente, seria Delfim Santos que na década de 1930 estudara com Moritz
Schlick em Viena e af tinha contactado e participado na reunides do Wiener Kreis. A
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correspondéncia entre os dois filésofos portugueses revela que Delfim Santos foi
um interlocutor privilegiado de Edmundo Curvelo. Talvez, por isso, ndo se
compreenda por que razdo os dois professores da Faculdade de Letras de Lisboa
ndo desenvolveram mais a relagdo. As cartas que comprovam o didlogo filoséfico
entre os dois autores nao € extenso.

Conforme referido acima, a carta do légico americano Stephen Kiss foi
publicada pelo destinatario, quase na integra, no prefacio que escreveu a tradugdo
do livro de William Montague. Edmundo Curvelo fa-lo em autodefesa, perante a
pouca aceitacdo que os textos que escrevia tinham no pais. Descobre-se no gesto
um sinal de revolta e a necessidade de mostrar o significado do trabalho por ele
desenvolvido através da autoridade dos autores que reconheciam e compreendiam
0 que escrevia. Na carta de Stephen Kiss, escrita em Nova lorque a 1 de Setembro
de 1949, diz o autor da missiva:

«Escrevo para agradecer o envio do segundo volume do seu Principia
Logicalia [Sobre as Estruturas Logicas, artigo publicado em 1948].
Fundamentalmente, o seu livro tem o mesmo propdsito que o meu
[Transformations on Lattices and Strutures of Logic, publicado em Nova lorque
em 1947], a saber, apresentar a estrutura matematica da légica, classes, ideias,
etc. o qual pode tudo ser explicado pelas algebras de Boole, reticulados
distributivos e modulares».

Os assuntos de Edmundo Curvelo tém eco entre os seus interlocutores
estrangeiros e encontra neles sugestdes e apreciacdes criticas, além de
desenvolvimentos diferentes para os problemas que o ocupam. A este respeito
afirma ainda o autor da carta:

«Vocé ataca o problema mediante um estudo de classes, ao passo que eu
parti de um estudo mais geral de sistemas algébricos de composicao singular e
de composicao dupla, tais como grupos, anéis, semi-grupos e semi-anéis».

Na carta o légico americano reconhece ainda que provavelmente a op¢do do
légico portugués é mais vantajosa do que a sua para explicar o assunto aos
estudantes e, depois de se referir ao seu préprio desenvolvimento do assunto,
termina escrevendo: «Apreciei muito o seu texto Estruturas Légicas e as palavras
de amizade que nele inscreveu e me dedicou e agradeco sempre muito a sua
simpatia». Do que escrevemos até ao momento, poderemos reter que a
correspondéncia de Edmundo Curvelo evidencia um autor dialogante com a
comunidade cientifica do seu tempo, quer no pais, quer no estrangeiro. Mostra um
autor comprometido com o rigor cientifico, com a traducao de conhecimento para
os leitores lusos, com a divulgacdo no estrangeiro e em Portugal dos seus textos,
com a comunidade cientifica internacional e, sobretudo, empenhado no dialogo
capaz de contribuir para o estimulo e desenvolvimento da ciéncia.

4. A correspondéncia com Joaquim de Carvalho: a relevincia da década de
1940

As afirmacdes demasiado absolutas caem sempre no perigo de algum exagero
ou injustica para com o que diminuem ao aumentarem o que afirmam. Temos
consciéncia de que podera acontecer isso ao trazermos para este texto a asser¢ao
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de que a década de 1940, em Portugal, foi um tempo de viragem em termos
cientificos e filosoficos. Contudo, também, facilmente reconhecemos que é inegavel
a historia ter periodos que, a posteriori, o historiador percebe como tendo sido
momentos privilegiados: imbuidos de singularidade pelo facto de concentrarem
diferentes factores que fazem com que a relevancia seja de tal ordem que depois
daqueles momentos ocorrerem nada poderia continuar igual. Tal singularidade, no
que a Histéria da Filosofia (e Ciéncia em geral) em Portugal diz respeito,
consideramos ter acontecido na década de 1940. Nao que em tempos anteriores
nao se descubram actividades cientificas relevantes e personalidades e instituicoes
que lutaram contra um certo adormecimento em que a Universidade e a Cultura
portuguesa caira ao longo do século XIX e principios do XX. E, sobretudo, que na
década de 1930 ndo se encontrem acontecimentos que oferecem a premonicao de
que algo diferente estava a comecar e na década de 1950 se descubra o
desenvolvimento do que de bom, em termos cientificos, aconteceu nos anos
quarenta do século passado. No entanto, na década de 1940 descobrimos
praticantes e actividade cientifica em numero suficiente para a partir dai nada
mais ser como antes. Encontrdmos finalmente um discurso que ndo receia
denunciar o exagero de um ensino universitario demasiadamente historicista e
reclamar a ousadia da investigacdo e exercicio das técnicas experimentais capazes
de trazer novidade ao conhecimento. Por exemplo, Edmundo Curvelo reclama a
mudanca da Psicologia e da Logica das Faculdades de Letras para as Faculdades de
Ciéncias (CURVELO, 1945). Afirma o autor alentejano em Fundamentos Ldégicos da
Psicologia que o desenvolvimento da Psicologia e da Légica depende mais da
técnica cientifica explorada pelas Faculdades de Ciéncias do que da perspectiva
historicistas ensinada nas Faculdade de Letras. Encontramos na década de 1940 a
consciéncia de varios intelectuais de que o ensino e a investigacdo ndo poderiam
continuar como antes. Escreve Joaquim de Carvalho a Edmundo Curvelo em carta
de 19 de Maio de 1949 dizendo a propédsito da visita que fard a varias
Universidades Europeias: «levo na ideia fazer-se coisa que lance as bases de um
futuro em que possam trabalhar com os elementos que nao tivemos os da minha
idade». Refere ainda mais tarde em carta de 13 de Agosto de 1949: «Vi agora
[durante a viagem que fez pela Europa] seis Universidades e varios Institutos de
psicologia pura e aplicada». Na mesma década que estamos a sublinhar,
descobrimos uma actividade editorial assinaldvel através de publicacdo de
monografias originais, traducdes e revistas. A coleccao “Biblioteca Filosofica”
publicou varias tradugdes de autores estrangeiros, cldssicos e contemporaneos.
Nas cartas entre Joaquim de Carvalho e Edmundo Curvelo comenta-se a traducao
de Os Elementos Metafisicos da Fisica de Henry Margeunau, fisico e filésofo da
ciéncia germano-americano, traduzido por Rodrigues Martins; em carta de 13 de
Maio de 1949, fala-se, conforme ja referido, na traducdo da Histéria do Neo-
Realismo Americano de William Montague; em carta de 13 de Agosto de 1949
escreve Joaquim de Carvalho: “Vai entrar no prelo o vol. I (Liv.I) da Etica de
Espinosa, que traduzi, anotei e prefaciei.” Comenta ainda na mesma carta: “Os
textos tém mais divulgacdo que os estudos, tanto que vai fazer-se 22 edicdo do
Fédon.” Em carta de 14 de Dezembro de 1949 refere-se Joaquim de Carvalho, a
propdsito de pagamentos, a entrada na tipografia da publicacdo de uma traducido
de Husserl e ainda «Esquecia-me dizer-lhe que a traducdo que o Paulo [Quintela]
fez da Fundamentagcdo da Metafisica dos Costumes, de Kant, foi paga por trés
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contos, pelo Instituto de Alta Cultura». No mesmo periodo, continuando a
atribuicdo de Bolsas pelo Estado portugués desde a década de 1930, encontramos
bolseiros no estrangeiro e um aumento no nimero de doutoramentos e de alunos
em doutoramento na Universidade portuguesa. A propoésito de bolsas, refere
Joaquim de Carvalho em carta a Edmundo Curvelo de 27 de Outubro de 1949:

«0 Eduardo Faria [por n6s conhecido por Eduardo Lourenco] vai com
bolsa [de doutoramento] do Instituto Francés (ou da Universidade) para
Bordéus; ddo-lhe 30 mil francos por més. E possivel que de 14 venha com a
tese inteiramente redigida».

Encontramos ainda, na década de 1940, evidéncias sobre o conhecimento da
bibliografia internacional. Escreve Joaquim de Carvalho em carta de 5 de Setembro
de 1949:

«Estou em crer que s6 em Outubro lhe poderei mandar a Revue
International de Philosophie. Recebi carta do Prof. [Gilbert] Ryle [fil6sofo inglés
que muito marcou a filosofia da mente no século XX], dizendo que os dois
colaboradores da Mind autorizavam a traducdo (...)».

Encontramos, por fim, a realizagdo e a participacdo em congressos
internacionais. Ja atras fizemos referéncia ao convite feito a Edmundo Curvelo para
participar em Paris, em Outubro de 1949, no Congresso Internacional de Filosofia
das Ciéncias.

Para coroar simbolicamente este periodo permita-se-nos dizer que
encontrdmos o primeiro prémio Nobel atribuido a Egas Moniz em 1949. Todos
estes elementos, por si s6, ndo serdo suficientes para suportar a afirmacdo de que a
década de 1940 foi um tempo de viragem filosofica e cientifica. Sdo, contudo,
elementos importantes a juntar a recolha de outros e a consequente comparagao
com outras décadas da Historia da Ciéncia Portuguesa. Os outros elementos a
recolher serdo: a andlise de correspondéncia de outros autores da época,
contabilidade do niimero de doutoramentos por anos, nimero de bolseiros em
doutoramento, nimero de alunos no ensino superior, realizacdo e participacdes
em congressos hacionais e internacionais, publicacbes monograficas, artigos,
traducdes e periddicos, organizacdes institucionais, sobretudo, universidades e
academia das ciéncias, relevancia dos autores portugueses nas diferentes areas do
saber. A nossa suspeita é a de que o trabalho de recolha de todos os elementos
enumerados ira alcandorar a década de 1940 como a década do renascimento da
filosofia em Portugal e do modo de fazer ciéncia em Portugal. Essa suspeita é
fundada na leitura na correspondéncia de Edmundo Curvelo de que aqui damos
eco, mas também da de Delfim Santos a que temos tido acesso; na consulta de
algumas bibliotecas pessoais, de Edmundo Curvelo, Joaquim de Carvalho, Jodo
Mattos Romado, Delfim Santos; na edicdo na década de 1940 de Revistas
especializadas e de divulgacdo como, por exemplo, a Revista Portuguesa de
Filosofia, Revista Filosdfica, Portugaliee Mathematica, Gazeta da Matemdtica, Mundo
Literdrio, Vertice, Mundo Ilustrado (...); a edigdo na Sa da Costa da Coleccdo Cosmos,
coordenada pelo matematico Bento de Jesus Caraga e que divulgou ao grande
publico muitos dos assuntos na ordem do dia na ciéncia internacional; na fundagao
em 1940 da Sociedade Portuguesa de Matematico por Anténio Monteiro, que
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infelizmente vimos partir para o Rio de Janeiro, em 1945; no magistério iniciado
em Fevereiro de 1942 na Faculdade de Ciéncias de Lisboa por José Sebastido e
Silva, que Antdnio Monteiro viria a nomear de o grande matematico portugués do
século XX; no apogeu do nobelizado Egas Moniz.

«0 iniciar de 1940 torna-se (...) um marco de multiplas reflexdes: as
comunicagdes cientificas apresentadas ao VII Congresso do Mundo Portugués,
mas também o invulgar e ainda inultrapassavel estudo desenvolvido na area
de historia da ciéncia sobre o periodo pombalino, pelo fisico Mario Silva, na
Universidade de Coimbra» (FITAS, 2008:216).

O tema das cartas entre Joaquim de Carvalho e Edmundo Curvelo é,
sobretudo, os trabalhos que tém em curso, quer para a coleccdo da Atlantida,
“Biblioteca Filosofica”, quer para a Revista Filosdfica. As duas publicagdes tinham a
direccdo do ilustre professor de Coimbra. Edmundo Curvelo colaborou
activamente com as duas publicagdes através da traducdo de textos, recensoes de
livros, sugestdo de artigos. Como ja sublinhado atras, na correspondéncia entre os
dois descobrem-se as relagdes e o conhecimento do que de mais actual se escrevia
a data no mundo em termos cientificos. Decerto ndo passara despercebido ao leitor
da correspondéncia a referéncia a Gilbert Ryle, iminente fildsofo inglés que marcou
a reflexao sobre a mente humana, a René Poirier, distinto 16gico francés, professor
da Sorbonne e que também chegou a ensinar no Brasil, ao ensaista portugués
Eduardo Lourenco, ao tradutor portugués de Kant, Paulo Quintela, a Delfim Santos,
conhecido fildsofo portugués, a Henrique Jodo de Barahona Fernandes, médico
psiquiatra, professor universitario, e que chegou a ser Reitor da Universidade de
Lisboa. Igualmente notard a referéncia as revistas de prestigio mundial: Mind e
Revue International de Philosophie. Sublinhara ainda o leitor a noticia, como ja atras
mencionado, das viagens de Joaquim de Carvalho para visitar, na Europa,
Universidades e Laboratérios de Psicologia com o objectivo de melhorar o ensino e
a investigacao em Portugal.

Na leitura das cartas que os dois autores trocaram ressalta o movimento
intelectual existente na década de 1940 que muito beneficiou a mudanga no
sentido de Portugal recuperar o terreno perdido pela paralisia da academia do
século XIX e pelo inicio de século bastante conturbado pelas revolugdes politicas e
sociais. A correspondéncia entre Joaquim de Carvalho e Edmundo Curvelo, como
vimos, evidencia varios aspectos desse movimento.

5. A correspondéncia com Delfim Santos: o contributo de Edmundo Curvelo
para a mudanca

Um exemplo dos ventos de mudancga que se respiravam no Portugal de 1940
encontra-se na obra curveliana. A obra do filésofo alentejano demonstra
claramente o esfor¢co do autor para pensar por si préprio sem o recurso a
autoridade da citagdo histdrica. Os seus livros esforcam-se por apresentar
pensamento original, recorrendo ao que no momento se debatia em termos
internacionais, mas sem deixar de reflectir por si mesmo e sugerir as suas solugdes
para os problemas.
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Edmundo Curvelo deixara a Universidade em 1936 no final da sua graduacgao
em Ciéncias Historicas e Filosoficas. Apenas na década de 1940 regressara a
Universidade para preparar e defender o doutoramento. No regresso a
Universidade conheceu Delfim Santos. Quando o autor alentejano defendeu a tese
de doutoramento, Delfim Santos era ja professor na Faculdade de Letras de Lisboa.
A correspondéncia entre estes dois autores portugueses que ndo estiveram
propriamente do mesmo lado da argumentacao filoséfica mostra cordialidade, sem
que cada um deixe de afirmar os seus pontos de vista. Escreve Delfim Santos a
Edmundo Curvelo: «O incidente [desconhece-se o que tera sido] de hoje
preocupou-me. Julgo que também conhece a consideracao que tenho por si e disso
lhe tenho dado provas nao sujeitas a duvidas». E mais a frente:

«Se alguma coisa, porém, tem contra mim ou julga ter, gostaria que
antes de firmemente assentar em tdo estranha atitude, conversassemos sobre
o assunto ou motivo. Nao me julgo tdo longe de si, do homem com
sensibilidade estética e de inteligéncia para além das irredutibilidades
aparentes da pseudo-cultura que justifique a separa¢do que as suas palavras
de hoje pretendiam sugerir».

Da parte de Edmundo Curvelo lemos, por exemplo, em carta de 10 de
Outubro de 1951:

«Quero dizer-lhe primeiro que lhe agradeco muito a sua carta. Estou tao
habituado ao usual ‘- Muito obrigado pelo seu interessante trabalho’ que
qualquer opinido menos lacédnica ndo pode deixar de me despertar certa
ternura por quem se da ao incobmodo de a emitir. Mas acresce que, neste caso,
a minha satisfacdo é maior porque se trata de pessoa que muito estimo e por
cuja inteligéncia tenho respeito e consideragdo».

A primeira carta conhecida entre os dois é uma carta de Edmundo Curvelo
para Delfim Santos com data de 25 de Novembro de 1948. No entanto, o dialogo,
através de carta, mais proficuo que descobrimos situa-se no ano de 1951. Em outro
lugar desenvolveremos de modo mais detalhado o didlogo interessante e
importante entre os dois professores de Lisboa. Por agora, deter-nos-emos apenas
nos pontos que salientam o contributo de Edmundo Curvelo para o renascimento
da filosofia em Portugal na década de 1940. O contributo do filésofo alentejano
estard na acentuacdo e luta pelo rigor da expressao filosoéfica.

Edmundo Curvelo empenhou-se em que o rigor ndo estivesse s0 nos seus
textos, mas também no ensino: tanto nos contetudos de leccionagdo como na forma
e materiais de apoio a leccionagdo. Nesse sentido, lutou para que os Liceus por
onde passou tivessem bibliotecas actualizadas. No espoélio do autor encontramos
relatorios para aquisicdo bibliografica para a Biblioteca do Liceu Pedro Nunes em
Lisboa. Mas ainda mais significativo, lutou pela criacdo de laboratérios de
psicologia que permitissem aos alunos complementar o ensino tedrico com o
ensino pratico. Uma dessas lutas foi por ele travada no Colégio Militar, onde
leccionou entre 1944 e 1946. Recebemos o eco desse trabalho em carta de
Edmundo Curvelo a Delfim Santos de 25 de Novembro de 1948:

«Do trabalho de que me fala [0 Plano de um laboratério de Psicologia e
Pedagogia Experimental publicado em 1944] foram tirados 100 exemplares,
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em edi¢cdo do Ministério da Guerra. Varios foram enviados as Reparti¢cdes que
haviam de decidir da concessdao da verba necessaria para a fundacdo do
Laboratério no Colégio Militar».

Ha testemunhos do laboratério ter sido mesmo criado. Apesar dos
testemunhos ndo conseguimos encontrar no Colégio Militar documentos capazes
de comprovarem esses testemunhos. Fica, em todo o caso, o registo da
preocupacao de Edmundo Curvelo pela mudanca no estilo de ensino.

A carta de 10 de Outubro de 1951 salienta a sua constante preocupag¢ao com
o rigor:

«Eu nio repudio a metafisica, e ja mais de uma vez lhe disse que é
intoleravel que na nossa Faculdade [a de Letras de Lisboa] ndo haja uma
cadeira de Metafisica. O que eu desejo é distinguir o que é Metafisica do que
nao é, o que eu desejo é distinguir os problemas metafisicos da maneira
metafisica de tratar quaisquer problemas...»

E ainda:

«Devido ao inadequado da linguagem, devido a falta de rigor, a
inexactiddo da linguagem, o meu trabalho pode apresentar fraca consisténcia
tedrica e parecer metafisica. Isso é talvez inevitavel e confirma a minha tese: a
linguagem vulgar é insuficiente para se analisarem certos problemas».

Edmundo Curvelo, como revelam, a par dos seus livros publicados, as
palavras que acabamos de ler, foi um receptor e praticante do ideario da Escola de
Viena. O filésofo alentejano defendeu a unidade da ciéncia e o uso da légica
enquanto linguagem wuniversal capaz de universalizar o conhecimento.
Curiosamente, ao contrario do que defende nos livros publicados, na missiva a
Delfim Santos ndo se mostra tdo reticente quanto a metafisica, mas antes contra
um certo tipo de metafisica: aquela que se deixa embrulhar em pensamento
obscuro. O professor alentejano assimilou bem a influéncia do Tratactus de Ludwig
Wittgenstein e estava convicto da necessidade, para bem do rigor cientifico, de
apartar os enunciados diziveis dos ndo diziveis pela ldgica. Umas das preocupagdes
que o autor de Multiplicidades Légicas Discretas traz para o pensamento portugués
€ o desejo do rigor e da clareza, quer dos problemas, quer das solu¢des. Nesta
empresa a légica apresenta-se-lhe com uma utilidade incomparavel. Nao obstante
e apesar da crenca na utilidade da logica, enquanto via unica para a analise dos
problemas cientificos, nunca perdeu de horizonte a preocupac¢do em fazer chegar o
seu pensamento ao maior niumero de pessoas. Este esforco é louvavel e revela-se
também noutros autores através dos textos publicados em inUimeras revistas e
jornais surgidos na época com objectivos de divulgacao cientifica. Trazer a filosofia
e a ciéncia em geral para a ordem do dia € um modo inultrapassavel para as
colocar entre as prioridades sociais e politicas. Além de ser um 6ptimo veiculo para
a angariacao de vocagoes filosoéficas e cientificas. Assim, confessa o nosso autor a
Delfim Santos em carta de 10 de Outubro de 1951:

«Ja na comunicacdo que apresentei ao X Congresso de Medicina do
Trabalho reduzi a técnica simbdlica ao minimo — para que pessoas que a
desconhecem me pudessem entender. Talvez eu esteja procedendo
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levianamente. Mas, Amigo, escrever sempre isolado dos que estio mais
proximos de nés, umas vezes ndo nos importa nada, mas outras vezes faz-nos
sentir tao solitarios que, entdo, nos dispomos a todas as transigéncias. Além do
desejo sincero e altruista de, por amor dos outros e ndo por amor de nds,
compartilharmos com os que tém menos preparacao técnica conhecimentos e
maneiras de ver a que ligamos importancia...».

Um dos tragos que se nota na obra de Edmundo Curvelo é a atencdo em
conciliar a investigacdo, que o conduziu a textos de ordem mais cientifica e
especulativa, com o professor, que o conduziu a preocupacdes pedagdgicas e a
publicacdes de ordem mais divulgativa.

O filésofo alentejano conheceu e leu os autores contemporaneos que
trabalharam as areas por ele desenvolvidas. Atras referimos autores da ldgica.
Convira notar, porém, que o0 mesmo aconteceu com a area da Psicologia. Jean
Piaget foi um dos seus interlocutores preferidos, mas ha outros. Nas cartas com
Delfim Santos descobre-se a referéncia a Cyril Burt e a Charles Spearman, ambos
psicélogos ingleses e contemporaneos do autor portugués. Nesse sentido, o filésofo
alentejano nunca se furtou ao didlogo imposto pela investigacao cientifica como
também nunca se furtou ao trabalho solitario exigido a ponderacao da reflexao
individual. Manteve a lucidez para ter presente que a investigacdo demora o seu
tempo a ser digerida e vulgarizada, apesar do cansago e dos momentos de
desanimo que também terd sentido. Por isso, decerto recebeu bem as palavras
amigas de Delfim Santos que lhe chegaram na carta 20 Outubro de 1951:

«E se V. me pedisse um conselho eu s6 lhe poderia dar este: que
continue, que nao se desespere com a incompreensdo dos outros e que nao
abandone aquele rigor exigente e sério que faz parte do labor filoséfico».

E mais a frente:

«Quando li o seu primeiro livro Introdugdo a Ldgica, na Cosmos,
apreciei-o nas virtudes reais e inegaveis que patenteia: dedugdo rigorosa do
pensamento, clareza admiravel de exposi¢do, humildade de atitude e boa
composicdo estrutural do livro (embora sem bibliografia). E, sobretudo, muito
bem escrito. Dir-me-a: tratava-se de um livro elementar em que expunha algo
ja elaborado e ndo se aventura pelos caminhos da alta especulagdo. Ndo me
parece s0 isso. Em outros V. continuou a manifestar as mesmas virtudes que,
confesso, ndo encontro nos seus ultimos escritos».

6. Conclusao

Por que razao afirmamos que os anos quarenta do século XX portugués foram
uma década relevante para o renascimento filoséfico e cientifico no pais? A
afirmacdo funda-se nos seguintes critérios: internacionalizacdo dos autores
portugueses, aumento do nimero de publicagdes com relevancia cientifica. Como
referimos a investigacao devera recolher mais elementos que possam garantir com
mais certeza a afirmacdo. No entanto, a correspondéncia que aqui vimos revela
uma década com investigadores portugueses interessados com o que se fazia no
estrangeiro, interessados em entrar no didlogo internacional; revela a publicacao
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de revistas nacionais e conhecimento de revistas publicadas no estrangeiro, forte
actividade editorial, actividade de traducao de textos, edi¢des para divulgar os
assuntos que estavam na ordem da discussdo mundial; revela bolseiros no
estrangeiro; revela participacdo em congressos internacionais; revela o pedido
para o envio de trabalhos, no caso, na area da légica para publicacdo e recensao
pela comunidade cientifica internacional. Todo este movimento foi alicerce de um
novo comeco da filosofia e da ciéncia em Portugal.

Por que razdo afirmamos que Edmundo Curvelo contribuiu nesse
renascimento? Porque, como vimos ao longo das paginas anteriores, o nome de
Edmundo Curvelo surge associado, através da sua actividade filoséfica e cientifica,
a todos os aspectos que acabamos de enumerar.
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Dificuldades na funda¢ao de uma nova filosofia: Deleuze e o
negativo.

Miguel ANTUNES
Universidade de Evora (Portugal)

RESUMO: O projecto deleuziano de Diferenga e Repetigdo é o de fundar uma nova filosofia
longe dos pressupostos da doxa que o autor identifica como estando presentes na maior
parte da filosofia feita até a sua época, contudo, esta criacdo de uma nova imagem do
pensamento, uma nova imagem daquilo que significa pensar (ja que a actividade de pensar
é especificamente uma actividade filosofica) enfrenta a dificuldade do negativo. A filosofia
deleuziana foi acusada, desde esta obra, de ser uma filosofia de oposicdo, de conceitos
construidos no oposto légico dos ja existentes e portanto uma filosofia do negativo. A
minha proposta serd o de esclarecer o contexto destas acusacdes explorando algumas
virtudes e fraquezas das ideias de Deleuze.

PALAVRAS-CHAVE: doxa, nova imagem do pensamento, negativo.

ABSTRACT: Deleuze’s project in Difference and Repetition aims to found a new
philosophy, apart from the doxa’s pre-conceptions that were identified as part of all the
traditional philosophies, although, this creation of a new image of thought, a new image of
what it means to think (assuming that the activity of thought is specifically a philosophical
activity) faces the difficulty of the negative. Deleuzian philosophy was accused, since this
work, of being a philosophy of the negative, of opposition. My proposal is to clarify the
context of these accusations, exploring some of the virtues and weaknesses of Deleuze’s
ideas.

KEYWORDS: doxa, new image of thought, negative.
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1. Projecto de inten¢des de uma nova filosofia: o prélogo de Diferenca e
Repeticao

No prologo da obra, Deleuze (1968) indica o seu objectivo principal: a
descoberta, em todos os dominios, de uma poténcia propria da repeti¢ao, poténcia
que também seria a do inconsciente, da linguagem, da arte. Desta descoberta
surgiria uma nova filosofia na qual a diferenca e a repeticdo tomariam o lugar do
idéntico e do negativo, da identidade e da contradi¢do. A proposta parece ser a da
construcdo de uma filosofia fazendo uma analise critica aos fundamentos
metafisicos presentes nas grandes filosofias - Platdo, Aristoteles, Kant, Hegel e
Leibnitz-, fazendo também referéncias a Heidegger e a necessidade de contrariar a
sua tentativa de lancar uma filosofia da diferen¢a ontolégica e a Nietzsche como
principal inspiracdo da sua proposta alternativa de indicar um fundamento
metafisico da diferenca centrado na ideia do Eterno Retorno.

A intuicdo fundamental desta obra, a meu ver, vai manter-se no trabalho que
publicara no ano seguinte - Ldgica do Sentido (1969) e que se podera resumir pelo
seguinte: a genial compreensdao da realidade baseada na logica aristotélica
dominou o pensamento ocidental durante mais de vinte e dois séculos,
determinando principios da fisica, da matematica, do pensamento, da cultura, da
religido, do direito, etc., condicionando a forma do homem moderno ser e pensar.
Esta forma foi de tal modo interiorizada que assumiu o papel de esséncia.

O filésofo (o Unico que se preocupa com estas questdes) assume que a logica
dual aristotélica (Identidade/Diferenca, Ser/Nao-Ser, Verdadeiro/Falso) é ndo s6 a
representacdo intelectual correcta da realidade como também é a estrutura por
esséncia do pensamento humano pelo que esta ndo € ja uma teoria mas a forma
correcta do pensamento. Pensar é pensar desta forma. Esta é a assercdo que irrita,
penso eu, Deleuze na medida em que a seu ver, embora suponho que ele dizia isto
representando ou seguindo muitos outros filosofos tomados como filésofos da
suspeita ou da diferenca (Nietzsche, Shopenhauer, Marx, Freud, Foucault, etc), esta
¢ apenas uma das formas possiveis de constituir o pensamento e portanto o
Humano.

Deleuze no fim de Diferenca e Repeticdo (1968), travou uma longa batalha
contra e com tantos pensadores incontornaveis, pdde desejar apenas reivindicar a
possibilidade de afirmar a diferenca a partir de uma notacdo diferente: na Logica
pensar-se-ia que se estava a referir ao Ou, ou seja, a disjuncdo exclusiva, mas na
verdade refere-se ao E, isto é, a inclusdo dos dois lados, das duas possibilidades (a
realidade serd isto E aquilo). Em Légica do Sentido (1969) esta intuicdo vai
encontrar eco na obra de Lewis Carroll - Alice no Pais das maravilhas, na qual a
personagem simultaneamente e de forma ildgica, cresce e diminui de tamanho.
Para Deleuze, o sentido igualmente segue ndo um s6 caminho, o da identidade
opondo-se ao caos das determinagdes ou a estupidez, mas ambos os caminhos; o
sentido é isto E aquilo.

O sentido é o acontecimento e o acontecimento é determinado pelo
movimento do devir, isto é, o movimento da diferenca no Eterno Retorno que
repete simulando que afirma a identidade continuamente mas produz a diferenca
na base da repeticdo por meio dos elementos diferenciantes, os simulacros que
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Platdo pretendeu exaustivamente expurgar da sua filosofia, por isso Deleuze diz
que fazer uma nova filosofia é reverter o platonismo e a sua oposicao Ideia -
Copia/Simulacro.

Para Deleuze, o primado da identidade, define o mundo da representacao,
contudo o pensamento moderno nasce da faléncia da representagdo, assim como
da perda das identidades, e da descoberta de todas as forcas que agem sob a
representacao do idéntico. Nas suas palavras:

«0 mundo moderno é o dos simulacros. Nele, o homem ndo sobrevive a Deus, nem a

identidade do sujeito sobrevive a identidade da substancia. Todas as identidades sdo
apenas simuladas, produzidas como um “efeito” 6ptico por um jogo mais profundo, que é o
da diferenca e da repeticdo. Queremos pensar a diferenca em si mesma e a relagdo do
diferente, independentemente das formas da representagdo que as conduzem ao Mesmo e
as fazem passar pelo negativo» (DELEUZE, 1968, pp.36-37).

Esta concepcao classica de filosofia incomodava Deleuze na medida em que
chocava com a sua definicdo presente em O que € a Filosofia? (1991): nesta obra a
definicdo de filosofia classica de - conhecimento através de puros conceitos é
inaceitavel, pois a sua perspectiva é a de Nietzsche, segundo a qual a filosofia é um
construtivismo no qual ndo conhecemos nada por conceitos se antes nao os
tivermos criado, isto é, construido numa intuicdo que lhes é prépria: um campo,
um plano, um terreno que ndo se confunde com eles, mas que abriga os seus
germes e as personagens que os cultivam. O construtivismo exige que toda a
criacdo seja uma constru¢do num plano que lhe dé uma existéncia autbnoma nunca
estatica.

Esta intuicdo da Diferenca como fundamento do real serd talvez tdo legitima
como a da Identidade do conceito em Aristoteles e Deleuze indica mesmo a origem
ou descreve (ou simula) de forma quase fenomenoldgica o momento dessa intui¢ao
dizendo:

«A nossa vida é tal que, encontrando-nos diante das repeticdes mais mecanicas, mais
estereotipadas, fora de n6s e em nos, ndo cessamos de extrair delas pequenas diferencas,
variantes e modificacdes. Inversamente, repeticGes secretas, disfarcadas e ocultas,
animadas pelo deslocamento perpétuo de uma diferenca, restituem em nés e fora de nds
repeticdes nuas, mecanicas e estereotipadas. No simulacro, a repeticdo ja incide sobre
repeticoes e a diferenca ja incide sobre diferengas. Sdo repeticdes que se repetem e é o
diferenciante que se diferencia. A tarefa da vida é fazer com que coexistam todas as
repeticoes num espaco em que se distribui a diferenga» (DELEUZE, 1968, pp.36-37).

2. Critica a ideia de representacio ou inversao do platonismo

Uma das principais criticas apontada a Diferenga e Repeticdo (1968) foi a da
impossibilidade da proposta deleuziana de pensar sem recorrer a representacoes;
esta seria de algum modo inconsequente e apenas uma oposicdo estética
irrealizavel.

Deleuze (1968) chama representagdo a relagdo entre o conceito e o seu
objecto e quando critica a ideia de representacdo esta a designar o tipo de
movimento do pensamento de uma filosofia que ele pretende rebater, a filosofia da
identidade que tem origem na filosofia platénica e no conceito platénico de Ideia.
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Assim, escreveu que a tarefa da filosofia moderna foi definida como gerar a
reversdao do platonismo. Mas que esta reversao conserve muitas caracteristicas
platdnicas, isto, ndo so € inevitavel, como é desejavel para Deleuze.

Cabe esclarecer que a no¢do de representacdo tal como é criticada ndo surge
em Platdo, mas antes resvala da sua filosofia uma vez que com Platao a mediac¢ao
ndo encontrou completamente o seu movimento, isto é, a Ideia ainda nao é um
conceito de objecto que submete o mundo as exigéncias da representagdo, mas
antes uma presenca que s6 pode ser evocada no mundo em fun¢do do que nao é
“representavel” nas coisas. Por outro lado, a Ideia também ainda nao relaciona
totalmente a diferenca a identidade de um conceito em geral.

Aquilo porque a filosofia de Platao é perigosa é o movimento de seleccao
entre o original - a ideia - e as copias. E desta selec¢io que deriva posteriormente
na identidade do conceito aristotélico a no¢ao de representacdo uma vez que esta
designa o conceito como representante, ou ponte entre o objecto e o pensamento.
O conceito representa a ideia, a esséncia da realidade que é designada na
identidade, colocando outras possibilidades, colocando a diferenga na sombra e
tendo o papel l6gico do negativo. Segundo esta compreensdo metafisica do real a
diferenca existe apenas como segunda face a identidade e tendo uma funcao légica
de garantir a unidade das determina¢des num conceito, a diferenca deste ponto de
vista residiria numa distin¢do légica entre a coisa/Ideia e o simulacro.

A diferenca é dado um estatuto negativo de caos, de indeterminagio e s6
existe para balizar a identidade no conceito. O conceito légico representa o real, e
portanto a univocidade do ser de algo e ao determinar a sua esséncia esta
logicamente a distanciar-se a diferenciar-se de tudo o resto que ndo lhe é
semelhante - as copias, os simulacros, assim, a diferenca é segunda e apenas
produzida pela identidade como forma de limite légico do conceito. Ora para
Deleuze, (1968) este é um tipo de pensamento muito pouco moderno e muito
pouco humano.

O fundamental de Platdo, segundo Deleuze (1968) é a dialéctica da diferenca
que tem um método que lhe é préprio -a divisao-, que opera sem mediacdo, sem
meio-termo ou razdo, age no imediato e reclama-se das inspiracdes da Ideia mais
que das exigéncias de um conceito em geral. E em vez de ser um procedimento
dialéctico entre outros, que devesse ser completado ou substituido por outros, é a
divisao! (entre o que sdo as copias e o que pertence ao original, a Ideia), que retine
toda a poténcia dialéctica em proveito de uma verdadeira filosofia da diferenca e
que mede, ao mesmo tempo, o platonismo e a possibilidade de reverter o
platonismo. Portanto, para Deleuze o que é decisivo no problema da
representacao, da reversao do platonismo e fundagao de uma nova filosofia e de
um novo modelo de pensar é o simulacro.

Todo o platonismo é dominado pela ideia de uma distin¢do a ser feita entre “a
coisa mesma” e os simulacros. Em vez de pensar a diferenca em si mesma, ele
relaciona-a a um fundamento, subordina-a, ao mesmo e introduz a mediacdo sob
uma forma mitica, por isso, para Deleuze reverter o platonismo significa o
seguinte: recusar o primado do original sobre a copia, de um modelo sobre a
imagem. Glorificar o reino dos simulacros e dos reflexos.

1 Distribuicdo algo aleatdria que Deleuze indica como uma forma de distribuir o senso comum.
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A proposta de Deleuze vai inspirar-se em Nietzsche, como foi referido, assim
como em Pierre Klossowski (1966), também ele um nietzschiano, assinalando este
ponto:

«0 eterno retorno, tomado no seu sentido estrito, significa que cada coisa s6 existe
retornando, copia de uma infinidade de cépias que ndo deixam subsistir original nem mesmo
origem. Eis porque o eterno retorno é dito “parddico”: ele qualifica o que ele faz ser (e
retornar) como sendo simulacro. O simulacro é o verdadeiro caracter ou a forma do que é
“0 ente”’- quando o eterno retorno é a poténcia do Ser (o informal). Quando a identidade
das coisas é dissolvida, o ser evade-se, atinge a univocidade e pde-se a girar em torno do
diferente» (DELEUZE, 1968, p. 135-140).

0 que € ou retorna nao tem qualquer identidade prévia e constituida: a coisa
é reduzida a diferenca que a esquarteja e a todas as diferengas implicadas nesta e
pelas quais ela passa. E neste sentido que o simulacro é o préprio simbolo, isto é, o
signo na medida em que ele interioriza as condi¢des da sua propria repeticdo. O
simulacro apreendeu uma disparidade constituinte na coisa que ele destitui do
lugar de modelo.

0 simulacro é a tinica no¢ao que pode funcionar numa filosofia construtivista
pois sugere que nao havendo uma identidade, um sentido objectivo tnico do real
mas apenas tentativas, construcdes de conceitos por pensadores mais
interessantes, mais apaixonados, mais democraticos, nenhum serve decisivamente
como referéncia para a identidade ou para uma verdade fixa que teria mais uma
funcdo moral e domesticadora do humano do que libertadora ou criadora da
possibilidade de finalmente se comecar a pensar, questdo sublinhada por
Heidegger a qual Deleuze pretende, nao em segundo plano, mas num plano
simultaneo ao da critica, responder.

Nao havendo um sentido, uma identidade no conceito fixa, ndo ha lugar para
a reminiscéncia, para relembrar, para o voltar atrds, ndo fara sentido a
representacao porque esta implica que o conceito fixado logicamente remete para
uma esséncia, para uma Ideia que ou nao seria determinavel (posi¢do dos cépticos)
ou ndo existe, quer dizer, tem outra natureza. A natureza do real é antes a do
movimento da diferenca, da danga nietzschiana de planos e de determinagdes e
ndo a da objectividade transcendental das esséncias. A Justica, o Bem, o Sentido
ndo sdo/ndo existem independentemente da sua criacdo conceptual dai, ndo haver
sentido em serem representados como identidades légicas separadas dos seus
conceptores, dos seus pensadores, sdo pensamento que se gera no pensamento mas
no pensamento da diferenca. Esta ideia passa de Diferenca e Repeticdo (1968) para
O que é a Filosofia? (1991) mediante o conceito de personagem conceptual. Estes
operam os movimentos que descrevem o plano de imanéncia do autor e intervém
na propria criacdo dos seus conceitos.

A personagem conceptual ndo é o representante do fil6sofo, é o inverso, o
fil6sofo é somente o involucro da sua personagem. O destino do fil6sofo é tornar-se
a sua ou as suas personagens conceptuais (ex. Didnisos de Nietzsche, Idiota de
Nicolau de Cusa, etc). Na enunciagado filoséfica, ndo se faz uma coisa dizendo-a, mas
faz-se o movimento pensando-o, por intermédio de uma personagem conceptual.
Por isso, as personagens conceptuais sdo os verdadeiros agentes de enunciagao.

A mesma intuicdo esta presente em Cinema-1: A Imagem-movimento (1983)
onde se refere a nova imagem do pensamento que é criada sem a figura da
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representacdo, imagem essa que é absoluta face a si mesma e a sua velocidade e
imanéncia; face a sua independéncia total da representacdo e de uma imagem ideal
(Ideia platonica) a qual ndo se tem de adequar e da qual ndo é um derivado nem
um simulacro, alids, o conceito de imagem em Deleuze na sua obra Imagem tempo,
€ uma resposta a esta nocao de dualismo platénico que concebe a representacao
numa relacdo subordinada a “coisa”, para Deleuze a imagem é mais do que uma
representacao e menos do que uma coisa (em si) entendida no sentido idealista, é
uma existéncia neste meio-termo.

3. As criticas a critica de Deleuze e o a-fundamento no eterno retorno

Importara talvez esclarecer que a critica muitas vezes apontada a Deleuze
ndo é justa na medida em que o autor quando propde para a filosofia e para o
pensamento uma “imagem de pensamento sem imagem” ndo quer apenas negar
uma concep¢dao do pensamento, nao dizer que o pensamento seja feito sem
imagem e sem representagoes intelectuais como as dos conceitos que comportam
determinacgdes logicas e imagens. Se tal fosse o caso Deleuze nunca escreveria em
O que é a Filosofia? (1991) que a tarefa da filosofia € a criacdo de conceitos. O que
se pretende ao dizer-se que o pensamento deve ser feito sem a figura da
representacao é que o pensamento deve ser fundado num modelo construtivista e
ndo de reconhecimento, isto é, que o pensar deve ser gerado no préprio
pensamento e ndo consiste em memorizar e repetir ou encadear e deduzir
logicamente conceitos ja criados.

A nogao de representacdo a que Deleuze se refere e pretende evitar nao é a
de representacdo mental qualquer que ela seja que é inevitavel ao pensamento,
mas antes a figura da representacao que designa a relacdo ou mediacdo a uma
identidade fixa tomada como a Ideia ou a esséncia ou a verdade objectiva e pré-
determinada. Pensar sem a figura classica da representacao é esse exercicio livre e
criativo de pensar ou re-pensar os conceitos e nao se limitar a repeti-los porque se
referem ou representam a verdade.

De um ponto de vista l6gico, toda a determinacdo é conceptual em ultima
instancia ou faz actualmente parte da compreensao de um conceito. De acordo com
um principio de razao suficiente, hd sempre um conceito por cada coisa particular.
De acordo com o principio dos indiscerniveis, hda uma coisa e apenas uma por
conceito. O conjunto destes principios forma a exposicdo da representacdo como
mediacdo entre o conceito e a coisa que este representa.

0 que Deleuze critica nesta concepgao € a fungdo que é dada a representacao
enquanto reconhecimento? ou reminiscéncia de uma verdade unica pré-
estabelecida; ndo se da o caso de uma proposta delirante ou poética de pensar sem
mediagdes intelectuais. Por outro lado, uma imagem de pensamento sem imagem é
uma imagem de pensamento sem fundamentos ou pré-conceitos pré-filosoéficos
nos quais todas as perguntas originariam, logicamente, as mesmas respostas.

Uma imagem de pensamento sem imagem ndo é uma mera negacao por
oposicao de um conceito ou um sonho negro ou um vazio, é uma forma de dizer

2 Aristdteles chamava de ‘“reconhecimento”, momento em que a repeticdo e a representacdo se
misturam, se defrontam, sem, contudo, haver confusio entre estes dois niveis, um reflectindo-se no
outro, nutrindo-se do outro, sendo o saber entio, reconhecido como o mesmo.
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que o pensamento deve a cada vez que se faz refundar-se e ndo repetir os
fundamentos que foram criados para pensar no passado. O fundamento do
pensamento deve ser repensado e recriado para cada problema que o determina e
ndo no sentido inverso. Pensar implica gerar o seu préprio fundamento e nao
aplicar um desde ja dado, pois isso gera um ciclo vicioso légico que gera a
repeticdo nua, uma repeticdao sem valor.

A ideia de repeticdo que gera a diferenca, traz-nos de volta ao eterno retorno
como lei e como principio da vida que tem a fun¢do de estabelecer uma diferenca
de natureza entre as formas médias e superiores, aquelas que ndo merecem
retornar e aquelas que retornam diferentes; afirmado em toda a sua poténcia, o
eterno retorno nao permite qualquer instauracdo de uma fundagao-fundamento:
ao contrario, ele destroéi, engole todo o fundamento como instancia que colocaria a
diferenca entre o originario e o derivado, a coisa e os simulacros. Ele faz-nos
assistir ao a-fundamento universal. Por “a-fundamento” é preciso entender a
liberdade ndo mediatizada do fundo, a descoberta de um fundo atras de qualquer
outro fundo, a relacdao do sem-fundo com o ndo fundado, a reflexdo imediata do
informal e da forma superior que constitui o eterno retorno.

Recuperando ou re-criando este conceito, Deleuze pode sustentar o
simulacro e portanto a reversao do platonismo e da supremacia do original sobre a
cdpia, da ideia sobre o simulacro, através deste principio que de cada vez se
reestrutura ndo repetindo sendo a sua presenca como diferenciador, nele, cada
coisa, animal ou ser é levado ao seu estado de simulacro:

«entdo, o pensador do eterno retorno, que nao se deixa certamente retirar da
caverna, mas antes encontraria uma outra caverna, além, sempre uma outra onde
esconder-se, pode legitimamente dizer que ele proprio é encarregado da forma superior
de tudo o que é, como o poeta, “encarregado da humanidade, até mesmo dos animais»
(DELEUZE, 1968, cap. 1).

4. Limites da proposta.

Um dos limites ébvios da proposta do eterno retorno como principio da
diferenca sera o de se poder verificar tal movimento. A histéria ndo se repete,
porém sera que ao se renovar em movimentos semelhantes se opera uma
verdadeira seleccdo? Serd que o movimento ético selectivo do eterno retorno
realmente impede o vil e o baixo de retornar? Se assim fosse os sistemas politicos e
econdémicos actuais em faléncia ndo teriam sido ja eliminados?

Outra das limitagdes da proposta deleuziana consiste na sua filosofia
caracterizada como um empirismo transcendental. Deleuze op0s a representacao a
uma formagdo de outra natureza, os conceitos elementares da representacdo sao
as categorias definidas como condi¢des da experiéncia possivel e estas sdo para
Deleuze muito gerais muito amplas para o real: a rede é tdo frouxa que os maiores
peixes passam através dela.

Propos em alternativa «o simulacro» e por simulacro nao devemos entender
uma simples imitacdo, mas sobretudo o acto pelo qual a prépria ideia de um
modelo ou de uma posi¢do privilegiada é contestada, revertida. O simulacro é a
instancia que compreende uma diferenca em si, como duas séries divergentes
(pelo menos) sobre as quais ele actua, toda a semelhanca tendo sido abolida, sem

g’;‘ Miguel ANTUNES



ACTAS Py
111" JORNADAS INTERNACIONAIS DE JOVENS INVESTIGADORES DE FILOSOFIA KrISIs = 201 1

que se possa, por conseguinte, indicar a existéncia de um original e de uma cépia. E
nesta direccdo que é preciso procurar as condi¢des, ndo mais da experiéncia
possivel, mas da experiéncia real (selec¢do, repeticdo etc.) e seria ai que se
encontraria a realidade vivida.

0 empirismo ndo seria um mero apelo a experiéncia vivida, mas uma criagao
de conceitos num aqui e agora sempre novo, podendo o empirista dizer que os
conceitos sdo as proprias coisas na medida em que recusam um original, uma Ideia,
uma esséncia e que criam o sentido no acto de criar o conceito. Criam o
acontecimento no acto de pensar o (seu) sentido, fazendo e refazendo os conceitos
a partir de um horizonte mdvel, constituindo-se como filosofia intempestiva no
sentido nietzschiano: contra este tempo e a favor de um tempo que vira.

Porém, para os deleuzianos, ficou a faltar a constituicdo de exemplos claros
desse empirismo que servissem de modelo para uma refundacdo da filosofia e do
pensamento. Dizer que a partir de agora tudo sera novo e intempestivo ndo parece
suficiente, ainda que se possa pensar que seria de todo indesejavel que Deleuze
criasse um novo conjunto de doutrinas, infinitamente repetiveis e memorizaveis,
como quem nado quisesse ser entendido mas repetido de cor. De qualquer forma, a
alternativa sugerida, ainda que rica e libertadora para uma nova vaga da filosofia,
ndo parece ter dado azo a uma reversao e identificacao total dos preconceitos
filosoficos, que geraram a imagem do pensamento que entendemos estar eivada de
elementos da doxa.
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Sob o rosto, através dos olhos: Deleuze, Barthes e a anatomia
palimpséstica
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RESUMO: Trata-se do corpo intensivo e sinestésico. Da escrita como gesto anatémico. Da
arquitetura palimpséstica como construcdo de vida na obra de Roland Barthes e Gilles
Deleuze.
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ABSTRACT: It refers to intensive and synesthetic body. The writing as an anatomical
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Deleuze’s work.
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Paris, 25 de fevereiro de 1980.

Robert Mauzi esta de costas para o College de France. Cercado por olhos tao
curiosos quanto os dele, esforca-se para enxergar o corpo desfigurado e sem nome
que recebe atendimento no cruzamento das ruas de Saint-Jacques e des Ecoles. Ao
lado da ambulancia, com as portas abertas, a caminhonete de entregas da
lavanderia Premiere esta abandonada sob o semaforo. Nela, mais do que na lataria
frontal danificada, é no vermelho escuro e ainda fresco do para-brisa que se lé a
violéncia do atropelamento. Mauzi, que dard dois passos a frente e chegara
préximo a vitima, ira recolher os tracos dispersos do corpo e devolvera a imagem
lacerada o rosto perdido, identificando-o com o nome a ser usado nos prontudrios
médicos do hospital da Salpétriére. E ele, também, que nessa mesma segunda-feira
ira telefonar ao amigo Eric Marty, dizendo-lhe: “Roland sofreu um acidente”.

11

Do abandono mais absoluto, ou de um prisioneiro da morte:

«0 quarto é branco, tdo claro a ponto de quase cegar, ele estd deitado
numa cama mais alta do que as camas normais, o que da a sensacdo de um
corpo em exposi¢do, sem mais nem um elo com o solo, corpo coberto por um
lengol branco e repleto de tubos, de fios de controle, corpo que perdeu toda a
sua existéncia vital. Mas, esse corpo estrangeiro, ndo-humano, esta ligado a
uma cabeca desesperada, que me olha enquanto atravesso lentamente o
quarto para me aproximar dele» (MARTY, 2009: 116).

11

De olhos nos olhos: o olhar, bem se sabe, pode dizer tudo. No entanto, por
ndo poder repetir-se textualmente, ele ndo é um signo, apesar de ter um
significado. Tal como escreve Barthes (2009: 301), o olhar pertence ao dominio do
significado cuja unidade ndo é o signo, mas sim a significancia. Nenhuma surpresa,
portanto, no fato de que, assim como as artes, o olhar esteja em oposicdo a lingua, a
ordem dos signos: na significancia, o nucleo semantico esta necessariamente
cercado, envolto por um halo expansivo por onde o sentido extravasa,
dispersando-se sem perder a sua impressdo. E justamente nessa zona de
extravasamento que esta situado o mistério do olhar, ou seja, a perturbacao de que
ele é feito: se ha ser, este é aquele que depende de um excesso. E sua forga, e nio
outra, que o extravasa.

IV

Para o olhar, cientificamente, reservam-se trés funcdes: o olhar informa, o
olhar atinge, os olhares trocam-se. No entanto, como lugar da significancia, seria
necessario admitir um potencial sinestésico onde todos os sentidos poderiam, de
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fato, olhar e, inversamente, o olhar poderia sentir, escutar, tatear, tal como em um
percurso amoroso em meio aos tropicos de Henry Miller (2008): ndo mais olhar
nos olhos de quem se tem nos bracos, mas sim os atravessar nadando, a cabeca, e
também os bracgos e as pernas por inteiro. Quebrar o muro, atravessa-lo, e entao
ver que por detras das Orbitas se estende um mundo inexplorado, impossivel, um
mundo de coisas futuras, onde toda légica esta ausente. Que os olhos ndo sirvam
para nada, por remeterem a imagem do conhecido. Que o corpo inteiro se torne
raio perpétuo de luz, movendo-se a uma velocidade sempre maior, sem descanso,
sem volta, sem fraqueza: selo entao os ouvidos, selo entdo os olhos, selo entao os
labios.

Tomemos o rosto. N’A cdmara clara, Obra-epilogo, que o vela,
acompanhando-o em seu desaparecimento, Barthes (1984: 30) escreve sobre a
experiéncia incomoda de ser fotografado, ou melhor, de se deixar fotografar, de
presenciar, docilmente, o rosto tornar-se objeto. Condigdo tragica de toda
fotografia: o Eu como Spectrum, aimagem de um espetaculo grotesco de retorno de
um morto: inalienavel isto foi. A fotografia, dessa maneira, estabelece-se por um
duplo movimento: um corpo criado - o Eu que posa, torna-se pesado, imdvel,
obstinado; um corpo mortificado, pela mesma equacdo, na imagem que ira nascer.
Por outro lado, o 6rgao do fotografo, como refere Barthes, nao é o olho, mas sim o
dedo, que dispara, delimita, mas também aponta: ao existir para mim, a fotografia é
aquilo que me toca. Singular funcionamento: é justamente na morte, em uma
irredutivel realidade retratada no espectro fotografico, que o corpo advém, me
toca com sua irradiagao.

VI

Paris, fevereiro, margo de 1980.

Eric Marty esta imével. V&, pelos olhos que o procuram, o abismo préprio da
tristeza, a resignacdo desesperada de um prisioneiro da morte, pouco a pouco
sendo devorado pelo nada. Seu corpo, frente ao olhar daquele cuja vida o esta
traindo, recua. Preso entre lencois, imobilizado no leito médico, Barthes, para
Marty (2009: 117), é “como um herdi de dpera, que jaz interminavelmente no
palco”, um corpo desfigurado, pungido, incapaz de reencontrar o Mundo, incapaz
de reencontrar seu nome. A sensa¢do é uma so: ja ndo ha nada capaz de segurar a
vida, ja ndo ha gesto, mesmo o mais infimo, passivel de conter o esgotamento da
imagem, que lentamente se apaga. E nos olhos de Marty que se inscreve a morte de
Barthes.

VII

0 rosto como plano:
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«Quando se pinta um retrato, o problema é encontrar uma técnica capaz
de mostrar todas as expressdes de uma pessoa (..) mas nao sei se seria
possivel fazer o retrato de alguém reproduzindo apenas seus gestos. Até
agora, parece que para fazer um retrato é preciso que se pinte o rosto
(BACON/SYLVESTER, 2007:175)».

VIII

A cabega esta compreendida no corpo, e ndo no rosto. Cabecas de Beckett,
cabecas de cachimbo, a cabeca pendente de Barthes, a cabega erguida de Gregor ou
a deformidade indene das cabecas de Bacon: mesmo humana, a cabegca nao é
forcosamente um rosto. A cabeca manifesta-se, resplende em sua aparéncia,
expoem-se em sua animalidade e em sua intensidade. O rosto, por sua vez, é um
mapa, uma organizacdo espacial: estriamento e decalque sobre a polivocidade
corporea. Sistema de coordenadas: tragos, linhas, sardas, tiques, rugas, o rosto é
uma superficie de sobrecodificacdo, apropriacdo propriamente linguistica
(DELEUZE/GUATTARI, 1996: 30). Rosto-adjetivo, imagético, isto ou aquilo. Rosto-
territorio, lugar da significincia e da subjetivacdo. O rosto é uma revelagdo, o
impossivel transformado em um mundo

IX

E tarefa da linguagem, diz Agamben (1996), apropriar-se da natureza para
revela-la, transformando-a em rosto. Se estamos no aberto, trata-se entao de tomar
essa abertura, a aparéncia manifesta, fazendo dela o campo de uma batalha pela
verdade. Isso que o rosto expde, no entanto, ja é a revelacdo da propria linguagem:
incessante abertura, a impossibilidade de um segredo ultimo, estanque,
substancial. Trata-se, ainda segundo Agamben, da tragicomédia inerente ao
humano, o rosto revelando-se proprio apenas enquanto oculta, fazendo-o na
mesma medida em que revela. Eis o homem: a aparéncia que o manifesta é o
semblante que o traduz naquilo que ja nao pode mais se reconhecer. O rosto, lugar
da verdade, é o lugar de uma impropriedade irredutivel, de uma simulacao e
inquietude na aparéncia que ndo sdo outra coisa que ndo o homem. Este,
desprovido de qualquer esséncia, e sem nenhum destino especifico, ndo tem outra
condi¢do que ndo a verdade, ou seja, rosto: circular redundancia.

Desenha-se um rosto: ele é, desde sempre, conexdo, linha esticada sobre o
abismo. Meu rosto é meu fora, o ponto de indiferenca acerca de todas as minhas
propriedades, acerca disso que € proprio e que é comum, disso que € interno e do
que é externo. Meu rosto, propriedade daquilo que é meu, que me identifica, mas
de nada que me pertenca essencialmente. Meu rosto, limiar de desapropriacao
tipicamente kafkiano: um ponto preciso, o limite exato entre o interior subterraneo
e seguro da construcdo e o exterior da floresta; o corredor de via dupla, onde o
sentimento de protecdo é também a marca maior da mortalidade (KAFKA, 1998:
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78). Desse ponto, ndo se foge. Nesse ponto, em um atletismo singular, espera-se
pelo que esta necessariamente se aproximando. Trata-se de uma dupla tensao,
marca de uma proximidade absoluta entre o territério e o seu fora: apenas onde
encontro um rosto, encontro uma exterioridade. Estatuto préprio do estrangeiro:
para mim, ele nao é aquele que diferencio, adjetivando-o, mas sim aquele perante o
qual recuso, mesmo sem dar conta, a criar qualquer imagem. Ou seja, perante meus
olhos, o estrangeiro é aquele que nao pode morrer.

XI
Duas notas necroldgicas (brevidade em memoria de)

Ato |

Calvino esta ali por causa de Barthes. E por ele que espera, imével e mudo,
naquela tarde cinzenta de 28 de margo. Quando o Vvé, € ele, € seu rosto, como tantas
vezes ja o havia encontrado, desta ou de outra maneira. No entanto, agora esta ali,
para sempre fixado.

Ato 11
Eric Marty é o ultimo a vé-lo. Em sua memoria, seu rosto tinha voltado ao
normal.

XII

Nao se morre a ndo ser em um rosto - e a morte, bem se sabe, ndo exige mais
do que isso. O rosto ndo é a vida, mas sim uma marca demasiadamente humana,
que organiza, orienta, da ordens a vida. Fixa-se uma imagem: em cada rosto,
mesmo o do ser amado, um pequeno testemunho de morte. Indexado aquele que
fala, que pensa, que sente, o rosto define zonas de frequéncia ou de probabilidade,
delimita um campo que neutraliza antecipadamente as expressdes e conexoes
rebeldes as significacdes conformes - € pelo rosto do outro, pela rostificagdo dos
tracos autdnomos, que guio minhas escolhas. Da mesma maneira, “a forma da
subjetividade, consciéncia ou paixdo, permaneceria absolutamente vazia se os
rostos ndo formassem lugares de ressondncia que selecionam o real mental ou
sentido, tornando-o antecipadamente conforme uma realidade dominante”
(DELEUZE/GUATTARI, 1996: 29). Desfazer o rosto, ver surgir alguma coisa de
desconhecido, a cada dia, do mesmo rosto, é, mais do que uma questao de verdade,
uma questao de vida, de encontrar saidas para a vida. Nem um elogio, no entanto, a
uma prosopagnosia do olhar: o rosto ndo coincide com a face, mas sim com uma
superficie lisa sobre a qual o significante ira inscrever-se ou ricochetear. Sobre a
cabega, que é carne, e ndo 0sso, o rosto € uma parede, e mesmo a mascara
mortuaria ja é, em cada um dos tracos que elege, uma paisagem estratégica,
possivel, esbocada no interior de um impermanente.
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XIII

Incessante refrdo - pictural, sonoro, literario, filoséfico: resistir ao presente,
por novas possibilidades de vida. O ato de criacdo, se nao reproduz a forma visivel,
estd implicado com a captura de for¢as necessariamente intensivas, para as quais
ele dara visibilidade. Por essa via, a musica torna sonoras for¢as nao sonoras, a
literatura torna diziveis forgas indiziveis, a pintura torna visivel forcas invisiveis,
tal como a lista de forcas que Deleuze (2007) ira reconhecer como tendo sido
captadas por Francis Bacon: forcas de isolamento, de pressdo, dissipacgao,
contracdo, achatamento, forcas efetivamente profundas, concorrendo para a
deformacdo dos corpos ao exercerem-se sobre bocas, olhos, troncos, cabegas,
rostos inteiros. Assim, ao pintar o grito, Bacon coloca sua visibilidade em relacao
com forgas insensiveis que fazem gritar, pintando o grito e ndo o horror, a violéncia
da sensacao e ndo o espetaculo. Ndo ha, perante o gesto, nada que cause horror: as
figuras de Bacon gritam diante do invisivel, sdo as préprias testemunhas de sua
violéncia, tornando o horror nao a causa, mas sim a consequéncia da pintura
(gritar para, e nao diante de). Trata-se da supera¢do de um dilema crucial: ou
pintar o horror e ndo pintar o grito, apenas figurando o horrivel; ou pintar o grito e
ndo pintar o horror visivel, pois o grito é a captura de uma for¢a invisivel, o
detectar das forgas diabdlicas do futuro que batem a porta. A op¢ao pela segunda
via, segundo Deleuze (2007: 66), configura-se como um ato de fé vital: quando o
corpo visivel enfrenta as poténcias do invisivel, dando-lhes a sua visibilidade, é
nessa propria visibilidade que ele podera lutar, afirmando uma possibilidade de
triunfar que até entdo ndo possuia, uma vez que as for¢cas permaneciam invisiveis
no interior de um espetaculo que até entdo o privava de suas forcas e o desviava.
Ao lutar com a sombra, a vida grita para a morte, mas esta ja ndo é mais o
demasiado-visivel que nos faz desfalecer, mas sim uma forca invisivel que a vida
detecta, tira das trincheiras, da a ver, da a ouvir, ao gritar.

XIV

Pequeno jogo textual, pequeno jogo de pesquisa: a comunidade das artes,
tomada em sua transversalidade, em seu problema comum. De fato, nenhuma arte
é figurativa, e toda expressao criadora, em seu plano correspondente, diz respeito
a um ato que necessariamente escapa a representacdo. Em parte, pode-se mesmo
dizer que tanto em musica, como em pintura, cinema, literatura ou filosofia, trata-
se de uma s6 matéria, a tensdo imanente a uma vida, um impessoal a-significante
que nao diz respeito a nenhuma forma, a nenhum sujeito. Quando diz que o
problema de escrever é inseparavel de um problema de ver e de ouvir, de visdes e
audicdes que ndo pertencem a lingua alguma, mas que s6 a linguagem torna
possivel em seus intersticios e desvios, Deleuze (1997: 9) nao esta se referindo a
percep¢des comuns, mas sim a visdes e audi¢cdes profundas, libertadas do
empirico, capazes de ver o invisivel e ouvir o inaudivel. Trata-se de ndo reduzir a
literatura a linguagem, uma vez que esta nao é autossuficiente, ndo tem um fim em
si mesma: literaria, a linguagem estd em relacdo com um de-fora, e ndo se separa
de um elemento ndo linguistico, mesmo que entre eles ndo exista uma relacao de
representacao. Todo procedimento linguistico, neste sentido, deve funcionar como
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condicdo de fato, ou seja, ao levar a linguagem a um limite, o procedimento deve
fazer com que ela afronte as figuras de uma vida desconhecida, de um saber outro.
Nao se trata de uma limitagdo de forma, mas sim de grau de poténcia: limite
agramatical, intensivo, que “devasta as designacdes e as significagdes, permitindo
que a linguagem deixe de ser representativa e adquira a poténcia de dizer o que é
indizivel para a linguagem empirica ou habitual” (MACHADO, 2009: 211). O
procedimento, portanto, como condi¢do de relacdo entre o saber e a vida, de
criacdo de um saber sobre a vida, criando novas possibilidades vitais, novas formas
de existéncia. Tomar a linguagem como um problema, uma profundidade a ser
experimentada, e ndo um instrumento comunicativo, de maior ou menor beleza:
compromisso préprio da escrita.

XV

Um corpo, por fim. Ao transpor o rosto, a escritura é travessia, abertura de
um espaco onde o sujeito da escrita ndo cessa de desaparecer (FOUCAULT, 1992:
35). A morte do autor, tal como sugerida por Barthes (2004), ja é esse apagamento
do Eu em beneficio do Texto, sendo este um excesso intensivo, necessariamente
licenciado da organizacdo significante e subjetiva da Obra. De qualquer maneira,
tudo deve passar por um Eu escrevo, por uma mao que aponta, delimita, assina,
mas mesmo esses termos ja sdo parte de uma conspiracdo entrexpressiva, de
pluralidade de ordens e coexisténcias: o corpo, continuum pictografico de
textualidade polifénica, palimpsesto epidérmico, translido, transescrito,
transcriado. Em meio ao percurso do Texto, o tracado anatdomico diz respeito a um
gesto eminentemente coletivo, a um tecido fragmentario de signos e escrituras
multiplas, indiscerniveis: corpo transitorio, experimentado e escrito a varias maos,
cuja vida, em sua neutra impessoalidade (DELEUZE, 2002), mantém-se irredutivel
a figura de um sujeito ou de um objeto. Inventariar seus termos, questionando-se
sobre seus movimentos e condi¢cdes de existéncia, implica a delimitacdo de um
plano no qual o problema do escrever nao pode ser pensado a ndo ser em uma
relacdo com forgas sonoras e visuais que nao apenas o assombram, mas também o
constituem, em uma travessia sinestésica: através dos olhos, sob o rosto, a imagem
de uma vida. Neste ponto, haveremos de ser clinicos, e teremos a carne como
termometro.
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Michael Oakeshott: aciertos y desaciertos en su concepcion
de la Modernidad.
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RESUMEN: Somos herederos de las ideas morales y politicas de los siglos XVII y XVIII.
Nuestros aciertos y, sobre todo, nuestros fracasos deben entenderse a partir de la
modernidad. Una comprensién tanto de la reflexion moderna como de su propia
experiencia puede darnos las claves para comprender el complejo mundo sociopolitico en
el que habitamos. En este sentido, considero que la tesis del pensador britanico de la
primera mitad del siglo XX, Michael Oakeshott, es muy sugerente. Su teoria politica afirma
que la Modernidad tiene un caracter profunda e inherentemente dual, compuesto tanto de
la disposicion moral de la individualidad como de la disposiciéon moral opuesta, la del
colectivismo. Pero ademas de una descripcién que pretende ser objetiva sobre el caracter
de la modernidad, Oakeshott también presenté un modelo normativo sobre lo que debiera
ser la politica, la sociedad civil y la funcién del Estado.

PALABRAS CLAVES: Modernidad, Michael Oakeshott, individualismo, colectivismo.

ABSTRACT: We are heirs of the moral and political ideas of the Seventeenth and
Eighteenth centuries. Our successes and, above all, our failures must be understood from
Modernity. An understanding of both modern reflection and his own experience can give
us the keys to understanding the complex socio-political world we inhabit. Thus, I think
that the thesis of British thinker of the first half of the Twentieth century, Michael
Oakeshott, is very suggestive. His political theory argues that Modernity has a deep and
inherently dual nature, consisting of both the moral disposition of individuality and its
opposite, collectivism. But in addition to a description which purports to be objective
about the character of Modernity, Oakeshott also presented a normative model of what
should be the policy, civil society and the role of the State.

KEYWORDS: Modernity, Michael Oakeshott, individualism, collectivism.
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«The irony of all theorizing is its propensity to generate,
not an understanding, but a not-yet-
understood»

Michael Oakeshott: On Human Conduct

(Podemos llegar a dar con el verdadero significado de la Modernidad? O mas
bien estamos condenados cual Sisifos a intentar unay otra vez definir su “esencia”,
buscando asi nuestra propia esencia. Estos esfuerzos, vanos o no, no encuentran su
justificacion en una mera definiciéon, objetiva o imaginada, de lo que es la
modernidad, sino que cada intento de dar con aquello que delimita lo moderno,
que lo moldea y lo distingue es un intento de delimitarnos a nosotros mismos en el
presente y de proyectarnos seguros en el futuro. Una comprensiéon tanto de la
reflexion moderna como de su propia experiencia puede darnos las claves para
comprender el complejo mundo sociopolitico en el que habitamos. En este sentido,
considero que la tesis del pensador britanico de la primera mitad del siglo XX,
Michael Oakeshott, es muy sugerente.

Pero, y dado que no es un filésofo muy conocido por estas latitudes, antes de
sumergirme en su filosofia creo necesario primero presentarlo. Michael Oakeshott
(1901-1990) fue un pensador politico britdnico de gran influencia en el mundo
anglosajon desde la segunda mitad del siglo pasado hasta ahora. Fue catedratico de
ciencia politica en la London School of Economics y editor de Hobbes. Su
importancia radica en haber sido testigo de los avatares del convulso siglo XX,
fundamentalmente en sus relaciones politicas, y haber teorizado esos cambios que
se iban produciendo con la claridad necesaria para vincularlos con la formacién de
un caracter que despunta desde la época pos medieval: el caracter de la
modernidad. En los dltimos afios Oakeshott se comenz6 a dar a conocer tanto por
la defensa que hace de la tradicion liberal como por ser un intelectual conservador
notable. Su conservadurismo, sin embargo, no estd basado en la historia ni en la ley
natural, sino en una disposicidén al disfrute del presente; es antes que una doctrina
—una doctrina que estructura a un partido politico— una actitud, un modo de
actuar y de sentir, dice Oakeshott:

«Resulta facil discernir las caracteristicas generales de esta actitud, a pesar de
que han sido frecuentemente mal interpretadas. Se resumen en una propension a
usar y disfrutar de lo que se dispone en vez de desear o buscar otra cosa; a
deleitarse con lo presente mas que con lo pasado o futuro» (OAKESHOTT, 1981).

Esta actitud no se casa necesariamente con una accién politica de partido,
incluso no implica el acuerdo en creencias generales sobre el hombre, el mundo, la
religion o la naturaleza de las asociaciones politicas.

Uno de las obras mas importantes de Oakeshott es su Experience and its
modes (1933). Este libro representa un prolegémeno al estudio del pensamiento y
la practica politica puesto que deja sentado el contexto epistemoldgico desde el
que habla. En este libro muestra que nuestra experiencia es modal, es decir que
siempre tenemos una perspectiva sobre el mundo. Los tres modos fundamentales
son la practica, en el que el mundo es visto sub specie voluntatis; la historia, en la
que el mundo es visto como pasado (sub specie praeteritorium) y la ciencia, en la
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que el mundo es visto cuantitativamente (sub specie quantitatis). La filosofia no es
considerada un modo puesto que no tiene suposiciones sino que es lo concreto
libre de presuposiciones. Esta vision de la filosofia mas adelante sera modificada
cuando Oakeshott la considere un modo mas entre otros. Evidentemente en este
modo de entender el conocimiento se deja ver la influencia del idealismo tanto de
Hegel como el de Bradley. Con estos instrumentos metodologicos a mano, podemos
entrar en el tema de la teoria politica.

Para Oakeshott la actividad politica es una mas de las muchas que
caracterizan a los seres humanos, no es una actividad primordial, sino algo que
emerge con el tiempo y no siempre estuvo presente. De hecho -tal y como
cualquier actividad- la actividad tiene determinadas condiciones para que pueda
darse, y las de la actividad politica son tres:

1. Una pluralidad de seres humanos con diversidad de sentimientos,
creencias y actitudes que, sin embargo, estdn asociados y lo que caracteriza la
asociacion es el reconocimiento de costumbres comunes o reglas de conducta.

2. La existencia de una autoridad reconocida como custodia de las leyes y
director de los asuntos comunes.

3. La actividad politica tiene que ver, con el gobierno y las instituciones y eso
solo puede aparecer cuando se plantea la posibilidad de cambio, de eleccion y
decision.

Esa asociacion que sirve de condicion a la actividad politica existe desde hace
3000 afios y fue mas comun en algunas partes del mundo que en otras, por ejemplo
en Europa. Y el periodo mas relevante son los ultimos tres siglos porque durante
ese periodo fue mas facil encontrar esas condiciones. Condiciones que son las
mismas que las del pensamiento politico puesto que el “pensamiento politico en
tanto deliberacién esta vinculada a la actividad politica como pensamiento al
servicio de la decision politica”. A lo que agrega:

«Hay, como descubriremos, muchos niveles distintos del pensamiento
politico, aunque puede decirse que el pensamiento politico aparece, primero
como deliberacion conectada directamente con la actividad politica:
pensamiento, es decir, al servicio de la decision y la acciéon politicas»
(OAKESHOTT, 2006: 39).

Lo anterior se corresponde a los distintos modos desde los que analizar la
realidad. Asi, en el nivel empirico se da la actividad politica mientras que el
pensamiento politico puede estar relacionado directamente con ese nivel empirico
-a través de la exhortacidn, la advertencia, el consejo, la persuasién o la
justificaciéon- o puede comprender y explicar a través de la historia o la filosofia.
Segun el autor:

«[La historia es] un modo de pensamiento en el que eventos, acciones
humanas, creencias y maneras de pensar estan considerados en relacién a las
condiciones o con el contexto circunstancial en el que ellos aparecen»
(OAKESHOTT, 2006: 31).

En ese sentido, el pensamiento histérico en Oakeshott encuentra cuatro
experiencias politicas:
1. La ciudad estado de la Grecia antigua
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2. Larepublica y el imperio romano

3. Los reinos feudales

4. El estado moderno europeo.

Este es el contexto que va a dar explicacion a su modo de entender la
experiencia politica de la modernidad. La caracteristica mas destacable del Estado
moderno, como experiencia politica, es que no hay una unidad “natural”, sino que
es una coleccién contingente de seres humanos y se asume como tal y esto es una
de las cosas que va a servir de condicién a la esencia dual de la modernidad. Otra
de las condiciones es la relacion que existe entre las disposiciones morales y las
posturas politicas aunque esto no significa que se deduzcan l6gicamente unas de
otras, sino mas bien porque ambas explican como contexto la actividad politica. Es
por esto que afirma:

« (...) las creencias y sentimientos morales y politicos se desarrollan con
frecuencia en mutua interaccién. Por consiguiente, podrian usarse para
elucidarse reciprocamente a modo de texto y contexto» (OAKESHOTT, 2008:
70).

La disposicién moral propia de la época pre moderna era la de los vinculos
comunales. Esta disposicion o caracter de los hombres fue poco a poco —y sin que
dependa de un plan preconfigurado por parte de uno o unos hombres iluminados
en su época— cambiando de tal modo que dio lugar a otra disposicion. El viejo
caracter que hacia a los hombres tender a una moral comunal fue reemplazado por
la de la moral del individuo. Pero para que ese proceso se produjera Oakeshott
entiendo que fue necesario que se generara

« (...) una cierta experiencia de la individualidad, una cierta condicion de
la circunstancia humana que es, como toda condicidn, un producto arbitrario y
azaroso» (OAKESHOTT, 2008: 63).

El momento en el que comienza a hacerse visible esta experiencia de la
individualidad es en torno a los comienzos del siglo XIII y a partir de ese momento
fue surgiendo gradualmente un nuevo modo de entender las conductas morales, en
el que cada vez se tendia mas a considerar al individuo como soberano de si
mismo. Al considerarse cada sujeto con el derecho de elegir, se da una
multiplicidad de actividades y de gustos a la par que una gran pasion de los
hombres por hacer aquello que ellos mismos determinan. Para Oakeshott esta
tendencia moral, va acompafiada de otra que recuerda a la vieja moral de los lazos
comunales pero que no es mas heredera de ella que hija de su misma época
individualista. Esta tendencia que se opone, en las mismas circunstancias, a la
moral del individuo es la moral del colectivismo. Y es la respuesta, segun el autor, a
las oportunidades de la eleccion individual de aquellas personas que

« (...) bien por las circunstancias o por su temperamento, estuvieron
menos preparadas que otras para responder a esta invitacién; para muchos la
posibilidad de elegir por si mismos llegd antes que la habilidad de hacerlo, de
modo que la posibilidad resulté una carga» (OAKESHOTT, 2008: 66).

Y esta reaccion tiene como consecuencia el intento de imponer a toda la
humanidad una circunstancia distinta a la de la individualidad. La moral del
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colectivismo afirma que la conducta humana debe tener una guia y una norma
provista de contenido, el bien comun o publico, distinto de la suma de los bienes o
intereses de los individuos. Y para llevar a cabo esta idea se apoya en un gobierno
que tome las decisiones que él no puede, por circunstancia o temperamento.

A cada clase de sujeto, por asi decirlo, que emergi6 en la modernidad, a cada
disposicion moral, le corresponde una postura politica, asi tenemos la teoria
politica del individualismo y la teoria politica del colectivismo.! Segin la primera,
la situaciéon de la que parte toda la reflexion politica es la de la pluralidad de
actividades, opiniones y metas que pueden chocar entre si y por tanto, la tarea del
gobierno no es la de conducir, dirigir, educar o imponer alguna creencia o
actividades a los sujeto, sino la de establecer leyes. «Gobernar, entonces, es
suministrar un vinculum iuris» (OAKESHOTT, 2008: 92). Por el contrario, la politica
del colectivismo es aquella que considera que la tarea del gobierno es la de crear
una comunidad a través de la determinacién de un bien comin. Otro modo de
entender estas dos versiones de la reflexion politica la encontramos en su libro On
Human Conduct en el ensayo sobre el caracter del estado moderno. En ese trabajo
Oakeshott habla de dos ideas a las que apunta la reflexiéon politica: el estado
entendido en términos de Societas que se corresponde con el vinculum iuris y el
estado entendido en términos de Universitas que responde a una comunidad en
torno a la idea de bien comun.

Lo verdaderamente interesante del trabajo de Oakeshott es que a la vez que
anuncia esa dualidad presente tanto en las disposiciones morales como en la
reflexion politica, se decanta por uno de los modos de entender a la tarea de
gobierno, lo que tifle de subjetividad a toda su descripcion del caracter de la
modernidad. En la dimension de la practica o de la historia —aunque se puede saber
cudl es la eleccién que €], en tanto que sujeto considera como la propia- mantiene
ese caracter dual; pero en la dimension de la filosofia, es decir, la comprension en
término de los presupuestos, la asociacién politica -y por ende, las circunstancias
que la explican- se revela unilateral. Para poder entenderlo es necesario
reconstruir los grandes rasgos de esa comprension en términos de los
presupuestos.

Oakeshott parte de dos formas de asociaciéon -correspondientes a los pares
de conceptos utilizados hasta aqui- para determinar con cudl de las dos se
identifica la condiciéon o relacién civil. La primera de ellas es la que llama
asociacién como empresa puesto que los agentes al ser buscadores y proveedores
de satisfacciones pueden relacionarse en la busqueda de una satisfaccién comun,
es decir, implica la promociéon de una causa compartida (como una empresa
promueve un propésito comun que debe ser procurado conjuntamente) y se
corresponde con la Asociacién como Universitas. El otro modo de asociacién es en
términos de las condiciones de una practica, no implica ninguna accién particular y
por tanto es una relacion formal, esta se corresponde con la Societas. Segun afirma
Oakeshott: «Es la relacion respecto de un reconocimiento comun de
consideraciones como los usos o las reglas a las que se adhiere en las realizaciones
elegidas por uno mismo» (OAKESHOTT, 2003:121).

1 El uso de los términos teoria politica del individualismo y teoria politica del colectivismo se
encuentra en sus conferencias que impartié en Harvard en el afio 1958 y que conforman el libro
Moraly politica en la Europa moderna.
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Y para Oakeshott una relacion civil solo es posible como relacién en términos
de una practica o, lo que es lo mismo, en término de reglas. Esta relacion puede
compararse con la relacidn entre los hablantes de una lengua, en la que las reglas
de esa lengua les dice cémo hablar, pero no qué decir. Para no extenderme
demasiado en los pormenores de la argumentaciéon de Oakeshott sobre la
condicion civil voy a adelantar algunas de las tesis que se pueden extraen. La
Societas es lo que se corresponde con la condicién civil puesto que esta es una
relacion entre cives que gracias a las condiciones formales de la lex (que son las
reglas) son iguales. Y como los cives que forman parte de esta relacidn, deben ser
justos, la relacion civil o Societas es una relaciéon en términos de consideraciones
morales. Dicho de otro modo las condiciones de la asociacidn civil son condiciones
morales al no ser instrumentales para la satisfacciéon de deseos sustantivos.

Por tanto, creo que no es erréneo pensar a la sociedad moderna en términos
de Societas, teni