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Richard Rorty1 na introducdo ao seu trabalho de 1989, Contingency, Irony and
Solidarity divide autores em dois grupos: Kierkegaard, Nietzsche, Baudelaire, Proust,
Heidegger e Nabokov sdo uteis como exemplos, como ilustragdes do que é a
perfei¢cdao privada — uma vida humana autocriada, autébnoma. Autores como Mary,
Mill, Dewey, Habermas e Rawls sdo mais como companheiros cidaddos. Engajam-se
em um esforgo social compartilhado — o esforco de tornar mais justas e menos
cruéis nossas instituicdes e praticas” (negritos meus). Nos primeiros, predominaria
um desejo de autocriacdo, de autonomia privada, de que a socializacdo seria
antitética a algo existente nas profundezas de nosso ser. Nos ultimos, predominaria
o desejo de uma comunidade humana mais justa e mais livre e a visdo de que o
desejo de uma perfeigdo privada seria algo contaminado pelo “irracionalismo” e pelo

“esteticismo” (aspas do autor).

Rorty acreditava ser impossivel conciliar as duas visdes. Descendente da forte
tradigao pragmatica americana, ele opta por abandonar as tentativas de encontrar
uma teoria que unifique o publico e o privado e que dé conta da andlise das
demandas de autocriagao e da instituicao da solidariedade humana como atributo
principal da convivéncia entre as pessoas, sua utopia maior. Rorty, um dos principais
representantes do que convencionou-se chamar de “Giro Lingul’stico”z, acreditava
ser esse um problema cultural que seria resolvido por intermédio de narrativas, veja
s0, ao invés de teorias. Narrativas promovem o reconhecimento. Teorias buscam a

Verdade, na visao do professor americano. Dai, entdo ele deriva toda uma

1 RORTY, R. Contingéncia, Ironia e Solidariedade. Tradug3o Vera Ribeiro — S3o Paulo: Martins Fontes,
2007.

’Da introducdo do livro de coletaneas com o mesmo titulo: “O propdsito do presente volume é
fornecer material de reflexdo sobre a maior parte da revolucdo filoséfica recente, a da filosofia
lingliistica. Com a expressao “filosofia “lingliistica”, estarei entendendo aqui uma visdo de que os
problemas filoséficos sdo problemas que poderiam se resolvidos (ou dissolvidos) pela reforma da
linguagem, ou por uma melhor compreensdo da linguagem que usamos presentemente” (RORTY, R.
Linguistic Turn - 1992, p. 3).



interessante descri¢gao da contingéncia da linguagem que utilizamos mostrando que
nosso progresso intelectual e moral é “uma histéria de metaforas cada vez mais

Uteis, e ndo de uma compreensao crescente de como as coisas realmente sao”.

Em que pesem os esforgos bem intencionados de Richard Rorty, a procura por uma
chave nao-transcendental comum como justificativa para atos morais ou
deliberagdes racionais, publicas ou privadas, parece ser o hobby principal de
pensadores ao longo de toda a histéria da filosofia. A questdo aqui é a velha busca
por principios que guiem nossas agdes de modo a constituir nossa liberdade ao invés
de impor-nos uma obediéncia. Trata-se da emancipacdo do individuo *. O “Conhece-
te a ti mesmo” délfico pregado por Socrates é o exemplo mais dbvio disso. Platao e
Aristételes esforcavam-se em mostrar que a teoria pura, a contemplacao
desinteressada acompanhava-se da promessa de purificagao dos movimentos

inconstantes das paix6es4.

O lluminismo coloca a razdo em franca oposicdo ao obscurantismo religioso, a guerra
e ao dogmatismo. A emancipagao requeria a vontade de ser racional. Tal sentimento
é exemplificado pelo texto “Resposta a pergunta: O que é o Esclarecimento?” de
Kant®. No original alem3o, Kant utiliza a palavra Unmiindigkeit frequentemente
traduzida como “menoridade” ou mesmo “tutela”, para indicar o estado de
incapacidade do Homem em deliberar por si®. A Miindigkeit, autonomia ou
maioridade, viria como resultado do processo de formagao do individuo
(Bildungsprozess), mas dependia de sua prépria vontade em querer a razdo. Mas, na

filosofia transcendental de Kant, a vontade sé pode ser determinada pelo respeito as

» u

} “Emancipar” tem a mesma raiz de “mancebo”, “amancebar”. Vem de manus = mao e cippus =
segurar. Alguma coisa como “segurar a mao”, “levar pela mao”, “conduzir”. Um mancebo é alguém
que Ihe conduz pela mao. O “e” na verdade é um “ex” contraido. Tem o sentido de tirar. Emancipar
entdo, seria um libertar-se, ficar independente.

4 Seguirei o raciocinio de Thomas McCarthy em “La Teoria Critica de Jlirgen Habermas” trad. Manuel
Jimenez Redondo — 4a edi¢do; 1998, em especial no capitulo referente ao livro “Conhecimento e
Interesse” do filésofo alemao.

> Ha varias traducdes disponiveis na web. Utilizarei esta do original alemao feita por Artur Mordo do
Lusosofia. http://www.lusosofia.net/textos/kant_o_iluminismo_1784.pdf

® De fato, Miindigkeit é traduzida por “maioridade”, Miindig é “maior” no sentido “responsavel”,
talvez por Mund significar “boca” e formar varios vocabulos relacionados a fala como miindlich (de
viva voz), mundfaul (lacénico), entre outras. Miindigkeit teria, entdo, a possivel origem na situa¢do na
qual o discurso de alguém passa a ser considerado.



leis da razdo pratica. Agir por desejo ou habito é, para ele, heteronomia da vontade,
rendncia a propria liberdade e racionalidade. O motivo do ato livre, do ato racional
(e para Kant eles sdo indistinguiveis), tem de ser um motivo valido para todos os
seres racionais como tais. Entdo, para qué agir moralmente? Para isso, Kant invoca
um “prazer pratico” que origina a moralidade, ou seja, agdes determinadas por
principios da razao sdao de um “interesse puro”, em contraste com o interesse
“patologico” e imediato pelo objeto da agdo. Para juntar razdo a experiéncia da
moralidade, Kant se vé forgado a introduzir o conceito de “interesse puro” da razao
pela Miindigkeit: a razao levaria em seu préprio seio um interesse legitimo pela
autonomia e pela responsabilidade. Se a razdo pura é causa de um efeito que se da
na experiéncia pratica — o prazer do cumprimento do dever — entdo, a razao esta
também colocada na facticidade do mundo. Ou seja, ndo é transcendental. Tal

aporia sé sera resolvida anos mais tarde por Fichte com a ideia de Eu Absoluto’.

Hegel procede de forma diferente. “A autorreflexao fenomenoldgica de Hegel
supera o dogmatismo pela reconstrugao reflexiva do processo de autoformagao do
espirito (Bildungsprozess des Geistes) [...] Comec¢ando pela consciéncia natural da
vida diaria, a reflexdo fenomenoldgica segue a pista de sua prépria genesis através
de sucessivos estagios de manifestagao da consciéncia. Nesse movimento se
combinam razao e interesse, ja que em cada estagio, tal movimento supera uma
visdo do mundo e simultaneamente uma forma de vida. A experiéncia da reflexao
procede pela via de uma negagdo determinada que protege do ceticismo vazio”®.
Como diz o proprio Habermas: “Toda forma de vida que se converteu em abstragao
ndo pode ser negada sem deixar rastro, nem pode ser destruida sem consequéncias
praticas”®. “Através de uma reconstrugdo sistematica das manifestacdes da
consciéncia que constituem a histdria universal, [a consciéncia critica] se eleva ao

seu ponto de vista atual por intermédio dos estagios de reflexao. Em cada estagio,

’ Fichte modifica o Eu Penso de Kant em seu Eu Puro, que é pura intuicdo, que se autocria, e se
autocriando cria toda a realidade. A esséncia desse Eu é a liberdade. No dpice do idealismo alemao, o
Eu Puro de Fichte é uma intuicdo intelectual que ao entender-se e autodeclarar-se, prové o
fundamento das coisas em si e dos fendmenos do mundo, assegurando a unido entre o intelectual e o
sensorial e fonte do mundo sensivel. Quando o Eu Puro se divide da origem ao Eu Pratico que acaba
por fundamentar o Eu Tedrico. Modificado de http://www.filosofia.com.br/historia_show.php?id=95
® MCCARTHY, T. p. 103.

? Idem, idem.



uma nova visao das coisas fica confirmada e traduzida em uma nova atitude. A
reflexdo fenomenoldgica é, portanto, um modo de reflexdo e de autoconhecimento

710, Hegel introduz, assim,

em que a razao tedrica e a razao pratica sao uma soé coisa
uma negatividade fundacional do que ele chama de consciéncia-de-si e faz isso por
meio de sua teoria do desejo. O desejo, para Hegel, ndo é simples falta (Mangel),
caréncia, mas uma manifestacao da infinitude. “Essa infinitude pode ser ‘ruim’ se a
satisfagdo do desejo for vista como consumo reiterado de objetos que produzem um
gozo (Genuss) que é apenas submissdo narcisica do outro ao Eu. Mas ela sera
infinitude ‘verdadeira’ quando confrontar-se com objetos liberados de

determinacdes finitas”**. Aqui, duas palavras sobre o infinito, para depois, tentarmos

esclarecer o que seriam os tais “objetos liberados de determinacgdes finitas”.

Quando um filésofo grego se via numa “saia-justa” em algum debate ou mesmo em

”

um raciocinio sobre algo, ele dizia estar em aporia (dnopia); de “a”- ndo, “péros”-
travessia, viagem, caminho, estrada. Portanto, “aporia” € um beco-sem-saida, um
sem-caminho. “Péros, entretanto, vem [do verbo] peiro que quer dizer atravessar,
percorrer de um extremo a outro; e este verbo origina o adjetivo apeiros: infinito,
sem fim, inextricavel, sem termo marcado, indeterminado. Substantivado, (...)
significa o infinito, o indeterminado: apéiron (amelpog). Ha, portanto, um vinculo
estreito entre aporia e apéiron.lz” Ficar no “sem-caminho”, na aporia, é estar diante
do indeterminado, do infinito, do indefinivel e ficar sem resposta para o problema
que se persegue. Apeiros, para os gregos, ndo por acaso, pode também querer dizer
ignorancia, inexperiéncia. Para Platdo e Aristételes, o infinito, o indeterminado e o
indefinivel s3o uma e a mesma coisa: o que ndo pode ser pensado e, por isso, ndo se
pode produzir um discurso sobre. “Para eles o finito é o Unico campo em que se

13 E na relagdo entre os conceitos de infinito e

pode movimentar o pensamento
“aquilo que se permite pensar de um lado a outro”, do comeco ao fim, por uma rota,

um caminho, que se instaura a dialética grega. O “ser” e o “finito” vao juntos na

% 1dem. p.104.

11 SAFATLE,V. Grande Hotel Abismo. Por uma reconstrucio da teoria do reconhecimento. Martins
Fontes - Sdo Paulo, 2012; p.42-3.

12 STEIN, E. Melancolia. Ensaios sobre a finitude no pensamento ocidental. Colecdo Dialética. Vol 4.
Ed. Movimento. Porto Alegre. 1976.

2 1dem.



filosofia grega porque o “ser mesmo é pensado como consumagao e completude”. O
ser como forma manifesta das coisas a nds sé se da a conhecer como um todo. O
oposto disso é o que ndo se compreende, ndo se abarca com a razado. O infinito. O
ndo-ser. Essa forma de pensar o infinito prevaleceu na filosofia ocidental até que

Hegel deu a ela o estatuto ontoldgico do individuo em crise na modernidade.

Como afirma Safatle “Hegel precisa de uma nogao de individualidade como aquilo
gue é habitado por uma poténcia de indeterminag¢ao, como aquilo que nao se
submete integralmente a determinagdo identitaria da unidade sintética de um Eu
(ele chamard esse processo de redugdo egoldgica do sujeito). A teoria do desejo
como falta, ou ainda, como negatividade que impulsiona o agir, teria fornecido a
Hegel esse fundamento ontolégico procurado. Ou seja, a falta aqui é, na verdade, o
modo de descricdo de uma poténcia de indeterminacado e de despersonalizacdo que
habita todo sujeito. Por sua vez, essa poténcia de indeterminagao é outro nome
possivel para aquilo que Hegel compreende por infinitude, ja que o infinito é o que

demonstra a instabilidade e a inadequacio de toda determinagdo finita'*”.

O infinito para Hegel — diferentemente do conceito dos filésofos classicos, como
vimos — “é aquilo que porta em si mesmo sua prépria negacdo e, em vez de se
autodestruir, conserva-se em uma determinidade que nada mais é que a figura da

instabilidade de toda determinidade”®

. Bem ao contrario do que pensava Kant
(exemplo da reta de dois lados, nihil negativum). “Hegel ndo quer pensar uma figura
retilinea de dois lados, mas quer insistir que ha objetos que s6 podem ser
apreendidos através da aplicagao de duas proposi¢des contrarias, de duas séries

divergentes”™®.

O sujeito hegeliano, bem diferente do Eu Absoluto de Fichte, é essencialmente o
locus de manifestagao da infinitude e, pensado dessa forma, evidencia o que Safatle

chama de “inadequacdo entre as expectativas de reconhecimento de sujeitos e as

1 SAFATLE,V. p.44-5.
> |dem. Idem
% |dem. Idem



possibilidades disponiveis de determinacao social de si”. Para ele, a positividade da
realidade reificada com suas representagdes finitas e pensaveis sobrescreve tao
poderosamente as formas de pensar que apenas um esforco de negacao é capaz de
romper tal circulo de alienagao. O vocabuldrio da negatividade permite entao
evidenciar o descompasso entre os modos de determinagdo da vida social e as
potencialidades da vida que realizou seu destino. Ou, dito de outro modo, permite
avaliar o que chamamos de “objetos liberados de determinacgdes finitas”, como por
exemplo, as formas de subjetivagdo classicas, a saber, as de-finigdes de género,
classe, raca, torcidas de futebol e até, de suma importancia para nds aqui, o que é
ser humano. Tais formas de subjetivacao sao consideradas normatividades ja que
ditam normas de como se portar, do que gostar e como decidir em determinadas
situacdes. E nesse sentido que uma critica a um tipo de normatividade chamada
humanismo deve ser posta. Safatle joga todas suas fichas numa teoria do
reconhecimento (de Taylor e Honneth)"’ repaginada. Liberada de suas amarras
comunicacionais, ela poderia “gradativamente passar do reconhecimento da
alteridade ao reconhecimento daquilo que suspende o regime de normatividade
social que nos faz absolutamente dependentes da reproducdo reiterada da figura
atual do homem”. Daqui, ele deriva que o humanismo é um projeto politico e
terapéutico com todos os efeitos colaterais que uma subsungao finita teria na
formagao do sujeito contemporaneo como, por exemplo, na maneira de nao acolher

a diferenca, na xenofobia, na violéncia social, etc.

Por isso, ele chama de normatividade vital a forma como sdo descritos (e como
descrevem-se) os doentes, como sdo tratados ou ndo-tratados, qual o papel que
representam na sociedade atual. Ele usa Canguilhem porque o filésofo e médico
francés desmonta uma normatividade mérbida centrada na quantificacdo ou mesmo

na entificagao da doenga, dando a sua partilha entre o normal e o patoldgico um

7 para uma boa revis3o sobre a teoria do reconhecimento ver MEN DONCA, Ricardo Fabrino.
Dimensdo intersubjetiva da auto-realizacdo: em defesa da teoria do reconhecimento. Rev. bras. Ci.
Soc. [online]. 2009, vol.24, n.70



certo acento hegelianolg. O carater oculto da salde, como queria Gadamer, ndo
estaria mesmo nessa dialética entre saude e doenca, com a negatividade do ndo-ser
saudavel embutida no préprio ser da Saude? Nao seria entdao a Saude um desses
objetos sobre os quais Hegel insistia que s6 poderiam ser apreendidos através da
aplicagao de duas proposigdes contrarias? E mais, ao reconhecermos essa
negatividade atavica ao processo de saude e permitir a entrada do infinito com seu
potencial emancipador em nossa finita existéncia, ndao estariamos desde ja

construindo um projeto secular de confrontacdo com a finitude?

A filosofia de Hegel talvez se encaixasse nas filosofias do privado de Rorty, mas tem
grande implicagao clinica e politica (publica, portanto). Apds sua morte, seus
discipulos se dividiram no que convencionou-se chamar de hegelianos de direita e de
esquerda. Os ditos de “direita” discutiram principalmente as questdes religiosas
deixadas por Hegel, mas também o nacionalismo alemao, questao pungente na
época. Os de esquerda culminaram com Marx e seu projeto de emancipacdo do
proletariado. So por isso, vemos que Safatle tem razao em invocar Hegel para alguns
de nosso problemas atuais. Hegel s6 ndo dd conta de nos ajudar na narrativa dado
gue sua compreensao temporal é ainda a classica: o tempo como sucessao de

agoras. Mas isso, veremos no artigo de Paul Ricoeur.

18 SAFATLE, V. 2011. ‘O que é uma normatividade vital? Satide e doenca a partir de Georges

Canguilhem’, scientiae studia, 9 (Sao Paulo): 11-27. Principalmente, o item 2.



