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RESUMO

O texto procura aproximar dois verbos primordiais da estruturagio

de mundo humano. Inspirado no pensamento de Parménides que

diz que ser e pensar sio 0 mesmo, as seguintes reflexdes mostram
)

que sentir e pensar sdo 0 mesmo, nao iguais. Dizendo-o com outras

palavras, esses dois modos humanos de ser, na sua fonte origindria,

referem e remontam a unidade, o um.
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ABSTRACT

Abstract: The text seeks to approximate two primordial verbs of
the structuring of the human world. Inspired by the thought of
Parmenides that being and thinking are the same, the following
reflections show that feeling and thinking are the same, not equal.
To say it in other words, these two human ways of being, in their

original source, refer and reassemble the unity of the reality, the one.
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INTRODUCAO

“Sentir e pensar”, tema do seguinte pequeno trabalho, necessita de explicagio.

»

Na histéria do Ocidente-europeu, no inicio grego, temos o “conhecido
fragmento do pré-socritico Parménides que diz: “pois 0 mesmo é pensar e ser”. O
titulo do seguinte trabalho “sentir e pensar” tem implicincia com esse fragmento
de Parménides. Explicar essa implicincia no fundo ¢ dizer de que se trata, quando
nesse trabalho se fala de sentir e pensar, mesmo ao refletirmos acerca da psicologia,
pedagogia e espiritualidade na nossa formagio, se refere de alguma forma ao sentir

EPEﬂSﬂT.

I. TENTANDO COLOCAR A QUESTAO DOS NOSSOS
ENCONTROS

Hoje, ndo se diz ser e pensar é o mesmo; e, se se disser, diz-se ser e pensar ¢ igual. E
tal asser¢io seria ndo somente nio compreensivel, mas também erronea. E que hoje,
o mesmo ¢ sinébnimo de igual, mas ser nao € igual ao pensar, é algo bem diferente do
pensar. O que pertence ao reino do que ocorre como existente realmente nao pode
ser igual ao que pertence ao reino do que é apenas mental. Este se refere ao homem,
a sua esfera subjetiva; aquele a coisa distinta do homem, a esfera objetiva, fora da
sua mente, ocorrendo realmente por e para si, sub- e con-sistente em si. Subsistir e
consistir por e para s, em si COMO sujeito-homem e subsistir e consistir por e para si, em
si como objeto-coisa sio duas coisas bem diferentes. Mas ambos, tanto o homem
como a coisa, sao sub- e con- ¢ in-sisténcia. Esse comum de “dois-e-mais”, esse fundo
geral, bdsico, fundamento que serve de plataforma geral no esclarecimento do que
seja a coisa humana e a coisa ndo humana, se chama entidade do ente no seu ser. O
que seja humano e o que seja ndo humano ji é de antemao determinado 7os e como
modos de ser no seu ser por essa entidade do ente no seu ser. Esse esquema, na pesquisa

e no ensino do pensamento ocidental recebe o nome de explicacdo manualistica®

O termo manualistica (ciéncia) significa o modo de ensino e pesquisa a guisa do manual. O que
usualmente no ensino chamamos de manual nio passa do resumo do resumo do resumo do que
realmente é manual. Manual, na lingua alemi, se diz Handwerk (Hand = mio, = manuseio; Werk
= obra) e diz respeito 4 obra ou as obras do empenho e desempenho da existéncia artesanal. Nas
ciéncias positivas, manuais, nessa acep¢do universal, sio obras enciclopédicas. Elas contém em si
todo o acervo do que numa ciéncia positiva se conquistou, se acumulou do saber, para que os seus
dados, os resultados estejam armazenados no depésito do saber e informagio, a disposi¢do, a mio dos
que querem se adentrar e se formar eruditos, especialistas no respectivo ramo do saber. Essa parte
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da filosofia substancialista. Quando nés® nos reunimos para trocar ideias acerca de
um determinado tema, estamos 7o modo de ser e de compreender, somos, pensamos e
sentimos, na manualistica dentro da filosofia substancialista. E tudo isso, mesmo que nio
tenhamos estudado academicamente a especializagdo chamada filosofia. Essa pré-
compreensio de fundo, filoséfica, na qual estamos todos néds, é o que denominamos
de nossa compreensio cotidiana, seja ela na vida dos afazeres didrios, seja na vida
das ciéncias. Esse € um ponto que devemos sempre de novo recordar e tentar vé-lo com

nitidez cada vez maior.

No entanto, essa dltima afirmagio parece nio ser muito exata. Pois o que
denominamos de nosso cotidiano é mil vezes mais vasto e profundo e vivo do que a
mencionada pré-compreensio de fundo, filoséfica. E objetamos: o nosso cotidiano
pode ser muito banal, superficial, passageiro, sem muito empenho e desempenho de
busca, mas ele estd em contato, envolto, impregnado por aquilo que nomeamos como
vida, ser, sentido do ser, mistério, alma, Espirito, Deus, realidade etc. Além disso, o
que se designa como compreensio diz respeito a inteligéncia, razdo; mas nds temos
também outras faculdades de captagio como vontade e sentimento. Nio é assim
que o ser, a realidade se nos apresenta muito mais através de nossas atitudes éticas,
morais, muito mais através do coragio, do sentimento e suas vivéncias do que da
compreensio racional, abstrato e conceitual, filoséfica? E além da nossa compreensio

racional, mental, do pensar, possuimos vivéncias e experiéncias, p. ex., da fé, da religido.

visivel, o resultado de uma busca, fixado em sentengas, juizos, doutrinas, teorias, principios, normas,
leis etc. se chama o aspecto exotérico de uma ciéncia (aspecto dntico ou positivo). A in-vestigagio
que tenta penetrar para dentro da possibilidade ou da poténcia (dynamis) contida e retraida na
entidade do ente no seu ser de toda a ciéncia positiva, entidade que constitui o fundo, o mais geral
do nosso saber usual, se chama investigagio ontolégica ou transcendental. Ele diz respeito ao aspecto
esotérico de uma ciéncia, e indica o modo de busca toda prépria da “ciéncia” que se chama filosofia,
que por sua vez pode ser ensinada e pesquisada a modo da manualistica, como se ela fosse, na sua
esséncia, algo como ciéncia positiva, ao lado de outras ciéncias positivas. O termo igual se refere a
base de comparagdes feitas entre dados 6nticos; o termo mesmo ¢ usado, quando essa base Ontica
¢ interrogada e des-coberta como tendo em si a contengio e o retraimento do sentido do ser da
entidade do ente no seu ser de toda a ciéncia positiva. A investigacdo da entidade do ente no seu
ser de toda a ciéncia positiva estabelece, ou melhor, des-cobre os conceitos fundamentais de uma
ciéncia, conceitos esses que indicam o positum de uma ciéncia positiva. A investigagio do sentido do
ser da entidade do ente no seu ser de toda a ciéncia positiva desvela a esséncia do ente na sua entidade.

Pessoas cuja escolaridade pode variar como escolaridade do ensino fundamental, secundirio,
universitdrio (graduago, pés-graduagio, pos-doutorado etc.) instruidas e instrutoras, gerenciadoras
no saber a partir e dentro das disciplinas nas quais s3o formadas (ciéncias positivas, tipo naturais e
humanas; mundividéncias, crengas e ideologias; habilidades artesanais como arte artistica e diversos
tipos de artes, marciais, culindrias etc.), viradas para as coisas, sem muito exercicio de “introspec¢io
(insight) transcendental”...
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Mas, em assim objetando, se examinarmos a nés mesmos na préxis da nossa
busca mais sincera e pessoal, ficamos de novo perplexos. Pois estamos perplexos,
porque no fundo estamos nessa perplexidade perguntando: mas todo esse saber,
acerca da inteligéncia, vontade e sentimento, acerca da experiéncia e vivéncia da
F¢é, da Religido, de onde tiramos tudo isso? Tudo isso que dizemos ¢ evidente?
Nio ¢ assim que consideramos hoje toda essa drea pré-cientifica, o nosso cotidiano
como uma compreensio ingénua, de imediatismo caseiro irracional, sem mediagdo
de uma impostagdo mais sistemadtica e cientifica? Nés que somos formados em
um saber cientifico, se nio seus criadores a0 menos consumidores; estudiosos,
sim especialistas, “ensinadores”, pesquisadores de uma ciéncia positiva, psicologia,
pedagogia, espiritualidade, filosofia, teologia etc., como e em que sentido nos
responsabilizamos pelo nosso saber, como ligamos o nosso saber com a vida, com
tudo que nos rodeia, que se nos retrai, que nos inquieta e até mesmo nos angustia? E
isso ndo somente enquanto, em particular, sofremos a crise existencial da nossa vida
cotidiana, mas enquanto “profissionais” de um saber, do qual somos agenciadores,

fomentadores, utilitirios*

Nossa reflexdo quer movimentar-nos ao redor de nds mesmos, enquanto comegcamos
a perceber no saber da nossa formagao profissional essa questio de fundo da fundamentagio
das nossas ciéncias, nas quais famos formados e nos levar a nos inquietar com maior acribia,
necessidade e precisio acerca da verdade do ser do nosso saber e nio saber. Na realidade,
ainda nido sabemos bem o que estamos procurando, mas aos poucos estamos
comegando a vislumbrar o inter-esse de fundo das nossas inquietagdes enquanto
intelectuais, agenciadores e consumidores do saber no qual pensamos, sentimos,
vivemos e somos. E através do que viemos discutindo e refletindo, estamos, por
assim dizer, descobrindo que no fundo de todos esses nossos saberes, tanto na vida
cotidiana como nas ciéncias e profissdes que exercemos, existe um fundamento
fixo, algo como pré-jazida de fundo, a qual acima caracterizamos como concepgio ou

explicacio manualistica da filosofia substancialista.

O sentido do ser da entidade do ente no seu todo da manualistica da filosofia
substancialista subsume o proprio de todo o ente, a identidade, ou melhor, a diferenca do
seu ser sob a opacidade e neutralidade da igualdade do sentido do ser denominado

entidade do simplesmente dado ou entidade da ocorréncia. O ente é entdo compreendido

*  Cf.amoda,jd passada, de se falar muito na interdisciplinaridade; na necessidade de fundamentagio

de cada ciéncia; de uma formagio integral mais completa etc.
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de antemdo como algo, coisa, um gué. A uniformidade, a homogeneidade que aqui
reina nos embasa num horizonte tnico, neutro e 6bvio, aparentemente nos dando um
fundamento seguro, fixo e imutédvel. Mas esse fundamento nos bloqueia o desvelar-se
livre dos sentidos do ser, cujo hélito, na sua identidade e diferenca, é de outro quilate,
¢ de outra génese, outro crescimento e consumagio, totalmente outra na nascividade

e na perfei¢do da sua liberdade e criatividade.

Para que as ciéncias, e outros saberes da nossa vida cotidiana também possam nos

dar realmente o sabor da sua verdade finita, concreta e viva, nao haveria a necessidade de

Sfurar o bloqueio de fundo do embasamento da positividade de todas as nossas ciéncias, quer
naturais quer humanas, sobre a laje fundamental da concepedo manualistica da filosofia

substancialista, portanto, sobre a entidade do ente no seu todo, sobre a entidade do sentido

do ser da ocorréncia ou do simplesmente dado? E soltar a nossa liberdade de sentir e pensar

0 ser na sua nascividade fontal?

O nosso tema sentir e pensar quer falar da possibilidade de estar junto dessa

nascividade fontal.

Estar junto da nascividade fontall Alguém como Mestre Eckhart denominava
essa possibilidade de conbecimento, 1.¢, conascimento. Conascer significa nascer com,
surgir, crescer e se consumar com o ente no seu ser, em sendo. A hipétese de trabalho ¢é de
considerar que o ser do homem como um ez sendo é ser apenas o hiato da passagem,
ou melhor, a viragem da possibilidade de ser para o em sendo do ente no seu ser.
Com outras palavras, o préprio do homem, a esséncia do homem ¢ apenas o nada
possivel do ente no seu ser. Tal vigor do nada (= possibilidade) é expresso nos termos
sentir e pensar. Nesse sentido, parafraseando o fragmento de Parménides, citado no

inicio, podemos talvez dizer: “pois o mesmo € sentir-e-pensar e ser’.

II SENTIR E PENSAR: O SER-NO-MUNDO

Em certos circulos da filosofia de hoje, costuma-se chamar o ser do homem com
a expressao: 0 homem ¢é o ser-no-mundo. Sentir e pensar se refere a e incide dentro
dessa expressdo ser-no-mundo na preposi¢do no. Sentir e pensar, enquanto ser do
homem, é ser-no ponto de salto da constitui¢io, ou melhor, génese do mundo. Como

jé foi dito varias vezes nos nossos encontros anteriores o ser-no-mundo nao pode ser

> Podemos ver isso no tema da a/ma em Eckhart. O inter-esse e o tema € o mesmo do sentir ¢ pensar.

Talvez falar da alma em Eckhart seja a melhor maneira de tocar nesse assunto, pois ali em Eckhart
a questdo estd colocada com maior precisio e densidade. Em todo o caso, o inter-esse ¢ o mesmo.
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entendido como ocorréncia de um algo dentro do conjunto dos algos, formando um
todo somativo. Nio se trata também de um ente dentro do seu médium como p. ex.
um sapo dentro de uma lagoa. Trata-se, antes, do ponto nevrdlgico da estruturagio do
ser do homem como batente da passagem da possibilidade de ser; como a toada da percussao
do toque do ser como repercussio “syntonica” constitutiva do mundo. Trata-se, pois, da

preposicdo 70 na expressio: o “ser no ente” e o “ente 70 ser”.

Para que o ser do homem enquanto ser-no-mundo possa ser captado no seu ser
no, de modo talvez mais vidvel, tentemos dar dois exemplos que sdo uma espécie de

parabola, e entdo discuti-los.

1 PARABOLA DA CARTA CODIFICADA

A paribola é de René Descartes. A paribola fala de como na “inspiragio” do
que na sua época estava a surgir como “revolu¢do copernicana” (Kepler, Copérnico,
Galileu Galilei, Descartes, Pascal) se insinuava o modo de ser da nova ciéncia
universal (mathesis universalis) na sua liberdade e jovialidade de ser”: esse modo de
ser incipiente se chamou cogifo ou cogitatio, que na acep¢ao usual de hoje poderiamos

traduzir como pensar, conbecer, interpretar.

“René Descartes tenta ilustrar o modo de ser do conbecimento denominado interpretagio
mais ou menos assim.: Uma pessoa recebe de um desconhecido uma carta cifrada, cujo codigo
de decifracio ela desconhece. Depois de vdrias tentativas, consegue descobrir uma regra,
cuja aplicacio lhe permite montar um codigo que lhe possibilita ler a carta, de tal modo que
ela traz a luz uma mensagem com sentido plenamente compreensivel e até incontestavel
na sua coeréncia. Descartes, porém, especula: Poderia acontecer que por ser um homem de
grande habilidade, o autor da carta a tenha redigido de tal modo que, sob outro codigo de
decifm;do, a mesma carta contivesse outra mensagem, inteiramente dzferente da anterior.
Com isso, em nada ¢ alterada a primeira leitura da carta. Que alguém seja capaz de
descobrir outro codigo de decifracdo é admirdvel. Mas a pessoa que fez a primeira leitura

pode, tranquilamente, deixar aberta essa questio da existéncia de outro codigo de decifragao.

E isso também em referéncia a si mesmo enquanto ente-homem, seja no sentido de substéncia,
quer no sentido do sujeito-eu ou mesmo de pura fungio da midia.

7 Essa pardbola é de Descartes (ou De Quartis, Renatus Cartesius, Des Cartes, M. du Perron),
31.3.1596 —11.2.1650, pensador, cientista e fildsofo francés, considerado o pai da Filosofia Moderna.
Junto com um comentdrio bem mais detalhado, essa pardbola se encontra em Rombach (1971, p.

139). O texto citado foi tirado de Harada, (2001, p. 38-41).
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A ela basta que, no seu modo de ler, a carta lhe dé sentido coerente do inicio até o fim. Mas
a segunda leitura ndo lhe poderia dar um sentido melhor, mais proximo ao da intengdo do
autor? Sim, se o autor tivesse fixado como vdlido e melhor um dos codigos de decifracio.
Mas, suponhamos que esse autor da carta € o praprio Criador, de quem se origina o universo
e tudo o que ele contém, seja atual ou possivel. Suponhamos que esse Criador cifrou a carta
segundo um niimero intermindvel, infinito, de diferentes codigos. Segundo Descartes, essa
pardbola mostra o relacionamento e a postura propria do pesquisador nas ciéncias naturais

exaz‘aspam com o universo.

Numa tal situagio, caso consigamos decifrar a carta, descobrindo um ou mais cédigos de
decifracdo, qual dessas interpretagoes € vilida, melhor, certa ou errada? Essa pergunta nio
pode ser respondida no caso da carta da pardbola, porque aqui existe um niimero infinito de
diferentes codigos de decifracdo. Mas entio cada interpretacdo tem igual valor? Todas elas sio
vdlidas? Mas, se € assim, ndo estamos permitindo na busca da verdade um relativismo total,
no qual tudo é relativo, portanto, nada é absoluto? O decisivo aqui é entender com precisdo
o significado de relativo para o caso da interpretacio. Relativo aqui deve ser entendido
simplesmente como relacionado, sem nenhuma conotagio repreensiva. Portanto, como ente, cuja
estruturagdo € referéncia, relagao. Relacdo nao tem o mesmo modo de ser da substancia-coisa,
em si, mas sim o da fungdo de ser referido a outro. Como tal, jamais é em si, isolado de outros,
mas sempre junto com, constituindo-se cada vez como momento de um conjunto, que por sua
vez € momento de outro conjunto, em diferentes niveis e dimensoes. Assim, cada vez, deve-se
deﬁm'r uma interpretacdo com base em sua posicdo, e essa definigdo é, ao mesmo tempo, sua
maneira propria de se relacionar com outras interpretagoes. Definir aqui significa mostrar o
codigo de sua decifracio, dar as coordenadas das suas pressuposicoes e pré-compreensaes. Em
assim se definindo, isto ¢, marcando seus limites, cada interpretacio diz de si mesma. Estas
pressuposicbes e pré-compreensoes sao as coordenadas demarcadas pela locacdo, a partir e
dentro da qual estabeleco a possibilidade de rastrear o sentido de um texto. Ea partir de tal
posigao que dou esta ou aquela explicacio do texto. A interpretagio € vdlida na medida em
que ela percebe e clareia as implicagoes dessas pressuposicoes e pré-compreensées, de modo
cada vex melhor concatenado e coerente, num todo coeso e fundamentado. Essa definicio
que a interpretacdo opera nela mesma, em sendo interpretagdo, jd € o inicio do processo
de intercambio e referéncia a outras possiveis interpretagbes com suas respectivas auto-
dsy‘ini;o‘es, numa interagdo, quase sempre nao-temdtica, mas opemz‘i@a, de muita critica,
provocagio, confirmagio, de acolhida ou rejeigdo, miituo aprofundamento e alargamento,
em cuja co-agitacdo cada interpretacdo ¢ levada a tomar conhecimento cada vez mais

responsdvel e acurado dos seus limites, de seu nivel e de sua dimensio’”.
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Aqui, poder-se-ia apenas constatar que Descartes estd dizendo: “tudo ¢é
interpretacdo’. Na realidade, ele aponta para a questdo, surgida nessa nova mathesis
universalis. Essa questdo exige de nés acerca do ponto de salto de cada uma dessas
interpretacdes. E sentir e pensar como é a estruturagio, a dinimica da passagem “entre”
o abismo infinito de possibilidade de ser que ali se oferece cada vez e o surgir, crescer
e consumar-se finito do mundo criado em e por correspondente interpretagio. Se
chamarmos cada interpretagdo de mundo e o cédigo decifrado de o posizum de uma
ciéncia positiva, 0 modo de ser da verdade do saber, aqui, das ciéncias positivas, nio serd
mais adaequatio rei et intellectus, mas sim a estruturagio do que os gregos denominavam
de a-létheia, que costumamos traduzir como des-ocultamento ou des-velamento. Como
ja foi insinuado acima, a esséncia do homem estd nesse “~” (hifen ou hiato) que medeia
0 ae léthe ou létheia. Como, pois, nos responsabilizamos pelo nosso saber, se a esséncia

do homem ¢ ser-no-mundo, e se, 0 70 aqui significa exatamente esse hiato?

2 APARABOLA DA ARVORE

O poeta alemdo Johannes Peter Hebel (1760-1826) diz: “Nds somos plantas, as
quais — gostemos ou ndo de o admitir — devemos com as raizes subir da terra, para podermos
Sflorir no éter e carregar frutos” (1940, p. 314). “Subir da Terra para o Céu (éter) e florir e
carregar frutos” diz o movimento e a dindmica do crescer, aumentar, vicejar e frutificar
do ser e do fazer humano que ¢ a aberta da constitui¢do do mundo, em cuja entidade
o préprio homem e o seu préprio se constituem como ente todo destacado entre
outros entes, por trazer a luz, a fala, cada vez o ente no seu todo, enquanto realizagio
de uma das possibilidades de ser do abismo inominével e insondavel da for¢a do ser.
Essa dynamis, essa poténcia de ser ¢ representada pela drvore, enquanto tronco, galhos
principais e a copa.Mas toda a energia desse operar, 1., (ene’rgeia; en—érgon; e entelécheia,
en-telo-echein) crescer e consumar-se, desse “subir da Terra e florir no éter e frutificar”
vem da raiz (ou melhor raizes = todo um mundo de articulages sui generis), onde se
dd o movimento do que acima chamamos de wiragem, passagem, dinimica do abrir-se
e a0 mesmo tempo fechar-se, do desvelar e velar, do desocultar e ocultar, do ser e se
nadificar como o abismo do ser, i.¢,do Nada. O sentir e pensar é o movimento que é o

préprio ser do homem, realizado nessa dimenséo da raiz da constitui¢io do mundo.

Acima dissemos que, quando aqui falamos do sentir e pensar, isso se refere ao
ser do homem no nivel de essencializagio do préprio do seu ser. Dissemos, pois:

Trata-se, antes, do ponto nevrdlgico da estruturagio do ser do homem como batente da
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passagem da possibilidade de ser; como a toada da percussio do toque do ser como repercussio
‘synténica” constitutiva do mundo. Trata-se, pois, da preposicdo 70 na expressio: o “ser

» « »
7no ente” € o ente no ser .

E nesse ponto nevralgico da estruturagio do ser do homem como batente da passagem
da possibilidade de ser que o homem é guem, é qué fundante e originante, génese de
todo o processo criativo do ente no seu todo, portanto, do mundo que culmina na
realizagio do préprio homem, ele mesmo como a instincia da(s) possibilidade(s) in-
finda(s), sempre novas de ser e nio ser. Mas do homem, ndo mais considerado como
sujeito e agente do ato criativo, mas como a in-stincia do ponto de salto do surgir,
crescer e consumar-se do ente no seu todo, do mundo. E 0 homem, considerado como
ser-no-mundo acima explicitado. Na filosofia atual, em vez de ser-no-mundo se diz
também existéncia, como pré-senga, como Da-sein. Da-sein nao é nenhum ente dentro
do sujeito homem, nem algum momento do seu ser, mas sim #odo de ser préprio do
homem, que no homem, considerado como sujeito e agente do ato (portanto como
coisa-substincia), nio pode aparecer. Pois, nessa consideragio, o homem ja é posto,
colocado de antemdo como um ente, cujo modo de ser é do objeto, a0 lado de outros
objetos ndo-humanos. Mas podemos perceber em nés mesmos, em sendo, como é

esse modo de ser préprio do homem, pois nés mesmos somos Dasein.

Como seria se nos aproximassemos da compreensio do que seja 0 Da do Da-sein
através da dinimica da criagdo? Para isso vamos aqui reproduzir, mutatis mutandis,
o que ja foi publicado numa outra reflexdo acerca da obra de arte sob o titulo Mizo
e Arte. Embora aqui na nossa reflexdo criar, criagdo tenham uma abrangéncia maior
do que a criagido artistico-estética, vamos tematizar na criagdo artistica o aspecto de
ser a aberta de toda uma paisagem do ente no todo, portanto a aberta do eclodir,

crescer e consumar-se do mundo.

III SENTIR E PENSAR: SER COMO CLAREIRA® NO PONTO-NUCLEO
DA CRIACAO

“Usualmente, quando usamos a palavra criar, pensamos na efetivagio, produgio,
causagio ou fabricagdo. Criar é efetivar, produzir, causar ou fabricar. Nesse sentido
a criagdo [...] seria produgio das obras [...]. Estas, porém, como viemos refletindo,

tém um qué todo préprio que as diferencia de outros tipos de produgdo fabril.

8 Clareira ¢ uma tradugio bastante defasada da palavra alema Lichtung. E o que se quer dizer com a

palavra a aberta. Aqui na Lichtung a palavra Licht significa luz. Mas também conota leicht,1.¢, leve.
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Tentamos caracterizar esse qué diferente, dizendo que uma obra [...] é como uma
fenda, como uma aberta que nos conduz para dentro de toda uma nova paisagem,
até entdo nunca vista. Ou formulando-se de modo um pouco diferente, uma obra
[...] é uma fenda, a partir e através da qual eclode todo um mundo de estruturagdes
da possibilidade humana. O que aqui denominamos possibilidade humana é o que
anteriormente expressamos como ser-no-mundo ou existéncia, ou Da-sein. Dasein é a
interioridade do homem, donde vem a luz, vem a fala a obra que desvela toda uma
nova paisagem da possibilidade de ser. Usualmente interpretamos essa interioridade
como um ntcleo, dentro do homem, como sujeito e agente da agio de produzir a coisa
chamada obra. E perguntamos: e esse sujeito homem, quando faz a agdo de produzir
o objeto ‘obra’, donde tira a ‘inspiragao’? Ha algo ‘anterior’a esse sujeito-homem que
o toca, 0 move para a agio criadora? Se aqui respondermos que hd um outro anterior
que inspira o sujeito-homem para a produgio, a pergunta agora passa a ser aplicada
a esse algo ou alguém que toca e move o sujeito-homem: quem move aquele que
move o sujeito-homem? Desencadeia-se um regresso para o sujeito e agente cada
vez ‘mais anterior’, a perder-se na repeti¢do intermindvel de pergunta. Todo esse
regresso s6 é possivel, porque entendemos o Da-sein ou o Ser-no-mundo sempre
ainda como sujeito-qug, i. é, algo, objeto, coisa chamado homem. Esse impasse no
tundo ¢ algo parecido com o movimento das rodas de uma locomotiva antiga que ao
puxar numa subida os vagdes pesados nio dd conta do recado e fica a marcar passo,
girando vazio, parado num mesmo lugar. E para evitar esse tipo de impasse, no qual
sempre de novo ficamos girando vazio no esquema fixo sujeito-ato-objeto, que em
nossos encontros tentamos repetir a saciedade a recondugio ou a redugio do modo
de ser e pensar ‘empirico’, ‘Ontico’ ou ‘positivista’ ao ‘transcendental’, ao ‘ontolégico’,
ao ‘filoséfico’, portanto, o homem ao seu fundo dindmico, ao Da-sein. Esse fundo
¢ sem fundo no sentido de nio haver nada de algo, nada de objeto, nada de coisa,
portanto nada de sujeito em si, anterior. O que se dd aqui no Da-sein é apenas o ser
do Da. Para, de algum modo, ‘ver’ como ¢ esse ponto nevralgico do cardter ‘criativo’
da estrutura Da, usemos um conceito tirado da doutrina da Cria¢io do universo
na mundividéncia medieval cristd. E assim, a nossa reflexdo comeca a ter afinidade
com a reflexdo sobre Eckhart que busca o ser da alma. O conceito é aseidade e se
refere 4 anterioridade de todas as coisas criadas. Como a aseidade é exclusivamente
s6 atribuida ao Ente Supremo, Deus, corremos o risco de fazer uso inteiramente
inadequado desse conceito medieval, se o usarmos para se referir ao ser do homem,

que na mundividéncia medieval é denominado de ente finito. O nosso interesse
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aqui, porém, é apenas o de tentar 2 mao do conceito da aseidade ilustrar de que se
trata, quando dizemos que o ser do homem ¢ Dasein, e colocamos o Da-sein como

o ponto de salto do surgimento do mundo”.

Aseidade vem da expressio latina a se. Significa: Deus na sua esséncia, no que
lhe é préprio, é a se, 1. é, a partir de si, em si, para e por si. A expressio 4 se foi criada
para evitar o uso da expressio causa de si (causa sui). Pois causa sempre nos remete
a uma causa superior, que se torna causa do efeito que produz. Causa pressupde o
esquema sujeito-ato-objeto. A se porém nio supde nada, nem a si, nem o ato em
si, nem o objeto produzido. E entdo nada? E nada de tudo isso que dizemos assim
predicando disso e daquilo, que ¢, seja o que for’. Trata-se, pois de ndo determinar a
partir de fora o que é. Entio se trata de que? E deixar ser a coisa ela mesma no seu
ser. O modo de ser do 4 se ndo é portanto causa sui? Nao. Mas entdo o que é? Nao ¢é
um qué, mas sim simplesmente ser, 1. é, 4 se, a partir de si, em si, para e por ser, a soltura
de si, liberdade de e em si, a partir de si, por e para o deixar-se ser. O deixar-se ser
na liberdade, a soltura de si, a se é deixar ser todas as coisas nelas mesmas, também
na soltura de si, a se. Mas deixar-ser jd ndo supde que algo seja, se ndo em ato, mas
sim, a0 menos, em poténcia? E possivel deixar ser nada, sem cair totalmente no
vazio do nihilismo, nada nadificado, um vicuo, tdo vicuo que nem sequer se pode
dizer que é vazio? No entanto, esse 7ibi/ é o0 Da do Dasein, a esséncia, i. , o ser do
homem na sua interioridade, a mais prépria, mais intima do que ele a si mesmo, a
possibilidade de ser ab-soluto na concregio do seu ser. E essa ab-soluta concrecio,

o sentido préprio do que se chama finitude humana®. £ assim que alma do homem, a

O que segue nio estd mais falando da aseidade como ela é atribuida ao Deus infinito pela doutrina
cristd. Aqui estd se falando somente do Dasein, do ser da esséncia do homem, na tentativa de
ilustrd-lo a méo da aseidade, mesmo no seu uso inadequado. O a s¢, 1. €, a partir de si, em si, para e
por si é como se a gente quisesse dizer: 0 Da do Da-sein é a gratuita liberdade ab-soluta da pura
recepgio, na qual o doador e o receptor sdo simultinea e mutuamente limpido nada, i. ¢, nada a ndo
ser pura dindmica de ser, no dar e receber. A saber, pura dinimica de puro receber no puro dar e
puro dar no puro receber, de tal modo que o dar ¢ recebido e o receber é recebido na mutua doagio
de ser, a ndo ser apenas o puro deixar ser. Esse aberto ¢ o lugar do salto origindrio e originante da
génese do mundo novo. Essa mutua implicagio no nada ser a néo ser como a limpida dis-posi¢do
de doagio na recepgio da possibilidade do abismo inesgotavel de ser ¢ a esséncia do homem.

0 Finitudevem de finito. Finito é oposto do infinito. Finito ¢ usualmente compreendido como privagio

do infinito. O que o infinito ¢ em plenitude, o finito ¢ em parte. Finito carece da infinitude. No
cristianismo a palavra finitude cai bem a criatura. Pois na sua criaturidade os entes sio finitos, i.
é, sdo criados por um ente supremo cujo ser é o préprio ser, de tal modo que fora dele nio hd ser
propriamente dito, portanto, por um ser supremo denominado Deus, cujo ser é absoluto e infinito.
No fundo a criaturidade é nada, ao passo que a increabilidade e increaturidade é tudo. Essa doutrina
geralmente nos foi transmitida, j4 um tanto defasada e reduzida a uma compreensio de pouca
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psyché, que traduziriamos mais adequadamente como Dasein, ¢ todas as coisas'. O in,
a interioridade do homem enquanto Da-sein, é esse nada que ¢, na medida em que
deixa ser o abismo de imensiddo, profundidade e originariedade fontal da poténcia de
ser na jovialidade gratuita da doagdo de si, na liberdade de ser. Essa liberdade de ser
aparece sempre nova e de novo “contraida”, de-finida como simplicidade da finitude’
no ser, i. ¢, no uno, cada vez seu, cada vez novo no surgir, crescer e consumar-se do
mundo. E nesse sentido que o Da do Da-sein é passagem, ndo passagem de uma
margem a outra’®, mas o “entre-meio” de cada “coisa”’, que a deixa ser, que a deixa
eclodir como mundo. Da-sein ¢ a mercé de, é afim de, ¢ a afinagdo a gratuidade livre
do abrir-se que é no seu fundo a recepgio gratuita livre do ocultamento silencioso,
humilde e contida da insondével poténcia de ser. Poténcia de ser que somente ¢ no
instante do abrir-se do mundo na sua finitude. Esse desvelar-se no e como ocultamento
do estar-em-casa em toda parte, no resguardo do aconchego do que é sempre, a cada
instante, como presen¢a modesta, sem nome, anénima do ocultamento, se chama
em grego antigo /léthe (a-létheia). O que é a-létheia aparece de um modo muito
bem ponderado na descrigio feita por Martin Heidegger da obra de van Gogh, na
qual o artista holandés pinta os sapatos da camponesa. Nessa obra o que na palavra
a-létheia se refere A létheia ou léthe,i.é, 0 ocultamento, o retraimento, é denominado
de Zerra**. O que na descri¢do do quadro de van Gogh se chama Terra é a patria,
a matriz do mito, que em grego se diz com o termo mythos”, cuja raiz significa
toar, soar. Assim sendo, 7ythos nao poderia ser a ressonincia do assentamento do
mundo na confiabilidade da Terra que aparece, digamos onticamente, nos afazeres
e nas vicissitudes dos homens, de imediato, na maioria dos casos como anénima e

silenciosa ocorréncia de todos os dias? Seria o “rea/ismo” bem “seguro” da serenidade

precisdo, na qual a finitude acaba virando sinoénimo de privagio. Mas como seria essa doutrina
da criagdo se levdssemos a sério a doutrina, na qual ser criatura nio significa ser privado do ser
infinito, mas sim participar dele como filho? Nao ¢ assim que o filho de dragdo é? Filhotinho
de dragio, quando encontra na estrada solitiria um tigre adulto que feroz avanga sobre ele, abre
instintivamente a pequena goela e langa-se sobre o inimigo, emitindo o chiado-dragio. Pois, ser
pequeno ou grande, finito ou infinito, ndo lhe é critério para a sua identidade. Ele, o filhotinho, no
seu ser-dragdo é o mesmo com o pai dragio...

1 Cf.“...]a alma é, num determinado sentido, a totalidade dos seres”, cf. Aristételes (2001, 431b 20).

2O finito, a finitude, nesse sentido ndo ¢é privagio, caréncia do infinito. E antes positividade do

infinito encarnado como esta obra aqui concreta na perfilagio optimal da sua vigéncia assumida.

13 Portanto nio é meta-fisica.

Para o maior aprofundamento do nosso tema, cf. Heidegger (1950, p. 7-68).

5 Mythos, V'mi- toar, soar.
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do fundo de todas as coisas? Nio seria, pois, a positividade da gratidao e gratuidade
de ser, sob cuja tenaz e resistente pele, se oculta a finura e a sensibilidade da ténue
vibragdo de uma dynamis que irriga todas as coisas na sua raiz, protege e conserva

o sopro de Vida do uni-verso?

Isto significa: a opacidade da nossa existéncia cotidiana, na qual se dd a fenda da
criatividade, ndo ¢ asfixia, decadéncia ou modus deficiente da beleza, da originariedade
ou da vivéncia do carisma criativo. E, pois, ténue superficie da imensidio,
profundidade e simplicidade da jazida bem assentada no abismo inesgotivel da
presenca do ser, a se desvelar e se ocultar, através da aberta e na clareira do Da-sein,
onde toda e qualquer estruturagio do ser como mundo ¢ enraizada e entregue a
insondavel confiabilidade do mistério'® de ser, 1. é, do em-casa da morada abissal da

possibilidade inesgotivel de ser.

IV SENTIR EPENSAR COMO CONCORDANCIAAO SENTIDO DO SER

A possibilidade inesgotavel de ser se de-fine em sendo cada vez o ente no seu
todo como mundo, se doando cordial, gratuita e livremente em mil e mil leques de
paisagens diversificadas dos entes. O que conduz o abrir-se, de-finir-se, crescer e
plenificar-se do ente no todo como mundo se denominou na filosofia atual de sentido
do ser. Sentir e pensar nio ¢ outra coisa do que o sensorial do sentido do ser, o que
acorda e concorda com a sensibilidade do sentido do ser de todos os entes no seu
ser. Ao terminar a nossa reflexdo, falemos do sentir e pensar como concordancia do

sentido do ser.

3 QUESTAO DO SENTIDO DO SER"”

“Usualmente fazemos coincidir pergunta e questio como se fossem palavras
sinbnimas. Isto ocorre porque na pergunta buscamos algo, e buscar provém do verbo

latino quaerere®, que deu origem a palavra guestdo.

De que se trata, quando dizemos guestdo? Questio vem do verbo latino

quaerere. Significa buscar, procurar em sentindo falta; investigar, pesquisar, perguntar,

6 Mistério em alemio se diz Ge-heimnis. Ge indica densidade, ajuntamento. Heim, o lar, o ser em casa.

7O que segue foi tirado de Harada (2006, p. 27-32).
8 Quaero, quaesivi, queaestum ou quaesitum, quaerere. O verbo e a palavra guerer vém também de

quaerere.
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interrogar, indagar, inquirir, perquirir. Trata-se, pois, de uma agio toda prépria que,
no fundo, impregna e impulsiona todos os nossos atos, no que eles, de alguma forma,
tém de saber, conhecer, compreender. Trata-se de uma for¢a humana que poderiamos
caracterizar como paixdo. Infelizmente, a nossa maneira de compreender e vivenciar
essa paixdo tornou-se tao soff ¢ doméstica que talvez estranhemos chamar de paixio

o élan que estd no fundo do saber, do conhecer e do compreender’’.

Existe uma frase das Confissdes de Santo Agostinho que ¢ usada e abusada a
saciedade. Ei-la: “Inquieto estd o nosso coragio, até que descanse em ti". A paixio
de busca da verdade, implicita e operativa no saber, no conhecer e no compreender
do ser humano, deveria ser entendida mais ou menos no sentido dessa inquietagio
entranhada de Santo Agostinho. Portanto, provavelmente, tal inquietagio pouco tem
aver com o coragdo feito de “eflivios sentimentais”, a “cara-metade” negligenciada e
abandonada pela razdo através dos séculos da civilizagio da razdo ocidental. Coragio
este que, segundo a interpreta¢ao hoje em voga e tdo a nosso gosto, devemos cultivar
com muito carinho, para libertar a humanidade do racionalismo desumanizador?'.
Na frase de Santo Agostinho, trata-se, porém, nio de complementar a razdo com o

coragio, a racionalidade masculina com a afetividade feminina — como tudo isso soa

¥ Os gregos chamavam essa paixio de virtude dianoética. Virtude, virtus significa a forga do vardo. Nio

diz respeito, portanto, ao “machio”, mas ao wvir, -7is, a saber, a0 modo de ser da dinimica varonil,
a coragem e sabedoria de ser. Se compreendermos o varonil como préprio do macho e o ferminino
como o préprio da fémea, jamais poderemos compreender que o varonil e o feminino coincidem na
dindmica da identidade e diferenca do ser humano; sem deixar, porém, que essa coincidéncia decaia
bichada num unissexualismo, pois, tal decadéncia indica a queda na compreensio ontolégica do
sentido do ser do humano,em que o homem (a humanidade) é reduzido a planta e bicho coisificados.

2 “Tu excitas, ut laudare te delectet, quia fecisti nos ad te et inquietum est cor nostrum, donec

requiescat in te” (AGOSTINHO, 2003, p. 23). Tradugio nossa. Em se tratando de Agostinho, é
importante ndo entender essa inquietagio e o repouso final no nivel de certas neurastenias espirituais,
mas sim como ardentissima paixdo de busca, na qual se investe o melhor da possibilidade humana,
o0 Amago, o cerne, o coragdo, o ser do homem, portanto, inteligéncia, vontade, sentimento, a ponto
de nio se contentar com nada, a ndo ser com a medida absoluta da dinimica de transcendéncia.
Aqui, 0 humano arrisca todas as suas segurangas numa perigosa, mas fascinante aventura de busca
absoluta. Nesse sentido, o repouso final, o descanso, nio significa a dormitagio da requiem aeternam
qual o esvaimento da paixdo da busca. Pelo contririo, aqui, uma vez assentada, enraizada em Deus,
a paixdo aumenta cada vez mais, numa provocagio cada vez mais intima, terna, apaixonada, de
perder-se na imensidio, profundidade e criatividade do Amor de Deus. Portanto, aqui a palavra
coragdo ndo tem nada a ver com o contrapeso complementar de uma “harmonia” “politicamente
correta” entre cabega e coragio, entre razio e sentimento.

21 Vitima dessa maneira defasadamente soff de colocar a questdo da verdade e da afetividade, em

rea¢do & maneira Aard de unilateralmente extrapolar a “cabega”, é o famoso e abusado aforismo de

Pascal: “O coragio tem razdes que a razdo desconhece”. Nesse nivel de colocagio, podemos dizer
¢ q €40, p

com Millor Fernandes: “A razdo tem coragdes que o coragio desconhece”.
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“machista”! —, mas sim da esséncia, da exceléncia humana, na existencialidade do seu
anelo ardente. Anelo e saudade de estar em casa, no nascente, na fonte inesgotavel
da vida, na aventura do encontro de alma para alma, face a face com aquele a quem

a espiritualidade crista chama de Deus.

A questio indica esse élan vital de busca, esse impulso profundamente enraizado
no dmago, no cerne da humanidade, que denominamos Zberdade, e que aparece em
concreto na agio essencial de nés mesmos, experimentada como conhecer, querer e
sentir em singular vigor inico de disposi¢io e doagio, intrépido, cordial e sem medidas.
Questio ¢, portanto,uma postura humana fundamental que se chamou na tradigao do
Ocidente de amor i verdade?. E o engajamento insistencial, isto ¢, in-sisténcia (ser-no)
de toda uma existéncia de busca, de guaerere, isto é, querer, amar o trabalho, 0 empenho
de investigar, de interrogar, de ir atrds das coisas, para desvendd-las, para desencobri-las
naquilo que elas realmente sio. O que os entes realmente sdo se chama ser do ente.
Toda a questdo ¢ captar com precisdo o que é o ser. Questio ¢é, pois, sempre e cada
vez de novo a busca do sentido do ser, sentir e pensar o ser no ente e 0 ente no ser. O que

¢, porém, o sentido na expressio sentido do ser?

4 DE QUE SE TRATA QUANDO DIZEMOS “SENTIDO”?

Sentido pode significar “os sentidos”, i.¢, as faculdades, as aptidées da percepgio,
que denominamos visdo, audi¢io, olfato, paladar e tato. Essas faculdades se referem a
apreensio sensivel, chamada sensagio. O adjetivo préprio para indicar a peculiaridade
da sensagio é sensorial. Os sentidos sio faculdades de captagio sensorial. O verbo sentir
nesse caso significa a a¢io de captar sensorialmente. Enquanto captagio sensorial, o
sentir difere do sentir na acep¢io do captar sensivel, cujas modalidades qualificadas se
expressam nos adjetivos sensual — a acep¢ao da sensualidade enquanto eflivio “erético”
— e sensivel, na acep¢ao da sensibilidade enquanto finura e delicadeza. Sentido pode ser
usado também, querendo dizer, por um lado, significagio, acepeio, e, por outro, meta, fim.
Esses trés grupos de acepgio do que seja sentido, diferentes entre si, ndo conseguem
dizer bem o que deve ser entendido por sentido, quando dizemos “questao do sentido do
ser”. No entanto, nesses trés grupos de acepgio do sentido hd,de alguma forma, um qué
de indicagio, sobretudo no verbo sentir, que nos poderia dizer o que se deve entender

quando usamos a expressio “questdo do sentido do ser”. Tentemos, pois, aproximar-nos

22 Tal singular vigor tnico disposto do amor a verdade é o que chamamos no Ocidente de espirito,

espiritual.
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dessa acep¢io toda prépria através de algumas descri¢oes circundantes, examinando

a significagdo do verbo sentir, que deu origem a palavra sentido.

Sentido vem do verbo latino sentire. Sentire quer dizer sentir, perceber, captar,
entender, compreender, adivinhar. Significa também: apreender com os cinco sentidos;
sofrer na captagio; ser passivel de toque, de influéncia, portanto, passivel de ser
atingido, ser sensibilizado no sentimento. Trata-se, pois, de um ato de conhecer; mas
com um cunho, um modo todo préprio. Em que consiste esse modo todo préprio?
Consiste naquele modo de captar que ocorre quando percebemos, apreendemos as
coisas através dos sentidos sensoriais. S¢ que, aqui, quando falamos de sentidos sensoriais,
devemos livrar-nos das representacoes que jd de antemdo fazemos, quando falamos de
sentido referindo-nos aos cinco drgdos da apreensao senstvel. Pois, essas representagoes jd
estdo de tal maneira fixas dentro de uma interpretacao fisioldgica, psicoldgica, e também
metafisica dos sentidos e da percepcdo sensivel, bem como da apreensio sensorial, que nao

nos libertam o préprio fenomeno vivenciado na percepedo sensivel.

A percepgio sensivel em todos os cinco sentidos contém em si uma acentuada
predominancia da passsividade receptiva. Se nos libertarmos da representagio que bloqueia
a imediata percepgdo da vivéncia como tal, e que a congela dentro de uma determinada
interpretagio tradicional psicolégica, e também metafisica, do que é percepgio sensivel,
podemos intuir de imediato que essa passi@idade €0 que constitui, digamos, o vigor essencial
da vida propriamente dita dos sentidos como Sensoriais’, da sensibilidade, da sensualidade e
das suas apreensoes, e ao mesmo tempo das percepeoes do sentimento e do conbecimento (mesmo
intelectual e racional) num certo nivel da profundidade da sua constituicio™. Mas em que
sentido? E como? Para intuirmos tudo isso, vamos mexer, “massagear”, desbloquear um

pouco a nossa compreensao usual do que seja passividade.

Usualmente a passividade e a atividade sdo representadas como movimento de
uma coisa fisica. O ativo ¢ algo em movimento fisico, e o passivo ¢ algo parado. Essa
compreensdo do ativo e do passivo segundo o movimento fisico é a mais estitica
e morta** que possuimos. Ela ¢é inteiramente inadequada para captar a atividade
e a passividade dos entes vivos e, muito menos ainda, dos fenémenos humanos,

principalmente o da liberdade.

% Cf. Aristételes (1991, VI 12,1143b 5): Isto deve ser captado através da aisthesis e esta é, pois, nois.

% Alig " »o - .
ids, nem sequer se pode dizer “morta”, pois morto(a) pressupde que 0 morto no seu ser jé ¢ um

ente que tem por esséncia o viver, mas que agora deixou de viver. Nesse sentido, a pedra nio ¢é
morta. Planta e animal podem ser mortos, porque vivem cada qual vida segundo a acepg¢io prépria
conforme o seu ser.
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Nos fendémenos dos entes vivos e nos fendémenos humanos, a passividade e a
atividade nio sdo propriamente duas coisas opostas. Elas so, por assim dizer, dois
momentos reciprocos de uma e mesma dinimica. Na dindmica da vida e da liberdade,
o momento passivo é como que o fundamento do momento ativo, e passividade ali é
como o siléncio de fundo onde toa e repercute o som (= atividade). E como a abertura
de possibilidade do todo (= passividade), dentro da qual surgem as diferentes concre¢oes
(= atividades). E que toda e qualquer atividade deve ser possibilitada primeiramente
através de uma recepgio prévia do todo, do horizonte, do espago da possibilidade,

dentro do qual se tornam possiveis e atuais as diferentes e variegadas atividades.

Na passividade receptiva que, por assim dizer, prepara o ponto de salto do
surgimento da possibilidade do todo, no qual se sucedem as concretizagdes ativas da
realiza¢do de uma obra, surge uma abertura de disponibilidade atenta a um 4 priori
todo préprio. Este a priori ndo ¢ uma possibilidade ali pré-jacente como espago vazio,
espago-vicuo de privagio e caréncia, mas sim um toque vivo, algo como dire¢io prévia
de condugio, prenhe de esbogos (nio ¢ melhor dizer esperancas?) de consumagio
vindoura. Esse ductus® prévio do toque na condugio para a consumagio final que hi de vir
se chama sentido. E o seguir esse ductus se chama sentir. Sentire, sentir significa, portanto,
a dinimica da recepgio do lance inicial, a dindmica do principio-envio: o aviar-se,
o seguir, o ir atrds de uma dire¢do viva prévia, o ir atrds do vestigio, o in-vestigar. E
nesse sentido do encetar o caminho, do enviar-se, do aviar-se, que a palavra alemi
para sentido, Sinn, e para sentir, sinnen, cuja forma antiga é sinnan, significa viajar, ir,
tender. O sentido, portanto, é a pura recepgdo no ductus, na dire¢io, que se dd como
o(s) esbogo(s) do todo, sob cuja orientagio a nossa busca se a-via na in-vestigagio
do que hd de vir como o desvelamento do que ali sempre sub-siste sem ser isto ou
aquilo, como abismo insonddvel de possibilidades sem fim. A disposigdo para o
ductus do abismo insondavel da possibilidade se chama pensar, que na formulagio

pré-socritica se diz: a espera do inesperado®.

% O termo ductus ¢ latino e significa a agdo de conduzir. Aqui, ductus nio somente quer indicar a

acdo de conduzir, mas muito mais, o toque, o élan, a flexibilidade e docilidade do movimento que
impregna e conduz a agio. E a finura, o frescor, a disponibilidade da “impulsdo”. O pensamento
medieval chamava esse ductus de boa vontade, ou melhor, vontade boa (cf. Os ditos do Beato frei
Egidio de Assis). Néo seria algo como suave vibrar do aceno de uma mira dos olhos que se abrem?
Do in-stante do Augen-blick ou Ereignis ou Ur-dugen? Esses termos sio intraduziveis e por isso
traduzimos sem mais com infuir?

% Cf. Hericlito (1991, p. 63), fragmento 18: ean me élpetai, anélpiston ouk exeurései, anexeresineton eon

kai dporon (se ndo se espera, nio se encontra o inesperado, sendo sem caminho de encontro nem
vias de acesso).
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Ao ser jamais captamos como objeto, como coisa ou ente. Pois o ser somente
vem a fala no momento do toque da disposi¢do da espera do inesperado, portanto

na aberta do pensar.

O termo pensar vem do verbo latino pendeo, pependi, pensum, pendere e significa:
penduro; estou em suspensao, pairo; dai também, hesito, estou indeciso; dependo de;
descanso sobre, repouso sobre; na formulagdo pendo, pependi, pensum, pendere significa
peso, avalio, me¢o a modo de ponderar, i.é, balancar algo na mio para sentir o seu
peso. As significagdes pesar (pendo) e pendurar (pendeo) sio derivagdes do significado
de “dependurar para pesar”, i. ¢, estar pendurado. Dai pensar conota também o fio
estendido, esticado como fio referencial ao tecer um pano; conota, pois, o tecer; assim
o termo substantivo latino pensum significa o pendurado, a quantidade de 1a que se
pendura para a tarefa de tecer e fiar por um dia. Dai, num sentido estendido pernsum
significava a tarefa, o encargo. O modo de ser do estar suspenso, do pairar e como
que em suspensdo do repouso; 0 modo de ser do tecer, cuidar de ajuntar para que se
dé a serenidade de unidade bem descansada em si é pensar. Esse modo de sopesar,
ponderar algo no seu peso, na sua importincia, balan¢ando-o na mio, como que a
sondar a partir do que ¢ avaliado nele mesmo, a partir dele mesmo, a partir de dentro
dele, é pensar; por isso, pensar em portugués diz também fazer curativo numa ferida,
i.é, colocar a mido sobre a ferida e a proteger e cuidar para que sob o calor e desvelo
da mio cuidadosa, o que estd rompido e separado recupere a sua identidade a partir
de si¥”. Pensar em todas essas acepgdes significa portanto a disposi¢do de serenidade
atenta, cheia de diligente cuidado para acolher e deixar ser o sentir cordial e obediente
a0 ductus da possibilidade de ser. Esse “modo”é o que ali estd presente de modo muito

3

discreto e humilde na neutralidade, no “vazio” de contetido do verbo einaii, do verbo
ser, cuja voz no seu sentir ndo é nem ativo, nem passivo, nem reflexivo, mas medial.

Assim, sentir-e-pensar é o mesmo que ser e diz a esséncia, a aberta, que é o homem.

V ATITULO DE CONCLUSAO: ENOS,HOJE, O QUE FAZER COM
O SENTIDO DO SERDO NOSSO SABER?

Como entender melhor essa presenca do ser que é o mesmo sentir-e-pensar
que jamais pode ser captado como objeto-ente, mas sim como “sentido” enquanto

ductus de uma condugio?

27

Manuel Bandeira (2007, p. 14) diz: “As grandes mios da sombra evangélicas pensam /As feridas
que a vida abriu em cada peito”.
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Em perguntando, junto do ente, do ente objeto do seu saber, da sua ciéncia, da sua
especializagio cientifico-académica, junto da coisa, disto e daquilo, e em perfazendo
com acribia, exatiddo e qui¢d pedantismo o movimento de generalizagio que ¢ ao
mesmo tempo de particulariza¢io, no zelo de classifica¢do das respectivas ciéncias,
nas quais somos gerenciadores e doutos. E se fizermos tudo isso até os limites da
possibilidade de “tudo”saber,a modo de classificagdo sobre isto e aquilo, “sentiremos”
a fixagdo dessa tendéncia e inclina¢do da predeterminacio de fundo do nosso ser e
do nosso saber na manualistica da Filosofia substancialista. O seu ser é a entidade
do sentido do ser da ocorréncia do simplesmente dado, i.¢, do sentido do ser como
coisa, como o qué, como substincia. Mas ali pulsa e estd oculto, debaixo do conceito,
o mais comum do ser no processo histérico do esquecimento do sentido do ser,uma
verdade, uma a-/étheia, em cujo ductus nos pode ser dito ao sentir-e-pensar, a clareira
do ser, o que e como ¢ o ente na sua nascividade. Se isto acontecer, talvez seja-nos
dado perceber a grande indeterminagio, a suspensio que guarda e conserva, como
tesouro precioso, mas que ao mesmo tempo nos esconde e encobre, a “realidade
realissima” do sentido do ser. Sermos suspensos nessa realidade de fundo é o pensum,

a tarefa do pensar nos nossos encontros.

Para aprofundamento desse pensum, uma dica é estudar o tema da a/ma nos

sermoes do Mestre Eckhart.
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