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Editorial

O PENSAR LATINO-AMERICANO

-

A América é selvagem. Selvagem em sua proximidade com a
natureza bruta, ndo dominada pelo homem, que irrompe a espagos entre as
cidades separadas pela montanha ou pela mata. Selvagem enquanto marca-
da pela presenca irrecusavel de um ““pensamento selvagem’’: o do negro e o
do indio. Este pensar selvagem da América ndo encontra paralelos imedia-
tos na Europa atual. Somos o Ocidente. Mas o Ocidente, em nds, ndo é o
Ocidente claro, logico, onde o mito aparece domesticado pela poesia. O
Ocidente que somos é o Ocidente obscuro, selvatico. Nele, a poesia é o
mito — flor agreste, pensamento. A Ameérica é o Ocidente. Mas o Ociden-
te j& ndo € a pura Europa. Hd uma originalidade americana irredutivel, que
é preciso integrar, a fim de, Europa e América, sermos o Ocidente, com
suas mitologicas.

A América é emotivo-intuitiva em sua dimensdo selvagem; a
Europa, racional-intuitiva, em sua tradicdo filos6fico-metafisica, transcrita
no idealismo contemporéaneo. Cabe a Europa recuperar a dimensdo emoti-
va, que se faz anunciar no pensamento americano; cabe a América Latina
elevar-se ao plano racional, incorporando a originalidade de sua experiéncia
vivida ao patrimonio do pensamento ocidental.

A América Latina é experimentada por ndés como uma unida-
de — a doce América, a Latino-América. E uma unidade, na sua poesia e
nos seus cantos. E um mito para nds mesmos. De onde vem esta dimensdo
poética e mitica da Ameérica, esta unidade para além das fronteiras nacio-
nais, que estremece em nos ao apelo da terra, sendo de uma experiéncia
originaria de nossa circunstancia, expressa nessa emocao e nessa poesia ?

Ndo se trata, a nosso ver, de buscar a América ou o mito
americano, como expressao absolutamente outra em relacdo as vivéncias da
Europa. Ao contrério: é uma busca que deve revelar, na experiéncia origi-
néria da circunstancia americana, aquilo que esta experiéncia pode oferecer
de universal. A América desperta como consciéncia e isto quer dizer:
aprende a conhecer a si mesma, ndo na superficie de sua especificidade,
mas, na radicalidade hurnana de sua experiéncia.

A REDACAO



LA FILOSOFIA EN AMERICA LATINA *

Leopoldo Zea

Universidad Nacional Autbnoma de México

La indiscutible Presencia de la América Latina, Asia y Africa
en la historia contemporanea del mundo, hasta ayer sélo a cargo de la
accion europeo-occidental esta originando nuevas interpretaciones, o pun-
tos de vista, en el campo de la religion y la filosofia como expresiones que
son éstas de la busqueda del sentido de las multiples acciones del hombre y
de la humanidad como abstraccion total del mismo. Dicho sentido se venia
dando, exclusivamente, a partir del punto de vista de la accion e intereses
del hombre europeo y occidental. Europa, era vista como el meollo de lo
propiamente humano, como medida de cualquier otra expresion en entes
que pudieran ser considerados como hombres. La Europa que, al expander-
se sobre el resto del mundo y sobre los hombres que lo habitan, da origen
al llamado Mundo Occidental. Esto es, a un mundo que es destacado
geograficamente en relacion con un mundo allende esas fronteras, mundo
oriental, que dando la vuelta al globo terraqueo en este sentido, abarca no
solo al Asia y Africa sino a la América, al occidente del Occidente. Europa,
que va transcendiendo hacia el occidente y se prolonga en la América que
se considera su mas legitima heredera, y convirtiéndose en el eje de su
futura accion, los Estados Unidos. Fuera de este mundo, que abarca la
Ilamada Europa Occidental y el occidente de la misma, los Estados Unidos
de Norte-américa, ésta la otra parte del mundo, al margen del mismo,
como lberia al otro lado de los Pirineos y los pueblos eslavos y magiares al
oriente unos y otros muchos de contencion de la expansion musulmana
que viene de Africa y la Mongola de Asia. Y fuera, por supuesto los
pueblos que forman el Asia y el Africa y, con ellos, los que conquista y
mestiza la expansion ibera en la América hispana, ibera o latina. Asi en el
centro Europa, el Mundo Occidental, y en la periferia pueblos que seran
objeto tanto de su dominacién como de rechazo por un mundo eurocen-
trista o centro occidental.

Sera este mundo europeo-occidental, partiendo de suas propias
experiencias vitales e historicas el que establezca los criterios de lo que
puede ser considerado como propiamente humano y de su lugar en la
historia; la historia que solo ha hecho y hace el hombre. Este es, el sentido

(*) Conferéncia pronunciada no dia 13 de agosto de 1982 por ocasido da Semana de
Debates Filos6ficos, promovida pelo Departamento de Filosofia da UFRJ. Os textos
das conferéncias da Semana serdo oportunamente publicados pela Editora Vozes.
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de lo que se considera propiamente humano, el sentido de lo que ha sido
hecho, de acuerdo con el mismo y de lo que puede hacerse. Fuera de tal
sentido s6lo el balbuceo, la barbarie, como lo entendian ya los griegos al
referirse a hombres y pueblos que por no ser griegos se expresaban mal en
esa lengua, como se expresaban mal dentro de la cultura helénica, como la
cultura por excelencia. Roma, heredera de Grecia, barbara ella misma, hara
del latin la lengua del hombre, dentro de la cual el no hombre, el proyecto
de hombre era solo el barbaro, pero al que podia humanizarse, civilizarse,
haciéndolo formar parte de la Civitas romanas. De esta forma la cultura,
como la entederan ya los griegos a partir de su propia expresion linguistica,
y civilizacién, como expresién de dominio romano sobre la barbarie, seran
expresiones exclusivas de la Europa que surgira de esta accion cultivadora
y civilizante, exclusivas del Mundo Occidental como expresion que era de
Europa al expanderse sobre el resto del mundo. Cultura y Civilizacién que
encarnaran religiosamente a el Cristianismo y filos6ficamente en el raciona-
lismo que tiene su origen en Grecia. El Mundo europeo-occidental acufara,
una y otra vez, los modelos frente a los cuales otros hombres y pueblos
deberan rendir cuentas respecto a sua siempre discutida humanidad. El
mundo europeo-occidental juez y parte, respecto a la humanidad de otros
hombres, sefialara los marcos de posibilidad de la misma a lo largo de su ya
vieja historia.

El sentido de esta vieja historia europeo-occidental, entrard en
crisis en estas Gltimas décadas, a partir de las dos grandes guerras que
abarcan al globo entero y haran de doloroso estimulo en tal cambio.
Pueblos y hombres marginados de una cultura y una civilizacién que les
habian sido impuestas, partiendo de ellas mismas, iran captando y elabo-
rando el sentido de su propia y peculiar existencia en la historia. Partiendo
de su propio balbuceo o barbarie, haran suya la cultura y la civilizacion.
En el balbucear o barbarie, estad precisamente, lo peculiar de una cultura 'y
civilizacion propia que no tiene por qué seguir rindiendo cuenta de su
existencia a otros hombres y pueblos. Lo barbaro, el balbucir, es solo otra
lengua, un modo peculiar de la expresion cultural del hombre: una forma
de enriquecimiento de lo existente que, para ser asi, no tiene que ser rigido
sino abierto tal y como ensend la civilizadora Roma. Roma, asimilando,
devorando culturas que podian parecerles extrafias para hacer de ellas
parte de su propia civilizacion y originando, de esta forma la Europa actual
con sus multiples facetas, con sus multiples expresiones e historia. Facetas
y expresiones multiples que no son sino expresion de la propia Europa al
asimilar su no menos propia barbarie. Por ellos, los pueblos, allende de esta
asimilacion, si algo han de imitar tendra que ser esa capacidad de la cultura
y civilizacién europeas para asimilarse a si misma, dialécticamente creando
el pujante y poderoso mundo que ha llegado a ser. En el caso de los
pueblos no europeos, asimilar a Europa, al Mundo Occidental, en funcion
con la propia y peculiar identidad de los hombres y pueblos empefiados en
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tal tarea. De esta forma se trasciende el viejo punto de vista eurocentrista o
centro occidental. Y, con ello, se trascendera igualmente, una filosofia que
tendia tan solo a justificar la relacion vertical de dependencia de los pue-
blos al margen del mundo europeo-occidental en relacion con este. Euro-
centrismo y occidentalismo, fielmente expresado en la Filosofia de la His-
toria de un Hegel, que de esta forma, justificaba, la manipulacion de los
hombres y pueblos que habian sufrido la expansion del mundo del que era
expresion Hegel. La trascendencia de este filosofar implicara la puesta en
crisis del colonialismo que él expresa. Colonialismo apoyado en el binomio
civilizacion-barbarie. La barbarie, el tartamudeo de lo que no se es, como
obvia expresion de la peculiaridad propia de todo hombre y pueblo sera,
presentado por contrapartida, como anti-filosofar.

Antifilosofar frente a una filosofia que pone en duda la pecu-
liar identidad de todo hombre, haciendo de la abstraccion racional la pie-
dra de toque de lo supuestamente humano. La racionalidad que los griegos
expresaban como logos en su doble acepcion: razon y palabra; compren-
sion y expresion. Se considera que habla bien el que razona bien. Un logos
limitado al pueblo que lo ha definido, a Grecia, quedando fuera de él,
como doxa, como simple opinion, cualquier expresion extraiia a tal logos.
La nada, lo fuera del ser, es lo tartamudeante, lo barbaro, lo considerado
como no racional. Barbaro es el que no sabe razonar bien y, por ende,
tampoco puede expresarse bien. Serd esta supuesta incapacidad del no
griego para la razon y la palabra, el punto de partida del regateo de huma-
nidad universal. Fuera del logos, que da conciencia y sentido pleno al ser,
estan entes que no lo son plenamente en esa escala del cosmos natural,
propia del pensamiento helénico, que va de lo imperfecto a lo perfecto, lo
mismo en Platon que en su discfpulo Aristoteles. Imperfeccion vista como
disminucion de humanidad, que en Aristoteles se muestra como algo pro-
pio de entes inferiores, nifios, mujeres y esclavos. A su vez, Roma, heredera
de Grecia se senalarda como mision, la de civilizar a los hombres y pueblos
que sigue llamando barbaros, para incorporarlos a su logos imperial, a la
Ciudad, Civitas, Civilizacion. Siglos después Europa, el Mundo Occidental,
al expanderse se encontrard con otros millones y millones de hombres y
pueblos también barbaros, salvajes, primitivos, ‘homanculos’’, menos que
hombres como los Ilamara el espafiol Juan Ginés de Sepulveda, justificando
la violencia de la conquista y colonizacion Ibera en América.

El regateo de humanidad, que en nombre de la cultua o la
civilizacion impondra al mundo la expansion europeo-occidental, adquirida
especial expresion en los pueblos que sufren el impacto de la primera
expansion, la ibera sobre América. Pueblos sometidos al orden cristiano
que aln encuentra su justificacion en el logos escolastico aristotélico. Fue-
ra del logos escolastico, solo esta la barbarie que ha de ser sometida por el
verbo evangelizador. Evangelizacion, que parte de la puesta en duda de la
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humanidad de los supuestos hombres con los que se han tropezado los
guerreros y misioneros iberos en la conquista y colonizacion de América.
Es la discusion que sobre esta regateada humanidad entablan Las Casas y
Sepllveda. Y frente a ella y a sus respuestas la que originara la nueva
expansion de Europa, la Europa llamada Occidental: Inglaterra, Francia,
Holanda sobre el Mundo que ya ha levantado la conquista y colonizacion
ibera en América. Mundo que ya ha perdido la batalla que en Europa, la
batalla entre el cristianismo catolico, escolastico de los Habsburgo y el
cristianismo reformado de los Tudor. Triunfo de la civilizacion moderna
frente a la ya barbarie de una cultura marginada por anacronica, tartamu-
deante en las nuevas expresiones de un logos que se ha convertido en
instrumento de dominio de la naturaleza, incluyendo a los hombres y
pueblos que no han rebasado su propio estado natural, barbarie. La barba-
rie ahora como expresion del hombre aln en estado natural, fuera de la
civilizacion por anacronico o primitivo.

Los hombres y pueblos de la América ibera, serdn por esto
calificados de una doble barbarie, la primitiva, la propia de sus culturas
indfgenas, o naturales y la anacronica, la que le fuera impuesta por sus
conquistadores y colonizadores. Doble barbarie frente a la nueva civiliza-
cion que tiene su asiento en los nuevos imperios europeos y que han dado
origen al llamado Mundo Occidental, como expresién de la expansion de
esos imperios sobre el resto del mundo. La conciencia de este doble barba-
rismo se hara expresa la generacion que siguiera a la de la emancipacion
politica en América Latina, la que se denominara de la emancipacion
mental, la generacion que se planteara la cerrada disyuntiva, propuesto por
el argentino Domingo Facundo Sarmiento: ¢ Civilizacion o barbarie ? Lo
que se es frente a lo que se debe ser. El no ser por béarbaro, primitivo y
anacronico frente al ser que expresa en pueblos y naciones que se imponen
al mundo de lo que no és.

Serad de esta disyuntiva que surja ese peculiar filosofar latino-
americano que se inicia como interrogante sobre la identidad, el ser de
hombres y mundo de esta region de la tierra. Es el surgimiento del anti-fi-
losofar, como lo hemos Ilamado, planteando una problematica que parece
fuera de los canones de lo que se considera auténtico filosofar que parte de
Grecia, se continta en Roma, el Cristianismo hasta el racionalismo moder-
no en sus diversas expresiones. Antifilosofia por plantearse una problema-
tica que parece no haber existido antes en la historia de la filosofia propia-
mente dicho. Este peculiar filosofar que surge en Latinoamérica, empieza
por inquirir sobre su propio y supuesto balbuceo, tartamudeo o barbarie:
¢ Poseemos los latinoamericanos una lengua, un filosofar y una cultura
propiamente dichas ? De la respuesta a estas preguntas dependerd nada
mas y nada menos que la afirmacion de la regateada humanidad de los
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hombres de esta region del mundo. Interrogantes que parecen no encon-
trarse en el considerado auténtico filosofar creado por la cultura europeo-
occidental. Por apartarse de las cuestiones propias de la filosofia euro-
peo-occidental, serd apartarse de la considerada como auténtica filosofia.
Sera, como ya lo era para los griegos, barbarizar, maldecir, mal hablar de lo
que ya esta bien dicho y expresado. La interrogacion sobre el ser del
hombre de esta América no parece entonces ser una cuestion propiamente
filosofica. Es mas, el auténtico filosofar, como ayer lo fuera el griego, sélo
puede ser el de los pueblos que han hecho la historia de la filosofia, y se
han expresado en aleman, inglés y francés. Otras lenguas como el espanol
no han mostrado ser aptas para este menester, y si no habra que preguntar-
se, ¢ donde estan los aportes en la historia del filosofar en esta lengua ?

¢ La insistente pregunta, sobre un filosofar propiamente latino-
americano es un interrogante auténticamente filosofico ? No, de acuerdo
con los canones del filosofar por excelencia. No, dentro del filosofar euro-
peo-occidental. No, de acuerdo con las expresiones del mismo, con los
frutos de su problematica. Habra, entonces, que plantear el problema des-
de otro angulo, que no puede ser el que origind tales frutos, el de los
resultados de un filosofar puesto como paradigma. Habra que verlo desde
el angulo de su origen, el que motivd su existencia, realiza su posibilidad.
El auténtico filosofar no surgié como un simple afan por semejarse a este o
aquel otro modo filosofico. Ningun filésofo, auténticamente filésofo, ha
pretendido semejarse a otro filosofo; lo que ha tratado es de resolver
problemas que si bien se plantearon a otros filésofos, no fueron resueltos e
inclusive no fueron bien planteados. En Grecia, cuna de ese supuesto au-
téntico filosofar, la filosofia no es una profesion, aunque tal intentaran los
sofistas, sino una actitud, afan de saber, afan por escapar a los callejones
sin salida que plantea la realidad a los hombres. Y el problema central, el
mas dificil problema lo fue el del ser. Un interrogante ontolégico sobre el
ser que solo podia referirse al Gnico ente capaz de preguntar y darse
respuestas, de razonar y expresarse, el hombre. El hombre que pregunta,
que interroga, y va dando respuestas. La pregunta sobre el ser, en los
origenes de la filosofia, la ontologia, fue, como todo preguntar, un interro-
gante sobre el ente que preguntaba, sobre el hombre. As{ fue, asi ha sido a
lo largo de la historia de la filosofia, buscando respuestas en el mas alla, o
en este aquf y ahora en el que el hombre nace y muere. El griego pregunta-
ba por el ser, su propio ser, enfrentado al movimiento que todo lo cambia-
ba y que al cambiar anulaba esa su propia y concreta existencia. Igualmen-
te lo han hecho otras filosofias frente a un mundo en que este mismo ser
ha sido puesto en peligro o simplemente en duda.

¢ Por qué ha de ser, entonces, no filoséfico o antifilosofico, un
interrogar sobre la identidad o ser del hombre de esta América ? ¢Sobre el
ser de un ente una y otra vez cuestionado ? ¢ Sobre un ente cuya entidad le
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ha sido y le es una y otra vez regateada ? La pregunta sobre la existencia
de una filosoffa latinoamericana es una pregunta ontoldgica, tanto como lo
fue la pregunta del griego sobre el ser frente a la naturaleza cambiante.
Ontoldgica, porque lo que esta puesto en duda cuando se niega su posibili-
dad o se pone en duda la capacidad filos6fica del latinoamericano, es su
propia humanidad, esto es, su mas auténtica entidad. Lo que busca afirmar
el latinoamericano, al preguntarse sobre un filosofar que pueda considerar
como propio, es su propia existencia, su propio ser hombre. Un ser hombre
que no tiene por eso mismo que semejarse a otro, no tiene que ser su calca,
sin ser lo que es, a partir simplemente de la conciencia de su propia
existencia. Si fue legftimo que el griego afirmase su ser frente al devenir de
la naturaleza, igualmente legitimo resulta el que el latinoamericano afirme
su propia existencia frente a cualquier conciencia que la ponga en duda. Lo
que se esta buscando en este afirmar la capacidad del latinoamericano para
la filosoffa, no es la capacidad para un determinado quehacer, para un
oficio o profesion, sino la propia y peculiar humanidad. Pues si barbaro era
para el griego el que no pensaba y se expresaba bien en griego; barbaro,
menos que hombre, seguira siendo el hombre de esta América si se acepta
su incapacidad para filosofar, para el uso de la razon, para pensar y expre-
sarse por si mismo. Ya que si el hombre es un ente racionai por excelencia,
su limitacion aceptando su barbarismo, implicaria la disminucion de ser, su
menoscabo frente a otro ser u hombre. De esta forma convertirlo en instru-
mento de fines extrafios a su ineludible y peculiar humanidad. Asi la
pregunta a partir de la cual se inicia la filosofia latinoamericana, la pregun-
ta sobre su propia existencia, resulta ser una pregunta filos6ficamente
valida dentro del mismo filosofar europeo-occidental; valida auténticamen-
te universal por sus alcances.

Lo que ha cambiado es el origen y orientacion del discurso
filosofico expresado por la filosofia europeo-occidental. Se plantea ya otro
discurso, dentro de otro origen y otra orientacion que, de acuerdo con el
primer discurso resulta ser barbaro, tartamudeante, balbuceante, fuera del
discurso propio de la filosofia europeo-occidental. Béarbaro, visto desde
este discurso, pero no ya dentro del discurso propio de un filosofar, un
razonar y expresarse, propio de hombres y pueblos, como los latinoameri-
canos estaban al margen de un discurso que no les era plenamente propio y
por ello, mal dicho o mal expresado. Fuera del discurso de la filosoffa
europeo-occidental, existe otro discurso filosofico del que van tomando
conciencia sus creadores. Un discurso que deja de ser barbaro en cuanto no
pretende ya expresar lo que puede ser extano a su propia y peculiar identi-
dad. Un discurso peculiar, como todo lo humano, dentro del cual va inmer-
so el mismo discurso europeo-occidental, y no como algo extrafio, sino
como algo constituyente a esa su propia y peculiar identidad. Discurso
barbaro, tartamudeante, solo en cuanto pretende repetir lo extrafo sin
habérselo apropiado, sin haberlo digerido, sin haberlo devorado tal y como
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lo entendfa Hegel en su aufgebung. Discurso que parte de su propio y
supuesto tartamudeo, barbarie, pero no ya como tartamudeo o barbarie,
sino como expresion original del hombre de esta América a partir de sus no
menos peculiares experiencias. No ya el imposible repetir el discurso del
alumno aplicado que quiere recitar con exactitud las lecciones que le fue-
ran ensefiadas, sino como alumno que puede hacer de ellas, instrumento de
su propia y peculiar existencia. A la pregunta sobre la posibilidad de una
literatura, una filosofia y una cultura latinoamericanas se venia contestan-
do, una y otra vez, que los mismos no eran, no podfan ser sino malas
copias de la literatura, la lengua, la filosofia y la cultura europeo-occiden-
tal. Lo que ahora ve el discurso filosofico latinoamericano en esas supues-
tas malas copias de la cultura y civilizacion europeo-occidental, es el punto
de partida de un filosofar auténticamente latinoamericano por sus origenes
y expresiones de peculiaridades. Originalidad que imposibilita no pueden
ser, buenas copias de los originales de que partiera.

Asi, a la disyuntiva, ¢ civilizacion o barbarie? como un poder
ser o no buena o mala copia de los frutos de la cultura y civilizacion
europeo-occidentales, se contesta con afirmaciones que niegan tal disyunti-
va. Existe una lengua, una filosofia y una cultura que, sin dejar de ser
propia de los hombres que la originaron con su accion, tiene ahora sus
propias e ineludibles peculiaridades, como expresion que son de lo humano
y por ende entranadas y no extrafas al hombre, cualquiera que sean tales
expresiones. El discurso filosofico desde la supuesta barbarie no es, asi, un
discurso opuesto, o contrario, al discurso de la filosofia, cultura y civiliza-
cion occidentales, sino expresion de su mas auténtica universalizacion,
continuacion y ampliacion, aunque no repeticion del mismo en otros hom-
bres y pueblos. Fue asi que surgidé Europa, el Mundo llamado Occidental, a
lo largo de un gran discurso que alimentaba y se alimentaba con las expre-
siones de la cultura de otros hombres y pueblos. Discurso que asumia su
propia barbarie. Es asf que surje un discurso que trasciende el discurso
europeo-occidental, discurso, no ya s6lo latinoamericano, sino el propio de
los multiples hombres y pueblos que han sufrido el impacto de la cultura
europeo-occidental, haciendo de ella alimento para el desarrollo y creacion
de nuevas expresiones de la cultura y civilizacion del hombre allende el
mundo en que originé tal cultura.

Los grandes problemas que se plantean a la cultura y civiliza-
cion europeo-occidental de nuestros dias tienen su origen en la dificultad
que encuentra este mundo en aceptar la existencia de un discurso que no
pretende ya repetir el propio y que, al intentarlo resultaba un tartamudeo.
Tartamudeo a partir del cual se planteaban como en la Grecia, la superio-
ridad de unos hombres sobre otros. El nuevo discurso, que hemos ejempli-
ficado en su expresion latinoamericana, rompe la relacion de subordina-
cion, de dependencia, la propia del nunca suficientemente aplicado disci-
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pulo y propone en su lugar una relacion horizontal de solidaridad, de
colaboracion, de ajuste y reajuste que acabe terminando en el Discurso del
hombre sin mas. No son ya los pueblos barbaros los que tienen que ajustar
su lenguaje al de los pueblos dominadores, sino estos los que han de
ajustar el propio al de los pueblos para su propia prolongacion y supervi-
vencia. La resistencia a este necesario ajuste ha originado la violencia y la
contra-violencia que caracteriza al mundo de nuestros dias. Violencia para
la imposicion de un discurso por los intereses que justifica que como todo
discurso, que no se alimenta de las multiples expresiones de los hombres y
pueblos con los que necesariamente convive, se ha hecho anacrénico. Ana-
cronismo ya en la misma defensa de valores que son vistos como exclusivos
de una determinada civilizacién, cultura y expresion humana. Por ello
resulta paradodjico que, en nombre de la libertad, pueblos que hicieron de
esta idea paradigma de su propia existencia, no tengan empacho en anular
la libertad de pueblos que también la reclaman como propia. Paraddjico
que en nombre de la cultura y la civilizacion, y para su supuesta supervi-
vencia, se aplaste toda expresion cultural o civilizada que no sea prolonga-
cidn exacta de la propia y sus intereses, y como ayer se sigue exterminando
a hombres y pueblos supuestamente barbaros, por primitivos, por salvajes,
por oponerse a la implantacion de una cultura y civilizacion presentada
como méxima expresion del hombre sin tomarlos en cuenta.

En nuestros dias los grandes conflictos los plantean los recla-
mos de hombres y pueblos ain considerados al margen de la cultura euro-
peo-occidental, que insisten en apropiarse de valores que los creadores de
los mismos consideran de su propia exclusiva. Paradojico resulta asi que
sean los creadores de una cultura y civilizacion enarbolada como universal,
se enfrenten a hombres y pueblos que, en funcion con esa universalidad
reclaman como propios tales valores y luchen, contra sus mismos creadores
por su auténtica universalizacion. La respuesta a estos intentos ha sido la
violencia represiva que encuentra a su vez, las respuestas subversivas, tal es
lo que en conjunto ofrece a un mundo de cotidianos bafos de sangre.
Guerras civiles, una gran guerra civil, mas que guerra entre naciones, son las
guerras que se desatan en nuestros dias en un mundo que la accion euro-
peo-occidental originé y que trasciende sus propias metas e intereses. Origi-
nando sin querer, un discurso que, si bien tiene su origen en el propio lo
rebasa y amplia de acuerdo con los intereses y anhelos de los otros hom-
bres y pueblos que encontraron en el discurso europeo-occidental el punto
de partida para expresar el propio, las palabras, el lenguaje que les ha
permitido acceder a la mas auténtica universalidad sin tener que negar la
propia y peculiar identidad. Préspero ensefi6 a Caliban a expresarse barba-
ramente en el lenguaje propio del dominador; pero este, a su vez, aprendio
a usar este mismo lenguaje, no para repetirlo servilmente, sino para expo-
ner su propio y original discurso. En la aceptacion de este nuevo discurso
que es de Prospero por su origen, pero de Caliban por la asimilacion que
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éste ha hecho de él, se encierra el meollo de la problemética del mundo de
nuestros dias.

Es este el sentido la filosofia, que hemos ejemplificado en la
expression que tomo6 en Ameérica Latina, partiendo y asumiendo de su
legitimidad como un logos propio del hombre, de cualquier hombre, del
hombre en determinadas y concretas circunstancias busca la méas auténtica
expresion de universalidad. La de lo uno en lo mdltiplo, la del hombre que
trate de expresar al hombre en la blisqueda y soluciéon de sus maltiples
problemas sin que el discurso que origine, implique la anulacién de otra
expresion del discurso humano, sino que por el contrario, sepa alimentarse
y enriquecerse una y otra vez con el mismo en una tarea sin fin, la que
implique la existencia misma de hombre. Discurso filoséfico que no hable
ya mds del hombre como una abstraccién, sino del hombre concreto y, por
concreto original y peculiar. Sin que esta originalidad y peculiaridad impli-
que superioridad o inferioridad de un hombre frente a otro. Que lo pecu-
liar, por el contrario, deje de ser fuente de dominio o justificacion de
dominacion. Que los derechos del hombre, propios del discurso de la filo-
sofia europeo-occidental, dejen de ser una abstraccion y se expresen como
algo encarnado, cualquiera sea el color y rasgos de esta carne; como lo
igual, no entre iguales, sino entre desiguales. Que en lugar que se siga
afirmando que unos hombres son iguales a otros porque pueden ser copias
de este o aquel tipo de hombre, se afirme que todos los hombres son
iguales entre si por ser desiguales, esto es, por ser peculiares, concretos. Sin
que esta peculiaridad implique y justifique la posibilidad de dependencia
alguna, la manipulacion de unos hombres por los otros. Que ya no sean
unos hombres los cultos y civilizados porque se expresan en su propia
lengua, y otros los bérbaros, los salvajes, porque se expresan a partir del
lenguaje del que se han apropiado. Hombre sin mas, concretos, como todos
los hombres, semejantes entre sf por ser diversos, por ser individuos, perso-
nas. Pero también solidariamente unidos en defensa de esa su personalidad
e individualidad. Solidariamente dispuestos, también a luchar por el logro
de lo que pueda ser y es comun a todos sin menoscabo de lo propio.

Tal es el discurso filoséfico de pueblos que estan haciendo de
su supuesto tartamudeo, de su supuesta barbarie, el punto de partida de un
lenguaje y razon comin del hombre. Discurso, decfamos, que se ha origina-
do en la pregunta sobre una entidad o identidad cuestionada por otro
filosofar. Discurso filosofico que estd haciendo de su propio y supuesto
balbuceo, el punto de partida de un logos, razén y lenguaje, disquisicién y
expresion que lejos de expresar un limitado modo de ser del hombre, trata
de expresar a todos por igual. Expresarlos a partir de sus ineludibles pecu-
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liaridades sin anulacion alguna de las mismas. Discurso filoséfico que el
mundo entero reclama como punto de partida para un nuevo orden, el
orden de un mundo que ya ha trascendido las metas de los hombres y
pueblos que con su accion le dieron origen. Mundo en crisis, porque en
crisis estan las metas ya anacronicas de los hombres y pueblos que con su
expansion sobre el resto del planeta originaron. Un discurso filoséfico de
tal naturaleza tiene obviamente que ir mas alla de la problemética que se
habia venido planteando el filosofar europeo-occidental. Nuevo discurso
filosofico, no por lo que se aparte del viejo discurso filos6fico euro-
peo-occidental, sino por lo que significa de ampliacion y prolongacion del
mismo en el planteamiento y solucion de un problema que inicia su histo-
ria en la pregunta sobre el ser frente a la cambiante naturaleza, y se
continGa y amplia hasta nuestros dias en la pregunta sobre el ser, una y
otra vez puesto en crisis, por el regateo que hace el hombre mismo de otros
hombres en su ineludible relacion con ellos.
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Respondiendo algunas preguntas y objeciones sobre
FILOSOFIA DE LA LIBERACION

Enrique Dussel
México, septiembre de 1982

Mi amigo Zdenék Koufim ( Paris ) tuvo hace tiempo la gentile-
za de enviarme desde Francia algunas preguntas para una obra que prepara
sobre nuestro pensamiento latinoamericano. El maestro Romano Garcia de
Caceres ( Espaia ) hizo lo mismo para la revista Indice. Por su parte Ota-
viano Pereira escribio un comentario al trabajo de Leonardo Von Acker
( “Uma filosofia da libertagdo’’, en Revista brasileira de filosofia, Sao Pau-
lo, 114 (1978 ) 111 —123; 115 ( 1978 ) 247 — 269 titulado ““Filosofia da
libertagdo: critica do discurso’” ( Reflexdo, Campinas, 18 ( 1980 )
122 — 128 ). Querria dialogar com los tres, aclarando posiciones.

1. ? Filosofia latinoamericana o filosofia de la liberracion ?

? Si debiera definirse como filosofo, qué adjetivo escogeria para carac-
terizar su pensamiento: argentino, latinoamericano, occidental o ningu-
no de éstos ?

Si debiera necesariamente elegir alguno de los tres adjetivos,
escogeria el de ““latinoamericano’’, pero cada vez pienso mas en el sentido
de que esta filosofia es véalida para todo el mundo periférico ( mal llamade
“Tercer Mundo” ), tal como lo conversadbamos hace poco en Bogotéd con
Mourad Wahba del Cairo. Pero es mas, se trata de una filosofia que piensa
desde el oprimido, también en los pafses centrales ( tales como las mino-
rias negras en USA, o la muier en el mundo entero ). Creo por ello que
ninguno de los tres primeros adjetivos me cabria; prefiero denominarme un
filosofo de la liberacion, de los oprimidos como paises, como sexo, como
ideologia, etc. Opino que la significacion del discurso es mundial ( no
universal, ya que la pretendida universalidad hegeliana no es sino la parti-
cularidad europea elevada a la identidad dominadora ).

2. Filosofia de la liberacion y praxis popular latinoamericana
? El origen de la filosofia de la liberacion es s6lo una “antropofagia’’ de
los modelos filosoficos del centro, un pririto de sofisticacion del lengua-
je, o un intento de originalidad ?

Es verdad que una filosofia de la liberacion no puede construir-
se sin una simultanea ‘‘destruccion’’ de los discursos filos6ficos dominado-
res; es verdad por otra parte que es inevitable tener que usar frecuentemen-
te palavras nuevas para nuevas realidades; es verdad que si se piensa una
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realidad nueva el discurso no puede ser imitativo sino original. Pero estas
tres consideraciones secundarias y tocan aspectos accidentales del discursso
filosofico de liberacion. Muy por el contrario, el origen de la filosofia de la
liberacion es la realidad misma latinoamericana, la realidad de la opresion,
la realidad de la praxis como actualidad del hombre en su mundo estructu-
rado préctico-productivamente — tal como vengo exponiéndolo en mi Filo-
sofia de la produccion. Dicho punto de partida, sin embargo, no es cual-
quier praxis. Puede haber praxis de dominacién y praxis de dominado.
Praxis pasiva del oprimido y praxis liberadora del dominado. Puede haber,
abstrdctamente, praxis de clase, o, concrétamente, praxis popular ( catego-
ria central que no puede confundirse con la abstraccion de los dogméticos
ni com la ambigiliedad de los populistas ). La praxis popular latinoamerica-
na liberadora, revolucionaria, es de la realidad lo mas real y el punto de
arranque focal de una filosofia de la liberacion entre nosotros. Biennos lo
decia el amigo Augusto Salazar Bondy — desaparecido infelizmente en su
juventud intelectual en 1974. No es que la filosofia ( como teoria abstracta
althusseriana ) se relacione extrinsecamente al nivel practico ( como ideo-
logia no cientifica ), sino, por el contrario, la produccion ( términos )
emerge, és constituida intrinsecamente, coadyuva, retroalimenta a la praxis
concreta. La filosofia de la liberacién naci6 en coyuntura de luchas popula-
res que nos exigieron ‘‘aclaraciones’’ tebricas; acompané practicamente los
processos populares ( expusimos nuestros temas de manera concreta a bar-
riadas, organizaciones juveniles, partidos, mitines, indigenas, etc. ); fuimos
exigidos a descubrir nuevos temas y a internarnos en lo desconocido. Por
ello caimos en errores ( en parte rectificados posteriormente al ver la equi-
vocidad de categorias que pudieron fundar praxis contradictorias; pero fue
la contradiccion de las praxis la que nos mostrd la equivocidad de las
categorias y no los libros ni los filésofos ), y por ello hemos podido corre-
girlos. Las filosofias idealistas, irreales, neutras no caen en errores; s6lo
imitan la verdad prestada; son irrelevantes, no pueden rectificarse ( y
aunque hablen de “falseabilidad’’ popperiana no pueden ser falsea-
das ).

Una filosofia de la liberacidon parte de la praxis en situacion
concreta. En la praxis de liberacién politica ( como en los 70s en el Cono
Sur o como hoy en Centroamérica, en especial en Nicaragua triunfante o
El Salvador revolucionario ) los problemas son distintos que en la praxis de
la liberacion de la mujer ( opresion machista que en el Tercer Mundo es
sobredeterminada por la dominacion de clase y de nacion periférica ). Hay
po ello capitulos diversos.

En este sentido una filosofia desinteresada es imposible, y los
que se creen desinteresados estdn justificando con su pensamiento al sis-
tema dominador, sea politico, machista, pedagogico o fetichista.
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3. Discurso filosofico y lenguaje popular

? No permanece la Filosofia de la liberacion en la prision de un lengua-
je inauténtico, incomprensible para el pueblo mismo ?

? No habria que liberarla a ella misma de la palabraria de la filosofia
académica ?

La filosofia de la liberacion pretende ser filosofia; filosofia
técnica, precisa, cientifica ( si ésto incluye igualmente la dialéctica y la
sabiduria ).. Por ello no puede evadirse de un lenguaje que como tal no
puede ser entendido no solo por el pueblo oprimido mismo, sino que ni
siquiera puede ser precisamente interpretado por el no iniciado en el pen-
sar filosofico estricto.

Si traba entonces de una “‘politica del lenguaje’”. Es necesario
como en una catarata por etapas expresar un pensar preciso en un nivel
técnico y abstracto; para pasar después a otros niveles del lenguaje, siempre
precisos, pero mds concretos. Tenemos larga experiéncia personal de expre-
sar los grandes temas de la Filosofia de la liberacion al nivel popular,
sindical, juvenil, radial, televisivo. Ain hemos podido expresar nuestro
pensar ante grupos de indigenas mayas en Chiapas, y la comprension es
cabal. En este ultimo caso, para hacer comprender la existencia de un
sistema como totalidad dentro del que nos encontramos pero del que s6lo
detectamos algunos aspectos mas cercanos a la vida cotidiana, se uso ante
los indigenas el caso de Jonas: estando en el estbmago (el nivel ontico
cotidiano ) no podia saber que se encontraba en una ballena ( la totalidad
del sistema que lo oprimfa ). Se trataba asi de pasar ( momento dialéctico )
de la totalidad del estomago donde estabamos, a la totalidad de la ballena
( la formacion social de toda la nacion u ain del capitalismo mundial ). No
se puede pretender un lenguaje omniexplicativo, porque se caeria en una
utdpica posicion de un inmediatismo al fin ambiguo. Sin embargo, la ex-
presion popular no debe dejar de ser precisa, pero puede serlo, al mismo
tiempo que pedagogica e interpretable, en la medida que haya sido filosofi-
camente precisada antes. Esta es la funcion de clarificacion estratégica que
cumple la filosofia en los procesos concretos e historicos de liberacion.

En este sentido estoy de acuerdo que la filosofia debe liberarse
del ropaje innecesario de la filosofia académica, y como escribia Raimundo
Panikkar (A Philosophy of liberation’’, en Cross Currents, XXX, 4
(1980 — 1981 ), p. 455 ): “la primera tarea de la Filosofia de la liberacion
es liberarse ella misma’’. Lo Gnico es que la filosofia no se libera del
academicismo, de la autenticidad proponiéndose esta liberacion secundaria

como finalidad, sino luchando para servir concretamente a un pueblo a
liberarse.

Es en la cotidianidad de la lucha, en el ““codo a codo”’, que el
filésofo — sin advertirlo siquiera y sin habérselo propuesto — se va libe-

rando de los modos dominadores del filosofar.
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La filosofia adquiere un paghos mas proprético, exhortativo; es
una palabra también dirigida a la conversion, al compromiso, a la praxis de
liberacion misma. Es que la Filosofia de la liberacion es imposible si no se
da el paso practico de entregar la vida por el otro, por el oprimido, por el
pueblo. Desde este compromiso se abre un nuevo horizonte de objetuali-
dad ( nuevos objetos pueden ser pensados de nueva forma para nuevos
fines ).

4. Filosofia y aparatos antihegemonicos

Procedes de Argentina pero trabajas en México, ? cual fue la causa del
transplante, en qué sentido pudo esto modificar tu vida y tu traba-
jo? — me pregunta Garcia —.

Pareciera que la filosoffa tiene alguna relacion con el exilio, la
persecusion y la carcel. No en vano Aristoteles abandoné primero la Aca-
demia camino hacia Assos — expulsado por el aristocrata Espeusipo, siendo
el mismo un provinciano sin influéncias —, para postericrmente por el nacio-
nalismo de Demostenes morir exiliado en Eubea. Hubo fil6sofos esclavos
en el Imperio romano como signo de la dominacion que pesaba sobre su
patria de origen. Boecio escribio su famosa obra en la carcel. Fichte prime-
ro y después Hegel fueron expulsados de Jena pur sus posiciones politicas
favorables a la revolucion francesa. Tantos posthegelianos, comenzando
por Marx, nunca pudieron ser professores y ain abandonaron su patria por
articular su pensamiento con la clase emergente pero todavia dominada. El
mismo Husserl fue expulsado de Freiburg por los nazis, por lo que excla-
maba en su Die Krisis des europaeischen Menschentuns en 1933: “‘Las
naciones europeas estan enfermas, Europa misma, segin se dice, esta en
una crisis’’. Algo antes, en la persecusion del fascismo, Gltima carta del
capitalismo nacional europeo, Gramsci habia comenzado en 1929 su pri-
mer Quaderno: “‘Esperienze della vita in carcere’’ — escribia. Por ello, el 2
de octubre de 1973 por la noche, cuando exploté una bomba, un atenta-
do, en mi casa de Mendoza, no pude sustraerme a la reflexion que toda
filosofia critica debe ser perseguida, mas cuando pretende — como preten-
dfamos — organizar un aparato hegemoénico ideologico-filos6fico como era
la Facultad de Filosofia en mi ciudad natal. La persecusion, la muerte de
algunos — como Mauricio Lopez mi maestro en introduccion a la filoso-
fia —, era el efecto de la praxis de dominaciébn que no permite apartos
antihegemonicos ( que pueden tornarse hegemoénicos ). La destruccion fisi-
ca es necesaria por parte de la dominacion.

En el exilio, la primera experiencia, es el descubrimiento del
“nivel’” nacional del discurso filosdfico. En América Latina, cada pais,
tiene un discurso propio: autores en los que se inspirany critican, una
historia distinta, una lucha particular.

Muchos anos necesité en México para tomar el “pulso’ al dis-
curso filosofico del pais hermano. Pero esto, siendo en si gran dificultad, es
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enorme riqueza. Es una nueva etapa en mi vida, en mi pensamiento. El
pensar se hizo mas latinoamericano; alcanzo6 los limites mismos del Tercer
Mundo; crece, se modifica, se hace mas realista en la “‘punta del proceso
historico’” — incluye igualmente la realidad cubana, nicaraguense, centro-
americana —. Tenemos conciencia que todavia, como Aristoteles — valga
sblo la comparacion sin medir las diferencias y grandeza —, no hemos
regresado a Atenas. Vamos tomando conciencia de la “‘helenicidad”, es
decir, de la latinoamericanidad oprimida y en liberacion.

5. Filosoffa de la Liberacion y Marx

? Pretende la Filosofia de la Liberacion ser una alternativa al pensa-
miento de Marx ?

En su origen argentino, y por influencias del populismo pero-
nista, la cuestion de Marx fue mal planteada por la generacion de filosofos
de la liberacion. Esto nos valié merecidas criticas.

Algunos, que terminaron por volcarse a la derecha y otros a
permanecer en el populismo, colocaban a la Filosofia de la Liberacion
como alternativa al pensamiento de Marx. Debo confesar que lo conocia-
mos mal; no la habiamos trabajado como a otros pensadores — exceptuan-
do quizd Osvaldo Ardiles que habia profundizado la Escuela de Frank-
furt —. Al comenzar en México la lectura atenta de Marx, en sus textos
originales en aleman, tanto en el MEW como en el MEGA ( cuando era
necesario, y tal fue el caso de los Cuadernos de Paris, o aln los anteriores
de Kreuznach y otros ), en especial los Grundrisse y los recientes Manuscri-
tos del 61-63, comenzé a revelarseme un pensamiento fino, preciso, des-
lumbrante. Todo lo contrario de un materialismo objetivista, economicista.
Marx levanta sienpre al sujeto, al ““hombre que trabaja’, al ““trabajo vivo"
ante sus obras, sus productos, ante la acumulacion de su vida en el capital.
No se trata de un humanismo a lo Calves, ni tampoco la simplificacion de
Althusser. Se trata de un Marx que levanta a la persona — Person es usada
desde los Manuscritos del 44 hasta El Capital — colo lo que mide el valor
de todo producto. La relacion persona-persona o relacion practica, ética, se
encuentra a la base de toda su reflexion econdmica. Su materialismo no es
cosmologico y ontologico — como en el dogmatismo a lo Konstanti-
nov — sino productivo: el sujeto de trabajo constituye a la naturaleza como
materia. La ““materia” es un momento constituido por el sujeto productor.

He podido, igualmente, descubrir en Marx algunas de las intui-
ciones fundamentales de la filosofia de la liberacion. Tales como el concep-
to o categoria de “exterioridad’’. En los Manuscritos del 44 escribia: “’La
Economfa Politica no conoce al trabajador que no trabaja, al hombre de
trabajo, en la medida en que se encuentra fuera ( ausser ) de esta relacion
laboral... Son fantasmas que quedan fuera de su reino... ( Por ello) el
hombre de trabajo puede diariamente precipitarse de su plena nada en la
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nada absoluta, en su inexistencia social que es su real inexistencia” ( MEW,
EB I, 523 — 525).

Sin embargo, la filosofia de la liberacién no sélo incluye un
discurso sobre la polftica y la economfa politica, sino igualmente sobre la
erotica (y aqui Freud nos aporta un mundo categorial insustituible, den-
tro de cuyo ambito Marx nada puede agregar ), la pedagdgica, la cuestién
del absoluto, el metalenguaje de la l6gica, etc... — La filosofia de la libera-
cion es un discurso critico articulado a la praxis de liberacion. En ciertos
casos, ciertos marxismos dogmaticos se articulan a praxis burocraticas de
estabilizacion y deja de ser, facticamente, filosofia de liberacion — hasta
puede constituirse en filosofia de la dominacion —.

6. Momento analéctico del método dialéctico

? Qué actualidad sigue teniendo la cuestion del método analécti-
co —me pregunta Z. Kourim? “La filosofia de la liberacion de E.
Dussel no deja de ser una ideologia acritica, basada en presupuestos y
postulados ocultos”” — nos acusaba L. van Acker en art. cit., p. 260 —.

Desearfa indicar la génesis de la cuestién de la analéctica.

Cuando en 1970 advertimos la importancia de la filosofia de la
liberacion, desde las posiciones — por ejemplo — de la Escuela de Frank-
furt, descubrimos bien pronto que nos separaba un abismo de las proble-
maticas mds radicales del pensamiento critico o radical europeo y norte-
americano. Poco a poco pudimos ver que se trataba de una cuestion meta-
fisica de fondo que redefinia totalmente el “punto de partida’’. El marxis-
mo ortodoxo, la misma Escuela de Frankfurt, Ernst Bloch, y hasta el
Sartre de la Critica de la razon dialéctica, usaban un método dialéctico,
pero una dialéctica negativa, ontologica, al fin afirmaban al sistema, aun-
que fuera en su potencialidad futura, utépica, la mismidad como en poten-
cia en relacion a lo que estaba ya dado en acto.

Lo mismo”’ ( té6 autd, que tanto habiamos trabajado en nues-
tra Etica ) venfa a subrepticiamente imponerse de nuevo en nombre de la
critica, la revolucion, etc. —

La ontologia, el l6gos sobre el ser, el pensar de la totalidad, la
filosofia que comprende al sistema en su fundamento, en su identidad, en
el origen de la diferencia, dicha ontologia puede moverse al fin de lo
mismo hacia lo mismo, y, en casos mas criticos, por negacion de la nega-
cion. Pero lo negado en el sistema es negado desde el mismo fundamento
del sistema. Y por ello la mera negacién de lo negado no puede aportar
novedad real. Los sandinistas no arriesgaban su vida en Nicaragua para
negar lo que el somocismo — capitalismo dependierite nicaraguense — ha-
bia oprimido. Se levantaban revolucionariamente, ante todo y principal-
mente, para afirmar al hombre nicaragtiense, al pueblo histérico de esa
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nacion centroamericana, que tenia y tiene demasiadas practicas, valores,
recuerdos, vida... fuera ( ausser ), mas alld ( en griego: and, ana ) —) del
oraem somocistas. Como inaicaba Marx en los Manuscritos del 44, “fue-
ra” del sistema, fuera del ser, “‘mas alla" de la identidad, existia la actuali-
dad de una vida nicaragliese no incluida porque despreciada, nada para el
somocismo, para el capitalismo. Un trabajador que no trabaja, més alld de
la actualidad del asalariado, es nada para la valorizacion del capital. Y bien,
mas alla del horizonte del sistema la realidad se afirma, bulle, se alegra,
experimenta, recuerda, hace historia que irrumpiréd un dia en las historias
contadas.

La negacion de la negacion, la negacién de la opresion somocis-
ta es posible desde la afirmacion de la exterioridad vivida, real, concreta.
No como exterioridad sofiada por una fantasia a lo Eros y civilizacion
marcusiana. Exterioridad real en la praxis cotidiana de un pueblo que no
ha sido incluido en el sistema por despreciado, ignorado, nada. La nada
como la libertad del Otro ( 4mbito de incondicionalidad para el sistema );
nada para el Ser y el Fundamento del sistema como realidad del Otro. Es
decir, la Realidad mas alla del Ser indica la cuestion del momento analécti-
co del método dialéctico.

Recuerdo la ardua discusion de 1978 en Tegucigalpa; entre los
que participaban estaban Franz Hinkelammert ( su “‘trascendentalidad in-
terna” es mi “exterioridad’’ analéctica ), Nufiez Tenorio, Luis E. Orozco,
Alberto Parisi, etc. — Alli pudo verse que la dialéctica puramente negativa,
que tiene por Gltimo horizonte la totalidad ( como realidad y categoria ) y
por ello la negacion de la negacion como motor dialéctico al fin caia en
tautologfa. Por el contrario, si el motor del proceso dialéctico ( que es un
pasar de una totalidad dada a otra totalidad que la comprende, fundamen-
ta y explica ) es la afirmacion de la exterioridad, puede negarse la negacién
desde dicha afirmacion.

El asalariado no se rebela contra el regimen capitalista por el
solo hecho de tomar conciencia que su trabajo valoriza el capital; el pueblo
nicaragliense no se levanta contra Somoza s6lo porque tenga conciencia de
la opresion que sufre. Si toma conciencia que su trabajo se acumula como
capital es porque antes tiene experiencia de un trabajo que puede consumir
para aumentar su vida propia. Desde la afirmacion de su vida reproducida
por un trabajo que produce para el consumo del sujeto de trabajo es que el
trabajador alienado puede tomar conciencia da su estado de negatividad y
negarla por lo tanto. Es porque el pueblo nicaragliese tenia espacios de
libertad, dignidad, historia de sus relatos de liberacion, musica, lengua,
economia de autosubsistencia, etc. — no hechos de conciencia sino hechos
productivos, econdmicos, politicos esencialmente —, es porque en dicha
exterioridad se habia experimentado como libre que podia descubrir la
relacion practica con el somocismo como opresion. La revoluciéon sandinis-
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ta no es solo_negacion de lo que el capitalismo dependiente habia negado
en ellos; es ante todo afirmacion de la exterioridad nicaragtese, su especifi-
cidad historica, su originalidad — que el pueblo portaba como sujeto histo-
rico de una formacion social que transita por sucesivas posiciones econdémi-
co politicas —, el proceso revolucionario, la praxis de liberacién con la que
se articula una filosofia critica concreta es posible.

En la primera edicion de nuestra Filcsofia de la libera-
cion — Eaicol, México, 1977 — habiamos hablado todavia, al igual que en
la Etica, de un “método’’ analéctico. Se queria subrayar el hecho de que el
método comienza por la afirmacion de la exterioridad, del mas alla del Ser
del sistema, del Otro, del pobre, del oprimido. El escuchar su voz — ““ante
la cual hay que saber guardar silencio’’, cuestién que no puede tratar
Wittgenstein — era el arran que inicial, meta-fisico ( aqui ““meté’’ en griego,
significa mas alla: mas-alla-de-la- ontologia o del horizonte ontolégico del
Ser del sistema vigente ).

En la segunda edicion ( USTA, Bogoté, 1980 ) cambiamos la
palabra “método” analéctico por ‘“momento’’ analéctico. Ahora, con
mayor precision pero sin variar el fondo, la afirmacién de la exterioridad es
un momento, el primero y originario, de una dialéctica no negativa sblo,
sino positiva. El método dialéctico afirma primero la exterioridad, desde
ella niega la negacion, y emprende hacia el pasaje de la totalidad dada a la
totalidad futura. Pero la totalidad futura ahora es nueva; era imposible
para la antigua totalidad. El Otro, la exterioridad, vino a fecundar analogi-
camente a la totalidad opresora y constituy6 una nueva totalidad ( utopia
imposible para la antigua totalidad ) con momentos nunca incluidos en el
antiguo sistema ( analécticos ) y con otros incluidos en él. En algo “‘seme-
jante” (la continuidad con el pasado ) en algo “distinto” ( lo nuevo ana-
léctico ) el nuevo sistema historico no es univoco ): el totalitarismo de la
mismidad ha sido superado.

De la misma manera, cuestiones como revelacion, epifania,
alteridad, y otras palabras que estdn llenas de sentido primario no-filos6fi-
co llevan a muchos a hacerme la acusacion que en verdad estoy camuflan-
do tras un lenguaje aparentemente filos6fico opciones ideoldgicas previas.
Debo indicar que tengo conciencia que la cuestién de la exterioridad, del
mas alla de la realidad con respecto al ser, la alteridad de la metafisica con
respecto a la ontologia, la implantacion ética de la ontologia, etc., parecie-
ran traidas de un mundo ideoldgico no-filosdéfico. Sin embargo, lo que
acontece es que muchos criticos no han estudiado el pensamiento de pen-
sadores tales como Rosenzweig, Blondel, Buber, Zubiri, Levinas, etc., den-
tro de cuya corriente podrian entender lo que yo planteo. Claro que lo que
ellos indicaban en el ““centro’’ nostros lo mundializamos desde la “‘perife-
ria”, y lo que a veces en ellos eran casi inocentes distinciones devienen
brutales juicios en nuestra pluma. Pero no tenemos culpa que nos haya
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tocado vivir un espacio geopolitico reprimido hasta el genocidio como en
Guatemala hoy en 1982, o situaciones de tanta injusticia como la que sufre
Latinoamérica a fines del siglo XX.

La imputacion de ocultamiento ideol6gico de muchos momen-
tos de nuestro discurso habria que tratarlo uno por uno, pero, y de todas
maneras, es demasiado sabido que todo discurso filos6fico, porque no es
“puro” absolutamente, tiene siempre una contaminacion ideoldgica. Claro
es que, frecuentemente, los que hacen esa imputacidon a otros no miran la
*“viga en su propio ojo"’.

*
Dados biograficos do autor

Enrique Dussel, nacido en La Paz, Mendoza, Argentina, el 24
de diciembre de 1934, licenciado en Filosofia en la Universidad Nacional
de Cuyo ( Mendoza, Argentina, 1957 ), doctor en Filosofia en la Universi-
dad Central de Madrid ( Espafia, 1959 ), con experiencia de trabajo manual
y obrero en lIsrael ( 1959 — 1961 ) licenciado en ciencias de la religion
( Paris, 1965 ), doctor en historia en La Sorbonne ( Paris, 1967 ), doctor
honoris causa por la Universidad de Freiburg ( Suiza, 1981 ).

Exilado desde 1975 en México, luego de haber sido objeto de
un atentado de bomba que destruyo parte de su casa el 2 de octubre de
1973 en Mendoza, Argentina, cuando era profesor de Etica en la Universi-
dad Nacional de Cuyo. Hoy imparte la misma catedra en la Universidad
Autonoma Nacional de México, y en Centro de Estudios Latinoamericanos
de la misma Universidad. Es presidente de CEHILA, comision de estudios
ae historia latinoamericana.

Organiza para el proximo futuro un didlogo entre filosofos del
Tercer Mundo.

Sus libros filos6ficos mas importantes son:

Para una destruccion de la Historia de la ética, Ser y tiempo,
Mendoza, 1970;

El humanismo semita, EUDEBA, Buenos Aires, 1969;

El dualismo en la antropoligia de la Cristiandad, Guadalupe,
Buenos Aires, 1974;

América Latina, dependencia y liberacion, Garcia Cambeiro,
Buenos Aires, 1974;

Método para una filosofia de la liberacion, Sigueme, Salaman-
ca, 1974;

Para una ética de la liberacion latinoamericana, t. | — 11, Siglo
XXI, Buenos Aires, 1973. El tomo |ll aparece en Edicol, México, 1977.
Los tomos |V y V aparecen en USTA, Bogota, 1980 — 1981.
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Praxis latino-americana y filosofia de la liberacion ( articulos
del Gltimo decenio, a aparecer en Editorial Nueva Ameérica, Bogota,
1982 ).

Filosofia de la produccion ( a aparecer en la Universidad de
Zulia, Maracaibo, 1983 ).

Filosofia de la liberacion, Edicol, México, 1977; segunda edi-
cion corregida, USTA, Bogota, 1980 ( **).

Introduccion a una filosofia de la liberacion, Nueva Ameérica,
Bogota, 1979; Editorial Extemporaneos, México, 1979.

Introduccion y comentarios a Escritos tecnologicos de Marx
( 1850 ) ( en preparaciédn ).

(*) Aparecerd proximamente una traduccién portugesa en Ediciones
Loyola de Sdo Paulo.

(**) De esta obra aparecerd proximamente una eaicién inglesa en New
York y otra portugesa en Sdo Paulo.
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FILOSOFIA LATINO-AMERICANA:
IMITAGAO E AUTENTICIDADE

“Um americano tem que percorrer um longo
caminho para chegar até a filosofia; quer di-
zer, até a necessidade irredutivel da filoso-
fia; a seguir tem que empreender um segun-
do trajeto, rumo a sua perspectiva pessoal e

insubstituivel.” .
( Marias ).

José Dettoni
Pontificia Universidade Catélica de Campi-
nas.

INTRODUCAO

Aceita a proposta do destacado pensador espanhol Julian MA-
RIAS, como roteiro de nossas reflexdes, dividiremos o trabalho em dois
passos, buscando explorar a riqueza de sua sugestao. Ndo nos omitiremos,
por outro lado, de tecer-lhe as criticas que acharmos devidas a sua visdo de
nosso labor filosofante. Trataremos primeiro do longo caminho a ser per-
corrido, e, em segundo lugar, do problema da autenticidade.

1. O LONGO CAMINHO

1.1. O Caminho é Longo — Se sabemos que “pensar doi’’ e se
admitirmos que é mais facil ndo pensar do que pensar, além de ser o longo
caminho do filosofar, é também doloroso e dificil. Longo, porque vai
desde a consciéncia infantil de um povo agrafo, até a consciéncia adulta de
um povo evoluido; longo, porque vai do mito imaginoso, passando pela
estrada da duvida, até chegar a reflexdo critica radical. Longo, porque a
humanidade e o proprio génio grego levou séculos para chegar la.

1.2. E necessirio percorré-lo — Se o americano quiser chegar
a filosofia, é imprescindivel que percorra esta estrada, por mais longa ( e
penosa ) que seja. Se ndo quiser ficar a meio do caminho, é mister que
ande, sem desfalecer, em busca da reflexao; que ndo perca mais tempo nos
remansos da imaginagcdo, ou com o grandioso de sua natureza e de seu
espago.

A infancia, despreocupada e dependente, inconsciente e dis-
traida do americano, deve ser deixada, em busca da consciéncia e da refle-
xdo sobre o real circundante e transcendente.
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1.3. A América ainda ndo o percorreu — Dizer que temos de
““percorrer um longo caminho”’, é pressupor que ainda ndo o percorremos.
Permitimo-nos discordar de Julian Marias, porque, a bem da verdade, se, ao
longo desses nossos quatro séculos e meio de histéria, ndo demos ainda
largos passos no labor filos6fico e na pesquisa profunda, sem duvida, como
refere Escobar!, mais de oitocentas obras e cento e cinglienta autores ndo
podem ser esquecidos nem minimizados.

Se os europeus ndo nos conhecem ou ndo nos levam em conta,
isso ndo deve significar, para nos, que ndo demos nenhum passo no arduo
caminho do filosofar.

Nossa historia da filosofia é mais mimetismo do que iniciativa,
mais importagdo do que criagdo. Estamos ainda, no dizer de Mendoza?
“sob o signo do natural e do prodigioso’’. Mas dai a ndo termos feito, ha
boa diferencga.

1.4. Ao final do longo caminho estd a filosofia — O ilustre
discfpulo de Ortega nos sugere que, se aglientarmos o longo caminho a ser
percorrido, do mito a razdo, ao final encontraremos a “’filosofia’’; chega-
remos a ser filosofos; deparar-nos-emos com o irredutivel, com o nivel
filosofico, com a altura da filosofia, com o que merece este nome. Sera a
recompensa do longo caminho.

Quem sofreu para subir a ingreme montanha, chegarad ao seu
topo, além do qual ndo ha mais alturas. Mas... '

1.5. Que filosofia é essa ? Sera a greco-européia ? Seré que,
por ser milenar, tendo amadurecido ao longo de tantos séculos, e influen-
ciado o mundo romano, servido de suporte esquematico do Agostinismo,
do Tomismo e tantos outros ismos da Civilizagdo Ocidental. sera que, por
isso, & a Unica que merece o nome de Filosofia propriamente dita ? Serd a
Gnica, a absoluta, a universal ? Tera esgotado o limite do filosofar ? Seré
que nossa mae Grécia e nossa mae Europa pensaram tudo ao extremo,
esgotaram os horizontes da razao e da reflexédo ?

-

Se a filosofia é por natureza, aberta, (e quem o negara ? )
como e por que colocar uma dada filosofia como padrao exclusivo ?

Sera que o pensamento americano, para adquirir faro de filoso-
fia, precisa padronizar-se ao molde grego, ao europeu, a “filosofia perene”,
inimeros autores americanos e europeus querem supor ?

1.6. Quem ja percorreu este caminho ? Os europeus ? Sem
dlvida os europeus percorreram o caminho da filosofia. A filosofia que
mais influenciou o “Mundo’’ nos Gltimos milénios. A filosofia que mais
progresso trouxe e mais fracassos também, ja que tanto a ideologia capita-
lista quanto a comunista sao filhas da filosofia européia e maes das maiores
catastrofes contemporaneas.
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Mas sera que percorreram ‘o'’ caminho ““da” filosofia ou de
p
“uma’” filosofia ? Sera que percorreram o caminho ou “‘um’’ caminho ?

Ficamos com a segunda alternativa, ja que, como vimos acima,
a filosofia é aberta e ndo fechada a um tempo, a um lugar, a uma época, e
uma problematica.

1.7. E noés estamos no comeg¢o do longo caminho ou ainda ndo
sabemos qual é ?

Sem querermos extrapolar quanto ao verdadeiro pensamento
do filosofo em epigrafe, parece-nos sugerir que ainda nem sabemos qual o
caminho a seguir, do contrario, ndo no-lo diria ele.

Que a filosofia va as raizes, va ao irredutivel, creio que os
americanos o sabemos.

Mas, em parte, em boa parte, Marias tem razdo, porque, se
soubéssemos de fato, em vez de perdermos tanto tempo em imitar os
europeus, em pedir-lhes conselhos, em importar enlatada sua filosofia, usa-
riamos mais a nossa cabeca, mais a razdo do que a memaéria, mais a refle-
xdo do que a imitagdo.

Dado, porém, o fato de nosso quase total cerceamento tedri-
co-préatico, condicionado pelo quadro sufocante da dependéncia sdcio-poli-
tico e cultural em relagdo & América do Norte e Europa, é oportuno
ouvirmos o que nos pergunta Jara3, referindo-se a esse contexto:

“Quem pensa ? ... quem esta em condi¢des de pensar... quem
pensa, desde donde, como porque e para que ( ou para quem ) pensa ?

Ndo queremos citar nomes aqui, porque, se o fizéssemos, a
lista seria muito longa, mas apesar do nosso comego, temos figuras que,
mesmo ndo tendo conseguido a envergadura de um Tomds, de um Hegel,
de um Kant ou de um Heidegger, teriam melhor apreco entre os europeus
( e entre nds também ) se europeus fossem.

1.8. O final do caminho: a arena comum do irreduti-
vel — Com todo o acerto, alude Marias ao irredutivel da filosofia. Pode-
riamos completar e completamos: a filosofia do irredutivel. O irredutivel,
o perfeito, o “inultrapassavel”’, ndo foi conquistado pela filosofia. Se ja o
tivesse conquistado, ela ndo teria mais razdo de existir.

Ao falarmos do irredutivel da filosofia e a filosofia do irreduti-
vel, encontramo-nos no campo especifico do filosofar.

Aconselha-nos, indiretamente, o filésofo, que nos serve de guia
e motivo dessas reflexdes, a que ndo nos detenhamos a meio do caminho,
como muitos de nds americanos fazemos e fizemos, a filosofar sobre o
particular, sobre o detalhe, o concreto, o especifico, sem antes alcancar-
mos as alturas do geral, do universal.
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Como podemos efetivamente penetrar no especifico do ho-
mem americano, sem penetrar no especifico da natureza humana ? Como
entender o cosmos americano, para usarmos a linguagem de Caturelli?, sem
entendermos o cosmos ?

Como entendermos o tempo e O espago americanos, sem en-
tendermos o tempo e o espago ?

A propria Ciéncia Moderna, que tanto preza o particular, o
singular, dele nada podera falar, sem antes subir ao horizonte da universali-
dade.

Os gregos em particular, e os europeus em geral, ainda hoje
projetam luz sobre a Civilizagdo Ocidental e os seus frutos, a Ciéncia e a
Tecnologia Contemporanea determinam o ‘‘modus vivendi’” do mundo in-
teiro hoje, e qui¢d, amanhd, porque souberam ndo parar no caminho,
distraidos pelas cores do particular, ou pela forma do concreto, mas subir
até o mais alto da especulagdo universalizante.

Se nos quisermos de fato merecer o nome de filésofos, ndo
podemos deixar por menos. Temos que tender para o irredutivel, perse
gui-lo, paciente e tenazmente.

A isso nos convida o epigrafado pensador ibérico.

2. A AUTENTICIDADE

2.1. A dependéncia como ndo-ser-americano-filoséfico — Se
a dependéncia de nossa América em relacdo a Europa e a América do
Norte é grande, na polftica, na economia e na cultura, como um todo ( e
isso nos asfixia ), € no campo filoséfico que se caracteriza como expressao
de nao-ser-americano.

Enquanto ndo formos capazes de pensar com nossas cabecas,
ndo somos, como filésofos. O nosso ser filosofo ndo existe. Dependéncia
filosofica ndo so caracteriza inexisténcia de filosofia, como atraso filosofi-
co.

Importar filosofia é chegar aqui de mdos ( ou de cabegas )
vazias. A importacdo, a imitagdo e a repeticao, se relativamente toleraveis
no campo das coisas e da tecnologia, em filosofia sdo absolutamente intole-
raveis.

E neste sentido que estd com a razdo Gomes® ao nos alertar
sobre a falta de filosofia nossa, apesar de haver “filosofia entre nos”, a
mera ‘‘razao ornamental”’ e “razdo afirmativa’.

A tomada de consciéncia dessa dependéncia, como nos lembra
Lea® e insiste Jara’, é o melhor ponto de partida para o segundo trajeto
proposto por Julian Marias.

6
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2.2. A Independéncia como ndo-ser-americano — A faca de
dois gumes corta em ambas dire¢des. Esta faca perigosa, que corta nossa
missdo filosofica e a liquida, tem o gume da dependéncia, acima analisado
e tdo acerbamente criticado por tantos pensadores americanos, como, en-
tre outros, Gomes®, Caturelli®, Quesada'® Cirdenas! leo gume da inde-
pendéncia.

Para fugir da dependéncia, buscar uma independéncia absoluta
é absurdo e anti-historico. Muitos autores, em nome da Historia e da
historicidade, advogam essa independéncia absoluta, mal percebendo que a
simples nog¢do de historia implica um passado.

A filosofia americana, para ser auténtica, precisa ter raizes,
precisa nao negar as raizes. Para continuar sendo, para ndo perder o seu
ser, precisa estar ligada ao seu passado, ( que obviamente é europeu ).

A independéncia absoluta e nervosa é buscada pelo adolescen-
te; mas isto sO mostra que ele é adolescente. Logo perceber seu equivoco,
e mudara, se quiser evitar o fracasso.

2.3. Autenticidade americana — Se nds ‘‘somos nés e a nossa
circunstancia’” como ensina Ortega, nds somos s6 nds ( e ndo os outros ) e

P

nossa circunstancia é s6 nossa ( e ndo dos outros ). O nosso cosmos é sO
nosso. E caracteristicamente nosso. Assim como os europeus pensaram e
pensam sua realidade, nds podemos e devemos pensar a nossa. Mas pensé-la
ao nosso modo, ao nosso estilo. Um americano & um americano; um pensa-

mento americano é um pensamento americano, pensado por americanos.

N&o somos europeus, ndo somos indigenas, ndo somos africa-
nos. Somos a simbiose de tudo isso. Somos mais do que isso e menos do
que issO; SOMOS americanos.

Perdoamos a Hegel sua falha ( pouco perdoavel ) em nos ndo
contemplar na sua visdo de Historia' 2. Perdoamos o ndo nos ter conhecido
adequadamente, mas de modo algum com ele concordamos.

Ea Keyserlingl3, que nos viu como mera ‘‘levedura da criagao,
coisa cega e obtusa’’, também perdoamos sua visdo unilateral.

Agradecemos a Ortega”, sua interpretacdo mais otimista, mais
que sejamos sO esperan¢a, ndo nos basta. Esperanga de quem e para
quem ? Somos “nds’’. Noés “‘somos’’. Adultos e ndo mais criancas. Nos ja
nos vemos no contexto das nocdes e do pensamento, apesar de Hegel,
Keyserling, Ortega e outros mais.

Nés somos maduros. Somos jovens. Se isso significa termos
pouca experiéncia, significa também grande perspectiva pela frente.

Como diz Mendoza!®, ““a América Latina & um fato novo: nem
ibérica, nem européia, nem autenticamente nativa, mas uma integragao
dindmica de todos esses fatores’’.
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E ainda, no dizer de Marcondes Césarl(’, ““A América desperta
como consciéncia e isto quer dizer: aprende a conhecer a si mesma, ndo na
superficie de sua especificidade, mas na radicalidade humana de sua expe-
riéncia”.

2.4. A Interdependéncia como ser transamericano — O ame-
ricanismo como visdo fechada, independente, é inaceitavel, dada a prépria
natureza aberta da filosofia. Uma visdo continentalista de filosofia, &, no
mfnimo, retrogada. Interdependente e criadora deve ser a tarefa do filoso-
fo, tanto americano quanto de qualquer parte do mundo.

Deve o americano transceder seus horizontes para se enrique-
cer e enriquecer os outros. Filosoficamente ser americano é ser transameri-
cano. E ir além de suas fronteiras. E colaborar com o pensamento mundial.
E ser aberto para além dos horizontes continentais.

25. O Dialogo filoséfico — Na sua circunstancia, o ho-
mem é rico e pobre a um tempo. E enriquecido pela sua circunsténcia,
mas também é cercado e limitado por ela. Se, pois, ele se abrir, em atitude
dialogal com os outros homens, cujas circunstancias sdo outras, o enrique-
cimento sera mutuo.

Fazemos nossas as palavras de ‘‘Marcondes César’! 7 quando

diz, referindo-se as relacdes Europa-América Latina: '“Cabe a Europa recu-
perar a dimensdo emotiva, que se faz anunciar no pensamento americano;
cabe a América Latina elevar-se ao plano racional, incorporando a originali-
dade de sua experiéncia vivida ao patrimonio do pensamento ocidental”’.

Pelos caminhos das “‘idéias claras e distantes” e pelas sendas do
“racional é real e o real é racional”, nao tera a Europa perdido de vista a
dimensdo estética e misterial da vida humana ? E nao estarda a América
Latina ainda por demais embevecida nas ondas da emocdo do fantasti-
co-mitico Novo Mundo ?

Entrecruzarem-se as tacas da razao européia e da emogdo lati-
no-americana s6 fard bem a ambas e ao mundo.
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AMERICA LATINA: CRISE DE VALORES — UMA
ABORDAGEM INTERDISCIPLINAR

Constanga Marcondes Cesar

Homenagem a Fritz — Joachin von Rintelen, a coletdanea de
estudos* sobre problemas axiologicos teve como ponto de partida a filoso-
fia dos valores do pensador alem3o e, especialmente, o opusculo intitulado
“Filosofia do Espirito Vivo na Crise de nosso Tempo"'.

Sob a coordenagdo de Jesus Gonzalez Lopez, doutor por Lou-
vain, ex-vice-reitor da Universidade do Norte, no Chile, e professor-pesqui-
sador da Pontificia Universidade Caté6lica do Equador, oito professores:
Lorenzo Pena Gonzalo ( doutor em Filosofia por Liége ); Ruben Jesus
Diaz Peralta { bacharel em Teologia ); Federico Gonzalo Yepez Arboleda
( licenciado em Filosofia); José Antonio Sojo Galiotti ( licenciado em
Filosofia e Teologia ); Maria Eugenia Moscoso Serrano ( doutora em Psico-
logia pela PUC do Equador ); Heinrich Beck ( doutor em Filosofia e pro-
fessor-visitante da PUC do Equador ); Julio Teran Dutari ( doutor em Filo-
sofia pela PUC do Equador e pela Universidade do Estado da Baviera,
vice-reitor da PUC do Equador — elaboraram uma investigagdo interdisci-
plinar, enfocando o tema em sua configuracdo latino-americana.

Os estudos estdo divididos em duas partes: na primeira, Gonzé-
lez Lopez apresenta as teses centrais da filosofia de von Rintelen, bem
como a tradug3o, levada a efeito por Federico Yépez, do texto do filésofo
alem3o: Filosofia do Espirito Vivo na Crise de Nosso Tempo.

Gonzaélez Lopez principia seu estudo sobre o autor em pauta,
situando-o como um filésofo dos valores, um pensador de renome, confe-
rencista em inameros paises, defensor da objetividade dos valores e da bus-
ca do sentido davida, de um humanismo total, que encare o homem como
espirito vivo, pessoa.

A filosofia do espirito de von Rintelen estd orientada em dire-
¢do a uma teoria dos valores, que busca os valores espirituais e supratem-
porais, como o objetivo da vida humana, que cabe a filosofia explicitar.

O texto do pensador alemdo, também publicado no mesmo
livro, conforme ja assinalamos, mostra, de modo aprofundado, as linhas
esbogadas por Gonzélez Lopez. Trata-se de compreender a crise espiritual
de nosso tempo, a fim de ser possivel apresentar a juventude uma tdbua de
valores, que torne os homens de nossa época mais criativos, mais capazes
de realizacdo pessoal. Na sociedade tecnolbgica de hoje, cresce o mal e

(*) Gonzélez L6pes, Jesus (ed.). Crisis de Valores: Reflexion Interdisciplinar desde
América Latina. Quito, Ediciones de la Universidad Catélica. 1982.
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diminui o respeito a vida. A tarefa da filosofia é: oferecer uma imagem do

mundo na qual valores positivos possam vir a luz; e dar respostas a “‘exis-
téncia sem esperanca’’ e desumanizada.

O homem estd sem patria: perdeu seu centro espiritual e a
angustia dessa perda o faz fugir para o consumismo, a adesdo ao material, o
pansexualismo e a agressdo. A vida tornou-se absurda e “falta o impulso
para superagdo do absurdo por meio de atos positivamente criadores’’ ( p.
73). A perda do sentido espiritual conduz o homem contemporaneo ao
niilismo, ao caos, a destruicao da comunidade; a recupera¢do dos valores
serve a ‘‘objetivos positivos” (p. 75). A pedagogia, a antropologia e a
sociologia convergem em afirmar que a realidade humana é ‘‘determinada
por valores” (p. 76 ) e von Rintelen aponta, neles, a permanéncia, recor-
réncia, de um ntcleo constante, apesar das mudangas do homem, no tem-
po. Embora questionados, alguns valores mantém-se intactos e isso torna
possivel vivermos a partir deles. Os valores se apresentam, pois, como
decisivos para a nossa realizagdo e dai o autor assinalar que a sua busca se
justifica pelo acréscimo de ser, pela alegria espiritual que produzem ( p.
79 ). H& uma hierarquia de valores, onde os religiosos e éticos ocupam o
apice, sucedidos pelos estéticos, vitais e Gteis. Pois a realidade comporta
um sentido factual, mas também um sentido ontologico. Reveréncia peran-
te o mistério do ser, ha um fundo comum que torna, do Oriente ao
Ocidente, a verdade, a compaixdo, a generosidade, a honra ao superior, a
auséncia de 6dio, o servigo e o amor, valores supratemporais { como o sdo
para Clemente de Alexandria, Santo Tomas, Lao-Tsé, Maomé, Suzuki, en-
tre outros ).

A negacdo do espiritual, no mundo contemporaneo, apresenta
4 aspectos: a filosofia do dinamismo puro, caracterizada pelo afd de poder;
o vitalismo, que enfoca o ritmo vital como valor supremo; a inteligéncia
técnica, que concebe o homem numa perspectiva puramente matematico-
fisica e conduz a tecnocracia; o irracionalismo, que aponta a angstia
como a qualidade fundamental da vida ( ora, para von Rintelen, “igual-
mente fundamental [ é ] a alegria (...)"" ( p. 99.)

A filosofia do espfrito vivo procura superar o vitalismo e o
irracionalismo e encara a busca do sentido da realidade como sua tarefa
essencial.

Na segunda parte da coletidnea de ensaios, Gonzéilez Lépez,
Pefia Gonzalo, Diaz Peralta, Arboleda, Sojo, Moscoso de Delgado, Beck e
Teran Dutari apresentam suas reflexdes, a partir da meditacdo de von
Rintelen.

Para Gonzalez Lopez o que importa é compreender a ‘‘Missdo
dos Valores numa Cultura Tecnificada’.

Vendo a ciéncia como saber rigoroso e expressdo de uma for-
ma de racionalidade; mostrando a técnica como sindnimo de agdo eficien-
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te, o autor pOe em relevo o fato de que estas formas de saber e agir, hoje,
expressam o anti-humano. Caracterizam-se por uma neutralidade negativa e
falsa, que recusa a meditacdo a proposito das dimensGes axioldgica e ética,
em nome da “‘objetividade”. Do cientismo e tecnocracia vigentes deflui a
ruptura com os valores culturais. Estes, dizem respeito ao sentido da histo6-
ria e da realidade e a questdo da liberdade.

Faz-se necessario, no entender do pensador, uma fundamenta-
¢ao metaffsica da técnica e da ciéncia. Mas o que se dé, na verdade, € a
alienagdo entre o homem e a natureza, o homem e a comunidade, o ho-
mem e a religido. Reduz-se o qualitativo ao quantitativo, manipula-se ideo-
logicamente as massas.

Como remédio a essa situagdo, o fildsofo propGe a reconquista
dos valores éticos e a reorientagao da ciéncia e da técnica, para que estejam
a servigco do homem.

Pefia Gonzalo aborda O Conflito de Valores” numa “perspec-
tiva logico-filosofica”. Afirma que tal conflito envolve a questdo da escolha
entre verdadeiros e falsos valores e pde em jogo o problema da verdade. E
superavel, do ponto de vista de uma ldgica paraconsistente, embora ndo o
seja, do ponto de vista da logica aristotélica. Esta, bivalente, separa radical-
mente verdade e falsidade. As |O0gicas paraconsistentes mostram que a ver-
dade comporta graus e matizes e que a contradicdo manifesta esse fato ( p.
141 ). O conflito ndo consiste na mera oposi¢cdo de valores de igual peso,
mas tdo-somente expOe o carater ndo absoluto quer do valor, quer do
antivalor. O confronto valor-antivalor pode ser ultrapassado, na medida em
que se estabelece uma hierarquia entre os valores.

A crise, na sociedade latino-americana, mostra-se como perda
da tradigdo axiologica cristd, em favor de uma axiologia da sociedade de
consumo. A superagdo desta oposi¢do ‘‘ndo pode consistir num retorno ao
codigo de antanho” ( p. 158 ); exige, porém, a "‘regeneragao valorativa, um
aprofundamento, um reenraizamento da concepgao axiologica coletiva, e
um esforgo em favor da instauragao de uma sociedade autenticamente
crista” (p. 159 ).

Os valores sdo objetivos. Mas sua abordagem comporta di-
ferentes perspectivas, conflitos, hierarquizacdo. Na América Latina, essa
reorientagdo tem como ponto de partida, segundo Pefia Gonzalo, o ultra-
passamento dos ‘‘comportamentos agressivos que impedem a mais plena
realizacdo humana de dezenas de milhGes de homens e mulheres de nosso
Continente” ( p. 159 ).

Diaz Peralta trata da “‘Latinoamérica: uma Cultura Jovem em
Crise de lIdentidade”’, num “enfoque soOcio-cultural”’. Por crise, o autor
entende ndo apenas o sentido pejorativo do termo, sindnimo de catastrofe,
mas também o seu sentido positivo, de mutagdo, transformagao.
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Assinala que os valores de nossa cultura ndo se encontram,
ainda, inteiramente clarificados. Mas afirma que a nota dominante da Amé-
rica Latina é ser uma “cultura aberta ao humano” ( p. 169 ), ao religioso,
ao festivo, ao estético, a solidariedade, ao temor da morte e do além.

A América “miltipla”, na qual se fundiram culturas diversas,
aparece como o resultado de um sincretismo, faz-nos viver paradoxos.
Nossa circunstancia é constitufda por ‘“‘experiéncias existenciais variadis-
simas e distintas’”” ( p. 176 ), e nela se opdem a América urbana e a rural; a
América voltada para si mesma e a dependente e periférica, marginalizada
em face do sistema mundial; a cultura magico-mitica e a semi-cientifica,
técnica e pragmatica.

Esses paradoxos e essa compexidade desencadeixam a angustia
perante a ruptura dos valores, a ameaga ao humano que se expressa pela
ascensdo do individualismo e da ideologia consumista.

Para alcangar sua propria identidade, o homem latino-america-
no terad que ser “reconhecido como tal em seus deveres e direitos [ ser ]
dono de seu destino (...) sujeito ativo de sua HISTORIA” ( p. 194 ). Pois,
na opinido do autor, a “identificagdo da América Latina consigo mesma s6
vird como fruto de uma luta progressiva pela sua LIBERTACAO” ( p.
194).

Os latino-americanos afirmam os valores de abertura ao huma-
no, lutando pela obtengdo de uma vida digna. Esta é a tarefa da América: a
afirmagdo da solidariedade e da festa, a procura de uma civilizagdo voltada
para o bem comum.

Arboleda trata da relagdo entre ““Os Meios de Comunicagio e
os Valores”, do ponto de vista ético. O filésofo, com Francisco Gutiérrez,
aponta o excesso de informagdo vigente, como razdo da inconsciéncia e
a-historicidade do homem atual. A “‘estupidez satelitizada’’ (p. 205) con-
duziu ao abandono dos valores nacionais e & exagerada admiracdo pelo
estrangeiro ( p. 209 ). A exploracdo das paixdes, dos sentimentos, vio-
Iéncia e sexo, com fins consumistas” ( p.213 ) marca a atuagdo dos meios
de comunicagdo entre nés. Em nossa época, em nosso mundo, violam a
privacidade, “‘criando falsos valores’; funcionam como “‘o épio da juven-
tude’’ (p. 214 ), difundindo uma ideologia individualista, materialista e
arreligiosa ( p. 215 ).

Torna-se necessario, na América Latina retornar a um auténti-
co humanismo, a promogao de valores éticos, a redescoberta do sentido da
vida.

Sojo, sob o tftulo ““Familia, Matriménio e Valores’’, aborda as
contradi¢gGes de nossa época, suas mudangas rapidas e a emergéncia da
questao moral em primeiro plano, em virtude da necessidade de uma reor-
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denagdo da sociedade e da recuperagdo de valores. A exigéncia de uma
liberdade responséavel e de uma famflia que promova a pessoa, se faz sentir.
Na América Latina, a famflia expressa solidariedade, amor, presenga huma-
na, embora essas qualidades se apresentem ameagadas, pelo subdesenvol-
vimento, ignorancia e miséria. A tomada de consciéncia da precariedade da
sua situagao pode conduzir o homem latino-americano a um despertar para
os valores da justi¢a, e da sacralidade da vida.

Moscoso de Delgado trata da “Importancia dos Valores para a
Descoberta da Propria Identidade entre os Adolescentes’”. A autora come-
¢a por caracterizar a adolescéncia como uma situagao de crise e angustia,
acentuada pela desumanizagdo de nossa época. A crise é superada na me-
dida em que o homem se orienta para o futuro, em fungdo de valores.

A tarefa dos filosofos e humanistas é a de recuperar valores,
bem como a de assinalar sua hierarquia e conduzir os jovens a uma atitude
critica e refletida.

Beck, no ensaio “Teses Fundamentais sobre a Filosofia da Cul-
tura na Epoca da Técnica”, mostra a importincia da teénica em nosso
tempo e seus aspectos positivos e negativos: a possibilidade, que acarreta,
de ampliar a liberdade ou a de afirmar a tecnocracia desumanizante.

Um dos estudos mais interessantes deve-se a Terdn Dutari, que
se atém ao exame de ‘A Atual Crise de Valores a Luz do Documento de
Puebla”. O documento aponta a anglstia da vida na América Latina e a
educagdo como meio privilegiado para solucionar a crise. O autor assinala
as causas superficiais da problematica de valores entre nds: os fatores eco-
nomicos, sociais e polfticos, traduzidos em subdesenvolvimento e depen-
déncia, exemplificados pelos sistemas injustos, a desintegra¢do politica, a
corrida armamentista etc. E as causas profundas: no plano moral, a perda
dos valores morais, exposta na corrupg¢do, venalidade, ndo-fraternidade; no
plano espiritual, o mistério do pecado.

A famflia é o lugar onde essa crise se mostra de modo expo-
nencial, em virtude da situagdo de miséria vigente. A inautenticidade dos
adultos produz jovens sem rumo, que se empenham em ideologias radicais
ou se tornam apaticos, acomodados e indiferentes perante injustigas.

2

Nossa cultura, isto é, o conjunto de nossos valores, institui-
¢des, 0 nosso modo de nos relacionarmos com Deus e com os outros ho-
mens — esta em crise, perdeu o seu sentido profundo, seu sentido religio-
so. Para compreendermos esse abalo radical, é preciso apreendermos as
quatro caracterfsticas marcantes da América Latina. A primeira, revela-se
na mesticagem cultural. A segunda, no fato de que a cultura latino-ameri-
cana confronta-se com a cultura universal, planetdria e andnima de nosso
tempo, e esbarra, por isso, em dois problemas: o da integragdo das minorias
étnicas que aqui vivem; o da preservagdo da pluralidade cultural, centra a
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uniformizagdo- da vida. Nossa América vé-se diante de duas exigéncias con-
traditérias: a de valorizar a sua cultura e a de integra-la na cultura universal
emergente. A terceira caracteristica é o processo de ruptura entre a cultura
arcaica e agraria e a rapida urbanizagdo. A quarta consiste na laicizagdo
crescente.

Tudo isso evidencia o esvaziamento dos valores na América.
Para recupera-los é preciso, diz o autor, uma educagdo libertadora, que
promova a conversdao do homem a comunhdo com os outros e com Deus.

*

Os denominadores comuns as abordagens dos pensadores da
Universidade Catolica do Equador sao:

a) de uma lado, a critica ao nosso mundo, a sociedade tecno-
cratica, consumista e anti-humanista em que vivemos, cujos valores, diante
de uma filosofia do espirito, mostram-se como antivalores nega¢do do
humano e suas qualidades essenciais;

b) de outro, a afirmagdo do sagrado, da solidariedade, da pes-
soa, como eixos axiologicos objetivos, que é necessario preservar e repro-
por.

Como os valores a que se refere, sua crise é bipolar: implica
morte e ressurrei¢do, negatividade e positividade, desumanizacdo e supera-
¢do.

Em vista disso, perante a morte de um mundo, cabe & filosofia
manter aberta a possibilidade de transcendéncia, criar valores.

Para os humanistas de Quito, o valor primeiro é a esperanca.
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FILOSOFIA BRASILEIRA DO DIREITO

Geraldo Pinheiro Machado
Pontiffcia Universidade Catolica de Campi-
nas.

A historia da Filosofia Brasileira do Direito torna-se dia a dia
mais necessaria. De resto, tal necessidade resulta de imperativo metodol6-
gico que atinge a area inteira da filosofia brasileira.

Cumpre esclarecer, como num paréntese, que falamos em filo-
sofia brasileira do direito, ndo no sentido de uma filosofia propria ou de
um pensamiento original frente a los otros sistemas como propde Jorge
Martinez Contreras ( México ) com vistas a uma filosofia latino-america-
nal. O estabelecimento de uma filosofia propria ou de um pensamento
original parece-nos pertencer a uma instancia metodologica diferente. A
tarefa que propomos visa 3 ampla identificagdo dos documentos filos6ficos
produzidos no Pafs e a uma primeira abordagem sistematica de leitura
textual dos mais importantes dentre eles. Dizemos filosofia brasileira no
sentido de elaboragdes filosoficas publicadas originariamente no Brasil.
Esta regra geral é complementada por pequeno codigo de operacionali-
za(;é'oz.

Ora, como notavamos ja no meado da década de "0, o
estagio atual dos estudos na area da historia da filosofia brasileira, para nos
tdo relevante, exige o estabelecimento de dados documentais por dominios
especializados, tais como filosofia da ciéncia, filosofia da educagao, filoso-
fia da arte etc. Neste contexto a filosofia do direito &€ um segmento privile-
giado, pelo fato de estar integrado no curriculo de nivel superior desde os
primoérdios da Independéncia, o que n3o ocorre com os demais. Pode
estudar-se a filosofia brasileira do direito dos séculos XVI a XVIII em
autores isolados como Tomas Antonio Gonzaga4 — mas, a partir de 1827
sera principalmente no ambito das faculdades de direito que o critico
encontrarda o material documental pertinente. O livro de Avelar Brotero,
por exemplo, Principios de Direito Natural, estd conexo com o magistério
do autor na Faculdade de Direito de Sdo Paulo. Isto Ihe confere valor
histérico relevante. Nomeado ja em 1827, exerceu o magistério efetiva-
mente de 1828 a 1871. Embora a edigdo convencional seja de 1829° &
evidente que os topicos escritos terdo servido de apoio ao ensino desde o
inicio das aulas. Machado Neto observa® que a elaboragdo do texto se deve
provavelmente a regulamentagdo dos cursos juridicos entdo estabelecida,
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que atribufa ao professor a obrigagdo de ““eleger ou redigir’’ um compéndio
para o curso.

O livro de Avelar Brotero tem papel semalhante na historia da
filosofia brasileira do direito ao de Silvestre Pinheiro Ferreira, Prelegoes
Filosoficas, na historia geral da filosofia brasileira’ . Este foi editado no Rio
em fascfculos, dirfamos hoje, de 1813 a 1816 aproximadamente, pela
Imprensa Régia. Documentava e instrumentava o “‘Curso de Prelecoes Filo-
soficas’’ que Pinheiro Ferreira ministrou no mesmo periodo no Rio. Quer
Principios de Direito Natural, quer Prele¢des Filosoficas sio documentos
auténticos da vida intelectual brasileira, oriundos da vivéncia cultural da
época e dos imperativos e condicionamentos a ela vinculados.

No século e meio que nos separa dessas produgdes filosdficas
alinha-se uma seqiiéncia ponderavel de autores e titulos. Os temas irdo
tomando feigdes diferentes na sucessdo dos eventos historicos e culturais
do Brasil e do mundo, sem que se possa, porém, afirmar que desaparece-
ram de vez. Posi¢cOes do positivismo juridico, como as de Pedro Lessa, da
escolastica, como as de Jodo Mendes Jr., ambos neste século, ou como as
de Soriano de Sousa, de inspiragdo tomista, no século passado, estdo bas-
tante presentes na elaboragao juridico-filosofica brasileira atual. Por certo
os modelos de inteligéncia que alcangam relativa maturidade tornam-se
persistentes numa espécie de inércia cultural ( sem pejorativo ), na medida
mesma da maturidade alcangada.

Sem divida a tematica atual é muito peculiar. A identificagdo
dessa tematica sera porventura a maior riqueza do pesquisadors.

E bastante significativo que a primeira dissertagcdo de mestrado
do Programa de Pdés-Graduagdo em Filosofia da PUCCAMP, criado em
1976, versasse sobre problemas da area do direito. Sustentou-a Jalio Maria-
no Jr., em 1978, sob o titulo: A Ciéncia do Direito como Ciéncia Fati-
co-Normativa: Consisténcia e Extens3o’. Inscrita na 4rea de concentragao
de Filosofia da Ciéncia do referido Programa, com inteira propriedade,
constituiu-se também num documento da area da Filosofia do Direito, e,
como tal, estd registrada nesta e na outra classe no Catalogo de Autores
Brasileiros de Filosofia a que nos referimos acima. De fato, o autor entende
a epistemologia jurfdica como um aspecto da filosofia do direito!®. Daf
que, ao cabo, seu trabalho ganha duplo interesse no debate académi-
co — em particular para o historiador da filosofia brasileira — o da filosofia
da ciéncia e o da filosofia do direito.

Na seqiiéncia de minuciosa procura e interpretagdo de docu-

mentos — que honra o autor, o orientador e a dissertagdo — Mariano Jr.
defronta-se com dois temas principais: o confronto de filosofia do direito e
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ciéncia do direito (1); o confronto de ciéncia do direito e sociologia juridi-
ca (I1).

O primeiro evoca o horizonte mais amplo do confronto entre
filosofia e ciéncia em geral. E um cléassico entre os temas da filosofia
moderna e contemporanea. Desde o evento das ciéncias, filosofia e ciéncia
se confrontam. Na medida em que a ciéncia cresceu desde o Renascimento
e se afirmou triunfantemente pelos resultados alcancados na apropriagdo
das forgas da natureza a principio, e, a seguir, na identificagdo de mecanis-
mos humanos — sociais ou individuais — trataveis analiticamente, nessa
mesma medida a filosofia procedeu nos séculos modernos a um balanco do
seu enorme acervo de elaboragOes acumuladas desde a antiguidade. Inven-
tariou-o, a esse acervo, minuciosamente. A historia da filosofia é uma das
maiores estantes da producdo filosdfica dos séculos XIX e XX. Ndo sb6
inventariou como se sentiu compelida a reavalia-lo, a despojar-se, e, mesmo
a identificar-se a si mesma no universo cultural com mais precisdo do que o
fizera na antiguidade e na idade média.

E importante notar que no dmbito do direito — filosofia do
direito e ciéncia do direito — o tema filosofia e ciéncia ganha um aspecto
peculiar. Este matiz esta presente no trabalho do autor campineiro. O dado
histérico de que aparentemente decorre tal aspecto poderia ser elaborado
através dos textos de autores do direito que na antiguidade, como Ulpiano,
reclamavam para essa drea uma faixa de elaboragdo epistémica, uma scien-
tia. Ora, na antiguidade a episteme, a scientia, era o patrimonio da filoso-
fia. Filosofia seria a ciéncia por exceléncia numa das primeiras versdes
elaboradas da categoria de episteme“. Nem os estudos, nem as esparsas
praticas apropriadoras das forgas da natureza se impunham como episteme
na Grécia ou como scientia na latinidade. A hip6tese de trabalho que estou
seguindo consistiria em estabelecer continuidade entre os documentos dos
jurisconsultos romanos e o grande movimento das ciéncias modernas.

O segundo tema que aponta para o interesse do pesquisador no
estudo de Mariano Jr. é o confronto ciéncia do direito — sociologia. Esta
é ja4 uma tentativa de questionar o direito na linha da positividade cientifi-
ca moderna e contemporanea. E um processo cultural relevante em que se
empenha significativa linhagem de autores contemporaneos. O confronto
critico em questdo surge originariamente quando das tentativas de elaborar
analiticamente o fato juridico. Quais os ingredientes faticos do direito ? E
um fato eminentemente social, o juridico, mas aqui também se introduz
um matiz peculiar — a norma, o dever-ser — pouco aceito no universo
das ciéncias e, por isso mesmo, resistente as tratativas cientificas.

Por um lado, o tema parece claramente capaz de integrar o
direito no grande movimento da ciéncia.

O que caracteriza prevalentemente, o projeto cientifico desde
as origens parece ser a obtencdo do dominio das forgas naturais através
de um conhecimento especifico e tipico, a servico do homem. Por mais que
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o -movimento cientifico contenha ingredientes a-humanistas tendentes a
posicOes claramente anti-humanistas, é impossivel desliga-lo do humanismo
renascentista ou entendé-lo fora deste contexto. Uma grande aspiragao de
servico ao homem — que, ndo obstante, pode acabar por. tornar-se sob
alguns aspectos um desservico — percorre a animada e, por vezes, ingénua
revolugdo cultural da ciéncia. O bom desempenho do projeto no plano das
forgas naturais o direciona para as atividades e os produtos nao ja da
natureza, mas do homem, onde o direito se encontra.

Se o tema, porém, por esse lado se mostra capaz de integrar-se
no grande movimento da ciéncia, por outro lado torna-se dificil em face do
imperativo epistemologico do modelo cientifico de cingir-se ao que é ou
pode ser, e guardar-se do que deve-ser. Nesta diregdo do dever-ser introdu-
zem-se aspectos que resistem ao tratamento cientifico, tais como valores,
intencionalidade, teleologicidade etc.

O debate é muito rico. Em hipotese alguma é secundério ou
indiferente. Corresponde na verdade a certa tendéncia de atualizagdo dos
estudos jurfdicos e de maior inser¢cao do direito no universo teorético
contemporaneo e na pratica da sociedade moderna. Embora pareca em
extremo académico — em parte o é, efetivamente — figura na ordem do
dia da intelligentsia brasileira que se empenha atualmente, ao mesmo tem-
po na apropriagdo, um pouco retardada do movimento cientifico e tecno-
l6gico e na critica bastante atual do cientificismo.

A urgéncia de assimilar historicamente a ampla faixa de docu-
mentos, como este, numa historia da filosofia brasileira do direito mos-
tra-se relevante para a tomada de consciéncia nacional.

NOTAS

(1) Cf. Ideologia Y Filosofia, em Cuadernos de Filosofia Latino americana, Bogota,
Universidade de Santo Tomas, n2 6, janeiro/marco de 1981, p. 7.

(2) Na verdade, até o momento, um céadigo de 4 itens:

a. Documentos de autores brasileiros publicados no Pais; b. Documentos de autores
ndo brasileiros sobre a filosofia brasileira; c. Documentos de autores ndo brasileiros
que residem e produzem no Brasil; d. Documentos de autores ndo brasileiros publica-
dos originariamente no Brasil. Este esquema é seguido nas pesquisas e no Catalogo
geral a que se refere a nota 8 abaixo. Poderad ser ampliado quando o exigir a progra-
magdo das referidas pesquisas, para incluir, por exemplo, as tradugoes, ou seja, publi-
cagOes de autores ndo brasileiros originariamente feitas em outros paises porém trazi-
das para o acervo de publicagdes brasileiras através de tradugdes.

(3) A Filosofia no Brasil. 32 ed., Sao Paulo, Cortez & Moraes, 1976, p. 8.

(4) Toméas Antonio Gonzaga. Tratado de Direito Natural. Reedigdo. Rio de Janeiro,
INL. 1957 ( Obras Completas de Tomas Antonio Gonzaga, 2 ).

(5) Avelar Brotero, José Maria. Principios de Direito Natural. Rio de Janeiro, Tipo-
grafia Imperial e Nacional, 1829, 457 p.

(6) Machado Neto, A. L. Historia das Idéias Juridicas no Brasil. Sdo Paulo, Grijal-
bo/USP, 1969, p. 23.
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(7) Silvestre Pinheiro Ferreira. Prelecdes Filosoficas. 22 ed. Sio Paulo, Grijal-
bo/Edusp, 1970, 389 p.

(8) A PUCCAMP conta com um programa de pesquisa sobre documentos brasileiros
de filosofia, e outro sobre a pratica da filosofia brasileira, elaborados pelo Instituto de
Filosofia e aprovados pelo CONCEP, pesquisas que nucleardo um Centro de Docu-
mentacdo sobre o Pensamento Brasileiro. A PUC de Sdo Paulo desenvolve uma pes-
quisa sobre bibliografia brasileira de filosofia, elaborando o Catilogo de Autores
Brasileiros de Filosofia, ja bastante extenso.

(9) Campinas, Pontificia Universidade Catolica, 1978, 156 p., mimeografado.

(10) O. cit., p. 6 segs.

(11) Cf. Arist6teles, Organon, Analiticas.
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0O EMPENHO FILOSOFICO DE MONT'ALVERNE
NA EPOCA DO BRASIL IMPERIAL

( Seu Valor Historico e Interesse Filosofico )

Miguel Spinelli
Coordenador da Pés-Graduagdo em Filosofia
da U. F. Santa Maria — RS

Quem quiser percorrer a nossa historia de reflexdo filosofica
encontrara dificuldades em ler as obras de nossos autores do passado. Além
de escassas, sdo poucas as bibliotecas que conseguiram arquivar determi-
nadas obras. Alias, merece destaque a ‘‘Estante do Penisamento Brasileiro”,
colecdo fundada pelo Prof. Luiz Washington Vita e dirigida pelo Prof.
Miguel Reale, no sentido de restabelecer a leitura dos escritos de nossos
autores do passado, trazendo-os, conseqiientemente, mais 3 mao em nossa
estante e mais proximos do nosso espirito.

Se se quiser, entdo, recorrer aos trabalhos de critica filosofica,
vera o quanto elas foram limitadas, uma vez que muitos criticos transcu-
ravam o senso historico ou acabavam numa polémica sem fim. Os casos
mais classicos podem ser considerados os de Tobias Barreto e de Silvio
Romero. Ambos, porém, com objetivos que se poderia dizer, definidos:
enriquecer a comunidade da cultura com novas propostas ao ‘‘filosofar’’.
Aliada, portanto, a escassez de obras, outra dificuldade encontra-se na
necessaria tarefa de se fazer uma critica da critica, e de dar uma posterior
fundamentacdo historica a qualquer outra atividade do pensamento. Hoje,
merecem destaques os trabalhos de Jodo Cruz Costa, Luiz W. Vita, Miguel
Reale, Antonio Paim, e tantos outros.

Ja esta mais do que provada a insignificancia de Mont’Alverne
como pensador. Por isso mesmo este trabalho ndo tem como objetivo levar
a sério o seu valor como filésofo, exigir-lhe o que ndo pode dar, rir-se de
suas vulgaridades, ou mesmo vestir-lhe uma tanica que ndo lhe fique bem.
Homem do seu tempo, dentro do seu tempo, é assim que esta analise
pretendera julga-lo. Sem querer simplesmente desmentir o que possa apre-
sentar-se como sabedoria tradicional, buscar-se-a o seu real valor.

O objetivo maior desta analise é restituir-lhe significativamente
o “item” que lhe pertence em nossa “historia do filosofar’. lIsso, ndo
propriamente a motivo de sua obra filos6fica, mas essencialmente pela sua
formz de viver a vida do lado da vida. Essa é a impressdo que deixam
transparecer os seus biografos. Nesse sentido, a sua “filosofia’’ apresenta-se
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como uma atitude do espirito: a posicdo do homem diante de si mesmo e
diante da vida. Ele ndo era vitalista ou existencialista nas formas como as
entendemos hoje. Longe disso. Mas se assim fosse, seriam formas praticas,
uma vez que nele aparece o filosofo manifestando-se enquanto vive: na
grande forca de vontade, na nitida consciéncia do valor pessoal e vigildncia
na defesa dos proprios direitos. Se ele, na época, se orgulhava de ser
filésofo, e se, de fato, os seus contemporaneos o exaltavam como tal, é
sem duvida porque a Filosofia tinha nele esta presenga. Mas quando hoje o
lemos, o seu verbo ndo nos prende a aten¢do; talvez porque ndo vemos a
pessoa, Os seus gestos, ou as palavras inspiradas do orador que, como
homem de bem, fala com o proprio ser. A palavra escrita parece que
emudeceu o orador sacro, arrancou-lhe a forga do sentimento e da emocao,
retirou-lhe o seu mais profundo significado. E ndo fora a posterior critica
filosofica, ainda limitada e pronta para a polémica, que soube dignamente
trazé-lo ao convivio de nosso pensamento carente de mais ser. A sua obra,
lugar da manifestacdo de seu espirito, ndo permite melhor ontologia desse
mesmo espirito. Se ndo houvesse outra, valeria esta a mensagem subjacente
ao seu “filosofar’’: cada dia € um dom da vida. Vale a pena correr o risco.
Viver é ja o sentido da vida. Talvez seja esta a filosofia que o filésofo ndo
pensou, viveu-a simplesmente.

Foi na leitura da biografia sobre “Monte Alverne” elaborada
por Frei Roberto Belarmino Lopes ( Petropolis, 1958 ), e na leitura simul-
tanea do artigo ‘/lluminismo no Brasil”” de D. Odildo Moura ( in ““As Idéias
Filosoficas no Brasil”’, Séculos XVIII e XIX, Sdo Paulo, 1978 ), que ocasio-
nalmente ocorreu a sugestdo de elaborar este artigo. A partir disto, movido
por qualquer outra fremente curiosidade, fomos a procura de outras fontes
e pudemos constatar o quanto de confuso e de contraditorio existe na
literatura e na critica historica a respeito de seu empenho filoséfico. Apods
algum tempo de estudo, e de ter percorrido algumas bibliotecas a fim de
consultar pelo menos uma de suas obras, chegamos a conclusdo que pode-
riamos, modestamente, oferecer esta pequena contribui¢ao tanto aos histo-
riadores como a professores de idéias filosoficas no Brasil.

1 — PERFIL HISTORICO DE SUA FORMAGAO

Mont’Alverne ( Francisco José de Carvalho ) nasceu na cidade
do Rio de Janeiro aos 9 de agosto de 1784, Filho de pais portugueses, foi
o primogénito da familia.

Fez a sua instrugdo primaria segundo as possibilidades da épo-
ca. O governo colonial sempre se mostrou avesso a criagdo de escolas em
seus dominios. Em fins do século XVIII, mesmo reprimido o ensino e
rigorosamente vigiado o comércio de livros e jornais devido as idéias revo-
lucionédrias da época, haviam, espalhados pela colonia, os professores de
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primeiras letras que traziam o titulo pomposo de professores régios. A
instrugdo primadria valia pouco mais que nada’.

Os mestres de ler, escrever e contar, assim como eram chama-
dos na época, tinham a obriga¢do de ensinar ndo somente a “‘boa forma do
carater’’, mas também as regras gerais da ortografia portuguesa e a sintaxe
a fim de que os alunos pudessem escrever correta e ordenadamente. Ti-
nham também o dever de ensinar pelo menos “‘as quatro espécies de arit-
mética simples, o catecismo e as regras de civilidade’”. O Estado acredita-
va que isso bastasse para fazer de seus stditos bons cidadaos

Além dos professores régios, existiam também os particulares,
que deviam submeter-se a varias formalidades burocraticas para obterem a
licenca de exercer a profissdo. E sempre com a santa obrigacdo de ensinar a
leitura, a escrita, a aritmética e a doutrina crista.

Também para o ensino secundario, Mont’Alverne teve pouca
possibilidade de escolha. O ensino secundario s6 podia ser feito dentro
dos seminarios, em reduzido nimero de escolas régias ou ainda nas escolas
que funcionavam nos claustros. Entre os seminarios, havia no Rio o de Sdo
Joaquim e o de Sdo José. S6 a partir de 1835 surgem os Liceus provinciais
e na Corte. Em 1837 da-se a criagcdo do Colégio Pedro 11, destinado a servir
de modelo para outros estabelecimentos de ensino®.

Alguns autores insinuam que Mont'Alverne estudou na Escola
Régia dirigida pelo poeta Manuel Inacio da Silva Alvarenga, que, em agosto
de 1782, abriu seu Curso de Poética e Retorica sob a protegao do vice-rei
D. Luis de Vasconcelos. No entanto, Frei Roberto Belarmino assegura que
esta Escola esteve fechada de dezembro de 1794 a julho de 1797, uma vez
que Silva Alvarenga esteve prisioneiro, durante este periodo na llha das
Cobras®. A escola so se reabriu com o seu retorno do carcere. Mont’Alver-
ne contava nesta altura, treze anos de idade. Se, de fato ouviu as licGes do
poeta, isso ocorreu ap0s sua libertacdo, e por reduzido tempo.

Diante desse impasse, resolve-o Frei Belarmino Lopes, nesta
assertiva: ““Tenho por mim que, depois de aprendidos os rudimentos, onde
quer que seja, Francisco José foi completar seus estudos, ja decidido a
entrar na Ordem, no recesso do convento’’®. Se bem que Frei Belarmino é
pronto a acreditar que Mont'Alverne fez mesmo seus estudos secundarios
no seminario de Sdo Joaquim.

Sendo assim a situacao do nosso ensino imperial, nada mais
claro e justo do que o depoimento do proprio Mont’Alverne: *’A instrugao
publica nesta época era muito circunscrita. A metropole ndo queria ho-
mens sabios nas suas colonias: era a custo de esforgos inauditos, que os
brasileiros podiam distinguir-se’*” .

Talvez mesmo antes de concluir os seus estudos secundarios,
em 1799, com 15 anos de idade, Mont’Alverne entrou para o claustro, um
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ano antes do estabelecido pela Ordem Franciscana®. Infere-se que Mon-
t’Alverne aprimorou os seus estudos dentro da Ordem”®.

Mont’Alverne decide-se pela vida eclesidstica numa época de
crise e de decadéncia religiosa, ou melhor, num periodo em que a politica
religiosa do Império ndo era mais favoravel as Ordens religiosas do que a
durante o Reino.

O clero estava mais a servigo do Estado do que da Igreja. ‘O
Estado, a custa de miseraveis congruas, tinha os sacerdotes a mao e os nao
considerava sendo servidores do Estado como qualquer outro funcionério
publico. E depois de os ter usado para beneficio e prestigio proprios,
abandonava-os como coisa sem maior préstimo. Ndo é de admirar que o
clero, imiscuido na politica, participe da magonaria, envolvido em fruticas
palacianas e partidarias, esquecidos dos seus principais deveres, que sdo os
de oOrbita essencialmente religiosa, viesse perante o povo a perder a as-
cendéncia e, com ela, o respeito e a venera¢do pelo estado sacerdotal”1°.

Essa, portanto, a moldura do tempo em que iria decorrer a
primeira fase da vida franciscana de Mont'Alverne, e que, na verdade, era
de lastimavel situagdo religiosa, tanto por parte do clero, em muitas de suas
principais figuras, regalistas e galicanos, como também por parte dos secu-
lares!! e da propria Corte!2. Situagdo, todavia, em grande parte dissolvida
e reedificada por figuras carismaticas, mas homens de seu tempo socio-his-
térico, participes de uma insconsciéncia coletiva, dentre os quais, Mont’Al-
verne. Este, mesmo envolvido na inconsciéncia da época, ( cada periodo
historico tem 14 a sua inconsciéncia e isto parece proprio do viver humano
na historia pessoal ou coletiva ), soube denunciar ‘‘a ruina dos costumes’’ e
“méximas subversivas da sd@ doutrina” que corrompiam ‘‘uma mocidade
ignorante e sem educagdo’’. Tal atitude é ja o cintilar da consciéncia. Alias,
fontes fidedignas, humanas e fraternas, por serem boas criticas, de analises
pacientes e demoradas, sem os requebros da frase exaltada, buscaram ja a
verdade e a justica que lhe cabem. Ha que ressaltar, ndo obstante, que a
censura, sem a benevoléncia fraterna, torna-se odiosa, e imprudente na
elevagdo pessoal de um individuo ou de um povo. Mas Critica Filosofica
ndo é censura’ 3. Fazer Critica é também fazer Filosofia.

Para aquele ambiente, portanto, preparava-se Mont'Alverne
dando prosseguimento a sua formagdo intelectual e humana.

Findo o “Noviciado’ ele ndo continuou de imediato o curso
de Filosofia. O ano de 1803 passou-o no Rio de Janeiro, onde, dentre
outras coisas, recebia aulas de eloqgiiéncia sagrada. S6 foi em 1804, com
mais vinte e dois companheiros, que viajou até Sdo Paulo a fim de iniciar
os seus estudos filosoficos cuja duracdo seria de trés anos.
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O “Curso de Filosofia” compreendia a Logica, a Matematica, a
Etica e a Ffsica. A Légica e a Matematica estudavam-se no primeiro ano.
As partes propriamente ditas do assunto eram sempre precedidas das res-
pectivas historias. Transpostos os prolegdmenos da matéria, o professor
passava as ligOes particulares da Logica, explicando ‘‘as regras necessarias
para conhecer a verdade’’. Nesses termos, rezava o Estatuto: ‘“Tenha muito
cuidado ( o professor ) em langar fora preceitos in(iteis e questdes frivolas
introduzidas pelas Escolasticas, e também muitas Metafisicas conservadas
por alguns vulgares modernos, e cuja verdade ndo se pode averiguar por
falta de principios certos’!#.

A Etica, ou Filosofia Moral, aliado a esta, o Direito Natural,
ocupavam o estudo do segundo ano. O terceiro ano era consagrado ao
estudo da Ffsica. Comegava-se pela Geometria Elementar, depois seguia-se
a Historia Natural e, por fim, a Fisica Experimental. Os Estatutos nova-
mente advertiam a fim de que o professor ndo se demorasse em ‘‘averiguar
as causas primordiais dos Fendmenos e efeitos da Natureza, por ter mostra-
do a experiéncia de milhares de anos ser esta uma empresa que excede os
limites do humano entendimento’ 5.

Para os trés anos de Filosofia havia um Unico professor. So-
mente por ele todas as matérias eram tratadas, em quatro aulas diarias.
Mont’Alverne passou estes anos sob a direcdo do ‘“‘culto Frei Inacio de
Santa Justina Leite, homem de grande reputagdo na sociedade de seu
tempo, como religioso e como sabio”"16.

Nao é de estranhar a ojeriza que os Estatutos demonstravam
contra a Filosofia Escolastica, uma vez que foram baseados sobre a refor-
ma pombalina dos estudos em Portugal. Ojeriza que marcarad constante-
mente as aptidGes filosoficas de Mont’Alverne. Por outro lado, convém ndo
desconhecer o estado de descrédito a que chegara a Filosofia Escolastica,
perdida em questilinculas, em sutis escamoteagdes do pensamento, simples
jogo de palavras, esquecida dos seus melhores mestres.

Aprovado em Filosofia, Mont’Alverne inicia, em1807, a Teo-
logia. Os estudos teologicos perfaziam-se também em trés anos. Compreen-
diam a Historia Eclesiastica, o Dogma, a Moral, o Direito Candnico e a
Exegese. Agora ‘‘sob a dire¢do de quatro lentes, que recebiam a tradicional
denominacdo, conforme o Oficio Divino, de Lente de Prima, Noa, Véspe-
ras e Completas”!”. A sua ordenagdo sacerdotal ocorreu logo a seguir a
conclusdo da Teologia.

2 — ROTEIRO HISTORICO DE SUAS ATIVIDADES

Uma vez ordenado padre, Mont’Alverne foi nomeado confes-
sor dos seculares e, a0 mesmo tempo, pregador e passante para o Colégio
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de Sdo Paulo. Dé-se, assim, inicio as duas maiores atividades de sua vida:
orador e expositor de doutrina, o pllpito e a catedra. “’O pllpito, “pira em
que arderam meus olhos’’ —, tornou-se a obsedante paixao consumidora de
seu corpo; a catedra de professor foi a sementeira por ele trabalhada e de
onde sairam as primeiras levas de brasileiros ilustres, eclesiasticos e leigos,
no alvorecer do nosso romantismo’’!®. De passante, repetidor de matéria,
saiu eleito professor de filosofia para o mesmo Colégio, em abril de 1813.
Jovem de vinte e nove anos, pesava-lhe a inteira responsabilidade do ensi-
no; recebia a incumbéncia de manter com brilho uma cadeira de tamanha
importancia.

Neste cargo de professor de filosofia permaneceu até 1816,
quando saiu nomeado para o ensino da Teologia, como professor de Dog-
ma. Tarefa de pouca duragdo, por ter sido eleito Pregador Régio da Capela
Real do Rio de Janeiro, neste mesmo ano.

Durante a sua estada em Sdo Paulo, no Brasil comegou a ecoar
os primeiros e definitivos movimentos de libertacdo nacional. Com a chega-
da do Principe Regente, e com beneficios que daf advieram ao Brasil,
principalmente a sua elevagdo a Reino, transportou-se de esperanga a nagdo
e a qual Mont’Alverne expressou, nessas palavras: ‘O Universo admira o
lugar iminente, que nds vamos ocupar na ordem politica. O grau de impor-
tdncia que o Brasil vai obter por sua elevacdo a categoria de reino, ndo deve
escapar a vossa penetracdo ( sic ), e a vossa reconhecida inteligéncia. Uma
coldnia tdo importante por sua posicdo topografica, sua vasta extensao e
seus imensos recursos; célebre por sua fidelidade, viu enfim restabelecida
sua reputacdo, premiados seus servicos, assegurada sua preeminéncia por
sua distingdo digna de um grande povo. Chegou a época em que galgamos o
degrau honorifico tdo longamente aguardado. Abriu-se a mesma lice ao
talento. NOs pretenderemos, nds subiremos as honras com esta altivez, que
distingue um povo livre. Ontem filhos mais mogos de Portugal, somos hoje
seus irm3os’’1°.

Nomeado pregador régio, Mont’Alverne transfere-se para o
Convento Santo Antonio no Rio de Janeiro. Até morrer permaneceréd no
Rio, salvo os poucos anos de Guardido do Convento da Penha, no Espirito
Santo.

Aliado ao seu oficio de Pregador Régio, Mont'Alverne foi no-
meado, em 1829, professor de Retdrica no Semindrio de Sdo José. Nomea-
¢do mais importante, porém, foi a que o levou a cadeira de Filosofia
Racional e Moral, e de Teologia Dogmética, neste mesmo Seminario. Sem
divida, por ser um homem de confianga e de talento, foi eleito, nesta
mesma época, Examinador Sinodal.

Ja em fins de 1934, quando comegava a faltar-lhe a visdo, e

que em breve o levara a completa cegueira, Mont’Alverne sentira o desejo
de abandonar o ensino e retirar-se para o Convento Santo Antonio. Antes
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de terminar o ano de 1835, ele se retira, mas continuara lecionando no
Seminario S. José até o final de 1836. Ensinou, portanto, conjuntamente,
Filosofia e Teologia, desde maio de 1830 até o fim de 1831; e, s6 Filoso-
fia, desde maio de 1830 até 1836. “No fim de 1836, escreve Mont’Alverne,
terminaram todos os meus exercicios literarios; e eu achava-me impossibili-
tado para empreender o mais insignificante trabalho’2°. Em forma seme-
Ilhante, escrevera, em 1842, num oficio dirigido ao Instituto Historico da
Franga, do qual foi sdcio correspondente2 1. “Excessos literarios, e as mais
honradas fadigas arruinaram completamente o meu sistema nervoso: meu
célebro sofreu um abalo consideravel, e apesar de todos os esforgos da
medicina, acho-me em um estado vizinho a morte e estou cego ha mais de
seis anos. Se a cegueira fosse o Unico de meus males eu teria suportado
corajosamente: porém o estrago de minha salde é tal que nem posso
mesmo ouvir ler’22,

Antes, porém, em 1833, esteve Mont'Alverne empenhado, por
ordem da Nunciatura, num projeto de reforma da Provincia Franciscana,
tentando adaptar o ideal franciscano a realidade presente, casar as exigén-
cias desse ideal com as exigéncias da vida: aliar o ideal as contingéncias dos
tempos, as variagSes das circunstancias. E muito importante recordar, to-
davia, que, nesta mesma época, ele concluiu o seu ““Compéndio de Filoso-
fia”, manual de inspiragdo sensualista, que fora divulgado somente depois
de sua morte, em 1859. Escrito, ndo foi revisto, por causa da perda de
visdo que o acometeu em 1837. Neste mesmo ano, ano em que Feijé
entregou o poder a AraGijo Lima, concluem-se as suas atividades, mas ini-
cia-se uma nova fase de sua vida. De 1837 a 1858, ano de sua morte,
permanecera no mundo resumido do claustro.

3 — AULTIMA FASE DE SUA VIDA

O ano de 1847 foi um ano de honrarias. Eleito sécio honorario
do Instituto Historico e Geografico Brasileiro, aceita, com este agradeci-
mento: “Alguma coisa fiz ou desejei fazer na minha vida para a ilustragdo
do meu pafs, durante os trinta anos que ocupei o pllpito e a cadeira do
magistério: alguma coisa fiz para a minha Péatria, porque vejo ocupando
cargos de honra, cientificos e literarios, muitos dos meus disct’pulos...”“.
Também a Academia Filomédtica do Rio de Janeiro, de que era presidente
Manuel AralGjo Porto-Alegre, passou-lhe diploma de membro honorario. A
honra mais significativa, porém, chegou-lhe em 1848. A Sociedade Amante
da Instrugdo conferiu-lhe o diploma de socio honorério, e a Associacdo do
Ensino Filosofico, fundada por Joaquim Pinto Brasil, coroou-lhe solene-
mente como ‘‘o maior e mais genuino representante da filosofia no Brasil”’.
Diante de tal cerimdnia e de tdo glorioso titulo, assim se manifestou
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Mont’Alverne: “Recebo uma coroa, eu a aceito; (...) é um penhor desta
generosidade que transborda do coragdo destes mocos a quem sempre
amei, a quem sempre dirigi por o caminho da verdade’’. “... meus trabalhos
ndo correspondem a esta auréola, que recebo no fim da minha vida. Pare-

ce-me que sou uma vitima enfeitada para a hora do sacrificio”24.

No meio a tudo isto, Mont’Alverne preparava a edigdo de seus
Serm&es. Ndo tanto por desejo seu, mas quase que exclusivamente por
insisténcia de seus discipulos e amigos: “Desde que ndo foi possivel indu-
zir-se a pregar depois da perda de minha vista, um grande nimero de
pessoas se reuniu aos meus amigos, para convidar-me a imprimir os meus
sermdes. (...). A dificuldade de impressdo, a falta de recurso, a indiferenca
por toda sorte de empresas tipograficas, talvez mesmo a modéstia dos
autores, impediam a execugdo destes projetos, que ilustram outras na-
¢Bes...”25. Gongalves de Magalhdes, seu particular amigo, que se alistara
como aluno ouvinte em suas aulas de Filosofia, no Seminario S. José2$, foi
o maior incentivador do ‘‘Padre-Mestre”’. Desde 1834, escrevia-lhe de Paris:
““Agora lhe pego que trate quanto antes de publicar alguns de seus excelen-
tes sermoes. Para serem considerados como monumentos de elogiiéncia e
de Ifngua portuguesa so Ihes faltam pequenos retoques nas frases, que no
transporte do sublime escapam"27. A essa insisténcia de Domingos G. de
Magalhaes, somava-se a de Aralijo Porto-Alegre: “’A gloria de nossa Patria
estd unida a de seus filhos, e eu direi como o Domingos ‘““manda o seu
nome a posteridade na frente de seu livro’28.

Esta aventura exigia-lhe uma extraordinaria forga de vontade e
de perseveranga. A cegueira e a proximidade da morte dificultavam o seu
trabalho?® e, evidentemente, nac tinha a minima condigdo humana para
dar aos seus escritos qualquer reformulagdo, por mais modesta que fosse:
“... ndo posso ler Virgilio nem Racine; Homero estd coberto de pé na
minha estante; e os Cursos de Literatura sdo o pasto do bicho e das
tragas”3%. Era demais o que se pedia de um velho cego e doente: “... ndo
podendo mais contemplar as pompas da Natureza e a magnificéncia do céu
brasileiro tdo puro e tdo sereno; emprego 0os momentos, que sobejam as
minhas dores, em tecer com mao trémula e mal segura, uma grinalda que
pretendo pendurar no troféu erguido a Literatura Brasileira. Se porventura
(...) o Anjo dos Gltimos momentos vier anunciar-me que o meu trabalho
deve ficar para sempre interrompido, morrerei ao menos contente por ndo
ter poupado algum esfor¢co a fim de merecer a estima, e a consideragcao
desta Patria, a quem tanto amei, e por quem, posso dizé&lo, também so-
fid,

NMesmo sem a convicgdo de chegar ao fim, as suas “’Obras Ora-
térias’’, em quatro volumes, vieram a lume nos anos de 1853 e 1854,
editadas por Eduardo e Henrique Laemmert. Elas tiveram melhor sorte do
que o seu ‘“Compéndio de Filosofia”. Em Portugal, Camilo Castelo Branco
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e Antonio Feliciano de Castilho ocuparam-se em republica-las. Mesmo aqui
no Brasil saiu uma nova edi¢do, logo nos primeiros anos do século3?. De
suas proprias ““Cbras Oratorias” Mont’Alverne ndo poupou um juizo criti-
co: ““Se eu sO tivesse consultado a minha consciéncia, teria entregue as
chamas todos os meus discursos... Os que conhecem as criticas acerbadas
de Aristarco, e Zoilo contra Homero; os que tém lido as censuras feitas as
oracdes fanebres de Bossuet, e as imputacdes de plagiato dirigidas contra
Flechier; deviam perder o desejo de publicar discursos mediocres, e tdo
defeituosos, quais os que determinei imprimir'’33.

A sua Ultima pregagdo remonta o ano de 1854. Levou-o nova-
mente ao pulpito da Capela Imperial o proprio Imperador D. Pedro 11, por
ocasido das festividades de S. Pedro de Alcintara. Em principio Mont'Al-
verne aceitou o convite, mas com o agravamento de sua enfermidade,
através de uma carta, tentou dissuadir o Imperador: ““(...). Empreguei na
carreira do pulpito 26 anos; vinte foram consumidos na Capela Imperial;
quatorze foram gastos no ensino da filosofia; servi o Soberano, glorifiquei
a Deus, ndo fui inGtil & Patria. Senhor, ndo posso pregar o sermao de S.
Pedro de Alcintara...””>%. Apesar desta recusa, Mont'Alverne subiu ao pil-
pito. Foi um momento alto de sua vida, e assegurou definitivamente ‘‘a
lembranca do seu nome’”®3. José de Alencar que o ouviu, assim o descre-
veu: “E um velho cego, quebrado pelos anos, vergado pela idade. Nessa
bela cabega quase calva e encanecida posa-lhe o espirito da religido sob a
tripice auréola da inteligéncia, da velhice e da desgraca. (...). O braco
descarnado abriu um gesto incisivo, os labios, quebrando o siléncio de
vinte anos, langaram aquela palavra sonora, que encheu o recinto, e que foi
acordar os ecos adormecidos de outros tempos. Frei Francisco de Monte
Alverne pregava 1”36

Atacado de uma congestdo cerebral, no 29 de novembro, veio
a falecer a 2 de dezembro de 1858. Manuel Araljo de Porto Alegre, seu
ex-aluno e particular amigo, foi quem lhe dirigiu o Gltimo adeus: ‘‘Ndo é o
amigo que fala, é o discipulo encanecido; o discipulo que aprendeu, desta
voz emudecida, o amor a Deus, a reconhecer na criagao a idéia do Criador,
o seu pensamento corporificado, vivido, procriador e admiravel pelas leis
eternas que o regulam. Ele ndo nos colocou diante da estatua de Condillac,
e nem consorciou a nossa alma com a matéria organizada; ndo clausurou o
espfrito nos dominios da sensacdo, ndo; dele aprendemos a respeitar o
justo, o santo, o consagrado e a ver no homem aquele homem de Pascal, o
elo inteligente e progressivo daquela cadeia humanitaria, que Vico diviniza-
ra e que Bossuet colocara nas mados de Deus. (...). Adeus meu mestre e
amigo: ... que tantos servicos tem feito 3 mocidade, as letras, a religido e a
mocidade desamparada”3”.
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4 — 0OS DOIS MONT'ALVERNES

Pelo que até agora pudemos observar, e antes de se arriscar a
qualquer jufzo critico, parece bom salientar a existéncia, por assim dizer,
de dois Mont’Alvernes, ou melhor, de fases distintas na vida do orador.

Hé que se distinguir o Mont’Alverne de antes da cegueira e o
de apds a cegueira. O de seu tempo socio-historico e o da historia. O de
seus alunos e o de seus leitores. O do professor, que dava vida as suas aulas
e despertava o interesse filos6fico em seus alunos, e o do escritor, efetiva-
mente o dos ‘“Sermdes’’, ja velho e cego, abatido pelo desgaste no tempo,
entristecido com suas dores, encolhido em si mesmo, recolhido ao claustro
e ao siléncio, com uma psique perturbada e senil.

Sylvio Romero, no seu ensaio critico, “A Filosofia no Brasil”,
fez também questdo de distinguir duas fases distintas na vida do orador
sacro: "“Mont'Alverne morreu em 1858, aos setenta e quatro anos, mas
cegou em 1836 aos cinqlienta e dois. Nesta Ultima idade ja devia ter ele
atingido, desde nuito, o méximo grau de tensdo e profundeza de seu
pensar. Dai por diante s6 fez decair. Devemo-lo julgar até esse tempo e,
quanto ao mais, deixar o velho pregador dormir tranqiilo sobre os louros
de sua fectndia. O seu livro foi meditado e escrito no periodo indicado de
progresso e entra, portanto, no quadro da anélise’38. Sylvio Romero se
refere, evidentemente, ao ‘‘Compéndio de Filosofia"’; escrito em 1833,
somente fora publicado em 1859, sem receber aperfeicoamentos devidos
ou os cuidados necessarios de revisdo. ‘A redagdo de primeira mdo e sem
retoques, desse livro, e a interrupgao de atividade que o acidente da ceguei-
ra acarretou, fazem da obra filosdfica de Mont’Alverne um resultado bem
abaixo dos ideais e das idéias que professou’3?.

A distingdo aplicada por S. Romero nos parece correta, do
mesmo modo a idéia de que o frei grangeou fama de fil6sofo no profes-
sorado e no convivio, mais do que por seu compéndio.

A insisténcia de Domingos G. de Magalhdes e de Manuel A. de
Porto Alegre, a que publicasse os seus escritos, e a oragdo fanebre do
mesmo Manuel Aralijo sdo testemunhas sinceras de como Mont'Alverne era
prezado por ambos, e de como o frei e o professor haviam marcado uma
presenca significativa na vida dos dois literatos. Beneficios realizados por
Mont’Alverne permaneceram vivamente depositados na memoria dos con-
temporaneos e, principalmente, na daqueles que lhe ouviram as licGes.
Tomés Alves Jinior, uma década ap0s a morte de Mont’Alverne, assim
escrevera: “Ainda existem, nessa terra ilustre dos Andradas, testemunhas
vivas e valiosas do saber profundo professado por Mont’Alverne nas cadei-
ras que lhe tinham sido confiadas. Ainda a tradigdo conserva intacta a
membria dos bons servigos prestados a sociedade, a sua Ordem e ao seu
pais na cadeira do magistério pelo mui ilustre franciscano’’ 40,
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Mediante estes depoimentos, parece que ha, de fato, uma real
distincdo entre a vida e os escritos de Mont'Alverne; estes, ndo representam
aquela. ““... Mont’Alverne ndo resistiu a passagem do tempo: a leitura dos
seus sermdes ndo nos da aquela impressao que alguns depoimentos anota-
ram, de grandeza verbal impressionante, e o seu compéndio de Filosofia ndo
resiste a uma analise mais atenta. Na época, porém, a ascendéncia intelec-
tual do frade era enorme...”%!. S3o os seus alunos que testemunham o seu
“grande saber” e ndo a sua obra. Esta é pobre e nada revela de extraordina-
rio. A sua obra, mais do que a ““grandeza’ do fil6sofo e do orador, revela,
em muitos passos, um estado de animo; o homem Mont'Alverne que,
apesar de sua cegueira e de suas dores, ndo perdera ( como Camilo Castelo
Branco, p. ex. ) o animo de viver; revela, alids, ndo os entusiasmos de um
homem dado no presente, mas o homem satisfeito, ou consolado, ao se
explorar no tempo.

No “’Discurso Preliminar’’, que serve de prologo as ‘‘Obras Ora-
torias”’, Mont’Alverne ndo fez nada mais que “historiar o seu passado’’ ( a
expressdo é sua ). E com razdo. Explorando-se no tempo, revive reminis-
céncias do passado que lhe foram depositadas na meméria; esforcando-se
por recorda-las, faz emergir na lembranga, num presente insignificante e
sem paisagens, um passado tido como glorioso.

Ao que tudo indica, Mont’Alverne era cioso de seus proprios
dons. Tinha de si mesmo alto conceito positivo e acreditava ter realizado
grandes bens*2. Mas o que se apresenta como orgulho, carente de humilda-
de ou modeéstia, pode revelar, entre outras coisas, a consciéncia de quem se
sabia capaz de realizar algo que transcendesse a mediocridade, ou ainda, a
convicgao de quem ndo se reconheceu de todo inttil & sociedade e & vida.
H3, todavia, quem adote tal atitude como método pedagdgico, em forca de
dizerem-se capazes, acabam por conseguir um ideal estabelecido para a
acdo. Outros, jogam-se flores, simplesmente, como uma espécie de coroa
de louros e que somente os ignorantes, em forca de persuasdo, acabam por
Ihes conceder. Enfim, é melhor escutar alguém falar das proprias virtudes
do que se gabando dos proprios vicios. O que em Mont'Alverne se manifes-
ta como narcisismo, demonstra, acima de tudo, uma caracteristica propria
do Romantismo, do qual ele foi, entre nos, precursor. Haroldo Paranhos,
na sua “‘Historia do Romantismo no Brasil”’, fez, neste sentido, uma obser-
vagdo que merece destaque: ‘‘Ndo nos fartaremos de perdoar o sermonista
fluminense, se nos lembrarmos que o seu desmedido orgulho ndo era, mais
que um vicio de escola, uma resultante do individualismo exagerado dos
seus corifeus do que resultava em culto fervoroso a propria personalida-
de”*3. Ha que se ressaltar ainda que Mont’Alverne era afeito ao discurso
do panegirico, ao falar de si mesmo, nao se poupou alguns louvores. Dado



54

que o seu “Discurso Preliminar’’ estad colocado na Gltima fase de sua vida,
pode-se até dizer, que ele vale uma psicologia, manifesta em muitos aspec-
tos o estado psiquico e de introspeccao de seu autor.

Pela pobreza de seus escritos, pelo seu envolvimento politico e
pelo seu jeito roméantico de ser ( no sentido que acabamos de prefigurar },
Mont’Alverne foi muito judiado pela critica.

Salvo algumas obras recentes de Historia da Filosofia, como,
para citar um exemplo, ““A Filosofia no Brasil”’, de Geraldo Pinheiro Ma-
chado, outras, também contemporaneas, como “‘As Idéias Filosoficas no
Brasil”’, dirigida por Adolpho Crippa, trazem determinados passos que des-
figuram, e em muito, a presenga historico-filosofica de Mont'Alverne. Estes
passos concentram-se no artigo O lluminismo no Brasil”’, de D. Odildo
Moura. Demonstrando pouca simpatia para com o frei e para com o clero
da época, D. Odildo apresenta Mont’Alverne como uma “figura estranha”,
cortesdo que embevecia “‘as mediocridades palacianas de Dom Jodo VI e de
Dom Pedro | com as suas altissonancias vazias, que facultavam ao clero
sabujo e pomposo daqueles tempos o titulo de “Orador Imperial’”'44.
Mesmo o que possa apresentar-se como critica filosofica, no artigo de D.
Odildo, é destituido de valor: “Frei Francisco do Monte Alverne, cuja
riquissima vaidade ndo conseguia esconder sob o paupérrimo burel, decan-
tado pela sua retorica oca, tinha pretensdes filosoficas, passando-se de
Condillac com armas e bagagens para Victor Cousin’*3. Se, com este
juizo, ao pretender recompor ‘As ldéias Filosoficas no Brasil”, D. Odildo
Moura parece banir da historia o seu irmao frade, por outro, como que
tentando recupera-lo, apresenta-o ( mesmo que depreciativamente ), como

o primeiro representante da ‘‘nova mentalidade pombalina”, — esta, que
ndo conseguira de pronto derrubar “o milenar edificio escolastico” —, e

como alguém que atuou “‘eficazmente na cultura brasileira’*®.

A verdade é que todos os historiadores ou criticos da Filosofia
no Brasil, reservam sempre, de qualquer forma, um espaco para Mont’Al-
verne. Ao lado de um juizo depreciativo, reservam sempre um lugar para
palavras de louvor. O proprio Leonel Franca, nas suas ‘‘NocGes de Historia
de Filosofia’’, deixa transparecer este contraste. Por um lado, assim diz de
Mont’Alverne: “o que era mimica de palavras e harmonia de elogiiéncia
pareceu-lhe solidez e profundidade de pensamento”’*7; por outro, ‘‘Apesar
disso ( ou seja, de seu nenhum valor como pensador ) ainda nos dominios
da filosofia, o ilustre franciscano exerceu, entre nos, salutar influéncia. O
prestigio do seu nome, a forga do dizer, e, sobretudo, a acdo do seu
magistério despertaram entre os jovens da nova geragdao o amor das ciéncias
especulativas e o entusiasmo pelos ideais elevados do espiritualismo""'s. Ja
a critica literaria, em muitos aspectos, parece mais amadurecida, evitando,
inclusive, esses contrastes.
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, Mont’Alverne optou na vida. E, no dizer do Prof. Miguel Rea-
le, ““Viver é optar, decidir-se, a todo instante, por esta ou aquela via de
acé‘o..."49. O seu posicionamento filosofico foi uma opg¢do. Talvez nem
tdo livre como possa parecer, ainda mais que Antonio Paim, pela sua
pesquisa e analise, nos assegura que é impossivel ignorar uma “’profunda
identificacdo do ecletismo com o espirito nacional em processo de estrutu-
racdo’’; ou, ainda: “’A ascendéncia do ecletismo deve ser atribuida sobretu-
do ao ambiente politico nacional mas também a influéncia de Silvestre
Pinheiro Ferreira...”>0. Silvestre P. Ferreira, em cuja obra Mont’Alverne se
inspirou amplamente para a feitura de seu ““Compéndio de Filosofia"’.

Se, como frade e como homem de seu tempo sécio-historico,
demos a Mont'Alverne o direito de opg¢do filosofica, e de ndo optar exclusi-
vamente pela escolastica, demos-lhe também, e em tempos de abertura, o
direito de opgdo politica, apesar de seu burel de franciscano®!. “Como
boa parte do clero, Monte Alverne, embora ndo figurasse como expoente
nos movimentos politicos da época, havia abracado o partido liberal mode-
rado, ou monarquista, que tinha na ““Aurora’ 6rgdo de propaganda e defe-
sa, a cuja frente batalhavam o grande Evaristo da Veiga e muitos outros
entre os quais o poeta Odorico Mendes”52.

O seu posicionamento politico assoiciava-se ao daqueles que
reivindicavam um governo liberal em oposigao a um governo absoluto que,
no seu entender, “‘seca todas as fontes de riqueza politica”.

A sua posigdo politica manifestaa com clareza, na festa em
Acdo de Gragas no aniversario do juramento da Constituicdo aos 25 de
marco de 183153,

O seu discurso é o de um liberal monarquico, em defesa de
uma ‘““monarquia hereditaria constitucional”’. Era através de um governo
monarquico constitucional que ele acreditava ser possivel equilibrar e con-
ter as forgas diversas de uma nagdo tao extensa como o Brasil. E a sua
oragdo politica orientava-se neste sentido: ““Uma constituicdo que aperte
num sé feixe todas as partes deste grande todo, que concilie todas as
ambigdes particulares, com o fim grandioso da utilidade comum pode s6
deixar em legado a posteridade uma nacao forte, respeitavel, feliz e pode-
rosa. E um erro imperdoéavel afrouxar os lacos que devem estreitar as
nossas provincias. Demovei-as da necessidade de um governo central (...) e
vereis este povo ligado por a mesma linguagem, as mesmas usangas, e a
mesma religido, dividido em outros tantos Estados rivais, que, depois de
dilacerados, e enfraquecidos, serdo o despojo do estrangeiro, ou a vitima
do despotismo militar... Um s6 vinculo aperte todas as provincias do Im-
pério; um sO pensamento reGna todos os brasileiros em torno da monar-
quia hereditaria constitucional; e o mais bem fundado orgulho desperte o
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amor desta constituicdo, em que se acham consignadas as garantias so-
ciais’54.

O seu discurso politico alevanta-se, portanto, em favor de um
povo que viva livremente em sociedade, sem opressao, sob um governo que
combine ““a severidade da lei” com ‘‘a dignidade do homem’’ e que, enfim,
equilibre a “balanga social”’. Nele, exalta uma proposta de organizagdo
social, expressa nestes termos: A criagdo dos conselhos provinciais, a
organizagao das camaras municipais, a instituicdo dos jurados, o estabeleci-
mento dos juizes de paz afiancam ao Brasil uma estabilidade tdo s6lida, e
t3o duradoura, . que frustaria os ardis de todos os seus ‘‘inimigos’”> .

Ao mesmo tempo que Mont’Alverne exalta a liberdade consti-
tucional como uma conquista e espanca a tirania de um governo absolu-
to, — "o Brasil ndo querera mais um déspota: o reinado da escravidao
passou para ndo voltar mais” —, ndo poupa louvores a grandeza de D.
Pedro |: “Foi sem davida um dos mais soberbos triunfos da filosofia ( ? ) a
aquisicdo dum principe que, recebendo o cetro e a coroa das mdos dum
povo, que ele mesmo libertara, proclamou a soberania popular, resolveu a
teoria da legitimidade e completou o grande ato da independéncia do
Brasil, oferecendo-lhe uma constituicé‘o...”“.

Prosseguindo no seu Discurso, Mont’Alverne faz uma advertén-
cia que ainda hoje bem merece ser lembrada: “’A forga cede a inteligéncia.
A opinido publica alui os alicerces do poder efémero dos déspotas; e a
imprensa fortalece a nova rainha do mundo, para aterrar esses opressores
subalternos, que em nome dos reis votam as suas paixdes, € a sua imbecili-
dade shditos, que valem mais que seus tiranos’. Mas a forga esta na inteli-
géncia’®’, necessitava, portanto, dar 3 opinido pUblica este poder. Sendo
assim, o governo monarquico, além de regido por uma constituicdo, seria
controlado por uma “‘opinido publica’ esclarecida: “Nunca um pais consti-
tucional possuird uma representagdo corajosa, e verdadeiramente livre, en-
quanto o povo, sacrificando paixdes mesquinhas, prescrevendo escritores
ignorantes, ou corrompidos, nao confiar a moralidade sua honra, e sua
gloria. Nunca sera possivel obter defensores denodados, que repilam a
agressdo estrangeira, e vinguem a majestade nacional, enquanto o povo ndo
apreciar o verdadeiro merecimento, enquanto ndo antepuser o bem de sua
Patria aos enlevos da amizade, e ndo se lembrar que, desonrado o seu
governo, cobrindo de lodo aqueles mesmos que colocara a sua frente,
desonra a si proprio; e revela sua inconstancia, e da a conhecer a sua
imbecilidade por ter ele mesmo escolhido para governa-lo homens sem fé, e
dissolutos’’> 8.

A severidade dessas suas palavras, que ja ndo pertencem ao
Discurso de 25 de margo, mas ao de 28 de maio de 1833, na Capela
Imperial, a proposito da eleigio de um senador, aliada & forga do dizer,
contrasta com outro passo menos tenso, e que &€ um apelo a paz e a
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concordia: ““Celebrai, senhores, tdo importante festividade ( a da Ressurrei-
¢d0 ) nos Osculos da paz e nos abragos da fraternidade. Oh ! e nunca estes
votos foram mais ardentes no meu coragao, como nesta época, em tantas
prevengdes, tantos 0dios, e tantos amores proprios se tem exacerbado para
precipitar-nos em todos os horrores da anarquia, e levar a desesperagdo ao
seio da Pétria, que tanto deve esperar de seus filhos. Quando ainda necessi-
tamos de valor, e de coragem para escaparmos do abismo que nos ameagca
tragar; quando um futuro sinistro acaba de colocar-se diante da perspectiva
risonha, que outrora embalara as nossas esperangas; s6 idéias generosas,
grandes e fraternais nos podem arredar dos males da guerra civil e assegurar
ao pafs sua verdadeira grandeza. Se consultardes o vosso corac¢do, encontra-
reis estes nobres sentimentos; e a Religido, santificando vossas virtudes
civicas, acabara por aplaudir os triunfos, de que ela pode com justica

gloriar-se”5?.

A atitude de Mont'Alverne frente a situagdo politica reflete
bem o momento socio-politico da época. Chama constantemente a atengdo
de seus ouvintes para 0 momento de instabilidade politica a que o pai’s
estava vivendo, alerta para os perigos de uma dominagdo estrangeira e
engrandece a figura do imperador como aquela em torno da qual fazia-se
possivel a consolidagcdo da ordem e da disciplina: “’A perda do imperador,
afrouxando todos os vinculos sociais, abria uma vasta arena a empresas
temerarias; e despertando projetos criminosos, com dificuldade oprimidos,
ou lancaria o Brasil nos ferros da dominagdo estrangeira, ou, o que parece
mais certo, faria com que o Brasil aterrado com a perspectiva de um
servilismo, que jamais poderia suportar, se langasse nos bragos da demago-
gia, que, depois de o retalhar, destruisse com o seu nome sua invejavel
grandeza’"%9.

Dois sdo os termos fundamentais de seus discursos politico-so-
ciais: amor a Patria e amor a Religido. Vinculados a esses, Ciéncia e Liber-
dade, como formas de esclarecimento politico e fortalecimento moral. A
sua atitude politica, porém, parece ndo se opor a consciéncia de seu mo-
mento sacerdotal; antes, era parte integrante de um projeto de vida. Ela
vem expressa neste fragmentado depoimento: ‘... advogando sempre a
causa do meu pais, sem seguir a causa de algum homem (...) confesso que
nunca fui iniciado nos altos segredos da politica (...) mas é porque devo
advoggr1 a causa de meu pais; porque devo zelar os interesses da socieda-
de...”

5 — MONT'ALVERNE: O EXPOSITOR DE DOUTRINAS

Mont’Alverne representa o alvorecer do nosso romantismo®?2,

ou ainda o incentivo do chamado ecletismo espiritualista que encontrou
em Domingos José de Magalhdes o seu maior expoente.
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O ecletismo foi a corrente filosofica que dominou o pensamen-
to brasileiro dos meados do século XIX. E, ““ao que tudo indica, ressalva
Antonio Paim, foi o espiritualismo de base psicolbgica a parcela do ecletis-
mo mais difundida no Brasil"®3.

Ele ndo surge como movimento isolado, mas como foco de
irradiagdo. Passa, portanto, por duas fases: a daqueles que se preocuparam
em difundi-lo e, subseglientemente, a dos que cuidaram de estrutura-la, ou
seja, esforcaram-se no sentido de conquistar novos adeptos e fazer escola.

Temos, pois, no Brasil, dois p6los de inflexdo eclética, nas duas
principais provincias do império: Rio de Janeiro e Bahia. Na do Rio de
Janeiro destacam-se Mont'Alverne e Domingos de Magalh3es; na provincia
da Bahia, Frei José do Espirito Santo, Salustiano José Pedroza e Eduardo
Ferreira Fran¢a64.

Mont’Alverne e Espirito Santo pertencem a primeira fase. Am-
bos se ocuparam em expor as doutrinas da escola eclética, fundada na
Franga por Victor Cousin (1792 — 1867 ), que se costumava proclamar
discipulo de Royer-Collard. Domingos de Magalh3es e Salustiano Pedroza
trabalharam no sentido de fazer escola. Eduardo Ferreira Franga, com o
seu livro “InvestigagOes de Psicologia”, ( 1854 ), elaborou uma espécie de
“documento-sintese”’ da fase de formagdo do movimento eclético na
Bahia®®.

Tudo faz crer que Mont’Alverne foi o introdutor de doutrinas
da escola eclética, no Rio de Janeiro. Sendo que Domingos de Magalhaes, o
seu mais devotado discipulo, foi o grande mentor desse movimento de
idéias. Se bem que, a pesquisa de Cleusa Capalbo pode, em parte, parecer
desmentir esta afirmacgdo: “’A filosofia desta época sera marcada pelo ecle-
tismo francés. Assim, Mont’Alverne confessa-se adepto da filosofia de Vic-
tor Cousin, embora por aceitar a obra de Genovesi, deixe-se influenciar
pela sintese que este autor tentara empreender do empirismo e do raciona-
lismo, o que na época de Mont’Alverne significava sintese de Locke, do
sensualismo de Condillac e da razao pura de Kant. Um dos seus discipulos,
Domingos José de Magalhdes, sera o introdutor do ecletismo espiritualista
no Brasil”%%. J4 Antonio Paim, na introducdo a “Corrente eclética na
Bahia”, bem como no seu artigo ‘“Gongalves de Magalhdes e o apogeu do
ecletismo brasileiro”, deixa a entender que fora Magalhdes a introduzir
Mont’Alverne na filosofia eclética. No seu artigo, alias, parece disposto a
adotar este ponto de vista, quando diz: ‘A julgar pela correspondéncia que
manteve com o mestre (...) pode ser-lhe atribuido o contato de Monte
Alverne com a filosofia eclética”®”. E curioso notar, todavia, que na intro-
dugdo do livro dirigido pela Profa. Celina Junqueira, A. Paim cita Roque
Spencer Maciel de Barros para dizer que Magalhdes chegara a Franga em
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setembro de 1833 e em mar¢o de 1834 revelava-se entusiasta do ecletismo.
Mais curioso ainda é que em 1833, Mont’Alverne conclui o seu ““Compén-
dio de -Filosofia” e nele manifesta-se conhecedor da filosofia eclética de
Cousin.

Mesmo que poderia ser assim como diz Cleusa Capalbo e Anto-
nio Paim, é de se acreditar, todavia, e assim também se expressou Alfredo
Bosi, na sua ‘‘Historia concisa da literatura brasileira’’, Mont'Alverne foi
“quem primeiro sentiu a inflexao espiritualista da Europa romaéntica, e
quem nos trouxe os primeiros ecos do ‘‘génio do cristianismo”’, e da filoso-
fia eclética de Cousin’"®8. Entretanto, se atribuimos a Mont'Alverne os
primeiros ecos da filosofia eclética no Brasil, e se, em contrapartida, atri-
buimos a Magalhaes o apogeu do ecletismo brasileiro, parece sensato con-
ceder a ambos o que possa parecer mérito em tal empenho.

Educado conforme os ensinamentos das “Institutiones philoso-
phiae ad usum seminariorum et colegiorum’’, de Para Du Phanjas, para
quem a escolastica era uma filosofia barbara e tenebrosa®®, Mont'Alverne
tomou como referéncia as fontes que a reforma pombalina do ensino
facultava, fazendo, por sua vez, do sensualismo de Condillac, em mistura
com o empirismo de Locke, modelo de sua primeira opgdo filosofica.
Convocado a assumir a cadeira de filosofia, logo a seguir a conclusdo de
seus estudos, ndo fez que reproduzir, de infcio, o que provavelmente assi-
milara em sala de aula.

Frei Roberto Lopes, na biografia dedicada a ‘’Monte Alverne”,
cita longamente um trecho de uma coOpia da aula inaugural. Através dele
fez-se possfvel adentrar aos principios filos6ficos que nortearam a sua
formacéo e, inclusive, alimentaram a filosofia do seu tempo.

A sua aula inaugural manifesta a assimilacdo de uma doutrina
mais proxima ao sensualismo’® de Condillac do que propriamente ao em-
pirismo de Locke. Dito isto, parece bom salientar que Locke ndo é um
sensualista propriamente dito, uma vez que a sua grande e constante tese é
que as nossas idéias nascem da experiéncia’ le que, portanto, nao existem
idéias inatas; mas, para ele, o principio de qualquer conhecimento, funda-
do sobre a experiéncia, € a percepgdo imediata. A sensagdo, consequente-
mente, ou € a percep¢cdo mesma, ou entdo é mero fato fisiopsiquico desin-
teressado.

A diferenca fundamental entre Locke e Condillac parece ser
esta: enquanto Locke antepGe a percepgao, primeiro passo originario do
conhecimento, a sensagdo, Condillac move-se num terreno oposto, parte da
sensagdo para alcangar o que para Locke fora o ponto de partida. A per-
cepgdo que Locke faz resultar em idéias, Condillac a limita em sensagoes.
Todas as idéias que, para Locke, derivam da sensagdo,ou da reflexdo, para
Condillac derivam exclusivamente da sensagdo. ‘‘Locke, escreve Condillac,
distingue duas fontes de nossas idéias, os sentidos e a reflexdo. Seria mais
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exato ndo reconhecer sendo uma, seja porque a reflexdo em seu principio
ndo é mais do que a propria sensagao, seja porque ela é menos a fonte das
idéias do que o canal pelo qual elas emanam dos sentidos”” 2.

Além do empirismo, h4 em Locke uma vertente idealista.
Duas, portanto, as suas teses fundamentais: uma, de que a grande fonte de
nossas idéias, bastante dependente de nossos sentidos, dos quais se encami-
nham para o entendimento, é a sensagao; outra, a fonte pela qual a expe-
riéncia supre o entendimento com idéias € a percepgdo das operagGes de
nossa propria mente” 3. Esta Gltima tese, portanto, que faz da reflexdo
uma fonte de conhecimentos, ou seja, que observa uma associagdo pensan-
te de idéias como possibilidade de geragdo de uma nova idéia, Condillac a
exclui. No entanto, ele € um analista do pensamento de Locke. No seu
"’Ensaio sobre as origens do conhecimento humano’’, mesmo que concorde
quase que totalmente com as idéias expostas por Locke no “Ensaio acerca
do entendimento humano’’, manifesta, todavia, discorddncias nos domi-
nios da teoria do conhecimento e da psicologia. E foi neste paradoxo da
concordancia e da discordancia que Condillac encontrou luzes para a ela-
boragdo de sua obra principal, o “Tratado das SensacGes’’ e estabeleceu
para si o empenho de formular uma psicologia e uma teoria do conheci-
mento sensualistas e de desenvolver uma teoria da linguagem e uma logica.

E neste ambiente de idéias, portanto, que convive, por assim
dizer, a aula inaugural do nosso Mont'Alverne. Nela, alids, ha uma clara
opc¢do sensualista. O conhecimento humano, que ali investe uma concep-
¢do antropo-gnosiologica, depende exclusivamente das sensagGes. Assim se
expressou Mont'Alverne: “O homem ndo existe, ndo obra, ndo pensa sendo
por sensagoes..."”".

Na verdade, pela exposicdo de Mont'Alverne, parece dificil,
sendo impossivel, imaginarmos um ser humano, a sua existéncia e a sua
acdo, desprovido de todos os sentidos, conseqiientemente, das sensagGes. O
que seria de fato este homem sem essa capacidade de comunicagdo entre si
e o mundo, entre o ser e o outro ? Talvez por querer responder a esta
questao, Protagoras afirmou que “a alma ndo é nada mais que sensagdes”’.
Retirando no homem as sensagGes, retirar-lhe-ia entdo a ‘‘alma’’, anu-
lar-se-ia o seu ser mental. Mas o nosso Mont’Alverne é bem mais categori-
co: “‘elas ( as sensagGes ) sdo para ele ( 0 homem ) a origem e o mével de
tudo”’. Tdo categorico, que chega a ver na exclusdo das “‘sensagGes’’ a
anulagdo da origem e do movimento; visiona um caos portanto, ou seja, a
nao existéncia. Outra origem que se anula é a das idéias, outro movimento,
é o das operagOes mentais. Assim, continua o professor em sua aula: ... ele
separa recebendo-as, ele rene a si idéias que ele tem guardadas, compGe
juizos ou ratifica considerando estes objetos com mais ateng¢do ou inteli-
géncia”’. A expressdo ‘‘que ele tem guardadas”’, parece sugerir a concepgao
condillaquiana de meméria, entendida como resultado da permanéncia,
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que requer aten¢do, ou como um simples modo da sensagdo. Em Locke, a
memboria, que faz o registro do tempo, se “assemelha a um armazém de
idéias’’. Para ele, “'nossas idéias sdo apenas percepgGes presentes na mente,
deixando de ser algo quando n3o percebidas. A conservagdo de nossas
idéias no dep6sito da memoria nada mais significa do que isto...”74

Mas se o conhecimento humano fosse exclusivamente um co-
nhecimento sensitivo, no sentido de destituido de qualquer outra posterior
atividade mental, o homem assevera Mont’Alverne, ndo seria em nada dis-
tinto dos animais. Os elementos tidos como ‘“‘objetos’” da sensagdo, sao,
pelo homem, considerados com atencdo ou inteligéncia. “‘E por isso, pros-
segue o frei, que ele chega das idéias individuais as idéias gerais, das primei-
ras relacOes recebidas a licdo dos resultados mais afastados, que ele avanga
por todos os conhecimentos por meios que abreviam o estudo, que ele
ordena os que tém adquirido de maneira que possa abragar com uma vista
ao mesmo tempo mui vasta, e mui clara, enfim que de um ser todo fisico,
como 0s outros animais, ele vem a ser um ente moral que reina sobre a
Natureza pela energia dos seus sentimentos e elevagao de seus pensamen-
tos”’.

A passagem das idéias individuais a idéias gerais, € um princi-
pio condillaguiano. Ele entende que as nossas primeiras idéias sdo sempre
idéias individuais, uma vez que ‘‘na natureza existem apenas individuos:
portanto, nossas primeiras idéias sO sdo idéias individuais, idéias deste ou
daquele objeto””%. O individuo é levado a generalizar naturalmente, sem
intengcdo de generalizar e sem notar que generaliza, “’porque lhe é mais
cdmodo se utilizar de um nome que sabe do que aprender outro”’®. O
nome “‘arvore’’, por exemplo, ele o denomina a uma, duas, trés, enfim, a
todas as plantas que Ihe parecerdo semelhantes. Generalizara em tal ordem
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que denominara “‘arvore’’ a tudo aquilo que denominamos “‘planta”.

Apesar disto, isto &, de Mont’Alverne seguir com certa fidelida-
de determinadas doutrinas sensualistas de Condillac, de adotar, inclusive, a
sua tese fundamental de que o conhecimento humano somente se processa
pela sensagdo, ha elementos, em sua aula, que nos levam a crer que ela nao
seja uma exposicdo sensualista ortodoxa. A tese fundamental é de Con-
dillac, mas ndo o sao determinados aspectos da exposi¢cdo no seu geral.
Bindmios, tais como “atencdo-inteligéncia’’, “sentimento-pensamento’’
ndo parece que se constituam em doutrina castica condillaquiana. E veja-
mos por que:

Para Condillac “perceber ou sentir (...) € a mesma coisa”’”. O
mesmo ndo ocorrera para Locke. Ao bindmio ‘‘perceber-sentir’’ ele acres-
centa outro, “‘perceber-pensar’’. No primeiro bindmio, ou seja, na pura e
simples percepgdo, o espirito, de ordinario, & somente passivo, nao poden-
do nada mais que perceber aquilo que percebe. E sobre este primeiro
bindmio, e neste sentido, que se desenvolve o ‘“Tratado das sensagGes’’ de
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Condillac. Nele, a inteligéncia é tdo passiva que a reflexdo se confunde com
a propria sensagdo. ‘A sensacdo, escreve Condillac, depois de ter sido
atengdo, comparagdo, juizo, ainda se torna portanto a propria reflexdo’"" 8.
Jéd o bindmio “‘perceber-pensar’’ ndo aparece em Condillac, uma vez que
sdo os sentidos que instruem e ndo propriamente o ‘‘pensar’’ no sentido da
“reflexdo’’ lockiana. Para este, a inteligéncia opera sobre a percepgao con-
siderando uma coisa com certo grau de atencdo voluntaria, e é assim que se
tem aquela operagdo do espirito sobre as proprias idéias e que habitual-
mente se diz “‘pensar”’.

O empirismo inglés de Locke e o sensualismo iluminista de
Condillac se conflituam na aula inaugural do nosso Mont'Alverne. Se bem
que o conflito ser4d uma caracteristica especial de seu “Compéndio”. Nele
encontraremos, por exemplo, uma compreensdo tradicional do conheci-
mento humano, tal como esta: “’... eu me asseguro, escrevera Mont'Alver-
ne, que meu entendimento nada cria, mas que ele obra sobre o que esta
criado””?. A sua compreensao é negativa, ndo construtiva, “fiel ao concei-
to tradicional do intelecto como faculdade destinada a apreender o real tal
como é dado originariamente ao espirito, num ato de adaptag¢do ou ade-
quacgdo as coisas”’ o,

Mas prosseguindo na analise de sua aula inaugural, vemos que
Mont’Alverne, ap6s afirmar que o conhecimento sensitivo humano, pelo
sentimento e pelo pensamento, assume outras configuracdes distintas das
dos animais, observa, logo a seguir, que o reinado humano sobre a Nature-
za ndo é ilimitado: “... hd na Natureza uma multiddo de objetos que
escapam aos nossos sentidos, ou em toda a sua extensdo, ou em suas
partes’”. Quais sdo estes ““objetos”, ele ndo os define, somente se limita em
afirmar que ‘“Nossos conhecimentos seriam bem limitados se ndo pudésse-
mos estender sobre eles nossa atencdo e nossas observagdes'’. Exposi¢do
pouco clara e indefinida, dado que tais “‘objetos’, segundo a sua explana-
¢do, escapam de nossos sentidos, mas ndo da atengdo e da observag@o.
Observe-se também aqui, o termo ‘‘aten¢do’’ entendido mais segundo a
doutrina de Locke do que propriamente a de Condillac.

O que se segue em sua aula persiste no conflito. Entretanto
serve-se da ‘‘Ldgica” de Condillac a fim de estatuir trés principios do
conhecimento humano: a andlise, a analogia e a experiéncia.

Para o sensualista francés, “‘a analise & um método que apren-
demos da propria natureza"SI; considerada em seus meios e seus efeitos,
ela se reduz em uma lingua bem-feita. Ela é o Gnico método para adquirir-
mos conhecimento, e é por ela e sO por ela que nos instruimos®2. Mas no
“Tratado das sensacoes’’ ele nos diz que sdo os sentidos que nos instruem.
Sendo assim, a analise nada mais &€ do que a observacdo atenta dos senti-
dos. E, como tal, a fim de se evitar “‘raciocinar segundo falsas hipoteses’ e,
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sim, segundo a observagdo, faz-se necessario’” consultar a experiéncia e a
analogia"83.

Mont’Alverne segue fundamentalmente o arcabougo da Légica
condillaquiana. Apbs, como vimos, constatar, de forma imprecisa alids, os
limites da sensibilidade humana e as possibilidades de sua superagdo, dedi-
ca alguns paragrafos a exposicdo do exercicio do conhecimento humano:
manifesta a sua compreensao do que seja a analise, a analogia e a experién-
cia, e de como elas se articulam entre si. Como em Condillac, é a andlise
quem tem a primazia, algo que vem em socorro das limitagdes dos nossos
sentidos. Assim ela é entendida por Mont’Alverne: como um “dom que
temos recebido de penetrar de alguma sorte no interior das coisas pelo
exame detalhado de suas partes... Decompondo os objetos, nos percebe-
mos que por toda a parte em que os efeitos sdo os mesmos as causas sao
iguais; esta observagdo nos guia para julgar das coisas que nds ndo podemos
analisar com inteira exatiddo. Ndo podendo estuda-las bem em sua nature-
za, nds as comparamos com aquelas que conhecemos melhor e nds con-
clufmos de umas as outras pela analogia.

““Esta opera¢ao de nosso espirito menos direta, menos natural,_
de alguma sorte é também menos perigosa. NGs devemos temer sem cessar
pensar além da medida das relagOes da coisa conhecida a desconhecida, nds
arriscamos a cada instante supor numa o que n3o existe na outra. Com
uma grande circunspe¢do no uso da analogia e uma inteira retiddo no da
analise, n6s ndo poderiamos garantir do erro.

“Desgragadamente esta circunspecgdo e esta exatiddo sdo mui-
to grandes perfeicGes para nossos espiritos sempre vizinhos ao erro pela
influéncia de nossas paixdes e pelos limites de nossas faculdades. Mas ainda
nos é dado conhecer nossos erros, marcar as causas e procurar os meios de
as evitar. NOs devemos pois sem cessar chamar a experiéncia em nosso
socorro e aproveita-la”.

Anélise, analogia e experiéncia sdo, portanto, entendidas por
Mont’Alverne como trés “‘operagdes” do espirito humano. E, para bem
exercita-las, admoesta a seus alunos da necessidade de se empenhar a inteli-
géncia, pulsar as potencialidades do espirito, a fim de ndo se viver em vdo.
E é bem assim que ele conclui: “Todo o emprego de nossa inteligéncia a
estas trés operagoes, elas firmam todos os nossos meios de abragar a natu-
reza nas nossas contemplagGes, de as submeter as nossas necessidades, a
nossos desejos, e de pulsar tdo longe a poténcia de um ser que nasce tdo
fraco e vive tdo pouco”.

Mas a sua aula ndo termina aqui. Ela continua. Sdo duas pagi-
nas de meditada sintese. De dificil conpreensdo sem dlvida, para alunos
que fossem ( pode ser que os alunos da época lessem mais do que os de
hoje, a dificuldade das fontes talvez agucasse o interesse pela leitura )
pouco versados a leitura de Locke e Condillac.
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Continuando sua aula, Mont'Alverne passa a historiar os cami-
nhos percorridos pela inteligéncia humana nos dominios da Filosofia, e ao
desenvolver um paralelo entre a filosofia antiga e a nova, esta superior
aquela, ndo oculta suas queixas contra a Escolastica: ““Todas estas confusas
nocoes, diz Mont’Alverne, que eles ( Platdo e Aristoteles ) haviam estabele-
cido e ndao serviam mais que a alimentar este furor com que os homens
disputavam sobre objetos sagrados e deram nascimento a Escoléstica que
tudo tem alterado nas coisas divinas e tudo tem retardado nas ciéncias
humanas”’.

Além desta critica, que bem mereceria uma fundamentagdo
histoérica adequada a fim de testar a sua validade, destaca a presenca positi-
va de Descartes na historia do filosofar: ‘’Descartes apareceu e a revolucdo
necessaria chegou’’; ao mesmo tempo que ndo |he poupa a sua critica:
“contente de ver e pensar por si s, ele cuidou menos em observar os
fendmenos da Natureza do que em adivinhar as causas’8%. Fendmenos e
adivinhagdo recebem em Condillac os seguintes tratamentos, que se consti-
tuem num momento de critica, em sua Logica: “’A anélise so nos da idéias
exatas na medida em que nos mostra nas coisas apenas o que vemos. E
preciso nos habituarmos a ver apenas o que vemos. Isto é dificil para a
maioria dos homens, até mesmo para a maioria dos fil6sofos. Quanto mais
se €& ignorante, mais se & impaciente para julgar; acredita-se saber tudo
antes de ter observado e dir-se-ia que o conhecimento da natureza é uma
espécie de adivinhagdo que se faz com palavras”ss. “No entanto, se obser-
varmos bem, descobriremos fendmenos; vemo-los com uma seqtiéncia de
causas e efeitos, constituirem diferentes sistemas e fazemos idéias exatas
de algumas partes do grande todo. E desta maneira que os filésofos moder-
nos fizeram descobertas que ndo se teria julgado possiveis alguns séculos
antes, e que fazem presumir que se pode fazer outras”86.

Todo este entusiasmo de Mont’Alverne pelo sensualismo de
Condillac ird paulatinamente se arrefecer, na medida em que, como pro-
fessor no Seminario S3ao José do Rio de Janeiro, adentrar-se-4 no pensa-
mento eclético de Cousin.

O Conego Pinheiro, na sua ‘‘Biografia de Frei Francisco do
Monte Alverne’’, e o proprio Goncalves de Magalh3es, nos ddo, desse tem-
po, a seguinte descricdo: ““Reinava Condillac, representado por seu habil
intérprete Frei José Policarpo de Santa Gertrudes, quando subiu Mont'Al-
verne a cadeira do Seminario de S. José. Numerosos adeptos contava a
escola sensualista, que parecia dominar sem rival, e até nos claustros, como
vimos, contava com esforcados campedes. Ndo trepidou o sabio francisca-
no em enristar a langa para rebaté-la, esmagando com sua locucdo brilhante
as objecOes de seus contrarios e mostrando-lhes o despenhadeiro do mate-
rialismo em que iriam precipita-los suas doutrinas. Grupavam-se em torno
de sua cadeira mancebos sequiosos de saber e solicitos copiavam suas
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apostilas, explanando ou contradizendo o caduco Genuense”®7. “Como

professor, lembra Magalhdes, devendo ensinar a mogos apenas saidos das
aulas de Latim e de Retorica, seguia os compéndios de Genuense, cujas
deficéncias supria com apostilas manuscritas, que dava a copiar aos disci-
pulos’88,

Este € o momento em que Mont'Alverne assume uma postura
critica perante a doutrina sensualista. Sobre este momento parece muito
correto o que diz dele, Miguel Reale: ‘“Antes de tornar-se adepto do espiri-
tualismo de Cousin, é provavel se tenha valido de idéias esparsas de Kant
para, nas aulas, “‘enristar langas’’, como disse o (...) cdnego Pinheiro, con-
tra o empirismo filiado de Locke e Condillac, mas deve ser excluida qual-
quer opg¢do pela Filosofia critica, nos termos em que (...) o fizeram Feijo e
Martim Francisco Ribeiro de Andrade’®°. “De mais a mais, ndo se pode
afirmar que Monte Alverne tenha perfilhado a diretriz do pensamento
kantiano, ndo s6 porque o seu compéndio nada o revela, como também
porque o seu antigo discipulo, Gongalves de Magalhdes, ndo teria deixado
de salientar aquela ocorréncia, nas comovidas paginas dedicadas a quem
fora seu iniciador nos estudos filosoficos, no Rio de Janeiro, em 18320,

Quem melhor nos garante ter Mont’Alverne professado as dou-
trinas do ecletismo de Cousin, é o seu proprio ‘‘Compéndio de Filosofia”’.
O seu “Compéndio”, que reflete muito bem o empenho conciliador em
que vivia o Brasil independente, ou melhor, e como ja fizemos questdo de
salientar, é o testemunha de um conflito: nele coexistem parentescos do
empirismo de Locke com o sensualismo de Condillac, “‘os motivos do
sensismo de Condillac com os prop6sitos superadores do ecletismo de
Cousin”?!. Ele proprio teve consciéncia deste fato, e fez questdo de salien-
ta-la, nestes termos: “Vése pois que o meu sistema é o sensualismo; mas
depois do aparecimento do idealismo, o sensualismo n3o se pode manter
seguro nos seus dominios exclusivos. (...) O sensualismo e o idealismo, a
escola de Locke e a filosofia escocesa deram-se as m@os; e a razdo pura de
Kant sentando-se no lugar da reflexdo de Locke, ofereceu os verdadeiros
elementos do espirito humano, as legitimas fontes das idéias, e resolveu os
mais dificeis problemas da psicologia, que dividiam o mundo filoso6fico.
Felizmente, para mim, a teoria das forgas e da atividade da alma, das sen-
sagOes, da atengdo, baseando-se no elemento idealista, apartaram-se bastan-
te da escola sensualista. Mas a teoria da reflexdo e da origem das idéias ofe-
rece o lado vulneravel do sensualismo. E o que demonstrou Cousin na sua
anélise ou ensino sobre o Entendimento Humano de Locke, e em outras

obras.(...) Eu forcejarei entretanto por aproveitar o que ele tem feito...”?2.

.

O seu ““Compéndio’’ é o resultado da pratica de sua docéncia e
chegou até ndés como um precioso depoimento sobre o ensino da filosofia e
sobre a ebuligdo de idéias filosoficas num momento especial da vida cul-
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tural brasileira. A sua pobreza, em termos de filosofia, ndo anula este seu
valor histérico.

Luis Washington Vita definiu a Mont’Alverne como ‘o modelo
da filosofia teatralizada, expondo primeiro as doutrinas de Locke e Con-
dillac, depois os ecléticos franceses’”® 3. Como orador-filésofo, — “talvez
fosse menos a ciéncia do que a facindia do mestre que encantava os seus
alunos’®4 —, provavelmente, a motivo do tom oratorio, deixou-se cativar
pela doutrina eclética do altissonante Victor Cousin, a tal ponto de ndo ter
divida em chaméa-lo de ‘“‘sublime”. O seu entusiasmo pela filosofia de
Cousin, deve ter sido tanto, que, ao historiar a filosofia de seu tempo, lhe
proferiu um panegirico. Eis como louvou Cousin e o seu trabalho filosofi-
co: ““Um destes génios, nascidos para revelar os prodigios da razdo humana,
se levantou como um Deus, no meio do caos, em que se cruzavam, e
combatiam todos os elementos filosoficos, empregando a extensdo de sua
vista, e sublime compreensdo, reconstruiu a Filosofia, apresentando as ver-
dades, de que o espirito humano esteve sempre de posse"gs. A expressdao
’que o espirito humano esteve sempre de posse’’, parece um conta-sentido,
se bem que pode ser interpretada como residuo de platonismo, para quem
“aprender é recordar”, que saiu espontaneamente de sua pena. Neste tre-
cho, que enfezou o ensaio critico de Silvio Romero, na parte em que ali
coube a Mont’Alverne, o sergipano viu no entusiasta de Cousin ““um retori-
co de mau gosto’’ a “‘dar tao frageis provas de seu modo de julgar"g(’.

Mas dizer que foi o estilo oratoério a simples causa de sua
adesdo, seria constrangedor, empobrecer demais o empenho filos6fico de
Mont’Alverne. Isso porque as doutrinas de Condillac tiveram ampla aceita-
¢do no século XVIII e, por mais de meio século, sua psicologia foi pratica-
mente oficializada nas escolas francesas, em substituicdo a psicologia das
faculdades formuladas por Descartes. Mas no século X1X o sensualismo de
Condillac foi substituido pelo ecletismo de Victor Cousin. Assim também
se explica uma natural reviravolta, ou ““amadurecimento”, da atividade
filos6fica de Mont’Alverne. O espiritualismo de Condillac ele o substituiu
pelo espiritualismo eclético de Cousin; se bem que parece mais correto
dizer, e a sua obra oferece razGes para isso, que ele “‘enriqueceu’’ o espiri-
tualismo de Condillac com o ecletismo de Cousin. Enfim, as conjecturas
proprias de seu tempo, o modelo de fildsofo que era Cousin e o estado em
que se encontrava a Filosofia na época, tudo isso facilitou o encaminha-
mento de sua adesdo ao pensamento do eclético franceés.

Victor Cousin era um filésofo liberal que fez a literatura e a
politica conflufrem no seu pensamento. A sua filosofia era “’I'alliée natu-
relle de tutes les bonnes causes’’, subordina os sentidos ao espirito, reani-
ma o sentimento religioso e conduz a verdadeira arte assim como ao verda-
deiro Estado, isto é a monarquia constitucional. Estas ‘‘boas causas”,
apregoadas pela filosofia eclética de Cousin, tinham tudo para agradar o
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nosso Mont'Alverne: homem que vivia da religido e do cultivo das coisas do
espirito, dotado da arte de bem falar, envolvido com a literatura e a
politica, defensor intransigente de uma monarquia constitucional. Outras
razbes, ele proprio se encarregara de salientar: Victor Cousin desvendou “‘o
lado vulneravel do sensualismo’’. Deste sensualismo que, mesmo adotan-
do-o como sistema, nunca o aceitara de uma forma incritica e ortodoxa,
mesmo em sua aula inaugural.

A Fiiosofia na época tinha pretensoes de fazer-se sintese do
saber e os filosofos de fazerem grandes sistematizacgdes, assim se comporta-
ra Kant, Hegel, Comte, e, porque nao dizer, Victor Cousin; aliado a este, o
nosso Mont'Alverne que também manifestara a grande pretensao de “‘res-
taurar” com ele { com Cousin) o sistema filosofico™”. Note-se, porém,
que a expressao ‘‘restaurar’’ vem entre aspas, o grifo é do proprio Mont’Al-
verne. Ela tem portanto um duplo significado. O ecletismo de Cousin foi
uma filosofia que se fez durante o periodo da ‘‘Restauragao’” francesa.
Dai, provavelmente, a necessidade de Mont'Alverne grifar o termo, desta-
cando-o. Dado que ele inicia o paragrafo dizendo: "’Eu forcejarei entretan-
to por aproveitar o que ele tem feito e “restaurar’” com ele o sistema
filosofico™, parece que faz sentido afirmar que ele ndo teve pretensGes tdo
ingénuas. Lendo a frase toda, e sabendo de sua atual critica a compéndios
de Genovese, fontes de divulgagdo da filosofia no Brasil, talvez tivesse em
mente uma intengdo precisa: “‘restaurar’’ o sistema filos6fico imposto pela
reforma pombalina do ensino. O que é certo, no entanto, é que Mont’Al-
verne correspondeu a um momento do viver nacional, e viveu, a seu modo,
segundo contingéncias pessoais ou mesologicas, os pensamentos de Con-
dillac e de Cousin. Mais do rir-se ou levar a sério as suas pretensoes filosofi-
cas, antes de qualquer outro julgamento, convém considera-lo como produ-
to de seu tempo, a personificagao de um estado de 4nimo de uma época de
contradicdes.

6 — OBSERVAGOES CONCLUSIVAS

Tudo faz crer que Mont'Alverne fora um expositor, mais ou
menos habil, de doutrinas filosoficas. Decidamente nao fora um critico de
Filosofia, nem criador nem tdo pouco inovador.

O seu “Compeéndio de Filosofia’ apresenta-se, acima de tudo,
como trabalho de sistematizacao de idéias filiadas de Locke, Condillac e
Cousin. Mais do que criativo, é um trabalho assimilativo de idéias consor-
ciadas desses autores. Nao é criativo no sentido da originalidade, da singu-
laridade absoluta da criacdo, da plena independéncia na releitura daquilo
que outros meditaram ou pensaram. Mas releitura, que aqui queremos nos
referir, destaca a idéia de que é possivel a criatividade naquele que se
propde "‘reler’”” um pensamento com o paradigma das necessidades de sua
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época. A releitura, aqui, ndo é entendida como simples aclimatacdo do
saber, mas a reelaboracdo independente e inteligente de um saber novo.
Ndo é, alidas, uma atividade intelectual passiva, simples vulgarizacdo, mas
atividade intelectual que traz a participar todas as potencialidades do sujei-
to e suas circunstancias historico-culturais. Pois bem, a assimilagdo de
Mont’Alverne, pelo nosso estudo, ndo se apresentou de todo cega, sem se
incorporar a um processo de enriquecimento, ou dependente de uma Unica
fonte acreditando ser esta a garantia da eficacia do saber como um todo.

Idéias como esta, no entanto, devemos dar “‘a luz idéias gene-
rosas e ilustres feitas de virtude e heroismo’’®8, dita por um Antero de
Quental ( 1842/1891 ), por exemplo, revolucionaram os jovens intelectuais
de sua época; a mesma idéia dita por Mont'Alverne ( 1784/1858 ), “so
idéias generosas, grandes e fraternais nos podem (...) assegurar ao pais sua
verdadeira grandeza”gg, ndo chegou a produzir o mesmo efeito, aquecer e
revitalizar os animos. Tudo, talvez, por estarem em ambientes diferentes,
numa época socio-historica distinta. Ndo se pode ignorar, porém, que a
faisca animadora e vivaz do fogo criador feriu diferentemente a intimidade
meditativa desses dois autores. Ambos, porém, gastaram de si toda a luz,
calor e brilho que podiam dar. A vida tem sentido emsi mesma, mas ao
fazer-se acdo ela adquire maior significado se gasta em funcdo de boa
causa.

Se como “filésofo’’, e com o seu ““Compéndio”’, Mont’Alverne
representou muito pouco para a Filosofia; se como orador, e com 0s seus
“Sermdes’’ representou ainda menos para a Literatura... O que é certo, é
que Mont’Alverne, durante os seus anos de ensino, teve sempre em mira a
educagdao da mocidade, seu levantamento moral e cientifico, a abrir-lhe
caminhos para o futuro. Nem o Brasil, nem as condigGes da época eram
favoraveis a um melhor e mais louvavel fim de um empenho. E até justica
reconhecer-lhe, sendo mais, pelo menos o valor de pioneiro juntamente
com aqueles que desbravaram sendas para a nossa incipiente cultura de
nivel superior. Se ndo podemos, através de uma critica facil, atribuir-lhe
determinados valores que ndo teve, o que historicamente |he pertenceu,
ndo lhe podemos retirar: ‘“Bem poderia ter saido das penas de um Feijé ou
de um Verney, ( escreve D. Odildo Moura ), em pleno “‘século das luzes”,
esta frase do serafico retorico: ““Essa filosofia barbara ( a escolastica ) rei-
nou em quase toda a Europa, até que no meado do décimo sétimo, apare-
ceu Descartes, que (...) conseguiu dar-nos uma filosofia livre de todos os
absurdos, que despojando-se de todas as idéias que entenebreciam e maltra-
tavam a razdo, assegurou a Filosofia um novo império, e uma mais larga
ilustracgo”” 199, O fato é que lhe pertenceu. E ndo é por ser destituido de
interesse pessoal, que o historiador ou critico das idéias filoséficas no
Brasil se furtard em analisar determinados passos da historia do pensar; os
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males que padeceram certas fases do nosso filosofar ndo anulam o seu
interesse historico. O interesse de um fato historico significativo para uma
época, nem sempre & contemporaneo ao analista da historia. E ndo é por
esta razdo que se ha de olvida-lo. Assim como ndo serd a critica apressada,
demasiada simplista, decisiva e preguicosa, aquela que atingira o seu real
interesse. Uma coisa é certa, a critica que ndo se faz acompanhar do estudo
atento e pormenorizado, ndo € uma critica auténtica.

O critico ndo é aquele que fala em nome da sabedoria. A
critica ele a exerce com o pensamento, com o auxilio de uma reflexdo
fundamentada e responsavel. Quando a atividade critica ndo esta solidaria
com o espirito especulativo ou criador, quando ndo tem o sentido dos
valores, ndo de valores formais ou arbitrarios, antes de procurar juizos
verazes, aplica a dieta de juizos faceis. Aquele tipo de critica que detém a
sua atencdo ao mais impressionante, ao mais exterior e visivel, ao mais atil,
e, por fim, ao mais vulgar e banal, ndo merece credibilidade. A critica
externa de uma obra deveria ser evitada, substituida pela critica interna da
obra. Esta parece ser a melhor maneira de se adentrar as circunstancias
historico-culturais do autor criticado, de se explorar o lado genético de
uma obra ou o ambiente sOcio-historico que a gerou. A critica nasce,
portanto, de um agudo sentido de interpretacdo e compreensdo, movida
pelo sentido pedagdgico da pesquisa. Enfim, a critica deve ser humana, de
correcdo fraterna se for o caso, libertadora e construtiva, atingida na longa-
nimidade do empenho paciente e demorado, produzida no exercicio da
inteligibilidade e da compreensdo. Se o conhecimento humano é uma ativi-
dade que se define pelo esforco em busca da verdade ou da certeza, a
critica deve inspirar-se desse sentido.

Uma das grandes limitacGes desse nosso trabalho esta na carén-
cia de aten¢dao ao movimento de idéias, as vérias tendéncias filos6ficas que
representam, no seu todo, o momento historico-filoso6fico no qual esta
inserido o ““Compéndio’’ de Mont'Alverne. Parece necessario salientar
que o seu “Compéndio de Filosofia’ esta longe de representar todo o
pensamento de uma época, manifesta apenas uma de suas mais vivas ten-
déncias. Mont'Alverne, com sua vida e suas obras, casou-se bem com a
instabilidade de fatores politico-sociais entdo em conflitos.

NOTAS

(1) O padre Dioge Antonio Feijo é seu coetaneo, nasceu em Sdo Paulo a 17 de agosto
do mesmo ano.

(2) N3o consta N.E,

(3) PRIMITIVO, Moacir, A Instrugado e o Império, Sdo Paulo, V. 1, 1936, p. 25.

(4) HAIDAR, M. de Lourdes Mariotto, O Ensino secundario no Império brasileiro,
S&o Paulo, 1972, passim.

(5) LOPES, Fr. R. Belarmino, op. cit., p. 17.
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(6) Idem, Ibidem, p. 18.
(7) MONT'ALVERNE, Discurso Preliminar, citado por LOPES, Fr. R. B., op. cit., p.
19.
(8) “... para um jovem ser admitido a Ordem no estado clericai, exigia-se a idade de
dezesseus anos” ( ROWER, Frei Basilio, O Convento de Santo Antonio no Rio de
Janeiro, Petropolis, 1945, p. 44 ).
(9) Mont'Alverne recebeu o habito em 1801 e fez os votos religiosos em 1802.
Conforme os ""Estatutos e Breves Apostolicos’” da Ordem franciscana, Francisco José
de Carvalho tomou por nome eclesiastico Frei Francisco do Mont'Alverne. “i.ionte
Alverne’’ é o nome da montanha onde S3o Francisco recebeu as chagas de Cristo.
(10) LOPES, Frei Roberto B., op. cit., p. 65.
(11) Eis, como exemplo, o que dizia Mont'Alverne no ‘‘Sermao da Peniténcia’: “Tu-
do anuncia a ruina dos costumes; e esse povo vive tranqiilo, confiando na pratica
externa dos deveres da Religido, acreditando poder desarmar a vinganca divina com
confissdes..."".
(12) Referindo-se a situacd@o religiosa na Corte, Mont'Alverne denuncia: “Uma seita
funesta (...) assoalha méaximas subversivas da sa doutrina. Rebelde as leis, que contra-
riam seus desejos, e envenenam sua alegria, corrompe uma mocidade ignorante e sem
educacdo” ( Serm3o sobre a Incredulidade ).
(13) Faz-se referéncia explicita a alguns passos do artigo de D. Odildo Moura, O
lluminismo no Brasil”, in As ldéias filosoficas no Brasil, ( séculos XVIIl e XIX ), Sdo
Paulo, 1978, pp. 143 a 183.
(14) LOPES, Frei Roberto B., op. cit., p. 30.
(15) Idem ibidem, p. 30.
(16) Idem ibidem, p. 30.
(17) Idem ibidem, p. 30.
(18) Idem ibidem, p. 31.
(19) MONT'ALVERNE, citado por Fr. Roberto B. LOPES, op. cit., p. 40.
(20) MONT'ALVERNE, Obras Oratorias, t. 1, p. V.
(21) Gongalves de Magalhdes e Aratjo Porto-Alegre foram os que propuseram a sua
afiliacdo. Parece que tal Instituto tinha mais interesse pelo lado financeiro do que
propriamente pelos seus sOcios estrangeiros.
(Z2) Arg. Prov., Doc. n© 31, citado por Fr. Roberto B. Lopes, op. cit., p. 103.
(23) Revista do Instituto Historico e Geografico Brasileiro, V. 9, p. 561.

certo que, com o termo “‘discipulo’’, Mont'Alverne se referisse aos seus alunos, e
ndo a alguém que seguisse as suas idéias no sentido de continuador de sua doutrina.
(24) MONT'ALVERNE, Obras oratorias, t. 4, pp. 230 — 233.
(25) MONT'ALVERNE, Obras oratorias, t. 1, pp. VII — VIII.
(26) MAGALHAES, D. G., Biografia do Padre-Mestre Frei Francisco do Mont’ Alver-
ne, in Revista do Instituto Historico e Geografico Brasileiro, Rio de Janeiro, V. 65,
1882, p. 398.
(27) Arq. Prov. Doc. nQ 30, Carta de 22-7-1834, citado por Frei Roberto B. Lopes,
op. cit., p. 101.
(28) E certo que deva ter-se valido de um secretario para a ordenagdo e corregdo de
seus escritos e que, alias, deixou escapar pequenos retoques.
(29) Arq. Prov. Doc. n© 24, Carta de 25-7-1834, citado por Frei Roberto B. Lopes,
op. cit., p. 102.
(30) Citado por Frei Roberto Lopes, op. cit., p. 127.
(31) Arg. Prov. Doc. n? 45, citado por Frei Roberto Lopes, op. cit., p. 104.
(32) A edigcdo de Portugal saiu em 1867 e em 1868, pela Casa Editora P. Podesta e
pela Livraria Nacional, ambas da cidade do Porto. Apareceu ainda no Porto, uma
segunda edigdo: o segundo e terceiro tomos, pela casa editora de A. R. da Cruz
Coutinho, em 1885; o quarto tomo, pela Livraria Chardron de Melo & Irm3o Edito-
res, em 1889. A segunda edigdo brasileira saiu pela Garnier.
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(33) MONT'ALVERNE, Obras Oratborias, t. 1, pp. 300 — 305.

(34) O original encontra-se no Arquivo do Museu Imperial de Petropolis, e encon-
tra-se publicado no livro citado do Frei R. Lopes, pp. 109 — 110.

(35) A expressdo ocorre na obra de Nélson Werneck Sodré, Historia da Literatura
Brasiieira”, 52 ed., Rio de Janeiro, 1969, p. 246: "... o sermio da festa de Sdo Pedro
de Alcantara, pega antologica que assegura a lembranga do seu nome"".

(36) ALENCAR, José de, Paginas avulsas, Sdo Paulo, 1938, pp. 55 — 56.

(37) Publicado pelo ““Correio Mercantil” de 5-X11-1858 e pela “‘Revista do Instituto
Historico e Geografico Brasileiro™, V. 21, p. 499, e por Frei Roberto Lopes, op. cit.,
pp. 130 — 131.

(38) ROMERO, S., Obra Filosofica, ( Introducdo e selecdo de Lurs W. Vita ), Rio de
Janeiro, 1969, p. 9.

(39) MACHADO, Geraldo Pinheiro, A Filosofia no Brasil, 32 ed., S. Paulo, 1976, p.
28.

(40) JUNIOR, T. A., in Galeria dos Brasileiros ilustres, Rio de Janeiro, 1861. Citado
por LOPES, op. cit., p. 73.

(41) SODRE, N. Werneck, Historia da Literatura Brasileira, 53 ed., Rio de Janeiro,
1969, p. 219.

(42) Vejamos alguns passos do seu ‘‘Discurso Preliminar’’: O pais tem altamente
declarado que eu fui uma dessas glorias de que ele hoje se ufana’; “Eu estava na
resolucdo firme ( referindo-se ao secretario que teve de tomar para organizar as suas
Obras Oratorias ), e inabalavel de ndo repartir com outro a minha gléria... nem
aproveitar-me de alguma circunstancia, para fazer cair sobre quem quer que fosse os
defeitos de meus escritos: convinha um amigo e ndo um mestre"’.

(43) PARANHOS, H., Historia do Romantismo no Brasil, S. Paulo, 1938, v. 2, p.
289.

(44) MOURA, D. O., O lluminismo no Brasil, in “As Idéias Filos6ficas no Brasil.
Séculos XVIIl e XIX", S. Paulo, 1978, pp. 150/151.

(45) Idem, ibidem, p. 151.

(46) Idem, ibidem, p. 160.

(47) FRANCA, L., Nogdes de historia da filosofia, Rio, 1967, p. 264.

(48) Idem, p. 265.

(49) REALE, M., Experiéncia e cultura, S. Paulo, 1977, p. 203.

(50) PAIM, A., Historia das idéias filosoficas no Brasil, S. Paulo, 1967, pp. 80 — 81.
(51) José Verissimo, na sua “‘Historia da literatura Brasileira”, ( Rio de Janeiro, 1954,
p. 166 ) exagera ao escrever que “'Fr. Francisco do Monte Alverne fazia do palpito ou
da catedra estrado de tribuno politico..."”.

(52) LOPES, R. B., op. cit., p. 76.

(53) Pelo que consta, esta festa foi promovida pelo partido liberal, sob os auspicios
da Sociedade Defensora da Liberdade e Independéncia, e aela o Imperador ndo fora
convidado, mas, mesmo assim, comparecera. Na Capela Imperial celebrou-se, pela
manh3, o Te Deum.

(54) MONT'ALVERNE, citado por Lopes, op. cit., pp. 76 — 77.

(55) Idem, p. 76.

(56) MONT'ALVERNE, citado por Alfredo Bosi, in “Ilistéria Concisa da Literatura
Brasileira”, S. Paulo, 1977, p. 96. A interrogagdo é nossa, por ndo se saber bem o que
vem ai a fazer a filosofia.

(57) Vem aqui a vontade de lastimar que o Brasil sempre sobreviveu com um minimo
de ciéncia, e sem ciéncia ndo ha uma verdadeira independéncia, e sem independéncia,
ndo é possivel uma liberdade duradoura.

(58) MONT'ALVERNE, Obras Oratorias, t. 4, p. 129.

(59) MONT'ALVERNE, Sermao da Ressurreicio, citado por Lopes, op. cit., pp.
79 — 80.
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(60) MONT'ALVERNE, Obras Oratorias, t. 4, p. 107.

(61) MONT'ALVERNE, in Diario de Aniincios, 20 de novembro de 1833. Citado por
LOPES, op. cit., p. 79.

(62) Francisco Silveira Bueno, na sua “Literatura Luso-Brasileira’’, Sdo Paulo, s. d., p.
304, viu nele um romantico: Mont’Alverne ‘*é um roméantico do pulpito, um poeta que
canta em prosa’’.
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ACERCA DE LA FILOSOFIA DE LA PRAXIS

Maria Eugenia Diaz
Universidad Autonoma de Chihuahua-México

El conocimiento filosofico no difiere esencialmente del cono-
cimiento cientifico. No hoy fuente esencial para la ciencia que no esté
abierta para la Filosofia, y los resultados en ambas no son radicalmente
diferentes. La Filosofia es mas critica y mas general que la ciencia, exami-
nando por partes los supuestos conocimientos y poniéndolos a prueba para
ver su consistencia, y las inferencias empleadas son tales que aparezcan
validas después de un cuidadoso examen. La critica filosofica es razonable
y constructiva, — reivindica y disminuye la posibilidad del error humano.

No me refiero a la critica que no hace otra cosa que ‘‘crearse
formulas tomandolas de las categorias de lo existente’” ( pues se vuelve asi
dogmatica y abstracta — Se trata de describir una sorda presién mutua de
todas lasesferas sociales unas sobre otras de una destemplanza general y sin
tacto, de una limitacion que se reconoce tanto como se desconoce, encua-
dra dentro del marco de un sistema de gobierno, que viviendo de la conser-
vacion de todo lo lamentable no es de por si otra cosa que lo que hay de
lamentable en el gobierno — Lamentable espectaculo el que se ve con la
division levada hasta el infinito de la sociedad en las mds diversas razas, que
se enfrentan las unas a las otras con pequenas antipatias, malas intenciones
y una brutal mediocridad, y que precisamente en razon a su mutua y
recelosa posicion mutua, son tratadas por sus amos y sefiores, todas ellas
sin excepcion, aunque con distintas formalidades como existencias sujetas
a concesionarios. ) Sino a la critica verdadera que presta a la autocon-
ciencia los servicios mas sustenciales, libera al hombre de la pobreza espiri-
tual y hace aterrizar en la realidad al que filosofa. La critica esclarece ante
si mismo el objeto de su analisis. Se comporta simplemente como un
medio mas no como un fin en si.

Su essencia es la indignacion y su tarea es la denuncia.

La Filosofia es la ciencia mas antigua. Los numerosisimos siste-
mas filosoficos que surgieron con diversas condiciones historicas y creadas
por representantes de las clases y grupos mas diversos.

Problema fundamental de la Filosofia es plantearse primero:
¢ Quées lo primario, lamateria o la conciencia o viceversa; y segundo: si el
mundo es cognoscible si ‘la razon humana es capaz de penetrar en los
misterios de la naturaleza y sacar a luz las leyes de su desarrollo ?
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Entre los griegos, Platon y Aristoteles represetan dos actitudes
frente a la Filosofia: La especulativa con su base matemdtica y la empirica
en dos grandes posiciones: el materialismo y el idealismo. Dos grandes
contintes teoricos encuentran en esto su contenido. El continente de las
Matematicas ( Platon ) y el continente de la Fisica ( Aristdteles ). Las de-
mas ciencias como la Quimica, la Biologia, la Quimica molecular, etc.
quedaran integradas regionalmente al continente de la Fisica. La Logica en
su forma moderna se integrara también regionalmente a la Matematica. Y
asi se podran nombrar todas las demas ciencias. Surge después el nuevo
continente Freudiano con la Psicologia. Y surge con Marx el continente de
la Historia, en el sentido de abrir este campo al conocimiento cientifico.
Pero aqui nos hacemos una pregunta.¢ Si la ciencia es entonces lo real mis-
mo, conocido por el acto que lo descubre, destruyendo asi las ideologias
que lo venian ocultando, pondra en peligro a la Filosofia por ser ésta una
de las ideologias que sustentaban el conocimiento cientifico a-priori ?

Existen muchos conceptos filosoficos y cientificos que tienen
un origen social. La filosofia siempre ha existido como el modo de vida de
un pueblo, de una sociedad, del individuo como persona. El peligro de
desaparecer no es real. Tan solo podra arrinconarsele o sujetarsele bajo
presiones abiertas o solapadas actitudes. Muchas veces se encubre con con-
ceptos y lenguajes extravagantes y esotéricos, para disimular su alejamiento
total o parcial de la realidad.

Como fil6sofos en ciernes, somos amantes de la sabiduria y la
buscamos no ingenuamente, pero si limpiamente; no queremos enredarnos
en maniobras u subterfugios malsanos. Porque la filosofia de la practica en
hermandad con lo positivo de la filosofia académica es excluyente de
posiciones de altura y de intelectualismo enfermizo que nos esta caracteri-
zando hoy en dia. Esta filosofia pone a temblar a muchos que dedican su
vida a la persecucion de la riqueza y el poder. Pasando por encima del
hombre mismo en pos de sus intereses necios que no ven que en comunicar
y compartir demas esta la felicidad humana. A este proposito Tito Lucre-
cio Caro dice:

“De ordenar u vida un hombre segun un principio justo, seria
para él la mayor de las riquezas un subsistir frugal junto a un espiritu
satisfecho, pues aquel cuyas necesidades son escasas nunca se hallara co-
dicioso. Pero los hombres desean tener poder y nombradia esperando
gue su fortunas podran descansar sobre un cimiento solido y que la ri-
queza podrd hacerles llevar una vida sosegada. Mas todo en vano...

El hombre trabaja sin meta alguna y malgasta su vida en inGti-
les cuidados, porque no ha aprendido adn cual es el verdadero fin de la
posesion y hasta donde puede aumentarse el verdadero gozo. Poco a
poco ha ido hundiendo su vida en el profundo mar y ha extraido la
oleada soberana de la guerra.””
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Ahora bien, la tarea filoso6fica en cuanto se presenta un feno-
meno de crisis que es lo que ha venido haciendo ?

Este fendbmeno se reconece bien, pues en tanto empiezan a
sufrir crisis ( en el sentido de crecimiento ) las ciencias, y ufren importan-
tes revoluciones, siempre habra filésofos que estén al acecho para procla-
mar estas crisis y declarar que es campo abierto para la Filosofia. Enton-
ces, de aqui que se diga que la ciencia puede existir sin la Filosofia. Pero
No cito aqui la tesis de Lenin: Si la Filosofia es distinta de las ciencias,
existe entre Filosofia y Ciencias un nexo privilegiado: este nexo representa
la tesis materialista de la objetividad. Entonces infiero que la Filosofia
debe ser metodologica. Porque Filosofia y ciencia equivalen a la realidad,
van unidad. Ambas son producto del quehacer, de la actividad de el hom-
bre. La razon es una facultad de los seres humanos, que se manifiesta en
parte de su conducta, porque aunque tengamos uso da razon, en muchas
ocasiones nos comportamos como si no la tuviéramos ( ejemplos graves de
ello son las guerras, el hambre, la excesiva riqueza en pocos, y la inmensa
miseria en muchos, la supeditacion de la ciencia a la tecnologia y paulati-
namente, y cada vez mds hacia la aguda enajenacion del hombre, etc. ) La
facultad del ser humano; asi, razdon y lenguaje ‘especializado’ buscan la
certeza, la verdad, en la blusqueda se cuestiona, se especula, se propone, se
prueba, se contrapone, se demuestra y se encuentra respuesta parcial o
particular, y asf sucesivamente Filosofia y Ciencia caminan de la mano.

Nos allegamos pues, a otro problema filoséfico de gran impor-
tancia, el que la Filosofia Académica, restringe el campo de la Filosofia
practica. La primera tiene el poder de la herramienta, la segunda el poder
de la espontaneidad. La Filosofia Académica ha obedecido a los propdsitos
de un stato quo Adolece de una critica constructiva filosofica. Es tenden-
cio a en la orientacion cientificista hacia una tecnocracia y condena al
individuo a soportar y rumiar los enormes trarados filos6ficos de nuestros
antepasados en una actitud contemplativa y en todo caso interpretativa.
Por otro lado, es preciso volver sobre nuestro pasado, y descubrir cada vez
con mas claridad, la importancia de la generacion inmediata anterior a la
nuestra, y de ésta a la anterior y asi sucessivamente. Y conocer las noveda-
des que fueron, y el genio de los grandes filosofos y tratadistas en las
distintas revoluciones del mundo; porque con ello se reformula conceptual-
mente una vision de la totalidad dindmica y fluyente que nos rodea. Con
ello la juventud puede asumir cierta opciones ideologicas que de otra ma-
nera les resultaria imposible justificar en su fundamentacion.

Es pues el estudio de la Filosofia en los ambitos académicos un
arma de dos filos: o nos anquilosaen el enciclopedismo, o nos transtorna la
testa.

De aqui pasamos al siguiente aspecto: Filosofia también quiere
decir “presencia en toda actividad relacionada con el hombre; rastrea todos
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los campos, incursiona en ellos como detonante se presenta en la Politica.
Y asi como lo hicieron Maquiavelo, Hobbes, Spinoza y Roseau incursio-
nando en este espectacular campo, asinacié una nueva orientacion filosofi-
ca para el hombre: la orientacion socio-politica. Los planteamientos nue-
vos, originales y revolucionarios a las ciencias sociales, aunados a ellas con
toda honestidad; y el argumento de que si la ciencia lo unifica todo, la
Filosofia lo divide esta vigente, pero divide en funcién de analizar para
llegar a un todo o sea la ciencia une sin dividir, y la Filosofia divide para
unir. Es necesaria esta presencia le la Filosofia en la Politica, porque
hacemos cotidianamente politica. La politica o sea el arte de gobernar; es
una actitud integradora de un pueblo, de una comunidad. Aunque el con-
cepto y el término hayan degenerado en el sentido peyorativo de la palabra
y de la accion. Todos somos a un tiempo gobernados y gobernantes, aspec-
to muy importante de nuestra vida. Filosofia inherente al crecimiento de
la persona. El enfoque que se le da entonces — volviendoa la referencia de
Filosofia Académica —, dentro de un ambito como el nuestro, donde el
hombre tiende al no-ser, a toda disciplina académica a la educacion y por
ende al estudio de la Filosofia, tiene que ser bajo una orientacién que
prepare a las nuevas generaciones para que se inserten facilmente en la
ociedad y funcionen bien en ella. El sistema social vigente condiciona a la
educacion y a su vez esat inculca convicciones y aptitudes adecuadas a la
sociedad circundante, refuerza y consolida necesariamente al sistema social
que esta en vigor. Marginando cada vez mas al pueblo. Menciona al pueblo
porque es la parte mas importante de la comunidad en la que estamos
insertados, porque nosotros somos pueblos. Y siendo éste el creador de la
historia ya que no constituye algo inmutable fuera de la historia dado una
vez para siempre. Tampoco es ““tropel” ni “populacho”, ni “‘chusma’’ hos
til y reacio a toda civilizacion y progreso. Si reflexionamos que el pueblo el
que nos sustenta tanro enalimentos, vestidos y techo. Es el sector produc-
tivo, la brecha generacional, la ninez, la adolescencia, la vejez y nos impele
la necesidad de orientar nuestra critica reflexiva hacia la politica y la
sociedad Latino-americana.

Y que es lo primero que descubrimos sino la situacion de
dependencia de nuestros paises, y como consecuencia ‘‘desarticulacion”
total en los pueblos del continente. Operandose desastrosos fendmenos
sociales que el filosofo anticipa como es el impacto psicologico del ubdesa-
rollo que provocod el fenémeno de lo ““comunitario’” en un ambiente de
trauma porque es parte respuesta a las situaciones de dominacién sufridas.
Este aspecto comunitario ha permanecido en la civilizacién actual a modo
de una corriente subterranea denominada ‘‘Socializacion”. Se subraya la
importancia de la vida social con la necesidad de crear mayores relaciones
sociales, interpersonales, pero como el fendbmeno de la socializaciéon no
tiene fundamentos reales, nacidos de la conciencia popular, entonces lo
que produce es una mayor enajenacion.
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Es deber de todos aquellos que pasamos por la Universidad,
tomar conciencia de la realidad, extramuros a la misma. No es privilegio, ni
castigo de algunos, por cierto muy pocos, el tener acceso a las fuentes de
conocimiento filosofico, social y politico mediante recursos apropriados.
Es un compromiso el que se adquiere de analizar, profundizar y actuar en
los temas de la realidad social, y como primer paso se exige la denuncia por
el camino que nuestra realidad nos presenta, los medios a nuestro alcance y
dentro del margen mas amplio de no fracasar. Porque la defensa de los
débiles y necesitados es nuestra propia defensa, y ésta no esta solo en las
armas, sino que radica tambien en la guia y orientacion filoséfica de
lucha, no apelemos a los analisis formales o a la separacion entre los de
arriba y los de abajo. Hacer esto es estar bordando en el vacio, consecuen-
cias tan graves suelen tener estas actitudes como es el de que cada ano hay
miles de jovenes y minos que abandonan sus hogares escuchando los sufri-
mientos diarios de sus padres, viéndolos con sus propios ojos, palpando la
miseria y la injusticia social. Si algun dia estos jovenes son reclutados para
luchar en contra de los defensores de una doutrina que ellos sientan justa
los resultados seran adversos para aquellos que sustentan la dominacion.

Como corolario quiero asentar que el papel de la Filosofia es
crear una gran sensibilidad ante todos los problemas, gran sensibilidad ante
la injusticia. Espiritu inconforma cada vez que surge algo que estd mal, lo
haja dicho quien lo haya dicho. Plantearse todo lo que no se entiende.
Discutir y pedir aclaracion de lo que no esté claro. Estar siempre abierto
para las nuevas experiencias, para conformar la gran experiencia de la
humanidad, unificar el pensamiento en tanto que va logrando el cambio de
la realidad hacia una sociedad justa. Y ¢ como hacerlo ? Empezandopor
nuestra propia escuela; conviviendo de manera tal que las discrepancias en
teoria, e ismos no rebasen la hermandad y el respeto que mutuament nos
debemos, pues somos una sola familia, contando también con aquellos que
hoy nos brindan su presencia y que participan de nuestras mismas inquie-
tudes.

El dialogo como estrategia y la realizacion de so6lo aquello en
lo que todos lleguemos a un comin acuerdo, es lo indicado. Muchas veces
aln con las mejores intenciones, algunas personas o grupos tratan de domi-
nar a otros elementos que estin comprometidos con la labor educativa,
produciendo inmediatament como reaccién, enfrentamientos, toma de
posiciones intransigentes que destruyen iniciativas valiosas. Esto lleva a la
dispersion de fuerzas y a la falta de interrelacion de objetivos especificos y
de armonia con los planteamientos de metas concretas. Lleva consigo al
desconcierto, obstaculizando la accion. La oposicion de una o varias perso-
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nas es suficiente para imposibilitar la accion. De aqui que a los opositores
no se les relegue, sino al contrario provocar en ellos que asuman su respon-
sabilidad dentro de las actividade propuestas y den mayor impulso a las
mismas. A continuacion ennumero algunas de las factibles actividades espe-
cificas y generales.

Especificas:

Cursos, seminarios y reflexiones criticas que estén precedidas
de actividades concretas ya realizadas, y versaran sobre estas mismas activi-
dades.

La estructura de apoyo para la realizacion del proyecto o
proyectos radicara en los profesores, comisiones de alumnos y comités de
alumnos y maestros de otras escuelas.

Generales:

Adquirir conocimiento de la realidad conjuntamente entre
alumnos y maestros mediante relaciones si se pudiera decir familiares.
Cuestionarse ambos, alumnos y maestros sobre su papel y la forma como la
estan cumpliendo.

Integracion entre nosotros con alumnos y maestros de otras
escuelas.

Comunicacion entre los diversos cursos, grados, mediante la
creacion de seminarios o convivencias filosoficas.

Impulsar el trabajo en equipo de diversos grados conjunto con
maestros y alumnos.
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PARA UNA EPISTEMOLOGIA DEL AMBIENTE

Daniel Vidart
Universidad Nacional de Colombia — Repre-
sentante de UNESCO.

EL AMBIENTE: SIGNIFICANTE Y SIGNIFICADOS

1. Una teoria del ambiente, inducida a partir de reiteradas
contemplaciones1 e interpretaciones puntuales de ambientes concretos,
debe comenzar por un ejercicio de pulcritud semantica.

Ello obliga a una previa definicion de los términos que mentan
el ambiente y otras realidades contiguas para someterlos a la prueba de la
confrontacion con las cosas. Este es, por otra parte, un ejercicio milenario.
Asi lo habran practicado sin duda los parricidas lingtiisticos del primer
homo loquens y asi lo seguiran haciendo nuestros sucesores, avergonzados
de las actuales imprecisiones y oscuridades del habla vulgar y de la preten-
ciosa complicacion de la jerga cientifica que se arroga, desde el limitado
territorio de cada ciencia, una infalible conceptualizacion del mundo. Por
eso ni Confucio sorprendid a sus contemporaneo ni Wittgenstein y sus
seguidores nos han sorprendido a nosotros.?

El significante — un fonema, una grafia, un signo en definiti-
va — es una estructura formal, ancilar, hieratica en cierto modo, que recibe
a lo largo del tiempo social, a cuyo socaire maduran y declinan los idiomas,
distintos significados coyunturales acufiados por la cultura, una entidad
cambiante reificada generacionalmente3 por las creaciones del espiritu hu-
mano. Por su parte la cultura®, definida y redefinida en multiples ocasio-
nes a partir de la llustracion, constituye el legado abstracto de experiencias
vividas por la persona humana, portadora y creadora de valores, que, mano
a mano o en pugna con otras personas — grupos, clases —, ha dibujado la
linea de flotacién de la especie del Gnico ser parlante para que éste no
zozobrara en la pura necesidad y el ciego azar. Tales experiencias se han
desarrollado a partir de una praxis productora de la existencia humana que
ata en un mismo haz a las actividades laborales, perceptuales y conceptua-
les al tiempo que estratifica la sociedad en estructuras dialécticamente
interrelacionadas. Asi, habla e idioma mediante, la cultura convierte al
hombre en un ser biografico, en una criatura que escapa al cerrojo etoldgi-
co, en un personaje singular que es a la vez sujeto y objeto de la historia.

El hombre no tiene naturaleza, tiene historia, dijo una y otra
vez Ortega y Gasset® quien, en su maniqueismo, No SUpPO 0 NO quiso ver
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que el hombre es el pivot de la conciencia situada entre la naturaleza y la
historia, el compromiso entre la gravitacion del instinto y la gracia de la
inteligencia.

Mas aln. Si bien es cierto que toda cultura se expresa mediante
una lengua y que dicha lengua entraiia una Weltanschauung, una concep-
cién del mundo y de la vida®, en el seno de las culturas con minuscula, que
configuran la dignidad mayuscula de La Cultura, existen desfases idioma-
ticos, estratificaciones, notorias de los significados, la barriére et le niveau
para decirlo con palabras de GOBLOT, 1925.

En efecto, dentro de la intimidad pautada de una cultura espe-
cifica las mismas palabras pueden mentar distintos objetos ( el madel chino
mandarin, por ejemplo, tiene cuatro denotaciones, expresadas por cuatro
distintas entonaciones ), e idénticos objetos pueden ser denominados con
distintas palabras. Clase, rango, rol y status conforman tambien imprevistas
alianzas y tenaces murallas de incomunicacion: un dignatario maorf utiliza
un repertorio linglifstico muy distinto al del humilde pescador de los atolo-
nes, aunque ambos hablan polinesio, y del mismo modo un gentilhombre
francés de la corte de Luis XIV no podia, literalmente hablando, enten-
derse con un campesino de La Vendée.

Al referirse a la ““autoridad’’ del inglés clasico, que bien puede
intercambiarse por el ‘’clasicismo’’ de las academias espariola o francesa del
idioma, P. L. Heat ha escrito:

Aunque poco o nada se ha hecho para verificar esto empirica-
mente, los escritores que apelan al inglés clasico despliegan una
sorprendente confianza y autoridad al pronunciarse sobre los
significados propios, normales, literarios, primarios, verdade-
ros, correctos o dominantes de las palabras y frases. Es sor-
prendente, porque si investigamos lo que los linglistas tienen
que decir sobre el tema, encontramos que esta concepcion
estrictamente normativa del vocabulario y la gramatica es com-
pletamente obsoleta, y lo ha sido por siglos. Para la gran mayo-
ria de los lingliistas modernos el “‘inglés normal’’ ya no es mas
que una etiqueta clasificatoria anadida a un dialecto particular,

y no tiene ningun status o autoridad especial fuera de la apro-

bacion social ( que tiene poco valor ) concedida a los que lo

hablan... Salvo per accidens no hay ninguna logica en la mate-
ria, ningn privilegio, ninguna permanencia... MUNDLE,

1975:18.

Teniendo en cuenta esta aguda puntualizacion y sin entrar por
el momento a considerar las relaciones existentes entre mundo sensible,
lenguaje y realidad, debemos poner cuidado, hasta donde sea posible, en el
uso correcto de los términos. Es decir, en el uso correcto aqui y ahora,
limitdandonos exclusivamente al lenguaje cientifico, uno entre los muchos

In
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que se disputan la conceptualizacion de la realidad. No olvidemos tampo-
co — siempre aparece la vieja reflexion de los sofistas — que la ciencia,
ademés de ser autocorrectiva, falible y “paradigmatica’’, transita desde su
constitucion un camino recubierto por la hojarasca de los términos “‘exac-
tos”, “precisos’’ y “operativos’’ que una época trasmite a la siguiente para
ser barridos prontamente por una escoba linglistica y logico-conceptual
que envejera cuando le llegue su turno. Advertido lo anterior, que procura
atenuar la soberbia atemporal de los neopositivistas del Circulo de Viena,
atentos a la paja de los términos y no al grano de las cosas, podemos
concluir con AUSTIN, 1962, que los términos técnicos no deben multipli-
carse mas alla de lo necesario y que cuando los requiramos debemos defi-
nirlos y explicar su funcion.

2. El término ambiente — sd6lo o acompafiado por un fastidio-
so limitante, o redundante, que lo transforma en ‘““medio ambiente’”” — se
emplea en la actualidad con torrencial profusion. Ello se debe, quiza, y asf
lo advierte LEBRETON, 1978:17, a una terca actitud antropocéntrica de
los ambientalistas ante la naturaleza. Pero razones no faltan para ello: la
especie humana esta en peligro si no amaina el crecimiento exponencial de
la contaminacion, de la degradacion y de la pérdida de amenidad ambienta-
les; si el fantasma de la guerra sigue rondando los pueblos; si una economia
del desperdicio continlia avasallando los recursos naturales.

El uso y abuso del término ambiente, invocado una y otra vez
por distintos sectores de la opinion publica, ha determinado que el designa-
tum haya servido para abarcar diversos denotata que mezclan y confunden
los significados8

Dichos significados operan en dos planos: el simbélico y el
afectivo, que yo prefiero denominar ideolégico.9

En el plano simbodlico la voz ambiente es utilizada con distintas
vocaciones. En efecto, para el ec6logo, el socidlogo, el médico, el antropo-
logo, el gedgrafo, el urbanista, etc., el ambiente, en tanto que signo, apunta
a diversos objetos, a referencias disimiles, o por lo menos complementa-
rias.

El uso afectivo y/o ideologico del término ambiente tambien

lo complica y desenfoca. El hablante se sirve entonces del “‘ambiente’’ para
convertirlo en una piedra arrojada por una catapulta intencional. Lo carga
de resonancias politicas, de esquemas econdmicos, de proyectos ( y pro-
yectiles ) historicos, de disefios sociales, de planes administrativos, de valo-
res — o desvalores — morales, de prejuicios, de deseos, de advertencias,
de tables, de anticipaciones. No se trata ya de la episteme de las distintas
ciencias que circunscriben la realidad con sus configuraciones centripetas.
Se trata del centrifuguismo de la doxa, del deber ser, de la opinion que
interpreta el mundo voluntaria y no racionalmente.
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Finalmente existe una tercera dificultad. Las mismas realidades
son asediadas y cercadas por una serie de términos provenientes de distin-
tos tempos culturales, de distintas temperaturas historicas, de distintas
disciplinas del saber y del obrar.

Es imprescindible, en consecuencia, afinar el analisis para me-
dir los alcances de un aluvion de voces que reclaman el privilegio de la
exactitud, el imperio de la definicion: realidad, espacio, ambiente, medio,
entorno, paisaje, territorio, habitat, sustrato, mundo, naturaleza, biosfera,
ecumene, biotopo, sitio, lugar, etc. Y cada uno de estos términos, por su
parte, requiere ser relacionado, metido en un costal de referentes engloban-
tes, ubicado en su momento cronoldgico o en su fijacion anacrdnica, redu-
cido a su estatura verdadera.

3. El ejercicio logico y linglfstico que emprenderemos de
inmediato tendra en cuenta los usos simbolicos y los usos ideologicos de la
voz ambiente. Procurara ademas, hasta donde sea posible, efectuar un
estudio de los diversos términos que le disputan al ambiente la definicion o
la calificacion de realidades idénticas a los efectos de ordenarlos en espe-
cies y en géneros, distinguiendo las relaciones de coexistencia de las rela-
ciones de causalidad.

La teoria, en tanto que contemplacién, se encamina de lo
inmediato a lo mediato y de alli al horizonte de las lejanias ( y los espejis-
mos ): si se yuxtaponen o se saltean los circulos concéntricos del espacio se
corre el riesgo de confundir los continentes con los contenidos.

DE LA ETIMOLOGIA AL CONCEPTO:
¢ ambiente o medio ambiente ?

4. Para iniciar nuestro analisis digamos que aceptamos, desde
el punto de vista genealdgico, la confusion entre medio y medio ambiente.

Este concepto fue empleado primero por las ciencias fisicas,
luego por las biolbgicas, a continuacion por las sociales después por la
teorfa general de los sistemas y finalmente a la cibernética y finalmente
por la “ecomania’ contemporanea que ha metido en la olla del ambiente
toda suerte de ingredientes.

Per lo que se sabe, parece que la expresion “medio intereste-
lar” fue utilizada inicialmente por Newton y sus contemporaneos. El me-
dio aparece aqui como un intermediario entre los cuerpos celestes, como
un “conductor’’ de la gravitacion universal. Pero tambien, y ya comienzan
las ambigledades, es “‘el fluido donde estan inmersos’’ los astros. Se entre-
mezclan asi las dos nociones de espacio que veremos luego.

Un siglo mas tarde el término milieu ambiant es utilizado en el
ano 1833, en una Comunicacion a la Academia de Ciencias, acerca de los
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esternones de los pajaros, y el afio 1835, en unas memorias sobre distintos
topicos ( los monotremas, los cetaceos, los topos, etc. ) de un famoso
naturalista francés.!® Etienne Geoffroy Saint-Hilaire, que asi se llamaba
dicho hombre de ciencia, en esa época habia adquirido una gran notorie-
dad dentro y fuera de Francia por la discusion que sostuviera con su
antiguo amigo Cuvier en la Academia de Ciencias hacia 1830.11

Saint-Hilaire, el casi seguro creador del término milieu ambiant
fue el padre de la anatomfa comparada y, en mas de un sentido, como lo
han sostenido algunos estudiosos soviéticos, un precursor de Darwin, tal
cual resulta de sus atisbos geniales acerca de la evolucion de las especies.

E! milieu ambiant designaba el medio exterior, el conjunto de
factores naturales, abioticos y bioticos a la vez, que influyen en el desar-
rollo de los organismos y con los cuales éstos se relacionan a lo largo de
toda su vida.

¢ Qué significa la doble fuente etimologica de esta pareja mal-
casada ? ¢ Coincide el referente milieu ambiant con su referido o referi-
dos ?

Milieu, medio, proviene del griego meson que di6 lugar al me-
dius del latin, el antepasado de todas las lenguas romances. Aln las lenguas
anglosajonas registran dicho impacto, y de este modo tenemos las voces
mittel en aleman y middle en inglés.

Mi-lieu, en francés, quiere decir, literalmente, el centro o el
medio de un lugar e, invirtiendo los términos pero conservando el sentido,
el lugar del centro. Supone un cuerpo, un objeto, un ser viviente o por lo
menos un topos, un punto, circundado por una extensiéon que lo declina,
por un espacio que lo bafa con su atmdsfera, por otros seres que le rodean.

Medio ademas significa un punto equidistante entre otros dos,
0 una cosa equidistante de otras. Ya no es el centro de un espacio geomé-
trico o de un horizonte geografico sino el fiel de la balanza. Asf la aurea
mediocritas se refiere a la virtud que huye a la vez del exceso y de la
carencia, que esta en el justo medio.

Tambien un milieu, un medio, es un mediador interpuesto
entre dos cuerpos para trasmitir un determinado influjo: este caso proviene
directamente del repertorio del fisico y del astronomo.

Medio es, por otra parte, el puente que une a los seres vivientes
con los fines perseguidos, el vinculo entre las necesidades y la satisfaccion
de las mismas. El dinero es un medio para adquirir mercancias (y ain el
Paraiso, como escribfa Colon al Papa Inocencio VIII. )

Sobre los medios y los fines en la vida politica se ha dicho,
hecho y escrito muchisimo desde Calicles a Maquiavelo y de éste a Kissin-
ger. Y si nos ubicamos en el puro nivel de la supervivencia biologica,
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convenimos en que el aire es el medio vital de los mamiferos y el agua el
medio vital de los peces. El medio designa en este caso al “‘ser-para”, a lo
disponible o utilizable del contorno. Ampliando e internalizando a la vez el
concepto de medio, los bidlogos hablan genéricamente del medio externo
o “‘cosmico” y el medio interno u “organico’’!? que hacen posibles los
procesos vitales de las plantas, los animales y los hombres en cuanto que
sistemas fragmentarios del macrosistema de la biosfera.

Los bidlogos del siglo XVIII y XIX suponian que el medio
actuaba unidireccionalmente: de afuera hacia el organismo si es el cosmico
y de un sector del organismo a la totalidad de éste, si es el interno ( el caso
de la sangre, del sistema linfético, etc. ) Lo més comun es que al considerar
estos dos medios se ponga el acento principal en el medio exterior. En tal
sentido se le concibe con caracter ineluctable, tal cual lo afirmaba Hipocra-
tes en su tratado Peri aeron, hydaton, topon’ 3. El ser viviente, en particu-
lar el humano, esta determinado por las alturas, las aguas, los vientos, es
decir, por factores mesologicos que influyen sobre lo somatico, lo psiquico
y lo patolégico. El relieve, el clima, la posicion: he aqui el triptico del
determinismo geografico inaugurado por la concepcion hipocratica del me-
dio, o del ambiente, como lo denomina sin mas ALSINA, 1969.

Hemos visto hasta ahora el uso del término y el concepto de
“medio’ en las ciencias fisicas — que incluian a la quimica — vy la cien-
cias biolégicas. El concepto, implicito en las ciencias histéricas, sociales y
humanas a partir de los griegos — son muy interesantes al respecto las
ideas de Herodoto, Tucidides y Aristoteles —, se incorpora explicitamen-
te a la recién nacida sociologia con Augusto Comte.

Segln se ha podido averiguar Comte tomé el término milieu
del naturalista de Blainville, un contemporaneo de Saint-Hilaire y preocu-
pado como él por los monotremas!?. En su Cours de Philosophie Positive,
1830 — 1842, Comte incorpora el término milieu en la leccion 40 a partir
del paragrafo 13 donde dice que

la idea de vida supone constantemente la correlacién necesaria
de dos elementos indispensables: un organismo apropiado y un
medio conveniente. De la accion reciproca de estos dos ele-
mentos resultan inevitablemente todos los fendmenos vitales.

H. Taine, un autor hoy casi olvidado, tuvo como caballo de
batalla la triple influencia de la raza, del medio y del ‘momento’’. En sus
numerosas obras sobre la historia y el arte!® Taine reconocié6 como su
inspirador a Balzac quien, en el prologo de la Comedie humaine, 1841,
proclamaba a su vez haber tomado el término milieu de Saint-Hilaire.

El medio, pero ya con el nombre de ambiente, es incorporado
tambien al estudio de los sistemas, un complejo campo donde han conflui-
do multiples aportaciones, entre las que se cuenta la de la cibernética.!®
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Finalmente cabe registrar que en la actualidad la voz ambiente
se ha generalizado de tal forma que ha invadido todas las areas del conoti-
miento y las del diario vivir. Pero todavia nos resta analizar el ambiente en
cuanto que miembro integrante de la famosa y malhadada pareja de Saint-
Hilaire.

5. Ambiente, ambiant en francés, ya que nos seguimos refi-
riendo al milieu ambiant de Saint-Hilaire, deriva del latin ambire ( de ambi,
alrededor, y iens, yendo ). Ambiente es por lo tanto lo que esta alrededor
de algo, lo que rodea o circunda — la circun-dancia, que es el momento
referencial de la circun-stancia- los seres y las cosas. Repite asi los sentidos
primero y segundo del término milieu.

Si queremos poner orden en el caos de esta terminologia difu-
sa, por momentos tautologica, se hacen imprescindibles un analisis seman-
tico y una propuesta clarificadora.

En primer lugar se impone la destruccion del contubernio me-
dio-ambiente. Por higiene semi6tica conviene romperlo. Quedémosnos so-
lamente con la voz ambiente y analicemos qué es y qué no es dicho
ambiente.

Si ambiente quiere decir lo que va alrededor, lo que rodea una
o varias cosas, esta suponiendo de este modo que los diversos me-
dios — en el sentido de mi-lieu — dan sustento a los maltiples objetos,
seres, dispositivos, cuerpos en fin, bafiados por la atm6sfera o hidrosfera
ambientales. De este modo el ambiente, en tanto que continente donde
estan incluidos determinados contenidos materiales, traduce un concepto
de clara filiacion espacial.

Digamos de paso que el ambiente de las sociedades humanas
alberga ademds elementos que no son estrictamente materiales. Los espa-
cios sagrados, las piedras y arboles sagrados, el agua y el fuego sagrados, y
todo el ejército de gnomos, elfos, hadas, genios, demonios y poderes que
pueblan distintos sitios de la naturaleza, tan bien analizados por van der
LEEUW, 1975, y ELIADE, 1954, forman partes del ambiente humano
total, lo pautan, lo llenan de zonas vedadas y contornos jubilosos. Y tam-
bien participan en el sistema del ambiente las categorias ‘‘profanas’’: va-
lores, ideologias, dogmas, procesos sociales, aparatos psicologicos del po-
der, formaciones econdmicas.

Pero tanto en el orden de los objetos materiales cuanto en el
orden de los elementos no materiales el ambiente es antes que nada un
espacio o la distancia que media entre dos o mas cuerpos de ese espacio. Se
vincula de este modo a las dos concepciones del espacio que se han tur-
nado ciclicamente en la historia de la filosofia y la ciencia, a partir de
Aristoteles ( concepcion topologica ) y Demécrito ( concepcidn del vacio
infinito ).
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En la época moderna dichas posiciones fueron representadas
fundamentalmente por Leibniz, el heredero de Aristoteles, y Newton, el
sucesor de Democrito.

Leibniz consideraba al espacio como una cualidad — o la cua-
lidad posicional de los objetos materiales, como un ‘““orden de coexisten-
cias”’, asi como el tiempo, que marcha por cuerda separada, es un “‘orden
de sucesiones’’. En este caso el ambiente surge en funcion de los objetos
que ocupan los medios — el terrestre, el aéreo, el acuatico — del planeta
Tierra.

Newton, al igual que Descartes, sostenia que el espacio es una
“caja vacia’’, un ente absoluto valido por si mismo y anterior a las cosas
que potencialmente pudieran ocuparlo.

Acerca de esta discusion sobre el espacio — y el tiem-
po — hoy de alguna manera clausurada por el surgimiento del concepto
de campo!’ perfeccionado por Faraday, Maxwell y Einstein, hay en JAM-
MER, 1970, y van FRAASSEN, 1978, interesantes datos historicos y pre-
cisiones sobre el estado actual de la cuestion.

Las cosas y los seres que ocupan el ambiente o forman el
ambiente se ordenan en sistemas materiales. Dichos sistemas, cuya existen-
cia se desarrolla fuera de la mente del observador o, que segiin otra opi-
nion, son proyecciones de la mente humana sobre el caos de las cosas, a los
efectos de ordenarlo,'® tienen su logica interna, su estructura especifica,
pero estan inmersos en un ambiente, el cual, por su parte, constituye otro
sistema.

6. Las cosas, ordenadas en sistemas, y el sistema del ambiente
que las rodea, interactlan en el espacio y se desarrollan y evolucionan en el
tiempo. Es decir, los sistemas trascurren en el espacio-tiempo, en el crono-
topo einsteniano.

Aqui subyace la vieja discusion entre el todo vy las partes, entre
los sistemas y los subsistemas, entre la Realidad y los fragmentos de la
realidad. Y tambien se manifiesta la inercia de las viejas dicotomias: pese a
los definitivos trabajos de EINSTEIN, 1975, perseveramos en considerar al
espacio como una categoria paralela a la del tiempo, y a la viceversa.

Para situarnos correctamente en la inteligencia de las relaciones
que existen entre los sistemas de las cosas y los sistemas de los ambientes
circundantes debemos volver a las fuentes y beber en el pensamiento eins-
teiniano.

Recordemos que Einstein decia que todo hecho que ocurre en
el mundo es determinado por las coordenadas espaciales x, y, z y por la
coordenada temporal t. Entre los hechos y procesos que se desarrollan en
el ambiente la relacion basica o intervalo que media ( he aquf la concep-
cion de medio, pero en un escalébn mas abstracto ) entre ellos es una
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relacion espaciotemporal. La realidad, — ya veremos luego qué debe en-
tenderse por realidad — se desarrolla y extiende en un continuum de
cuatro dimensiones — X, Yy, z, t — y por lo tanto su proceso es temporal-
espacial o temporal-formal.

Eso significa que la relacion primaria entre los hechos de la
realidad es temporal-formal. Hay un solo proceso, el temporal-formal, pero
las disciplinas del saber cientifico generalmente trabajan, por inevitable
inercia antropocéntrica, con los procesos secundarios o derivados, es decir,
el temporal y el formal. Aqui residen todas las confusiones antidialécticas
del historicismo, el estructuralismo y el funcionalismo que han alterado
con sus asimetrias la correcta interpretacion de los procesos del cronotopo.

En efecto, el historiador pregunta por los hechos Gnicos, por
los que no son repetibles ni irreversibles. Atento solamente al cuando
establece que en el afo 1558 comenzo a reinar Isabel | de Inglaterra, que
en el 1669 los franceses penetraron en la India y fundaron las factorias de
Surat y Masulipatam, que en el 1794 fué guillotinado Robespierre, que en
el 1949 Mao proclamd la Replblica Popular China. Claro estd que el
historiador no es solamente un fechador de hechos historicos; trata ademas
de relacionarlos y explicarlos. Pero esa es la historia: la viajera en el trompo
del tiempo. E con el mismo criterio la historia le pide cuentas
( cronologicas ) a las primeras andanzas del Homo neanderthalensis y a las
més viejas capas geologicas de la Tierra. Hay, pues, hsistoria humana, his-
toria paleontologica, historia geologica, historia cosmica.

El cientifico que analiza exclusivamente las relaciones espacia-
les puede ser un estructuralista, un funcionalista 0 ambas cosas a la vez.

Si es un estructuralista pregunta por el donde. Pregunta por las
constantes de los procesos y sus configuraciones ambientales; pregunta por
las particulas elementales del atomo, por la disposicion del sistema plane-
tario, por la forma de las galaxias; pregunta por los sistemas organicos y por
los ecosistemas; pregunta por las estructuras familiares, grupales y macro-
sociales, por las formaciones econémicas y las configuraciones culturales.
Se pone anteojeras para no ver otra cosa que la fotografia estatica de un
proceso dindmico: su actividad se agota en la monografia anatémica, en la
survey social, en el modelo econométrico.

Se es un funcionalista pregunta por el como. En vez de analizar
las constantes examina las variables de los procesos — con las constantes
en mente, claro estd — y apunta a lo repetible, a lo reversible. Por evitar
que se escapa el menor detalle establece que todo influye sobre todo. No
jerarquiza, no dialectiza, no le preocupa la historia. El funcionalismo en
sociologia y en antropologia ofrece ejemplos muy ilustrativos sobre la
“ceguera funcionalista’’, tan relacionada con el no querer ver de la ideolo-
gia que se contenta com el fendbmeno y esquiva la pregunta por la esencia.
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Consultense al respecto los estudios coleccionados en un libro dedicado al
analisis de la obra de Malinowski, FIRTH et al., 1974, donde aparecen con
claridad las relaciones existentes entre colonialismo y funcionalismo, a
poco que se lea entre lineas.

Finalmente los evolucionistas, y en particular los evolucionis-
tas dialécticos, interrogan a la realidad por el qué, el por qué y el para qué.
En tal sentido, ya en el campo de la fisica, ya en el de la ecologia, ya en el
de la antropologia cultural, consideran a las relaciones formales y tempo-
rales como reciproca y simultdneamente significativas. Todo hecho de la
realidad es el producto de et y no la suma de e + t. El tiempo que mide un
reloj estd en funcion del desplazamiento de sus agujas en el espacio; la
antigliedad de los fosiles del Homo habilis surge de la profundidad de los
estratos “‘inferiores” en el barranco de Olduwai ( aunque el potasio-argon
haya completado luego, con mayor precision, los datos del ‘’reloj geologi-
co’’ ); el mito del diluvio, extendido por todo el planeta, desde la Amazo-
nia a la Indonesia, revela la viejissima difusion de una leyenda, tal vez
originada en los episodios del deshielo Wirm-Wisconsin.

La evolucion espaciotemporal se cumple mediante una altera-
cion temporal de las formas. Coincide con uno de los caracteres de la
historicidad en cuanto que no hay repeticién ni reversibilidad posibles: el
tiempo y el escenario espacial de los dinosaurios fueron definitivamente
clausurados por el fin del mesozoico; Pasteur no regresara a Francia para
continuar sus investigaciones microbianas. Pero la historia se inscribe de un
modo muy especial dentro del gran rio de la evolucion del cronotopo. La
historia es un accidente local dentro del proceso universal de la materia, la
energia y la informacion a tal punto que si no hubiera existido Einstein
alguno de sus contemporaneos habria llegado a descubrir las leyes de la
relatividad general y especial.

No es este lugar para mostrar los momentos dialécticos del
proceso evolutivo ni especificar las leyes de la dialéctica, cuya exposicion
ha sido resumida por LEFEBVRE, 1970, en el mejor de sus libros. De
todos modos conviene sefalar que dichas leyes son las de la interaccion
universal, del movimiento universal, de la unidad de los contradictorios, de
los saltos ( transformacion de la cantidad en cualidad ) y del desarrollo en
espiral. Esta Gltima ley, cuya comparacion parcial con la evolucion emer-
gente de Teilhard de Chardin, RIDEAU, 1968, puede ser muy estimulante,
ha sido tachada de “milenarista” por muchos adversarios de Marx.

7. En las consideraciones, generalmente bastante superficiales
y carentes de todo analisis filosofico y cientifico, que se emiten con res-
pecto al ambiente, éste aparece como un telon de fondo, como un con-
tinente mas o menos neutral frente a la actividad de las biocenosis natu-
rales y las sociedades humanas.
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Asi, es frecuente leer frases como la siguiente: “‘el ambiente es
todo lo que se halla fuera de la epidermis del hombre’’ y otras por el estilo.

Pero el ambiente es parte de las cosas, asi como las cosas son
parte del ambiente. El ambiente es intersticial, es ‘‘poroso’’ ( manon ) para
decirlo con las palabras usadas por Leucipo para calificar el espacio. Seres,
cosas e intervalos espaciotemporales significativos canjean sus atributos
mediante un flujo que los bidlogos sistémicos e los cibernélogos decodifi-
can en un input y un output pues recortan la sustantividad de las cosas
sobre el vidrio esmerilado del ambiente. Esta actitud se halla muy clara-
mente expresada por las siguientes consideraciones de ARACIL, 1978:
40 — 41.

Al considerar un sistema dindmico como una unidad, ticita-
mente se asume que existen unos Iimites que separan esta
unidad del medio en el que esta inserta. En el interior de estos
Iimites se genera un comportamiento que, en principio, puede
no estar determinado Unicamente por acciones aplicadas al sis-
tema desde el medio. Un sistema dinamico puede estudiarse
como una entidad aislada del medio, que genera su propio
comporamiento dinamico. En la teoria de los sistemas dinami-
cos se dice, en ese caso, que se considera el comportamiento
autonomo del sistema.

Todos estos intentos aislacionistas, estructuralistas, funciona-
listas, o ambas cosas a la vez, y absolutamente antidialécticos, perseveran
en razonamientos anacronicos, en esquemas analiticos, aunque los autores,
para estar a la altura de los tiempos, insistan en las excelencias del “‘enfo-
que sistémico”’.

El punto de vista dialéctico-evolutivo, anteriormente esbozado,
reconoce una completa interdependencia del espacio y del tiempo entre si
y con la propia naturaleza de los cuerpos. Como expresa PANIKER, 1961:
315 — 316 el espacio no tiene sentido sin cuerpos, ya que estd fundamen-
tando en la distancia — inter e intra — entre los mismos; del mismo mo-
do el tiempo no tiene consistencia alguna sin seres y cosas que duren, pues
el tiempo es “‘algo’” merced a la duracion de los entes materiales. Pero el
espacio y el tiempo, por su parte, estan reciprocamente determinados. Se
trata de una relacion intrinseca y constitutiva. Los fil6sofos que conside-
ran al espacio y al tiempo como anteriores a los cuerpos — ya que sin
ellos no existe corporeidad — se embarcan en la nave del idealismo. Y los
que sostienen que el cuerpo tiene prioridad y principalia sobre el espacio y
el tiempo, o sobre el cronotopo, ya que sin cuerpos no existiria la dimen-
sion espaciotemporal, han desembarcado ya en las playas del realismo.

Para superar la contradiccion idealismo-realismo podemos sub-

sumir en el concepto de ambiente los conceptos andrbginos de distancia y
duracion ( lo que supone devolver a su huevo originario los genelos Castor



91

y Po6lux ). Obtendremos asi una clave para lograr una vision unitaria del
campo espaciotemporal definido en relacidon con los cuerpos discretos que
son a la vez su causa y su consecuencia.

Estos dos conceptos de distancia y duracién nos ofrecen una
clave para una inteligencia del espacio e del tiempo. El espa-
cio — puesto que radica en la distancia — es dependiente de
la naturaleza de los cuerpos ( que distan ) y el tiempo — pues-
to que es la forma de la duracion — depende tambien intrin-
secamente de de la clase del ser ( que dura), es decir, estdn
vinculados a la misma naturaleza del ser material como dos
dimensiones propias del mismo. Pero, ademads, la dependencia
es reciproca. No hay cuerpo sin distancia ni sin duracion. El
cuerpo supone el espacio y el tiempo y viceversa. El espacio y
el tiempo no son entonces dos recipientes formales, vacios de
contenido, en los que se sumergen necesariamente los cuerpos
para encontrar sus coordenadas definidoras sino que se dan
conjuntamente con los cuerpos.

Las consecuencias cientificas y filosoficas de este planteamien-
to dialéctico son inmensas. El cronotopo permite entender el Universo en
la expresion de su multiplicidad, en la logica de sus intervalos. En la pura
unidad, tal como pedia Parménides para la quieta y esférica plenitud del
Ser, no hay espacio ni tiempo, no hay cronotopo posible. Lo primero que
surge cuando la unidad estalla, si aceptamos el Big Bang de Lemaitre-
Gamow y no la generacion continua de materia segun el “principio cosmo-
l6gico perfecto’ de Bondi, Gold y Hoyle ( SINGH, 1974:205 v sig. ), es el
intervalo duracion-distancia. Dicho intervalo crea los ambientes especificos
en derredor de los disjecta membra del Uno ( el Huevo Cosmico Inicial )
inaugurando el principio de razon suficiente de la pluralidad. Se generan
asi, con el cronotopo, la multiplicidad y discontinuidad de las partes-del-
Todo ( galaxias, sistemas planetarios, biosfera, antroposfera, tecnosfera )
que aseguran, por su lado, la existencia del cronotopo.

8. Retornemos a los anteriores conceptos de sistema, delimita-
do en el cronotopo, y ambiente consustancial, delimitante local del sistema
en cuestion.

Descartemos tambien todo sistema que no sea tributario del
geosistema de nuestra “nave espacial”, un término muy al gusto de los
ecologizantes. Una vez limitados al hogar terrestre, cuya corteza habita-
mos, fijemos nuestra atencion en el biosistema y el antroposistema ( el
“medio natural’’ y el “medio humano’’ como se suele decir ) para diferen-
ciar en ellos las comunidades eco-antropicas — no olvidemos que como la
rata el hombre es un ser ubicuo — territorialmente definidas. Cada una de
estas comunidades concretas tienen ambientes concretos. En verdad no
existe un ambiente abstracto y generalizado asi como tampoco existe un
ecosistema generalizado.



92

Es por comodidad o por imprecision expresiva que se conside-
ra como ““ambiente” todo aquello que no esta dentro de un sistema dado.
En el caso de méxima latitud el sistema dado es el de la biosfera entera.

Dice un cientifico argentino especializado en el estudio del
ambiente:

Cuando se conoce poco o nada sobre el sistema, no es ilégico

definir el medio ambiente de un biosistema como todo aquello

en el universo que no es parte integral de él. Este concepto se

ha aplicado en ecologia y a veces ha sido utilizado para carac-

terizar el medio ambiente del hombre.

El siguiente nivel de aproximacién consiste en limitar el con-
cepto al medio ambiente sustancial o efectivo: aquellas partes
del medio ambiente total que revisten importancia directa para
el biosistema. Esta caracterizacidbn que suele usarse tambien
para el hombre se basa en el supuesto implicito de que el
medio ambiente que importa para un biosistema es todo aquel-
lo que se encuentra en sus inmediaciones. Por lo tanto el crite-
rio de pertinencia se relaciona en cierto modo con un criterio
de distancia, pero el medio ambiente sigue concibiéndose co-
mo una porcion no estructurada del espacio. No obstante,
cuando queremos definir las interacciones concretas que rela-
cionan el biosistema y su medio ambiente, comienza a fallar
esta representacion basada en la proximidad.

¢Hasta donde se extiende el medio ambiente del hombre ?
¢Un centimetro, un metro, un kildbmetro ? ¢ Las estrellas en el
cielo forman parte de su medio ambiente ?

La anterior reflexion de GALLOPIN, 1980, I: 207, obliga a
estudiar las distintas pertinencias que tienen los diferentes sectores del
ambiente, en cuanto que son mas o menos proximos, con los seres vivien-
tes en general y con los hombres en especial.

Antes de entrar en materia, empero, se hace necesario ofrecer
algunas definiciones de ambiente propuestas por autoridades de distintas
ciencias.

Las definiciones del ambiente ( o del medio ambiente, ya que

esta impropia redundancia tiene ganada su carta de ciudadania ) son abun-
dantes y a menudo contradictorias. Cuando indagamos por lo qué es el
ambiente para CLARKE, 1976, DARLING, 1972, DAJOZ, 1979, EM-
MEL, 1975, KORMONDY, 1973, MARGALEF, 1974, 1978, 1980,
ODUM, 1976, COLINVAUX, 1980, RAMADE, 1977, o TURK; WITTES,
1976, y otros renombrados ecologos, vamos a encontrar una gran unani-
midad de pareceres. Pero si la contestacion viene de los geografos, los
urbanistas, los antropologos u otros especialistas comienzan las disonan-
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cias, los cambios de perspectiva, las deformaciones profesionales de! obje-
to. Ello desemboca en distintos reduccionismos que empobrecen la plena-
ria realidad de los ambientes concretos.

Un antropoblogo considera a la cultura como “la parte del am-
biente hecha por el hombre’. El habitat, la cultura y el ambiente estan en
estrecha interrelacion: el habitat tiene un ambiente natural y la cultura se
desarrolla en un ambiente social. Asi, el ambiente es un estuario de las
influencias fisicas y de las culturales, es un ““agregado de todas las condi-
ciones e influencias externas que afectan la vida y el desarrollo de un
organismo”’. HERSCOVITS, 1952; 172 — 173. Queden a cargo del lector
las ambigliedades e inconsecuencias de esta definicion, donde juegan a las
escondidas el predicado con el atributo.

Por su lado un ecologo especializado en botanica, confundien-
do medio con ambiente, aunque con muy buena punteria en los aspectos
espaciotemporales, dice lo siguiente:

Un medio es la suma de influencias o fuerzas externas ( por
ejemplo, el calor ) que afectan la vida de un organismo. Cada
uno de nosotros tiene una historia medioambiental particular y
diferente a la de cualquier otro individuo. Nuestro propio me-
dio ambiente cambia continuamente en el tiempo y en el es-
pacio...

Un sistema ecologico consta de un componente bioldgico cen-
tral formado por uno o mas organismos y el medio con el cual
dichos organismos interacttan y del cual reciben energia... To-
dos los organismos desempenan dos papeles: como partes del
centro vivo del sistema y como partes de su propio medio
ambiente.

... Un medio ambiente ocupa un espacio tridimensional y se
extiende a lo largo del tiempo. Pero esto no significa que el
medio ambiente sea uniforme a traves del espacio y del tiem-
po. Por el contrario, el medio ambiente natural casi siempre
muestra gradientes verticales y laterales en su dimension espa-
cial y en su dimension temporal refleja los poderosos ciclos
diurnos y anuales de radiacion solar.

Un medio ambiente es un complejo de muchos factores que
interactUan no solamente con los organismos sino entre ellos
mismos. Como resultado de ello, es dificil aislar una parte del
medio y cambiarla sin afectar a otras partes del medio ambien-
te.

Algunos ecologos dividen el medio ambiente en dos partes: el
medio fisico y el medio bioldgico. En cierta forma esto es un
tanto artificial, puesto que el medio actia como un sistema
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complejo y Unico y los efectos que otros organismos producen
en el medio generalmente se expresan y perciben por medio de

factores fisicos.
BILLINGS, 1969:1 — 8.

Un gebgrafo, sin apartarse mucho de los anteriores conceptos,
enriquece la nocion de medio y le concede un dinamismo que otros cienti-
ficos restringen al minimo:

El medio ambiente es, al mismo tiempo, un medio y un siste-
ma de relaciones... EI medio ambiente es el conjunto de las
bases y los equilibrios de aquellas fuerzas que rigen la vida de
un grupo biologico. GEORGE, 1972: 5.

Para terminar veamos algunas definiciones menos descriptivas
del sistema y su ambiente. Estas definiciones son de un mayor grado de
abstraccion que las anteriores y se refieren a los sistemas materiales. El
ambiente de un sistema logico-matematico, por ejemplo, no puede ser
tenido en cuenta. En definitiva, no existe. Inclusive la concepcion de espa-
cio aplicable, el abstracto, el geométrico, el matemético, nada tiene que ver
con la sustantividad material.

En una definicion gramatical y conceptualmente poco feliz
expresa un renombrado economista Ultimamente dedicado a problemas
ambientales:

El ambiente es el ambito fisico natural y sus sucesivas transfor-

maciones artificiales asi como su despliegue espacial. SUN-

KEL, 1980:13.

Finalmente un ecologo con buen entrenamiento en cibernéti-
ca, integrante del equipo del Modelo Mundial Latinoamericano de la Fun-
dacion Bariloche, ofrece la siguiente definicion:

... En su forma mas funcional y exacta el medio ambiente de
un biosistema puede definirse como un conjunto de variables o
factores, no pertenecientes al biosistema, que estan acoplados
a elementos o subsistemas del biosistema. Tales variables am-
bientales pueden conceptualizarse como originandose en un
sistema o sistemas ambientales. Las variables que definen el
medio ambiente del biosistema son aquellas que se encuentran
directamenta acopladas a elementos del biosistema; en sentido
estricto, las variables que influyen en dichas variables ambien-
tales ( al nivel de resolucion adoptado ) no forman parte del
medio ambiente del biosistema. En principio, s6lo revisten in-
terés en la medida que contribuyen al comportamiento del
biosistema examinado. GALLOPIN, 1980, |: 206.
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EL SISTEMA Y SU AMBIENTE: EL PARADIGMA DE KLIR

9. A esta altura parece oportuno esclarecer algunos de los as-
pectos de las relaciones existentes entre los sisternas’ ® y sus ambientes, tal
cual resulta de una contribucion de R. A. ORCHARD, 1978, al analizar el
“paradigma de Klir"" ( KLIR, 1978: 248 — 252 ). Se trata de una serie de
conceptos dignos de ser tenidos en cuenta para toda posible sistematiza-
cion al respecto:

a) La organizacion de un sistema es el conjunto de las propie-
dades que producen el comportamiento del sistema;

b) la estructura es la parte de la organizacion que se mantiene
permanente, fija y constante, y constituye la base para el comportamiento
permanente o relativamente permanente. Estructura real es la porcion que
propicia el comportamiento permanente y estructura hipotética es la que
da lugar al comportamiento relativamente permanente;

c) los elementos o subsistemas se caracterizan por su propio
comportamiento ( relacion invariante en el tiempo ) y su existencia implica
la descomposicion del comportamiento general del sistema en comporta-
mientos mas simples. Cada elemento esta definido por un conjunto preciso
de cantidades, por un determinado nivel de resolucién y por una relacion
invariante en el tiempo ( basada en un cierto modelo de muestreo de su
actividad ) entre ciertas cantidades principales;

d) el universo de discurso de un sistema es el conjunto de
todos los elementos de aquel; la composicion del comportamiento del
sistema estd determinada por la composicion del comportamiento de los
elementos;

e) el acoplamiento de dos elementos es el conjunto de todas
las cantidades externas comunes. Los acoplamientos reales son validos du-
rante todo el intervalo de tiempo de cualquier actividad del sistema; los
acoplamientos hipotéticos son acoplamientos validos durante todo en cual-
quier parte dentro de una actividad particular del sistema;

f) la estructura UC ( estructura del universo de discurso y de
los acoplamientos ) es el conjunto del comportamiento de todos los ele-
mentos y sus composiciones;

g) el estado del sistema es el conjunto de los valores instanta-
neos de todas las cantidades del sistema o sea de las cantidades externas y
las internas, éstas Gltimas no observables desde el exterior del sistema;

h) el estado interno del sistema es el conjunto de todos los
valores instantaneos de todas las cantidades internas del sistema;

i) una transicion es un cambio de un estado del sistema a otro;
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j) el programa del sistema es la porcion variable de la organiza-
cion que en cualquier instante t dado es un estado instantaneo del sistema,
un conjunto de algunos otros estados del sistema y un conjunto de transi-
ciones del estado instantaneo a los estados que se consideran en el tiempo.
Los programas son de tres clases:

programa completo es un estado instantaneo unido al conjunto de todos
los otros estados del sistema y el conjunto de todas las transiciones del
estado instantaneo a todos los estados del sistema en el tiempo;

subprograma es un estado instantaneo, mas . subconjunto no vacio del
conjunto de todos los demas estados del sistema y un subconjunto no
vacio del conjunto de todas las transiciones de los estados instantdneos a
todos los estados que se consideran en el tiempo;

programa instantaneo es un estado instantaneo junto con las transiciones
que arrancan de ese estado;

k) la estructura ST ( estructura de los estados y transiciones )
es el conjunto completo de estados y el conjunto completo de transiciones
entre estos estados que forman una porcion determinada y permanente del
programa completo. Dentro de la estructura ST se distinguen tambien las
porciones reales y las hipotéticas;

1) el entorno ( llamado tambien el ambiente ) influye con algu-
no de sus sectores en el sistema. El sistema puede registrar rasgos que no
provengan de su organizacion; entonces se admite que su comportamiento
estd en alguna manera determinado por el entorno. Ello obliga a estudiar la
organizacion del entorno o ambiente para incorporarlo a una nueva defini-
cion del sistema siempre que estén sus elementos lo suficientemente aisla-
dos; de este modo se procurara que el comportamiento del sistema sea
menos dependiente de los factores externos;

m) las cantidades independientes son aquellas que se generan
en el entorno y provocan determinados eventos en el sistema;

n) las cantidades dependientes son aquellas que dependen ex-
clusivamente del comportamiento del sistema;

o) es controlado el sistema si se conoce la clasificacion de las
cantidades externas; en este caso se conoce un control del sistema;

p) es neutral todo sistema cuya clasificacion no se conoce. El
paradigma de Klir, esquematizado icénicamente en la figura 1, puede ser
complementado por una notacion simbodlica que sirve tambien para inte-
grar las anteriores definiciones en un cuadro general.

S ={sl, §2 s Sy } es el conjunto completo de los estados;

R(S,S) € Sx S es el conjunto completo de las transiciones entre los esta-
dos. Se puede considerar probabilisticamente la transicion del estado ; al
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estado j como un tipo de proceso de Markov. Luego, si (s; Sj) € R
(S,S) entoncesf’(s./si) es la probabilidad condicional para llegar a un es-
tadol. en el caso que nos hallemos en un estado 0

os~o0o=pm

a, ap ..., a_} es el conjunto de simbolos que abarcan el universo del
1 2 r
iscurso;
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a,, es el simbolo para el entorno o ambiente del sistema;

A =ag, ay, ... a, engloba los elementos del universo de discurso y tambien
los del entorno o ambiente;

A, es el conjunto de las cantidades principales definidas sobre a;, donde i =0,

soun bl

A, ={pj | j(k, B), donde x| es la cantidad definida sobre a;} , je (k,
Ble Pj =Xk (t+B) paraunafdeterminada y constante que depende de j;

b; es el comportamiento permanente del elemento a;;

B ={b1, b, ..., b, } es el conjunto de todos los comportamientos perma-
nentes del universo de discurso;

Gjj es el acoplamiento del par de elementos ( a;, 3 ) y viene dado por
cj = A N AT F ¢ =g

& ={cij | c;; esel acoplamiento de ( a;, a ), aj, a EA, i Fj } y representa
las caracteristicas.

Otra representacion, pero exclusivamente iconica es la de Aracil, figura 2,
donde el sistema aparece como un hortus conclusus, aislado del ambiente,
salvo unos pocos canales de input selectivo.

Figura 2
LIMITE

MEDIO
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LA ESQUIVA REALIDAD

10. Los sistemas materiales a los cuales nos venimos refirien-
do, es decir los biosistemas ecolbgicos, los sociosistemas humanos y los
tecnosistemas objetivados por las estructuras econémicas y las configura-
ciones culturales, forman parte de la realidad. De la realidad local del
Planeta Tierra, pues la Realidad entera y completa abarca la totalidad del
Universo.

El Universo, de Uni-versum, el Uno donde todo se vierte, el
gran vertedero y la totalidad de lo vertido, el to pan de Aristoteles ( Meta-
fisica, V. 26: 1023 b ) nos remite a la idea de un conjunto desordenado
donde los cuerpos, el tiempo vy el espacio conservan la impronta del Chaos
inicial, es decir del Abismo.

Dicho Universo se convierte en Kosmos ( Mundus en latin)
cuando aparece un principio de orden, cuando se instaura una jerarquia,
cuando surge un armonico dialogo entre los contenidos y los continentes.
Este equilibrio es celebrado por Platon ( Gorgias, V.: 508 ) de esta manera:

Dicen los sabios, amigo Calicles, que la sociabilidad, la amistad,
el buen orden, la prudencia y la justicia mantienen unidos
Cielo y Tierra, dioses y hombres, y por esa razon llaman Kos-
mos (orden ) a todo ese conjunto y no desorden ni intempe-
rancia.

El pan indiferenciado del Universo se convierte por obra divi-
na, o por la mirada ordenadora del hombre, en Kosmos, en sistema, en un
todo ordenado y bello que es mas que la sumatoria de las partes. Es
entonces un holon, y de aqui lo holistico que los partidarios del enfoque
sistémico procuran, partiendo del organismo, proyectar do quierla materia
defina sus formas.

De esta manera, gracias al soplo del orden, el Universo, el
receptaculo-de-todo y el todo-en-un-receptaculo, se transforma en el Uni-
verso-Mundo. Dicho Universo-Mundo rechaza lo in-mundo, lo desalifiado,
las intrusiones de la contaminacion o la impureza, lo que estd fuera del
lugar asignado dentro del tineo que atraviesa la oscuridad despistadora y
por ello angustiante, la hybris que perturba la sophrosyne.

Se establece asi la presencia de lo deontolégico, de lo normati-
vo, de una escala de valores ya infundidos por el Creador ( Dios, el Primer
Movil, el Demiurgo ), ya proyectados por el sujeto actuante y pensante en
su derredor, a efectos de hacerlo legalmente inteligible. La ley moral es la
madre de la ley fisica, la polis se proyecta al Universo y lo transforma en
Kosmos, el nomos da sentido a la physis, el mito tribal deja paso a la
filosofia, que nace con el advenimiento de la ciudad.?°
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11. Los ambientes dialécticamente vinculados con las bioce-
nosis y antropocenosis tienen escala geografica. Dichos ambientes, cuanti-
ficables y calificables, son parcelas significativas de la biosfera, la delgada
piel del planeta donde habitamos. Los procesos vitales de la biosfera mater-
na surgen en las interfases del agua, la tierra y el aire, determinadas por la
presencia del “fuego’’ solar. Aire, agua, tierra y fuego constituian la tetra-
logia de Empédocles y son, como lo habia entrevisto el taumaturgo griego,
las claves ambientales de la vida.

Los ambientes que nosotros consideramos relevantes, en tanto
que marcos del género humano, son constelaciones de realidades acotables,
descriptibles, localizadas, concretas. A veces los ambientes se “encogen’
hasta convertirse en microambientes biolégicos, como los del linfocito que
viaja en nuestro torrente sanguineo, o, en una escala mas amplia, como los
de la pulga que parasita la piel de la rata, o agrandando ain mas la superfi-
cie, como los de la rata que merodea su territorio. Luego vienen los meso-
ambientes y los macroambientes establecidos, al igual que los anteriores,
por la escala del cuerpo humano vy, sobre todo, por las dimensiones de sus
miembros. Toda la fisica clasica, como lo ha demostrado BERNAL, 1975,
es una proyeccion del hombre. Y la metrologia, como establece KULA,
1980, tambien registra la impronta espacial de las dimensiones humanas.

12. Al principio del paragrafo se habia establecido que los
biosistemas y sus respectivos ambientes forman parte de la realidad. Pero

hasta ahora no se ha aclarado qué es la realidad.

El cientifico practico que se codea con las cosas materiales e
investiga los fendmenos para ‘‘construir’’ los hechos subyacentes acepta sin
reservas la existencia de una realidad revelada por sus sentidos o develada
por instrumentos suprasensibles que, en definitiva, no son otra cosa que un
afinamiento y profundizacion del escaso repertorio humano. Los sentidos
del hombre son ventanas del organismo abiertas hacia el exterior y ofrecen
una version de dicho exterior sujeta a las capacidades de dichos sentidos.
El olfato del perro y los ojos de la mariposa, transpasados a los humanos,
ofrecerian un dibujo distinto del mundo fenoménico. Y ni que hablar si
tuvieramos el oido del murciélago.

El hombre comun y el cientifico, pese a dichas limitaciones,
confian en los datos de los sentidos. Pero el filosofo es menos conformista,
més artero y sutil. De tal modo hace veinticinco siglos que la filosofia de
Occidente se empefia en definir la realidad y en su largo meditar sobre ella
nos ha legado conceptos multiples y contradictorios. Empero puede reco-
nocerse un comidn denominador cuando se acuerda que la realidad es un
modo de ser de las cosas en cuanto que existen fuera de la mente del
observador.
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Pero hay que poner cuidado al enumerar las que efectivamente
son cosas de la realidad. Por inevitable inercia, debida quiza a la imperti-
nencia de los lazarillos acUsticos, tactiles y Opticos que nos guian en el
mundo exterior a nuestras epidermis, al referirnos a las cosas pensamos
inevitablemente en entes concretos, sustantivos, espaciotemporales. Se tra-
ta del espectaculo de lo visible, del volumen tangible, del reino de los
aromas antiguos e los efluvios organicos de nuestros préjimos: piedras,
flores, escarabajos, nifios, sillas, viviendas. Este tipo de cosas puede ser
captado e inventariado por los sentidos ( reclasificados racionalmente por
LOWENS-STEIN, 1978 ), y representado iconograficamente. Estas cosas
son, aparentemente, realidades estaticas, conformadas por un sistema su-
puestamente fijo de propiedades que coexisten en el espacio.

Sin embargo, los objetos tridimensionales donde confluyen la
materia y la forma aristotélicas no son las Gnicas cosas que habitan, en
tanto que percepciones y conceptos, la morada gnoseologica del hombre.
Hay ademas cosas atemporales y abstractas como los nimeros, inespaciales
y suprasensibles como la conciencia ( desconocida por Skinner y sus secua-
ces ), y aun, seamos o no adictos a la metafisica, cosas trascendentales, tal
cual lo estableciera Kant al referirse al noumenos o cosa en si.

Todas las cosas anteriormente nombradas pertenecen a la rea-
lidad pues acaban revelandose como son luego de previas labores de bls-
queda y reconocimiento, y no como deberian o podrian ser.

Pero no pertenecen a la realidad ni lo concebido como el Apo-
calipsis nuclear; ni lo probable, como la extincion de los caimanes de la
Amazonia y la desaparicion de la selva de terra firme en la misma area; ni
lo posible, como el “efecto de invernadero’’y el derretimiento de la consi-
fera, o esfera de los hielos; ni lo fantastico como el Unicornio o la Medusa.
Bien decia Hegel que el “‘entendimiento comun suele errar cuando crios-
dera como reales y efectivas cosas ideadas por la mente”. Claro que estas
“cosas’ tienen gran valor pragmaético, que muchas veces son ‘“‘ideas fuer-
zas” como postulaba Fonillée. Pensemos desde ya que dichas ideologias e
ideaciones pululan en todos los ambientes, desde los de las aldeas de preal-
fabetos africanos a los de las ciudades capitalistas o socialistas.

13. Hasta ahora hemos tratado de ponernos de acuerdo sobre
qué naturaleza tienen las cosas de la realidad, o tout court de la realidad
como un continuo.

Quienes estudian el ambiente de los biosistemas y antroposis-
temas consideran que las notas fundamentales del archipiélago de las cosas
gue se recortan sobre la homogeneidad de los distintos medios — acuaticos,
aéreos — y se afirman o se mueven en los respectivos sustratos, son su
existencia, consistencia y resistencia, su extension y discontinuidad forma-
les, su dinamismo procesal, su temporalidad, sus interrelaciones dialécticas
y su totalidad integrada o, si se prefiere, sistémica.
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Hemos de movernos en el meridiano de las ciencias facticas® !
de modo que dejamos descansar a las ciencias abstractas hasta que requira-
MOS Su CONcurso.

Volvamos a las cosas creadorase hijas a la vez del espaciotiem-
po. Dichas cosas, tales cuales son, no se ofrecen gentilmente a los sentidos:

Los hechos ( en verdad debi6 decir los fendbmenos ), los datos,
atn siendo efectivos, no son la realidad... Si para conocer el
pensamiento no tuviese otra cosa que hacer sino reflejar una
realidad que ya esta ahi, en los hechos, presta como una virgen
prudente esperando al esposo, la ciencia seria comoda faena y
hace milenios el hombre habria descubierto todas las verdades
urgentes. Mas acontece que la realidad no es un regalo que los "
hechos hacen al hombre... Los hechos por si mismos no nos
dan la realidad; al contrario, la ocultan, esto es, nos plantean el
problema de la realidad. Si no hubiera hechos no habria pro-
blemas, no habria nada oculto que es preciso desocultar, des-
cubrir. La palabra con que los griegos nombraban a la verdad
es alétheia, que quiere decir descubrimiento, quitar el velo que
oculta y cubre algo ( ORTEGA, 1958:16 — 17 ).

Como se anot6 en el paréntesis, Ortega emplea el término
hecho en vez del término fendmeno. No es asi. Los hechos son los granos
escondidos por la paja de los fendmenos. O mejor, y dicho tambien meta-
foricamente ( que no es un mal decir en el campo de la ciencia, general-
mente en manos del vandalismo gramatical y el laconismo expresivo ), los
hechos, invaginados en sistemas cualitativa y cuantitativamente més com-
plejos — los peces grandes comiendo a los chicos que pintara Brueghel el
Viejo — conforman la estamena de la realidad. En cambio tiene plena ra-
z6n el fildsofo espanol cuando dice que la realidad es evasiva. La realidad,
efectivamente, oculta su faz tras el anti-faz de los fenbmenos. La realidad
esta encubierta por el vestido de lo aparente — el titilar de las estrellas, la
“salida’ del Sol, el pez que nada bajo el agua ante nuestros propios ojos y
no esta materialmente en el lugar donde lo vemos — y para descubrir su ser
tras el parecer o el aparecer, que al cabo constituyen un disimular, es
necesario que el sujeto cognoscente efectie una serie de operacio-
nes — mentales, experimentales, instrumentales — para convertir los fe-
némenos en hechos.

La conversion del fendmeno en hecho, de lo aparente en real,
de lo dado en conocido, requiere una planificada y vigilante actitud de la
mente. Es menester atravesar la corteza despistadora y a veces enganadora
que recubre el cuerpo proteico de los fendbmenos con un taladro teérico
que, ademas de buscar lo oculto, contribuya a la construccion del objeto
como pendant cognitivo del sujeto. Se impone, entonces, recurrir al em-
pleo de “cierto lenguaje’” como lo exigia Poincaré — ya como entrada en,
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ya como salida depara metamorfosear con nameros, formulas o simbo-
los — tambien metéaforas de la realidad — la oruga elemental que surge de la
observacion y asi convertirla en una elaborada crisalida, en un hecho cien-
tifico en suma.

El fendbmeno es el aparecer inmediato, primario; el hecho va
siendo merced a una mediacion, a una manipulacion de dicho aparecer o
aparentar. El hecho (factum en latin) deviene tal porque su proceso
dinamico, frente al estatismo re-iterativo del fendmeno, responde a la in-
tervencion de un factotum, esto es, un hechi-cero, un hacedor de hechos,
sea el mago, sea el alquimista, sea el cientifico. Dicho factotum, si es un
cientifico normal, debe respetar un orden secuencial — hipotesis, experi-
mentacion, teoria —; pero si es un cientifico genial el orden es lo de
menos: asi lo revelan los a priori de Galileo e asi lo manifesté expresamen-
te un epistemo6logo tan chapucero como Einstein ( FEYERABEND, 1974:
8).

La realidad de las cosas no es por lo tanto una especie de
emanacion de los fenomenos como lo postulan BERGER y LUCKMANN,
1968: 13.

Para nuestro propdsito bastara definir la realidad como una

cualidad propia de los fendbmenos que reconocemos como in-’

dependientes de nuestra volicion...

Tampoco la realidad de las cosas es un mero “reflejo’’ de la
apariencia fenoménica en el cerebro humano — sensaciones y percepciones
mediante —, el cual vendria a operar como un speculum mundi, como una
camara fotografica receptiva y pasiva.

La realidad de la polucidon ambiental, por ejemplo, estd mas
alld de los fendbmenos manifestados por la emision de humos, aerosoles o
desperdicios que afectan la salud humana, las funciones de los ecosistemas
y el orden natural de los paisajes. La realidad Gltima y sustantiva retrocede
del cuando y del como de los efluentes fisicos y quimicos al por qué
politico y al para qué socioecondmico de los modos de produccién ( llama-
dos hoy eufemisticamente "‘estilos de desarrollo” ) imperantes en el mun-
do contemporéneo.

Para llegar a la esencia, al ser de la realidad, hay que dinamitar
a veces o penetrar muy sutilmente en otras el cercado de astucia fenomé-
nica que defiende y recata la intimidad de lo real, que hace inaccesible la
médula de las cosas al mero repertorio sensible del hombre. El puro “’mi-
rar” es distinto del “‘ver”.

14. Fendbmeno viene del griego phainomenon y significa lo
que aparece, o aun lo que deslumbra y enceguece con su aparicion y no
deja ver detras, pues deriva de phos, photos, luz. Por lo tanto el fendmeno
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es el fogonazo, la reverberacion luminosa de lo real, no lo real mis-
mo.

Por atenerse al testimonio de los sentidos la astronomia helé-
nica sistematizada por Aristoteles desemboco en el empecinamiento de
Ptolomeo y sus epigonos medievales los cuales sostenian, al igual que el
Estagirita, que la Tierra ocupaba el centro del sistema planetario y solar.

La observacion desprevenida e ingenua de los fendmenos, de
las apariencias y no de los hechos reales prestidigitados por aquellas, pro-
clamaba con argumentos emanados de la certidumbre descriptiva de los
sentidos que el Sol y los demas planetas ( planétes en griego significa
errantes ) giraban en derredor de la Tierra, reina y sefiora, y que los cielos
estrellados eran un adorno de brillantes tachuelas claveteadas por Dios en
el terciopelo de la noche, y de ahi el nombre de ““firmamento’: lo que no
estd en perpetuo vagabundeo como los “errantes’’; lo que permanece firme
y Nno se mueve.

Para explicar de un modo plausible las simples apariencias,
Ptolomeo y su escuela convirtieron al Almagesto — el “‘mas grande de los
libros”, en arabe — en un complejisimo tratado de trigonometria esférica
basada en epiciclos, deferentes y ecuantas que, por no darle la razon a los
tempranos heliocentristas Filolao y Heraklides, embrollé con una falsa
matética y una alquitarada matematica la menos complicada realidad.

El Almagesto procur6, sin embargo, explicar racionalmente el
sistema planetario. Hoy tambien existen “‘explicaciones’’ parciales o globa-
les de la realidad ambiental que proponen los nietos de Malthus o los
ludditas ilustrados? 2 apelando a las mismas argucias, ya que no argumen-
tos, usadas por la Inquisicibn y muy bien expuestas por WHITE, 1972,
para sofocar con el fantasma de la herejia o el merodeo del Demonio la
blsqueda cientifica de la verdad.

Los griegos, que tambien se dejaron engahar por la composi-
cion del nGcleo metalico de los meteoritos ( Fe y Mi) y por lo tanto
llamaron sideral, o sea de hierro ( siderds ), al conjunto de los cuerpos
celestes — Anaxagoras creia que el Sol era metélico — supieron, no obstan-
te, que era necesario salvar las apariencias, esto es, salvar los fendbmenos
( soz€in ta phainomena ) para penetrar en el territorio de lo supuestamente
real. En la misma direccion, y mucho mas tarde, Leibniz hablaria de los a
posteriori de los sistemas construidos para salvar las apariencias y explicar
modélicamente la realidad “‘tal cual es”’ y no tal cual se manifiesta.

15. Sin embargo no es correcto oponer abruptamente el fe-
nomeno a la esencia de la cosa. Entre ambos existe um didlogo advertido
por Hersch al comparar el ser y la forma: “’la presencia evidente se hace a la
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vez criterio de la realidad y la no realidad”. Dicho didlogo se convierte en
dialéctica en KOSIK, 1967, a partir de su lectura filos6fica de Marx.

Kosik procede con un admirable esprit de finesse. No es un
dialéctico ortodoxo del marxismo vulgar, endiosado (icuidado con el San
Marx !) por toda una “‘escuela’” de filosofos “‘oficiales’” de la URSS.

Kosik insiste una y otra vez, casi machaconamente, que el
fenbmeno muestra y oculta la esencia de la cosa al mismo tiempo. La
esencia se manifiesta en parte en el fenobmeno y en parte esconde su
quidditas, aquello que es efectivamente. En verdad, la esencia no se revela
de inmediato, subitamente, como un relampago: es mediatizada por el
fendmeno y se manifiesta en algo distinto de lo que es. La esencia se
insinGa de modo inadecuado y parcial en el fenébmeno pero, al hacerlo,
pese a las imperfecciones y reticencias fenoménicas, demuestra que no es
inerte y pasiva.

Del mismo modo el fendbmeno revela la esencia. Pero levanta
alguno de los velos, no todos. Y esa manifestacion neblinosa, velada, de la
esencia, constituye la actividad del fenbmeno:

Si la esencia no se manifestase en absoluto en los fendmenos,
el mundo de la realidad se distinguiria de modo radical y esen-
cial del mundo fenoménico: en tal caso el mundo de la realidad
seria para el hombre “‘el otro mundo” ( platonismo, cristianis-
mo ) y el Gnico mundo al alcance del hombre seria el mundo
de los fendbmenos...
En virtud de que la esencia —a diferencia de los fenome-
nos — no se manifiesta directamente, y por cuanto que el fun-
damento oculto de las cosas debe ser descubierto mediante una
actividad especial, existen la ciencia y la filosofia. Si la aparien-
cia fenoménica y la esencia de las cosas coincidieran totalmen-
te la ciencia y la filosofia serian superfluas.

KOSIK, 1967:28 — 29.

16. Los ambientes donde trascurre la vida de las comunidades
humanas son mas complejos y simbolicamente mas significativos que los
estudiados por los ecologos.

Los hombres, salvo las excepciones de los pueblos agrafos, no
viven ya inmersos en los ecosistemas locales. A lo largo de una historia que
comenz6 hace cuatro millones de afios y cuyo primer paroxismo se de-
sencadend con la mal llamada revolucion neolitica, los hombres han
construido agrosistemas, sociosistemas y tecnosistemas. Han modificado
profundamente el ambiente telUrico originario y a partir de la revolucién
industrial lo han transformado, y a veces lo han sustituido por otro total-
mente artificial.
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La realidad de los ambientes humanos es una realidad huma-
nizada y humanizante ( aunque a veces resulte deshumanizante, pues exis-
ten relaciones socioecondmicas de dominio y explotacién que provocan
postergaciones y degradaciones de grandes sectores de la humanidad ). Por
eso, cuando se proyecta indiscriminadamente el modelo de ecosistema ( el
“ecosistema urbano’’, por ejemplo ) sobre lo econémico, lo politico, lo
ideoldgico, lo tecnologico e incluso lo demogréfico — que ya no pertenece
mas a la demoecologia — se recurre a un criterio reduccionista, biologizan-
te o ecologizante.

Detengamosnos en el caso de la ciudad. La ciudad no es un
ecosistema: es, si, un sistema muy peculiar, evolucionado, humanizado y
tecnificado. Se a la viceversa se considerara a todos los sistemas terrestres
teniendo en la mente la ““mdquina’’ urbana, y no la biocenosis natural,
estariamos de nuevo hablando el lenguaje de La Mettrie, tergiversando la
realidad. Todo es cuestion del punto de vista que se adopte, puede contes-
tarse, pero esta actitud poco cientifica permitiria licencias y transgresiones
caprichosas. Platon, por ejemplo, tan dado a la evocacion de los mitos,
habia captado a la polis desde otro angulo. Atento al 4gora y sus persona-
jes deliberantes, a la palestra y sus gimnastas contendientes, a la Academia
y sus alumnos fil6sofos — pasion, tension, razon —, decia que la ciudad
era ““un drama”.

Lo afirmado no significa que el hombre y sus obras estan por
fuera de la naturaleza. EI hombre es una bisagra entre lo natural y lo
cultural, y asi lo ha demostrado CHAPPLE, 1972, aunque con manifiesta
proclividad hacia lo biologico.

Los ambientes del hombre, pues, no son biotopos, no son
nichos ecol()gicos“, no son territorios. Em Gltimo término son paisajes,
son decantaciones de la historia y sus estructuras econémicas en los espa-
cios de la geografia.

Estos paisajes 0 ambientes humanizados erigen sobre los funda-
mentos inorganicos y organicos de los escenarios naturales los dispositivos
de la cultura objetivada, de las relaciones de produccion materializadas en
formas cuantificables y calificables. Todo esto supone una organizacion del

habitat?>* muy distinta a la establecida por las comunidades biocendticas
de animales e plantas.

Los paisajes son productos congelados, fosilizados, por asi de-
cirlo, de procesos humanos dindmicos. Su interpretacion, clasificacion y
valoracion merecen un capitulo especial atenido a los datos de la geografia
humana y la sociologia, tal como lo registra un abundante acervo bibliogra-
fico.2®

17. Las estructuras, las funciones y la evolucion de las socieda-
des humanas, en cuanto que hechos y procesos reales, estin enmascaradas
para el hombre comUn — y para la cotidianidad familiar o convivencial del
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hombre docto — por la aceptacion ideologica de las apariencias, por el
cumplimiento de los ritmos tradicionales del yo, del ta, del él y del noso-
tros dentro de las atmosferas acriticas propiciadas por los propios aparatos
del poder.

El gran todo y sus mecanismos reales, el holon del sistema
ambiental, que es en definitiva la clave politica del sistema del medio
humano, se maneja de tal modo por las fuerzas alienantes de la sociedad
( fuerzas econ6tmicas, fuerzas confesionales, fuerzas administrativas, fuer-
zas culturales ) que al final los arboles no dejan ver el bosque. La totalidad
significativa del ambiente se fragmenta en procesos particulares, en islotes
de voliciones y referencias afectivas, en racimos de acontecimientos vividos
a nivel del drama o la comedia pero no comprendidos.

La antropofania de la vecindad, de la familiaridad con las per-
sonas y las cosas llena de resonancias subjetivas la realidad social e impide
su verdadero conocimiento. Se contemplan las olas de la superficie pero no
se capta el significado de las corrientes profundas: en definitiva la dialécti-
ca del fendmeno esconde la dialéctica de la esencia.

Cuando la propaganda directa o indirectamente estimulada por
las empresas industriales privadas dice que ‘“todos somos contaminadores y
por lo tanto todos debemos pagar la descontaminacion del ambiente’ se
tiene un ejemplo de la permanente tergiversacion de la realidad. El nifio
que arroja una corteza de platano a la calle o el habitante del tugurio que
arroja la basura al terreno baldio implantan un tipo de contaminacion
mucho mas benigno y controlable que el impuesto por los vendedores de
agroquimicos obsoletos al Tercer Mundo o los fabricantes de automoéviles,
por no hablar de los hacedores de humos y aerosoles industriales que
asfixian las ciudades contemporaneas.

En el ejemplo anterior, uno solo entre tantos otros, las aparien-
cias externas encubren la legalidad interna, la representacion oscurece el
concepto, la falsa conciencia suplanta la conciencia real, las presencias
inmediatas manipuladas doctrinaria e ideolégicamente impiden la com-
prension mediata, y asi los mecanismos de ocultamiento despistan la opi-
nion publica y la capacidad critica individual.

La realidad ambiental es en definitiva la realidad social. El
ambiente de los hombres ha sido degradado una y otra vez a lo largo de la
historia y una y otra vez fue objeto de preocupaciones que, bajo otro
marbete, aludian la misma realidad que hoy nos preocupa. Al respecto
resulta interesante analizar dos observaciones sobre la contaminacién am-
biental y su relacion con la estructura de las sociedades humanas.

Un autor aleman, luego de describir la condicién de los obreros
y sus familias en la Europa industrial del siglo XIX — ‘‘un atentado contra
la vida humana'’ — agrega:
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Esta situacion que podriamos ilustrar con muchos otros docu-
mentos del siglo XIX habria ofrecido ya la oportunidad de
entregarse a reflexiones ecologicas a un “‘observador neutral”’;
sdlo que no existia este observador. Nadie cay6 en la cuenta de
que aquellos hechos eran suceptibles de provocar conclusiones
pesimistas acerca del futuro de la industrializacion. El movi-
miento ecologico s6lo ha surgido en el momento que los bar-
rios residenciales burgueses y las relaciones vitales de la burgue-
sia han sufrido el gravamen ambiental propio del proceso de
industrializacion. Lo que horroriza a sus profetas no es tanto el
desastre ecologico, vigente desde tiempo inmemorial, cuanto
su generalizacion. ENZENSBERGER, 1974: 25.

Por su parte, uno de los mas activos autores del Modelo Mun-
dial Latinoamericano de la Fundacion Bariloche ha escrito:

Algunas predicciones en boga ( mateméticas o no ) anuncian
que si continGan las tendencias actuales de la humanidad se
producira una catastrofe mundial en un futuro no muy lejano.

En realidad, la catastrofe contenida em esas predicciones cons-
tituye ya una experiencia cotidiana para gran parte de la huma-
nidad. Hambre, analfabetismo, muerte prematura, carencia de
viviendas adecuadas, etc. — en otras palabras, condiciones mi-
serables de vida — conforman el destino comin compartido
por gran parte de los habitantes de los paises subdesarrollados.
HERRERA, 1976: 19.

Estos ejemplos sirven para demostrar que la realidad es una
totalidad descifrable si se la interroga convenientemente.

Dicha totalidad es cualitativa antes que cuantitativa: su inteli-
gencia no se logra sumando hechos singulares, cuya variedad es inabarcable
y practicamente infinita. En tal sentido podria decirse que la realidad es
metafactica; constituye un sistema cuya logica revela una legalidad global y
englobante, un sentido situado mas alla de los acontecimientos singulares
que asaltan y extravian la razon.

Logrado el desasimiento de la vida cotidiana — métodos y téc-
nicas del pensar y del conocer mediantes — es posible obtener una vision
integradora y cualitativa de las cosas y “‘reemprender el viaje de retorno” a
las esencias. Asi pertrechado el espiritu podran removerse los escombros
fragmentarios del diario vivir para interpretar las lineas maestras de la vida
social cuyo desconocimiento provocaron la desmesura romantica y la nau-
sea existencialista. Quien proceda de este modo

no tendré esta vez la representacion cadtica de un conjunto

sino una rica totalidad con mdaltiples determinaciones y re-
laciones. MARX, 1971, |: 21.
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Los principios rectores de la totalidad concreta, es.t.ablecidos
por Marx en los Grundrisse der Kritik der Politische Okonomie
(1857 — 1858 ) al referirse al método de la economia politica sirven igual-
mente para reconstruir la realidad social total que subyace tras la anécdota
de los ambientes concretos.

LOS CIRCULOS CONCENTRICOS DEL AMBIENTE

18. Es muy frecuente emplear indistintamente los términos
entorno, medio, medio ambiente y ambiente para designar las realidades
ambientales. Dichos términos no son sinbnimos y se impone por lo tanto
un deslinde semantico.

La primera confusion proviene de la mezcla de la terminologia
propia de las ciencias biologicas con la terminologia de las ciencias sociales
y humanas. Reaccionando contra tal descuidada costumbre, consecuencia
del crecimiento departamentalizado de las ciencias y el consiguiente caos
semibtico, von UEXKULL, 1922, decia que el animal vive e interactiia en
un ambiente ( Umwelt ) y el hombre en un mundo ( Welt ). El ambiente es
asi el contorno biologico y el mundo el contorno humano.

No obstante, seria mas correcto afirmar que los hombres, pro-
ductores sociales de la existencia humana, tienen a la vez ambiente y
mundo.

El hombre posee un organismo que lo vincula con el sustrato
terrestre y la historia paleontolégica: comparte con el faisén la calidad de
vertebrado, con la vaca la calidad de mamifero y con el chimpancé la
calidad de primate. Pero los animales no han establecido el celibato ecle-
siastico, ni recreado teatralmente la realidad como So6focles, ni ayunado
como protesta politica, ni deformado el craneo de sus hijos por motivos
rituales o estéticos, ni practicado harakiri. Todos los intentos efectuados
por los conductistas y los etdlogos para persuadirnos que somos animales
( segun ADREY, 1978, del peor tipo depredatorio ) revelan una peligrosa
ideologia al servicio de los traficantes de armas y los senores de la guerra.
La imagen de la tolerancia forjada por la llustracion ( Locke y Voltaire,
entre otros ) es hoy subvertida: el hombre es un animal imperial ( TIGER y
FOX, 1973 ); es un animal cultural ( MAINARDI, 1976 ); tiene psicologia
de carnivoro { WASHBURN, 1959 ); desciende de los fabricantes de armas
letales del Africa del Sur ( DART, 1959 ).

No es este lugar para teorizar sobre el ser real del hombre. Pero
conviene, por lo menos, rechazar su asimilacion plenaria con el animal.

La “ratologia’, la ““pajarosofia’, la “‘perromania’ y la ““mico-
grafia” de laboratorio o de cielo abierto s6lo pueden servir para dibujar las
configuraciones externas de la actividad zoologica y “‘en Gltima instancia”
para describir la fisiologia a plein air de la conducta ecolégica. Como dice
un psicologo argentino, a los conductistas
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el hombre cabal se les extravio entre reflejos condicionados y
rutinas de corte gregario. ORIOL ANGUERA, 1975:7.

El hombre, que puede ser caracterizado como ser inteligente
( homo sapiens ), como ser parlante ( homo loquens ), como ser que anti-
cipa el futuro ( homo prospector ), como ser religioso y artistico ( homo
spiritualis ), como ser constructor de herramientas ( homo artiflex ), y
muchas otras cosas mas, solemnizadas por sus respectivos latinajos, tiene,
como no puede ser de otra manera, un profundo anclaje en la biologfa.

Pero el hombre es, ademas de lo indicado, la Gnica criatura que
ha creado ambientes totalmente artificiales, que ha establecido relaciones
de produccion y se ha estratificado en clases ( nadie ha encontrado alin un
gorila capitalista o un babuino perteneciente al lumpen proletariat ), que
ha inventado mundos poéticos, que ha perseguido quimeras, que ha tras-
cendido lo orgéanico con la creatividad de su mente y la axiologia de su
conducta.

El ambiente de los hombres organizados en sociedades produc-
toras y consumidoras de bienes y servicios se despliega en el espacio y en el
tiempo. Pero sus caracterizaciones se resuelven descriptivamente en la pura
dimension espacial: ambito, en potencia, es lebensranm, espacio vital.

Las organizaciones y concepciones humanas del espacio cons-
tituyen de algin modo la clave para comprender la estructura del ambien-
te.

El hombre vive en los espacios por él construidos; la arqueolo-
gia del habitat estudia el ayer o anteayer de los paisajes culturales; los
paisajes son, por su parte, una modelizacion de distintos estilos de concebir
y practicar la convivencia humana. Puede leerse en ellos, por asi decirlo, la
historia de los hombres que los construyeron y poblaron.

Los espacios del hombre — econdmicos, geopoliticos, ambula-
torios, sociales, etc. — han sido estudiados de muy diverso modo por los
tratadistas. Al trabajo ya clasico de BOLLNOW, 1969, se suman los de
HALL, 1972, MOLES, 1972 y sobre todo PROSHANSKY et al., 1978,
orientados hacia la percepcion psicocultural del espacio y la proxemistica.

CASSIRER, 1965: 72 — 73 hace una interesante clasifica-
cion — o tipificacion — del espacio segin sus distintas relaciones con los
bio y los antroposistemas. En el caso de los animales ( siempre la planta
queda de lado pues su sedentarismo es menos atractivo y mas dificil de
interpretar que la movilidad zooldgica ) Cassirer distingue los espacios or-
ganicos, correspondientes a los organismos mas sencillos, de los espacios
perceptivos, propios de los organismos mds complejos cuya naturaleza re-
sulta bastante complicada por el entrecruzamiento de las experiencias sen-
sibles ( dptica, olfativa, acUstica, kinestésica ). Pero en el caso del hombre
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mas bien que investigar el origen y el desarrollo del espacio
perceptivo tenemos que analizar el espacio simbélico. Al abor-
dar este tema nos encontramos en la frontera entre el mundo
humano y el animal. Por lo que respecta al espacio organico, el
espacio de la accion, el hombre parece en muchos respectos
muy inferior a los animales. Un nifio tiene que aprender mu-
chas habilidades que el animal trae consigo; pero el hombre se
halla compensado... por otro don que sole él desarrolla... No
de una manera inmediata sino sino mediante un proceso men-
tal verdaderamente complejo y dificil llega a la idea del espacio
abstracto... que le abre paso... para una direccion enteramente
nueva de su vida cultural.

Un autor que no proviene del campo filos6fico sino del arqui-
tectbnico encara la multivalencia espacial de otro modo. Desecha en pri-
mer lugar la consideracion del espacio sintético del hombre primitivo,
parecido en ciertos aspectos al espacio unitario del nifio estudiado por J.
Piaget en maltiples libros. Sobre tal hombre primitivo es licito preguntar
de paso si es que de verdad lo hubo alguna vez al alcance de los etnografos
o si solo se trata de una construccion de los rousseaunianos — le bon
sauvage — del siglo XVIIl o de la Volkerkunde alemana del sigilo XIX — los
Naturvolker de Vierkandt —. Pasando revista al “hombre civilizado” es
posible distinguir seis conceptos de espacio:

Hasta ahora hemos distinguido cinco conceptos de espacio: el
espacio pragmatico de la accion fisica, el espacio perceptivo de
orientacion inmediata, el espacio existencial que forma para el
hombre la imagen estable del ambiente que le rodea, el espacio
cognoscitivo del mundo fisico y el espacio abstracto de las
puras relaciones logicas. El espacio pragmatico integra al hom-
bre con su ambiente organico natural; el espacio perceptivo es
esencial para su identidad como persona; el espacio existencial
le hace pertenecer a una totalidad social y cultural; el espacio
cognoscitivo significa que es capaz de pensar acerca del espa-
cio, y el espacio logico, finalmente, ofrece el instrumento para
describir los otros. Esta serie muestra una abstraccion creciente
desde el espacio pragmético, que ocupa el nivel mas bajo, hasta
el espacio logico, que esta en la cumbre, o, lo que es lo mismo,
un contenido creciente de informacion. Cibernéticamente,
pues, la serie es controlada desde la cuspide, en tanto que su
energia vital sube desde el fondo.

Sin embargo se ha omitido un aspecto basico. Desde tiempos
remotos... tambien se ha creado espacio... A esa creacién pode-
mos llamarla espacio expresivo o artistico.

NORBERG-SCHULZ, 1975:12



112

Para ordenar y encapsular a modo de munecas rusas esta multi-
plicidad de espacios significativos se hace necesario recurrir a los conceptos
de entorno, medio, ambiente y mundo. Los tres primeros son compartidos
por todas las biocenosis, incluyendo el hombre.

El mundo, en cambio, es una produccion especifica de la vida
humana.

19. El entorno es el mas amplio, genérico y neutral de los
circulos concéntricos del espacio humano. Es el puro ambito, la espacio-
sidad donde se alojan los seres y las cosas que caben en el alcance de la
mirada antropica. Las cosas y los seres, en particular los hombres de la
Sociedad y no de las comunidades face to face, nos rodean y circundan
con su lejano “‘estar-alla”.

Las cosas del entorno dan hacia el hombre, dandose u ofrecién-
dose a los sentidos: son, por ello, “‘circun-dantes’’. Respon-
diendo a este darse el hombre se abre a las cosas, teniendo que
ver forzosamente con ellas. Yo-y-cosas’’ conforman una uni-
dad tan estrecha que no es exagerado afirmar que estas se
injertan en nuestro ser y que en virtud de tal insercién ‘‘yo soy
y mi circundancia’?®.

MARQUINEZ, 1980: 44.

El entorno es el reino Optico de lo posible: del caminar, del
dar, del recibir, del abrirse a las cosas y de la potencial posesion de las
mismas. El entorno constituye un telén de fondo, una mediatez sobre la
cual cobra sentido espaciotemporal el dialogo con lo inmediato. El estar-
ahi-a-la-vista del Vorhanderheit heideggeriano caracteriza dicha lejania no
requerida cuya presencia mas o menos remota nos sitia en un marco al par
que ahonda hasta el horizonte los lugares referenciales de la espaciosidad

Acerca de esta espaciosidad del entorno conviene recurrir a los
planteamientos de Zubiri, resumidos por ELLACURIA, 1974:490 — 491.
El entorno del hombre es, de alguna manera, una réplica planetaria, a la
escala de los paisajes visibles, del propio Universo fisico.

En este mundo fisico — debemos fisicalizar la presencia huma-
na en cuanto que cuerpo visible, que concrecion material cuya praxis
reproduce la materia — la realidad como ambito viene a ser el principio, no
de construccion, sino de libre movilidad. El Universo tiene el dmbito de un
posible cambio respectivo dentro de él porque el Universo no estd en el
espacio sino que lleva dentro de si el espacio. Trasladando esta caracteristi-
ca del Universo fisico total a la escala del género humano — he aqui otro
espacio, el escalar, ejemplificado particularmente por las cartas y mapas
geograficos o topologicos — podemos establecer que la espaciosidad de la
realidad fisica que nos circunda consiste entonces
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no en ser principio de localizacion de las cosas que hay dentro
de él, sino en ser principio del libre cambio respectivo, en ser
ambito. Principio en sentido estructural y no necesariamente
causal.

El ambito viene a ser asi una de las notas principales, si no la
principal, del entorno.

El ambito es principio de espacio como ambito de una “libre
movilidad”, entendiendo el movimiento como un cambio res-
pectivo de un cuerpo respecto de otro. El ambito es principio
estructural de que pueda haber movimiento respectivo; no es
algo espacial sino pre-espacial, es lo que hace posible que haya
espacio.

El ambito, el entorno, el contorno, el dintorno, suponen pues
una mera espaciosidad. Ambito y espacio son dos momentos distintos de
un mismo proceso o mejor, dos caras de una misma moneda:

El espacio no es el ambito, sino la estructura métrica de los
movimientos que en él se producen. Para que haya espacio es
necesario ‘“‘recorrer’’ el ambito, de la misma manera que para
que haya distancia no basta la longitud, sino que hay que
recorrer la longitud. Si no hubiera posibilidad de un movimien-
to que llevara de un punto a otro, no habria distancia, sino
mera diversidad de dos puntos que nada tienen que ver entre
si. La distancia es la manera como un punto tiene que ver con
otro, y esta manera es que del uno al otro se pueda ir en un
libre movimiento.

El entorno, empero, no es estatico. El entorno sigue al hombre
en su desplazamiento por la superficie del globo, como la sombra al cuer-
po. Cambia el lugar y cambia el entorno. El entorno invita a conquistar su
incitante lejania y tras esse entorno hay otro: asi surge el plus ultra, el mas
allda de la wanderung humana. Pero el entorno juega tambien en el orden
del arriba y del abajo. Son entorno la nube altisima y el carb6n que yace
bajo la sandalia de la trashumancia. Se convertiran en medios cuando
Franklin le robe electricidad a la nube con el pararrayos y cuando el
minero de los Midlands excave la galeria y extraiga las reservas energéticas
del subsuelo.

20. El entorno percibido en tanto que ambito potencial para
el movimiento y la vida, en tanto que horizonte o verticalidad de posibi-
lidades, constituye un Merkwelt. Aquella parte del entorno que el ser
viviente utiliza, o sea el ambito actuado e incorporado, el ambito que
sustenta la vida, el medio propiamente dicho, constituye el Wirkwelt ( von
UEXKULL, 1922 ).
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El medio natural es la naturaleza entera en cuanto que escena-
rio ecoldgico. Este medio natural se subdivide en medios especificos: el
medio dereo, el medio acuético, el medio terrestre. El medio aereo y el
acuatico son, por asi decirlo, los envolventes vitales de los seres organicos.
Facilitan la respiracion, el desplazamiento y sirven aln como transporte
( las semillas por el viento; el plancton por las corrientes marinas ). En el
medio terrestre viven las bacterias, los hongos, los descomponedores que
rescatan de las sustancias organicas los minerales y los devuelven al ciclo de
la materia. Pero el medio para el hombre supone otras cosas.

Entendemos por medio aquel subconjunto de cosas que dentro
del conjunto que hemos Ilamado entorno pueden servirnos pa-
ra unos determinados objetivos o fines. S6lo entonces las cosas
que nos rodean entorno caracter de mediales, es decir, se
convierten en medios de vida. Sin entorno no habria medio.
Pero no todas las cosas “a-la-vista” (entorno) estan “a-la-
mano” ( medio ). Podriamos estar rodeados de cosas y carecer
de medios de vida, por ejemplo en un desierto...
Podria decirse que el medio lo constituye el plexo o totalidad
circundante de Utiles. Un Gtil es un algo-para... Conviene acla-
rar que “‘Gtil"” no es sinbnimo de ‘utensilio”... Utensilio es lo
manejable o manipulable, lo estrictamente a la mano, mientras
que Gtil es lo disponible.

MARQUINEZ, Id: 50 — 51.

La hazafa de la civilizacidn humana ha sido la apropiacion y la
transformacion del entorno, convirtiéndolo asi en un conjunto de medios
de vida. El animal no trabaja. El hombre, mediante el trabajo le dio sentido
a la naturaleza, que era un contorno, un dintorno abstracto. Y sobre el
pedestal de la naturaleza construyo0 el edificio de las técnicas que se convir-
tieron en tecnologias en el seno de los diferentes modos de produccion.

Por otra parte la actividad humana gravo esos medios recepto-
res con efluentes, instaurd la demanda ecoldgica, saqued los recursos natu-
rales. El colonialismo, antecedente y secuela del capitalismo industrial,
constituyé uno de los mas decisivos factores en la destrucciéon del medio
humano y del medio natural de los territorios conquistados.

21. De la potencialidad del entorno surge la utilidad de los
medios, y de la organizacion sistémica de los medios se crean los ambien-
tes. El ambiente de la planta y del animal es un continuum fisioquimiobio-
légico, con o sin psiquismo, segn los niveles de organizaciéon. El ambiente
de las sociedades humanas es un continuum fisioquimiobiopsicosociocultu-
ral. En los ambientes humanos se integran con distintos acentos y distintos
tempos el subsistema geocosmico, el subsistema bioecologico y el subsiste-
ma sociocultural, intimamente vinculado con el subsistema tecnologico.
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El ambiente humano no s6lo comprende los elementos de la
realidad visible: existen en él, ademas, elementos invisibles, percepciones
maleadas por el mito, por las relaciones de produccion, por la ideologia. El
ambiente humano es a la vea ecosistema ( incluyendo el ecocidio ) y so-
ciedad ( donde siempre se dio el genocidio ).

Dichos ingredientes enriquecen y complejizan enormemente
los ambientes humanizados. El “medio humano” ilustrado y defendido por
la Conferencia de Estocolmo de 1972 alude conceptual y objetivamente
aquella riqueza y aquella complejidad.

En puridad, el hombre ha trascendido los umbrales de los en-
tornos y los medios, ha ido mas alld de los sistemas ambientales que de
algn modo conservan su caracter de instrumentalidad y operatividad bio-
l6gicas. El hombre lo es, ontica y culturalmente, en tanto que ha pregun-
tado por la esencia de lo real, por la totalidad de su escenario y por la
razon de sus obras. En definitiva, el mundo del hombre es el habitaculo de
los valores, el taller de la civilizacion. Y civilizacion, como se dijo en una
conferencia de la UNESCO en 1954 es aquello que nos aleja mas y més de
la animalidad.

Entorno, medio, ambiente, mundo: por estos escalones de la
humanidad en bilsqueda ascendente de su mision planetaria se puede
acceder a una concepcion “‘axial’’ del mundo que, conjuntamente con el
logro de una calidad unénime de la vida, signifique la conquista gnoseol6-
gica de la realidad y el perfeccionamiento moral de la especie. ( GAOS,
1979 ).

Talvez sean muy oportunas para terminar estas reflexiones
unas palabras de MARCUSE, 1972: 77, que confirman en otro orden de
ideas los anteriores desarrolos:

La insistencia en estos valores, en restaurar la Tierra como
medio ambiente humano, es no s6lo una idea romantica, estéti-
ca, poética, que concierne solamente a los privilegiados: es hoy
cuestion de supervivencia. Preciso es que los hombres aprendan
por si mismos que es indispensable cambiar el modelo de pro-
duccion y de consumo, abandonar la fabricacion de elementos
bélicos, de cosas superfluas, de artefactos vanos, y reemplazar-
la por la produccion de objetos y servicios necesarios para una
vida de trabajo creador...

La meta sigue siendo el bienestar, pero un bienestar no defini-
do por un consumo mayor a costa de un trabajo cada vez mds
intensivo, sino por la conquista de una vida liberada del temor,
de la esclavitud respecto del salario, de la violencia, del bullicio
infernal de nuestro mundo industrial capitalista. No es cosa de
embellecer lo abominable, de ocultar la miseria, de desodorizar
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el hedor, de enflorar las carceles, los bancos, las fabricas: no se
trata de purificar la sociedad actual sino de sustituirla.

Finalmente conviene sefialar que si bien la realidad total tiene
un radio mucho mayor que el del ambiente es posible afirmar que las
realidades concernientes al género humano se hallan en el ambiente de
cada grupo social concreto.

El hombre, productor de su propia vida y constructor de am-
bientes, interviene, modifica y en ocasiones sustituye totalmente a la na-
turaleza — que hoy se ha dado en llamar, indiscriminadamente, ecosiste-
ma —y esos ambientes antropogénicos influyen a su vez en el aspecto
biolégico y en las modalidades culturales de las sociedades humanas. La
dialéctica historica entre sociedades economizantes y ambientes, asi como
la fabricacion de ambientes simbolicos por las superestructuras de la huma-
nidad — ciencia, arte, moral, derecho — , intensamente ideologizadas, con-
forman un capitulo importante en las interrelaciones entre los sistemas
sociales y los sistemas ambientales. Pero dicho proceso debe ser analizado
en un estudio especifico cuya amplitud sobrepasaria los Iimites de esta
modesta meditacion epistemologica.
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NOTAS

(1) Theoria, en griego, significaba originariamente desfile espectacular de personas.
Luego, por extension, significo espectaculo, y, finalmente, contemplacion de dicho
espectaculo. En sentido figurado teoria equivale a contemplacién o, méds ampliamente
aun, a especulacion.

(2) Confucio ( 551 — 479 a.J.C. ) reinterpretd los antiguos textos; su ‘‘reforma de las
palabras’”’ fue esencialmente una tarea semantica. L. Wittgenstein ( 1889 — 1951 )
expuso en su Tratactus Logico-Philosophicus ( 1922 ) que los problemas filosoficos se
solucionan —y con ello se pone fin a la filosofia propiamente dicha — mediante una
critica del lenguaje que fija los Iimites del pensamiento factico.

(3) La influencia de las generaciones en la historia cultural ha sido destacada —y
elaborada — por tres espanoles. Ellos son J. Ortega y Gasset ( Esquema de las crisis,
1942 ), Pedro Lain Entralgo ( Las generaciones en la historia, 1945 ) y Julian Marias
( El método historico de las generaciones, 1949 ). No obstante, los antecedentes
pueden rastrearse en Comte, Stuart Mill, Lorenz, Dilthey, Pinder, Mannheim, etc. La
idea de generacion como bisagra de la historia — y contestacion a la abstraccion de la
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ideologia — es un leit motiv en la obra de Ortega, quien en El tema de nuestro
tiempo, 1921,y En torno a Galileo ( conferencias de 1933 ), desarroll6 con amplitud
el concepto. La generacion como portadora y creadora de cultura, empero, rinde sus
mejores frutos si se la examina en el espectro que surge del prisma de la estratifica-
cion social.

(4) El concepto de cultura es multivalente. Hay concepciones estaticas y dinamicas,
idealistas y realistas, subjetivas y objetivas. Para una discusion amplia del concepto
ver C. Kluckhohn y A. L. Kroeber: Culture. A Critical Review of Concepts and
Definitions, Vintage Books, New York, 1963 y J. S. Kahn ( ed. ), El concepto de
cultura: textos fundamentales, Anagrama, Barcelona, 1975.

C. S. Ford ha proporcionado una definicién que se estructura en el nivel de la praxis
y sus respectivas inducciones: “‘La cultura esta integrada por las respuestas que han
sido aceptadas porque han obtenido buen éxito; en resumen, la cultura consiste en el
conocimiento de los problemas-soluciones’’. Traducimos learned, que se refiere a la
pasividad del aprendizaje-ensefianza, por conocimiento, lo cual supone un proceso de
accion-abstraccion.

(5) Esta idea, desarrollada inicialmente por W. Dilthey en El mundo histérico,1913,
fue ampliamente elaborada por J. Ortega y Gasset en muchos de sus trabajos, en
particular La historia como sistema, 1941. La genealogia de esta concepcion puede
establecerse en la linea Hegel-Windelband-Rickert-Dilthey-Ortega.

(6) Segun algunos autores (el principal es Benjamin Lee Whorf: Language, thought
and reality, Wiley & Sons, New York, 1956 — traducido al espafiol por Barral, 1971 )
el lenguaje es una especie de computadora que programa la concepciéon del mundo. El
idioma, asi, mas que ser el vehiculo del pensamiento es el elemento basico de la
formacion del pensamiento. No en vano Whorf era ingeniero...

(7) Sobre la idea de paradigma en la ciencia ver Th. Kuhn, La estructura de las
revoluciones cientificas, F. C. E. 1971. El paradigma es un modelo o patron aceptado
que impone una determinada concepcion cientifica del mundo ( la ptolemaica, la
galileana, la newtoniana, la eisteineana ); la “ciencia normal’’ posterior se ocupara en
el pulimiento de ese paradigma hasta que sobrevenga otro y comience la tarea ( a
veces semejante a la de Sisifo ) para legitimarlo.

(8) La teoria del significado ha sido desarrollada en el libro clasico de C. K. Ogden vy
I. A. Richards, The Meaning of Meaning, Routledge & Kegan Paul, London, 1953
( traducido al espanol ). Dichos autores dicen que en este campo se revela ‘‘un caos no
sofiado en nuestra filosofia’ (i existen 23 “significados’’ de significado ! )

(9) EI significado afectivo o emotivo como opuesto, o por lo menos distinto al
simbolico o descriptivo, es analizado por los citados Ogden e Richards; posteriormen-
te Ch. L. Stevenson, Ethics and Language, Yale Univ. Press, New Haven, 1948, se
extiende sobre este aspecto emocional. Si se dice 4&tomo hay un acuerdo do objetivo
sobre el término; si decimos democracia un ciudadano de la R. D. A. y un dirigente
guatemalteco, por no decir un republicano de U. S. A., reaccionaran de modo muy
distinto. Pero aqui obra el factor ideologico, condicionante del afectivo. Dicha ideo-
logia debe interpretarse en el camino de la secuencia Maquiavelo ( la tesis del des-
vio), Hegel (la conciencia desdichada) y Marx ( el enmascaramiento de la realidad ).
Engels, en una famosa carta a Mehring — 14 de julio de 1893 — decia que ‘‘la ideo-
logia es un proceso que el sedicente pensador lleva a cabo con conciencia, pero con
conciencia falsa. Las verdaderas fuerzas motrices de su caminar permanecen descono-
cidas para él, pues en caso contrario no se trataria de un proceso ideolégico.”

(10) El trabajo de E. Geoffroy Saint-Hilaire tiene un titulo colosalmente extenso:
Etudes progressives d’un naturaliste pendant les annés 1834 et 1835: deux mémoires
au sujet des Monotrémes, classe composée des genres Ornithorynque et Echidné. Vue
générales sur la lactation des Cétacés. Considérations tératologiques sur les appareils
sexuels de la Taupe. Géologie et Paléontographie. Loi universelle: attraction de soi
pour soi. Paris, 1835.
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(11) La extensa y apasionada discusion acerca de las ‘‘analogfias’’, que Cuvier achaca-
ba a un sesgo aristotelizante del pensamiento de Saint-Hilaire, se puede consultar en
Th. Cahn, La vie et I'oeuvre d'Etienne Geoffroy Saint-Hilaire, P. U. F., 1962, pp.
194 — 210.

(12) Esta distincion aparece en las obras de Claude Bernard ( 1813 — 1878 ) quien en
sus Lecciones sobre las propiedades sobre los tejidos vivientes la propuso y desarroll6
luego en el extraordinario y precursor libro Introduccion al estudio de la medicina
experimental, 1865. Bernard observé que algunos 6rganos vertian en  sangre sustan-
cias muy potentes. Dichas secreciones del “medio interno” fueron denominadas en
1905 hormon ( del griego hormao, yo excito ).

(13) El locus clasicus e “la mejor exposicion de la teoria’’ del determinismo mesol6-
gico entre los griegos, segun Toynbee, es el Tratado de las influencias de la atmosfera,
el agua y la situacidon — o el lugar — de Hipocrates, escrito en el siglo V. a. J. C. He
aqui algunos ejemplos: ““Donde el suelo es rico y blando y bien regado, y donde el
agua queda muy cerca de la superficie, de modo que esté tibia en verano y fria en
invierno y donde las condiciones climaticas son favorables los habitantes seran por lo
general carnosos, de articulaciones flojas, flaccidas, sin energfa y de espiritu pobre...
Donde la region es rocosa, sin agua y carente de vegetacion, y sufre de inviernos secos
y soles ardientes, se hallard que los habitantes son huesudos y sin carnes superfluas,
con coyunturas bien articuladas y cuerpos musculosos y velludos"'.

Consultar sobre este y otros aspectos del determinismo geogréfico E. Vintro, Hipo-
crates y la nosologia hipocratica, Ariel, Barcelona, 1973. Contiene ademas una exce-
lente bibliografia. Interesante la opinion de W. Jaeger, Paideia, F. C. E. 1957, pp. 783
y sgts. sobre el concepto de isomoira.

(14) El naturalista H. de Blainville publicé una Mémoire sur I'opercule des poissons,
1817, y bastante mas tarde otra Mémoire sur la nature du produit femelle de la
génération dans I'ornithorhynque (sic), 1833 en los Nuevos Anales del Museo de
Historia Natural de Paris, 11, 369.

(15) Hippolyte Taine ( 1828 — 1893 ) empled convincentemente, y con un bello es-
tilo, los argumentos mesologicos, raciales y del “momento’’ historico en la Histoire de
la littérature anglaise, 1863, y en la Philophie de I'art, 1882. Ambas obras estan
traducidas al espaiiol.

(16) Dice Ludwig von Bertalanffy, Teoria general de los sistemas, F. C. E., México,
1976, pp. 19 y sgts. que en los actuales desarrollos de aquella han confluido la
computerizacion y simulacion, la teoria de los compartimientos ( Rescigno y Segre,
1966 ), la teoria de los conjuntos ( Mesarovic, 1964; Maccia, 1966 ), la teoria de las
graficas ( Rashevsky, 1960; Rosen, 1960), la teoria de las redes ( Rapoport,
1959 — 50 ), la cibernética ( a partir de Wiener, 1948 ), la teoria de la informacion
(Shannon y Weaver, 1949 ), la teoria de los autdbmatas ( Minsky, 1967 ), la teoria de
los juegos ( von Neumann y Morgenstern, 1947 ), la teoria de la decision y la teoria
de las colas.

(17) El concepto de campo ha sido profusamente empleado en los Gltimos tiempos
por la Gestaltpsychologie ( para Lewin el campo es el “‘espacio vital posible’’ de un
organismo ), por la fisica y por la matematica. Pero a la teoria unificadora de Eins-
tein, que mete en un mismo continuum a la luz, el magnetismo, la radiacion y la
gravitacion se han opuesto intentos como los de los ‘‘quantistas’’ — otra vez el anti-
quisimo conflicto entre la continuidad y la discontinuidad de lo real —, partidarios
del corpUsculo discreto o “indiscreto’ ( esta metafora reza con el electron de Heisen-
berg ). En las matematicas, mientras Weierstrass cerraba las puertas a la continuidad y
a "los conjuntos” al formular funciones discontinuas y funciones continuas sin deri-
vadas, los trabajos de Cantor y Godel apuntan hacia la salvacion y “consistencia de la
hipotesis del continuo’, lo cual, de paso, configura un homenaje a la teoria de lo

infinitesimal en Zendn de Elea ( Ver A. Rey, La juventud de la ciencia griega,
UTEHA, México, 1961. pp. 112y sgts. )
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(18) Acerca de la “exterioridad" o “interioridad" de |os sistemas consultar D- Vidart,
De los sistemas €n filosofia @ \la filosofia de los sistemas, Ciencia, Tecnologia Y
Desarrollo, 1V, n24, Bogota, 1980, pp: 419 — 462.
(19) Como en el cuerpo de este ensay© no se ha ofrecido una definicion de sistema,
remito ala cita anterior para obtener una vision critica de as distintas definiciones de
\os todos organ'\zados cuya caracteristica, mas que \a interaccion de las partes, esla
ocurrencia de nuevas calidades integrativas.
(20) E! Kosmos en tanto que ‘‘una cornumdad juridica de \as cosas’ €s estudiado en
los antiguos filosofos griegos — \os siempre actuales presocr’aﬂcos —por W. Jaeger.,
Paideia, Y particu\armente por R. Mondolfo, En los origenes de la filosofia de la
cultura, Hachette, Buenos Aires, 1960, PP- 18 y sgts- Acerca del nacimiento de la
polis Y del pensamiento racional existen Muy interesantes planteamientos en Jean-
Pierre Vernant, Los origenes del pensamiento griego, Eudeba, Buenos Aires, 1979;
sobre todo PP 54y sgts.
(21) Las ciencias formales © ideales Y facticas O materiales son estudiadas en un
conocido trabajo de M. Bunge. La Ciencia Su método Y filosofia, Siglo Veinte,
Buenos Aires, 1979, donde s€ establece Qué \as primeras demuestran © prueban
mientras |as segundas verifican ( confirmando o disconﬂrmando ) hipotesis: El cono-
cimiento factico verificable €s el corazdn de la ciencid empirica La minusvalia de
estas ciencias parad un logico, queé se regodea €N \a atmosfera impecab\e Y transparente
de su mundo, esta dada por el talon de Aquiles de la probabil'\dad: “la inferencia
cientifica € una red de inferencias deductivas (demostrativas) Y probables ( incon-
cluyentes
(22) Ned Ludd, obrero inglés que dio nombre @ |a rebelion de los ngestructores de
méqu'mas" (1769 — 1779 ). repetida en otras circunstanc'\as en 1811 — 1816, ha sido
reivindicado, entre Otros, por E. J- Hobsbawn, rabajadores- Estudios de historia de
\a clase obrera Critica, Barcelona, 1979, cap- 2.Los actuales enemigos del maquinis-
mo € industrialismo tienen un buen represemante en E. Schwartz, Cambios sociales,
recursos Y tecnologia, Pax-México, México, 1 73. La queja antimaquinista _ "jeuan-
tas mMaquinas pobre alma !, etc.” ha sido conv'\ncentemente anto|ogizada por F.
Dessauer, Discusion sobre la tecnica, Rialpa, Madrid, 1 64.
(23) El mejor estudio sobre el ser ¥ el quehacer del nicho ecologico, @ mi juicio, ha
sido realizado POf G. Evelyn Hutchinson, El teatro ecologico Y el drama evolutivo,
Blume, Barcelona, 1979, pPP- 34 — 84 ( El nicho, un hipervolumen habitado abstracta-
mente ). E- p. Odum, por su parte distingue entre nicho espacial © nabitat, nicho
trofico y nicho mu\tid'\mens'\onal o de hipervo\umen, ~por analogiad cabe decir que el
habitat es la 'd|recmon' del organismo. y el nicho es, hablando eco\égicameme, su
'prcfesibr\"'
(24) El concepto de habitat €s pol'\va\ente. Para l0s arquitectos esla vivienda, puray
simplemente. Para |0 ge(’)grafos, esel espacio geogréfico habitado PO’ una comunidad
humana; este concepto €S retomado® por los ecOl0gos cuando s€ trata del "nicho
espacia\". Finalmente \a escuela de gebgrafos humanos franceses considera, @ partir de
A. Demangeon, Problémes de Géographie Humaine, A Colin, Paris, 042, que el
habitat esta constituido por el asentamiento humano Y el espacio econdmico circun-
dante.
(25) La nocion de paisaje €s algo asf como el valma’’ de la geograﬁa humana- Algunos
textos pasicos para su estudio pueden hallarse en P. Deffonta'\nes, Défense et \lustra-
tion de la Géographie Humaine, Revue de Géographie Humaine et Ethnologie, N~ Ve
5, Paris, 1948; L. Urabayen. La Tierra humanizada, Espasa-Calpe, Madrid,
Un punto de vista contemporéneo es el de F. Gonzalez Bernaldez, Ecologia Y paisaie,
Blume, Madrid, 1981.
(26) E! autor juega aqui con el "yo vy mi circunstanc'\a” de Ortegay Gasset. LO que
esta alrededor (circun-stanma) se convierté en un darsé reciproco (circun-dancia )
de las cosas al hombre Y del hombre a las cosas-
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O VALOR EPISTEMOLOGICO DA PRIORIDADE DO MITO
SOBRE O LOGOS EM VICENTE FERREIRADA SILVA (VII ) *

Constang¢a Marcondes Cesar
5 — Conclusdo

E possivel discutir, ao nivel epistemoldgico, a teoria do mito
de Ferreira da Silva, em dois momentos: no primeiro, estudando os argu-
mentos a favor da prioridade epistemol6gica do mito, nos textos do fil6-
sofo; no segundo, confrontando a sua tese com as teorias recentes a res-
peito do mito. No presente estudo, vamos nos ater ao primeiro momen-
to, deixando o segundo em aberto.

Nosso primeiro passo sera examinar:

5.1. — A necessidade de superacao da filosofia intramundana

Vicente op0e filosofia intramundana e filosofia metaconscien-
ciologica. Por filosofia intramundana, entende todas as correntes filosofi-
cas desde as origens do pensamento grego, quando este se afasta da questdo
do Ser, até as correntes filoséficas contemporaneas, com exceg¢do do ek-sis-
tencialismo heideggeriano. A filosofia metaconsciencioldgica é o nome de
um pensar que representa um novo marco na histéria do pensamento e que
se caracteriza por uma indagac@o a respeito da verdade do Ser. Este novo
caminho da reflexdo filosofica, aberto por Heidegger, é suscetivel de am-
pliacOes e esta foi a tarefa que Vicente se propos.

A distingdo radical entre as duas formas de pensar da-se a partir
do problema epistemolégico. Na questdo do conhecimento, em vez de pri-
vilegiar ora o sujeito, ora o objeto ou de conceber o conhecimento sob o as-
pecto relacional — como faz a filosofia intramundana — é preciso ir mais
longe. Trata-se de romper com a diade sujeito-objeto e buscar a origem e a
verdade do conhecimento num elemento que, ndo sendo nem objeto, nem
sujeito humano, permite superar corretamente o conflito entre as correntes
filos6ficas. A mera oposigdo por um dos p6los do conhecimento, nao resol-
ve a questdo; sequer a resolve a tentativa da fenomenologia existencial e do
idealismo critico, de buscar a solu¢ao das oposigdes entre as vérias epistemo-
logias, na consideracdo relacional dos pdlos: sujeito-mundo. Na verdade, o
conflito atual dos humanismos aponta o esvaziamento do pensar filos6fico
tradicional, segundo o nosso autor.

Ademais, a medita¢ao filos6fica é contestada pela civilizagdo
industrial. A praticidade, a preocupa¢dao com a transformag¢dao do mundo
pela técnica e pelo trabalho, afastam qualquer possibilidade de audiéncia
a especulagdo filosofica a respeito do sentido da existéncia humana e de

(*) E esta a Ultima parte deste trabalho que vem sendo publicado desde o n9 20 de
Reflexao. Apresentamos no final (pdg. 128) o Plano da obra com a indica¢do dos nG-
meros, e respectivas paginas da Revista, em que cada parte apareceu.
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que é o homem. O que importa, para a civilizagdo industrial, é transformar
o mundo e ndo, compreendé-lo.’

O esvaziamento dos humanismos e a ndo-audiéncia a filosofia,
evidenciam a ameaca ao pensar tradicional, bem como a sua faléncia em
oferecer bases solidas para o conhecimento e a busca da verdade.

5.2 — Indicadores da prioridade do mito

Vicente afirma que podemos acreditar na superagao da filo-
sofia intramundana, que corresponde ao pensar filoséfico tal como exis-
tiu até hoje, porque ao lado desse desmoronamento da filosofia, surgem
perspectivas novas:

a) a metafilosofia de Heidegger, na qual aparece a modifica¢do
do préprio objeto do pensamento. Em vez de indagar a respeito do homem
e o mundo (os entes ), o pensamento deve ter por objeto a verdade do
Ser, matriz de todo ente. O problema epistemoldgico seria resolvido,
deslocando-se do ambito da consciéncia individual, e referindo-se a fonte
de toda episteme, realidade transcendente a consciéncia e ao mundo.
A modificagdo do objeto do pensamento esclareceria o esgotamento das
possibilidades do filosofar a respeito do ente?;

b) as linhas de reflexdo abertas pela etnologia, que mostram
uma revalorizagdo do mito e modos de pensar distintos do ldgico, ca-
racteristico da civilizacdo industrial e ocidental®. A reducdo da ldgica a
um instrumento Gtil para a transformacdo do real, bem como a sua limi-
tagdo a uma abordagem estdtica do mundo, mostram uma visdo redutora
do homem, dentro das perspectivas do pensar tradicional®. A redescoberta
do mito, pelo contato com povos ditos “‘primitivos’’, p6s em evidéncia um
modo de pensar mais amplo que o puro pensar l6gico. Aprendemos que a
realizacdo da possibilidade de um pensar légico féz-se & custa de outras
possibilidades do nosso espirito. Tomamos distancia, pela primeira vez, em
relacdo ao nosso proprio mundo?

c) a poesia ( principalmente a de Holderlin, de Rilke e de Law-
rence ), anuncia o esvaziamento e os limites da cosmovisdo caracteristica
do mundo industrial, e o nascimento de um novo tempo, no qual, pela
arte, o homem reencontra a intimidade com o cosmos, descobre novas
verdades®’ 7 © 8. A recuperacdo da riqueza do mito primitivo seria possi-
vel; ndo se trata de um retorno ao mito como pura aceitacido dele, mas de
uma superacao do pensar légico. Este foi condicdo para que a consciéncia
rompesse com a fascinacdo pela natureza e tematizasse o homem. A tare-
fa da filosofia, hoje, é desprender-se da fascinacdo pelo homem e tematizar
0 Ser? 10e1l.
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d) a teoria da relatividade einsteiniana, ao propor analogias
entre os fendmenos fisicos e as propriedades matematicas, serviria de mo-
delo a uma filosofia que propusesse duas ordens dnticas: a dos entes e a do
Ser!?,

A necessidade de superacdo da filosofia intramundana €é indi-
cada em nosso préprio coracdo: experimentamos um afastamento em rela-
cdo aos valores do Ocidente, ndo nos sentimos mais identificados com a
nossa civilizagcdo. Essa ruptura do homem com seu mundo é pressentida
por alguns pensadores e, torna-se clara no campo da arte. Tal aconteci-
mento denota, seqgundo nosso fildsofo, a emergéncia do novo, a presenca
de um pensar libertador. A ruptura é experimentada como desgosto,
prostracdo e tédio em relagdo as alternativas da nossa civilizagdo e como
esperanca e pressentimento do porvir13' 115818

Eis, resumidamente, os argumentos de Vicente a favor da
prioridade do mito sobre o logos. Nosso autor aponta, corretamente,
a impossibilidade de solucionar-se o problema epistemoldgico, referindo-o
ao mero sujeito cognoscente. As multiplas concepgGes de razado, de ciéncia,
de homem, de valor, impedem um acordo entre os filésofos: as fenome-
nologias, 0os marxismos, os estruturalismos, o0 neotomismo criticam-se mu-

tuamente, sem chegarem a um denominador comum!”.

A meditacdo ferreiriana é sensivel aos conflitos dos humanis-
mos, das interpretacoes. Na época em que viveu, as tentativas de conver-
géncia epistemoldgica, elaboradas por Sartre, no Critica da Razdo Dialéti-
ca; por Althusser, por Ricoeur — ainda ndo tinham ocorrido. Contudo,
essas tentativas ndo impedem o conflito; nenhuma das epistemologias
atuais consegue hegemonia em relagdo as outras, polarizando a atencdo
dos filésofos. E o problema das relagdes ciéncia-filosofia estd em primeiro
plano, na medida em que comegam a surgir crises epistemoldgicas no
interior das préprias ciéncias, como demonstrou Piaget, no seu Logique et
Connaissance Scientifique.'® A crise epistemoldgica acompanha uma crise
mais ampla: a que ocorre no mundo contemporaneo, nos planos social,
econdmico, politico, ético, axiolégico. Encarada pelos marxistas! ® como o
indicador do principio da destruicdo do sistema econémico capitalista,
tem, entretanto, outras interpretacdes dentro da filosofia contemporanea.
Hd uma concordancia entre os filésofos em afirmar que o momento
histérico que atravessamos caracteriza-se por uma crise. Quanto ao seu
significado, porém, a resposta é triplice:

a) a crise denota a decadéncia irreversivel do mundo ociden-
tal ( marxistas, Spengler );
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b) a crise denota um perigo de desintegracdo da civilizacdo,
que pode ser superado ( Jaspers, Toynbee );

c) a crise tem um aspecto positivo, é sintoma de passagem pa-
ra novos niveis de existéncia ( Heidegger, Teilhard de Chardin ).

Da mesma forma que o conflito entre os humanismos e entre
as epistemologias é evidente, também a compreensdo do sentido da exis-
téncia humana histérica apresenta perspectivas divergentes.

Significagdo do homem, interpretacdo do presente, possibi-
lidade de conhecimento: essas, as trés coordenadas do pensamento de
Vicente. Estdo intimamente relacionadas: o ponto de partida da reflexao
de Ferreira da Silva é a constatacdo da crise dos humanismos: sua obra
chave nesse sentido, é, sem duvida, ldéias para um Novo Conceito de Ho-
mem. A andlise da crise dos humanismos o conduz a uma interpretacao
do presente; e esta, a uma discussdo do problema epistemoldgico.

O fulcro dessa discussao é, para o nosso autor, a descoberta
de um critério de verdade. Para ele, sdo verdadeiras as conclusGes conver-
gentes de diferentes autores, atuando em diversos campos do saber e da
arte. Ou seja: quando poetas, cientistas, filosofos, em diferentes pontos do
mundo, com nacionalidades e formacdo distinta, trabalhando separada-
mente, chegam a conclusdes convergentes, ou intuem de modo andlogo a
situacdo mundial, essa convergéncia deve ser considerada sinal indicador da
verdade apreendida.

Diz Vicente, na Apresentacdo da revista Didlogo:

“A revista que ora apresentamos nao pretende resolver-se na
mera oposicdo de pontos de vista (...) mas procurard uma convergén-
cia ( *), uma linha comum de meditacdo e de pesquisa em torno de temas
que afetam especificamente a nés, homens da segunda metade do século XX.

“Vdrias expressdes da meditacdo contemporanea, a filosofia de
Heidegger, a psicandlise de Jung, as intuicGes de Walter Otto, a poesia de
Yeats, a obra de Lawrence, apontam para uma ampliacdo de convivéncia
entre o homem e os poderes metaumanos | ... jred,

NOTAS

(1) Vicente Ferreira da Silva, Obras Completas, SP, IBF, 1966, vol. Il, p. 365.
(2) id., ibid., p. 366.

(3) id., ibid., vol. |, p. 354.

(4) id., ibid., vol. II, p. 358.

(5) id., ibid., pp. 494 — 495.

(6) id., ibid., p. 496.

(7) id., ibid., p. 495.

(8) id., ibid., p. 397.

(9) id., ibid., p. 203.

(10) id., ibid., p. 204.

(%) O grifo é nosso.
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(11) id., ibid., p. 205.

(12) id., ibid., pp. 503 — 504.

(13) id., ibid., p. 501.

(14) id., ibid., p. 503.

(15) id., ibid., p. 511.

(16) id., ibid.

(17) Veja-se, a proposito, o livro de Nogare, Humanismos e Anti-Humanismos em
Conflito, SP, E.P.U., e também o texto de Etcheverry, O Conflito Actual dos Huma-
nismos, Porto, Livraria Tavares Martins, 1964.

(18) Paris, Gallimard, 1969, pp. 3a 61.

(19) Veja-se, a prop6sito, Marcuse, Eros e Civilizagcdo ( 1967 ) e Ideologia da Socie-
dade Industrial ( 1968 ), R.J., Zahar Ed.; Lukécs, El Assalto a la Razon, Barcelona,
Grijalbo, 1967; Mao-Tsé-Tung, De la Contradiction, in Oeuvres, Paris, Maspero.

(20) Vicente Ferreira da Silva, “’Apresentagdo”’, Didlogo, SP., n9 1, setembro, 1955,
p. 3.
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aos temas centrais

3.5. Convergéncias nos campos da biologia e
da psicologia quanto aos temas centrais

3.6. Consideracoes

4. Mito e Logos (1V) 23 (132 —142)
4.1. O conceito de Mito
4.2. Implicagdes do conceito de mito ( V) 24 (104 —120)
4.3. O conceito de logos ( VI) 25 (113 -117)
5. Conclusdo ( VII) 26 (123 -127)

5.1. A necessidade de superacdo da filosofia
intramundana

5.2. Indicadores da prioridade do mito
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RESENHAS

MARQUINEZ ARGOTE, German.
Metafisica desde Latinoamérica.
Bogota, Universidade Santo Tomas, 1980.

O autor, German Marquinez Argote, espanhol radicado na Colombia desde
1959, é doutor em Filosofia pela Universidade Javeriana e mestre em Filosofia Lati-
no-americana pela Universidade Santo Tomés, na qual leciona, atualmente.

A influéncia principal recebida pelo autor é a do fil6sofo espanhol Xavier
Zubiri, o qual, ao lado de Ortega, Garcia Morente, José Gaos, marcou a vida de
pensamento na Espanha contemporanea.

O livro consiste numa discussdo da questdo da metafisica a luz da filosofia da
libertagcdo. Na introdugdo, Argote apresenta uma abordagem historica da metafisica,
confronta o pensar metaf(sico e a filosofia da libertagdo, terminando por propor uma
nova metaffsica latino-americana, superadora da heideggeriana e sensivelmente in-
fluenciada pelo pensamento de Enrique Dussel. Esse projeto é desenvolvido pelo
filosofo em seis capftulos, abrangendo os seguintes assuntos: a primeira, ‘‘Circunstan-
cia, meio e mundo”’, tem por objetivo “estabelecer a diferenca metafisica que faz
comque o homem seja um animal de mundo, isto & um animal aberto 3 totalidade
do real” ( p. 33 ).

Este capftulo é encerrado pelo tbpico: “em que mundo vivemos ? *, no qual
nosso filésofo procura responder a questdo, caracterizando o mundo latino-america-
no. Este procedimento metodolbgico, que procura estabelecer principios ou temas
gerais e depois discuti-los a luz da realidade latino-americana, caracterizara todo o
livro.

O segundo capftulo, discute as categorias situacdo e habito, apoiando-se nos
supracitados autores e inclui, no seu toépico 3, o assunto situacdo latino-americana e
filosofia da libertagdo.

O terceiro capitulo, intitulado: ““Ontologia e/ou Metafisica ?"’, é, a nosso ver,
um dos mais interessantes do livro, uma vez que come¢a por demarcar os limites em
que se move a metaffsica proposta. Nessa, ha uma inversdo da perspectiva da metafisi-
ca tradicional: o conceito origindrio que utiliza ndo é o de ser mas o de haver
( entendido, este, como ser real ). Essa proposta serve de apoio aos dois capitulos
seguintes, que tratam dos seguintes fulcros da metaf(sica da libertagao: as nogdes de
realidade e alteridade.

"IVietaf(sica da realidade’” ( quarto capftulo), tem por objetivo demonstrar
que o conceito de realidade é anterior ao de ser. Destacamos o item 10 desse texto,
no qual o pensador resume as diferengas entre a visdo ontolbgica do ser e a visdo
metafisica da realidade, apontando as teses centrais de cada uma.

O quinto capftulo, “Ivietaf(sica da alteridade"”, trata de langar as bases de uma
antropologia filosofica e discutir, a luz da definigdo do homem alcangada, a proble-
matica do homem latino-americano e as urgéncias da reflexdo filosé6fica em torno do
tema do outro, encarado como pobre e oprimido.

O ultimo capftulo, "liberagdo e religagdo’’, estuda, comparativamente, os senti-
dos das palavras liberdade e opressdo, e aponta caminhos para a libertagdo. Esses
consistem na identificacdo do sistema opressor vigente na America Latina, na propos-
ta de elaboragdo de um sistema ndo opressor de mudancas e na critica a mistificagdo
da violéncia. O capftulo se encerra com um apanhado dos problemas da religido, do
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agnosticismo e do atefsmo, sendo a primeira encarada como instrumento de libera-
¢do.

O livro tem ainda, em apéndice, quatro pequenos estudos dos quais destaca-
mos a conferéncia sobre Cem Anos de Soliddo, de Gabriel Garcia Marquez, realizada
pelo nosso filbsofo em 1978, na Universidade Santo Tomaés. Nessa conferéncia, Argo-
te analisa as relagbes entre natureza e cultura, cultura e palavra, ciéncia e poder, e
indica os valores positivos e negativos vigentes em Macondo — regido que simboliza,
no romance, a América Latina.

Qutro estudo interessante é ‘O homem latino-americano: ensaio de interpreta-
¢d0 analética’, centrado em torno do problema da igualdade entre os homens.

O escrito de Argote é um texto didatico, preparado de modo que, ao fim de
cada capftulo, exercfcios hermenéuticos possam ser levados a cabo. Ademais, cada
capftulo é seguido de indicagGes bibliograficas, que permitem ao estudante ampliar e
aprofundar o texto basico em questdo. Duas outras qualidades do livro sdo: uma
detalhada bibliografia final e um indice analitico, a proposito de palavras, tais como:
alteridade, analogia, entes, esséncia, existéncia, intencionalidade, liberagdo, liberdade,
entre outras.

Constanca Marcondes Cesar
Pontificia Universidade Catolica de Campinas

MOSER, Antonio.
O Problema Ecolégico e suas Implicagoes Eticas.
Petropolis, RJ, Editora Vozes, 1983, 77 pp.

Antonio Moser, professor de Etica e Teologia do Instituto Filosofico e Teolo-
gico dos Franciscanos de Petropolis é também professor da PUC do Rio de Janeiro e
autor do livro: O problema demografico e as esperancas de um mundo novo.

Nesta pequena obra, destaca-se uma idéia essencial: a realidade ecologica atual,
apresenta-se de modo dramético e remete para a crise de valores humanos fundamen-
tais; crise que deixa suas marcas ndo apenas na destruicao da Natureza, mas também
nas estruturas da sociedade.

Nas trés partes em que estd dividida, o autor transmite uma problematica
medular decorrente da relagdo fntima entre injustica em todos os niveis e degradacdo
do meio ambiente, e comunica sua esperanca baseada na ética libertadora procedente
de Medellin e Puebla.

Na 12 parte sdo fundamentadas as ligacSes Ecologia e Etica: “‘ambas ciéncias
voltam-se em Ultima analise para o homem, que tem seu destino umbilicalmente
ligado 3 sua casa, ao universo. E por isto mesmo que a problemética do meio ambien-
te ndo apenas despertou uma consciéncia ecologica, mas também uma consciéncia
ética. E a vida do homem na terra que se encontra ameacgada pela poluigao crescente,
pelo crescimento desordenado das populagSes, por um progresso equivoco, pela misé-
ria e pela fome. E portanto através da vida ameacada, que a Ecologia e a Etica
encontram-se diante de um mesmo e gigantesco desafio: que fazer para possibilitar a
vida sobre a terra? . Ecologia e Etica encontram-se questionadas pela mais grave
ameaga que ja pairou sobre o universo: a ameaca da sobrevivéncia do homem e de
todas as formas de vida'' ( pag. 13).

Dentro ainda desta 12 parte, o autor coloca os fatos que levam ao despertar
da consciéncia ecolbgica e chama a atengdo sobre as interpretagoes que podem fazer-
se destes dados, de acordo com as correntes ideologicas que efetuam a interpretagdo
dos mesmos. O ponto de esperanca estéd na colocagdo do despertar da consciéncia
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ética simultaneamente ao da consciéncia ecolégica. Afirma o autor, que a partir do
clima criado em torno do Vaticano |l, uma grande ruptura dentro da ética cristd
superou a mentalidade sacralizante e dualista: “em América Latina surge a ética
libertadora que além de perceber 0 homem como nd de relagGes, realizando-se na
medida em que entra em comunhdo com 0Os outros e com O universo, coloca nos seus
principios a situagdo do homem esmagado pela exploragdo. Uma ética assim, sera
capaz de oferecer subsfdios validos para o equacionamento do problema ecolégico”
( pag. 36 ).

Na 22 parte é abordada a perspectiva teologica dos problemas ecologicos,
afirmando que os problemas ecolbgicos sdo problemas do relacionamento do homem
com Deus, pois 0 homem que destroi a criagdo € o homem que ignora os planos de
Deus e contrapOe os seus proprios planos.

Na 32 parte sdo colocados o jufzo ético e os subsidios para um equacionamen-
to, como decorréncia l6gica dos levantamentos anteriores sobre os problemas ecolégi-
cos. 'O questionamento principal é saber qual é o mecanismo responsével pela degra-
dagdo do meio ambiente, pois, a propria poluicdo pode-se transformar numa cortina
de fumaga para encobrir os problemas de fundo'’ ( pag. 49 ).

No toépico ‘“‘subsfdios para um equacionamento’’, o autor destaca dois pontos
neuralgicos: Primeiro, o problema ecolbgico se constitui num desafio gigantesco e
global para a humanidade; Segundo, o problema ecolbgico ndo se reduz a uma dimen-
sdo técnica e portanto ndo pede apenas uma solugdo técnica. “E, antes de tudo, um
problema humano que revela um modo de ser desumano’ ( pag. 56 ).

O autor insiste em que a luta em favor da ecologia pede um novo modo de ser
diante de qualquer tipo de vida e, clama pela libertagdo de todas as formas de
opressdo.

Na parte final coloca “‘os desafios que permanecem’’. A nfvel ideol6gico-prati-
co, 0 19 desafio consiste em buscar um tipo de sociedade e de progresso mais viaveis e
mais humanos. 29, que os pafses subdesenvolvidos, optem por outros modelos de
desenvolvimento mais justo e menos destrutivo. O 39 desafio estd em enfrentar a
poluigdo, miséria, explosdo demogréafica etc., como expressdes de um sistema socio-
econdmico onde as empresas transnacionais s3o as grandes detentoras da tecnologia,
da energia, e portanto deste tipo de “‘progresso predatorio”’. O desafio a nfvel técnico,
levaria a desenvolver uma tecnologia apropriada tanto na linha de produgdo agricola
como industrial. Uma polftica socio-econdmica que ponha verdadeiramente o homem
no centro de suas preocupagoes, faz-se necessaria.

Afirma o autor que estes desafios, permitem maior aproximagao ao problema
ecolbgico, que tem sua raiz na atitude de dominagdo que os homens tomam diante
das coisas e dos outros homens. O apelo ético ndo pode ser entendido como o apelo
ao retorno de uma era pré-tecnoldgica: € um apelo a uma reorientagdo dos caminhos
da humanidade e manifesta a esperanga de que o homem recoloque seu talento ao
servigo da constru¢do de uma morada digna de todos os homens.

A seriedade e clareza da abordagem do problema ecologico-ético, colocam em
relevancia esta obra e fazem necesséria sua leitura, a todos os que estejam preocupa-
dos com a questao do meio ambiente.

Guadalupe de la Concha Leal
P6s-Graduagdo — PUCCAMP
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GARCIA ALONSO, Luz.
Filosofia de la Eficacia.
México, Ed. Jus S.A., 1978.

A autora constata que, na filosofia neotomista, somente a Etica aparece como
ciéncia pratica. Assinalando a auséncia de uma filosofia do fazer, de uma filosofia da
acdo, Luz se propde a elaboré-la. Seu livro, Filosofia da Eficacia, trabalho ainda
incompleto, constitui uma primeira aproximagdo, um esboco a respeito do assunto. A
pensadora distingue entre o campo da filosofia que indaga sobre uma prética ( filoso-
fia da arte ), o que discute os principios de ordem pratica ( ética) e o que estuda o
fazer ( filosofia da eficéacia ).

Garcia Alonso, comega por situar esta ciéncia no sistema das disciplinas filoso-
ficas, procurando mostrar que a filosofia, hoje, apresenta-se como um saber que
supera a perspectiva utilitarista, uma vez que seu objeto é o ser o ser por exceléncia é
Deus “‘paradigma do in(til: o ser ao qual se ama por si mesmo’’ ( p. 15).

Embora do ponto de vista formal, a filosofia se apresente como inGtil, pode ser
considerada atil, do ponto de vista virtual, uma vez que prepara para a aproximagao a
verdade. Atua sobre a acdo humana, oferecendo-lhe principios perenes e discutindo as
implicagcGes préaticas que resultam do saber cient(fico. Por outro lado, a toda agdo
corresponde um principio tedrico que a orienta e tal princfpio se apdia em uma
filosofia.

A filosofia indaga, ainda: o que torna possivel um ensinamento de tipo prati-
co ? Ademais, "a aproximagdo entre o especulativo e o pratico, na ordem do fazer,
realizou-se da parte das ciéncias particulares. Mas o enlace entre a técnica e as ciéncias
filoso6ficas, permanece ignoto” ( p. 24 ).

E a estas questSes que Luz pretende responder, langando as bases de uma nova
disciplina. A filosofia do fazer tem como principio unificador a discussdo em torno
do valor da técnica, em fung¢do de sua finalidade Gltima. Seu objeto formal, é a
eficacia; seu objeto material, o factivel, o habito artistico; seus pressupostos, 0s
principios metaffsicos que fundamentam as ciéncias; seu modelo, a Etica, porque esta
é a Gnica ciéncia préatica urgente; seu método, a argumentacdo dedutiva, que utilize “‘a
analise através do procedimento de bindmios [isto é, por ] redugdo a axiomas (...)" e
a analise causal, que diagnostica as ‘‘razdes da ineficacia’’; tais procedimentos sdo
complementares (p. 106 ). O filésofo deve conhecer os principios gerais do fazer,
mas ndo os especfficos, isto €, ndo deve tentar resolver os problemas técnicos como
tais. O campo proéprio desse filosofar diz respeito aos principios que regem a agdo mas
que ndo se confundem com os princfpios éticos.

No homem, a ag@o é regida pela inteligéncia e vontade e torna como ponto de
partida um sistema de crengas; quanto mais coerente, mais explicita a relagdo deste
com uma filosofia fatica.

A acdo inteligente comporta quatro etapas: na primeira, a inteligéncia apre-
ende um fim; na segunda, delibera sobre os meios; na terceira, a vontade decide sobre
a agdo ser ou ndo executada; na quarta, as “‘funcdes inferiores’ do homem promovem
a execugdo. Na agdo individual, todas as etapas sdo vividas por um mesmo sujeito.

Atualmente, no ambito das empresas, ocorre uma ruptura, pois ndo cabe ao
sujeito individual expressar todas essas etapas. O cientista ( que representa a inteligén-
cia especulativa ) nem sempre é o diretor da empresa ( inteligéncia pratica, técnica ) e
os subalternos é que executam as decisGes tomadas pela diretoria.

Ora, o conhecimento pratico depende do especulativo para adequar-se a seus
fins e quando tal ndo acontece, podem surgir dois tipos de problemas: o revisionismo:
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afa pela mudanga; o fixismo, cegueira perante os erros evidentes no @mbito da
acdo.

A (nica ciéncia capaz de oferecer caminhos para superarmos problemas dessa
ordem ¢ a filosofia, “‘ciéncia de sfntese” ( p. 34 ); as demais, as ciéncias particulares,
sdo, pela sua propria caracter(stica, excessivamente especializadas para poderem ofe-
recer alternativas.

Luz principia a caracteriza¢do da filosofia fatica com uma medita¢do sobre a
arte. Para ela, todo homem é, em sentido amplo, um artista, um homo faber , pois
artifice é todo aquele que conhece as razdes daquilo que faz, identificando-se com o
sabio e distinguindo-se do mero executante, voltado a pura empfria. A arte é “‘saber
pratico” ( p. 40), que orienta a agdo. Contudo, ndo abrange todo o conhecimento
préatico, referindo-se a este somente enquanto tal conhecimento se ocupa do factivel,
da poiesis, do artefato, cujos elementos sao: ‘‘sua espécie, seu fim e seus acidentes’
(p. 42). A espécie consiste “no tipo de agdo de que se trata’’; o fim é duplo: o
assinalado pela natureza, o assinalado pelo homem; os acidentes s3o as circunstancias
“’que envolvem o artefato e manifestam ou modificam sua eficacia” ( p. 43). “A
finalidade do fazer (...) consiste em aperfeigoar a natureza’ ( p. 43 ). Quem imprime
tal perfeicdo é o homem, enquanto submete a natureza e realiza sua tarefa, a de
expressar a propria dignidade, pois ‘‘quanto mais progride a técnica, mais se realiza a
humanidade como técnica’ ( p. 44 ).

A agdo humana deve estar submetida a lei césmica, que regula o limite das
possibilidades de transformagGes vélidas da natureza, produzidas pelo homem. Tal lei
faz comque s6 possamos transformar o que conhecemos, integrando a mudanga na
totalidade do cosmos. A agdo propriamente humana ndo visa a produgao pela produ-
¢a@o, mas o produzir segundo uma finalidade inteligente, eficaz, ou seja: concorde com
a lei césmica, a qual expressa a ordem do universo. Essa lei ndo é determinante, ‘‘ndo
anula a liberdade’ ( p. 46 ); apenas, favorece a eficacia da agao. A desobediéncia a lei
césmica desencadeia a ineficacia, o fracasso.

A filosofia fatica, reconhecendo na lei césmica o seu fundamento Gltimo,
evidéncias que a agdo perfeita é a adequada a lei, adequada ao seu fim, o agir eficaz:

A lei cosmica ajuda o fazer humano, porque
orienta para o fazer eficaz.

lass)
A lei cosmica se ordena ao bem comum’’ ( p. 75 ).

A acdo visa a submeter a natureza, isto é, mediante o conhecimento, transfor-
mé&-la em natureza cultivada. Tal fazer é a arte, seu resultado o artefato. A tarefa de
mutagdo cultural da natureza cabe a todos os homens e deve ser efetuada levando-se
em conta a dignidade humana, pois, quando voltada para 0 bem comum, promove o
progresso. Para tanto, a agdo deve ser regulada por uma filosofia do fazer que aponte
como, através da técnica, o homem pode expressar-se @ humanizar os seres naturais:

"*Os seres naturais tendem a receber formas que os humanizem.

Fazer cultura é, por isso, levar os seus naturais & sua méaxima perfeicdo, ao
converté-los em artefatos” ( p. 59 ).

O artefato deve, pois, estar a servico do homem auxiliar a promog¢do do bem
comum:
“Progresso, realizagdo e cultura medem-se em fun¢do do bem comum (...)” ( p.

A produgdo do inatil € um mal, pois ‘‘destr6i em parte o empreendimento
comum do domfnio da natureza’ ( p. 58 ).
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Luz associa a ineficacia a privacdo da qualidade devida. Ora, tal privagdo ndo
existe em Deus, logo Deus ndo é causa da ineficacia. Esta sO existe num ser, num
artefato, de modo acidental. O totalmente indtil, enquanto privagdo, ndo é nada; o
inatil € uma modalidade de mal e sua explica¢3o Ultima reside no mal moral.

A filésofa aplica, como se pode ver, a meditagdo agostiniana sobre o bem e o
mal as nogOes de eficdcia e inutilidade, estabelecendo um interessante ponto de
iluminagdo das questSes contemporaneas do fazer e da técnica.

O fecho do livro mostra as relagGes da filosofia fatica com a gnosiologia, a
ontologia, a teodicéia, a cosmologia, a psicologia racional e a ética, de que Garcia
Alonso destaca as teses centrais; apresentando-as sob a forma de bindmios. Por bi-
ndmios entende os “jufzos axioméaticos que apontam verdades’ ( p. 66 ) e decorrem
das leis do fazer e seus princfpios. Exemplificando, assinalamos os bindomios 2, 3,4 e
7z

“2.

a) O objeto da agdo transitiva humana é o domfnio da natureza.

b) O homem se realiza acidentalmente como ‘‘fazedor’’ na medida em que se
torna senhor da natureza corpbrea.

3.

a) O critério objetivo da efic4cia é a lei cosmica.

b) O critério subjetivo da eficécia é o fim desejado pelo artifice, para sua obra.
4.

a) A lei cobsmica depende da vontade subsistente.

b) A lei césmica ndo depende da vontade humana.

(...

7.

a) O homem fabrica: pressiona o ente até obriga-lo a mudar de forma... subs-
tancial ou acidental.

b) O homem n3o cria: ndo comunica o ser ao ente’’ ( p. 68 ).

A autora descreve as causas eficientes e finais que a nova disciplina leva em
conta e assinala, no Gltimo capfitulo do livro, as diretrizes para o filésofo do fazer,
indicando, resumidamente, os pré-requisitos da filosofia fatica, seu ambito da aplica-
¢do e sua especificidade em relagdo a ética e aos métodos que emprega.

O texto é de grande vigor l6gico, exibe invulgar capacidade de sfntese e permi-
te um enfoque original do mundo contemporaneo, enraizado, embora, na tradi¢ao.

A concepgdo otimista da técnica, associada ao aperfeicoamento da natureza
pela acdo humana, é a nota dominante do livro. O exemplo exponencial de tal saber é
a arte, que cuida e ordena a natureza, humanizando-a através de um amor desinteres-
sado e criativo, direto, que se refere ao proprio ser do artefato.

Amor e eficicia: eis o sentido da agdo cultural verdadeiramente humana.

Constanga Marcondes Cesar
PUCCAMP
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GANOZA, Alberto Benavides.
El Ave Huida.
Cajamarca, Editorial Sondor, s/d.

O autor é professor no Seminario San José e na Universidade Nacional de
Cajamarca, Peru. O livro trata de discutir que é filosofia? e qual o papel de tal ciéncia
no mundo atual.

No ““Prélogo’’, Ganoza discute a finalidade da Filosofia: a) contribuir para o
didlogo entre os homens; b) refletir a respeito dos ‘“‘problemas peruanos”’ — ndo os
do dia-a-dia, mas 0s universais.

O homem de hoje, segundo o professor, vive num mundo onde a soliddo
individual e a massificagdo tornam-se crescentes. As causas do diffcil didlogo entre os
homens sdo: a confusdo de idéias e a dispersdo, expressas pela babel da linguagem. Por
isso, a primeira tarefa da filosofia é o ‘‘esclarecimento das linguagens” (p. 15), a
busca do fundamento da linguagem. Que é filosofia? O pensador ndo diz, ainda.
Afirma, no entanto, que ela é vital, justifica-se por si, € uma experiéncia paradoxal.

O texto em questdo surgiu, segundo nos informa Ganoza, de didlogos com
amigos, com alunos, consigo proprio. Por isso, ndo apresenta una unidade rigorosa,
mas mostra-se como um cojunto de breves anotagdes.

O filbésofo pretende tratar de “‘problemas peruanos’ e “‘universais’ ( p. 14).
Propos-se, acreditamos, uma tarefa contraditoria, pois ndo vemos como seria possfvel
um problema ser, a um tempo, ‘‘peruano’’ e “‘universal’’.

No primeiro capftulo, sem titulo, o autor busca explicitar: que é filosofia e
qual o seu lugar, hoje ? O pensador parte da opinido comum ‘‘de que a filosofia ndo
serve para nada’’ ( p. 19 ); € inatil e ndo-prética.

Contra essas idéias, Ganoza afirma que a filosofia é ’(...) a forma mais alta da
atividade' ( p. 20 ). Procura falar da filosofia que vale para todos e ndo somente para
os académicos ( p. 20 ).

Novamente o autor parece confundir-se, considerando a distingao entre filoso-
fia tomada em sentido lato e a enfocada em sentido estrito como se fosse um equivo-
co.

O peruano vé a filosofia como um conjunto de idéias de que pouco se fala, mas
que fundamentam nossa liguagem, uma vez que ‘‘toda experiéncia € uma experiéncia
interpretada’’ ( p. 21 ). Tais idéias inconscientes sdo o fundamento dessa interpreta-
¢do.

A fungdo da filosofia é a “‘elucidagdo da experiéncia’’ ( p. 21 ), a compreensao
do eu e sua circunstancia (p. 22 ), a busca do sentido da experiéncia através da
linguagem, a promog3ao da vida, da paz, da atividade criadora, do nosso didlogo com o
mundo.

No segundo capitulo, intitulado ‘O Contemporaneo no Pensamento’’, nosso
autor afirma a filosofia como descoberta de valores e do significado da cultura. Nosso
mundo é um mundo sem sentido; dafi a necessidade da filosofia, que deve promover a
critica do presente e nossa abertura a outras civilizagGes, nao contaminadas pela
técnica.

A problematica central da filosofia contemporanea consiste na ruptura entre a
teoria e a pratica; tal ruptura acarreta o desprestigio do filosofar. Para os antigos e
para a Idade Média, a filosofia foi busca da sabedoria, fusdo entre a teoria e a préatica.
Nesse sentido, os pensadores antigos e medievais podem ser nossos contemporaneos,
isto é, no dizer do autor, serem sugestivos, iluminadores, para nossa experiéncia
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presente. Hoje, a filosofia deve buscar a superacdo da ruptura entre a teoria e a
prética. Tal pensar deve ser dialético, no sentido grego: dialgico.

O caos presente decorre do infcio da ruptura, que se deu na Idade Moderna. A
fé incondicional na ciéncia, encarada como instrumento de dominagdo do mundo,
relegou a filosofia a mera interpreta¢do do mundo.

Exemplificam essa atitude: Descartes, que oferece u’'a imagem matemdtica do
mundo; Kant, quando este aponta a ruptura entre a razao pura e a razao pratica e faz
da filosofia a ciéncia da ciéncia, teoria ( e ndo atividade pratica ); esse autor reduz a
filosofia a epistemologia, tornando-a ‘‘abstracdo de abstra¢des’’ ( p. 34 ).

A critica de Ganoza é, como se pode ver, superficial, mal esbarrando nas
questdes centrais das filosofias cartesiana e kantiana.

O capitulo 11l trata de ‘‘Materialismo, Idealismo e Filosofia”. Af, o autor
continua discutindo que é filosofia, reiterando a afirmagdo de que a sua tarefa é a
elucidagdo da experiéncia, o esclarecimento da totalidade da existéncia, a busca do
sentido do homem. Assim caracterizada, a filosofia ndo pode ser encarada somente
como atividade tedrica ou ideoldgica ou cientifica. Ndo é, pois uma ‘‘filosofia mor-
ta’’, no dizer do autor. Por “‘filosofia morta’’, Ganoza entende a reflexdo enfocada
como cataicgo de opinides, luta entre ideologias. Ao contrario da imprensa e gover-
nos atuais, que se alinham ou na perspectiva materialista ‘‘cientifica — para a qual s6
o sensivel é real; ou na perspectiva idealista — que vé o mundo como um ““teatro de
sombras” ( p. 39) — o filosofar deve ser um esforgo ‘‘de compreensdo, ndo uma
polémica entre doutrinas’’ ( p. 45 ).

Nesse capitulo, o peruano menciona Marx, cuja grande contribuigdo teria con-
sistido em opor ao materialismo positivista e ao idealismo, um materialismo cientifi-
co, que serviu para a critica radical as “‘filosofias mortas’ dos séculos XVII ao XIX.

“’Possibilidades e Comunidades’’ é o tema seguinte abordado no livro. Aqui,
Ganoza faz a critica de nosso tempo, inspirando-se em Heidegger, Buber, Ortega.
Nosso tempo é caracterizado pela existéncia de uma politica de escravos, pelo Estado
ditatorial que busca o poder e ndo o Bem Comum. Politica de massas, de anulagao do
sujeito individual, onde o sentido da vida comunitéria se perdeu.

A comunidade é o mundo do ser-com, das relagdes inter-humanas, pois o
homem, animal de razdo (logos ), tem a atividade criadora, o fazer poiético como
atividade por exceléncia.

A solugdo para a crise do sentido comunitario é, para o nosso filésofo, a
reativagdo das pequenas comunidades.

O capitulo seguinte, intitulado ‘‘Os Usos e os Gozos'’, retoma a critica a nosso
mundo: mundo cartesiano, que separa festa e trabalho, ciéncia e vida, economia e
religido. Descartes é o ‘‘génio maligno”’, que inaugura tal dissociagdo.

Gestalt, Freud e Jung, Hegel e Marx: eis algumas tentativas de buscar um outro
caminho, uma outra linguagem, que permite a superag¢ao do dualismo.

O simbolo é essa linguagem. E a arte, a sua expressao. A linguagemda arte
trata de expressar a esséncia do homem, instituir um mundo. O autor, sem citar,
obviamente apdia-se na concepg¢do heideggeriana da poesia.

A Nocdo de Educagdo’” mostra que educar é “instruir e formar” (p. 83) e
supOe a incorporagdo de uma linguagem; implica uma atitude criadora face ao real e
na ruptura da oposi¢do mestre-aluno. Nessa perspectiva Ganoza recorda que ‘‘a fun-
¢do da filosofia é a elucidagdo da experiéncia’” { p. 89 ) — em primeiro lugar, a do
proprio filosofar; em seguida, as outras experiéncias humanas. Comega por explicitar
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o que entende por experiéncia: ‘“todos os modos de nosso comércio com a realidade’’
( p. 90 ), e a filosofia, ele a entende como a experiéncia que interliga a inteligéncia e a
paixdo, ‘‘ato da mais decisiva concre¢do’’, experiéncia “‘eminentemente pratica” ( p.
91 ), que esclarece o significado do mundo, do homem, da linguagem. Enquanto tal, a
filosofia é a experiéncia ‘‘do estranho, do surpreendente, do maravilhoso’’ porque
“tenta efetivamente arrancar-nos de limites” (p. 91 ). A filosofia é a experiéncia da

transmutagdo.

A partir dessa concepgao da filosofia, o pensador em questdo discute o Gltimo
assunto de seu livro: “A Filosofia e a Universidade”. Para o filésofo peruano, as
Faculdades de Filosofia ndo sdo o lugar onde se faz Filosofia, mas a patria do
academismo vazio e formal. Dai opor a “‘filosofia auténtica” ( experiéncia transfor-
madora ) & ““filosofia universitaria’’ ( erudi¢do estéril ). Sua utopia: fazer da filosofia
auténtica o ""coragdo da Universidade’ e a universidade ‘‘a consciéncia de uma socie-
dade renovada” ( p. 97 ).

O texto é de valor desigual e excessivamente abrangente; perde em profundi-
dade o que ganha em extensdo tematica. Pode apresentar algum interesse, no entanto,
como uma introducgdo a Filosofia.

Constanga Marcondes Cesar
PUCCAMP

PENHA, Jodo da.

O que é Existencialismo.

Cole¢do Primeiros Passos.

Editora Brasiliense, Sdo Paulo, 1982, pp. 122.

Jodo da Penha é colaborador de varias publicagbes culturais, dentre elas a
revista Carioca Encontros com a Civilizagao Brasileira. Tem inéditos dois livros: um
sobre Jean-Paul Sartre e outro reunindo ensaios e artigos abordando a obra de Grams-
ci, José Carlos Mariategui, Hegel, Gerd A. Bornhein, Roland Corbisier e Lukacs.

A presente obra faz parte da Colegao “‘Primeiros Passos’ e seu objetivo esta
ligado ao proprio objetivo da colegdo indicado no titulo: “primeiros passos’’. Ofere-
ce-nos uma exposicdo que, apesar de sintética, possibilita de maneira clarividente a
compreensdo da corrente filosofica Existencialista. Sua leitura além de muito propria
para os primeiros contatos com o existencialismo, é agradavel devido a linguagem
acessivel aplicada pelo autor.

A obra é dividida em introduc¢ao e cinco partes.

Na INTRODUGAO, o autor nos coloca onde e por que surgiu o Existencialis-
mo. Segundo o autor, o existencialismo ‘‘surgiu na Europa ap6s a segunda guerra
mundial” ( p. 7). Emergiu devido o ““ambiente de desanimo e desespero’” (p. 7))
provocado pela guerra. A partir das marcas da depravagdo causada pelos conflitos
homicidios da guerra, alguns intelectuais sensibilizados com tal situagdo, passaram a
se preocupar com a Existéncia humana, repudiando os tradicionais padrdes sociais
que serviam para camuflar a situagdo de injustiga. E isto influenciou muito as pessoas
que viam, nas denGncias do movimento, uma identificagdo com sua propria situagdo
( vitimas de interesses egocéntricos ). A juventude foi a principal influenciada, que a
partir de entdo passou a adotar um comportamento ndo convencional em relagao as
normas da sociedade, “rejeitando os valores tradicionais’ ( p. 7 ). Segundo o autor, a
pretensdo deste movimento era langar uma ‘“nova moral’’ ( p. 9 ).

Na primeira parte, ““Origens do Termo'’, o autor detém-se na explicagdo eti-
molbgica da palavra existencialismo.
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Na segunda parte, ““Antecedentes Filoséficos'’, o autor faz uma abordagem da
filosofia de Kierkegaard e de Husserl, considerando que as doutrinas de ambos servi-
ram de base onde os existencialistas extrairam e fundamentaram os temas béasicos de
sua reflexdo.

No topico referente a Kierkegaard, o autor faz uma sinopse da vida e da obra
do filésofo. Coloca-nos o quanto Kierkegaard contribuiu para o surgimento do exis-
tencialismo. Foi em sua doutrina que os existencialistas encontraram os temas que
lhes permitiram elaborar sua filosofia. Buscaram em Kierkegaard a preocupagdo com
aa '‘existéncia humana, a realidade concreta e singular”’ (p. 21 ). O autor faz um
lGcido e inteligivel comentério do pensamento kierkegaardiano abrangendo suas prin-
cipais obras.

No topico referente a Husserl, o autor fala sobre a vida e obra deste fil6sofo.
Coloca-nos que Husserl foi o criador do ““método fenomenolégico” ( p. 27 ). Procura
mostrar o que é a fenomenologia e sua contribui¢do no surgimento do existencialis-
mo, que serviu como método para modelar os temas extraidos da doutrina kierkega-
ardiana, sendo possfvel assim, surgir a corrente filosofica existencialista. Em seguida
Jodo da Penha traga um breve e claro comentario dos pontos centrais das obras de
Husserl.

Na Terceira parte, ‘‘As Correntes Existencialistas’’, o autor discorre sobre a
vida e obra de Heidegger e Sartre, considerando-os como 0 dmago da corrente existen-
cialista.

No tbpico sobre Heidegger, o autor tece um comentério esbogcando de maneira
bem inteligivel as principais obras e os termos que caracterizam o pensamento hei-
deggeriano: Ser, Ente, Existenz, Existentialia, Nada, Angustia... Procura mostrar a
recusa de Heidegger em ser classificado de existencialista. O propésito do fildsofo,
segundo o autor, era elaborar uma ‘‘teoria do Ser, estabelecer uma ontologia geral’’
( p. 34 ). Encerrando este topico, comenta a adesdo de Heidegger ao Nazismo.

No tépico referente a Sartre, o autor detém-se de maneira mais prolongada ao
comentar a vida e obra deste filésofo. Procura mostrar as inGmeras incompreensoes
de que Sartre foi vitima. Segundo o autor, o existencialismo teve uma rapida reper-
cussdo e foi até mesmo identificado como estilo de vida, gracas @ eminente presenca
de Jean-Paul Sartre. Estabelece em seguida comentéario das principais obras do fil6so-
fo, tais como: O Existencialismo é um Humanismo, onde encontra a sintese do
pensamento de Sartre; O Ser e o Nada; A Nausea, onde Sartre expressa ‘‘literalmente
a contingéncia do Ser-no-mundo, a angustia do Ser”’ ( p. 99 ); As Moscas, onde Sartre
fala de maneira mitologizada sobre a liberdade; Entre Quatro Paredes, onde Sartre
aborda o problema do “’Ser e aparecer’” ( p. 108 ).

Na quarta parte, ““Outras Correntes Existencialistas’’, o autor limita-se apenas a
mencionar nomes e datas de outros que compdem o movimento, tais cormo: Miguel
Unamuno; Martin Buber; Merleau-Ponty ( que alguns classificam de existencialista,
embora o autor ache errdnea tal classificagdo ); Albert Camus; Karl Jasper e Gabriel
Marcel.

Na quinta parte, ““Existencialismo e Marxismo’’, o autor faz uma comparagao
do existencialismo, mais precisamente o existencialismo francés, com o Marxismo,
onde mostra os pontos em que as duas correntes filos6ficas se aproximam e se
distanciam.

Finalizando, o autor indica uma vasta bibliografia, oportuna para os interessa-
dos aprofundarem o conhecimento do Existencialismo.

Embora o autor tenha sido bastante lGcido em seu trabalho, comete o equivo-
co de associar o surgimento do existencialismo ao periodo de pds-guerra, mais preci-
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samente com Jean-Paul Sartre ( cf. p. 7 ). A meu ver é uma classificagdo errdnea, pois,
o que aconteceu foi a maior divulgagio do movimento, que teve em Sartre seu
expoente e ndo a génese. Em 1938, Sartre ja havia publicado A Nausea, tendo,
portanto, comegado a divulgagdo do existencialismo bem antes da guerra. O autor
coloca Heidegger como um dos expoentes da corrente existencialista ao lado de
Sartre. Se Heidegger é um dos expoentes do Existencialismo, entdo o existencialismo
ndo surgiu no perfodo pos-guerra, pois em 1927 Heidegger ja havia publicado Ser e
Tempo e suas obras eram bem conhecidas nos meios intelectuais, inclusive por Sartre,
considerado discipulo de Heidegger. A presente obra peca pela preponderancia de
uma visdo sartriana do existencialismo. Apesar disto, é de importancia para um pri-
meiro contato com o existencialismo.

Adao José Peixoto
39 ano — Curso de Filosofia — PUCCAMP

PRADO JR., Caio

O que é Filosofia

S3o Paulo, Brasiliense, 1982, 42 edi¢do, 104 pp.
Colegdo Primeiros Passos n® 37.

Consoante o ja expresso no proprio tftulo da obra, o autor, neste opusculo, se
propbe a esclarecer o leitor incipiente sobre os limites e abrangéncia da Filosofia
enquanto ‘‘Conhecimento do Conhecimento’’ e sua distingdo da Ciéncia, que é o
Conhecimento simplesmente.

Inicialmente procura elaborar um conceito e um objetivo especifico para a
Filosofia, que ndo seja ou esteja abrangido pela Ciéncia. A partir da afirmagéo: ‘'Que
a Filosofia é Conhecimento, e que de certa forma se ocupa dos mesmos objetos que
as Ciéncias em geral, ndo ha davida. Mas tudo estéd nessa restrigdo '‘de certa forma’’
(p.- 9), o A. procura identificar as distingOes e os porqués dessas distingdes entre o
Conhecimento da Ciéncia ¢ o Conhecimento do Conhecimento da Filosofia, e a
confusdo que existe entre um e outro conceitos.

Retrocedendo historicamente no desenvolvimento das idéias e objetos da Cién-
cia e da Filosofia, que por muitas vezes se misturam e confundem, chega a conclusdo
de que “... a Filosofia tem suas origens e ponto de partida quando o pensamento
investigador do Homem se volta reflexivamente sobre si proprio e seu conteido de
conhecimentos ja elaborados e conceituados, ou em vias de elaboragdo, a fim de
aferi-los, compreender o processo de sua elaboragdo, conceder-lhe seguranga e orien-
tagdo adequada para a utilizagdo pratica a que se destinam. ... Transfere-se, entdo, o
pensamento investigador para outro nfvel.”” (p. 30). De acordo com o A. “‘esse
momento se situa nos chamados “‘fisicos de Mileto’”’ (p. 31), e ja ai comecou a
confusdo entre a Ciéncia e a Filosofia.

Esta confusdo mais tarde serad desfeita por Platdo, com a distingdo que faz do
Mundo das ldéias, que outro ndo serd do que o Conhecimento, e ‘‘a sistemética
conceptual em que os conhecimentos se apresentam’’ ( p. 40 ). No entanto, os filso-
fos que se |he seguiram ndo insistiram nesta linha de pensamento, mormente em
fungdo do misticismo que os conceitos de Platdo envolviam.

No entender do A., o grande responsavel pela confusdo que subsistird quase
que até os nossos dias entre Filosofia e Ciéncia: ‘’Sera esse, Aristoteles, que intro-
duzird ou pelo menos cuja obra servird para fundamentar a grande confusdo e mal-
entendido que viciardo daf por diante, e através dos séculos, o pensamento filoséfico.
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E cientifico também. E ainda hoje encontram forte ressondncia e reflexos poderosos”
(p.42).

Passa, entdo, a tragar paralelos entre os conceitos aristotélicos e platdnicos,
desenvolvendo-os e procurando demonstrar quais aspectos e colocagdes, a partir de
Aristételes ddo ensejo a confusGes e viciagdes do pensamento filosofico até os dias
atuais.

Esta confusdo e interpenetragdo Filosofia/Ciéncia persistird até o séc. XVI,
quando, em fun¢do do avango da Ciéncia, a Filosofia entra em nova fase, tendo sido
Descartes um destacado representante desta evolugao.

No entanto, o A. conclui que somente em Marx é que esta confusdo fica
sanada, pelo fato de Marx ter sido ndo apenas um observador dos fendmenos, mas
também um participante ativo dos acontecimentos sobre os quais teoriza: ‘‘Em Marx
naturalmente se atinge elevada e excepcional culminancia. Nele se reinem e conjugam
o filésofo de larga visdo e imensa erudicdo — um pensamento e Conhecimento, pois,
de alto teor —, e o politico revolucionério que pods aquele pensamento e Conheci-
mento a servigo de intensa atividade...” ( p. 95 ).

Filosofando sobre os objetos, objetivos, formas e fungdes do Conhecimento,

conclui que ‘‘da prética ao Conhecimento, e desse Conhecimento de retorno a prética

. representaria, esquematicamente, a linha de desenvolvimento tebrico do que have-
ria de ser a Filosofia” ( p. 104 ).

Ndo obstante os argumentos claros e racionais e a objetividade apresentada no
infcio da obra, o A. se excede nas criticas a Aristoteles pelo que denomina de
“inversdo idealista’ e que responsabiliza pela confusdo reinante entre os conceitos e
objetos da Filosofia e da Ciéncia. Nesta exposi¢do de argumentos o A. acaba se
desviando da linha inicial do trabalho, desvio este que chega ao maximo quando da
apologia que faz a Marx, deixando, com esta abordagem, bem claras as suas tendén-
cias pessoais.

A teorizagdo final sobre os objetos, objetivos, formas e fun¢des da Filosofia
basicamente nas seis Gltimas péginas, ndo elucida o leitor incipiente sobre o que
realmente seja Filosofia, que alis, é a proposta da obra.

Se o A. se ativesse a linha inicial do trabalho ( até p. 42 ), sem duvida colimaria
seu objetivo inicial. Ndo o fazendo, ficam ao leitor esclarecimentos sobre as teorias de
Platdo, Aristdteles e a apologia a Marx, com rapidas aparigdes de Descartes, Kant e
Hegel. Isso para ndo falar da necessaria revisdo de pontuar a obra, cuja falta |he
dificulta, sobremaneira, a leitura.

Renate de Assumpg¢ao
Instituto de Letras — PUCCAMP

MARTINS, Carlos B.

O que é Sociologia.

Colegdo “Primeiros Passos’.

Editora Brasiliense, Sdo Paulo, 1983.

Seria a sociologia uma ciéncia neutra e imparcial ante a realidade histérico-so-
cial que se Ihe descortina, como seu objeto de investigagao ? Ou seria a sociologia um
instrumento polfitico, cujas reflexdes acerca da vida social se constituiria no referen-
cial tedrico para uma praxis libertadora e transformadora da sociedade ? E o socio-
logo ? Seria, ele, um profissional eternamente crucificado a sua esferografica — co-
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mo sugere a capa do opusculo ora resenhado —, vivendo sob o signo da imparciali-
dade e da indiferenga, como mero catalogador de informagGes atinentes ao mundo
social ? Ou desempenharia um papel ativo na elaboragdo do pensamento social ?

E a questdo deste porte, e a muitas outras, que Carlos B. Martins procura
responder, mediante suas reflexdes condensadas no livro *’O que é sociologia’’, publi-
cado pela Editora Brasiliense, e, ja agora, em sua 32 edicdo — em espago exiguo de
um ano —, o que dispensa maiores comentarios sobre a relevancia da sua leitura e
estudo.

Martins demonstra, ao longo dos trés capitulos que compoem o livro, a par de
uma pequena introdug¢do, que a sociologia — por ele definida, inicialmente, como
“conjunto de conceitos, de técnicas e de métodos de investigagdo produzidos para
explicar a vida social”” — & algo mais que uma simples tentativa de explicagdo e
compeensao da sociedade; que a sociologia é fruto de um contexto histérico especi-
fico, que coincide com os derradeiros suspiros da sociedade feudal e, consequiente-
mente, o desabrochar da sociedade capitalista ( burguesa ).

Esta, entendida, na sua visdo, como o ref(igio de multiplos interesses econdmi-
cos e politicos dos grupos e classes sociais, interfere profundamente, ou melhor,
contribui profundamente para o surgimento, a formagdo e o desenvolvimento do
pensamento socioldgico, o qual, por seu turno, traz consigo — ou pelo menos deve-
ria trazer, na perspectiva do autor — o sémen da revolugdo, que ird fecundar o
contexto social do qual emergiu.

No primeiro capitulo, Martins reflete sobre a génese da sociologia. Para tanto,
procede a uma abordagem de cunho historico, centrando sua aten¢do nos dois gran-
des movimentos que iriam modificar radicalmente o perfil social, politico, econdmico
e cultural do ocidente europeu: as revolugdes industrial ( na Inglaterra ) e francesa.
Essas revolugGes e as conseqtientes transformacdes que operaram no modo de viver
das populacGes sob a sua incidéncia, burilando, outrossim, a ciéncia e o pensamento
da época, trariam a tona as contradi¢des e 0s antagonismos de classes antes desperce-
bidos. As consequéncias dessas muta¢Ges seriam traumdticas e tragicas. A partir delas
se dard o surto do pensamento socioldgico, com o aparecimento dos precursores da
sociologia: "*homens voltados para a agdo, que desejavam introduzir determinadas
modificagGes na sociedade’’.

No capitulo seguinte, enfoca como se deu a formacgdo do pensamento sociol6-
gico. A sociologia, no processo de sua construg¢ao, apresenta-se como ciéncia contra-
ditéria e ambigua, o que se pode constatar observando-se a trajetoria do seu desen-
volvimento. O processo de edificagdo do pensamento social percorre etapas determi-
nadas, as quais contrapoem-se entre si. Inicialmente, deparar-nos-emos com uma ma-
neira de pensar a realidade de cunho conservador, cujo escopo precipuo sera o de
manter e legitimar a ordem instalada pelo capitalismo ( sociologia positivista ). Seus
maiores representantes serdo Saint-Simon, Comte, Durkheim.

Em outro momento, vemos desabrochar um pensamento critico e revolucio-
nario, de inspiragdo socialista ( Marx e Engels ), que procurara levar a cabo uma
critica radical ao sistema social instaurado pelo capitalismo, evidenciando os seus
antagonismos.

Outra fase relevante do pensamento sociologico, foi aquela em que este se
pretendeu cientffico e neutro. O sociblogo, enquanto cientista social, deveria se ads-
tringir a analise fria e objetiva dos problemas econdmicos e politicos de seu tempo. O
maior expoente desse modo de pensar o social foi Max Weber.

Segundo o autor sdo as obras desses pensadores que irdo constituir um mo-
mento decisivo na formagdo da sociologia, “estruturando de certa forma as bases do
pensamento sociolbdgico”.
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Finalmente, no terceiro e Gltimo capitulo, abordard o desenvolvimento da
sociologia a partir do nosso século.

Salienta Martins que nas trés primeiras décadas o pensamento social passou a
ser empregado como técnica de manutengao da ordemsocial vigente, o que denota o
seu carater fortemente positivista e, portanto, conservador.

Nas décadas subseqiientes, a sociologia serd profundamente afetada por acon-
tecimentos tais como a 22 Grande Guerra e a implantagdo de regimes totalitarios em
alguns pafses da Europa, que seria responsavel pela emigragdo de muitos soci6logos
europeus para os Estados Unidos. Neste pafs seriam influenciados pelo pensamento
empirista, o que os levaria a adotar uma pratica sociolbgica reaciondria, irradiando-a
“para os outros centros de investigagdo dos paises centrais do capitalismo e também
da periferia”’.

Concluindo, sustenta o autor que somente a partir do momento em que o
sociblogo quebrar o seu isolamento e passar a interagir com os grupos, as classes e as
organizagBes que procuram, ndo reproduzir, mas recriar a sociedade, € que poderemos
ter a esperanca da libertagdo da sociologia das garras do poder burgués, transforman-
do-se num instrumental critico e de transformagdo das relagdes de opressdo e domina-
¢do, realizando, assim, sua auténtica vocagao...

Esta obra, entendo, dirige-se ndo somente aos socidlogos e académicos de
sociologia, mas a todos aqueles que estdo engajados na luta por uma sociedade mais
justa e humana, liberta dos tentaculos impiedosos do capitalismo selvagem.

José Antonio Lavouras Haicki
29 ano — Curso de Filosofia — PUCCAMP

GARCIA DOS SANTOS, Laymert.
Alienagdo e Capitalismo.

Coleg#io “Primeiros Vdos”.
Brasiliense, Sdo Paulo, 1982, 104 pp.

O autor busca aprofundar o conceito de alienagdo partindo das seguintes ques-
tdes: Quem é o alienado ? Onde se encontra a fronteira entre o alienado e o ndo-ali-
enado ? Quem coloca essa fronteira ? Em nome de qué ? Com que critérios ? O que
provoca a alienagdo ? Seréa possfvel escapar dela ?

Inicialmente apresenta a etimologia da palavra: do latim alienus, que significa
‘0 que pertence a outro”, alheio.

A seguir, exp0e a definicdo hegeliana, onde alienagdo é compreendida como o
processo de cisdo entre sujeito e objeto, provocada pelo trabalho que objetiva a
“consciéncia pura'’. Surge, entdo, a consciéncia real, momento de alienagdo da cons-
ciéncia. A desalienagdo ocorrera, conforme o desenvolvimento da dialética hegeliana,
quando sujeito e objeto se identificam, no momento da superacao. Feuerbach, disci-
pulo de Hegel, define alienagdo partindo da “‘ilus3o psicolégica’’ ( abstracdo ), porque
ela torna o pensamento independente, mais real que o real, fazendo acreditar que
somente existe 0 que o pensamento criou. A religido é o grande exemplo: prega ser
‘’Deus o criador do homem'’, alienando, deste modo, o homem. Afirmando que Deus
é criagao do proprio homem, Feuerbach busca defender a primazia do mundo sensi-
vel sobre o inteligfvel: ‘o homem é o deus do proprio homem’ ( p. 26 ). O homem s6

pode desalienar-se tornando-se sujeito e descobrindo sua esséncia.
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E a partir das definicSes de alienagdo dadas por Marx ( Manuscritos de 1844,
Ideologia Alem3 e O Capital ) que o autor tornara claro como se processa a alienagdo
no interior do Capitalismo. Nos Manuscritos de 1844, veremos que: ‘A alienagdo
comega quando o objeto que o trabalhador produz deixa de ser ummeio de subsis-
téncia direta e uma confirmagdo da existéncia do trabalhador e passa a ser fonte de
lucro. A partir desse momento, o objeto que o trabalhador produz enfrenta o seu
produtor como ser estranho e uma forga interdependente (...) Seu trabalho se trans-
formou numa forga autdnoma, num objeto vivo que lhe é hostil. O operério se torna
escravo do trabalho' ( p. 35). Aqui, a desalienagdo consiste no fim da propriedade
privada. Ja na ldeologia Alemd, encontramos primeiramente uma definigdo do ho-
mem como ser historico, dindmico e integrado num contexto social. A esséncia
humana consiste no conjunto de relagdes sociais. Assim sendo, a alienagado é conside-
rada como ‘‘autonomizagdo das relagOes sociais’’, isto &, as relagdes sociais distancian-
do-se dos homens, por exemplo, através da divisdo do trabalho imposta pelo capitalis-
mo, leva-os a desintegragdo e desumaniza¢cdo. Em O Capital, Marx empreende um
estudo sobre a mercadoria, entendida como produtora de riqueza, contendo valor de
uso e valor de troca. A medida de valor é o “‘quantum’’ de trabalho. Diz-nos o Autor
que nos estudos efetuados por Marx sobre a génese da moeda, encontraremos o valor
apresentado de trés formas: simples, total e geral, donde se obtém o segredo da
expressdo de valor: a igualdade e a equivaléncia de todos os trabalhos, enquanto
trabalho humano. Segredo este que também é expresso na mercadoria tomada como
fetiche ( artigo méagico com poder sobrenatural ). Essa fetichizacdo da mercadoria é o
momento supremo da alienagdo, devido a transformagdo do trabalho concreto em
trabalho abstrato. A desalienagdo s6 se realizara pela destruicdo do fetiche: destruin-
do a igualdade abstrata dos trabalhos; provocando a exclusdo da relagdo de troca no
ambito das relagoes.

No “des-fecho’, o autor apresenta a visdo de Deleuze e Guatari sobre o Capita-
lismo. Estes afirmam que o Capitalismo leva a “‘desterritorializagdo’’ e ‘‘descodifica-
¢do", isto é, a0 movimento de concretiza¢do da abstragdo, pois a tendéncia do Capita-
lismo é dissolver o sentido, substituindo-o pelo valor. Assim, a desterritorializagdo é
compreendida como causa da desindividuagdo, da qual resulta a esquizofrenia, sendo
o esquizofrénico, caracterizado como aquele que perdeu a sua identidade e sente toda
a violéncia do processo. Ele serd “aquele que leva ao nivel individual o processo social
até as Ultimas consequiéncias; serd apontado entre todos os alienados, alienado por
exceléncia. Porque é a recusa viva de todas as outras alienacdes que os aparelhos do
estado capitalista fabricam para convencé-los de que ele ndo deriva de quantidades
abstratas; valor, trabalho, mercadoria e fetiche' ( p. 35 ).

A reflexdo efetuada por Laymert atingiu seu objetivo: uma abordagem aces-
sivel do termo, extrapolando, ao mesmo tempo, a compreensdo que comumente se
da. Para os interessados, além da localizagdo da alienagdo no interior do Capitalismo,
este livro se apresenta como estudo propedéutico, para um trabalho mais académico
sobre o tema.

Germano Rigacci Junior
39 ano — Curso de Filosofia — PUCCAMP
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