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Ressurge, aqui, o problema ético do pregador ou da pregadora,
digno de um homileta “disfarcar” sua ideologia com as mesmas embala.
gens dos “contos de fadas”? Novamente se deve recorrer a Aristételes:
a persuasao legitima é a que tem fundamento légico na consisténcia dag
provas, estabelece vinculo afetivo pela interacéo emotiva com o interlocutop
e é reforcada pelo carater confidvel do orador. A tarefa homilética implica
o condicionamento de todo um significado discursivo em um significan-
te ético-poético-narrativo consistente. Ao recorrer ao relato, o homileta
aproxima-se do seu interlocutor, porque se aproxima de seu cotidiano,
Entretanto, essa forma de aproximacdo ndo implica necessariamente a
vulgarizagao ou banalizacio da mensagem. Ao contrario, é justamente
essa sintonia com as aspiracoes mais profundas do individuo que torna
possiveis a transcendéncia do discurso e o reencantamento do mundo.

Em suma, pela via imagética, o relato seduz por sua implicacao
emotiva; potencializa sua ideologia por seu cariter mitico; purifica o
espectador mediante a liberagio psiquica que produz nele; reencanta o
universo simbélico do interlocutor pelo jogo dialético do ritual da repeticao.

Como afirmam os musicos a respeito da musica, também a prédica,
arigor, “nao existe”, pois ela é, em parte, expectativa e, em parte, meméria.
A prédica €, igualmente, acontecimento, é instante, é alocucao, é status
predicandi, é seducio em andamento, é siléncio em eloquéncia e som em
persuasao, enfim, a prédica é (1), e para ser nio pode nem precisa existir.
Talvez nisso esteja o seu fascinio, talvez nisso esteja seu encanto. Por um

pouco € palavra esperada, num atimo torna-se palavra encarnada, para

logo a seguir submergir e ressurgir como meméria sagrada pela magia da
misteriosa danca das palavras.

: g
A barbarie na cultura e na clinica

Carla Canullo

Filosofia invertida: em direcio ao avesso esquecido

O que nés’chamamos filosofia (io-m(iga ou pel?' mexiosotsozzusnelz
ome na Grécia. E nesse “lugar do espu‘l‘to que a palavra olg

geu valor e seu sentido. E é ainda na Grécia que uma outra pE‘I a\.ira {1&5(;3,
a saber, barbaros; dai a expressao barbarie. Essa pa}avra assinala, ; _lj;nlé
do, aqueles que nao falavam o grego, aqueles que néo perganmam’ o
cultural dominante. Bdarbaros, tanto em Atenas como em _oma, r;la o
cava outra coisa sendo o estrangeiro que balbucia, pois nao conhece o
nao domina) a lingua que deve, todavia, falgr par.a se fazer‘cc.)mcyiareei .
Retornando a Henry, se, de um lado, ele eétlgmatlza a barbarie _a C;l 1 ura
moderna, por outro lado, ndo se poderia ignorar o fato (.ie e.ge nao :\ irt'oa
lingua (filoséfica) grega: aos olhos de_ um grego, fele teria sido, por alhos,
um bérbaro. Porém Michel Henry teria sido um barbar.o me:smo :a00§ CL; ’
da filosofia moderna, ou seja, da koiné filoséfica que se impos no Ocidente

i ientifica galileana.
- Vlﬁ::szltgllésofo iunca escondeu sua critica frente a idei? grega de
manifestacao e de verdade, assim como frente 2‘.1 c‘oncepgao gaﬂhleana. Efm
meio aos diversos momentos nos quais ele explicita sua posigao, basta ler
Eu sou a verdade® e o § 4 de Encarnagao’.

. ;
Na Grécia, as coisas dizem-se “fendémenos”. “Fen_c’:mer.lo’;, “p}:,’a.:u:u;:ﬂrwgmn’ ,
tem origem no verbo “phainesthai”, que _traz.em siaraiz “pha ,t p ocs1 ,] ggg
significa luz. [...] “Fen6meno” quer entao dlZ.E?I'! o que se mostra a vh 0
na luz. [...] © mundo nao é o conjunto das coisas, dos fentes, mas o od

zonte de luz onde as coisas se mostram enqu?:mto fenémenos. Oamun o
nio designa o que é verdadeiro, mas a prépria Verdade. Os fenomen;as:
do mundo sao as coisas enquanto estas se m(_l)stramwno mundo, olqu_a qe
a sua “mostragao”, a sua aparicao, a sua manifestagéo, a sua revelagao.

! Conferéncia no II Congresso Internacional de Teologia da. F_'acu]dadeg ES'II:Aerf;.Sao
Leopoldo, setembro 2014. Tradugéo de Alexei Indursky, revisao de Florinda Martins e
i d k. Apoio Proex-CAPES. 7 _ .
? E%%r%‘gogﬁz;ce? C’e};t wmoi la verité. Paris: Grassel, 1996. [Eu souw a verdade. Lisboa:
Vega 19198. Tradugio de Florinda Martins. A verdade do mundo, p. 22-30.]
3 HENRY, 2000, p. 62-65.
* HENRY, 1998, p. 24.
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Agora, tendo visto que aquilo que aparece tem que ser compreendji-
do bem como dito pela palavra logos, indica-se, a0 mesmo tempo, a condicag
de possibilidade do pensamento e da fala ao exprimir aquilo que aparece.

O logos “grego”, escreve Henry em Encarnacdo:

O Logos ¢ a possibilidade ultima de toda linguagem, ele é a Palavry
originaria que fala em toda palavra. [...] Fenomenalidade e Logos sio
compreendidos no sentido grego, o aparecer que designam quer uma
quer o outro é o do mundo?,

Henry nao cessa jamais de denunciar esse preconceito sobre o qual
a filosofia ocidental se funda, a saber, a ideia de que “o logos é a fenome-
nalidade do mundo e repousa sobre ela”,

Entao Henry recusa a linguagem grega, ele se faz deliberadamen-
te barbaro e decide nao falar a lingua filoséfica grega. E, entretanto, ele
tampouco fala a lingua da modernidade filoséfica, que se funda sobre o
primado da representacao. Com efeito, essa tiltima dominou todo o conhe-
cimento ao nao reconhecer os diretos da cientificidade senao aquilo que é
objetivavel e matematizével, isso a partir de Galileu e, talvez, de Descartes.

No entanto, nés nos enganariamos se créssemos que a barbdrie
henryana se funda sobre a recusa de toda racionalidade; ao contréario,
Henry deseja ir o mais longe possivel na busca do estofo, por assim dizer,
da razao assim como da racionalidade ela mesma. A esse estofo o filésofo
nomeou “carne impressiva”, na qual se funda o primeiro momento de todo
o conhecimento, de acordo com o que Descartes havia entrevisto quando,
a fim de oferecer um tltimo argumento a ratificar seu cogito, ele escrevia:
at certe videre videor.

At certe videre videor, audire, calescere — “Ao menos parece-me que
eu vejo, que eu ougo, que eu me aqueco.”” Com efeito, como Descartes o
escreve na Segunda meditacdo, se mesmo o “sentir” é “pensar”, esse “sen-
tir” é a percepgao de “alguma coisa”, dando-se através de uma condicao de
possibilidade que néo é isso que é sentido. Essa condicdo de possibilidade é
o fato mesmo de poder experimentar e sentir. Por consequéncia, “ao sentir
que reina no ver, no ouvir, no tocar [...], opdéem-se radicalmente o sentir
primitivo do pensamento — o sentir do sentimus nos videre —, a saber, o

]

HENRY, M. Incarnation, p. 63. [Encarnacdoe. Tradugao de Florinda Martins, p. 46.]
® HENRY, M. Phénoménologie matérielle, p. 130.
" HENRY, 1985/2009, p. 54.
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sentir a si mesmo que Flélo?iginariamente' 0 pensamen}: a si mesmo e faz
dele o que ele ¢, o originario apaxjecer asido aparecer”. o

A questao nao se joga no nivel do que se vé oudo objfetf) visto; ela_. se
ioga no nivel da condicao de possibilidade dessa viséf), condicao de possibi-
{idade que Henry nomeia “modo de doacgao”, a respeito dol qual ele remarca
que “€ a fenomenalidade purfa como til que se traz a si mesma n_a apa:
réncia conforme o seu proprio poder ‘”. E, p?rtanto, Descartes 1:'30 sel:?
fiel 2 sua ideia inicial, pois ele nédo privilegiara a est’rl."ltura (ou o como. )
do pensamento; a despeito disso, seus esforgos fllo'sohco-s se el’qderegarao
ao entendimento que funda todo saber. O ek-sta.szs subjlfgara‘, porte‘mto,
a afetividade, ou seja, a possibilidade de receber 1mpressoes - {nf31u51ve a
condicao de possibilidade que prgcede todo conhecimento extatlco. e que
é a origem mesmo de todo saber. E a partir desse momen~t0 que o p.m?nado
da representa¢ao da consciéncia subjugara a autoafecgag da attetlwdad(::‘
primordial. Por conseguinte, tudo o que retorna no dominio do videor sera
relegado ao lado do inconsciente, a saber, ao lado do que nao representa.

Ora, esse inconsciente é o avesso que a filosofia moderna esqueceu
ou perdeu; ainda, ele é a materialidade que as fenomenologias de Husserl
e Heidegger recalcaram. E por isso que se deve inverter novamente a fe-
nomenologia a fim de retornar sobre esse avesso das coisas, ou sejfa, aisso
que esta atras de seu “lado certo” e visivel, atrds de sua superficie. Mas,
dito isso, como se deve entender essa “reversao”?

A meu ver, existem ao menos duas formas possiveis de conceber a
reversio bem como o avesso: uma reversio temadtica, a saber, uma rever-
sao da ordem das questdes, assim como dos motivos que se deseja tratar,
e uma reversao filoséfico/fenomenolégica. Assim €, a meu ver, a reversao
henryana, essa reversao que autoriza e legitima a expresséo “filosofar ao
avesso™, ou melhor: ao inverso —, revertendo os motivos fenomenologi-
cos; em diregdo ao inverso — a fim de alcangar isso que se esqueceu ou se
perdeu. E isso que se perdeu, segundo Michel Henry, é a vida cuja autoa-
feccao somente nos permitiria redescobrir e que se furta a todo ek-stasis
do pensamento. E somente para alcancar essa vida — comeco perdido da

8 HENRY, 1985/2009, p. 59.

° HENRY, 1985/2009, p. 35/63. .

" N. Trad.: Optamos por traduzir alternadamente por “avesso” - para combinar com a
nocao de “direito” — e também por “inverse” — para combinar com a no¢éo de “verso”,
pois ambas sao trabalhadas pela autora.
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filosofia — que nosso autor se faz barbaro ao recusar a linguagem grega da

filosofia que havia apreendido.

O inverso da linguagem

Se o “barbaro” é aquele que nio fala a linguagem que a koiné
compartilha, Henry — que recusa tanto a linguagem grega como a mo-
derna — é um béarbaro. No entanto, ele se faz barbaro porque seu objetivg
€ a instauragdo de uma forma nova de linguagem, inclusive de uma lin.
guagem que, longe de ser pura abstracio, é a linguagem do inverso, que
se manifesta independentemente de toda representacao; tratar-se-ia de
uma linguagem da materialidade exprimindo “como” alguma coisa pode
aparecer prescindindo de todo ek-stasis. Em resumo, uma linguagem filo-
séfica mais grega que o grego e, portanto, autenticamente grega, ou seja, o
inverso da linguagem.

Porém, para que essa linguagem seja autenticamente grega e
autenticamente filoséfica, deve-se empregar a mesma forma linguistica
que ela recusa, e isso a fim de alcancar seu objeto, a saber, a renovagao
radical da filosofia. Pois, mesmo que o barbaro nao fale a lingua da koiné,
ele, mesmo assim, fala uma linguagem, uma linguagem da materialidade
afetiva e nao extatica, a linguagem disso que em grego se nomeia pathos.
Esse pathos é o inverso da linguagem, seu estofo, sua estrutura, sua carne;

€m resumo, o que constitui a condicao de possibilidade de uma linguagem
filoséfica radicalmente diferente.

Pathos designa o modo de fenomenalizacao, segundo o qual a vida se feno-
menaliza em sua autorrevelacdo originaria; a matéria fenomenolégica da
qual consiste essa autodoacio, sua carne: uma afetividade transcendental

e pura, na qual todo experimentar a si mesmo encontra sua efetuacao
fenomenolégica concreta.!

Essa linguagem mais grega que o grego nao é nem aldgica nem
ilégica, mas inaugura uma forma diferente de conceber o logos, desvelando
sua poténcia de “gerar a realidade da qual fala”'; dito de outra forma: “A

" HENRY, M. Phénoménologie et langage (ou: pathos et langage). In: DAVID, A.:
GREISCH, J. (édd.). Michel Henry. Lépreuve de la vie. Paris: Cerf, 2001. p. 25.
2 HENRY, 2001, p. 26.
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a vida gera sua propria realidade experimentando-se a si mesma no

falad
Si me

13

al ela se autorrevela
51;2,91;2330, essas linhas tiradas de Filosofia e linguagem (ou pathos
; em) nao chegam a justificar a leitura que proponho, a saber,. que.o
. lmgucfg inverso da linguagem, pois o lado “certo” da linguagem coincide
pathOS - 12‘;5510 (tanto fonética como escrita) das coisas, seu lado inverso
i ile ;ossibilidade de trazer a manifestacao isso que, de outra forma
que aedo pathos, ndo se manifestaria. Mas a palavra do patho.s njo éa pc;;-
lavra que alguém pronuncia; ela'l é a palavra que se pronuncia, de acordo
com o que o sofrimento nos ensina:

resid

Consideremos o sofrimento que experimento. Ele nao diz, por exemplo:
“Eu sofro, alguém é culpavel”. Isso que ele diz, em sua nudez, em sua

' 1 - T A
ingenuidade, em seu total desprendimento, em sua pura aflicao de si, é
ele mesmo e nada além™,

Entio “ser barbaro” significa também falar uma lingua que Eiiz o
que se dissimula e se esconde 2 lingua “elevada”. No entaflto, Henry ‘nao se
limita a ganhar esse ponto decisivo: ele nos mostr'a tar‘nberr.l que o barb.aro
nos reensina os tracos que nossa linguagem havia esq?‘e?lfio tf)u”pEI:dldO.
E por isso que o inverso da linguagem — longe de ser “siléncio” — é uma
outra linguagem destinada a descobrir na lingua mesma seus recursos que
até entdo ela ignorava. _ o ’

Uma questao resta, todavia: a linguagem extatica e ob‘]et?vante é
também a linguagem do saber universal que faz com que a comunidade se
entenda. Sem duvida, Henry visa a uma manifesta¢ao nova das palavras,
uma manifestacao fundada sobre a autoafeccao da vida em cada um des-
provida de toda pretensao de universalidade. Por consegumte., 0 I:lSCO de
chegar-se & impossibilidade da comunicagao é patente..A partir d;sso, d(?
que nos serve esse percurso em dire¢éo ao inverso da lmgﬁuagem. Ora, é
face a esse risco que o tema que Karin Wondracek me confiou mostra sua
poténcia heuristica, mostrando que o “se manifestar” do pathos I(m\\rers.o
da linguagem) néo se exerce de forma autorreferencial e que ele visa z't ?alz
mesma do “dar-se a dizer” de toda manifestacio e, portanto, da poss_lblhda—
de de cada um “comunicar” com o outro. E por isso que o path_os —inverso
da linguagem — pode revelar um novo sentido de clinica, assim como de

Y HENRY, 2001, p. 26.
" HENRY, 2001, p. 27.




48 | Carla Canullo A barbdrie na cultura e na elinica | 49

: : : . . » anifasts ; i a: apsicanalise e avida
cultura (ou seja, um novo sentido de duas modalidades de comunicagoes) e nao se manifesta e o que se manifesta: ap
bl

assim como ele tornou possivel a manifestacao de um sentido diferentg
de barbérie. E no intuito de que outros e novos sentidos se manifester

Oqu

Mesmo se a manifestacao da psyché do ser humano difere dac‘luela

ualquer outro objeto, a filosofia — a0 menos no gue concerne a sua
4 qufil qia transcendental (sobretudo Descartes e Kant) — objetivou-a
B ?fndo o espirito/a alma humana as condigbes da representacao
submertes) e do tempo (Kant). O dltimo capitulo de A barbdrie, consa-
a::;f)aé destruicao da universidade®, aborFla essa qﬁuetcstéo sob o ponto de
51-5';3 da sistematizacao das ciéncias no ensino académico, no quﬁl mesmf)
uma psicologia cientifica e positiva encontrou seu lugar. Ora, “ser un;:}
psicologia, a filosofia cléssica se encarregav’a disso, uma vez que.psyi}l é
significa alma, subjetividade, e logos copsptma Ium saber a elarelacionado.
Psico-logia € a definicao da filosofia™. E por 1_sso que, quando se des?o—
nhece a subjetividade a partir de sua objetivagao, desconhec‘t‘-:'—se t‘ambe¥n
ira psicologia, e a respeito disso Henry escreve: ‘A ps1cF)log1a
materialista aparece entao como a verdade do projeto galileano

T

que a reversao se realiza; e é em referéncia a manifestacao desse inversg
que as oposicoes estritas que Henry propoée (tal como a oposicao mundo/
vida) se esclarecem.

Dito isso, a tese que gostaria de submeter a discussao é a seguinte:
sem nenhuma duavida, mundo e Vida sao diferentes, e mesmo suas verdades
0 sao, mas eles permanecem juntos como fazem o “verso e o inverso” de um
tapete ou um bordado; dito de outra forma: eles sao diferentes, distintos e,
ao mesmo tempo, contiguos. Tomemos o exemplo do tapete. Um tapete nag
é nada. Ele é a trama de rendas e fios. Assim como um bordado, quande
revertido, esse perfaz o0 mesmo desenho do verso, e poder-se-ia mesmo
afirmar que o avesso “traz”, “carrega” consigo o mesmo desenho do verso
sem, no entanto, identificar-se com ele. Ora, no bordado, no tapete — como,
alias, em todo tipo de entrelacado — nao existe uma continuidade “entre”
0 verso e o inverso: o que se realiza é uma contiguidade. Pois para que o
entrelacado se realize, deve-se formar uma tela que se tornari assim o
Intersticio pelo qual o “verso” é trazido & manifestacdo; reciprocamente,
o inverso (nao visto que sé a reversao traz a visibilidade) é “separado” da
superficie do entrelacado por um intersticio minimo “entre” o desenho e
a estrutura que permite assim a tessitura. Objetar-se-ia que isso é verda-
deiro para o bordado, que supée um intersticio (ou seja, a tela), mas nio
para o tapete, no qual o momento da tessitura e do desenho é exatamente
o mesmo. No entanto, mesmo a simplicidade aparente dessa manufatura
€ atingida, aberta, exposta nela mesma, pois o entrelacado dos fios nao se
limita a ordenar “um desenho”, mas ela dispde também a estrutura do ta-
pete, a qual vem atrapalhar a continuidade dos lados, fazendo-os contiguos.

Ora, “clinica” e “cultura” preservam seus dois lados, o visivel e o
invisivel, que, no entanto, por assim dizer, “trazem a manifestacéo do lado
‘direito™

a verdade

cientifica e o . pro At
aplicado ao homerm, consistindo na eliminacao de sua propria essencia

A vida que a psicologia cientifica rejeita

acarreta seu recalque no inconsciente, sob o titulo daquilo que se encontra
recuperado pela psicanilise. A psicanalise é o substituto inconsciente da
vida da qual ela retoma a grande tarefa: a delimitacao da humanidade do

homem*.

Em 1985, em Genealogia da psicandlise, Henry escrevia de forma
bem explicita que “a psicandlise é a alma de um mundo sem alma, é o

7719

espirito de um mundo sem espirito
“A alma de um mundo sem alma”: dificil encontrar uma féormula

tao eficaz quanto essa para exprimir a ruina da onipoténcia cientifica. O

freudismo contribui para esquecer essa alma, ele contribuiu para recalca-
: A : 2 B

-la, e isso que ndo se manifestava a partir da “ciéncia da alma” é — parado

; eservam i ola i a
i A M do-queaindanis xalmente — a alma ela mesma.

se manifestou, assim como o preserva a barbarie, pois essa representa a
destruicao da cultura. Deve-se, entretanto, ser barbaro para que a super-
ficie lisa daquilo que se manifestou se destrua e que a verdade nao vista
se manifeste.

5 HENRY, 1987/2012, Cap. VII: La destruction de l'université [A destruigio da universi-
dade].

® HENRY, 1987, p. 203; HENRY, 2012, p. 198.

" HENRY, 1987, p. 203.

** HENRY, 1987, p. 205.

" HENRY, 1985/2009, p. 27/43.
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Ora, mesmo que essas observagées henryanas face ao lado cientificq
da psicanalise sejam incontestavelmente criticas, uma outra interpretagéo
dessas mesmas afirmacées resta possivel. £ isso que Florinda Martins per-
cebeu com elegincia quando ela observa que se deve ir além da letra dos
textos henryanos para alcancgar o espirito auténtico, a saber, a possibilidade
de pensar novamente — oy seja, de forma nao galileana — o encontro de
ciéncia, filosofia e cultura.” Com efeito, aleitura henryana de Freud, assim
como da psicanalise, traz i manifestacio o inverso de um inconsciente
que, quando compreendido somente “sob o sol” da representacao, se furta
ao conhecimento. Uma outra via permanece aberta, e nada impede que
se descubra a esséncia afetiva do inconsciente, pois esse — inicialmente
e radicalmente - é afeto se autodoando pelo pathos da vida. Isso que no
dominio da ciéncia ndo se manifesta, manifesta-se, entao, pela autoafeccao
patética da vida, pelo pathos vivido,

Entretanto, enganar-se-ia aquele que opusesse essas duas con-
cepgoes do inconsciente ao fazer de uma a contradicdo - e nao somente
0 contrério - da outra. Elas constituem 0 verso e o inverso de um mesmo
inconsciente, dois lados contiguos que se opoem, pois o intersticio minimo,
ou o degrau minimo, que as diferencia faz com que elas se mostrem, num
olhar ingénuo, enquanto opostas.

E dessa forma que proponho ler este texto célebre retirado do capi-
tulo que, em Genealogia da psicandlise, Henry consagra ao inconsciente:

O inconsciente nao existe — caso se descarte o fato, neste caso a lei aprio-
ristica de toda fenomenalidade extatica, de que quase todo o represeniado
se encontra excluido da representacio. Fora da representacao, o represen-
tado néo subsiste porisso sob a forma de “representacoes inconscientes”,
essas entidades para as quais o freudismo imaginou destinos fantdsticos.
Quanto ao inconsciente que designa a vida, nio se poderia reduzi-lo &
negacao vazia do conceito formal de fenomenalidade, se a vida é o inicial
chegar em si do ser sob a forma de afeto, seu acrescentamento de si — se,

tional de Montpellier, Beauchesne, Paris, 2006, p. 67-79. Em outro lugar, ela observa de
maneira muito refinada : “Henry ¢ o primeiro na histéria do pensamento e da ciéncia
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i K itagoes” : nto e di-
o final das contas, as quantidades “de exc1tag9es ,'se_ru aume oo
- inuicéo, nao fossem mais que a expressdo na imagética energética
mil s - §
pathos fundamental desta vida.

O inconsciente ndo se manifesta se o horizonte da mamfe::tagfag (; (e;
resentacao extatica: ele se manifest’a qua.ndo aparece pela au oa‘e‘bg
& ida, e portanto gracgas ao pathos. E por isso que a hnguager-n barbara
32 ‘Ii;e;l;‘y torna possivel a manifestagéq disso que através datj(lerllgau;gairi
rega da koiné nao se manifesta. Essa hnguggem torr.13 poss~1 P
f‘estagéo da vida assim como do pathos, ou seja, a-n.lamfes:.’)nagao is t qto
o freudismo ignorava uma vez que traia a subjg:cl?nd.adf.--hE, no en ::S Se.
oderia esse lado inverso se manifestar se o lado “direito” nao se exfpu -
§o risco dessa traicdo? Deve-se ser barbaro, dev-e—se atr_aves?ar 0, racas N

da nao manifestacio para que “outro” se anuncie pela 1nsat15f§gao e pe
inacabamento que o aparecer no fora do mundo acarreta consigo. .
Esses dois lados da manifestacao cllevem ser, cont~udo, contigu
e nao continuos, pois, em caso de continmdade,’a- re\;'er'saotdz)1 vzrsc; :n;
direcao ao inverso seria um movime’nt.o autorm,atmo. Mzs udo Nc[;1 e
“automatismo” é exatamente o contrario da vida, segunCl oo qui Jehel
Henry nos ensina na concluséo de Eu soua verdade, on de escre . gegar
autémato é a destruicdo da vida, eliminando-a e negan ((i‘)—ezsalga enegar
a possibilidade da pessoa ser incessantemente enge-ndrela a. R
forma, uma terapia clinica fundada sobre o puro € 31mp~esdau _od e
seria somente uma técnica impedindo toda a manllfestagao a \lrl a, "
nando a vida ela mesma. Nao obstante, uma ter’apla que’se' rea iza gra(;do
e através da manifestacao da vidaedo Viventezj € uma prdzis 1}:1f:l.f1‘gu;arcli o
uma terapia clinica diferente a respeito das “t.ecmcas ITledlCBJS dune Sasoa
sobre o primado da representacao do inconsciente, assim comoda p .

# HENRY, 1985/2010, p. 384/352.
» HENRY, 1987/2011, p. 164/165.
= HENRY, 1996/1998, p. 336/269. o . i
& ;"Rle(r)‘rinda Martins e Rolf Kithn consagraram a esse tema ?acg;nlaj mgltoli)zitaiézié(su Ille
ité ibilité, ci 58 tambem Individu vivas
ver Radicalité et passibilité, cit., p. 165 s$, mas ’ e e et o e
" tal. In: HATEM, J. (éd.). Michel Henry. La par e .
E&iiithT:iceZ%?l;n : 97-115 ; e Regard transcendantale et commu'nqute tntrop(fth:iqule[;
Phénome”nolo,gie radicale de la praxis thérapeutique;iln: III(ENRY, N{u;l‘}l;l].hieng’eﬂazm._
i i = Karin Wondracek, no seu tr :
vie et culture contemporaine. p. 119-130. ¢ a sl v
i i i ichel Henry e sua contribucdo para .
da: a fenomenologia da vida de Miche _ .
fgr:;c:lgvrt'og a ;;farte conclusiva as pesquisas das novas chances que a fenomenologia da
vida abre a pratica terapéutica (2010, p. 213-236).
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Néo se trataria de uma prdxis concebida aos moldes de uma metodologia
terapéutica, na qual paciente e médico estariam um frente ao outro, ¢

que replicaria tdo somente, na terapia, a relacido gnoseolégica “ohjeto-
-sujeito”. Henry bem o explicou em Sofrimento e vida, onde constata que
o sofrimento néo deve ser concebido como um “dado de fato”, do qual ¢
paciente se deveria livrar: o sofrimento é uma entre as manifestacoes da
vida. A objetivacéo do sofrimento dissimula sua manifestacdo auténtica ny
medida em que ela ignora que a esséncia do sofrer é a vida.»

Mas se, ao trair a vida, essa objetivacio néo se desse, nao se poderig
perceber o fato de que o sofrimento é autodoacio da autoafecciao da vida,
Todo sintoma, mesmo quando concebido objetivamente, representa o lado
“direito” que nos coloca face a uma alternativa: ou bem permanece no lado
visivel, ou bem se reconhece que nio se pode limitar a essa primeira apa-
ricdo do fora e que o sintoma se manifesta por uma “esséncia” outra que
ele. Desde entao, frente a uma terapéutica que concebe o sintoma como
isso a ser representado (isso que deve permanecer sempre possivel, pois,
se esse nao fosse o caso, nenhum cuidado seria possivel), a pratica/prdxis
clinica concebida a partir da fenomenologia da vida retira seus recursos do
inverso/avesso patico® da vida. E por isso que Henry salienta que, mesmo
frente as doengas mais graves, “uma terapia é sempre possivel, a que de
uma forma ou de outra, instintiva ou de forma deliberada, procura apoio
no movimento incansavel no qual a vida nao cessa de se dar dando-se a
nos™". K isso s6 é possivel pela coexisténcia contigua do verso e do inverso,
caracterizando tanto o inconsciente como a clinica e a medicina. A pro-
posito dessa, em Sofrimento e vida e em Encarnacao®, Henry salienta que
ela ndo é uma ciéncia, pois é pelo conhecimento que ela permite adquirir

B
i

HENRY, M. Sofrimento e vida. In: ANTfJNEZ, Andrés E. A.; MARTINS, Florinda;
FERREIRA, Maristela V. (Orgs.). Fenomenologia da Vida em Michel Henry: interlocugao
entre filosofia e psicologia. Sao Paulo; Escuta, 2014. Traducao de Florinda Martins.
Piético, adjetivo de pathos.

" HENRY, Sofrimento e vida. In: ANTUNEZ; MARTINS; VENDRAMEL, 2014. Tradu-
cao de Florinda Martins e Karin Wondracek.

Cf. ANTUNEZ; MARTINS; VENDRAMEL, 2014, p. 155; HENRY, Incarnation, p. 317;
HENRY, M. Eux en moi: une phénoménologie. In: HENRY, M. Phénoménologie de la vie.
Paris: Puf, 2004. p. 208-209. D’habitude on parle de la dette de Henry vis-a-vis de Maine
de Biran pour ce qui concerne la conception du corps subjectif (voir a ce propos HEN-
RY, M. Philosophie et phénoménologie du corps. Essai sur U'ontologie biranienne. Paris:
Puf, 1965. 2. ed. 1997). Il faudrait aussi se rappeler du fail que Maine de Biran était un
meédecin et que sa conception de la médecine était tout a [ait proche 4 ce que Henry
écrit dans ces pages.

<]
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o descobre que, além disso, o paciente e o terapeuta compartilham .de
jgees esma vida; uma mesma vida é o estofo de seu “ser conjunto” assim
umn?:; ser junto caracteristico de toda comunidade — esse estofo que em
. nomeia-se pathos e que Henry nomeia pathos da vida. ‘
Com efeito, o inconsciente original, a saber, a vida, € 0 afeto irre-
presentével frente ao qual “o trabalho curativo subordina constantemlente
o progresso cognitivo”™. Essa subord-ir?agéo faz COl’l-‘l que a Yerda_\c‘ielra e
auténtica natureza de toda intersubjetn_fldade se manifeste, e_e por isso que
4y relacao do analista e do analisando situa-se, ou melhor, se joga como um
afrontamento de forcas imersas nelas mesmas e, (fa’da uma, presa de seu
proprio pathos™. E rapidamente Henry esereve: “E pof 1550 qué.a psica-
nalise se dissocia das ciéncias humanas e resiste a ~r‘(—:-dugao galileana, a s?a
reducao linguistica sobretudo, ainda que, no coracao mesmo da f_ievastagao
da humanidade pelo saber objetivante e suas pr(e.tenfoes exorbitantes, ela
afirme e mantenha [...] o direito invencivel da vida™". ' . .
A psicandlise manifesta o que na vida nao cessa jamais, ou seja,
repeticdo na imanéncia da vida®, e é por isso que “ela deve buscar esse
inconsciente 14 onde ele é como tal, como essa forca bruta e c'omo esse
afeto puro”®. Esse afeto é uma Forga, ou ainda, ele € a mesma f’OT‘(;? pfela
qual se percebe que “a natureza das relagoes (dos vivent.e.sj é idéntica
3 sua propria natureza”. Chegamos, entao, ao ponto dE‘CIS}VO de. nossa
questdo: a psicanalise pode manifestar a verdade da relat;ao,_poxs nela
essa relacdo se autodoa a partir da vida; e tudo isso na contramao de un-la
terapia que procura somente a objetivacdo de uma doenca. O que nao
implica dizer que a terapia é o paradigma de toda relacdo e que somente
existemn relacoes se elas sdo terapéuticas; ao contrario, o que Henry tem
em mente é que a esséncia (ou a “alma”) de toda relagéo possivel é “uma”
e “idéntica” e que ela se manifesta somente pela autoafeccao pela qual a
vida poe-se & prova de si mesma.
Uma vida — avesso patico do vivente — seria somente uma abstragao
se ela nao adviesse pela prova, na qual cada vivente (se) sente nao somente
com, mas ainda por ou gracas ao outro. Pois a transferéncia, caracteristica

grego

* HENRY, 1987/2012, p. 145.

¥ HENRY, 1987/2012, p. 145.

% HENRY, 1987/2012, p. 145-146.
# Ver HENRY, 1987/2012, p. 173ss.
* HENRY, 1987/2012, p. 174.

* HENRY, 1987/2012, p. 175.
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da terapia psicanalitica, ensina-nos que a repeticao da transferéncia g
“especial” porque sua esséncia nio é nada menos do que a vida.* A partir
disso, a relagao terapéutica manifesta isso que é no fundo de toda a relacag
e que permanece, todavia, irrepresentavel, a saber, esse afeto que é, ao
mesmo tempo, Forca.

O que néo se manifesta e o que se manifesta: a barbarie e a cultura

Cultura e barbdarie possuem também um lado “direito” e um lado
avesso: o lado “direito” da cultura sdo as manifestacées da vida, como a
religido e a arte, cujo avesso invisivel é precisamente a Forca; na contramao,
a barbdrie é a manifestacéo da parada dessa Forca (que permanece, assim
mesmo, seu avesso), uma parada cuja expressido mais barbara é a técniea
que, unindo-se a ciéncia, tenta objetivar a vida, rebaixando-a ao nivel de
“coisa ou objeto representavel”, e naturaliza a pessoa, concebendo-a como
“objeto entre objetos™,

Se a cultura é energia e praxis enraizadas na vida, a barbarie é a
experiéncia da parada dessa mesma vida, a saber, o fracasso dessa energia,
Ainda, visto que a cultura é um saber pratico que “sabe-se”, a barbarie é
uma espécie de doenca da vida que, para adquirir um conhecimento de

#® Em um texto pronunciado no Porto por ocasiao de um coléquio de psiquiatria, Henry
repetiu esta génese da comunidade: “E na autodoacio da Vida que cada Si é doado a
si-mesmo [...] Mas o outro — o outro Si — estd na mesma situacdo, é pela autorrevelacio
da vida que ele é revelado a si mesmo[...| assim nasce e é colocada em sua possibilidade
fenomenolégica toda comunidade concebivel [C’est dans 'autodonation de la Vie que
chaque Soi est donné a lui-méme [...]. Mais I'autre — I'autre Soi — est dans la méme
situation, c'est dans l'autorévélation de la vie qu'il est révélé de la vie quil est révélé a
lui-méme. [...] C'est ainsi que prend naissance et se forme en sa possihilité phénomsé-
nologique toule communauté concevable”] (HENRY, M. Eux en moi: une phénoménolo-
gie, p. 205).

Henry volta de novo com esse fundamento. Sua tese é que “a cultura é a cultura da
vida, em ambos os sentidos, onde a vida é, a0 mesmo tempo, o sujeito dessa cultura
e sua finalidade [...]. A ‘cultura’ refere-se & autotransformacio da vida, o movimento
pelo qual ela continua a mudar a si mesma, a fim de alcancar realizagoes e conquis-
tas maiores para crescer” [“Henry revient maintes fois sur ce motif. Sa thése est que
la culture est la culture de la vie, au double sens ol la vie constitue a la fois le sujet
de cette culture et son objet [...]. ‘Culture’ désigne I'auto-transformation de la vie, le
mouvement par lequel elle ne cesse de se modifier soi-méme afin de parvenir a des
formes de réalisation et d’accomplissement plus hautes, afin de s'accroitre.”] (HENRY,
M. La question de la vie et la culture. In: HENRY, M. Phénoménologie de la vie. T. IV,
Sur Uéthique et la religion. Paris: Puf, 2004, p. 19-20). No mesmo texto, Henry fala da
barbérie (p. 23ss). Sobre a naturalizacio do humano, ver p. 24-25,

a6
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: .. _se sobre a (écnica e sobre a ciéncia. Visto que a cultura é a praxis
[ ap'm?nfio-se pela religiao e arte, a barbarie funda-se sobre a supremacia
exPI:{n:lcia cujo tnico objetivo é a objetivacao da vida. N
ki No’entanto, se essa fosse a Ginica trama de Henry, nao sairiamos de

sicao tao estéril quanto anacronica. Podem-se negar os beneﬁ'cigs

. ofé(::n;;ca traz a vida? Beneficios esses aos quais ninguém conseguiria

g:zfuanciar. Deve-se confessar que a barbarie tecnolégi?a ffaz progredir

‘da, e as ressalvas que Henry propoe seriam muito ingénuas se seu

. ();ito fosse a rentincia a toda forma de técnica. No entanto, elas se

S:":onstram menos ingénuas se a questao concerne a forma de conceber
a condicéo de possibilidade da técnica ela mesma. )

Para autoafirmar-se, a técnica afasta-se da dimensao sobr'e c? _qual a
arte — traducéo da palavra grega techné - se funda, a saber, a sensibilidade.
Ademais, o ser humano vive no mundo porque 'ele é de parte a parte um
ser que sente e porque a sensibilidade caracte‘rxza-o- radicalmente — essa
sensibilidade na qual todo pathos se enraiza. E por isso que o pt.lti.u?s en-
quanto avesso demanda essa sensibilidade, cuja condigao (3le pgssﬁnhdade
é a carne patética. Ora, esse seré o leitmotiv de Encarnacao, visto qu:eT em
A barbdrie Henry fala de corpropriacao original do corpo e <’:1a terra. o

E gracas a essa copertenca original que a técnica € uma praxis
original, pois ela nio é nada menos do que um “sabertfgzer [...] que traz
consigo seu préprio saber e o constitui”®, saber fazer orllgln?ll que, recipro-
camente, é exalamente a praxis e, portanto, a vida, leS. “é na vida que a
préxis se conhece, é nela que a vida € o saber-fazer original que c011:st1tu1
a esséncia original da técnica”. Ora, tendo em vista que o corpo e essa
praxis determinada, pois todo agir € possivel pelo corpo.gl:agas ao qlua'll
toda autoexperimentacao individual se da, mesmo a condlr_’;ao de.possﬂfl—
lidade da técnica (ciéncia tnica da barbarie) permanesera na dlmensa?
corporal. Nao se deve estigmatizar ou culpar essa técnica que perten’ceh a
esséncia corporal. Ademais, dado que o lago entre o corpo <‘a‘ aterraé ta’.O
estrito — gracas ao qual toda praxis se pode exercer —, que mesrn? apois
tanto tempo em que ela se recupere com a pratica individual espontéanea, a

% HENRY, 1987/2012, p. T3ss. Mesmo argumento em HENRY, M. L‘..éthique et la,c'ris_e de
la culture contemporaine. In: HENRY, M. Phénoménologie de la vie. T. IV, Sur I'éthique
et la religion. Paris: Pulf, 2004. p. 37.

¥ HENRY, 1987/2012, p. 70/71.

* HENRY, 1987/2012, p. 71/72.
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técnica é a expressao da vida, a realizacao dos poderes do corpo su bjetivg
e, assim, uma das formas primeiras da cultura™o,

Dito isso, nada impede que a pessoa destrua esse laco de corpo/
terra, rebaixando também um e outro ao nivel de objeto: é nesse momentg
que a técnica se torna “saber da barbarie”, suprimindo toda outra for-
ma de cultura. Se a cultura é “saber da vida”, a técnica se faz “saber dg
ciéncia”, cujo tnico objetivo é a “objetivacido do vivente, finalizada a sug
manipulagcao”™,

E por isso que Henry nao critica a ciéncia, pois essa, “enquanto
pathos, obedece i lei da cultura™?, Na contramao, o que ele contesta ¢
quando se decide recusar o pathos e a vida que através desse se autoefetua;
a ciéncia decide-se por sua propria destruicdo e contradiz a si mesma 3
medida que ela contradiz seu pathos. A cultura da barbérie diminui e para
oeladavida. Essa parada, no entanto, nao € definitiva e s6 se torna quando
a ciéncia galileana subjuga toda outra expressio cultural, essa ciéncia que
quantifica o que se furta a toda quantificagao, a saber, a Forca da vida.

Essa for¢a, a mesma que constitui o afeto puro, ndo se manifesta
na barbdrie e manifesta-se na cultura. No entanto, a condicao de possi-
bilidade desses dois movimentos (nédo manifestacao/manifestacao) é o
mesmo avesso, a saber, o pathos vivente pelo qual a vida se pode exercer
incessantemente ou bem pode estacionar. O avesso da barbarie perma-
nece impossivel, e a vida, que a técnica busca objetivar, por assim dizer,
“nao pode morrer”: ela resiste e opoe-se a todas as suas negacoes. Henry
diz de forma bem clara: mesmo a tecnica que busca objetivar tudo o que

€ vivente ndo pode destruir seu lago com a vida, e “querer romper esse
vinculo é, de certo modo, aumentar sua infrangilibilidade: experimentar
mais fortemente”*,

Mesmo a fraqueza da vida atesta, entéo, seu poder, pois ela é “a
impossibilidade, na qual ela se encontra a empreender (seu) projeto, o fra-
casso irreversivel ao qual se entrega o querer se desfazer de si na vida™.
A vida nao pode distanciar-se de sj mesma, assim que o lado “direito” nao
pode afastar-se do lado avesso. Que a vida “nao saiba jamais se desfazer

* HENRY, 1987/2012, p. 75/76.

I HENRY, 1987/2012, p. 84/85. Henry revient sur ce sujet dans Incarnation, p. 278 ss.

* HENRY, 1987/2012, p. 113/115.

*“ HENRY, 1987/201’2, p. 114/116. Infrangibilidade = é uma fraqueza quase abscluta ou

uma delicadeza. E tao fragil que beira o etéreo, (Agradecemos & colega Maria Apareci-
da por essa informagao.)

“ HENRY, 1987/2012, p. 114/115.
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7 que essa “impossibilidade” ndo € uma necessidade é,. a meu ver, o
o = -e (;lj ercurso manifesto da vida, pois se a vida se manifesta por ela
e d0 pe-se mesmo assim explicar ndo somente “como” isso advém,
S bfw “por que”, Ora, esse “‘por que” reside no fato de que a vida nao
ma? o 'en:ia a se desfazer de si, pois ela é irredutivel; sdo precisamente
k- (i)e’s:ilgi a cultura que nos mostram essa irredutibilidade — atestando
4 !Oar assibilidade da vida afastar-se de si. . .
F lmpoIrredutivel, em minha compreensio, ¢ isso cuja falta impede a
qualquer discurso (filoséfico ou nao) de se dese‘n\‘/olver; e:m Onosso ;asg,é ci;;e
m discurso sobre a cultura, a barbarie e a clinica se dé. Ora, a bar axie,
" uando ela nega a vida, é incapaz de levar a cabo sua destruu%ao.
e la atesta a irredutibilidade da vida,
No momento em que ela fracassa, ela atesta . ( e
pois ela mostra que essa nao se pode afa.?zmr de si mesma. E por .essa.
possibilidade que a irredutibilidade da v1dfa ?e mos?tra e que o iragolzrret
nuncidvel da irredutibilidade faz sua aparicao. Pois para que qua.c,luef
coisa” seja tomada em sua irredutibilidade, ela d‘eve S(—?‘r‘l%"renur:imave ,
pois se se renuncia, renuncia-se a0 mesmo tempo a p0551b1hd.ade = ql,ie,
primeiro, ela se dé. A vida é irrenunciavel porque, se renunciamos a ela,
nao poderiamos mais falar de cultura, de climc:a ete. o
Dito de outra forma, se a vida nao se da, nenhu@ outllo discurso
seria possivel, e mesmo o discurso da barbéru}e nao se df'ma, pois esse, }?ariel
se dar, necessita da vida que ela rebaixa ao nivel de obje.to. Irrenunciavel,
no entanto, nao quer dizer irrecusdvel, pois se pode I:mn.to bem recusar o
irredutivel, segundo o que a barbéarie assim como a tecm(?a nos mostrar%rl.
O irredutivel demanda uma opcao de fundo, sem a qualﬁe; vida mesmo §er;a
um automatismo necessitando de algo, ou seja, como ja falamos aqui, ela
nao seria vida, mas morte. A vida, porém, nao morre; somente os humanos
o fazem (ou o escolhem).*

dekde

Meu interesse era ler Michel Henry para além das oposicoes
que, todavia, ele propoe, portanto para além das oposigées entre corpo
fenomenalizando-se no fora do mundo e carne automanifestando-se pelo
pathos da vida; e ainda, para além da oposicdo entre verdade do m‘uildo
(extatica) e verdade da vida (imanente). No lugar de falar de oposicaes,

* Ver HENRY, C’est moi la vérité / Eu sou a verdade. 1996/1998, p. 345/ 277.
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almejei uma espécie de “relacao dinimica” entre um “lado direito” e Um
“lado avesso”, pois toda “objetivacao” (lado ‘direito”) é efetivamente ¢
manifestar-se de uma vida que - longe de ser “alguma coisa” — é pathog
original (avesso ou inverso)

E para exprimir o que € inobjetivavel que a linguagem de Henry se
faz barbara, afastando-se da linguagem da ciéncia sem cair em um sonho
anacrdnico de uma certa idade de ouro. Néao obstante, ele nos convida 4
tornar-nos béarbaros a fim de alcancar o que ndo se manifesta, se a koiné &
outra que essa da vida ou se a koiné é a da ciéncia galileana. Deve fazer-se
barbaro para falar um outro grego, o grego do pathos que humaniza o homem,
pois ele manifesta sua vida. Nosso mundo, todavia, tornou-se “Inumano”,
designando “desorganizacio ontolégica por efeito da qual o principio di-
retor e organizador de uma sociedade, que encontrando sua substancia
na vida nio é mais o que era, mas sim uma soma de conhecimentos, de
processos e de procedimentos para o estabelecimento e a disposicdo dos
quais a vida foi [...] colocada a parte”,

Ser barbaro para retornar ao pathos vivente da vida irredutivel
impoe uma rentincia a linguagem da ciéncia a fim de alcancar o avesso/
inverso da cultura e da clinica, portanto a fim de sentir o pathos (palavra
grega) da vida. Esse pathos que se furta a toda anélise cientifica e que de-
manda uma nova linguagem nao se furta, porém, 4 pintura e a literatura,
as quais nao explorarei. O pathos, como dito, ndo pode “ser conhecido”,
pois ele se manifesta (e se autodoa) pela autoafeccéo, da qual ele é condigao
de possibilidade. No entanto, ele pode (1.) ser compartilhado, ou melhor
— participar com, através e na relagao terapéutica, e (2.) engendrar toda
comunidade (mesmo a sociedade) através de si. Consequentemente, ele é
comunicdvel mesmo se sua comunicacao é diferente face & comunicacao
da ciéncia universal galileana. A comunicacio “patética” se autoda através
da narracéo da literatura, na qual o que se narra nao é nada menos do que
a “unidade patética™ que realiza a escritura. A mobilidade do pathos, que
se doa e se comunica pela arte e pelo romance, nio é nada além do que
a narracao da existéncia humana, ou seja, dessa onda “que se sente ela
mesma”*, a saber, a vida.

“ HENRY, La barbarie, p. 186. Méme motif dans Henry, Incarnation, p. 146-147.

‘T HENRY, M. Narrer le pathos. In: HENRY, M. Phénoménologie de la vie. T. III, De I'art et
du politique. Paris: Puf, 2004. p. 315.

% HENRY, 2004, p. 321.
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Face a oposicdo arte-filosofia, a nova linguagem henryana narra

todo 0 mundo o que cada um vive em primeira pessoa. Pela narracéo, o
a

thos comunica-se de forma objetiva e se manifesta repetindo a mesma
atl _
parrativa para sempre. De comeco em comeco, segundo 0s comecos que nao
terdo jamais fim, pois é somente pela vida que eles se dao e advém.




