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RESUMO

A pesquisa em questdo tem por objetivo investigar a expressividade do corpo na
superacao do problema das relacées entre consciéncia e natureza nas primeiras
obras de Merleau-Ponty. Para alcancar esse fim, pretende-se partir da analise das
Meditacbes Metafisicas e investigar de que modo a experiéncia € 0 corpo sao
destituidos de suas funcbdes simbdlicas para dar lugar ao Cogito como unica
instancia significativa. Admitindo-se que as abordagens classicas do comportamento
remetem ao introspectivismo filosofico ou ao cientificismo, na medida em que foram
influenciados pela ontologia cartesiana, se quer demonstrar como A Estrutura do
Comportamento abandona as alternativas dicotdbmicas do em si e do para si,
descobrindo um papel fundamental para o organismo. Apds evidenciar a relevancia
do corpo em termos de abertura a um campo fenomenal revelado pela aceitagéo do
perspectivismo da experiéncia perceptiva, procurar-se-a compreender melhor a
relacdo ambigua e dialética do ser no mundo. Ao analisar os modos de expresséo
do corpo proprio na Fenomenologia da Percepgdo pretende-se demonstrar a
superacgao definitiva das antinomias classicas. Entendendo a limitagcdo do Cogito
cartesiano em dar conta do mundo original revelado pelo corpo proprio, se quer
apontar para uma compreensao encarnada da subjetividade. Ao final, espera-se ter
sido possivel demonstrar que a estratégia critica das primeiras obras de Merleau-
Ponty, encontra seu escopo na ressignificagdo do corpo.

Palavras-chave: Corpo proprio. Comportamento. Consciéncia. Cogito. Natureza.



ABSTRACT

The research in question aims to investigate the expressiveness of the body in
overcoming the problem of relations between consciousness and nature in the early
works of Merleau-Ponty. To achieve this, it is intended to start from the analysis of
the Metaphysical Meditations and investigate how the experience and the body are
deprived of their symbolic functions to give place to the Cogito as a single meaningful
instance. Assuming that the classical approaches of behavior refer to the
introspective philosophical or to the scientificism, in which they were influenced from
the Cartesian ontology, it wants to show how The Structure of Behavior leaves the
alternative of dichotomous to itself and for itself, finding an essential role for the body.
After highlighting the relevance of openness to a phenomenal field revealed by the
acceptance of the perspective of perceptual experience, it will look to better
understand the ambiguous and dialectic relation of the being in the world. In
analyzing the modes of expression of one's own body in the Phenomenology of
Perception it is intended to demonstrate the definite defeat of the classical
antinomies. By verifying the limits of the Cartesian Cogito in taking the original world
and primary revealed by the body itself, it wants to point to an understanding of
embodied subjectivity. In the end, it is expected to have been possible to
demonstrate that the critical strategy of the first works of Merleau-Ponty, is found in
the new meaning in the body’s scope.

Keywords: Body itself. Behavior. Consciousness. Cogito. Nature.
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INTRODUCAO

Uma das questbes fundamentais na histéria da filosofia diz respeito ao
problema das relagbes entre consciéncia e natureza, que desde Descartes se
caracterizam pelas dicotomias entre sujeito e objeto, em si e para si, corpo e alma,
psiquico e fisiolégico. O objetivo deste trabalho é verificar de que modo a
expressividade do corpo relaciona-se com essa questdo, sob a perspectiva de
Merleau-Ponty, em sua interlocugdo constante com a filosofia cartesiana. No
entanto, serado validos, para as apreciagdes procedentes, ndo apenas o dualismo de
substancias e o introspectivismo filoséfico quanto ao comportamento e a percepcgao,
como também, por oposi¢cdo, o cientificismo fisiologico e psicolégico tipico das
abordagens empiristas.

A identificacdo acentuada do homem enquanto substancia pensante e as
dicotomias derivadas dessa prerrogativa, bem como o distanciamento entre a
racionalidade, o corpo e o mundo foram preocupacdes da filosofia de Merleau-Ponty,
como se Vvé ja nas primeiras linhas de A Estrutura do Comportamento: “nosso
objetivo é compreender as relagdes entre a consciéncia e a natureza — organica,
psicolégica ou mesmo social” (SC, 1972, p. 01). O filésofo pretende dar outro sentido
para essas relacdes, visto que empiristas e intelectualistas, por permanecerem
presos a dicotomia do sujeito e do objeto, sdo incapazes de apreendé-las na sua
totalidade. Por isso, é importante considerar a definicdo da subjetividade enquanto
substancia pensante distinta da natureza fisica e dos objetos em geral. Embora o
dualismo cartesiano possa parecer de todo superado, como bem mostram as criticas

de Ryle? e mais recentemente de Damasio®, sua base conceitual constitui uma

2 Gilbert Ryle escreve sobre o que ele chama de o mito cartesiano, em que pretende demonstrar que
“os principios centrais da doutrina estdo errados e entram em conflito com tudo o que sabemos sobre
os espiritos, quando ndo estamos a especular acerca deles” (1970, p. 11). Segundo Ryle, o dualismo
cartesiano que apregoa a ideia de um fantasma na maquina, no que se refere ao corpo e a alma, é
um erro categorial. “Ndo é meramente uma reunido de erros particulares. E um grande erro e um erro
de género especial. E, designadamente, um erro categorial. Representa os fatos da vida mental como
se eles pertencessem a um tipo ou categoria légica (ou classe de tipos ou categorias) quando eles
efetivamente pertencem a outra categoria” (1970, p, 16).

® Anténio Damasio, como médico e apoiando-se nas descobertas mais recentes com relagdo ao
funcionamento do cérebro, procura questionar o pensamento cartesiano em fung¢éo da dificuldade de
oferecer uma distingdo plausivel entre as emogées, a razdo e o cérebro. “E esse o erro de Descartes:
a separacgao abissal entre o corpo e a mente, entre a substancia corporal, infinitamente divisivel, com
volume, com dimensdes e com um funcionamento mecanico, de um lado, e a substancia mental,
indivisivel, sem volume, sem dimensdes e intangivel, de outro; a sugestdo de que o raciocinio, o juizo
moral e o sofrimento adveniente da dor fisica ou agitagdo emocional poderiam existir
independentemente do corpo” (DAMASIO, 1996, p. 280).
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discusséo central das ciéncias cognitivas, porque ainda se procura entender como
os eventos fisicos se relacionam com os mentais (WRATHALL, 2006, p. 111).

Com relagdo a abordagem intelectualista, Merleau-Ponty considera
importante que se tenha encontrado também no sujeito uma fonte de significacao, ja
que a antitese empirista ndo admitia essa prerrogativa, por considerar a consciéncia
como o resultado de associagdes realizadas por meio das experiéncias. Entretanto,
apesar de que o intelectualismo se apresenta como uma alternativa razoavel ao
associacionismo empirista no que se refere as relagdes entre consciéncia e
natureza, a supervalorizagdo do eu constituinte enquadra o subjetivismo de uma
filosofia da consciéncia na mesma problematica das premissas de Locke e Hume.

O empirismo, ao se posicionar contra o inatismo, procurou explicar o
entendimento, alegando que toda ideia tem como fonte fundamental a experiéncia. A
mente humana seria como um papel em branco, ou tabula rasa na qual vao sendo
escritos os dados dos sentidos conforme as vivéncias do sujeito. Como salienta
Locke (1973, p. 151), todo o conhecimento é obtido “sem a ajuda de quaisquer
impressdes inatas e podem alcancgar a certeza sem quaisquer destas nog¢des ou
principios gerais”. O processo desencadeado a partir da experiéncia € explicado por
Hume (2009, p. 36) como um mecanismo de associagdes que se complexificam na
mente por trés diferentes principios: semelhanga, contiguidade e causalidade. Para
explicar a natureza do conteudo mental bastaria “examinar atenciosamente o
principio que liga reciprocamente os diferentes pensamentos” (HUME, 2009, p. 36).
Segundo Merleau-Ponty (1972, p. 02), “foi inicialmente o realismo dos ‘estados de
consciéncia’ ligados por relacbes de causalidade, segundo o mundo paralelo e
analogo ao ‘mundo fisico’, conforme a tradicdo de Hume”, que contribuiu para a
cisdo entre o organismo e a consciéncia. Pois ao explicar a agdo das coisas,
concebidas com em si, sobre o0 corpo, “a consciéncia aparecia como segunda
realidade, coisa de uma outra coisa, por certo numero de caracteres” (SC, 1972, p.
02, grifo do autor).

As duas abordagens se esforgcam para suprimir a relagdo ambigua e dialética
do sujeito cognoscente com seu corpo e com 0 mundo que o abarca. Ambas se
fixam no “mundo objetivo, que ndo é primeiro nem segundo o tempo nem segundo
seu sentido; um e outro sdo incapazes de exprimir a maneira particular pela qual a
consciéncia perceptiva constitui seu objeto” (PhP, 2009, p. 50). Nesse sentido, sdo

insuficientes tanto a abordagem empirista e suas especula¢des associacionistas da



12

ordem do em si, como também a antitese intelectualista e a supervalorizagdo da
consciéncia que soberanamente constitui o objeto. Precisamente porque tanto para
Descartes quanto para os empiristas, “a experiéncia esta apartada dos fenédmenos,
porquanto a estes ndo pode representar adequadamente” (MULLER, M. 2001, p.
14).

A ontologia cartesiana, o associacionismo empirista e a concepgéao
mecanicista do corpo estdo estreitamente relacionados com as discussbes entre as
diferentes abordagens sobre o comportamento no século XX. No Resumo de cursos
de Psicossociologia e Filosofia (1949-1952), Merleau-Ponty discorre a respeito das
antinomias a que foram levadas as ciéncias do homem, por se fixarem na oposicao
entre filosofia e psicologia. Essa oposigao, todavia, contava com a cumplicidade das
duas areas, “porque estavam diante de uma maneira abstrata de conceber a filosofia
— que excluia a psicologia — e um modo cientificista de conceber a psicologia — que
excluia a filosofia” (RC, 1990, p. 176). Tal oposicdo conduziu as ciéncias do
comportamento para duas vertentes principais: aquelas que o explicaram
fisiologicamente, por meio de mecanismos fisico-quimicos relacionados ao esquema
arco-reflexo?, como é o caso do fisicalismo®, e as que compreenderam o
comportamento a maneira introspectivista, tomando o corpo e a mente como
substancias separadas. Os eventos mentais seriam considerados privilegiados e
ocorreriam controlados por uma instancia superior, “nesse caso, o pensamento, a
substancia indivisa, imaterial e eterna” (FALABRETTI, 2008, p. 79).

Porém, em uma analise cartesiana, por exemplo, o comportamento ndo se
explica apenas por uma agado da alma sobre o corpo, uma vez que este também
pode influenciar a alma, como ocorre com as paixdes, em que uma emogao pode
desencadear este estado. Nas Paixées da Alma, Descartes explica como o corpo
pode suscitar na alma uma determinada emocgao, deixando clara a possibilidade de

uma agao reciproca entre eles. Uma figura ou imagem

* “O funcionamento do arco-reflexo se manifesta quando alguém toca involuntariamente um objeto
quente. Os receptores da dor existentes nos dedos sdo estimulados e enviam rapidamente
informacdo sensorial através das fibras aferentes que vdo para a medula espinhal, onde as fibras
eferentes motoras séo ativadas para produzir uma resposta muscular apropriada (a méo é afastada
com rapidez)” (MCARDLE; KATCH; KATCH, 1998, p. 326).

® Limitando-se ao sentido aplicado ao termo neste trabalho, entende-se o fisicalismo como uma
corrente filoséfica que ndo distingue mente e cérebro, pela qual a Unica explicagdo valida com relagéo
ao comportamento é dada pela linguagem fisica. “Uma versédo forte e ontoldgica associavel a uma
fase do neopositivismo, afirma que tudo que existe ou ocorre é constituido por entidades fisicas; uma
versdo linglistica afirma que tudo o que existe ou ocorre pode ser descrito completamente pelo
vocabulario da fisica” (ABBAGNANO, 2007, p. 539).
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[...] que foram anteriormente nocivas ao corpo, isto excita na alma a paixao
do medo e, em seguida, a da ousadia, ou entdo a do temor e a do terror,
conforme o diverso temperamento do corpo ou a forga da alma, e conforme
tenhamos nos decidido pela defesa ou pela fuga contra as coisas
prejudiciais com as quais se relaciona a presente impressao [...]
(DESCARTES, 1973, p. 241).

No entanto, € na alma que os estimulos sé&o processados e o comportamento
¢é definido, enquanto o corpo € compreendido apenas como um autémato. Ainda que
uma situacdo amedrontadora ja vivida suscite a paixdo do medo, por exemplo, n&o
se trata de uma imposicdo ao comportamento, mas apenas de uma emogao
percebida pela alma, que a processara nao necessariamente como uma paixao.
Afinal, “a vontade &, por natureza, de tal modo livre que nunca pode ser compelida”
(DESCARTES, 1973, p. 243). Sendo assim, a alma possui certa autonomia perante
a extensao e “simplesmente por querer alguma coisa, leva a diminuta glandula, a
qual esta estreitamente unida, a mover-se da maneira necessaria para produzir o
efeito que se relaciona com esta vontade” (DESCARTES, 1973, p. 243). Evidencia-
se, com essa prerrogativa, uma compreensdo do comportamento como um
fendmeno dirigido pela consciéncia, afinal, embora o corpo possa influenciar a alma,
esta possui autonomia perante a res extensa. Nesse caso, “sujeito e consciéncia sao
postos como fundamento universal das significagées” (RC, 1990, p. 177)

Por outro lado, a antitese fisicalista expressa por Pavlov diz ndo haver
necessidade de nenhuma instancia interior para dar conta da analise do
comportamento. A explicacdo seria por meio de reflexos condicionados que se
organizam mecanicamente: o estimulo captado pelo nervo aferente é transmitido ao
cérebro para entdo ser conduzido pelo nervo eferente ao sistema musculo-
esquelético (PAVLOV, 1955, p. 18). Ao contrario da introspeccéo filosofica, a
psicologia deve ser objetiva, “deve olhar para fora ndo para dentro, estudando um
sujeito distinto do observador” (RC, 1990, p. 177).

O behaviorismo de Watson sustenta uma tese alternativa diante da oposicao
entre o subjetivismo intelectualista e o objetivismo empirista, nesse sentido, muito
importante na perspectiva de Merleau-Ponty. Ao introduzir uma abordagem
fundamentada na exterioridade, Watson se mostra muito mais proximo de uma
explicacdo estrutural do comportamento. Sua analise ocorre pela investigacdo da

interac&o entre o meio ambiente e o sujeito, o que também exclui qualquer tipo de
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consideragdo sobre uma consciéncia interior que possa comandar o corpo.
Entretanto, para Merleau-Ponty, a abordagem watsoniana recai na mesma
problematica atomista encontrada em Pavlov, pois a negacéo da consciéncia ocorre
segundo a antinomia classica e ‘o comportamento é reduzido a uma soma de
reflexos e de reflexos condicionados, entre os quais ndo se admite nenhuma
conexao intrinseca” (SC, 1972, p. 03).

Mas, sera que para explicar o comportamento € necessario permanecer na
“alternativa de uma escolha entre o empirismo objetivista e o introspectivismo
subjetivista?” (RC, 1990, p. 180). Nao haveria outra abordagem além daquela
oriunda da fisiologia empirista ou da psicologia intelectualista, que nao
permanecesse sob o estatuto da existéncia como coisa ou como consciéncia?
Merleau-Ponty respondera ndo para a primeira pergunta e sim para a segunda, a
partir dos préprios avancos da fisiologia e da psicologia. Como diz Moutinho (2006,
p. 32), ele ird “mostrar um descompasso entre a nova fisica e a representagcéo
classica do mundo”, a fim de superar a distingdo radical entre o psiquico e o
fisiologico, entre a filosofia e a psicologia.

Com essa finalidade, A Estrutura do Comportamento pretende retroceder ao
momento no qual “a unidade do homem nao foi ainda rompida, o corpo nao foi
despojado de predicados humanos, ainda nao se tornou uma maquina, a alma ainda
nao foi definida pela existéncia para si” (SC, 1972, p. 203). Para chegar a postular a
veracidade de uma existéncia pré-objetiva, que permitiria uma reaproximacéo entre
consciéncia e natureza, faz-se imprescindivel abranger melhor as andlises de
Merleau-Ponty sobre as teorias classicas do comportamento. Sera importante
demonstrar que tais concepgbes “foram contrapostas como base em diferentes
filosofias e ndo sédo definitivas na descricdo do comportamento porque sao
incapazes de compreender esse fendmeno em sua totalidade” (FALABRETTI, 2008,
p. 154).

Segundo Merleau-Ponty, a nogdo de comportamento & privilegiada por ser
“‘neutra com relacdo as distingdes classicas do ‘psiquico’ e do fisiolégico’ e pode
pois nos dar a ocasiao de defini-los novamente” (SC, 1972, p. 02, grifo do autor). Ao
analisar minuciosamente a teoria do reflexo e dos comportamentos superiores em
psicologia, partindo da teoria das formas emprestada da Gestalttheorie, sera
possivel introduzir a consciéncia “nao como realidade psiquica ou como causa, mas
como estrutura” (SC, 1972, p. 03).
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A Fenomenologia da Percepgédo parte de questdes similares e segue um
itinerario ndo muito diferente no que se refere a tentativa de explicar a percepcao de
um modo que fuja a alternativa do em si e do para si. Realmente, existe uma
proximidade entre A Estrutura do Comportamento e a Fenomenologia da Percepcgéo,
a ponto de se questionar a necessidade de duas obras para falar de temas bastante
proximos. No entanto, “a distincdo real nos parece antes residir no tipo de
experiéncia descrita” (WAELHENS, 1972, p. 13): enquanto a segunda esta
preocupada principalmente com a percepgéo, ou seja, com a experiéncia primeira
que antecede toda e qualquer reflexdo, a primeira estd mais vinculada ao campo
cientifico e as discussdes com a psicologia experimental.

No entanto, ha uma conexdao entre as duas obras que diz respeito
principalmente ao engajamento do ser no mundo e o papel desempenhado pelo
organismo na organizacdo dos fendbmenos. Porém, “a tese de A Estrutura do
Comportamento permanece, de fato, subordinada a da Fenomenologia da
Percepgdo como a experiéncia do cientista permanece subordinada, em sua origem,
a experiéncia diaria que deve explicar e sem a qual n&o existiria” (WAELHENS,
1972, p. 13-14). De todo modo, o problema das relagdes entre consciéncia e
natureza e a expressividade do corpo aparecem como pano de fundo nas
discussbes encontradas nas duas obras referidas e, nesse caso, ambos os textos
serdo importantes para a investigacdo que se esta propondo. Considera-se, na
verdade, que o debate cientifico evidenciado na primeira obra prepara o solo para as
discussdes realizadas na segunda. E possivel perceber que mesmo uma teoria
sobre o0 corpo e percepgdo ja se encontra esbogcada em A Estrutura do
Comportamento, e que os dois textos estdo em uma relagéo de circularidade, ambos
procurando revelar uma camada existencial ndo acessivel ao pensamento objetivo,
partindo de um novo olhar sobre a corporeidade.

A fim de evidenciar essa situacdo, busca-se, inicialmente, realizar uma
sondagem dos pressupostos filoséficos das Meditagbes Metafisicas, a fim de
compreender a fundamentagdo dos argumentos relacionados ao dualismo corpo e
alma, bem como evidenciar a concep¢do mecanicista que sobeja a substancia
extensa. Ou seja, cabe realizar uma sondagem do problema das relagdes entre
consciéncia e natureza desde sua articulagado por Descartes. Parte-se do principio

de que as abordagens comportamentais no século XX foram influenciadas pelos
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pressupostos cartesianos, no sentido de que procuraram negar uma consciéncia
interior, para se fixar, ou no mecanismo arco-reflexo, ou na pura exterioridade.

Por conseguinte, se prosseguira pelo exame de A Estrutura do
Comportamento, procurando verificar a critica de Merleau-Ponty ao intelectualismo e
ao empirismo, no que se refere a explicagdo do comportamento, bem como a
insuficiéncia da solucao criticista. No decorrer dessa fase da pesquisa, por meio da
contribuigdo feita pela Gestalttheorie, se comegara a perceber como a experiéncia
perceptiva e a corpo foram resgatadas das fung¢des subalternas atribuidas pela
tradicao cartesiana. Em seguida, a investigacao tera por base a Fenomenologia da
Percepgdo buscando compreender de que modo o conceito de corpo proprio, por
seus varios modos de expressao, rompe com o paradigma mecanicista da extensao
e revela uma existéncia pré-reflexiva insondavel para as antinomias classicas.

Entende-se que o problema das relagdes entre consciéncia e natureza pode
ser mais bem esclarecido, ainda que ndo completamente resolvido,® levando-se em
consideracdo uma abordagem que compreenda o corpo ndo mais como um objeto
partes extra partes, mas sim como a expressao plena da existéncia enquanto ser no
mundo. Nesse sentido, “é preciso reencontrar o corpo operante e atual, aquele que
nao € uma porgao do espaco, um feixe de fungdes, que é um trangado de visao e de
movimento” (OE, 1964, p. 1594). Como uma proposta final, muito embora
inacabada, procurar-se-a evidenciar o que essa ressignificacdo da experiéncia do
corpo proprio, por meio de seu contato com as coisas e com o Outro, por intermédio
dessa vivéncia pré-reflexiva, significa para a constituicdo de uma nova nocgédo de
subjetividade. Por fim, espera-se ter sido possivel demonstrar a relevancia da
expressividade do corpo proprio em termos de superagéo da cisdo entre consciéncia
e natureza instaurada pela filosofia e ciéncia de inspiragéo cartesiana. Entende-se
que o percurso escolhido por Merleau-Ponty nas suas primeiras obras, visando a
denunciar os prejuizos de um olhar objetivante sobre o comportamento e a
percepcao, tem como estratégia a resisténcia do corpo as narrativas totalizantes. Ou
seja, sera pelo aspecto fugidio do préprio corpo das analises classicas efetuadas

desde Descartes, que se desmoronara a alternativa do em si e do para si, do

® E importante salientar que embora sejam levadas em considerac¢do as demais fases do autor, com o
objetivo de melhor explicar as teses das duas primeiras obras, os questionamentos levantados pelo
proprio Merleau-Ponty com relagdo as analises de A Estrutura do Comportamento e da
Fenomenologia da Percepgéo, conforme evidenciado em O Visivel e o Invisivel (2007, p. 167, 189),
nao serao objeto privilegiado de analise.



17

psiquico e do fisiolégico, do corpo e da alma. Como afirma Merleau-Ponty (2009, p.
100), “o corpo, retirando-se do mundo objetivo, arrastara os fios intencionais que o
ligam ao seu ambiente e finalmente nos revelara o sujeito que percebe assim como

0 mundo percebido”.
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1 DESCARTES E O PROBLEMA DA RELAGAO ENTRE CONSCIENCIA E
NATUREZA NA MODERNIDADE’

As explicacbes sobre o comportamento e a percepgédo oferecidas pelas
teorias classicas, sejam aquelas de carater cientifico relacionadas ao esquema arco-
reflexo ou aquelas pautadas no introspectivismo filoséfico, fazem sentido levando
em consideragao as teses classicas sobre a substancia: o espiritualismo dualista ou
0 monismo materialista. A coisificagdo do organismo regido por um mecanismo de
reflexos condicionados que aparecem como causas, ou a ideia de uma consciéncia
absoluta e responsavel por definir o comportamento, relacionam-se com a filosofia
cartesiana, seja para afirma-la ou para nega-la absolutamente. O que se nota nas
explicacbes da fisiologia mecanicista e da psicologia classica sobre o
comportamento e a percepgado por meio de abordagens antitéticas, que partem da
existéncia enquanto coisa ou consciéncia.

Como escreve Merleau-Ponty (1964, p. 1611) em O Olho e o Espirito, “nossa
ciéncia e nossa filosofia sdo duas consequéncias fiéis e infiéis do cartesianismo,
dois monstros nascidos de seu desmembramento”. A escolha entre alternativas
distintas e aparentemente contraditérias deriva de um pensamento que ndo admite
“‘compreender a si proprio nem compreender as coisas sem separar espirito e
natureza, espirito e matéria, liberdade e necessidade, para si e em si, etc”
(DUPOND, 2009, p. 84-85). Em funcéo da influéncia do pensamento cartesiano na
instauracdo das antinomias que perfizeram a ciéncia e a filosofia no ocidente,
pretende-se reconstituir e avaliar os fundamentos de algumas das verdades
evidenciadas pelas Meditagbes. A intencdo € investigar com mais profundidade
como se constituiu “uma ontologia, para a qual, os fendmenos nao dizem respeito a
nossa experiéncia, mas tdo somente ao nosso poder para representa-los por meio
do pensamento” (MULLER, M. 2001, p. 14). Mais importante ainda sera perceber o
rompimento da unidade entre o mundo da experiéncia e os fenbmenos, que fez com
que o corpo vivo deixasse “de ser meu corpo, a expressdo visivel de um Ego

concreto, para tornar-se um objeto como todos os outros” (PhP, 2009, p. 82).

" Embora as discussées de Merleau-Ponty sobre essa problematica tenham outros interlocutores
modernos, como Kant, por exemplo, a intencédo deste trabalho & analisar prioritariamente o debate
realizado com Descartes.
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No entanto, € proficuo considerar, como o faz Saint Aubert (2005, p. 20), que
Merleau-Ponty ndo se propde a compreender Descartes como ele € compreendido
ou como deveria ser. Nao se trata de restituir o que ele disse, mas sim de pensar as
consequéncias possiveis de seu pensamento. Sendo assim, objetiva-se entender a
relacéo de interlocucao constante entre Merleau-Ponty e Descartes, no que se refere
ao problema das relagcdes entre consciéncia e natureza, visto que “a filosofia
cartesiana é sob certo olhar, mais préxima da fenomenologia de Husserl que o
kantismo” (GUEROULT, 1975, p. 303).

Entre os principais interesses das Meditagcbes, obra que fundamentara
preferencialmente a presente andlise,’® estd a necessidade de organizar o
conhecimento em bases seguras que permitam encontrar verdades indubitaveis,
pelas quais seja admissivel constituir uma ciéncia verdadeira. Procurando provar
que a alma existe e é completamente distinta do corpo, e demonstrando a clareza e
a evidéncia da existéncia de Deus, Descartes (1973, p. 86) considera que “todos os
erros e as falsas opinides que jamais existiram no tocante a essas duas questdes
sejam em breve expungidas do espirito dos homens”. Contudo, deve-se atentar para
a importancia de apresentar o corpo e a alma como intrinsecamente unidos e
misturados de modo a constituir uma unica totalidade (DESCARTES, 1973, p. 144).
De acordo com Merleau-Ponty (2002, p. 13), a questdo da unido entre a alma e o
corpo “ndo é em Descartes uma simples dificuldade especulativa como se supde
frequentemente. O problema para ele € dar conta de um fato paradoxal: a existéncia
do corpo humano”. No entanto, as Meditagbes visam a estabelecer um
conhecimento objetivo sobre o corpo, livre de toda ambiguidade. Ou seja, ela acaba
constituindo uma filosofia que “faz de toda natureza uma unidade objetiva
constituida diante da consciéncia e ciéncias que tratam o organismo e a consciéncia
como duas ordens de realidades” (SC, 1972, p. 02).

O processo de purificagdo da nogéo de sujeito e objeto inicia-se na primeira
Meditagcdo com a pretenséo de demonstrar a possibilidade de se colocar em duvida
todo e qualquer conhecimento. Ndo se trata, ainda, de afirmar algum tipo de
verdade, mas apenas de se desvencilhar dos prejuizos herdados pela tradicdo

escolastica. Esse processo, relacionado metaforicamente a desconstrucao de um

8 Apesar de esta anadlise do pensamento cartesiano sobre o problema das relagdes entre consciéncia
e natureza se fundamentar principalmente nas Meditagdes, ainda foram utilizados outros textos
complementares, tais como: As Obje¢cbes e Respostas, Cartas, As Paixées da Alma, o Discurso do
Método, as Regras para a Diregdo do Espirito e ainda, O Homem.
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edificio constituido pela ciéncia sobre bases muito frageis, € mais bem explicado no
Discurso do Método com o propoésito de defender que a melhor construcao é aquela
feita por um soé artifice. “Assim, vé-se que os edificios empreendidos e concluidos
por um sO arquiteto costumam ser mais belos e melhor ordenados do que aqueles
que muitos procuraram reformar, fazendo uso de velhas paredes construidas para
outros fins” (DESCARTES, 1973, p. 42).

Tendo em vista essa necessidade de fundar as ciéncias sobre bases mais
seguras, o fildsofo se propde a verificar se existe algum tipo de conhecimento que

resista ao rigor da duvida:

Ora, ndo sera necessario, para alcangar esse designio, provar que todas
elas sao falsas, o que talvez nunca levasse a cabo; mas, uma vez que a
razao ja me persuade de que ndo devo menos cuidadosamente impedir-me
de dar crédito as coisas que nao sao inteiramente certas e indubitaveis, do
que as que nos parecem manifestamente ser falsas, o0 menor motivo de
divida que eu nelas encontrar bastara para me levar a rejeitar todas
(DESCARTES, 1973, p. 93).

A duvida, assim colocada, diferencia-se da duvida vulgar no sentido de que
nao remete diretamente a desconfianca dos dados obtidos pela experiéncia, mas é
fruto de uma decisdo. Sera, portanto, duvida metodica, visto que segue um
procedimento sistematico que pretende “tratar como falso o que € apenas duvidoso,
como sempre enganador o que alguma vez me enganou” (LEBRUN, 1973, p. 93). A
duvida se constitui também como hiperbdlica, ao se expressar na primeira
Meditagdo objetivando passar em revista todos os conhecimentos por meio de
argumentos que se encontram relacionados: argumento dos erros dos sentidos, do
sonho, do Deus enganador e do Génio Maligno. De acordo com Gueroult (1968, p.
278), a caracteristica hiperbdlica da duvida € uma derivagdo da razdo natural que
visa a decompor progressivamente os conteudos da consciéncia, a fim de revelar a
simplicidade do Cogito.

Com esse objetivo, os argumentos da primeira Meditagdo sao enumerados e
contra-argumentados respeitando uma ordem especifica que aprofunda cada vez
mais o alcance da duvida até atingir a “suspensdo dos juizos que afirmam a
existéncia do corpo proprio, do mundo, de Deus, bem como da crenga atribuida as
verdades, mesmo as mais simples e evidentes, como as da matematica” (BUZON;
KAMBOUCHNER, 2010, p. 28).
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Primeiramente o interesse € questionar a existéncia do mundo fisico por meio
dos erros atribuidos aos sentidos, visto que, se eles podem ser fonte de engano uma
unica vez, ja é o suficiente para considera-los com certo cuidado. (DESCARTES,
1973, p. 94). Entretanto, ndo é aceitavel ignorar que os sentidos fornecem algo de
verdadeiro, como o fato “de que agora estou aqui, sentado junto ao fogo, vestindo
esta roupa de inverno, tendo este papel as maos e coisas semelhantes”
(DESCARTES, 1973, p. 94). Somente em um estado de extrema loucura pode haver
uma desconfianga sobre isso, na maior parte das vezes a experiéncia sensorial é
suficientemente forte para assegurar que as coisas existem. No que se refere a
negagdo do mundo fisico, o contra-argumento da loucura limita o alcance do
argumento dos erros dos sentidos. Faz-se necessario, portanto, estabelecer uma
demarcacao maior ao poder relacionado as experiéncias sensoriais, 0 que se da
pelo argumento do sonho.

Na experiéncia vivenciada durante o sonho, ocorrem representacdes similares
aquelas vivenciadas pelos sentidos. “Quantas vezes ocorreu-me sonhar, durante a
noite, que estava neste lugar, que estava vestido, que estava junto ao fogo, embora
estivesse nu dentro do meu leito” (DESCARTES, 1973, p. 94). Apesar de nao
parecer problematica a distingdo entre o sonho e a vigilia quando desperto, se for
possivel estar enganado na experiéncia do sonho e nao ter certeza de estar
dormindo ou acordado, deve ser muito provavel que isso ocorra também em estado
de vigilia: “e meu pasmo é tal que € quase capaz de me persuadir de que estou
dormindo” (DESCARTES, 1973, p. 94). H4, portanto, a partir do argumento do
sonho, um abalo maior das evidéncias que a consciéncia acredita possuir, ja que “a
realidade familiar perturba-se profundamente, o mundo se torna estranho” (ALQUIE,
1991, p. 167). No entanto, ainda néo se trata de um questionamento no plano da
ciéncia, mas apenas no que diz respeito a existéncia e suas crengcas mais familiares.
(ALQUIE, 1991, p. 167).

As formas geométricas, por exemplo, pelas quais os conteudos do sonho ou
da vigilia se desenrolam, nao divergem. As representa¢cdes matematicas sao sempre
as mesmas, o que leva a primeira Meditagcdo em direcdo a “alguma coisa de certo e
indubitavel” (DESCARTES, 1973, p. 95). Nesse caso, seria plausivel ter certeza ao
menos das coisas mais simples e gerais relacionadas ao saber aritmético e
geomeétrico. Existe, entdo, um limite para o argumento do sonho, “pois, quer eu

esteja acordado, quer esteja dormindo, dois mais trés formarao sempre o numero
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cinco e o quadrado nunca tera mais do que quatro lados” (DESCARTES, 1973, p.
95). Parece impossivel colocar isso em questéo; “deve haver uma ciéncia geral que
explica tudo o que se pode investigar respeitante a ordem e a medida sem as aplicar
a uma matéria especial” (DESCARTES, 1977, p. 31). A duvida, nesse momento,
encontra seu limite na matematica.

No entanto, € possivel supor que exista um Deus que ao invés de ser
sumamente bom, como se concebe normalmente, seja um tipo de Deus embusteiro
que deseja que se tome o falso pelo verdadeiro. Sendo assim, “pode ocorrer que
Deus tenha desejado que eu me engane todas as vezes em que faco a adigédo de
dois mais trés, ou em que enumero os lados de um quadrado” (DESCARTES, 1973,
p. 95). Isso faz com que a possibilidade de alguma ciéncia ser fundada em certezas
seja negada pela hip6tese do Deus enganador, levando assim a duvida metodica a
um grau mais elevado. Mas, visto que essa ideia estd em contradicdo com a
suposicao da existéncia de um Deus verdadeiro e fonte da verdade, Descartes
utiliza “um artificio puramente metodolégico que permite a duvida continuar,
precisamente quando todas as questdes metafisicas estdo entre parénteses,
inclusive a existéncia de Deus e de sua veracidade” (GOUHIER, 1949, p. 154).

Suponha-se a existéncia de um génio maligno que pretende fazer com que o
juizo seja enganado sempre, que “todas as coisas exteriores que vemos [sejam]
apenas ilusbes e enganos de que ele se serve para surpreender minha credulidade”
(DESCARTES, 1973, p. 96). Mais radical do que a suposicdo de um Deus
enganador, pelo qual a veracidade das ideias claras e distintas precisa ser
assegurada, a hipétese do génio maligno conduz definitivamente para a suspensao
do juizo. Assim, segundo Alquié (1991, p. 167), na primeira Meditagcdo, Descartes
demonstra a natureza iluséria de qualquer convicgdo realista. Sua aspiragao
ontoldgica conduz a desconstrucao de todo objeto que poderia satisfazer a razao.
Trata-se, portanto, de uma “volta para si mesmo que sera vontade de se encerrar
em si mesmo, enquanto nenhuma raz&o ou necessidade n&o obrigar o espirito ou o
eu a sair dali, ou a reconhecer um vestigio de algo diferente de si” (GUENANCIA,
1991, p. 81).

Dando prosseguimento, a segunda Meditacdo consiste fundamentalmente na
descoberta da primeira evidéncia do método cartesiano. Apds radicalizar a duvida e
tomar por falso tudo o que for duvidoso, Descartes encontra algo indubitavel. Ora, se

0 eu pode colocar toda a realidade em duvida, e isso a primeira Meditagcéo atesta,
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esta claro que mesmo admitindo-se a hipétese do Génio maligno, o eu que duvida
existe com toda a certeza. Portanto, “esta proposicdo, eu sou, eu existo, é
necessariamente verdadeira todas as vezes que a enuncio ou que a concebo em
meu espirito” (DESCARTES, 1973, p. 100). Encontrado um fundamento para as
ciéncias, resta agora procurar reconstruir os conhecimentos em fungéo dessa base
sélida, investigando primeiramente quem é esse eu que duvida. Caracteriza-se por
um eu que existe enquanto pensamento de existir, cuja esséncia consiste apenas
em pensar. “Eu sou, eu existo: isto € certo; mas por quanto tempo? Durante todo o
tempo em que eu penso; pois talvez poderia acontecer que, se eu parasse de
pensar, ao mesmo tempo pararia de ser ou de existir’ (DESCARTES, 1973, p. 102).
Uma coisa, portanto, parece clara: a existéncia da alma esta garantida pela
indubitabilidade do pensamento, mas e quanto ao corpo? Se o homem & seu
pensamento e como tal “¢ uma coisa que duvida, que concebe, que afirma, que
nega, que quer, que nao quer, que imagina também e que sente” (DESCARTES,
1973, p. 103); entdo, o que é o corpo sob essa perspectiva, ou, como é possivel
percebé-lo?

Conforme pondera Gueroult, o Cogito cartesiano ndo apenas garante a
existéncia do eu enquanto espirito pensante, como também evidencia a
impossibilidade de se afirmar absolutamente que esse eu ndo possa ser também
alguma outra coisa. Ou seja, “sei que apareco a mim mesmo como um espirito puro,
e que é absolutamente impossivel que eu ndo aparega assim, mas eu nao sei se é
absolutamente impossivel que em si eu seja outra coisa” (GUEROULT, 1968, p.
279). Mas, para Descartes, € apenas 0 pensamento que sera capaz de atestar a
veracidade dessa suspeita, conforme confirmam o exemplo da percepc¢éo do pedaco
de cera e dos homens vistos do alto de um prédio que ilustram a segunda
Meditagdo. Um pedaco de cera tirado de uma colméia se encontra repleto de certas
qualidades sensiveis — dogura, odor, cor, textura — pelas quais parece ser
presumivel identifica-lo. No entanto, ao derreté-lo, essas qualidades mudam e o que
se acreditava tratar de aspectos essenciais da cera ja ndo pode mais ser
demonstrado de forma tao evidente. O “que nele restava de sabor exala-se, o odor
se esvai, sua cor se modifica, sua figura se altera, sua grandeza aumenta, ele torna-
se liquido, esquenta-se, mal o podemos tocar e, embora nele batamos, nenhum som
produzira” (DESCARTES, 1973, p. 104). Nesse caso, o que faz com que a cera

derretida continue a ser reconhecida como tal? Certamente, segundo Descartes
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(1973, p. 104), ndo é por meio da percepc¢ao de suas qualidades sensiveis, pois

estas foram todas perdidas ou transformadas devido a exposi¢céo ao extremo calor:

Mas o que é de notar &€ que sua percepgdo, ou a agdo pela qual é
percebida, ndo é uma visdo, nem um tatear, nem uma imaginacdo, € nunca
o foi, apesar de assim parecer anteriormente, mas apenas uma pesquisa do
espirito, que pode ser imperfeita e confusa, como era antes, ou clara e
distinta, como € agora, conforme minha atengdo se dirija mais ou menos as
coisas que existem nela e das quais é composta (DESCARTES, 1973, p.
105).

Nao é, portanto, como se poderia acreditar, o sentido da visdo que faz com
que a cera continue a existir ou a ser reconhecida como cera. Como comenta
Merleau-Ponty (2009. p. 57), “ndo ha mais cera quando todas as propriedades
sensiveis desapareceram, e é a ciéncia que supde ali alguma matéria que se
conserva”’. E apenas uma inspecédo criteriosa do espirito em sua capacidade de
julgar e distinguir clara e distintamente a verdade do erro, que reconhecera a cera
derretida como ainda sendo ela mesma. Segundo Descartes (1973, p. 106), “e o que
percebi aqui acerca da cera pode aplicar-se a todas as outras coisas que se situam
fora de mim”. Nao se trata da visao propriamente dita, mas sim do pensamento de
ver que rejeita ao sensivel a possibilidade de oferecer qualquer informacgéo sobre a
esséncia. Como afirma Gouhier (1949, p. 121), a fisica cartesiana se caracteriza
pelo divorcio entre o sensivel e o real, porquanto o exemplo do pedaco de cera visa
a ensinar que o objeto real € um objeto inteligivel.

O mesmo acontece no que diz respeito a capacidade de diferenciar, do alto
da janela de um grande edificio, pessoas de simples bonecos com casacos e
chapéus, a se movimentar por meio de molas. “Os homens que vejo de uma janela
estdo escondidos por seus chapéus e por seus casacos, e sua imagem nao pode
fixar-se em minha retina” (PhP, 2009, p. 57). E possivel enxergar apenas
movimentos de vultos que se acredita tratar de pessoas, mas isso em fungéo de um
juizo e nédo devido a uma propriedade do 6rgdo sensorial da visdo. Segundo
Descartes (1973, p. 105), “julgo que sdo homens verdadeiros e assim compreendo,
somente pelo poder de julgar que reside em meu espirito, aquilo que acreditava ver
com meus olhos”. Seja o reconhecimento do pedacgo de cera, apesar das mudangas
ou alteragdes sofridas, ou o julgamento relativo as pessoas vistas do alto de um

prédio, é apenas o entendimento que os concebe. “E apds estabelecer isso que
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surgira, entdo, a exigéncia de dar a visdo um sentido que o cartesianismo |he
negava” (MOURA, 2001, p. 241).

Merleau-Ponty reconhece a importancia desse abandono das “coisas
extramentais, que o realismo filos6fico havia introduzido, para retornar a um
inventario, a uma descricdo da experiéncia humana sem nada pressupor que a
explique inicialmente de fora” (SC, 1972, p. 210). No entanto, Descartes teria se
equivocado ao nao perceber que sua analise do pedago de cera “da conta do
pensamento de ver, mas o fato da visdo, e o conjunto dos conhecimentos
existenciais permanecem fora dele” (SC, 1972, p. 212). Em sua refutacédo ao
empirismo, ele arrasta consigo o prejuizo associacionista. “A analise reflexiva se
estabelece levando as teses realistas e empiristas até as suas consequéncias, e
demonstrando a antitese por redugéo ao absurdo” (PhP, 2009, p. 56).

Apesar de admitir que 0 homem é uma coisa que pensa e nao extensa, e que
a percepcao € da ordem do juizo, ainda resta saber como assegurar a verdade dos
seus pensamentos e, por consequéncia, dos corpos em geral. Na fterceira
Meditagdo, com o propdsito de elucidar essa questao e garantir a existéncia de Deus
como alicerce das verdades do Cogito, Descartes ira “fundar a verdade das idéias
claras e distintas” (GUEROULT, 1968, p. 15). Ao examinar a natureza dos
pensamentos a partir das ideias mais simples, até aquelas mais complexas e dificeis
de conhecer, a terceira Meditacdo conduz a uma reflexdo sobre o conteudo mental e
descobre um tipo de ideia que ndo pode provir da experiéncia. Descartes distingue
trés tipos de ideias: inatas, adventicias e facticias. As ideias adventicias nos chegam
a partir dos sentidos, as facticias sao provenientes da nossa imaginagéo, uma
combinagdo de imagens fornecidas pelos sentidos e retidas na memoria cuja
combinagdo nos permite representar (imaginar) coisas que nunca vimos. A ideia de
Deus é considerada inata, pois encontra-se entre aquelas que existem na mente,
independente da experiéncia dos sentidos ou de qualquer realidade exterior. “E, por
conseguinte, ha uma grande diferenca entre as falsas suposi¢cdes, como essa, e as
verdadeiras idéias que nasceram comigo e, dentre as quais, a primeira e principal &
a de Deus” (DESCARTES, 1973, p. 134).

A ideia de Deus se configura como algo que o homem nao poderia
simplesmente elaborar por meio de associagdes a partir da vivéncia sensorial de
uma realidade em si. Em primeiro lugar, porque no mundo ndo se encontra nada que

corresponda de alguma forma a no¢ao de infinito ou de perfeigdo, por exemplo. Em
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segundo, porque uma ideia de tal natureza ndo poderia nem ao menos ser
formulada por um ser finito e imperfeito, ja que este haveria de ser causa dessa
ideia, o que para Descartes é absurdo. Assim, “pelo préprio fato de ser eu uma
substancia eu ndo teria a idéia de uma substancia infinita, eu que sou um ser finito,
se ela nao tivesse sido colocada em mim por alguma substadncia que fosse
verdadeiramente infinita” (DESCARTES, 1973, p. 116).

Desse modo, a ideia de Deus existe ndo apenas no pensamento, mas na
propria realidade, pois se trata de uma mesma coisa “estabelecer o valor objetivo da
idéia de Deus e provar que Deus existe” (GUEROULT, 1968, p. 280). Se o homem
por si s6 ndo pode pensar o infinito, “de onde € que o efeito pode tirar sua realidade
sendo de sua causa?”’ (DESCARTES, 1973, p. 112). Afinal “o que € mais perfeito,
isto é, o que contém em si mais realidade, ndo pode ser uma decorréncia e uma
dependéncia do menos perfeito” (DESCARTES, 1973, p. 112), ou seja, o homem
nao pode ser causa das ideias relacionadas a Deus. Ora, e sendo Deus sumamente
perfeito, ndo pode ser mentiroso.’ Nesse sentido, obtém-se a afirmacdo de mais
uma evidéncia descoberta pelo método, a qual servird ao propdésito de verificagdo da
validade do Cogito como instancia asseguradora da verdade sobre todas as demais

coisas. Nas palavras de Descartes (1973, p. 129):

Vejo, no entanto, que era facil a Deus fazer de sorte que eu nunca me
enganasse, embora permanecesse livre e com um conhecimento limitado, a
saber, dando a meu entendimento uma clara e distinta inteligéncia de todas
as coisas a respeito das quais eu devia alguma vez deliberar, ou entao, se
apenas houvesse gravado tdo profundamente em minha memoria a
resolugao de nunca julgar a respeito de alguma coisa sem concebé-la clara
e distintamente de sorte que eu nunca a pudesse esquecer.

A partir dai, concebe-se que tudo aquilo que resistir a regra da clareza e da
distincdo pode ser considerado verdadeiro e real, porquanto tal pensamento remete
diretamente a confirmacgédo por esse ser absoluto e perfeito. O préprio Deus teria
legado ao ser humano a centelha inata de realidade que o sustenta na busca pelo

conhecimento objetivo.'® Porém, se Deus, como ser verdadeiro e perfeito, garante a

® “Dai é bastante evidente que ele nao pode ser embusteiro, posto que a luz natural nos ensina que o

embuste depende necessariamente de alguma caréncia” (DESCARTES, 1973, p. 120).

' Como escreve Cottingham (1995, p. 49): “Na validacdo cartesiana do conhecimento, a existéncia
de um criador perfeito tem que ser demonstrada para que o meditador passe do conhecimento
subjetivo isolado de sua prépria existéncia ao conhecimento de outras coisas; 0 movimento que parte
do eu (Segunda Meditagao) para o mundo externo (Sexta Meditagdo) ndo poderia realizar-se sem a
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possibilidade de conhecer objetivamente o mundo, por que o homem erra? De
acordo com a quarta Meditagdo, o erro € da ordem do juizo, ou seja, da
incapacidade do intelecto humano de ser conduzido pela regra da clareza e

distincao, devido a falta de controle da vontade.

Donde nascem, pois meus erros? A saber, somente de que, sendo a
vontade muito mais ampla e extensa que o entendimento, eu nido a
contenho nos mesmos limites, mas estendo-a também as coisas que nao
entendo; das quais, sendo a vontade por si indiferente, ela se perde muito
facilmente e escolhe o mal pelo bem ou o falso pelo verdadeiro. O que faz
com que eu me engane e peque (DESCARTES, 1973, p. 127).

O erro, portanto, surge em decorréncia de um excesso de liberdade da
vontade que, indiferente a verdade, propde-se a constituir e defender opiniées sem
se preocupar se ha elementos suficientes para julgar a questdo. Deus seria
inimputavel nesse caso. “A responsabilidade pelo erro € de minha liberdade, ndo de
Deus, por isso a veracidade esta salva” (GUEROULT, 1968, p. 281). Seguindo a
l6gica da clareza e distingdo e demonstrando que o erro se da pelo mau uso da
razao, a quarta Meditagdo introduz o questionamento sobre a existéncia das coisas
materiais € de uma natureza corpérea. De forma introdutéria, Descartes questiona
se “essa natureza pensante que existe em mim, pela qual eu sou o que sou, é
diferente dessa natureza corpérea, ou ainda, se ambas n&o sdo sendo uma mesma
coisa” (DESCARTES, 1973, p. 127). Porém, ndo € possivel arriscar a responder
essa questao antes de se ter por certo a existéncia das coisas materiais, 0 que
comeca a ser investigado apenas na quinta Meditagdo. Do contrario, as Meditagbes
nao estariam seguindo a ordem do método — do simples ao complexo — e fatalmente
cairiam em erro por afirmar como verdadeiro algo que ainda ndo se encontra bem
fundamentado: “todo método consiste na ordem e disposi¢do dos objectos sobre os
quais € preciso fazer incidir a penetracdo da inteligéncia para descobrir qualquer
verdade” (DESCARTES, 1977, p. 32).

Nas Respostas as Segundas Obje¢des, Descartes admoesta a importancia de
se compreender as Meditagcdes seguindo sempre a ordem das razdes, e diz que a
maioria dos questionamentos e suspeitas com relacdo a elas se da pela n&o

compreensao do método: “a ordem consiste apenas em que as coisas propostas

argumentacdo das Meditagdes intermediarias, que sdo em grande parte, tomadas por uma
investigacao sobre a existéncia e natureza de Deus”.
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primeiro devem ser conhecidas sem a ajuda das seguintes, e que as seguintes
devem ser dispostas de tal forma que sejam demonstradas sO pelas coisas que a
precedem” (DESCARTES, 1973, p. 176). Sendo assim, o questionamento de
Mersenne sobre a distingdo entre o espirito e o corpo nas primeiras Meditacbes é
um equivoco, posto que até aquele momento esse tema ndo se encontrava em
discusséo.

Por conseguinte, a quinta Meditagdo procura examinar as ideias das
esséncias e definir entre elas as distintas e as confusas, a fim de justificar
novamente a existéncia de Deus. A ideia de tridngulo, por exemplo, diz respeito a
uma realidade mental que, embora ndo exista concretamente no mundo,
corresponde a alguma “natureza ou forma, ou esséncia determinada, dessa figura, a
qual é imutavel e eterna” (DESCARTES, 1973, p. 132). Nesse caso as ideias das
esséncias matematicas ndo provém do sensivel, mas, enquanto claras e distintas,
“sdo alguma coisa e ndo um puro nada” (DESCARTES, 1973, p. 132). Assim,
questiona o filosofo, se na geometria ha verdadeiramente uma correspondéncia
fundamental entre existéncia e esséncia, ou seja, entre 0 ser e 0 pensar, nada
impede a inferéncia de um argumento ontoldgico com relagdo a Deus.

Do mesmo modo e com a mesma certeza das verdades matematicas, a
possibilidade de pensar um ser divino e perfeito deve remeter diretamente a
veracidade da sua existéncia. (DESCARTES, 1973, p. 132-133). E, portanto, mais
uma vez, a existéncia de Deus que validara todo o conhecimento objetivo apregoado
pelo método cartesiano." Como afirma Descartes (1973, p. 135), “a certeza de
todas as outras coisas dela depende tdo absolutamente que, sem esse
conhecimento, € impossivel jamais conhecer algo perfeitamente”. Merleau-Ponty
entende que, procedendo dessa forma, Descartes atribui a Deus o papel de realizar
0 encontro entre a inteleccdo e a sensagao. “Nédo é na alma, € em Deus que elas
unem-se uma a outra” (SC, 1972, p. 212-213). Nesse caso, a analise reflexiva
redunda em um dogmatismo com relagéo ao ser, pois, “a conexao entre a esséncia

e a existéncia ndo € encontrada na experiéncia mas na idéia de infinito” (PhP, 2009,

A prova de existéncia de Deus nas Meditagbes Metafisicas se divide em trés momentos principais:
na terceira Meditagdo com o argumento da causalidade e da perfeicdo, e na quinta Meditagdo com o
argumento ontoldgico. Sobre este ultimo, Lebrun (1973, p. 133) diz que “ha uma certeza da existéncia
de Deus que é do mesmo tipo que a certeza esponténea e ingénua que se atribui as verdades
matematicas. E esta certeza que hora podemos validar, assim como validamos a certeza matematica:
em nome do principio do valor objetivo das idéias claras e distintas. Por isso a ‘prova ontologica’
situa-se em plano diverso do das duas outras provas (o fato de se encontrar em outra meditagao
basta para indica-lo) e & dependente em relagdo a elas na ordem das razdes metafisicas”.
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p. 70). Dai a necessidade de encontrar outro modo “de pensar a relagdo cuja fonte
ultima Descartes remetia a Deus. E, de fato, essa é a tarefa da filosofia segundo
Merleau-Ponty” (MOUTINHO, 2004, p. 292).

Enfim, a sexta Meditacdo podera investigar mais profundamente — uma vez
que Deus existe e é garantia das verdades reveladas pelo Cogito — a existéncia das
coisas materiais e a distingdo/unidao entre a alma e o corpo. Segundo Descartes
(1973, p. 137), a capacidade de fazer experiéncias imaginativas a partir do mundo
material parece ser indicio de sua existéncia. Porém, seguindo pelo procedimento
metodico da duvida, o fildsofo descobre que tal faculdade ndo pode ser considerada
necessaria. E aceitavel conceber algo como uma figura geométrica, por exemplo,
sem nunca antes ter feito a experiéncia que tornaria possivel imagina-la: “ao
considerar um pentagono, eu posso conceber sua figura, da mesma maneira que a
de um quilibgono, sem o concurso da imaginagéo” (DESCARTES, 1973, p. 138).

Sabe-se que a visao interior adquirida de um pentagono por meio da
imaginagédo é bem mais clara que a de uma figura de mil lados, no entanto, a
margem da diferenca de nitidez, essa ideia da natureza corporal ndo comprova que
algum corpo exista. Nao se trata de recusar a imaginacgéo, visto que tal faculdade é
considerada importante para o conhecimento, como admite Descartes em carta a
Elizabeth: o conhecer se da pelo entendimento, “porém sera melhor ainda pelo
entendimento com a ajuda da imaginacao” (DESCARTES, 1973, p. 313). Mas a
faculdade de imaginar ndo pode servir como prova da existéncia das coisas
materiais e dessa coisa extensa que € o corpo. E quanto ao sentir? Nao parece
evidente que uma determinada dor é sentida no pé, nas mé&os, ou na cabega, por
exemplo, e que nesse caso ao menos o corpo existe? Também nado € verdade que
um corpo sente conforto ou desconforto com relagao a outros corpos ou em relagéo
a estados de fome ou sede, do mesmo modo que sente os movimentos, as formas,
pesos, medidas, textura e todos os aspectos relativos a extensdao? (DESCARTES,
1973, p. 140-141). Por conseguinte, como continuar resistindo ou duvidando da
existéncia dos corpos?

Retomando a primeira Meditacdo, Descartes diz que muitas experiéncias que
tém nos sentidos seu fundamento se revelam falhas ou no minimo duvidosas.
Segundo o filésofo, em varias “ocasides, encontrei equivocos nos juizos baseados
nos sentidos exteriores” (DESCARTES, 1973, p. 141). Embora esses equivocos néo

perpetrem que os sentidos sejam negados totalmente, ao menos comprometem a
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possibilidade de encontrar no sentir o fundamento para a existéncia das coisas
materiais. Do mesmo modo, a experiéncia da dor em uma determinada regido do
corpo também n&o, como se nota nos casos em que amputados continuam a sentir
dores em seus membros (DESCARTES, 1973, p. 141)."> Ainda é razoavel
questionar a veracidade da experiéncia sensorial, afirmando que normalmente tudo
0 que € sentido desperto também pode ser experimentado durante o sono, o que
parece suficiente para contradizer qualquer defesa da existéncia dos corpos.

No entanto, a retomada dos questionamentos que ja haviam sido enumerados
na primeira Meditagdo nao conduzira a suspensao do juizo e a negacao de tudo o
que é fornecido pelos sentidos, como aconteceu anteriormente. Pois agora, diz
Descartes (1973, p. 141-142), que o eu se conhece melhor e ao autor de sua origem
ja pode afirmar algo com certeza: “sou uma coisa que pensa ou uma substancia da
qual toda esséncia ou natureza consiste apenas em pensar”’. Mas, se o eu se define
COMO uma coisa que pensa, ele também percebe que existem muitas outras coisas

distintas de si mesmo e que simplesmente parecem ser ensinadas pela natureza.

Noto em mim também algumas outras faculdades, como as de mudar de
lugar, de assumir diferentes posturas e outras tais, que ndo podem ser
concebidas, assim como as precedentes, sem alguma substancia a qual
estejam vinculadas, e nem, portanto, existir sem ela; mas & patente que
essas faculdades, se é verdade que existem, devem ser vinculadas a
alguma substancia corpérea ou extensa, e ndo a uma substancia
inteligente, visto que, no conceito claro e distinto dessas faculdades, existe
de fato algum tipo de extensdo que se encontra contido, porém de forma
alguma qualquer modalidade de inteligéncia (DESCARTES, 1973, p. 142).

A questéo, de acordo com Gouhier (1999, p. 372), “é saber se esse impulso &
realmente natural e se a crenga que ele dita pode ser transformada em um
julgamento certo”. Descartes reconheceria, na sexta Meditacdo, aquilo que fora
negado na primeira, admitiria a existéncia de certas faculdades e imagens enviadas
a mente pelos sentidos, mas n&o estaria disposto a considerar a veracidade em si
desse conteudo. A sexta Meditagdo admite, portanto, “a certeza mais que moral que
o sentimento indica a existéncia do mundo” (NC, 1996, p. 223). Nesse caso, é

preciso considerar que nas Meditagées, ao contrario do que se poderia acreditar, “o

2 Os casos de membros-fantasma interessaram de algum modo a Descartes e mais intensamente
ainda a Merleau-Ponty, principalmente na Fenomenologia da Percepg¢do. Porém, enquanto nas
Meditagbes o fenbmeno é citado para ratificar o método da duvida, uma vez que se procura
demonstrar o exagero de uma fé inabalavel na existéncia do corpo, em Merleau-Ponty certos casos
sd0 mencionados para pensar as relagdes entre o psiquico e o fisiolégico.
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mundo sensivel e imaginavel nunca é expulso do espirito para dar lugar a um mundo
inteligivel” (Gouhier, 1999, p. 370). Na verdade eles se equivalem pelo motivo de
que ambos sdo julgados e analisados pela substancia pensante. Admite-se que a
existéncia do mundo material € possivel e, por consequéncia, do corpo, afinal trata-
se da “mesma questado, a existéncia das coisas materiais e, ipso facto, dessa coisa
material que é meu corpo” (GOUHIER, 1999, p. 365).

No curso sobre A natureza, Merleau-Ponty indica a passagem realizada das
primeiras para as ultimas Meditagées, e considera ter havido uma mudancga de
perspectiva. “Assim, a pressdo que o mundo atual exerce sobre ndés € um argumento
valido da existéncia do mundo atual no nivel das trés ultimas Meditagées, ao passo
que o recusara como duvidoso nas trés primeiras” (N, 2006, p. 22-23). Esse
movimento, entre a afirmacgé&o da luz natural e a admiss&o de uma inclinagao natural,
possibilita, na sexta Meditagdo, a existéncia do corpo. Contudo a regra da clareza e
da distingcdo, apoiada na existéncia de Deus, evidencia que, apesar de ser verossimil
a existéncia de algum corpo conjugado e misturado ao eu pensante, ele deve ser de

uma natureza totalmente diferente.

1.1 ADISTINGAO E A UNIAO ENTRE O CORPO E A ALMA

A ontologia cartesiana se articula com o problema das relagbes entre
consciéncia e natureza, ja que visa a dar uma explicagdo sobre o homem,
fundamentando-se no pensamento em detrimento da extensdo. Em termos
cartesianos: de um lado, a res extensa como tudo aquilo que possui extensao, ou
seja, tudo aquilo que é mensuravel quantitativamente por meio do conhecimento
matematico, no caso o corpo; e do outro, a res cogitans, ou substancia pensante,
gque antagonicamente se refere ao que n&o pode ser medida sob nenhuma condicao,
no caso, a alma. Segundo Gueroult (1968, p. 171), o objetivo de Descartes, ao
defender esse dualismo e mostrar os erros de se fixar nos sentimentos em vez de no
pensamento, € tentar de alguma forma eximir Deus da responsabilidade pelos
possiveis equivocos relacionados as vias sensoriais. Isso explicaria “a recusa
cartesiana em dar ao sensivel outra fungdo que ndo a de mero testemunho da
existéncia, incapaz, por principio de dar alguma informagdo sobre a esséncia’
(MOURA, 2001, p. 242).
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O Cogito enquanto instancia eterna e divina, apoiado na regra da clareza e da
distincdo, € a fonte da certeza de que uma coisa €& corpo e outra coisa é
pensamento. Essa dualidade é negada pelo senso comum porque o homem tende a
se fixar demasiadamente na via do sentido, o que o conduz a pensar numa natureza
nao composta, pela qual a distingdo seria impossivel (GUEROULT, 1968, p. 62). Do
ponto de vista cartesiano, as diferengcas entre os atributos de um e de outro sao
bastante nitidas, ou melhor, claras e distintas, ficando inviavel compreender o
homem apenas por meio de uma viséo unificada de sua natureza. Para dizer como
Brunschvicg (1951, p. 16), em Descartes, “o espirito realiza sua liberdade a partir do
reconhecimento do que a ele se opde”.

Mas a afirmacéo presente na sexta Meditagcdo, a de que o corpo e a alma s&o
completamente distintos em sua natureza, nao significa que essas realidades
existam separadamente. Pelo contrario, Descartes supde que esses compostos,
apesar de muito diferentes um do outro e com caracteristicas proprias, existem

unidos de modo a constituir uma totalidade.

A natureza me ensina, também, por esses sentimentos de dor, sede, fome,
etc., que ndo somente estou alojado em meu corpo como um piloto em seu
navio, mas que, além disso, lhe estou conjugado muito estreitamente e de
tal modo confundido e misturado, que componho com ele um Unico todo
(DESCARTES, 1973, p. 144).

Admite-se, portanto, um tipo de informagédo que ndo & estabelecida pelo
pensamento, mas pelos sentimentos, os quais afirmam a existéncia do mundo
material, do corpo e ainda atestam a uni&o entre as duas substancias. Sendo assim,
“a unido da alma e do corpo nos € ensinada pela inclinagéo natural, enquanto que a
luz natural nos ensina a distingédo” (SAINT AUBERT, 2005, p. 26). Em suas Notas de
cursos (1958-1959, 1960-1961), Merleau-Ponty (1996, p. 225) diz: “a experiéncia de
meu corpo obriga a falar de uma unido essencial, e de um corpo (o0 corpo humano)
que tem um tipo de indivisibilidade nisso que ele &, corpo de uma alma”. E como se
existisse algo inacabado em Descartes, quando, na sexta Meditagdo, o homem
sensual recusa a purificagcdo das duas primeiras, 0 que obrigaria a recomecar o
caminho das razdes, pois a luz natural é alargada ao reconhecer que o sentimento
perturba o entendimento. “Assim, ha algo ap6s a série das razées” (NC, 1996, p.

225). E nesse contexto que se justifica o comentario de Lebrun em nota de rodapé
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da sexta Meditacdo, quando Descartes afirma que a experiéncia do corpo assegura

a existéncia das coisas materiais.

Frase capital. Descartes ndo estabeleceu que eu sou um entendimento +
um corpo, porém que em mim ha, além do mais, uma ‘mistura’ dessas duas
substancias. E esta mistura de fato corrige o dualismo de direito. A idéia de
que sou totalmente corpo e totalmente espirito anuncia um tema
fundamental da Antropologia moderna. Pode-se dizer, por exemplo, que a
Phénoménologie de la Perception de Merleau-Ponty constitui, em certo
sentido, um comentario dessas linhas. (LEBRUN, 1973, p. 144, grifo do
autor).

Isso porque Merleau-Ponty se coloca entre as fissuras da prépria ontologia
cartesiana, a fim de revelar a existéncia ambigua de um pensamento que ao
procurar negar a verdade do mundo, acaba por torna-lo mais evidente. Ainda que na
sexta Meditacdo Descartes entenda os sentimentos que Ihe sdo ensinados pela
natureza como um modo confuso de pensar, em contrapartida ele reconhece “ao
corpo e a natureza o poder para estabelecer uma inclinagdo, uma pressdo, a qual o
entendimento ndo pode resistir, tampouco governar’ (MULLER, M. 2002, p. 05). Ao
estabelecer a distingdo entre res cogitans e res extensa, Descartes “prefere
reconhecer, apesar das dificuldades que apresenta, a idéia, mais sugestiva, mas
também mais vaga, de uma semelhanca qualquer entre o corpéreo e o espiritual’
(BRUNSCHVICG, 1951, p. 16). O problema sera explicar a independéncia total do
espirito ou do pensamento de qualquer substrato material e, nesse caso, o mistério
sobre como uma substancia poderia estar unida e agir sobre a outra. De acordo com
Laporte (2000, p. 221), essa € a grande ruptura realizada por Descartes com o
pensamento aristotélico-tomista, que concebia a relagdo entre o corpo e alma em
termos de matéria e forma.”® O corpo existiria em virtude da alma enquanto causa
formal e final, ou seja, a alma seria “para o corpo principio de movimento”
(LAPORTE, 2000, p. 221).

A explicagdo sobre a acao da alma sobre o corpo n&o era confusa como em
Descartes; no entanto, a dificuldade residiria na justificagcdo da imortalidade da alma,
visto que se pensava em uma alma unida ao corpo e constituindo uma unica

substancia. A saida era considerar que existe uma parte da alma que ndo se

" Na explicagdo de Tomas de Aquino (2004, p. 194-195) sobre os aspectos da alma humana, ao
diferenciar a alma vegetativa e sensitiva da alma intelectiva, se caracteriza essa relagéo: “E por isso
que tanto o intelecto possivel quanto o intelecto agente se denominam separados, por ndo possuirem
orgaos dos quais seja atos, tais como a visdo e o ouvido, mas estdo apenas na alma, que é a forma
do corpo”.
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encontra diretamente ligada ao corpo, com o propésito de poder afirmar sua
existéncia autdnoma.’ Sobre essa questdo, Merleau-Ponty (2004, p. 42) escreve o

seguinte:

Enquanto a maioria dos homens entende por espirito algo como uma
matéria muito sutil, ou uma fumaga ou um sopro — seguindo nisso o
exemplo dos primitivos —, Descartes mostrava limpidamente que o espirito
nao corresponde a nada de parecido, ele é de uma natureza completamente
distinta, ja que a fumaca e o sopro sdo, a seu modo, coisas, ainda que bem
sutis, ao passo que o espirito ndo é absolutamente uma coisa [...].

Nesse sentido, o principio cartesiano da distingdo/unido da alma e do corpo
ao mesmo tempo em que aperfeicoa o argumento sobre uma existéncia
extracorpérea, também coloca outro problema, a saber, sobre como se da a
interagdo entre duas substancias completamente distintas. Nos moldes da tradigéo
cartesiana, “a unido ndo é somente inexplicavel; ela é impensavel” (LAPORTE,
2005, p. 223). No entanto, ndo cabe investigar os problemas conceituais
relacionados ao dualismo cartesiano, mas entender como o corpo foi compreendido
a partir dessa tese. Para Descartes (1973, p. 147), enquanto o corpo é divisivel, o
espirito é indivisivel; se uma pessoa perde um pé, por exemplo, diz-se que algo esta
faltando ao seu corpo, o que seria inapropriado afirmar com relagdo a sua alma. O
que se pretende com essa distincdo é demonstrar que “a natureza do homem,
enquanto constituido de espirito e de corpo, algumas vezes néo consegue deixar de
ser falivel e enganadora” (DESCARTES, 1973, p. 149). E, é claro que o0 engano se
relaciona intimamente ao corpo “e a esse pensamento confuso e impuro por
exceléncia que € o sentimento” (SAINT AUBERT, 2005, p. 27), pois, a experiéncia
do sentir, apesar de nem sempre ser falha, é passivel de erro devido a extensao se
constituir como uma maquina que reage a certos estimulos de maneira
condicionada, visando ao seu bem estar. Ou seja, ao corpo n&o cabe pensar ', pois
ele ndo possui discernimento de ndo beber agua quando esta com sede, como é

aconselhavel aos hidropicos, somente o espirito possui tal juizo. “Aos olhos do

" “A alma humana possui também algumas poténcias que constituem principios das operagdes
exercidas sem o corpo, tais sdo as poténcias da esfera intelectiva, que ndo constituem atos de 6rgéos
corporais” (AQUINO, 2004, p. 194).

1 Apesar de apresentar argumentos insuficientes e ndo colocar problemas graves a essa prerrogativa
cartesiana, nas Segundas Obje¢des (1973, p. 156) se percebe um foco de resisténcia. “Pois, como
provais que um corpo nio pode pensar?”
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composto alma-corpo, € um erro da natureza que o hidropico tenha vontade de
beber” (N, 2006, p. 22).

Apesar de, segundo Descartes, isso ser benéfico na maioria das vezes, ao
fazer com que o organismo se preserve, pode ocorrer que o individuo sinta sede
quando nao lhe é permitido beber devido a certa enfermidade. O sentir também
pode enganar no sentido de que um determinado estimulo do nervo que interliga o
pé ao sistema nervoso central, mesmo que nao ocorra no membro em questéo,
provavelmente comunicara ao cérebro que o estimulo tem origem no pé. Ainda que
isso seja falso, uma vez que o estimulo teria ocorrido no nervo comunicante
localizado em outra parte do corpo, “essa consideracdo me € bastante util, ndo
apenas para reconhecer todos os equivocos aos quais a minha natureza esta
sujeita, mas também, para evita-los ou para corrigi-los com maior facilidade”
(DESCARTES, 1973, p. 149).

A busca da verdade no que se refere a exterioridade n&do remete ao ser
integrado, € pela alma que o verossimil é analisado, julgado e pode enfim ser
encontrado. “Pois €, a0 que me parece, apenas ao espirito, e ndo ao composto de
espirito e corpo, que cabe conhecer a verdade dessas coisas” (DESCARTES, 1973,
p. 149). Sendo assim, a distingdo e a unido da alma e do corpo, considerada como
perfeitamente possivel e ndo contraditoria’®, encerra uma nocédo de corpo que,
embora tenha permitido o avang¢o da ciéncia médica'’, por exemplo, por outro lado,
acabou conferindo um carater demeritério frente ao Cogito como insténcia

asseguradora da verdade. Cabe, portanto, a seguinte pergunta formulada por

'® No artigo Observagbes sobre a Sexta Meditacdo de Descartes, Ethel Menezes procura defender
que o fato de haver uma integracéo entre corpo e alma n&o enfraquece a tese dualista, ou seja, ndo
impede que as duas substancias sejam completamente distintas. A argumentagédo do autor
basicamente se refere a restricdo quanto aos atributos de uma determinada substancia. “Com essa
restricdo aos atributos que sdo idénticos a esséncia da substancia, portanto, Descartes evita o
embarago de admitir que qualquer coisa que ndo seja uma outra, seja contraria a ela, isto &, evita o
embarago de confundir, de um modo geral, diferenga com oposi¢édo” (2006, p. 143).

A relagdo entre o pensamento cartesiano e a medicina é analisada por Jordino Marques na obra
Descartes e a sua Concepgdo de Homem, por meio da qual se procurou demonstrar o avango da
ciéncia médica com relagdo a escolastica, devido ao mecanicismo atribuido ao corpo. Como afirma
Marques, esta “claro que o mecanicismo nasce da defesa que cientistas e fildsofos empreenderam
pela liberdade do homem contra os determinismos das coisas naturais. Se aceitarmos essa
formulagdo como valida, veremos que Descartes tenta, em sua medicina, realizar exatamente essa
proposta, ndo aceitando a formulagdo da triparticdo da alma, procurando olhar o corpo como um
conjunto de pecas que funcionam a partir de sua disposi¢do” (1993, p. 40-41). Pierre Guenancia
reforca a ideia de que para conhecer um corpo deve-se toma-lo como uma maquina, quando diz que
“entre nosso corpo que acreditamos conhecer e 0 corpo que queremos conhecer, a maquina propde
um corpo que se pode conhecer” (1991, p. 53).
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Merleau-Ponty (2006, p. 26): “Como manter a especificidade do corpo humano, se

ele é uma maquina?”
1.2 O CORPO MAQUINA

A concepcédo do corpo como uma maquina, embora a analogia n&o possa ser
compreendida num sentido literal'®, confere-lhe caracteristicas com o interesse de
torna-lo inteligivel, sem perceber os infortunios que sobre ele sdo assentados. A
questdo é que tal comparagdo parece insuficiente e reducionista, principalmente
quando se avalia o fendmeno da comunicagéo, por exemplo. O préprio Descartes,
no Discurso do Método considera n&o ser aceitavel que uma maquina seja capaz de
reproduzir atitudes humanas. Ele defende que nao haveria nenhum problema na
equiparacao entre corpo e maquina no que se refere aos animais em geral. No
entanto, quanto ao homem especificamente, ha pelo menos dois meios pelos quais

ele ndo poderia ser confundido com uma maquina.

Desses meios, o primeiro € que jamais poderiam utilizar palavras, nem
outros sinais, arranjando-os, como fazemos para manifestar aos outros
nossos pensamentos. [...]. E o segundo meio é que, ainda que fizessem
muitas coisas tdo bem, ou talvez melhor que qualquer um de nés, falhariam
inevitavelmente em algumas outras, pelas quais se descobriria que n&o
agem pelo conhecimento, mas apenas pela distribuicdo ordenada de seus
orgaos (DESCARTES, 1973, p. 68).

Porém, essa diferenciagdo € realizada por Descartes a fim de afirmar a
existéncia de uma alma racional que permite ao corpo se expressar de forma
apropriada. E essa alma “que nos torna caracteristicamente humanos, a parte
pensante de nds, ndo é algo que deriva de nossa estrutura mental, nem é de
maneira nenhuma uma funcao desta nem de nenhuns outros atributos fisiol6gicos”
(COTTINGHAM, 1986, p. 151). Ao contrario do que se poderia imaginar, a morte ou
a doencga, por exemplo, ndo tém a ver com a alma, mas apenas com a estrutura
maquinal do corpo que pode apresentar defeitos, 0 que demonstra a independéncia

existente entre as duas substancias.

'® Tentando evitar o equivoco de considerar a comparacgao feita entre o corpo e a maquina de um
relébgio somente por suas semelhangas, Guenancia considera que “exigir que haja perfeita
semelhanca de uma copia ou de uma imagem é ndo compreender a fungdo de um modelo ou de um
exemplo [...]. E muito possivel que Descartes tenha escolhido a maquina como modelo do corpo
justamente por sua dessemelhancga, condigcdo de uma verdadeira representagdo” (1991, p. 53).
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E como um reldgio constituido de rodas e contrapesos ndo observa menos
exatamente todas as leis da natureza quando é malfeito, e quando néo
mostra bem as horas, do que quando satisfaz inteiramente o desejo do
artifice; da mesma forma também, se considero o corpo do homem uma
maquina de tal maneira construida e constituida de ossos, nervos,
musculos, veias, sangue e pele que, mesmo que ndo existisse nele espirito
algum, ndo deixaria de se mover de todas as mesmas maneiras que faz
agora, quando ndo se move pela diregdo de sua vontade, nem, por
conseguinte, pela ajuda do espirito, mas apenas pela disposicédo de seus
orgaos, reconheco facilmente que seria tdo natural a este corpo, sendo, por
exemplo, hidrépico, sofrer a secura da garganta que significa ao espirito o
sentimento da sede, e dispor-se por esta secura a mover seus nervos e
suas outras partes da forma requerida para beber e assim aumentar seu
mal e prejudicar a si mesmo, quando lhe é natural, quando n&o tem
indisposigcéo alguma, ser levado a beber para sua utilidade por semelhante
secura da garganta (DESCARTES, 1948, p. 129).

Nota-se, no mecanicismo cartesiano, por mais que se afirme a integracéo
entre a alma e o corpo, certo privilégio do pensamento em detrimento da extensao, o
que acabou por favorecer uma ideia sobre o corpo que néo diz respeito ao préprio
corpo em realidade. O que dizer, nesse sentido, das primeiras linhas de O Homem?
“Suponho que o corpo nado seja outra coisa sendo uma estatua ou maquina de terra,
que Deus forma intencionalmente para torna-la o mais possivel semelhante a nés”
(DESCARTES, 2009, p. 120). O nés, nesse caso, homens enquanto constituidos de
corpo e de alma, os quais reconhecem na res extensa, de forma isolada, apenas um
amontoado de “diversas pecas das quais ela deve ser composta” (DESCARTES,
2009, p. 120).

Embora Descartes reconheca a experiéncia do sentir como um tipo de
conhecimento, afirmando que sdo os sentimentos que d&o sinais da existéncia do
corpo, tal experiéncia deve ser sempre submetida a disciplina do entendimento
(GUEROULT, 1968, p. 11). Trata-se de um processo de destituicdo do valor
cognoscivel das experiéncias, visto que “elas ndo podem representar coisa alguma,
sendo de forma confusa” (MULLER, M. 2001, p. 14), contra a qual se levantou
Merleau-Ponty. Sera preciso, a partir do que se inicia na primeira Meditagdo,
“colocar a consciéncia na sua vida irrefletida nas coisas e desperta-la para sua
prépria histéria que ela esquecia” (PhP, 2009, p. 56). De acordo com Merleau-Ponty,
para que houvesse uma verdadeira unido entre a alma e o corpo na metafisica
cartesiana, “seria necessario ndo apenas que a alma imaginasse que baixa no
corpo, mas também seria preciso que o corpo entrasse na alma. Ora, para

Descartes isso € impossivel” (N, 2006, p. 28).
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Um dos interesses do fildsofo em suas primeiras obras sera, por meio de uma
analise minuciosa da corporeidade, rever as definicdes que até entdo reinaram
sobre o sentido da existéncia como ser no mundo. A unido entre a alma e o corpo
“deve ser real, uma mistura, uma contaminac&o. E preciso admitir um novo ser que
nao seja nem um espirito nem um animal” (N, 2006, p. 25). Interessa a Merleau-
Ponty, fundamentalmente, “restituir ao homem a inteligibilidade do que ele é e do
que ele faz, superando as bifurcagbes do pensamento e das ciéncias classicas”
(DUPOND, 2009, p. 86).
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2 MERLEAU-PONTY E AS ABORDAGENS CLASSICAS DO
COMPORTAMENTO

Tomando como ponto de partida a investigagdo sobre a teoria do
comportamento reflexo se descobrira de que modo ela é herdeira da concepcao
mecanicista do corpo. Ao querer buscar o afastamento das evidéncias da
consciéncia ingénua19 em nome de um saber passivel de comprovacgéao, a psicologia
paviloviana excluiu completamente a hip6tese da alma, ou qualquer modo da res
cogitans. Se, em Descartes, o dualismo substancial estabelece na relagdo entre o
corpo e a alma uma complexidade de nexos causais, a teoria do comportamento
reflexo de Pavlov, negando o dualismo, transfere a causalidade para as relagdes de
estimulo-resposta.

No caso da experiéncia diante de um feixe de luz perseguido pelo olhar,
Merleau-Ponty afirma que a analise cientifica ignora qualquer experiéncia interior na
explicacdo desse processo e opta por oferecer uma assertiva exclusivamente
exterior. Assim, o acompanhamento da luz pelos olhos do individuo se deve apenas
a um efeito gerado pela estimulagdo da retina. E como se a luz encontrasse no
organismo um mecanismo pronto para ser acionado conforme sua estimulacéo;
haveria um circuito motor preestabelecido responsavel por ativar automaticamente a
musculatura do globo ocular em direcao ao feixe luminoso (SC, 1972, p. 05). Nesse
caso, a explicacéo do reflexo deve “ser buscada nos estimulos que o antecederam,
0s quais devem ser decompostos em processos parciais, conforme os elementos
anatémicos envolvidos no processo” (SOARES, 2004, p. 15).

Por conseguinte, diz Merleau-Ponty (1972, p. 06, grifo do autor): “se o foco
luminoso se desloca, e se meu olho o segue, devo ainda aqui entender esse
fendmeno sem nele introduzir nada que se pareca com uma intencdo”. Se, por meio
da consciéncia ingénua, esse comportamento admite uma interioridade, uma vez

que o individuo considera que apontar o olhar em direcéo a luz é um ato intencional,

¥ A consciéncia ingénua, em Merleau-Ponty, € um modo de compreender a relagdo entre o que é
primeiramente dado na percepcdo e a consciéncia, antes de qualquer tipo de verbalizagdo, quer
sejam do senso comum, da filosofia ou da ciéncia. “Uma transcendéncia aberta contudo ao meu
conhecimento, essa € a propria definicdo da coisa tal como é visada pela consciéncia ingénua.
Qualquer dificuldade que encontrarmos para pensar a percep¢do assim descrita, cabe a nés nos
acomodarmos a ela, é assim que percebemos e que a consciéncia vive nas coisas. Nada lhe é pois
mais estranho que a idéia de um Universo que produziria em nds representagdes distintas dele por
uma acao causal’ (SC, 1972, p. 202-203).
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na analise cientifica, a afirmacao da passividade do organismo confere ao estimulo o

estatuto de uma causa.

No estudo cientifico do comportamento, devemos rejeitar como subjetivas
todas as nogbes de intencéo ou de utilidade ou de valor, porque nao tem
fundamento nas coisas e ndo sdo determinagbes intrinsecas delas. Se
tenho fome e, absorvido pelo meu trabalho, estendo a méo para uma fruta
colocada por acaso perto de mim e a levo a boca, a fruta ndo age como
objeto investido de um certo valor; o que aciona minha reagédo motora € um
conjunto de cores e de luzes, um estimulo fisico quimico (SC, 1972, p. 07).

O aspecto supostamente decisivo do comportamento seria apenas ilusério,
explicado pela atuagéo dos circuitos nervosos preestabelecidos, que confundem o
sujeito e lhe dao a falsa impressdo de que sua agédo ocorre em fungcédo de uma
intencdo consciente livre. A reflexologia de Pavlov segue essa linha da teoria do
arco-reflexo, na medida em que procura fundamentar uma psicologia em funcéo de
processos fisiolégicos evidentes. Ela atribui ao cértex uma funcéo reguladora dos
estimulos sensiveis, e confere aos aspectos psicolégicos a mesma linearidade
observada no mecanismo de estimulo-resposta da neurofisiologia. Nao ha em
Pavlov, portanto, uma consciéncia sem relagdo alguma com aspectos fisioldgicos.
Seu esforgo consiste justamente em tentar explicar o comportamento a partir das
conexdes anatdbmicas e dos processos de irradiacdo cortical e de inibicdo. Por
intermédio das pesquisas com caes, ele procurou demonstrar que os reflexos
condicionados fundamentam até mesmo aquelas manifestagbes consideradas
tradicionalmente de natureza psicologica. Sendo assim, os comportamentos
patoldgicos poderiam ser explicados exclusivamente por meio de um processo

fisioldgico de reflexos condicionados.

Opino que temos o direito de supor, baseando-nos no que temos dito, que
no fundo da, como assim dizemos, covardia e temores normais e,
sobretudo, como base de todas as fobias patolégicas, encontramos um
simples predominio do processo fisiolégico de inibicdo; predominio que
expressa a debilidade das células corticais (PAVLOV, 1955, p. 81)

Da mesma forma que a fome ou a sede, as emog¢des e os sentimentos
também estariam estreitamente relacionados a uma cadeia fisiolégica causal.
Porém, de acordo com Merleau-Ponty (1972, p. 08), essa tese € negada por uma
teoria mais moderna do reflexo e da psicologia. Mas de que natureza é tal

contrariedade? Trata-se apenas de uma simples necessidade de desenvolvimento e
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aprofundamento da reflexologia? Uma questdo de método talvez, ou algo que “seria
acessivel apenas com base em um novo modo de ‘compreensao’?” (SC, 1972, p.
08). A fim de tentar responder a essas questdes, Merleau-Ponty refletiu a partir das
pesquisas de Goldstein sobre cada elo integrante do mecanismo arco-reflexo: o
estimulo, o lugar da excitagéo, o circuito reflexo e a reacdo. Quanto ao estimulo, a
fisiologia moderna evidencia que sua agéo depende muito mais da localizagéo, do
ritmo e da intensidade da excitacdo do que de suas propriedades elementares (SC,
1972, p. 08-09). Pode ocorrer, por exemplo, que um estimulo aplicado de formas

diferentes, ainda que numa mesma regido, gere diferentes respostas.

No caso de ocorréncia dos estimulos, € a forma, muito mais que a natureza,
o lugar ou mesmo a intensidade da excitagdo, que determina o reflexo
resultante [...]. Pode-se obter, agindo-se na orelha do gato, cinco respostas
reflexas diferentes conforme a estrutura do excitante empregado. O
pavilhdo da orelha se abaixa quando o dobramos, mas responde as caricias
com algumas batidas rapidas (SC, 1972, p. 09).

Sugere-se com isso que o organismo tem um papel fundamental na
apreensdo de um estimulo, e se ressalta a complexidade do fenbmeno reativo, o
qual ndo ocorre de forma linear como se houvesse uma resposta sempre igual entre
um estimulo e uma reagdo. Nao se trata, portanto, de um acontecimento exterior
isolado a semelhanca de um teclado de piano pelo qual cada pega emite um som
correspondente (SC, 1972, p. 11). Como explica Ferraz (2006, p. 31): “a apreensao
empirica dos estimulos é espontaneamente coordenada pela significagcdo da
situagdo vivida para o organismo” (FERRAZ, 2006, p. 31). Da mesma forma que o
artista produz uma musica a partir de si mesmo e ndo apenas do instrumento
musical, no recebimento de um determinado estimulo, é o organismo que ira dar
forma a excitagéo.

O interesse com os apontamentos de algumas falhas da teoria do arco-reflexo
nao é fazer uma psicologia intelectualista e atribuir a consciéncia o papel exclusivo
de organizadora da experiéncia sensivel. O filésofo admite “que todos os
movimentos do organismo sao condicionados por influéncias externas” (SC, 1972, p.
11), mas nao apenas por fatores exteroceptivos. As estimulagdes s6 séo recebidas
devido aos “movimentos precedentes, que acabaram por expor o 6rgao receptor as
influéncias externas, poderiamos dizer também que o comportamento é a causa

primeira de todas as estimulag¢des” (SC, 1972, p. 11).
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Evidencia-se a necessidade de outro tipo de explicacao para o circuito reflexo,
pela razdo de que “entre o organismo e seu meio as relagdes ndo sdo de
causalidade linear, mas de causalidade circular’ (SC, 1972, p. 13). Porém, antes de
chegar a esse mérito interessa analisar mais detalhadamente outros pontos
controversos da teoria do comportamento reflexo, como a questéo sobre o lugar da

excitagdo na composi¢cao de um circuito reflexo e o fenémeno da reagéo.

2.1 O PROBLEMA LOCALIZACIONISTA

A excitagdo ndo encontra no organismo um local anatomicamente definido
para ser recebida. Pode haver variagdo de acordo com o momento ou ocasiéo,
como também, o préprio circuito reflexo ndo é uma via determinada e fechada em si
mesma. Ha outros fatores que caracterizam e antecedem a fixagdo de um trajeto
entre excitagdo e reagédo. O reflexo obtido por meio de batidas leves abaixo da
rétula, por exemplo, pode variar conforme a posi¢ao flexionada ou estendida da
perna, o qual sera de extensdo num caso e de flexdo no outro. (SC, 1972, p. 27).
Isso evidencia que “a excitagdo nunca seria o registro passivo de uma acgéao exterior,
mas uma elaboragdo dessas influéncias que as submete de fato as normas
descritivas do organismo” (SC, 1972, p. 28).

No caso da reacgédo, também sera complicado defender a ideia de que o
circuito reflexo € suficiente para esclarecer como ocorre a resposta a uma excitagao.
Para explicitar essa situacédo, A Estrutura do Comportamento recorrera mais uma
vez ao fendmeno da visdo. Contra a suposi¢do atomistica que visa a explicar o
movimento do globo ocular diante de um feixe de luz apenas por meio de condi¢des
anatbmicas causais e de natureza fisico-quimica, Merleau-Ponty cita o seguinte

exemplo:

Suponhamos com efeito que o olho de um sujeito fixo em A se desloque em
direcdo de A’, e que, em seguida, sem nenhum movimento da cabecga, se
desloque em direcdo de B. O ponto B se reflete na retina no mesmo lugar
em que o ponto A se refletia antes, ja que um e outro servem
sucessivamente de ponto de fixagdo para o olho. E, quando o olho do
sujeito estd fixado em B, o ponto B’ se reflete no exato lugar em que se
refletia A’ quando o olho fixava A (SC, 1972, p. 34).
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Figura 2 — Fixag&o ocular
A B’ *

A~ B *
Fonte: Merleau-Ponty, 1972

Se o local afetado por um estimulo € o mesmo, como explicar a relagéo da
visdo com as estruturas anatdmicas localizadas? Ao admitir que “cada ponto da
retina possui todas as conexdes requeridas, resta saber o que, em cada caso
particular, orienta a excitagdo para a via conveniente” (SC, 1972, p. 34). Ou seja,
uma determinada reacao dependera muito mais do enquadramento situado do corpo
do que de um circuito reflexo predeterminado e, se uma reagdo motora parece tao
enraizada em mecanismos neurofisioldgicos, é porque estes sdo acionados por uma
ocasido complexa e estrutural. O organismo, nessa perspectiva, “é¢ o fundo nao
relacional, o fundamento de conhecimento para o qual remete o trabalho da ciéncia”
(MOUTINHO, 2006, p. 72). O que falar entdo da nocéo de localizagdo que pretende
abalizar no cortex cerebral o ponto exato afetado que daria origem a disturbios
comportamentais? Nao € justamente o localizacionismo que da suporte a teoria do
comportamento reflexo? Segundo Merleau-Ponty, faltou a teoria das localizagbes o
aprofundamento em certas questdes essenciais que atestam a impossibilidade de
tomar por base essa uniformidade entre o lugar de uma lesao na substancia nervosa
e sua fungdo especifica. Ele aponta trés principios pelos quais seria possivel
abandona-la definitivamente:

“1° Uma lesdo, mesmo localizada, pode determinar disturbios de estrutura
que afetam o conjunto do comportamento, e disturbios de estrutura analogos podem
ser provocados por lesbes situadas em diferentes regides do cértex” (SC, 1972, p.
66).

Fica evidente, fundamentando-se nas pesquisas de Goldstein,?® que o estudo
dos fenbmenos patoldgicos permite uma compreensdo melhor do que se passa com
as pessoas normais no que se refere a explicagdo do comportamento. E certo que a

algumas doengas podem ser atribuidas relagbes pontuais causais devido a

% “Em nosso estudo nés nos desviamos ainda da via tradicional e ndo falamos dos fenémenos
normais mas dos fendmenos patolégicos. E indubitavel que a observacdo e analise dos fendmenos
patoldgicos permitem que se perceba melhor o que se passa com o organismo, que a observacao
dos fendbmenos normais” (GOLDSTEIN, 1951, p. 09, grifo do autor).
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recorréncia dos fenbmenos observados, mas nas patologias mentais como afasias e
agnosias, entre outras, fica bastante comprometida a verificagdo de um determinado
conteudo afetado do comportamento. Para Goldstein (1951, p. 09), a concepgéo que
“considera a via mental como uma soma de operagdes isoladas que € possivel de
caracterizar discursivamente, € hoje amplamente superada”. Nao € uma capacidade
especifica que se encontra faltante no afasico, por exemplo; o que se perde néo € a
habilidade de executar movimentos articulares, ndo ha déficit anatdmico que
prejudique essa funcéo.

Por isso, Merleau-Ponty (1972, p. 70, grifo do autor) afirma que “a doencga néo
diz diretamente respeito ao conteudo do comportamento, mas a sua estrutura, e que
consequentemente ela ndo é algo que se observa, mas algo que se entende”. Ora,
se faz necessario entender o comportamento patolégico ndo simplesmente em
comparacao ao normal, pois ndo se trata de variagdes quantitativas, mas sim de
alteragdes qualitativas que sbé podem ser compreendidas no conjunto. Ha, portanto,
nas comparacgdes feitas entre o doente e o normal, um “erro de método que consiste
na transferéncia puramente e simplesmente de um dado campo as concepgdes
adquiridas em outro campo, sem ter se dado conta suficientemente das
caracteristicas especificas de cada campo particular” (GOLDSTEIN, 1951, p. 10).
Porém, deve-se ter o devido cuidado com certas generalizagdes decorrentes dessas
ideias como mostra A Estrutura do Comportamento com um segundo principio:

“2° Entretanto, ndo podemos tratar o funcionamento nervoso como um
processo global em que todas as partes do sistema interviiam da mesma maneira. A
fungéo nunca é indiferente ao substrato pelo qual se realiza” (SC, 1972, p. 76).

Aparentemente esta é uma consideragéo atomista, porém Merleau-Ponty nédo
pretende negar que determinadas regides do cérebro correspondam a disturbios de
percepcado ou de linguagem, por exemplo. A questdo é compreender como essas
especializagcbes se comunicam ou interagem entre si no conjunto de seu
funcionamento, visto que tais especializagbes ndo se referem a conteudos
especificos, mas sim ao modo como eles estao estruturados. Na patologia do caso

Schneider,?' analisado a partir dos estudos de Goldstein, percebe-se a capacidade

21«0 caso Schneider - paciente de Goldstein que sofrera um ferimento na zona occipital do cérebro -
analisado por Merleau-Ponty em diferentes momentos da Fenomenologia da Percepg¢do para mostrar
que os problemas neurolégicos, mesmo sendo seletivos, alteram a estrutura geral da existéncia,
também é elucidativo a esse respeito. Schneider ndo perdeu as representagdes sexuais, nem o
aparato fisiolégico, estrito senso, porque reagia a estimulacdo da parceira e podia realizar o
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do organismo em reorganizar agbées suplementares e ndo em restituir uma funcgao
propriamente dita. Na realidade, “o que falta ao doente, o que ele ‘perdeu’ foi ‘poder
de nomear’ [...]. O eclipse dessa atitude € reconhecido em ‘um sujeito reduzido a
experiéncia concreta e imediata” (ORLANDI, 1980, p. 160).

Isso evidencia que, apesar de existirem determinadas regidées no cérebro
responsaveis pela organizacdo das fungdes, ndo é plausivel deduzir dai que tais
zonas de atividade sejam as unicas responsaveis por uma funcédo. Busca-se,
portanto, “por um lado, apontar a ocorréncia de atividades de organizacdo de
conteudos e fungbes sem, por outro lado, reduzir as fungbes a uma regido
anatomicamente localizada” (FALABRETTI, 2006, p. 51). Deduz-se dai um terceiro
postulado importante:

“3° O lugar na substancia nervosa tem conseqientemente um significado
equivoco. Nao se pode admitir sendo uma concepg¢ao mista das localizagdes e uma
concepgao funcional do paralelismo” (SC, 1972, p. 79).

Nesse ultimo principio descrito por Merleau-Ponty, coloca-se em questao nao
apenas o dispositivo pelo qual se compreende o comportamento por meio de
mecanismos fisioldgicos fechados, como também a propria atuacao do cértex central
como referéncia na organizagcdo da fungcédo. O problema estd em tomar o cérebro
como uma massa material responsavel por certas atividades localizadas. Ainda que
ele se encontre circunscrito espacialmente, ndo se pode falar que o comportamento
esteja contido ou se reduza ao cérebro. Principalmente, porque as nog¢des de
localizagdes mistas — vertical e horizontal®® — favoreceram uma nova compreens&o
da atuagédo do cértex. O paralelismo entre o fisiolégico e o psicoldégico sob uma
perspectiva atomista ou empirista descreve o fisico e o mental de forma linear, como
sendo a vida da consciéncia simplesmente derivada por associagdo dos processos
nervosos. Ao fazer a critica dessa linearidade simpléria, A Estrutura do

Comportamento “procurou mostrar que o organismo responde aos estimulos e se

intercurso sexual. Mas, se esta atingia o orgasmo e suspendia a relagdo, Schneider imediatamente
perdia o interesse; na verdade seu mundo era neutro afetivamente. De modo que, entre a
representacdo e o automatismo, descobre-se a zona em que o corpo arma a significacdo erética da
situagdo, um eros ou uma libido enquanto poténcia de significagdo” (VERiSSIMO; FURLAN, 2007, p.
341, grifo do autor).

* Em nota de rodapé Merleau-Ponty explica melhor a no¢do de localizagdo mista, citando Goldstein:
“A linguagem deve ser considerada ao mesmo tempo [..] no plano horizontal dos elementos
sensoriais € motores que concorrem para assegurar seu bom funcionamento e no plano vertical dos
graus de complexidade e diferenciagdo das operagbes expressivas efetuadas” (1931 apud
MERLEAU-PONTY, 1972, p. 80, grifo do autor).
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projeta no meio enquanto unidade vital, isto €, enquanto totalidade ou estrutura”
(FURLAN, 2000, p. 383). Nao caberia, portanto, esse tipo de paralelismo entre o

fisico e o mental uma vez que a abordagem deve ser estrutural.

Nao se alinham mais dois a dois ‘fatos psiquicos’ e ‘fatos fisiolégicos’.
Reconhece-se que a vida da consciéncia e a vida do organismo ndo sao
feitas de uma nuvem de acontecimentos exteriores uns aos outros, que
tanto a psicologia quanto a fisiologia procuram os modos de organiza¢do do
comportamento e os graus de sua integragdo, uma para descrevé-los, a
outra para determinar seu suporte corporal. (SC, 1972, p. 84, grifo do autor).

Contudo, se A Estrutura do Comportamento aponta a insuficiéncia desse
paralelismo simplista, falta saber “em quais categorias os fenbmenos revelados por
essa critica podem ser positivamente pensados” (SC, 1972, p. 84). A fim de resolver
o problema dos limites de uma teoria localizacionista que se afirma em um
paralelismo renovado® do psiquico e do fisioldgico, Merleau-Ponty trabalha com
exemplos oriundos da analise de casos de percepgéo espacial, percepgéo cromatica
e de linguagem (SC, 1972, p. 84). A perspectiva atomista em fisiologia compreende
a integracéo dos diferentes pontos que atingem a retina por meio de um mecanismo
coordenado de associagdo, como se houvesse um centro nervoso responsavel por
integrar duas imagens captadas e traduzi-las num objeto unico. Entretanto, Koffka
revelou o erro que caracteriza esse tipo de explicagdo, ao mostrar que “o olho nao
sabe que essas duas imagens provém do mesmo objeto e trata-se justamente de
entender como a percepcéao as funde” (SC, 1972, p. 85). O que se quer demonstrar,
com referéncia ao caso de percepg¢ao em questao € que o papel desempenhado por
uma central integradora e coordenadora é concebido, fazendo mengdo a um
automatismo que nao leva em consideracéo o carater estrutural ou de conjunto, pelo
qual os fenbmenos se revelam.

O cérebro seria apenas o “lugar onde se elabora uma ‘imagem total' do

organismo, onde o estado total de cada parte se encontra expresso, de tal forma que

2 antiga fisiologia tinha pois razdo ao tragar um paralelismo entre a atividade nervosa e as
operagdes da consciéncia. Mas o método de analise elementar, que decompde o todo numa soma de
partes reais, dissociava o funcionamento nervoso num mosaico de processos justapostos, dividia-o
entre centros autbnomos, reduzia os atos da consciéncia a associagao de conteudos reais ou ao jogo
combinado de faculdades abstratas. O paralelismo obtido era ilusério. Podemos ainda fazer
corresponder excitagbes locais e sensagdes isoladas. Mas com a condicdo de operar no meio
artificial da experiéncia de laboratério, e tanto as excitagbes como as sensagdes assim obtidas nédo
sdo elementos integrantes do funcionamento nervoso normal ou da consciéncia viva. O descrédito da
analise real tanto em psicologia quanto em fisiologia substitui esse paralelismo dos elementos ou dos
conteudos por um paralelismo funcional ou estrutural” (SC, 1972, p. 83).
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seria essa imagem de conjunto que comandaria a distribuicdo dos influxos motores”
(SOARES, 2004, p. 17, grifo do autor). No caso da fala, por exemplo, durante um
discurso ou numa conversa casual, a capacidade de transmitir diferentes ideias e
opinides n&o estaria relacionada a um mecanismo como se a cada fonema
houvesse outro correspondente. Somente sera possivel fugir do atomismo fisiolégico
e do localizacionismo por meio da idéia de integracdo ou coordenacgéo, se tal
fendmeno for pensado na totalidade que apenas a nog¢ao de estrutura é capaz de

abranger.

Em resumo, quer se trate da compreensdo de uma palavra quer da
percepgdo das cores e das posicdes espaciais, ndo podemos ver no
funcionamento nervoso o acionamento de dispositivos preestabelecidos,
que os estimulos, na razao de suas propriedades objetivas, viriam acionar
de fora. O processo fisiologico que corresponde a cor ou a posigédo
percebidas, ao significado da palavra, deve ser improvisado, constituido
ativamente no momento da percepcéo (SC, 1972, p. 97).

A percepcgédo em geral diz respeito a um acontecimento ativo e imediato que
nao se explica simplesmente por meio de mecanismos fisiol6gicos causais, pois uma
determinada fung¢do ndo esta relacionada unicamente e nem mesmo principalmente
aos aparelhos e 6rgdos envolvidos. Sendo assim, ndo se pode “determinar um
circuito preestabelecido por onde trafegariam os estimulos e as respostas e,
consequentemente um local no sistema nervoso responsavel especialmente por
determinado comportamento” (SOARES, 2004, p. 17-18). Consequentemente, se ja
nao €& mais razoavel compreender a atuagcédo do organismo simplesmente com base

no esquema arco-reflexo, como explicar o comportamento?

2.2 O BEHAVIORISMO DE WATSON

Na tentativa de sobrepujar tanto o abstracionismo de tendéncia cartesiana
quanto o objetivismo pavloviano, o behaviorismo se propde a constituir uma ciéncia
do comportamento a partir da radicalizagdo da exterioridade. Como afirma Merleau-
Ponty (1990, p. 182) no Resumo de cursos de Psicossociologia e Filosofia (1949-
1952), “o behaviorismo quer escolher entre os dois termos da alternativa®. Por um
lado, pretende negar qualquer aspecto relacionado a interioridade de uma
consciéncia na explicagcdo do comportamento, por outro, acredita ter que renunciar a

fisiologia para entendé-lo. Entretanto, o behaviorismo, por se fixar em uma
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perspectiva causal, atomista e linear, analoga ao fisiologismo de Pavlov, também foi
colocado em cheque pelos avangcos de uma teoria moderna do reflexo. Segundo
Merleau-Ponty (1972, p. 03), Watson ndo se deu conta que sua “reagédo contra as
trevas da intimidade psicolégica” (SC, 1972, p. 02-03) acabou sendo realizada em
favor das antiteses cientificas.

Todavia, se Watson se enquadra nos moldes atomista e fisiologista ao negar
0 papel da consciéncia, o que leva Merleau-Ponty (SC, 1972, p. 03) a considerar
importante a passagem pelo behaviorismo para introduzir a no¢do de consciéncia
como estrutura? Para tentar responder a essa questdo sera necessario entender
melhor a importancia da exterioridade nessa abordagem do comportamento, a qual,
apesar de nao ser muito diferente da teoria de Pavlov em termos de negacao do
introspectivismo de tradicdo cartesiana, possui caracteristicas proprias. De acordo
com Watson (1955, p. 292), o comportamento pode ser explicado exteriormente por
meio de uma psicologia associacionista nao destoante da teoria do reflexo
condicionado, porém o esquema arco-reflexo ndo se reduziria as explicagdes
neurofisiolégicas como em Pavlov.

A proposta é de que néo se atente para a consciéncia como um pensamento
interior liberado de seu substrato material, e nem como algo resultante de processos
fisico-quimicos reduzidos ao cérebro. O behaviorismo pretende encontrar fora dos
limites da consciéncia, os fundamentos de uma abordagem bastante realista, que se
caracteriza pelo estudo da relagdo entre o individuo e seu meio circundante
(CHARRAK, 2005, p. 34). Segundo Watson (1955, p. 29), para “compreender o
comportamento é indispensavel comecar pela observacdo das pessoas”. A unica
maneira de se ter acesso ao ser do fendmeno € por meio do exterior; nesse caso,

sera pela observagado do comportamento que se deve compreendé-lo.

Por que nado fazer do que podemos observar o verdadeiro campo da
Psicologia? Limitemo-nos a observa-lo e restrinjamo-nos em formular
somente sobre estas coisas. Sendo assim, que é que podemos observar? A
conduta — o que o organismo faz e diz. E apressamo-nos a assinalar que
falar e agir — isto € comportar-se. O falar em forma explicita ou silenciosa
representa um tipo de conduta exatamente tdo objetiva quanto o beisebol
(WATSON, 1955, p. 291).

Contra um eu penso, uma interioridade no comando do comportamento, bem
como contra o atomismo associacionista pavloviano, pretende-se fazer da

manifestacao exterior um objeto pleno de estudo e investigacdo. “O comportamento,
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definido como um debate entre o individuo e o mundo, € o objeto préprio dessa
psicologia” (RC, 1990, p. 182). E, justamente ai parecem estar fundadas as
consideragbes de Merleau-Ponty ao mesmo tempo contra e a favor das teses
behavioristas. Se, por um lado, teria sido importante o passo dado por Watson no
sentido de negar uma consciéncia interior que reina soberana, como também
questionar o fisiologismo de Pavlov, por outro, o behaviorismo acabou se fechando
num reino determinista e universalizavel quando reduziu o comportamento as
relacbes de causalidade. Nas palavras de Watson (1955, p. 39), “cabe fundar todos
0S nossos problemas psicolégicos e suas respectivas solugbes em termos de
estimulo e resposta”.

Toda a possibilidade inicial de recusa ao intelectualismo sem cair numa
abordagem atomista frustrou-se conforme o behaviorismo foi se estreitando até
findar num rigido conservadorismo cientifico. Qual seria, entdo, o fator interessante
em Watson de acordo com Merleau-Ponty? Ora, essa “visdo do homem como
debate e explicagéo perpétua com um mundo fisico e com um mundo social” (SC,
1972, p. 03). Ao negar o introspectivismo tipico de uma filosofia da consciéncia, e ao
mesmo tempo renunciar uma abordagem fisiolégica do comportamento, Watson
propde uma analise sobre as relagdes entre o sujeito e 0 mundo que é valorizada
por Merleau-Ponty: o comportamento passa a ser “considerado como uma ‘corrente
de atividade’ em direcdo ao meio fisico e social, fonte de uma certa significacao”
(RC, 1990, p. 182).

No entanto, o alcance do behaviorismo, em termos de uma explicacédo do
comportamento como estrutura, foi comprometido pelas teses de Watson, na medida
em que as relagdes entre o animal e o seu meio circundante se resumiram as
relacdes lineares de causalidade. “Ja n&o é uma atividade o que explica a relagao
entre o meio fisico e 0 meio humano mas uma causalidade” (RC, 1990, p. 182).
Para Merleau-Ponty (1972, p. 03), “a nova nogédo s6 poderia receber seu estatuto
filoséfico se o pensamento causal ou mecanico fosse abandonado em prol do
pensamento dialético”.

Com essa proposta, A Estrutura do Comportamento possibilitou a
compreensao do comportamento de uma maneira inovadora e inusitada pelo
atomismo empirista e pelo intelectualismo em psicologia. “Nao sao os estimulos que
fazem as reagbes ou que determinam o conteudo da percepg¢ao. Nao € o mundo real

que faz o mundo percebido” (SC, 1972, p. 97). Inaugura-se, assim, um novo modo
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de significacao para o funcionamento do sistema nervoso e, por conseguinte, do

préprio comportamento.

2.3 ARELEVANCIA DA GESTALTTHEORIE

Até aqui foi possivel entender o problema das relagbes entre consciéncia e
natureza a partir da explanagao sobre como as teorias classicas do comportamento
abordam a questdo pautadas desde Descartes no dualismo psicofisico, ou no
cientificismo que as caracterizam. Como ja foi sugerido anteriormente, o interesse de
Merleau-Ponty esta justamente em fugir a essa ldgica aparentemente antitética, pela
apreensdo do papel diferencial do organismo na assimilacdo dos estimulos
exteroceptivos e nas reacdes que se efetivam a partir dai. O objetivo ndo € negar as
abordagens experimentais do comportamento, mas sim encontrar uma nova maneira
de explica-las. A nocdo de forma serd, portanto, a chave que permite se livrar dos
prejuizos classicos relacionados a dicotomia entre sujeito e objeto, porquanto ela
‘ndo € uma esséncia nem uma idéia, ndo é a-espacial nem a-temporal, mas aquilo
de que somente o corpo pode ter experiéncia” (CHAUI, 2002, p. 230). Analisar o
comportamento por meio da ideia de estrutura remete a inclusdo de uma vivéncia
dialética em que o corpo € pensado ndao apenas em seus aspectos fisicos, por meio
de predeterminacgdes lineares do esquema arco-reflexo, e nem pelo subjetivismo que
nega a relevancia dos fatores fisiologicos objetivos em nome de um
Kosmoteheoros.?*

Devido a significacdo dada ao meio comportamental, a experiéncia direta e
principalmente ao papel da percepc¢éo, a nogdo de forma proporcionou uma reviséo
sobre como se da a relag&o entre o organismo e a natureza, “antes de tudo, porque
nos afasta da metafisica substancialista e, portanto, do dualismo da res cogitans e
da res extensa” (CHAUI, 2002, p. 231). Em vez de pensar o fendmeno perceptivo
como uma organizagao de sensacgoes isoladas, as pesquisas do psicologo vienense
Ehrenfels, com as Gestaltqualitdt (qualidades da forma), evidenciaram que toda
percepcao se caracteriza por ser apreensdo de uma totalidade. Mas, foi somente

com os estudos de Guillaume, Kéhler e Koffka que a psicologia das formas se livrou

2 “Perante o observador absoluto, Kosmoteheoros que sobrevoa o mundo para contempla-lo como
espetaculo integral e sem poder habita-lo, néo opunha a inexisténcia da subjetividade, mas indagava
porque o sujeito absoluto a dissimulava e anulava” (CHAUI, 2002, p. 07, grifo do autor).
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definitivamente dos pressupostos atomistas que ainda estavam presentes nas
atribuicbes de Ehrenfels. Embora o pesquisador admitisse que a percepgao
dependia “de um certo sentido de totalidade — que ele justamente designava pelo
termo Gestaltqualitdt -, esse sentido de totalidade ndo era o objeto percebido
(psiquico) como tal” (MULLER, M.; MULLER, R., 2004, p. 02, grifo do autor).
Coube, portanto, a Escola de Berlim desvencilhar-se do associacionismo atomista,
pela consideracdo de “que as gestalten ja sado, por elas proprias, um tipico
especifico de objeto” (MULLER, M.; MULLER, R., 2004, p. 02).

A percepcéao das estruturas passou a ser compreendida como uma ocorréncia
original e de conjunto, a qual ndo pode ser explicada por meio de um realismo
mecanicista e associacionista, muito menos por intermédio de uma psicologia
baseada nas representacbes mentais. Segundo Kohler (1968, p. 73), “a teoria
mecanicista, com seu mosaico de elementos separados, €, naturalmente, incapaz de
explicar uma organizagao nesse sentido”. Para se entender o verdadeiro sentido da
percepcao é imperioso um retorno a experiéncia primeira e original, aquela em que a
realidade nunca € apresentada como uma soma de objetos justapostos, mas sempre
numa relacdo ambigua de uma figura sobre um fundo. O percebido e o nao
percebido pertencem ao mesmo tecido do mundo, pelo qual ndo é admissivel
delimitar onde realmente acaba um determinado objeto e outro comecga, pois quando
se fixa o olhar num ponto se perde em horizonte.

Como explica Koffka (19--, p. 194), a caracteristica da figura, ou seja, do que
se apreende pelo olhar, “depende do fundo sobre o qual aparece. O fundo serve
como uma estrutura ou moldura em que a figura esta enquadrada ou suspensa e,
por conseguinte, determina a figura”. Essa relagdo ndo € uma contingéncia da
percep¢do. De acordo com Merleau-Ponty (2009, p. 26, grifo do autor), “trata-se da
propria definicdo do fenbmeno perceptivo, daquilo sem o que um fendmeno né&o
pode ser chamado de percepgéo. O ‘algo’ perceptivo estda sempre no meio de outra
coisa, ele sempre faz parte de um campo”. A relagéo da figura sobre o fundo é uma
das grandes contribui¢cdes da Gestalttheorie para romper com a busca incessante da
pseudo objetividade das abordagens cientificas. O que determina a percepgao de
uma forma “ndo constitui, portanto, uma questao absoluta mas uma questéo relativa,

em relacdo a moldura” (KOFFKA, 19--, p. 195). O exemplo das linhas na ilusdo de
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Miller-Lyer® ilustra exatamente isso, ou seja, elas se apresentam de forma diferente
para a percepgao ainda que tenham o mesmo tamanho, e a ciéncia precisa escolher

entre apenas uma das hipoéteses.

Figura 2 — llusdo de Muller-Lyer

o o
= 7
o o
A “

Fonte: Merleau-Ponty, 2009

Nao se trata de um erro perceptivo as linhas se apresentarem desiguais; a
ilusdo ensina que “o proprio do percebido € admitir a ambiguidade, o ‘movido’, é
deixar-se modelar por seu contexto. Da mesma forma, o percebido comporta
lacunas que nao sdo simples impercepg¢des” (PhP, 2009, p. 34). Para Guillaume
(1966, p. 63), a nogao de forma gerou uma verdadeira revolugdo no que se refere a

experiéncia perceptiva:

Mas, se se rejeitar a idéia de que os materiais podem preexistir a toda
organizacéo, desde o comecgo estaremos na presencga de estruturas. Certas
formas de organizagdo pertencem primitivamente a percepgdo; ndo sao
construgbes cuja génese seria necessario tragar novamente. As funcdes,
ditas superiores, ndo tém mais o privilégio da organizacao, e os problemas
tratados nos diversos capitulos relacionam-se uns com os outros
(GUILLAUME, 1966, p. 63).

No entanto, a tendéncia de fazer da psicologia uma ciéncia semelhante a
fisica colocara alguns problemas para a abordagem dos pensadores da Escola de
Berlim. Como afirma o préprio Guillaume (1966, p. 16), “ha, pois, grande interesse
em ver se a nogado de forma tem seu lugar na ciéncia por exceléncia, e em nela
buscar modelos para guiarem a investigacdo psicolégica”. Nesse caso, o modelo
tedrico escolhido é o dos sistemas fisicos. Segundo as investigacdes de Kohler
(1968, p. 66), em um sistema fisico, ha integracdo entre o campo e o
comportamento de um corpo, um influencia o outro, e a mesma relacao pode ser
atribuida ao primeiro e ao segundo. A fisica pensa os fenbmenos a partir de fatores

dindmicos que atuam no interior de um sistema, e de condigdes topograficas que

% Esse exemplo é citado na Fenomenologia da Percepgéo e se trata de dois segmentos de retas que
possuem o mesmo tamanho, mas, devido ao formato de suas extremidades, ddo a impresséo de
possuirem propor¢des distintas. De acordo com Merleau-Ponty, tais figuras “ndo sdo nem iguais nem
desiguais; € no mundo objetivo que essa alternativa se impde” (PhP, 2009, p. 28).
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remetem aos aspectos substanciais e espaciais restritivos, os quais variam conforme
a especificidade do sistema fisico (FALABRETTI, 2008, p. 165-166). Em certas
ocasides, serao os fatores topograficos mais significativos que a dinamicidade de um
impulso elétrico, em outras, serao os fatores dindmicos que apresentardao um papel
mais relevante. Conforme a caracteristica dessa relagdo havera maior ou menor
grau de liberdade ou de mecanicismo (KOHLER, 1968, p. 67).

Na fisiologia cartesiana, por exemplo, afirma-se que a topografia do
organismo é privilegiada, e praticamente ndo ha espaco para outras variacbes que
possam influenciar o comportamento, justamente porque o corpo é compreendido
como uma maquina comparada ao funcionamento de um relégio. Uma dor no pé,
para Descartes, pode ser sentida devido aos nervos localizados nessa regido “que
estdo estendidos como cordas desde esse lugar até o cérebro” (DESCARTES, 1973,
p. 131). Praticamente ndo ha liberdade para o organismo que apenas responde
automaticamente aos estimulos que recebe por meio de um circuito nervoso
estabelecido. “Ao comparar o corpo a um relogio, estabelece que ele ndo passa no
fundo, essa é a mensagem cartesiana, de um sistema mecénico no qual as
categorias restritivas explicam e sujeitam os eventos dindmicos” (FALABRETTI,
2008, p. 168).

Kdhler ndo nega essa mecanicidade do organismo em fungdo de sua
condigao topografica semelhante a das maquinas em geral; entretanto, ndo se trata
de um atomismo puro onde o comportamento se reduz a suas caracteristicas
materiais, negando assim qualquer referéncia a liberdade. Mas, como se da essa
relacdo entre o campo fenomenal e o mecanicismo das relagbes de estimulo e

resposta observaveis no organismo?

Quando qualquer indagacgdo sobre a distribuicdo de processos é respondida
em fungdo das disposi¢des anatbmicas, ndo serdo necessarios muitos
conhecimentos acerca da natureza dos processos envolvidos. Por outro
lado, uma teoria em que a dindmica desempenha um papel essencial ndo
pode ser formulada sem o conhecimento dos principios de auto-distribuicdo
em geral, ou sem hipbteses acerca da natureza dos processos
participantes. Na auséncia de provas fisiologicas suficientes, relativas a
esses processos, as hipdteses sobre sua natureza s6 podem derivar de
fatos da experiéncia sensorial. (KOHLER, 1968, p. 79).

Substituindo a compreensao da experiéncia direta, ou seja, do contato entre o

sujeito e o mundo, por certas condi¢gbes a priori da sensibilidade que forneceriam as
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bases para o conhecimento, posteriormente organizadas pelo entendimento,® a
Gestalttheorie a toma como sendo uma estrutura significativa de processos
integrados. “A estrutura, para a Gestalttheorie, passou a significar a idéia de que o
campo fenomenal — a experiéncia — é feito de coisas, de situacdes e de relagbes que
integram o fisico, o fisiolégico e o mental” (FALABRETTI, 2008, p. 171). Sera nessa
nocao de estrutura que Merleau-Ponty ira se basear para fundar uma teoria sobre A
Estrutura do Comportamento e posteriormente uma Fenomenologia da Percepgéo,
desde que se leve em consideragdo que a forma néo é “uma realidade fisica, mas
um objeto de percepcgéo, sem o qual, alias, a ciéncia fisica nao teria sentido, ja que é
construida em fung¢ao dele e para coordena-lo” (SC, 1972, p. 155).

Apesar dos avangos proporcionados pela Gestalttheorie em termos de
superacao das bases conceituais da reflexologia de Pavlov e do objetivismo
behaviorista de Watson, bem como da psicologia introspectivista na explicacdo do
comportamento, a nogdo de forma acabou sendo compreendida paralelamente a
fisica como uma espécie de objeto a ser analisado pelos mesmos moldes da ciéncia
experimental. Nesse sentido, a Gestalttheorie “nao se estabeleceu como uma
psicologia descritiva, voltadas para as nossas vivéncias, que sao as esséncias elas
préprias” (MULLER, M.; MULLER, R., 2004, p. 06). Isso exigiu um redirecionamento
de suas teses, conforme realizou A Estrutura do Comportamento, a fim de fazer
notar que uma forma surge primeiramente no mundo percebido e, depois, é

emprestada para as analises cientificas.

% Em Kant, o processo inicial de apreensdo do objeto ocorre devido as formas puras da

sensibilidade, o espago e o tempo, por meio das quais uma intuicdo pura, embora capaz de tirar “da
representacdo de um corpo o que o entendimento pensa a respeito dele, como a substancia, a forga,
a divisibilidade etc., e também aquilo que faz parte da sensag¢éo, como a impenetrabilidade, a dureza,
a cor, etc., ainda resta algo dessa intuicdo empirica: a extensdo e a figura, que pertencem a intui¢cdo
pura, a qual, mesmo sem um objeto real dos sentidos o da sensacdo, acontece a priori na mente
como uma forma de sensibilidade” (KANT, 2009, p. 32, grifo do autor).
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3 MERLEAU-PONTY E AS ESTRUTURAS DO COMPORTAMENTO

De acordo com Merleau-Ponty (2009, p.105), a Escola de Berlim recuou
diante das consequéncias possiveis de uma explicacédo do comportamento tendo por
base estruturas, quando atribuiu a “fisica e a uma fisiologia mais avancadas a tarefa
de fazer-nos compreender como as formas mais complexas repousam, em ultima
analise, sobre as mais simples” (SNS, 2009, p. 105). Faltou a Gestalttheorie fundar a
significacdo do fenébmeno na prépria realidade percebida, sem coisificar a forma por
meio das abstragbes de um agente exterior. Como afirma Chaui (2002, p. 229), “ao
colocar a gestalt como forma derivada de formas fisicas detentoras de realidade, a
Escola de Berlim impediu aquilo que sua proposta anunciava, uma revisao radical
das relagbes entre o objetivo e o subjetivo no nivel da psicologia”. Pensando de
modo similar, Moutinho (2006, p. 60) comenta que “em vez de uma verdadeira
integragdo, temos a redugdo da vida e do espirito a matéria — ainda que
estruturada”. Para que se avalie a profundidade da nog¢ao de estrutura € importante
se afastar do realismo e integrar os diferentes campos pelos quais se procura

explicar o comportamento, sem reduzir ou afirmar o privilégio de um sobre o outro.

Uma filosofia da forma precisara, por isso, antes de mais nada, se quer
levar ao cabo a tarefa de integragcéo, abandonar todo o postulado realista —
ainda que se postule ndo atomos, mas estruturas complexas — e perguntar
pelo tipo de ser da forma, no lugar de toma-la como ser real; a partir dai, ela
podera entdo integrar os campos (fisico, fisiolégico, psiquico),
estabelecendo entre eles uma relacdo n&o real, que n&do reduza um ao
outro, que ndo comprometa a originalidade de cada um. Para Merleau-
Ponty, é s6 entdo que a verdadeira ‘significagdo filosofica’ da forma se
revelara (MOUTINHO, p. 60-61, grifo do autor).

A questao é saber quanto determinadas estruturas se inserem no conteudo
do comportamento, para classifica-las em formas sincréticas, amoviveis e
simbdlicas. Contudo, essa classificagdo ndo remete a existéncia exclusiva de uma
dessas instancias conforme as caracteristicas de um determinado animal, todos eles
vivenciam, em certo nivel, as trés formas. De acordo com Merleau-Ponty (1972, p.
113-114) ndo existe um “animal cujo comportamento jamais ultrapasse as formas
sincréticas ou jamais desca abaixo das formas simbolicas. Contudo, os animais se
deixam repartir conforme essa escala de acordo com o tipo de comportamento que

Ihes é mais familiar”.
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3.1 OS NIVEIS DO COMPORTAMENTO

Entre os animais que se comportam principalmente de acordo com as formas
sincréticas, ha um enraizamento profundo ao seu meio natural; suas ac¢bes
encontram-se limitadas ou restringidas a situagdes especificas ligadas as
necessidades basicas de sobrevivéncia. Experiéncias com formigas e sapos, por
exemplo, demonstram que esses animais se relacionam de modo instintivo com a
emergéncia da situacdo, sem grandes possibilidades de objetivar seu meio
circundante e aprender com a experiéncia vivenciada. Ao oferecer formigas pouco
palataveis a um sapo, apenas uma experiéncia basta para que ele nao volte a tentar
satisfazer seu impulso vital devido a sensagao de repugnéancia sentida (SC, 1972, p.
114-115). O mesmo nao ocorre quando uma minhoca é apresentada dentro de um
vidro; o anfibio em questédo repete suas tentativas e parece néo aprender com a
situacdo. Entretanto, diante de um pedaco de papel agitado por um fio, o animal
executa o ataque e desenvolve uma inibigdo temporaria.

Segundo Merleau-Ponty (1972, p. 115), esse tipo de experiéncia com animais
primitivos ilustra bem as caracteristicas do comportamento sincrético, no qual, o
instinto “responde literalmente a um complexo de estimulos mais que a certos tragos
essenciais da situagao”. Nesse nivel o animal s6 reage de modo diferente diante de
uma situacao nova e artificial, quando houver uma relagdo com o seu meio natural,
do contrario ndo é possivel observar qualquer mudanga. Como diz Chaui (2002, p.
237), “os comportamentos estdo incrustados na matéria de certas situagdes
concretas, permanecendo prisioneiros de suas condi¢bes naturais dadas”. Em tais
casos praticamente ndo existe a possibilidade de desenvolvimento dos reflexos
condicionados, por consequéncia, a aprendizagem € bastante limitada.

Com relacdo as formas amoviveis, A Estrutura do Comportamento faz uma
analise mais aprofundada e atribui a esse nivel de existéncia a possibilidade de um
descolamento maior das condi¢cdes materiais da experiéncia vivida. O animal que se
enquadra privilegiadamente nessa categoria consegue, porventura, ir além do que
esta dado em seu ambiente. Ele é capaz de transcender a experiéncia, seu
comportamento nao apenas reage instintivamente a situagdo, como também

demonstra uma capacidade inerente de aprendizagem por meio de sinais.
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Na conduta do sinal, a ‘situagdo’ a qual o organismo se adapta é a simples
contiglidade, temporal ou espacial, entre um estimulo condicionado e um
estimulo incondicionado. Mas, [...], a aprendizagem do sinal n&o é uma
simples transferéncia dessa contigliidade de fato para o comportamento.
Ela deve tornar-se uma contiguidade para o organismo (SC, 1972, p. 115,
grifo do autor).

As experiéncias que Kohler realiza com animais, cujo comportamento se
encontra preferencialmente pautado nas formas amoviveis, ajudam a entender essa
questdo ao comprovar que a aprendizagem nao se da simplesmente pela passagem
de um estimulo incondicionado para um condicionado. Por mais que exista uma
linearidade espago-temporal na instauragdo de um comportamento reflexo, “o que se
aprende n&o é reagir isoladamente a um estimulo, mas, sobretudo, adaptar-se a
uma situagédo, a uma conjuntura” (FALABRETTI, 2008, p. 176). Na fundacgéo das
relacbes de estimulo-resposta encontra-se uma determinada configuragdo (Sinn-
Gestalt), que fornece o sentido geral da situagdo. Dessa forma, compromete-se o
atomismo fisiolégico e a contiguidade entre estimulos incondicionados e
condicionados na medida em que se demonstra a relagédo existente entre os fatos
materiais isolados e observaveis e as propriedades de conjunto (SC, 1972, p. 119).

Sao principalmente as configuragbes relacionadas as estruturas espaciais e
temporais que diferenciam e caracterizam o comportamento nas formas amoviveis.
De acordo com exemplos citados por Merleau-Ponty em A Estrutura do
Comportamento, importa mais em termos de desenvolvimento de um reflexo
condicionado a relagdo entre o espago e o tempo, no que se refere ao

acontecimento, do que as demais influéncias externas.

Se colocarmos um cachorro diante de uma lona que comporta apenas duas
aberturas e se colocarmos atras da lona, na altura da primeira abertura, um
objetivo mével que percorre a lona em diregdo a segunda abertura, nas
primeiras tentativas o cachorro sempre corre em diregdo ao lugar em que o
objetivo se encontrava inicialmente colocado. Nas experiéncias ulteriores,
ele acompanha o objetivo em seu movimento ao longo da lona e o apanha
no momento em que este atinge a altura da segunda abertura. Finalmente o
cachorro se dirigira diretamente para a segunda abertura, na qual precedera
e esperara o objetivo (SC, 1972, p. 120).

Cabe a seguinte pergunta: o que permite ao animal aprender essa situagao e
se antecipar ao objeto movel? Trata-se apenas da assimilagdo de um reflexo
condicionado fundamentado em um circuito motor preestabelecido? Para que haja

uma antecipacao do animal perante a situagdo apresentada, se faz indispensavel
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que seu objetivo deixe de ser definido por meio de estimulagdes, para ser “inserido
em estruturas espaciais e temporais que mediatizam e interigam sua posicao
presente, a abertura da lona e o ponto de parada do cachorro” (SC, 1972, p. 120).
Se nao fosse assim, como haveria a passagem de um estimulo incondicionado para
o condicionado uma vez que eles se apresentam como concorrentes? Nao € apenas
a relagdo entre predador e presa que permite a assimilagcdo do reflexo, mas
principalmente uma determinada estrutura espacial e temporal. Os estimulos, nesse
caso, “dependem principalmente das operag¢des de conjunto que sdo constituidas
entre o organismo e os elementos do mundo fisico” (FALABRETTI, 2010, p. 521).

Os elementos conjunturais s&do mais relevantes em termos de aprendizagem
do que os fatos elementares isolados. Entretanto, segundo Merleau-Ponty (1972, p.
122), espaco e tempo possuem para os animais das formas amoviveis um sentido
diferente daquele atribuido pelos seres humanos. Para o animal ndo se evidencia
uma correspondéncia ou relacao direta entre essas dimensdes como ocorre com 0
homem. E preciso entender, no que se refere a experimentos com animais, que “ha
outras relagbes verdadeiras além das mensuraveis e que, enfim, nossa nogao de
objetivo deve ser inteiramente redefinida” (SnS, 2009, p. 103). As psicologias
empiristas e intelectualistas parecem n&o perceber, com relacdo ao estudo
laboratorial, que o comportamento “ndo € feito de conexdes fisico-geométricas,
como nosso mundo. Essas relagbes nédo estdo virtualmente presentes nos
estimulos, e ndo é uma simples abstracdo que as faz aparecer na regulagdo do
comportamento” (SC, 1972, p. 124).

O campo em que o animal atua ndo é simplesmente uma adaptacdo ao meio
em fungdo de um mecanismo estatico como o do sistema arco-reflexo. Por outro
lado, o animal ndo possui uma liberdade total frente as estruturas externas, as quais
ele poderia escolher ou manusear a vontade. Em uma das experiéncias de Kdhler
com chimpanzés, pela qual um deles precisaria utilizar uma caixa como instrumento
para alcancar seu objetivo, demonstra-se a incapacidade de estabelecer uma
relacdo com a situacéo para além do que estd dado em seu ambiente. “Nela ha um
ponto fixo — o alvo — e um ponto moével — o organismo — do qual depende a conduta,
de modo que n&o ha possibilidade de uma troca de posi¢cdes” (CHAUI, 2002, p. 239-
240). Se o animal nao foi capaz de arrastar a caixa até embaixo de seu alvo para
ent&o subir nela e alcangar o objetivo, isto se deve ao modo como ele percebe a si

mesmo e ao mundo. Incapaz de tomar o seu corpo como um objeto entre os objetos,
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falta, no caso do chimpanzé, uma competéncia para simbolizar e atribuir um
significado ao mundo ao seu redor, que lhe permita tomar as coisas como uma
extensao de seu préprio organismo (SC, 1972, p. 125-126).

De acordo com Merleau-Ponty, ha uma espécie de principio de insuficiéncia,
pelo qual, o animal ndo pode “tratar o conjunto do campo como um campo de
coisas, de multiplicar as relagdes nas quais um estimulo pode ser inserido e de tratar
todas elas como diferentes propriedades de uma mesma coisa” (SC, 1972, p. 130).
Essas caracteristicas s6 sao observadas num terceiro tipo de estrutura, as formas
simbdlicas, tipicas do comportamento humano. Por essa terceira via supera-se a
insuficiéncia representativa das formas amoviveis, do mesmo modo que se
ultrapassam as determinagbes externas do nivel sincrético. Para que um signo
possa ser elevado a condicdo de um simbolo se faz indispensavel a existéncia de
aspectos cognitivos mais acentuados e um maior grau de liberdade, a fim de que se
realizem as mais variadas significacdbes a partir de um mesmo estimulo
exteroceptivo (SC, 1972, p. 130-131).

Essa capacidade de converter sinais em uma simbologia representativa
variada e aberta da origem a um comportamento extremamente original que
transcende ao que esta dado, sem objetiva-lo. Por se tratar de pura expressao, a
forma simbdlica permite ir além das condigbes fisiologicas e instintivas a priori da

especie.

Com as formulas simbolicas, surge uma conduta que exprime o estimulo
por si mesmo, que se abre para a verdade e para o valor proprio das coisas,
que tendem a adequacédo do significante e do significado, da intengao e
daquilo que ela visa. Aqui o comportamento ndo tem mais apenas um
significado, é ele mesmo significado. (SC, 1972, p. 133).

Com essa ideia questiona-se de modo mais contundente ainda a teoria dos
reflexos condicionados. Os caes submetidos a pesquisa por Pavlov demonstram
com o passar do tempo certa atitude patolégica, ou mesmo nao se submetem mais a
nenhum teste. A explicacdo de Pavlov para esse fendbmeno de inibicdo generalizada
como sendo um reflexo de liberdade nao é aceitavel, pois, segundo Merleau-Ponty,
um reflexo condicionado se caracteriza justamente por uma resposta determinada a
um estimulo e nd&o como uma recusa indeterminada (SC, 1972, p. 134). Ora, o
fenbmeno da inibicdo ndo ocorreu mecanicamente por meio de um

condicionamento, ele “exprime uma lei de um novo género: a orientacdo do
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organismo em direcdo a comportamentos que tenham um sentido biolégico, em
direcao a situacdes naturais, isto €, um a priori do organismo” (SC, 1972, p. 134).
Para incluir essa perspectiva da realidade convém admitir que a fisiologia
tomada de maneira isolada ndo explica uma reagdo comportamental, ao mesmo
tempo que é importante assumir o fracasso de se tentar racionalizar logicamente os
fendmenos. Limitar o real conferindo um status ontolégico a ordem do em si, a
maneira pavloviana,27 faz com que seja perdida a perspectiva da analise do
comportamento, pela qual as nog¢des de sujeito e objeto ndo se distinguem. Deixa-se
de notar que “a forma seja sincrética, amovivel ou simbdlica permanece sempre
numa relagdo dindmica e aberta. Ndo & o corpo, como também ndo é
exclusivamente a consciéncia ou o ambiente que explica o comportamento”
(FALABRETTI, 2008, p. 184). Merleau-Ponty defende que essas formas ndo podem
ser classificadas entre simples e complexas ou inferiores e superiores. Ainda que se
faca uma distincdo entre elas, as caracteristicas de cada forma dizem respeito
apenas a maneira como uma determinada espécie encontra-se mais ou menos
intrincada com seu mundo fisico, vital ou ainda humano. Nesse sentido, o essencial

no comportamento € o préprio

[...] paradoxo que o constitui: 0 comportamento ndo € uma coisa, mas
também ndo é uma idéia, ndo é o involucro de uma pura consciéncia e,
como testemunha de um comportamento, ndo sou uma pura consciéncia. E
justamente o que pretendiamos ao dizer que ele € uma forma. Encontramos
pois com a nogéo de ‘forma’ o meio de evitar as antiteses classicas tanto da
analise do ‘setor central do comportamento quanto na de suas
manifestagdes visiveis (SC, 1972, p. 138, grifo do autor).

Observa-se que Merleau-Ponty quer se abster de explicar o comportamento
por meio de leis fisicas e mecanicas prescritas pela natureza e pelo proéprio
organismo, sem apelar para uma interioridade isenta de relagdes causais como se a
atividade do pensamento ocorresse alheia ao mundo fisico e natural. Para que isso
seja possivel, resta compreender o que a nogcdo de forma revela para além das
relacdes feitas até agora com a fisiologia e a psicologia. “Falta-nos entendé-la em si
mesma, sem o que o significado filos6fico do que precede permaneceria equivoco”
(SC, 1972, p. 138).

2 “Ao mesmo tempo que afirmava um empirismo psicoldgico, Pavlov emprestava seus postulados do
intelectualismo. Empirismo e intelectualismo transferem para os modos primitivos do comportamento
estruturas que pertencem a um nivel muito superior: estrutura de pura justaposicdo — o atomo — ou
estrutura de pura interioridade — a relagdo” (SC, 1972, p. 135).
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3.2 O FiSICO, O VITAL, O HUMANO E A TEORIA MERLEAU-PONTYANA DO
COMPORTAMENTO

Em Merleau-Ponty, ndo ha uma identificagéo direta entre o meio natural e o
comportamento, porque cada organismo carrega consigo um a priori proprio da
espéecie que define a maneira com que um estimulo é assimilado, e nesse caso, o
substancial aparente cede Ilugar ao estrutural. Por isso, A Estrutura do
Comportamento realiza uma espécie de inversdao das teorias comportamentais
classicas. A explicacdo do comportamento deve ser encontrada nas estruturas pelas
quais o animal se insere numa situacao, e nado nas ocorréncias fisico-quimicas que
apenas apontam ou indicam uma ocorréncia. Essas estruturas se referem a trés
tipos de ordens do comportamento, as quais ndao existem de forma isolada, mas
aparecem intrincadas em todo e qualquer organismo: ordem fisica, vital e humana.

A ordem fisica diz respeito aos aspectos materiais que estdo envolvidos no
comportamento, porém, nao se trata de uma concepg¢ao proxima de um postulado
de fisica classica que admite propriedades absolutas, causais e lineares no interior
de um sistema fechado. O que ocorre na verdade é o entrecruzamento de uma série
de variantes nao lineares que interagem com a forma. De acordo com Merleau-
Ponty, contra o positivismo e a negacgéo das estruturas, o conteudo da ciéncia n&o
se refere a “idéia de uma natureza na qual processos seriam cognosciveis
isoladamente, e que os produziria a partir de seus proprios recursos, ndo € nem a
fusdo, nem a justaposicao, é a estrutura” (SC, 1972, p. 151). Admitir a existéncia de
formas fisicas ndo significa pensa-las a maneira de uma “reuniao de agdes causais
isolaveis, nem como o lugar das estruturas, ou a poténcia de criar individuos em s/”
(SC, 1972, p. 152, grifo do autor). Portanto, “a forma ndo € um elemento do mundo,
mas um limite para o qual tende o conhecimento fisico e que ele proprio define” (SC,
1972, p. 152).

Trata-se, contudo, de um objeto de percepgédo que da sentido a fisica, uma
vez que a ciéncia visa as coisas percebidas e a sua organizacdo. Entretanto, a
tentativa de uma teoria absoluta sobre o mundo fracassa diante da inverséo
proposta em A Estrutura do Comportamento. O que é construido pela fisica ndo é
causa dos fendmenos observaveis, mas sua mera constatacdo. Se o dado
perceptivo era considerado apenas o primeiro passo para a formulagdo de uma lei,

agora ele se destaca em fungéo de seu papel fundador da ciéncia, pois a lei s6 faz
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sentido quando remete ao mundo percebido. Pensar um sistema fisico a partir da
nogéo de estrutura “testemunha que o universo do naturalismo n&o péde se fechar
nele mesmo e que a percepg¢ao nao é um acontecimento da natureza” (SC, 1972, p.
157).

A reacao a um estimulo depende de questdes significativas para o organismo,
nao apenas no sentido de um equilibrio fisico e localizado, mas como uma
totalidade: o equilibrio vital renuncia a estabelecer relacées de causalidade. Nao se
trata de um sistema fisico como um determinante comportamental, embora por
vezes 0 organismo pareca se reduzir a ele. Isso ocorre normalmente em casos
patolégicos de animais submetidos a experiéncias laboratoriais, ou seja, quando os
isolamos artificialmente em um lugar que pouco tem a ver com o seu meio natural.

Além dessa relagdo a-causal e fisica entre o organismo e o meio, vivenciada
pelos animais envolvidos mais profundamente com as formas sincréticas, Merleau-
Ponty destaca a ordem vital, pela qual se evidenciam novas perspectivas
comportamentais. Considerando as relagdes entre o corpo e o mundo como sendo
dialéticas, entende-se que as reag¢des do organismo aos estimulos ja ndo podem
mais ser explicadas pelas condigdes topograficas relacionadas aos sistemas fisicos.
Se por um lado o corpo se encontra no espago como qualquer outro fragmento de
matéria, de outro lado o organismo é capaz de atuar no mundo fisico e modifica-lo
conforme uma espécie de norma interna, ou principio vital (SC, 1972, p. 161). Por
conseguinte, os comportamentos sao definidos a partir das exigéncias especificas
da situacdo, visando sempre a atitudes mais simples e eficientes. E o caso, por
exemplo, do que se vé no ato dos animais “que se dirigem a certo meio, presente ou
virtual: o ato de apanhar uma presa, de caminhar para o objetivo, de correr para
longe de um perigo” (SC, 1972, p. 164). As respostas adequadas do organismo a
essas vivéncias dizem respeito ao sentido da situagcdo, mais do que a processos
fisico-quimicos. Dai a dificuldade de se reproduzir em laboratério as realidades
vividas pelo animal em seu meio natural.

A ordem vital do organismo explicita essa adaptabilidade a condi¢ées que nao
poderiam simplesmente ser acionadas de fora, elas dependem “da atividade total do
proprio organismo, que modela o ambiente, em vez de sujeitar-se a ele” (CHAUI,
2002, p. 236). Ja nédo se distinguem mais o exterior e o interior como ocorre na
ordem fisica. A relagéo entre o ambiente e o organismo se confunde e ndo mais se

afirma com clareza onde um comecga e outro termina. A questdo para Merleau-
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Ponty, em funcédo dessas verificagbes, ndo é afirmar um vitalismo pelo qual o
comportamento n&o estaria intrincado ao mundo fisico, mas apenas sugerir o
equivoco no que se refere ao organismo: “dito de outra maneira, o equivoco &
esséncia para a existéncia humana, e tudo o que vivemos e pensamos sempre tem
varios sentidos” (PhP, 2009, p. 207). Deve-se, portanto, trabalhar esses dois
aspectos e encontrar um meio de articula-los, em vez de permanecer entre a
alternativa vitalista e a mecanicista.

Para Merleau-Ponty, a abordagem devera ser dialética, pois ndo se admite
uma acao do mundo sobre o organismo e nem uma agéo da consciéncia sobre o
mundo, o que existe € uma relacdo de sentido em que acdes e reagdes estédo
inseridas num contexto mais amplo. “A coordenacéo pelas leis, como a pratica do
pensamento fisico, deixa nos fenbmenos da vida um residuo que € acessivel a um
outro género de coordenagdo: a coordenagao pelo sentido” (SC, 1972, p. 169). O
carater exclusivo da percepgdo humana revela, portanto, o nivel simbdlico do
comportamento, a ordem humana, pelo qual o sentido € atribuido a uma
determinada situacdo antes da interpretagdo de um mosaico de qualidades
sensiveis. Uma crianga, por exemplo, reconhece os gestos e a fisionomia de sua
mae por estarem repletos de inten¢gdes humanas, e ndo devido aos signos
detectaveis tais como a cor do cabelo, da pele ou formato do rosto: “um rosto é um
centro de expressao humana, o involucro transparente das atitudes e dos desejos do
outro, o lugar do aparecimento, o ponto de apoio quase imaterial de uma
multiplicidade de intengbes” (SC, 1972, p. 181).

Ao pensar o fendbmeno da linguagem, ainda no campo da psicologia infantil, &
possivel entender a tese merleau-pontyana. O sentido primeiro e originario das
palavras para a crianga n&o indica objetos descritos no seu espaco fisico, mas sim
certos contextos nos quais ela esta inserida. A lingua ndo € “uma substancia
composta de elementos positivos isolaveis, mas € uma totalidade constituida por
puras diferencas internas, uma vez que um signo s6 se define por sua diferenca,
oposicdo e negacgdo com respeito aos demais” (CHAUI, 2002, p. 232). A percepgao
das palavras na primeira infancia parece estar relacionada a carga sentimental e
afetiva com que sdo produzidas, muito mais do que aos signos que remetem a
descricdo de uma determinada realidade ou objeto. Ora, conclui Furlan (2000, p.
384), “se a presenga de um mundo para a crianga se faz primeiro através das

intengdes do outro que a cercam, é através desse outro e do uso que ele faz de
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determinados objetos que a crianga se introduz no mundo”. Segundo Merleau-Ponty,
essa questao, ao evidenciar os determinantes sociais e fisioldgicos no entendimento

da percepc¢ao, remete a uma reconsideragéo da prépria nogao de consciéncia.

A consciéncia nédo é comparavel a uma matéria plastica que receberia do
exterior suas estruturas privilegiadas pela agdo de uma causalidade
sociolégica ou fisiolégica [...]. Se a linguagem n&o encontrasse, na crianga
que ouve falar, alguma disposicdo para o ato da palavra, permaneceria
durante muito tempo para ela um fendmeno sonoro entre outros, ndo teria
nenhum poder no mosaico de sensacdes de que a consciéncia infantil
disporia, ndo entenderiamos que ela pudesse desempenhar, na constituicao
do mundo percebido, o papel diretor que os psicélogos sdo unanimes em
atribuir-lhe (SC, 1972, p. 183-184).

No entanto, afirmar essa disposicao da crianca para o ato de fala, que faz
com que ela perceba o sentido e o uso dos objetos de maneira intencional, sem que
tenha havido anteriormente uma efetiva identificacdo ou aprendizagem da coisa, nédo
deve induzir a uma espécie de inatismo das estruturas de conduta. As condi¢bes do
meio sdo fundamentais para que possa existir a reacao da crianga a certos objetos
do modo como esta sendo descrito; ndo se trata de negar a exterioridade para
defender a interioridade. O que A Estrutura do Comportamento parece querer
demonstrar ao explicar a ordem humana, é “o carater originario do sentido da
percepcédo que se faz segundo as ‘leis de seu proprio campo’, e n&do deriva-lo de
estruturas ou conteudos internos ou externos pré-concebidos” (FURLAN, 2000, p.
392). A percepgao deixa de ser apenas algo que fornece elementos sensiveis a um
eu constituinte e se torna o lugar de apreenséo do sentido do mundo.

Segundo Bimbinet (2002, p. 68), a vivéncia infantil é preciosa a Merleau-
Ponty, justamente porque ela ilustra “muito mais do que nosso passado, ela € um
passado que exibe uma eidética uma origem que deixa ver o originario”. Para a
crianca o mundo ndo se da de forma objetiva. Antes de qualquer tipo de
extrapolacédo objetivista, encontra-se a experiéncia primeira por meio da qual os
aspectos exteriores do meio natural e os processos fisiologicos desencadeados a
partir dai encontram seu sentido. Ou seja, a experiéncia infantil diz respeito ao
momento da existéncia em que “coincidem, sob a forma de uma redugao
espontanea (dada de fato, e ndo simplesmente construida pelo discurso filoséfico) o
retorno fenomenoldgico as coisas mesmas, e o retorno cronolégico ao passado do
pensamento objetivo” (BIMBINET, 2002, p. 68).
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Essa atribuicdo de sentido ocorre por meio de uma unidade indecomponivel
e, nesse caso, o criticismo nao resolveria a questdo sobre a consciéncia incipiente
ao defender que as formas a priori aparecem como sendo distintas dos conteudos
empiricos. Apesar de Kant ir além do associacionismo, ele permanece nos moldes
da antitese intelectualista, ja que a consciéncia é compreendida como tendo o papel
de organizar os elementos sensiveis: “uma filosofia de inspiracao criticista retoma a
concepgao do conhecimento sensivel que foi ensinada por Descartes” (SC, 1972, p.
213). De acordo com a Critica da Razao Pura, “os objetos nos sdo dados por meio
da sensibilidade, que também nos fornecem as intuicbes; mas os objetos sao
pensados pelo entendimento, e também por ele sdo originados os conceitos” (KANT,
2009, p. 31). Em A Estrutura do Comportamento Merleau-Ponty (1972, p. 214) diz,
sobre essa abordagem kantiana, que “o ato de conhecer leva a idéia de um
pensamento constituinte ou naturante que funda interiormente a estrutura
caracteristica do objeto”. Seria preciso abandonar essa nog¢do da consciéncia
enquanto uma instancia responsavel por organizar a experiéncia, bem como a ideia

da percepg¢ao como um mosaico de sensacgoes.

N&o construimos a percepgdo como se constréi uma casa, reunindo
materiais emprestados dos sentidos e materiais emprestados da meméria;
nao podemos explica-la como um acontecimento da natureza, situando-a na
confluéncia de varias séries causais — mecanismos sensoriais e
mecanismos mnemonicos (SC, 1972, p. 214)

A percepcdo de um cémodo desarrumado, por exemplo, ocorre antes de
saber exatamente qual € o elemento especifico que se apresenta fora do lugar.
Realmente algo que n&o estd dado isoladamente nos elementos que compdem a
cena pode ser experimentado, o que nao se explica pela nogéo de representacao
(SC, 1972, p. 189). A consciéncia nao pode ser entendida por meio da fungao
coordenadora de um mosaico de sensagdes que o sujeito epistemologico visa a
representar intelectualmente por meio de juizos. A vida da consciéncia se exprime
mais como “‘uma rede de intengdes significativas, por vezes claras para elas
mesmas, por vezes, ao contrario, mais vividas que conhecidas. Essa concepc¢ao
permitira associa-la a agdo, ampliando nossa idéia de agao” (SC, 1972, p. 188). A
capacidade representativa da consciéncia ndo é sua caracteristica principal, existe
uma intencao e um sentido pelo qual a relagéo entre os meios e os fins da agdo nao

se reduzem a puras representacdes de objetos. O ato da palavra, por exemplo,
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exprime que o homem “deixa de aderir imediatamente ao meio, elevando-o a
condicdo de espetaculo e dele tomando posse mentalmente através do
conhecimento propriamente dito” (SC, 1972, p. 188). Embora n&o exista nenhuma
acao independente do corpo em relagdo ao seu meio, ela ndo se encontra reduzida
a seu aspecto vital.

Conforme analisa Merleau-Ponty (1972, p. 190), em experiéncias com
macacos verifica-se 0 uso de certos instrumentos, porém, quando determinado
animal usa um galho de arvore como bastdo suprime-se a existéncia do objeto como
ainda sendo um galho, este se tornou agora apenas um bastdo. O mesmo nao
ocorre com 0s seres humanos, para os quais o objeto pode ser tomado sempre com
uma variedade de aspectos, sem que nenhum dos sentidos atribuidos a ele faca

com que se perca a capacidade de uma nova significagao ser dada.

Assim, a dialéctica humana é ambigua: manifesta-se inicialmente pelas
estruturas sociais ou culturais que faz surgir e nas quais se aprisiona. Mas
seus objetos de uso e seus objetos culturais ndo seriam o que s&o se a
atividade que os faz surgir ndo tivesse também como sentido nega-los e
supera-los (SC, 1972, p. 190)

O nado entendimento dessa realidade humana leva em diregdo a uma
compreensao do comportamento que tende a fazer distingdo entre os fenbmenos
psiquicos e corporais. Afinal a psicologia se estabeleceu por essa alternativa do
interior, desde o introspectivismo cartesiano, até a pura exterioridade com Watson.
Como explica Merleau-Ponty (1972, p. 197), “assim, ndo saimos do debate classico
entre ‘mentalistas’ e ‘materialistas’. A negacdo do materialismo realista s6 parece
possivel em prol do realismo mentalista e vice-versa”.

A nocgao de forma pretendeu até aqui rejeitar os pontos de vista exclusivistas
entre aquilo que é fisico, vital ou humano, para dar lugar a uma abordagem em que
tais dimensbes encontram-se integradas por meio de processos dialéticos. Conclui-
se que, ao mesmo tempo em que o superior era liberado do inferior, ele se fundava
nele. Esse paradoxo do ser no mundo precisa ser mais bem esclarecido, ndo se
apoiando na consciéncia naturante para explicar as relagdes entre o fisico, o
biolégico e o psicologico, mas sob a légica da consciéncia perceptiva (SC, 1972, p.
199).
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3.3 O PERSPECTIVISMO DA EXPERIENCIA PERCEPTIVA E AS RELACOES
ENTRE CORPO E ALMA

Apds haver considerado as limitacbes das abordagens classicas do
comportamento, negando assim tanto a ideia de um organismo regido
mecanicamente conforme seu meio natural, como também uma nocgéo intelectualista
da consciéncia, Merleau-Ponty passa a analise sobre o que isso significa para a
relagdo entre o corpo e a alma. O diferencial aqui é a reflexdo sobre essas
realidades a partir do enraizamento da consciéncia ao mundo. Ao procurar entender
a consciéncia ingénua como ndo sendo realista,®® A Estrutura do Comportamento
langa as bases dos problemas que serdo discutidos mais profundamente na
Fenomenologia da Percepgéo.

Contra a ideia de que os objetos sdo algum tipo de causa da percepgéo, o
ultimo capitulo de A Estrutura do Comportamento teoriza que o perspectivismo da
experiéncia perceptiva revela um mundo neutro quanto ao empirismo das
abordagens cientificas e ao intelectualismo das concepcgdes filoséficas. “Auxiliados
pela nogcdo de estrutura ou de forma, percebemos assim que o mecanismo e o
finalismo deviam ser, ambos, rejeitados, e que o fisico’, o ‘vital' e o ‘psiquico’ nao
representavam trés poténcias de ser, mas trés dialéticas” (SC, 1972, p. 199, grifo do
autor). O mundo fisico ndo se encontra subordinado ao vital e nem o vital ao
psiquico, a consciéncia se encontra integrada a essas trés ordens de realidade.
Cabe, portanto, a seguinte pergunta: “Qual é pois a relacdo entre a consciéncia
como meio universal e a consciéncia enraizada nas dialéticas subordinadas?” (SC,
1972, p. 199). Ou ainda, de que modo essa questédo interage com as relagdes da
alma e do corpo? Para chegar a esclarecer esses pontos, Merleau-Ponty,
fundamentando-se no perspectivismo da experiéncia vivida pela consciéncia
ingénua, procura apontar as falhas da atitude intelectualista e empirista no que se
refere a percepcgao.

Apesar de nao esgotar o mundo vivido, a apreensao por perfis remete a uma
de suas manifestagdes possiveis, ou seja, as diferentes perspectivas de um

determinado objeto “ndo esgotam o sentido do ‘isto’ pelo qual o designo; e contudo é

% «Se nos reportarmos aos objetos tais como nos aparecem quando neles vivemos sem fala e sem

reflexdo, e se procurarmos descrever fielmente seu modo de existéncia, eles ndo evocardo nenhuma
metafora realista” (SC, 1972, p. 200).
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ele que aparece em tudo isso” (SC, 1972, p. 201-202, grifo do autor). O fato de o
objeto aparecer ao sujeito cognoscente somente por meio de um de seus lados nao
remete a qualquer tipo de postulado relativista ou subijetivista, pelo qual cada
observador, por ter voltado a si apenas uma face da coisa, perceberia algo diverso
dos demais observadores. A experiéncia perceptiva conforme vivida pela
consciéncia ingénua vai contra as teses empiristas e suas explicagdes por meio de
relagdes exteriores vinculadas a certos estados de consciéncia, como também refuta
o intelectualismo, na medida em que a nogao geral obtida do objeto n&o é uma

composigao de representacdes judicativas.

As ‘coisas’ na experiéncia ingénua sao evidentes como seres perspectivos:
€ ao mesmo tempo essencial para elas oferecer-se sem um meio interposto
e revelar-se pouco a pouco e nunca completamente; elas sao mediatizadas
por seus aspectos perspectivos, mas néo se trata de uma mediagéao légica,
ja que nos introduz na realidade carnal das coisas; apreendo num aspecto
perspectivo, que sei ser apenas um de seus aspectos possiveis, a propria
coisa que o transcende (SC, 1972, p. 202, grifo do autor).

Merleau-Ponty se propde, entdo, a tentar explicar como ocorre a percepg¢ao
do objeto uma vez que somente se possui dele um perfil, de um modo que fuja a
l6gica associacionista pela qual haveria algum tipo de acdo causal da coisa em
relacdo ao sujeito e, que também n&o seja a maneira intelectualista de um composto
de representacbes mentais a partir de uma das faces percebidas do objeto. Para
Chaui (2002, p. 246), essa proposta, ao tomar “o comportamento como estrutura,
isto €, como uma totalidade auto-regulada de relacdes dotadas de finalidade
imanente, permite afastar tanto a causalidade mecanica como a finalidade externa”.
A partir do que se evidenciou pela no¢do de estrutura, ndo poderia haver uma
relagcdo de causalidade entre o corpo e a alma. Entretanto, como o corpo — por meio
de um piscar de olhos — pode fazer desaparecer o mundo perceptivo?

Ja ndo sera mais admissivel toma-lo apenas como fenoménico e sem
distincdo com a consciéncia; o corpo real sera aquele investigado pela ciéncia, pela
anatomia, e que se coloca como uma espécie de anteparo entre a consciéncia e a
natureza. Nesse caso, a percepcgado sera entendida por meio de relagdes causais
entre o corpo e a alma, ou seja, “como uma imitagdo ou um desdobramento das
coisas sensiveis em nos, ou como a atualizagdo na alma de alguma coisa que
estava em poténcia num sensivel exterior” (SC, 1972, p. 205-206). Porém, o préprio

Descartes ja havia renunciado a esse realismo no que se refere a percepgéo para
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dar lugar a ideia de que ha uma relagao direta entre as coisas e a alma em funcao
de sua relagéo intrinseca com o corpo. O problema para Descartes € explicar como
seria plausivel, ndo se tratando mais de causas exemplares, mas sim, de causas
ocasionais, que a alma tenha percepg¢des motivadas pelo corpo.?*

Embora Merleau-Ponty se posicione criticamente quanto ao idealismo
cartesiano, o filosofo é capaz de reconhecer seu papel fundamental na
transformacdo da nocado de percepgdo. Quando Descartes se distancia das teses
realistas para entdo falar em um pensamento de ver,* ele oferecera a contraposicado
ao empirismo associacionista que permitira a fenomenologia se posicionar frente as
duas abordagens. Segundo Barbaras (1997, p. 20), “o modo de conceitualizacao
destas duas tradicdes € reinvestido no proprio movimento pelo qual eles séo
criticados”. N&o para nega-las em absoluto, mas, a fim de afirmar a experiéncia
perceptiva como um acontecimento nédo constituido pelo sujeito ou pelo objeto,
porém instituida a partir da condicdo de ser no mundo enquanto corpo.®’

Torna-se dificil fugir a atitude realista uma vez que “a substituicdo de causas
exemplares pelas causas ocasionais ndo suprime a necessidade de colocar no
cérebro alguma representacao fisiolégica do objeto percebido” (SC, 1972, p. 207).
Portanto, o intelectualismo ndo se furta a ter que encontrar no corpo um
correspondente para a percepgédo, como o fez Descartes ao escolher a glandula

pineal para esse fim.** Em func&o disso, seria uma espécie de pseudocartesianismo

2 “A coisa exterior e a impressao corporal ndo agem mais como causas exemplares, sdo causas

ocasionais dos sentimentos da alma. Mas nem todas as dificuldades estdo resolvidas; se as
impressdes cerebrais sdo apenas as causas ocasionais da percepc¢ao, isso ndo significa que néo
tenha que haver uma correspondéncia regrada entre certas impressdes cerebrais e certas
Eoercepgc")es” (SC, 1972, p. 206). . 3 o

Na segunda Meditagdo, quando Descartes cita o exemplo do pedago de cera, se verifica essa ideia

com relagdo ao estatuto da percepgdo. Ao defender que o conhecimento da natureza do espirito é
mais facil que a natureza corporal o filésofo diz que “sé concebemos os corpos pela faculdade de
entender em nos existentes e ndo pela imaginagdo e nem pelos sentidos, € que ndo os conhecemos
pelo fato de vé-los ou de toca-los, mas somente por concebé-los pelo pensamento, reconhego com
evidéncia que nada ha que me seja mais facil de conhecer do que meu espirito” (DESCARTES, 1973,
p. 106).
31 Chaui explica a nogao de instituicdo em Merleau-Ponty afirmando que “o modo de ser da instituigdo
ndo é o de um fazer eficaz ou eficiente fundado numa relagdo entre meios e fins e numa escolha,
mas é uma operagdo simbdlica ou um ato, que pode ser designado como nascimento, entendido
como ‘instituicdo de um provir. A instituicdo, como nascimento, & ato iniciante ou génese, cuja
peculiaridade é ser uma génese continuada cuja seqiiéncia ndo esta pré-determinada” (CHAUI, 2009,
Ez' 31, grifo do autor).

A fim de dar uma explicagédo para a diplopia, que trata da questdo sobre como a impressao dos
objetos a partir de duas imagens captadas pela retina pode fornecer a percepgdo de apenas um
objeto, Descartes, no artigo 35 das Paixées da Alma, explica a atuagdo da glandula pineal. “Se
observamos um animal vir em nossa direcdo, a luz refletida de seu corpo cria duas imagens dele,
uma em cada um de nossos olhos, e essas duas imagens formam duas outras, mediante os nervos
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a postura dos cientistas e dos psicologos no que se refere a percepgdo, ambos a
consideram como o resultado de certas condigbes interiores relacionadas aos
aspectos fisioldgicos ou psiquicos (SC, 1972, p. 207).

Apesar da afirmacéo cartesiana de que é a alma que vé as coisas e nao o
olho ou o cérebro — o0 que é positivo quando comparada com uma interpretacao
atomista da percepcédo —, os avangos da fisiologia moderna postularam, contra o
associacionismo dos estados de consciéncia, uma explicagdo a-causal com base em
estruturas. Nao partiram, todavia, da ideia de estrutura como estando contida na
natureza; se assim fosse, o realismo teria razdo e haveria uma agdo causal da
natureza sobre a percepc¢ao, ou seja, a percep¢ao estaria inserida na natureza. (SC,
1972, p. 208). O mérito de Descartes esta justamente no abandono desse realismo
causal em funcédo de uma explicagdo da percepgcdo sem ter que recorrer a um

agente exterior.

Desse ponto de vista, a percepgédo nao podia mais aparecer como o efeito
em nés da agdo de uma coisa exterior, nem o corpo como intermediario
dessa agéo causal; a coisa exterior e o corpo, definidos pelo pensamento da
coisa e pelo pensamento do corpo — pelo significado coisa e pelo significado
corpo —, tornavam-se indubitaveis tais como se apresentam para nés numa
experiéncia licida ao mesmo tempo que perdiam os poderes ocultos que o
realismo filoséfico Ihes confere (SC, 1972, p. 211).

Essa seria, de acordo com Hass (2008, p. 11), a verdadeira revolucao
realizada pela filosofia cartesiana. Entretanto, ndo ha em Descartes um
desdobramento sobre a percep¢ao a partir da nogédo de um acontecimento primario
e original, pois, o realismo atribuido a consciéncia ingénua retorna com o
intelectualismo na medida em que a alma é estimulada pelo corpo para entdo o
objeto ser percebido. Por isso, “Merleau-Ponty argumenta que a teoria
representacional da percepcéo introduz um cisma no coragao da vida” (HASS, 2008,
p. 12), visto que separa a consciéncia do mundo e dos outros, e reduz a natureza a

condicdo de uma matéria maquinal.

opticos, na superficie anterior do cérebro defronte as suas concavidades; em seguida, por meio dos
espiritos que preenchem suas cavidades, essas imagens irradiam de tal forma para a diminuta
glandula envolvida por esses espiritos que o movimento componente de cada ponto de uma das
imagens tende para o mesmo ponto da glandula para o qual tende o movimento que forma o ponto da
outra imagem, a qual representa a mesma parte desse animal, por meio do que as duas imagens
existentes no cérebro compdem apenas uma unica na glandula, a qual, agindo diretamente contra a
alma, possibilita-lhe ver a figura desse animal”’ (DESCARTES, 1948, p. 489-490).
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Talvez a maneira kantiana sobre como se da a percepgdo possa ser
considerada mais apropriada uma vez que se reconhece o fornecimento de um
sentido ou de um significado pelo qual a propria coisa é alcangcada. Nesse caso, diz
Merleau-Ponty (1972, p. 215), “é a Kant que devemos remontar a idéia de que a
percepcao do ponto O esta no ponto O. Ela resulta imediatamente de uma noc¢ao da
consciéncia como vida universal na qual toda afirmacado de objetos encontra seus
motivos”. O conhecimento ndo estaria diretamente relacionado a natureza em si e o
corpo passaria a ser apenas mais um objeto para a consciéncia, um fenémeno.
“‘Mas, sera tal fendmeno uma efetiva juncdo entre esséncia e existéncia?”
(MOUTINHO, 2006, p. 83). A consciéncia em Kant poderia, por um lado, ser tomada
como uma parte desse mundo, tendo em vista que ela se encontra envolvida nos
processos pelos quais ele € percebido e, por outro, como uma espécie de “meio
ambiente de universo, pressuposta por toda afirmag¢do de um mundo” (SC, 1972, p.
215).

E no modo como essa dualidade da consciéncia & compreendida que,
fundamentalmente, se constitui o problema para o intelectualismo criticista.
Principalmente na passagem da primeira para a segunda edi¢do da Critica da Razéao
Pura, em que fica clara a anulagado da consciéncia sensivel, conforme a significacao
para o fenbmeno € atribuida pelo entendimento. Como afirma Merleau-Ponty em

nota de A Estrutura do Comportamento:

Sabemos que a segunda edicdo da Critica da razdo pura retira da
sensibilidade a ‘intuicdo formal’ — ‘a maneira como somos afetados’, dizia a
Estética transcendental — e a da ao entendimento, como abandona as trés
sinteses da imaginacdo transcendental que, mesmo cada uma delas
supusesse a seguinte, davam a aparéncia de uma estrutura do espirito,
para tornar mais visivel a presenca do Eu penso em todos os niveis de
consciéncia que uma analise abstrata poderia distinguir (SC, 1972, p. 216,
grifo do autor).

Sob a ética merleau-pontyana, o criticismo suprimiria o problema das relagbes
entre a alma e o corpo pelo modo como explica a consciéncia sensivel. Na verdade,
pela avaliacao apresentada em A Estrutura do Comportamento, o aspecto sensivel
da consciéncia proposto inicialmente por Kant, € negado num segundo momento. A
compreensdao da experiéncia perceptiva fica prejudicada: “a matéria do
conhecimento torna-se uma nog¢ao limite posta pela consciéncia na sua reflexao

sobre si mesmo, e ndo um componente do ato de conhecer” (SC, 1972, p. 216). A
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percepcao, portanto, seria apenas o esbog¢o rudimentar de uma ciéncia a ser
constituida pelo intelecto. Segundo Moutinho, o problema esbogado pela analise de
Merleau-Ponty diz respeito ao fato de que o correlato da consciéncia “ndo € o ser,
mas o fendbmeno; e se esse fendbmeno se distingue da pura aparéncia, é justamente
porque ele envolve a significacdo, de que a aparéncia é desprovida” (MOUTINHO,
2005, p. 268). Isso quer dizer que a percepgao do mundo precisa ser interpretada
pelas estruturas da consciéncia, o que vai contra a proposta da fenomenologia e
coloca a filosofia transcendental no mesmo patamar da filosofia de sobrevoo. Apesar
disso, Merleau-Ponty considera que a terceira critica apresenta um viés diferenciado
sobre a relacao estética do sujeito e do objeto artistico. O acordo ali pretendido entre
o sensivel e inteligivel, sera retomado no prefacio da Fenomenologia da Percepg¢éo

como uma contribuicdo importante da filosofia kantiana.

O proéprio Kant mostra, na Critica do Juizo, que ha uma unidade entre a
imaginacdo e o entendimento, uma unidade entre os sujeitos antes do
objeto, e que na experiéncia do belo, por exemplo, eu experimento um
acordo entre o sensivel e o conceito, entre mim e o outro, que é ele mesmo
sem conceito (PhP, 2009, p. 18, grifo do autor)

Assim, o acordo entre sujeito e objeto que remete a um campo fenomenal em
que transparece o irrefletido, ja estaria esbo¢ado na obra do filosofo de Kénigsberg.
Mas, é com uma teoria reelaborada das formas que se realizara o encontro entre o
sensivel e o inteligivel a partir da vivéncia antepredicativa da consciéncia. Por meio
da ideia de intencionalidade se configura essa unidade do mundo pré-objetivo.
Entretanto, ndo uma intencionalidade em ato como no sentido da Critica da razdo
pura em que o juizo assume posi¢cdes voluntarias diante do objeto cognitivo, mas
uma intencionalidade operante (fungierende intentionalitét), no sentido husserliano
do termo. (PhP, 2009, p. 18). Aquela que ndo aparece simplesmente como um ato
da consciéncia, mas transparece ‘em nossos desejos, nossas avaliagbes, nossa
paisagem, mais claramente do que no conhecimento objetivo, e fornece o texto do
qual nossos conhecimentos procuram ser a tradu¢cdo em linguagem exata” (PhP,
2009, p. 18). Um tipo de relacdo que para Merleau-Ponty ndo pode ser clarificado
por nenhuma analise, mas apenas constatado e posto em evidéncia pelo

pensamento filosofico e pela ciéncia.®

* No artigo intitulado Merleau-Ponty e a filosofia de seu tempo, Moura (2008, p. 20-27) analisa a
relacdo de Merleau-Ponty e Husserl no que se refere a nogdo de intencionalidade operante,
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O problema & que na perspectiva kantiana, mesmo na Critica do Juizo, nao
se tem um verdadeiro encontro entre o dado e o pensado, entre a existéncia e a
esséncia: “o sentimento de prazer e desprazer ndo designa enfim absolutamente
nada no objeto, apenas a maneira pela qual o sujeito sente-se a si proprio quando é
afetado pela representagdo” (MOUTINHO, 2006, p. 90). Ora, ndo é a consciéncia
como meio universal que Merleau-Ponty pretende defender contra as abordagens
causais tanto da ciéncia quanto da filosofia? De fato, uma explicagdo com base em
estruturas parece compactuar a ideia de uma consciéncia naturante. Nesse caso,
haveria o privilégio da ordem humana sobre a ordem fisica e vital,** como em uma

filosofia de inspiracéo criticista.®

Posto que as relagbes do sistema fisico e das forcas que agem sobre ele,
as do ser vivo e de seu meio ndo sdo relagbes exteriores e cegas de
realidades justapostas, mas rela¢des dialéticas em que o efeito de cada
acéo parcial & determinado por seu significado para o conjunto, a ordem
humana da consciéncia n&o aparece como uma terceira ordem justaposta
as duas outras, mas como sua condi¢c&o de possibilidade e seu fundamento
(SC, 1972, p. 218).

Se ja ndo mais se trata de uma operagao causal entre o fisico, o vital e o
psiquico, mas de trés dialéticas subordinadas umas as outras, o problema das
relagdes entre a alma e o corpo ndo se coloca mais como um enigma real, uma vez

que nao mais se distinguem. Uma anomalia nos olhos ndo €& necessariamente

afirmando que ha um sentido bem distinto para os dois autores, e que provavelmente Husserl nido
concordaria com a perspectiva existencial que Merleau-Ponty atribui ao termo. “O que Husserl
pensaria desse ambiente projetado por Merleau-Ponty para hospedar o seu conceito? As piores
coisas possiveis, como se pode inferir das paginas em que ele comenta ou responde as criticas
daquele setor da ‘filosofia da existéncia’ que ele pdde conhecer e que mais o aborrecia” (MOURA,
2008, p. 21).

* Para Dupond, ha em A Estrutura do Comportamento um privilégio da ordem humana sobre a
ordem fisica e vital. O fil6sofo teria apenas invertido o esquema de fundagdo colocado pela
Guestalttheorie: “Merleau-Ponty se inscreve, assim, na tradicdo do idealismo transcendental, que
confere ao espirito (constituinte) uma primazia transcendental sobre a matéria e a vida (a natureza
constituida)” (DUPOND, 2008, p. 94, grifo do autor). De fato a referéncia feita em A Estrutura do
Comportamento sobre a ordem humana como condi¢cdo de possibilidade ou fundamento das demais
ordens é um comentario intelectualista. Contudo, Dupond falhou em perceber que Merleau-Ponty nao
esta falando sobre a sua prépria compreensdo da forma, mas sobre como é compreendida a ordem
humana pelo criticismo. Ao retomar o que foi dito a respeito do privilégio da capacidade simbodlica,
Merleau-Ponty afirma: “tanto do ponto de vista dessa consciéncia absoluta, meio do universo, como
do ponto de vista criticista, o problema das rela¢gdes da alma com o corpo parece desaparecer” (SC,
1972, p. 218).

% As criticas de Merleau-Ponty com referéncia a solugéo dada pelo criticismo as relagdes entre corpo
e alma se dirigem né&o tanto a Kant, mas a alguns de seus continuadores. Em nota de rodapé de A
Estrutura do Comportamento o filésofo diz que pensa “numa filosofia como a de Brunschvicg e ndo na
filosofia kantiana que, em particular na Critica do juizo, contém indicagdes essenciais no tocante aos
problemas que estao aqui em discussao” (SC, 1972, p. 223).
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considerada um problema relativo apenas ao corpo ou ao 6rgdo especifico
responsavel pelo processo sensorial da visao.>® “Os eventos corporais deixaram de
constituir ciclos autbnomos, de seguir os esquemas abstratos da biologia e da
psicologia, para receber um sentido novo” (SC, 1972, p. 219). Nao seria plausivel
afirmar que a percepgcéo é um acontecimento explicado pelo exterior, nem muito
menos fazer alusdo a tese de um centro registrador das qualidades sensiveis do
objeto cuja localizagdo seria o cérebro. Uma alucinacdo ndo remete a algum
problema relacionado ao setor central e também n&o é simplesmente a visao de algo
que néao existe. Ela esta relacionada a um conjunto de acontecimentos pelos quais
ocorrem mudancgas referentes ao campo perceptivo, por isso, o “seccionamento do
nervo 6tico pode ser considerado causa da cegueira apenas no sentido em que a
surdez de Beethoven ‘explica’ suas ultimas obras” (SC, 1972, p. 221).

Até aqui, Merleau-Ponty n&o vé na postura critica graves problemas, ela
permite ao menos levar em diregcao a atitude transcendental. Mas, entdo, qual é
realmente a questdo? Afinal, o criticismo n&o livrou a filosofia do problema das
relacdes entre o corpo e a alma, por meio do abandono da ideia de uma agao causal

de um sobre outro? Aparentemente sim, contudo, ndo de forma satisfatoéria.

Enquanto o pensamento criticista rejeita cada vez mais o problema das
relacdes da alma com o corpo mostrando que nunca lidamos com um corpo
em si, mas com um corpo para uma consciéncia e que, por conseguinte,
nunca temos que colocar a consciéncia em contato com uma realidade
opaca e estrangeira, € a cada instante para ndés que a consciéncia
reconhece sua ineréncia a um organismo, pois ndo se trata de uma
ineréncia a sistemas materiais, que nao podem ser, com efeito, mais do que
objetos para a consciéncia, mas de uma presenga ha consciéncia de sua
prépria histéria e das etapas dialéticas que atravessou (SC, 1972, p. 224-
225, grifo do autor).

O criticismo ndo supunha por meio de uma filosofia transcendental esse tipo
de inacabamento da experiéncia perceptiva, cada nova sintese de uma consciéncia
constituinte superava a anterior. Desse modo, a relagdo do corpo e da alma nao era
problematica, pois o corpo so existia para uma consciéncia. Merleau-Ponty procura,
portanto, pensar o corpo e a alma de uma maneira que n&o seja nem materialista e
nem espiritualista, sem negar o substrato material envolvido na percepg¢ao e néo a

reduzindo ao seu aspecto somatico. Mas também, sem ter que recorrer a ideia de

% Como no caso de El Greco — citado por Merleau-Ponty (1972, p. 219) — para quem uma espécie de
falha dos olhos foi integralmente assimilada por seu ser inteiro.
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um espirito, alma ou mesmo consciéncia, que seria responsavel pela organizagéo do
fendmeno perceptivo. Nesse sentido, o fildsofo recorrera novamente a Gestalttheorie
para tentar uma saida dessas abordagens antagbnicas, porém procurando
ultrapassar a psicologia das formas, na medida em que fixa na consciéncia

perceptiva a solugcdo da questao.

E a consciéncia perceptiva que precisariamos interrogar para nela encontrar
um esclarecimento definitivo. Limitamo-nos aqui a indicar como o estatuto
do objeto, as relagdes da forma com a matéria, as da alma com o corpo, a
individualidade e a pluralidade das consciéncias sdo fundadas nela (SC,
1972, p. 227).

Todavia, essa consciéncia perceptiva ndo é universal, a experiéncia de cada
individuo frente as qualidades do objeto é unica. Trata-se da apreensdo de um
sentido que, apesar de poder ser expresso por meio de terminagdes logicas e
racionais, ndo € da ordem do para si. Nao é a coisa mesma na sua integralidade que
o sujeito apreende por meio do ato perceptivo, justamente porque a atribuigdo de um
sentido ndo diz respeito ao objeto e as suas propriedades sensoriais, como também
nao deriva de uma inteleccdo. Apesar de duas pessoas diante de um objeto
perceberem o mesmo objeto, ndo sdo as mesmas faces que ambos contemplam.
Esse perspectivismo da percepc¢ao é o que torna possivel que o mesmo objeto seja
visto de uma infinidade de angulos diferentes sem que cada sujeito perceptivo
perceba um objeto distinto.

N&o se trata de superar o perspectivismo, ja que ndo existe outro modo das
coisas aparecerem a uma consciéncia que nado seja por meio de seus multiplos
perfis. Por conseguinte, torna-se inviavel até mesmo imaginar um objeto que poderia
ser constituido por meio de representagdes mentais na sua completude. “Os objetos
dados na experiéncia direta sdo vividos como realidades e s6 depois se constituem
como objetos puros, limpos e verdadeiros como a ciéncia e a consciéncia moderna
assim os definiram” (FALABRETTI, 2006, p. 197). Por isso mesmo, contra a
abordagem intelectualista e criticista, Merleau-Ponty afirma que “uma percepg¢ao que
seria coextensiva as coisas sensiveis é inconcebivel, e ndo é fisicamente, mas de
maneira logicamente que ela é impossivel” (SC, 1972, p. 230). N&o existe percepgao
se houver a suposicdo de captar o objeto em sua integralidade, “é absolutamente
necessario que o objeto ndo se oferega inteiramente ao olhar que nele pousa e que

reserve aspectos visados na percepg¢ao presente, mas nao possuidos” (SC, 1972, p.
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230). Diferentemente de uma relagdo entre signo e significado, os aspectos
perspectivos do objeto € sua maneira prépria de se dar a percepg¢do. Ao pensar o
corpo tendo por base essa mesma concepc¢ao faz-se mister distingui-lo de puras
significacbes logicas, como as da biologia e da psicologia. E razoavel trata-lo
objetivamente pelas ciéncias a semelhanga dos objetos em geral e Merleau-Ponty
nao pretende negar esse aspecto da natureza corporal. O fildsofo pretende apenas
demonstrar a insuficiéncia de uma definigéo reificadora. Uma das diferencgas entre o
corpo e as coisas € que ele nao permite uma analise minuciosa de seus multiplos

perfis. Sempre existirdo aspectos que serdo obscuros e inacessiveis.

Bem sei que nunca verei diretamente meus olhos, e que, mesmo num
espelho, ndo posso aprender seu movimento e sua expresséao viva. Minhas
retinas sdo para mim um incognoscivel absoluto. No final das contas, temos
aqui apenas um caso particular do perspectivismo da percepcgéo. Dizer que
tenho um corpo é simplesmente uma outra maneira de dizer que meu
conhecimento € uma dialética individual na qual aparecem objetos
intersubjetivos, que esses objetos, quando lhe sdo dados no modo de
existéncia atual, apresentam-se a ela por aspectos sucessivos que nao
podem coexistir, e que, por fim, um deles se oferece obstinadamente ‘do
mesmo lado’, sem que eu possa girar em torno dele (SC, 1972, p. 230, grifo
do autor).

A aura de mistério na qual esta inserido o corpo e os proprios objetos impede
que uma descri¢do cientifica dé conta da explicagédo do fendbmeno perceptivo, uma
vez que o dar-se por perfis é uma caracteristica geral fundamental dos seres. E a
devida atengdo a esse perspectivismo que deve favorecer uma saida mais
interessante para a questdo da relacdo entre a alma e o corpo. O problema é
transformado para as “relagbes entre a consciéncia como fluxo de acontecimentos
individuais, de estruturas concretas e resistentes, e a consciéncia como tecido de
significados ideais” (SC, 1972, p. 232). Existe o corpo como um amontoado de
orgdos que pode ser muito bem delimitado e descrito por certas leis fisioldgicas,
como também ha um corpo intencional envolvido nos processos de sua prépria
existéncia.

O que aparentemente poderia ser considerado contraditério torna-se plausivel
quando n&o se procura dar uma explicagao objetiva e absoluta sobre a percepcéo,
quando se busca compreender o corpo nao apenas como um anteparo entre um eu
e 0 mundo, ou como apenas mais um objeto entre objetos. Enfim, quando se admite
a ambiguidade da experiéncia perceptiva e do corpo proprio, deve-se entendé-los

como processos dialéticos que ddo margem a diferentes interpretacbes. Sem por
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isso excluir nenhuma ou acreditar que exista uma mais certa, coerente ou verossimil
que a outra. O realismo procura explicar a percepgéo a partir dos objetos, ou do
mundo, por outro lado, o criticismo pretende torna-la apenas uma instancia que
possibilita a coordenacéo de sensacdes a fim de que o entendimento constitua uma
ciéncia. Ja Merleau-Ponty visa a favorecer o retorno ao momento original da
experiéncia para descrever esse acontecimento, procurando entender como se da a
relacdo do perfil com a coisa mesma. No caso das relagbes humanas parece claro
que “o comportamento do outro exprime uma certa maneira de existir antes de
significar uma certa maneira de pensar” (SC, 1972, p. 239). Do mesmo modo, “a
consciéncia pode viver nas coisas, sem reflexdo, abandonar-se a sua estrutura
concreta que ainda nao foi convertida em significado exprimivel” (SC, 1972, p. 239).
O perspectivismo da experiéncia perceptiva sugere, portanto, ndo somente a
negacado da causalidade corporal, social ou psicolégica, mas ainda, que corpo e
alma existem de maneira distinta somente no sentido de um processo dialético pelo
qual se busca “igualar a consciéncia a experiéncia inteira, recolher na consciéncia
para si toda a vida da consciéncia em si” (SC, 1972, p. 240).

Ao levantar a questdo acerca da temporalidade e do enraizamento do ser no
mundo, Merleau-Ponty acredita poder explicar como “tornamos compreensivel ao
mesmo tempo a distingdo e a unido entre a alma e o corpo” (SC, 1972, p. 226). Isso
se explica pelo fato de que o momento vivido em um passado distante é sempre
carregado pelo sujeito no tempo presente. Dessa forma, “as decisbes mais
fundamentais ndo sdo atos de consciéncia, nem sdo de momento, mas sé&o
trabalhadas ou preparadas ao longo do tempo” (FURLAN, 2008, p. 217). Por meio
da analise da nocao de estrutura emprestada da Gestalttheorie e reformulada por
Merleau-Ponty percebe-se que “os fendbmenos perceptivos ndo dependem de uma
representacdo animica exterior aos elementos sensiveis da experiéncia” (MULLER,
M. 2001, p. 14, grifo do autor). A dualidade suposta por Descartes nunca é
completamente superada, entretanto, ndo o dualismo de substancias, visto que essa
afirmacao instaura um problema insoluvel para a filosofia. Ao se abandonar a no¢ao
de causalidade para explicar a percep¢ao, o corpo é aprendido como “um conjunto
de caminhos ja tragcados, de poderes ja constituidos, o solo dialético adquirido no
qual se opera uma enformagdo superior, e a alma é o sentido que se estabelece
entdo” (SC, 1972, p. 227, grifo do autor). Foi por meio da idéia de estrutura no

estudo do comportamento e da percepg¢ao que se confirmou “esta ambigilidade da
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natureza corporal” (SC, 1972, p. 223). A experiéncia perceptiva se torna em
Merleau-Ponty, diferentemente do que a tradicdo filoséfica cunhou ao longo da
histéria, um acontecimento primario e original repleto de sentido e de significagbes,
que nao necessariamente funda a consciéncia, mas sem a qual ndo poderia haver
consciéncia.

O mundo da percepcgao € esse mundo pré-reflexivo para o qual o pensamento
sempre se dirige, do qual ele sempre fala e para o qual a razdo sempre se volta,
porque existe a partir dele e dele é inseparavel. Como afirma Barbaras (1999, p. 09),
o0 problema da percepgdo ndo € apenas uma discussdo sobre uma capacidade
humana em especial, mas uma questédo ontoldgica de grandes consequencias para
os constructos filosoficos da histéria do pensamento e das relagdes entre

consciéncia e natureza.

Nés podemos certamente crer que é no plano da experiéncia sensivel que
alguma coisa se da primitivamente, que toda determinagdo, toda
objetivacdo se descobre sob um solo prévio, esse mundo que nos é
precisamente liberado pela experiéncia perceptiva (BARBARAS, 1999, p.
09)

No entanto, n&o ha percepcdo sem corpo como também ndo ha corpo que
nao perceba estruturas fundamentais da existéncia. Como afirma Carman (2008, p.
78), “a idéia central e original de Merleau-Ponty sobre a percepcéo é de que ela é
nao apenas contingentemente, mas essencialmente um fendmeno corporal’. Trata-
se de um relacionamento perpétuo entre o corpo e 0 mundo, na vivéncia de um
campo fenomenal que fora ignorado pela tradicdo classica: “na sua forma mais
concreta a percepcao se manifesta como um modo do nosso corpo estar no mundo”
(CARMAN, 2008, p. 78).

A critica ao modelo teorico das abordagens cientificas, realizada a partir das
evidéncias do proprio saber objetivo, conduziu a reflexdo, em A Estrutura do
Comportamento, para os grandes temas tratados na Fenomenologia da Percepgéo.
“Ja esse pequeno texto tinha portanto um alcance enorme, bem além do flerte com a
psicologia: ele prefigura uma ontologia que atende ao projeto de renovacédo do
pensamento moderno, marcado por aquela herangca” (MOUTINHO, 2006, p. 23).
Tanto é verdade, que o tema da percepc¢ao e o do corpo proprio aparecem no ultimo
capitulo de A Estrutura do Comportamento como uma espécie de abertura das teses

da Fenomenologia da Percep¢cdo. Segundo Chaui, o combate ao duplo
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reducionismo expresso pelo naturalismo cientifico e pelo intelectualismo filosofico,

que ocorre a partir da nogao de estrutura do comportamento, evidencia que

[...] o corpo ndo é um agregado de musculos e nervos que opera em
‘processos de terceira pessoa’ (isto €, conforme a causalidade mecanica e
funcional) mas uma totalidade ativa estruturada internamente e estruturante
de seu mundo, e que a consciéncia reflexiva ndo é a forma candnica da
consciéncia, nem sua Unica forma nem primeira manifestagdo, mas é
dependente da consciéncia perceptiva, indiscernivel de um corpo
cognoscente, isto &, do corpo como principio estruturante (CHAUI, 2002, p.
234).

Ainda que essas teses se aprofundem na Fenomenologia da Percepgéo,
conforme se verificara a seguir, esse primeiro projeto merleau-pontyano inicia o
processo de recuperacdo do mundo sensivel ao evidenciar a relevancia do
organismo na assimilacdo dos estimulos. O mecanicismo e o vitalismo, bem como o
materialismo e o espiritualismo, como antiteses influenciadas pela filosofia
cartesiana da res cogitans e da res extensa, foram sendo destituidas de seu lugar
privilegiado nas abordagens sobre o comportamento, conforme o corpo foi perdendo
o status de objeto. Nesse sentido, as duas obras se complementam com o objetivo
de revelar a ineréncia da consciéncia ao organismo (SC, 1972, p. 225), em “procurar
uma filosofia que nos faga compreender o surgimento da razdo em um mundo que
ela ndo fez” (PhP, 2009, p. 83).
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4 O CORPO PROPRIO COMO FUNDAMENTO DE UMA FILOSOFIA DA
EXISTENCIA

Tanto A Estrutura do Comportamento como a Fenomenologia da Percepgao
afirmam a relevancia de um sujeito encarnado envolvido na dimensao pré-objetiva e
antepredicativa da consciéncia, a qual fora ignorada pela tradicdo filosofica.
Portanto, “se deve concluir que a nogdo de uma consciéncia engajada, tal como a
descobrira mais tarde a descrigdo da experiéncia natural ou ingénua, ja se encontra
implicada, ou mesmo imposta, pela critica interpretativa da experiéncia cientifica”
(WAELHENS, 1972, p. 13). Porém, é na Fenomenologia da Percepgdo que Merleau-
Ponty apresenta uma teoria sobre o fenébmeno perceptivo que pensa a ambiguidade
e 0 enraizamento do ser no mundo levando em consideragao a temporalidade.

A partir da analise de alguns conceitos como o de sensagao, associagéao,
projecéo das recordacgdes e atencao e juizo, estudados na introdugdo da obra, o
meétodo fenomenoldgico de Merleau-Ponty visa demonstrar a insuficiéncia do
empirismo e do intelectualismo na explicacdo da experiéncia perceptiva. Isso para
introduzir a ideia de algo mais fundamental e que ja havia sido esbogado

preliminarmente em A Estrutura do Comportamento.

A critica da hipotese de constancia e, mais geralmente, a redugéo da ideia
de ‘mundo’ abriam um campo fenomenal que devemos agora circunscrever
melhor, e convidavam-nos a reencontrar a experiéncia direta que é preciso
situar, Pelo menos provisoriamente, em relagdo ao saber cientifico, a
reflex@o psicolégica e a reflexdo filosofica (PhP, 2009, p. 80).

O campo fenomenal diz respeito a uma dimensédo “onde nao ha distingcao
absoluta — no sentido classico — entre o vivido e o pensado, entre o que é sentido e
0 que é representado” (FALABRETTI, 2008, p. 154). Ou seja, somente a partir da
reflexdo em torno de um eu engajado com o mundo e submerso numa vivéncia pré-
reflexiva é que se poderao formar conceitos filosoficos validos. Parte-se do principio
de que o mundo é vivenciado pelo sujeito antes da reflexdo, e justamente essa
dimenséo originaria do ser no mundo foi ignorada pelo intelectualismo e pelo
empirismo, tanto no que se refere ao comportamento, como também no que diz
respeito a percepcgao.

Qualquer ciéncia ou filosofia se constroem sobre a realidade do mundo vivido,

sobre o lebenswelt, e para refletir sobre seus principios e postulados é forgoso
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atentar para essa experiéncia primeira da qual toda reflexdo &€ a posteriori. Nesse
caso, 0 corpo e a percepgao sao fundamentais, visto que é por meio deles que se
estabelece a relagdo entre o ser humano e o ser do mundo. Mas, para que a
percepcao cumpra seu papel, é importante que ela deixe de “ser uma simples
funcdo sensorial, isto €, que ela ultrapasse os limites classicos do sensivel puro”
(MOUTINHO, 2006, p. 94). Somente assim, se podera realizar o recuo ao momento
originario, conforme vivido pela experiéncia do corpo préprio.

A partir da experiéncia de ser no mundo se evidencia a impossibilidade de
pensar o corpo “como um conjunto de processos em terceira pessoa” (PhP, 2009, p.
240). Segundo Merleau-Ponty (PhP, 2009, p. 240), suas “fungbes ndo podem estar
ligadas entre si e ao mundo exterior por relagbes de causalidade, todas elas estao
confusamente retomadas e implicadas em um drama uUnico”. Do mesmo modo,
coloca-se a dificuldade de entendé-lo levando em consideracdo exclusivamente os
atos pessoais; na verdade, sera analisando a fisiologia e as reflexbes sobre certas
patologias que se podera revelar que “no conjunto de meu corpo se delimitam
regides de siléncio” (PhP, 2009, p. 112).

Faz-se necessario perceber e destacar que a existéncia do ser humano
enquanto corpo no mundo antecede a existéncia de uma consciéncia reflexiva, e
que nao faz sentido atribuir ao pensamento um privilégio sobre o corpo, ja que a

propria consciéncia provém do contato de um corpo-sujeito com as coisas.

E assim uma tendéncia bastante geral reconhecermos entre o homem e as
coisas ndo mais essa relagcéo de distancia e de dominagéo que existe entre
0 espirito soberano e o pedaco de cera na célebre andlise de Descartes,
mas uma relagdo menos clara, uma proximidade vertiginosa que nos
impede de nos apreendermos como um espirito puro separado das coisas,
ou de definir as coisas como puros objetos sem nenhum atributo humano
(C, 2004, p. 27).

Nesse sentido, o corpo possui uma realidade propria, simultaneamente sujeito
e objeto, e se revela como mediador responsavel pela existéncia de um sentido para
a realidade. Esse enraizamento da consciéncia ao mundo, dird Merleau-Ponty
(2009, p. 241), “opde-se ao movimento reflexivo que destaca o objeto do sujeito e o
sujeito do objeto, e que nos da apenas o pensamento do corpo ou 0 corpo em idéia,
e ndo a experiéncia do corpo ou o corpo em realidade”. Tal concepcgao teria se
desenvolvido numa dimensdo derivada, por ndo dar a devida importancia a

experiéncia perceptiva como um ato primario da existéncia e do pensamento,
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ignorando assim o locus fundamental do conhecimento. Como afirma Dupond (2008,
p. 89), ao neutralizar a “bifurcacdo do em si e do para si, a percep¢ao nos permite
pensar a diferengca e a continuidade entre as ordens do ser, do inanimado ao
espirito”.

Merleau-Ponty busca, portanto, um retorno aos fendmenos, ao exato
momento em que ele se oferece a percepcéo, para entdo fundar ali uma filosofia
transcendente e radical, sem ignorar a participacdo do sujeito nesse processo
constituinte, mas também, sem negar a atuacao decisiva do objeto. Na abordagem
fenomenoldgica o corpo passa a desempenhar um papel fundamental no processo
de construgcdo do conhecimento, e se torna a chave para compreender a existéncia

enquanto ser no mundo.

4.1 ENTRE O PSiQUICO E O FISIOLOGICO

De acordo com Merleau-Ponty, a exemplo do itinerario filosofico de A
Estrutura do Comportamento, o proprio avango da fisiologia e da psicologia denuncia
a impossibilidade de tratar o corpo na perspectiva exclusiva do em si, como apenas
mais um objeto entre objetos, da mesma forma que possibilita verificar a
insuficiéncia de toma-lo como puro para si. “Ver-se-a que o corpo proprio se furta, na
prépria ciéncia, ao tratamento que a ele se quer impor” (PhP, 2009, p. 100). Basta
avaliar algumas patologias para evidenciar que ha situagcées néo explicaveis apenas
pelas condigbes fisioldgicas ou por meio de determinantes psiquicos. Como afirma
Montovani (2009, p 194), o patologico “ultrapassa o objetivismo tdo caracteristico a
ciéncia e, neste sentido, ele nos desvela aquilo que a ciéncia deixou escapar, aquilo
que estad antes da objetividade cientifica”. E o caso, por exemplo, do membro
fantasma®’ e da anosognose38, que respectivamente se referem a resignacdo do

paciente em aceitar a mutilagdo ou a recusa da perda do movimento.

" O Membro fantasma & um fenémeno que ocorre em pessoas que sofreram algum tipo de mutilagéo
de seus membros. Caracteriza-se pela negagéo da perda, ou seja, a pessoa ainda sente uma parte
do seu corpo que ndo mais possui, hdo apenas sente, como continua a contar com ele na execugéo
das tarefas diarias, ainda que nao seja mais possivel realiza-las com sucesso.

3 Anosognose € um tipo de doencga pela qual a pessoa perdeu o movimento de um de seus membros
e ndo admite o fato. Segundo Merleau-Ponty (2009, p. 105, grifo do autor), diz-se dos “pacientes que
sistematicamente ignoram sua mao direita paralisada e estendem a esquerda quando lhe pedem a
direita falam todavia de seu braco paralisado como sendo ‘uma serpente longa e fria’, o que exclui a
hipétese de uma verdadeira anestesia e sugere a de uma recusa da deficiéncia”.
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A fisiologia moderna revela que uma teoria periférica ndo esclarece esses
problemas, afinal o amputado ainda sente seu braco. Talvez seja o caso de afirmar
que essas deficiéncias sao causadas por alteragbes no sistema nervoso central.
Mas sera que isso resolve o problema, ou explica o caso do membro fantasma e da
anosognose? Parece que ndo, afinal uma forte “emoc¢do, uma circunstancia que
relembre as do ferimento fazem aparecer um membro fantasma em pacientes que
nao o tinham” (PhP, 2009, p. 105). Isso mostra que nao se trata apenas de uma
disfungdo cerebral que impossibilita a percep¢do da auséncia de um membro, por
continuar a mandar estimulos nervosos ao coto. Ora, a resposta ndo poderia ser
encontrada em uma analise psicoldgica que revele o papel da histéria pessoal do
doente, no aparecimento ou desaparecimento desses fendmenos patoldgicos? Na
verdade, essa premissa também tera que ser recusada. Sabe-se que ao seccionar
os ductos que ligam o coto ao cérebro, definitivamente ndo ha mais o membro
fantasma. Portanto, como explicar a doenga se ao mesmo tempo ha condicionantes
fisiologicos e psicoldgicos envolvidos?

Essa questdo ja havia sido colocada em 1934 no texto A natureza da
percepcdo, em que o filésofo afirma n&o parecer aceitavel simplesmente “abordar
esse estudo da percepcédo através da fisiologia do sistema nervoso nem pela
patologia mental” (PP, 1996, p. 18). A saida parece 6bvia e conduz a admitir que as
duas perspectivas devam ser tomadas conjuntamente, j& que aparecem
respectivamente interligadas a tais casos patolégicos. Nesse caso, ndo seria
possivel aceitar a presungédo de “uma psicologia que faria da percepgédo normal um
dado bruto ou, ao contrario, uma constru¢ao que atinja toda a atividade mental” (PP,
1996, p. 19). Porém, defender que se deve tomar ambas as vias para se explicar o
membro fantasma, apenas seria razoavel, segundo Merleau-Ponty (2009, p. 106,
grifo do autor), “se encontrassemos o meio de articular um ao outro o ‘psiquico’ e o
fisiologico’, o ‘para si’ e 0 ‘em si’ e de preparar entre eles um encontro”. Ndo basta
simplesmente formular uma teoria mista para aproximar o psiquico e o fisiologico,
ainda ficara faltando o elo que permite a juncéo entre as duas cadeias relacionais.

Um fenbmeno como o da substituicdo entre os insetos, pelo qual um membro
perdido se regenera, pode ajudar a entender para onde se quer conduzir a reflexao.
O animal ndo conta com um mecanismo automatico que simplesmente repde o
membro perdido, nem o faz por sua livre decisdo, uma vez que aparentemente um

inseto ndo pode jogar com essa possibilidade. Nem uma op¢do do animal, nem
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simplesmente uma condi¢do fisiologica; o fenbmeno da substituicdo ocorre em
funcéo de sua condigdo de ser no mundo (PhP, 2009, p. 107). E sobre tal condic&o,
‘que ja vé na fisiologia um movimento em direcdo ao mundo segundo as normas
vitais do organismo, que Merleau-Ponty prepara o encontro com as decisées
pessoais que definem o modo de existéncia humana propriamente dita” (FURLAN,
2001, p. 292).

Entretanto, a perspectiva merleau-pontyana de um ser no mundo se distingue
das nog¢des obtidas por Bergson e Pierre Janet, em que se afirma a existéncia de
movimentos que nascem do préprio corpo. A existéncia a que se reporta o

fenomendlogo ndo ¢ a atengdo a vida® ou a funcdo do real,*

no sentido reflexo que
retrataram esses autores, pois ainda se fala em processos objetivados onde ha

predominancia do para si. (PhP, 2009, p. 107).

O reflexo, enquanto se abre ao sentido de uma situagéo, e a percepgéo,
enquanto ndo pde primeiramente um objeto de conhecimento e enquanto é
uma intencdo de nosso ser total, sdo modalidades de uma viséo pré-
objetiva que é aquilo que chamamos de ser no mundo. Para aquém dos
estimulos e dos conteludos sensiveis, é preciso reconhecer um tipo de
diafragma interior, que, muito mais do que eles, determina aquilo que
nossos reflexos e nossas percepgdes poderdo visar no mundo, a zona de
nossas operagdes possiveis, a amplidao de nossa vida. (PhP, 2009, p. 108).

O ser no mundo, segundo Merleau-Ponty, diz respeito a existéncia que nao
reduz o corpo aos atos pessoais ou a processos em terceira pessoa, que néo
permite nenhuma distingdo radical entre res cogitans e res extensa. E sob tal
condicéo que se “podera realizar a juncao do ‘psiquico’ e do fisiologico™ (PhP, 2009,
p. 109, grifo do autor). No caso do membro fantasma e da anosognose, ndo ha uma
decisdo do sujeito frente a deficiéncia, do mesmo modo que nado existe apenas um
processo desencadeado pela continuidade de estimulos interoceptivos. Na verdade,

o “pensamento de completo controle € ilusério, visto que ndo estamos mais em um

%9 Segundo Merleau-Ponty (2009, p. 107), o conceito bergsoniano de atencdo a vida diz respeito “a
consciéncia que tomamos de ‘movimentos nascentes’ em nosso corpo. Ora, movimentos reflexos,
esbogados ou realizados, ainda sdo apenas processos objetivos dos quais a consciéncia pode
constatar o desenrolar e os resultados, mas nos quais ela ndo esta engajada’.

0 termo fungdo do real foi usado por Pierre Janet para descrever a psicastenia que se refere as
sindromes neuréticas que englobam a angustia, as compulsdes e os impulsos obsessivos em todas
as suas formas. Na interpretacao feita pelo proprio Bergson em seus estudos sobre A lembranga do
presente e o falso reconhecimento, consta o seguinte: “se houvesse o enfraquecimento dessa ‘fungéo
do real’, o sujeito ndo apreenderia completamente o atual; ele ndo sabe dizer exatamente se é o
presente, o passado ou mesmo o futuro; ele decidir-se-a pelo passado quando se lhe tiver sugerido
esta idéia pelas proprias questdes que se lhe coloque” (BERGSON, 2006, p. 97, grifo do autor).
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mundo em si onde tudo € determinado” (MONTOVANI, 2009, p. 199). O que leva o
paciente a ainda contar com seu brago apés uma mutilagéo, ou a ndo contar com ele
mesmo estando diante da sua presenca, é a perspectiva de um eu que se dirige
intencionalmente ao mundo independentemente de causas fisioldégicas ou
psicolégicas.

Como bem colocado por Furlan (2001, p. 294), tais patologias serao
explicadas a partir de um corpo que “se encontra lancado em determinada situacao
de sentido de mundo, e a sua projec¢ao, através da qual o corpo assume um mundo
ou faz da abertura originaria de sentido um mundo propriamente dito”. E o corpo,
portanto, quem primeiramente fornece o sentido para a realidade. Como sujeito da
sua propria histéria, ele se encontra envolvido numa estrutura que é dada pela
percepcao. Todavia, do mesmo modo que o corpo € abertura para um mundo ele
também é fechamento, enquanto se define por sua liberdade, também o faz por sua
determinacao, fato que caracteriza o paradoxo da existéncia corporal. Afinal, esse
“corpo fenomenal tem dois lados, pelos quais se ligam a natureza e a liberdade”
(DUPOND, 2002, p. 09).

Se for pelo corpo que o mundo se da, também é por ele que os limites sdo
colocados, e no caso do amputado, justamente quando o doente tenta ignorar a
deficiéncia, ela se apresenta de forma mais evidente. O “que nos permite centrar
nossa existéncia é também o que nos impede de centra-la absolutamente, e o
anonimato do nosso corpo € inseparavelmente liberdade e serviddao” (PhP, 2009, p.
114). Nao se encontra uma explicagao fisiologica, nem muito menos psicologica
para o caso do membro fantasma e da anosognose, embora isso nao queira dizer
que tais explicagbes sejam totalmente descabidas.

Na verdade, “a critica simétrica das duas perspectivas, longe de propor
alguma coisa de novo, retorna a um tipo de sintese ou de mistura do que foi
afastado” (BARBARAS, 1997, p. 19). Portanto, é a existéncia intencional do corpo
que permite a elaboracao de teorias psicofisicas. Nao séo as leis fisiolégicas ou
psicolégicas que definem o comportamento, a percepgdo ou determinadas
patologias. O que o intelectualismo e o empirismo ignoram € que 0 corpo n&o € um
objeto univoco e inerte, passivel de investigacdo por um observador acésmico, mas
um fendmeno ambiguo que se manifesta como expressao pura. Esse, portanto, € o

paradoxo “diante do qual o objetivismo fracassa: o corpo conserva um campo
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pratico, ele guarda um mundo habitual, ainda que esteja engajado em uma situagéo
atual” (MOUTINHO, 2006, p. 121).

No caso do membro fantasma, mesmo que o amputado perceba as coisas
como manejaveis, ele ndo pode mais maneja-las da forma como fazia antes, mas
ele continua agindo como se nado soubesse disso e parece nunca aprender essa
situacdo. Para entender essa recusa, segundo Merleau-Ponty (2009, p. 111-112), “é
preciso que meu corpo seja apreendido ndo apenas em uma experiéncia
instantanea, singular, plena, mas ainda sob um aspecto de generalidade e como um
ser impessoal”. A vivéncia do corpo, portanto, permite dois tipos de abordagens:
uma relacionada a sua existéncia impessoal e anbnima em que se evidencia a
capacidade do sujeito de manusear as coisas, ou seja, 0 corpo habitual, que ja se
dirige para um mundo com fungdo gnosiolégica antes de qualquer decisdo
consciente, revelando assim uma vivéncia pré-objetiva; e outra, que diz respeito ao
aspecto pessoal e particular com que o sujeito conta com seu corpo no momento
presente.

Trata-se de um corpo atual que ilusoriamente reina soberano, porém que sO
existe em fungcdo de um fiador permitindo seu ocaso; que funda sua existéncia e o
insere em um contexto humano. “Esta dupla qualidade, o pensamento deve a
temporalidade. Todo pensamento, toda verdade é de teor temporal, € colhido na
trama do tempo, em vez de domina-lo” (DUPOND, 2009, p. 92). A ambiguidade do
corpo — caracteristica fundamental da existéncia — foi ignorada pelas linhas
intelectualistas e empiristas, as quais tomaram o corpo apenas de forma objetiva
sem perceber a sua adesdao a um mundo pré-objetivo e habitual. “A existéncia
pessoal € ‘intermitente’ e a dificuldade do objetivismo consiste em dar conta dessa
‘existéncia anénima’, dessa ‘adesao pré-pessoal ao mundo’, do passado, em suma”
(MOUTINHO, 2006, p. 123, grifo do autor). A partir do fendbmeno do recalque,
suposto pela psicanalise, em que o sujeito fixa um mundo entre tantos outros
possiveis € ndo mais consegue desvencilhar-se dele, compreende-se melhor essa

situacgéao.

Assim como se fala de um recalque no sentido estrito quando, através do
tempo, mantenho um dos mundos momentaneos pelos quais passei e fago
dele a forma de toda a minha vida — da mesma maneira, pode-se dizer que
meu organismo, como adesdo pré-pessoal a forma geral do mundo, como
existéncia andénima e geral, desempenha, abaixo de minha vida pessoal, o
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papel de um complexo inato. Ele ndo existe como uma coisa inerte, mas
esboca, ele também, o movimento da existéncia (PhP, 2009, p. 113).

No caso da tristeza em fungdo de um luto, por exemplo, embora o sofrimento
abata o individuo e seu corpo manifeste notoriamente a dor sentida pela perda, com
0 passar do tempo o mesmo corpo acaba traindo sua consternagdo. Quando menos
se espera, o olhar do padecente ja vagueia a procurar “sorrateiramente por algum
objeto brilhante” (PhP, 2009, p. 113), a fim de restituir sua vivéncia habitual e
autdbnoma e se recolocar no rumo inexoravel da existéncia temporal. Essa “vida
impessoal ndo é um fardo que o sujeito arrasta, um empecilho para sua plena
liberdade, mas o solo do qual pode emergir’ (FERRAZ, 2006, p. 112). Embora no
luto a pessoa se fixe no momento atual, essa atualidade se da a partir de um fundo
de significacdo e sentido do passado que sempre a acompanha sem nunca deixar
de interagir com seu momento presente. E justamente nesse horizonte temporal da
existéncia humana que Merleau-Ponty ira se fixar para favorecer a jungéo entre o
psiquico e o fisiolégico, sujeito e objeto, enfim, entre o corpo e a alma.

Isso fica evidente a partir do fenbmeno do membro fantasma. Se o doente
ainda sente seu brago, ndo € por um processo de rememoragao por meio de
associagbes, mas devido a uma existéncia efetiva, um recalque, “um antigo presente
que nao se decide a tornar-se passado” (PhP, 2009, p. 115). Nao se trata de certos
pensamentos resgatados pela meméoria, visto que ndo € a lembranca do ferimento
de forma isolada que aciona o membro fantasma. O fenémeno ocorre em virtude da
retomada de uma situacdo vivida que coloca o sujeito na vivéncia de um passado
que é constantemente atualizado e jamais superado. Portanto, o “inconsciente do
recalque exprime, abaixo do plano da consciéncia cognitiva e da vontade, a
cristalizagdo de um certo modo de enfrentar as situagdes concretas” (FERRAZ,
2006, p. 118). E a condicdo de ser no mundo que fornecera a solucdo para o
problema em questdo, como também oferecera os subsidios necessarios para
entender por que a seccédo dos condutos que ligam o coto ao cérebro elimina a
sensagao aparente do membro que ja ndo mais existe. Entretanto, por que a
existéncia integrada se funda em um circuito sensério motor? Ora, se 0 homem nao
€ simplesmente um animal de natureza predefinida, se faz imprescindivel um

distanciamento de sua existéncia mais integrada para dar-se um mundo cultural:
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[...] é renunciando a uma parte de sua espontaneidade, engajando-se no
mundo por 6rgaos estaveis e circuitos pré-estabelecidos que o homem pode
adquirir o espac¢o mental e pratico que em principio o libertara de seu meio
circundante e fard com que ele o veja. E, sob a condicdo de recolocar na
ordem da existéncia até mesmo a tomada de consciéncia de um mundo
objetivo, ndo encontraremos mais contradicdo entre ela e o
condicionamento corporal: dar-ser um corpo habitual € uma necessidade
interna para a existéncia mais integrada. O que nos permite tornar a ligar o
fisiolégico’ e o ‘psiquico’ um ao outro € o fato de que reintegrados a
existéncia, eles ndo se distinguem mais como a ordem do em si e a ordem
do para si, € de que sdo ambos orientados para um poélo intencional ou para
um mundo (PhP, 2009, p. 117, grifo do autor).

Trata-se de duas histérias que estdo interligadas sem que uma se
sobreponha a outra. O psiquico e o fisiolégico encontram-se plenamente integrados,
pois nenhuma dessas duas ordens existe de maneira autbnoma, suas existéncias
articulam-se necessariamente com a perspectiva do ser no mundo. Por isso, a
patologia mental ndo é um problema psicolégico ou fisico: “0 homem concretamente
considerado ndo é um psiquismo unido a um organismo, mas este vai-vém da
existéncia que ora se deixa ser corporal e ora se dirige aos atos pessoais” (PhP,
2009, p. 117). O corpo e a alma n&o mais se distinguem radicalmente, pelo fato de
que ambos se integram em um unico movimento existencial. O mesmo pode ser
verificado a partir das analises sobre o desenvolvimento da psicologia.

Para Merleau-Ponty, a psicologia classica nao se aprofundou na diferenciagcéo
entre o corpo e as coisas. Apesar de ter levado em consideragéo que o corpo € um
objeto do qual ndo se pode afastar, ela foi incapaz de perceber que “sua
permanéncia ndo € uma permanéncia no mundo, mas uma permanéncia ao meu
lado” (PhP, 2009, p. 120). Por isso mesmo, 0 corpo nunca se mostra completamente
a maneira do objeto, como né&o é possivel fazer a volta em torno dele para observa-
lo melhor. Mesmo diante do espelho, a imagem refletida ndo transmite exatamente o

corpo como uma totalidade, apenas fornece a visao de um simulacro.

Assim, a permanéncia do corpo proprio, se a psicologia classica a tivesse
analisado, podia conduzi-la ao corpo n&o mais como objeto do mundo, mas
como meio de nossa comunicagédo com ele, ao mundo ndo mais como soma
de objetos determinados, mas como horizonte latente de nossa experiéncia,
presente sem cessar, ele também, antes de todo pensamento determinante
(PhP, 2009, p. 122).

Outra caracteristica que distingue o corpo proprio de um simples objeto pode
ser explicada a partir da experiéncia das maos quando se tocam, em que se

evidencia a dificuldade de estipular qual das maos é a tocante e qual é tocada, qual
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€ o sujeito da percepc¢ao e qual é o objeto. Nao se trata de sensagdes duplas: como
as maos alternam-se na posicdo de sujeito e objeto o que se revela é uma
organizagao ambigua (PhP, 2009, p. 122). Nesse sentido, o corpo remete a um tipo
de reflexdo que substitui a ontologia tradicional pela “ambiguidade da situacao
perceptiva e expressiva, que escapa incessantemente ao sujeito como também ao
objeto” (CHARRAK, 2005, p. 36).

O mesmo pode ser dito se o corpo for considerado com relagdo a seus
aspectos afetivos, os quais sdo evidenciados no caso de uma dor em alguma regiao
especifica. Quando uma pessoa diz ter dor no pé nao se atribui a tal membro a
causa da dor, mas compreende-se apenas que o problema esta localizado nessa
regido, o que demonstra uma interioridade distinta do sentido externo caracteristico
dos objetos em geral. Se todas essas distingdes entre o objeto partes extra partes e
a objetividade do corpo ja haviam sido colocadas pela psicologia classica, por que
nao se avangou nessa concep¢ao? Ou, ainda, “de onde provém que os psicélogos
nao tenham feito essa distincdo ou que, em todo caso, ndo tenham extraido dela
nenhuma consequéncia filoséfica” (PhP, 2009, p. 123)?

Segundo Merleau-Ponty essa questdo esta relacionada a perspectiva de
situagdo, algo que faltou a psicologia classica quando ela pretendeu tornar-se
ciéncia. O corpo foi entendido desde entdo como uma representacdo, um
acontecimento psiquico pelo qual sua incompletude, ou sua ambiguidade nao
circunscreviam a estrutura de sua existéncia, ja que eram apenas caracteristicas de

uma representacéo.

A incompletude de minha percepgdo era compreendida como uma
incompletude de fato, que resultava da organizagdo de meus aparelhos
sensoriais; a presenga de meu corpo, como uma presenca de fato que
resultava de sua acdo perpétua sobre meus receptores nervosos; enfim, a
unido entre a alma e o corpo, suposta por essas duas explicagdes, era
compreendida, segundo o pensamento de Descartes, como uma unido de
fato cuja possibilidade de principio nao precisava ser estabelecida porque o
fato, ponto de partida do conhecimento, eliminava-se de seus resultados
acabados (PhP, 2009, p. 124, grifo do autor).

Entretanto, o corpo do outro favorece a percepgao de aspectos impossiveis
de serem visualizados pelo préprio sujeito em seu corpo, resolvendo aparentemente
os limites impostos pela percepcdo de si. Mas, um corpo observado e tomado
apenas em sua exterioridade €& um corpo objetivado que impossibilita a

compreensao do outro, bem como de si mesmo. O que nao foi considerado pelo
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psicologo € que a representagado do corpo, incompleta e ambigua que “ele abordava
com desapego era ele mesmo, ele a vivia ao mesmo tempo que a pensava” (PhP,
2009, p. 125). O psiquismo, portanto, ndo podia ser objetivado, uma vez que ele
exprime exteriormente um acontecimento interior que define a condi¢cdo do ser no
mundo.

Para Merleau-Ponty, se o psicélogo pretende compreender a existéncia tendo
por base fatos psiquicos ele ndo pode jamais esquecer que tais fatos estédo
intrincados com um mundo pré-objetivo que fundamenta todo e qualquer tipo de
determinacdo objetiva. Nesse caso, “ser uma consciéncia, ou, antes, ser uma
experiéncia, € comunicar interiormente com o mundo, com o corpo € com 0s outros,
ser com eles em lugar de estar ao lado deles” (PhP, 2009, p. 126). E essa
comunicag¢ao remete a um movimento do corpo, o qual, diferentemente dos objetos
em geral é o ponto de vista do ser no mundo. No entanto, tal ponto de vista pode ser
modificado uma vez que o corpo tem a vantagem de possuir uma natureza moével
que Ihe permite deslocar-se no espaco e circundar as coisas a fim de apreendé-las

em sua multiplicidade de perfis.

4.2 ESQUEMA CORPORAL E INTENCIONALIDADE

A capacidade do corpo de se locomover no espag¢o chama atencéo em funcao
da naturalidade com que certos movimentos complexos sdo realizados. E como se
inumeraveis calculos tivessem que ser feitos para executar determinada tarefa
motora sem constrangimentos. No entanto, percebe-se que nao existe um
pensamento por detras de todo gesto corporal e que, embora certos movimentos
possam ser pensados antes da sua execugao, ha outros que ndo exigem nenhuma
reflexdo. Nesse caso, é possivel uma articulacdo harmoniosa entre o espaco, a
meta, os obstaculos e o corpo por meio de um esquema corporal sem que seja
necessario nenhum calculo a priori. Porém, segundo Merleau-Ponty (2009, p. 128),
essa capacidade foi normalmente compreendida como “um resumo de nossa
experiéncia corporal capaz de oferecer um comentario e uma significacédo a
interoceptividade e a proprioceptividade do momento” (PhP, 2009, p. 128).
Fenbmeno esse que ocorreria por meio de associagbes dos varios elementos
integrantes ao processo, de forma cada vez mais complexa conforme o passar da

idade e a aquisigdo de experiéncia. Como se o corpo, 0 espago, 0 ambiente e o
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objeto fossem organizados por um érgéo receptor do sistema nervoso central, com o
proposito de fornecer uma resposta instantanea conforme as necessidades da
situacdo. Para dizer de outro modo, o esquema corporal “seria 0 resumo de nossa
experiéncia corporal exprimida em termos de interoceptividade, ele seria capaz de
definir o estado do corpo em um dado instante” (CARDIM, 2007, p. 45). Entretanto,
mais uma vez a analise de certos casos patolégicos complica essa maneira
associacionista de explicar o esquema corporal.41

O modo como o sujeito conta com seu corpo no imediatismo das situagdes
vividas nao pode ser explicado pela “simples sintese dos dados sensoriais relativos
ao corpo proprio” (CARDIM, 2007, p. 45). Nao se trata, portanto, apenas do
‘resultado das associacdes estabelecidas no decorrer da experiéncia, mas uma
tomada de consciéncia global de minha postura no mundo intersensorial, uma
‘forma’ no sentido da Gestaltpsychologie” (PhP, 2009, p. 129). Porém, é adequado
dizer, com o objetivo de ir além de uma analise psicologica, “que o esquema
corporal ndo € nem o simples decalque nem mesmo a consciéncia global das partes
existentes do corpo, e porque ele as integra a si ativamente em razao de seu valor
para os projetos do organismo” (PhP, 2009, p. 129). Esse tipo de afirmag¢do conduz
a uma mudanca da nogéo de espacialidade do corpo, que de posigdo, como a dos
demais objetos, passa a ser entendida como espacialidade de situacdo. Merleau-
Ponty considera imperioso admitir que, além da estrutura figura e fundo, existe o
corpo como um terceiro termo dessa relagdo, que funda o espacgo objetivo. Como
afirma Charrak (2005, p. 43), pela analise do movimento se descobre “uma
capacidade de se situar no espacgo e de se perceber como um todo, quer dizer, de
atribuir as partes de seu proprio corpo a si mesmo”.

O paciente Schneider — estudado por Gelb e Goldstein — encontra uma série
de limitagbes no que se refere a execugcao de movimentos abstratos, quando com os
olhos fechados, o que se costumou chamar de cegueira psiquica. Ele € capaz de
pegar ou tocar se isso tiver relacao direta com uma situagao concreta, mas nao pode

mostrar ou reproduzir um movimento qualquer sob um comando. Ora, 0 que ha de

1 “Por exemplo, para que o esquema corporal nos faga compreender melhor a aloquiria, ndo basta
que cada sensacdo da méo esquerda venha a se colocar e a se situar entre imagens genéricas de
todas as partes do corpo, que se associariam para formar em torno dela como que um desenho do
corpo em sobreposicao; € preciso que essas associagdes sejam reguladas a cada momento por uma
lei Unica, que a espacialidade do corpo desca do todo as partes, que a m&o esquerda e sua posi¢éo
esteja implicada em um designio global do corpo e tenha ali a sua origem, de forma que ele possa de
um sb golpe n&o apenas se sobrepor a ela ou baixar sobre ela, mas ainda tornar-se a méo direita”
(PhP, 2009, p. 128, grifo do autor).
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tao diferente entre esses dois atos, e 0 que essa limitagcao ensina quanto ao normal?
Em primeiro lugar Merleau-Ponty afirma ser necessario “admitir que um ponto de
meu corpo pode estar presente para mim como ponto a pegar sem me ser dado
nessa apreensao antecipada como ponto a mostrar” (PhP, 2009, p. 133).

O caso € que diferentemente do que se acreditava unilateralmente em
psicologia sobre a espacialidade, “o saber de um lugar se entende em varios
sentidos” (PhP, 2009, p. 133). Para o doente o espagco é dado apenas de modo
habitual e ele n&do encontra nenhum problema para localizar ou se dirigir aos objetos
que pretende utilizar, ou ainda, livrar-se certeiramente com um tapa do mosquito que
0 pica. Porém, o espaco objetivo ndo faz sentido para ele, qualquer movimento
abstrato depende de uma preparagéo do corpo para uma situacéo ja conhecida. O
doente ndo pode fazer de conta ou brincar, como qualquer crianga seria capaz de
fazer ao fingir ser um militar executando uma saudagéo militar, por ndo se tratar de
uma situagao efetiva (PhP, 2009, p. 134). Tem-se a partir dai, que 0 movimento nao
pode ser compreendido pela acdo de algum tipo de instancia privilegiada que
moveria o0 bragco em direcdo a testa sob a égide de algum comando, como se o
membro fosse uma ferramenta quase mecéanica. A patologia ocasionou a perda da
capacidade de realizar movimentos, de utilizar seu corpo para fungdes motoras em
geral, o que houve foi a perda de certos gestos especificos que remetem a
organizacao do espago e ao corpo objetivo.

O caso patolégico de Schneider, no que se refere a motricidade, revela que
“ndo € nunca nosso corpo objetivo que movemos, mas nosso corpo fenomenal, e
isso sem mistérios, porque ja era nosso corpo, enquanto poténcia de tais regides do
mundo, que se levantava em dire¢cao aos objetos e que os percebia” (PhP, 2009, p.
136). Quando se analisam as diferengas entre o movimento concreto e o abstrato
percebe-se que a limitagdo no doente diz respeito a certo grau de existéncia que foi
deixado de lado pelo olhar cientifico. A ciéncia sempre dirigiu um olhar sobre o
movimento que privilegiou a consciéncia tética exercida sobre um corpo
manipulavel. Admitindo o carater ambiguo da motricidade, o qual se demonstra a
partir da aparentemente sutil diferenca entre pegar e mostrar, visa-se a estabelecer
que o doente atesta sua ineréncia ao corpo, ou melhor, que “ele é o seu corpo e seu
corpo € a poténcia de um certo mundo (PhP, 2009, p. 137).

Com o propésito de verificar o que distingue uma pessoa normal de outra que

apresenta essa disfuncado da capacidade motora, ndo basta simplesmente dizer que
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falta a segunda algo que se encontra perfeitamente funcionando na primeira. Nao é
tao clara assim a raiz ou o fundamento do disturbio, que uma explicagdo por meio da
comparagao entre o normal e o doente poderia oferecer uma conclusdo. O problema
deve ser compreendido fazendo “alusbes a uma fungdo fundamental que elas
tentam substituir e da qual ndo nos dao a imagem direta” (PhP, 2009, p. 138). O que
se nota é a fixagdo do doente ao momento atual e qualquer referéncia a
representacées exige certos movimentos preparatérios que o permitam. Ja no
individuo normal ndo se encontra essa dificuldade em inserir-se numa espécie de
virtualidade que toma o mundo, o espago e o proprio corpo como objetos. Aléem de
caracterizar a ambiguidade dos aspectos motores, a ineréncia do corpo ao mundo e
ao mesmo tempo seu descolamento, a patologia revela algo ainda mais
interessante. Uma relacdo com a “area vital do sujeito, a essa abertura ao mundo
que faz com que objetos atualmente fora de alcance todavia contem para o normal,
existam tatiimente para ele fagam parte de seu universo motor” (PhP, 2009, p. 148-
149).

Os pressupostos causais da ciéncia procuram deduzir um fenbmeno de outro,
e nesse caso de motricidade mérbida atribuem o disturbio de Schneider a uma
limitacdo visual, que traria consequéncias para a capacidade de representacdo do
real. Todavia, nao seria plausivel afirmar que a visdo é causa do comprometimento
da funcao tatil, uma vez que elas ndo existem independentemente uma da outra,
mas ambas fazem mencgé&o a uma estrutura, a um mesmo solo fértil que é sua

condigéo de existéncia.

Se o comportamento € uma forma em que os ‘conteddos visuais’ e os
‘conteudos tateis’, a sensibilidade e a motricidade sé figuram a titulo de
momentos inseparaveis, ele permanece inacessivel ao pensamento causal,
ele s6 é possivel por um outro tipo de pensamento — aquele que surpreende
seu objeto em estado nascente, tal com ele aparece aquele que o vive, com
a atmosfera de sentido na qual ele esta entdo envolvido, e que busca
introduzir-se nessa atmosfera para reencontrar, atras dos fatos e dos
sintomas dispersos, o ser total do sujeito, se se trata de um normal, o
disturbio fundamental, se se trata de um doente (PhP, 2009, p. 152, grifo do
autor).

Entretanto, talvez fosse possivel oferecer uma explicagdo para a doencga, a
partir de uma realidade inteligivel ligada a capacidade representacional do sujeito.
Afinal, que outra solugdo poderia haver, se a psicologia empirista fica a margem de

uma resposta, por pensar de forma causal a existéncia exclusiva do corpo em si?
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Entretanto, a ideia € demonstrar que uma psicologia intelectualista também n&o da
conta do problema, devido ao fato de que n&o existe uma consciéncia que apenas
em determinados momentos se apresente ou se comporte como coisa. Mesmo
explicando que o ato de reagir instantdnea e certeiramente a uma picada de
mosquito se deve a um reflexo no sentido classico, ndo se tem uma resposta sobre
a dificuldade de realizar o movimento do mostrar.

Para resumir, de acordo com Merleau-Ponty, “¢ impossivel limitar a
explicagéo fisiologica. Por outro lado, também €& impossivel limitar a consciéncia”
(PhP, 2009, p. 155). Nao ha como dizer que o mostrar se refere a um conteudo da

consciéncia e que o pegar diz respeito a uma espécie de automatismo.

Pois se s&o possiveis movimentos ‘abstratos’, nos quais existe consciéncia
do ponto de partida e consciéncia do ponto de chegada, é preciso que em
cada momento de nossa vida saibamos onde estd nosso corpo sem
precisar procura-lo como procuramos um objeto removido durante nossa
auséncia, & preciso portanto que até mesmo os movimentos ‘automaticos’
se anunciem a consciéncia intelectual, devemos encontrar a atitude
categorial até no movimento de pegar (PhP, 2009, p. 155-156, grifo do
autor).

Num pensamento que tem no corpo um em si e na alma o para si, até seria
plausivel ignorar a diferengca denunciada pelo doente entre o mostrar e o pegar.
Todavia, quando se entende que n&o se destaca a consciéncia daquilo que ela é
consciéncia, se percebe que as psicologias empiristas e intelectualistas suprimem as
diferengcas entre movimentos concretos e abstratos. Faz-se importante encontrar
outro tipo de explicagdo para o problema de Schneider permitindo uma
compreensdao do movimento que reuna em si 0 pegar e o mostrar. Um modo de
entender pelo qual a matéria e a forma ndo sejam reduzidas uma a outra, e nem
distinguidas completamente, mas ponderadas por meio de uma relagéo de fundacao
(PhP, 2009, p. 156). Diferente de qualquer tipo de relagdo causal entre corpo e
mundo o conceito ligado a ideia de fundacdo “une dois termos em uma troca
reciproca do fundante e do fundado” (DUPOND, 2002, p. 27). A fungédo simbdlica
relacionada ao ato de mostrar esta arraigada ao sentido da visdo, sem por isso ser
uma derivagéo direta dele como causa. A relag&o entre o simbolismo e o visual é o
tema de uma dialética em que um se funda no outro sem que um seja a causa do
outro. Provavelmente porque ha simplesmente um modo diferente de uma mesma

coisa se manifestar, porém, em outro plano e sobre outro aspecto. A “Fundierung é
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sempre uma fundagdo cruzada: a percepc¢do funda o pensamento, mas o
pensamento, por sua vez, funda a percepcao” (DUPOND, 2009, p. 95, grifo do
autor).

O objetivo € compreender em que se funda a fungdo simbdlica que esta
alterada e por que ela se apresenta de modo peculiar na motricidade de certos
casos patologicos. Para Merleau-Ponty (2009, p.163), “a estrutura mundo, com seu
duplo momento de sedimentacdo e de espontaneidade, estd no centro da
consciéncia”. Ao levar isso em consideragdo observa-se melhor o que ocorre com
Schneider. Suas fun¢des comprometidas, ilustradas por diversos exemplos42,
remetem a existéncia de um fundo de unidade que é a prépria vida da consciéncia;
ndo se trata de uma funcdo de representagcdo, mas algo que permite tanto
representar quanto ater-se ao concreto. Ou seja, aquilo que a Fenomenologia da
Percep¢do chama de arco intencional, pelo qual o individuo encontra-se
completamente situado. “E esse arco intencional que faz a unidade entre os
sentidos, a unidade entre os sentidos e a inteligéncia, a unidade entre a
sensibilidade e a motricidade. E ele que se ‘distende’ na doenca” (PhP, 2009, p. 170,
grifo do autor).

A consciéncia passa entdo a ser entendida para além dos postulados
intelectualistas e empiristas, os quais explicam a doenca por intermédio de alguns
fatos psiquicos comprometidos ou pelo ato de significar, como uma instancia que se
encontra plenamente envolvida com o disturbio patolégico. Ndo é uma de suas
funcdes que apresenta um problema especifico, 0 que ocorre € uma espécie de
reorganizacgéo global da experiéncia em que a consciéncia altera o modo de projetar
a realidade devido a um problema pontual na viséo. Para falar como Merleau-Ponty,

“ela imita suas operacgdes costumeiras, mas sem poder obter sua realizagdo intuitiva

*2 Entre os comportamentos de Schneider comentados por Merleau-Ponty na Fenomenologia da
Percepgéo, os quais ilustram a perda de uma fung¢éo que n&o se refere diretamente nem ao substrato
material nem ao pensamento, mas a uma significacdo mais profunda da existéncia, se destaca o
seguinte: “quando se divide um quadrado em quatro, se se aproximam convenientemente as partes, é
preciso que isso forme um quadrado. Ele sabe portanto o que é um quadrado ou um tridngulo; a
relacdo entre essas duas significacdes ndo Ihe escapa, pelo menos depois das explicagdes do
médico, e ele compreende que todo quadrado poder ser dividido em triangulos; mas ele ndo infere
dai que todo tridngulo (retdngulo, isésceles) pode servir para construir um quadrado de superficie
quadrupla, porque a construgdo desse quadrado exige que os tridngulos dados sejam reunidos de
outra maneira e porque os dados sensiveis se tornam a ilustracdo de um sentido imaginario. Em
suma, o mundo ndo lhe sugere mais nenhuma significagédo e, reciprocamente, as significagdes que
ele se propde ndo se encarnam mais no mundo dado” (PhP, 2009, p. 165).
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e sem poder mascarar o déficit particular que as priva de seu sentido pleno” (PhP,
2009, p. 171).

Ha, portanto, um tipo de intencionalidade no que se refere a motricidade, por
meio da qual se entendem as limitacbes do paciente de Goldstein, sem ter que
recorrer a nenhum postulado realista ou aos pressupostos causais da fisiologia
mecanicista. Igualmente, abandona-se a perspectiva de uma funcdo simbolica
responsavel pela organizacdo do esquema corporal aos moldes de uma psicologia
intelectualista. Ndo ha como negar a falha do érgéo especifico da visdo e a
capacidade de representacdo como fendmenos que se encontram integrados na
motricidade. Porém, existe um fundo de existéncia, ou ainda, um arco intencional
que se encontra no fundamento desses aspectos que né&o pode ser ignorado. O
esquema corporal seria, portanto, “‘uma relacdo de ser entre — meu corpo e o
mundo” (N, 2006, p. 440).

No Elogio da Filosofia, Merleau-Ponty comenta o pensamento de Lavelle
afirmando que ele chama de milagre essa relagéo paradoxal entre ser e mundo. Pois
se trata de uma relacdo em que “a minha situacdo no mundo antes de qualquer
reflexdo e da minha iniciacdo na existéncia através dela ndo poderiam fundir-se pela
reflexdo que as ultrapassa no sentido do absoluto, nem ser consideradas depois
como efeitos” (EP, 2000, p. 15). Trata-se de um movimento da consciéncia em
diregao aos objetos que ndo é da ordem do pensamento, visto que a consciéncia se
dirige as coisas por meio do movimento potencial do corpo, que ao invés de se

deslocar no espago ou no tempo encontra-se plenamente inserido neles.

Enquanto tenho um corpo e através dele ajo no mundo, para mim o espago
e o tempo ndo sdo uma soma de pontos justapostos, nhem tampouco uma
infinidade de relagdes das quais minha consciéncia operaria a sintese e em
que ela implicaria meu corpo; ndo estou no espacgo e no tempo, n&o penso o
espaco e o tempo; eu sou no espago e no tempo, meu corpo aplica-se a
eles e os abarca (PhP, 2009, p. 175).

No entanto, essa insercdo no espacgo e no tempo nunca € total, justamente
porque a motricidade os modela conforme uma intencionalidade do corpo frente ao
mundo, a qual por ser aberta ndo se limita a um sistema de posi¢cbes atuais.
Colocados os limites no que se refere a compreensdo do esquema corporal como
um simples poder do organismo de localizar-se espacialmente e mover-se no tempo,

obtém-se uma nova via de analise: a do ser no mundo. O esquema corporal “nédo é
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apenas uma experiéncia de meu corpo, mas ainda uma experiéncia de meu corpo
no mundo, [...] é ele que d&4 um sentido motor as ordens verbais” (PhP, 2009, p.
176). A questdo aqui é perceber que a possibilidade de existéncia de um corpo
objetivo manipulavel por um ato do pensamento se funda em uma existéncia pre-
objetiva sem a qual ndo haveria um em si.

Aquilo que a patologia motora revela é justamente essa condicdo da
existéncia para a qual se estd procurando chamar a atengcédo, em que ndo se pode
atribuir disfungdes de movimento ao comprometimento de fungdes simbolicas e de
representacao ligadas aos limites do aparelho sensorial do paciente. “Nao ha, pois,
qualquer relagao transitiva entre mim e meu corpo, entre mim e o mundo, sendo
unicamente para dentro que o eu pode ser transcendido” (EP, 2000, p. 16). Com o
objetivo de confirmar ainda mais essa tese, a Fenomenologia da Percepg¢do faz uma
analise sobre a aquisicdo dos habitos motores em que se procura demonstrar que
para aprender os passos de uma dancga, por exemplo, se faz necessario uma
atuacdo do corpo como mestre do movimento. Afasta-se, assim, a ideia de um
centro memorizador de fases consecutivas a serem executadas conforme as ordens
do intelecto. “A aquisicdo do habito é sim a apreensdo de uma significacdo. Mas € a
apreensdo motora de uma significagdo motora” (PhP, 2009, p. 178). Nao se trata
simplesmente da aquisicdo de uma atividade motora de forma mecéanica apreendida
por meio da repeticdo, “porque nesse caso, 0 habito funcionaria em condi¢des
definidas; ora, € um fato que os habitos sdo plasticos, nem as situagbes, nem os
instrumentos corporais sao fixados uma vez por todas” (RC, 1990, p. 309).

O ato de dirigir, por exemplo, tdo complicado para o iniciante € ao mesmo
tempo extremamente familiar para o experiente, se explica por uma espécie de
prolongamento do corpo préprio ante o objeto em questdo. E preciso mais do que a
soma de certos procedimentos encadeados e memorizados logicamente a partir da
nogdo de um espago objetivo: “o habito ndo reside nem no pensamento nem no
corpo objetivo, mas no corpo como mediador de um mundo” (PhP, 2009, p. 180).
Essa mediagdo, porém, ndo é entre uma consciéncia e o mundo, uma vez que a
finalidade é justamente fugir a tradicdo que toma o corpo como um objeto em si, que
responde aos estimulos do meio por relagdes de causalidade. N&o interessa muito
menos a Merleau-Ponty pensar a mediagdo do corpo em relagdo a um Cogito
interior do qual ele seria puramente sua manifestacdo. No Resumo de cursos de

Psicossociologia e Filosofia (1949-1952), ele afirma com relagdo a arte dramatica
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que “a operagao do habito é entdo ao mesmo tempo corporal e espiritual, € uma
operacéo de existéncia da qual o caso da aprendizagem de um papel pelo ator & s6
um caso muito complexo” (RC, 1990, p. 309, grifo do autor).

A proposta fenomenoldgica € tomar a mediacdo do corpo na aquisigao do
habito como um ato de compreensdo. No entanto, para admitir esse papel para o
corpo € indispensavel um novo tipo de abordagem que ndo aquela do corpo como
objeto, a fim de que se entenda a que tipo de mediagao se esta fazendo alusdo. Por
isso, 0 sentido que se procura dar é que “compreender € experimentar o acordo
entre aquilo que visamos e aquilo que é dado, entre a intencéo e a efetuagédo — e o
corpo é o nosso ancoradouro em um mundo” (PhP, 2009, p. 180). Para exemplificar
esse tipo de relagdo, a Fenomenologia da Percepgdo descreve a atitude de um
instrumentista na fase de preparagdo para um concerto, diante de um instrumento
musical que ndo é o seu habitual. O que o musico faz ndo & procurar no espago
objetivo onde ficam os recursos que vai utilizar durante o espetaculo, mas ele se
ajusta ao objeto como quem veste uma roupa que passa a fazer parte de si mesmo.
Trata-se de uma “relacdo tdo direta que o corpo do organista e o instrumento séo
apenas o lugar de passagem dessa relacao” (PhP, 2009, p. 181).

Uma coisa ja parece clara; ndo € o espago objetivo responsavel pela
capacidade do musico de localizar partes isoladas que seriam responsaveis por
certas notas, ritmos e sons, mas sim um espaco onde o corpo se torna pura
expressividade musical. “A intencionalidade motora ensina que o corpo proprio exibe
uma caracteristica fundamental, ele € a sede do fenbmeno da expressdo. O
fendmeno expressivo se instala, entdo, no corpo proprio” (CARDIM, 2007, p. 48).
Resta agora entender como se da essa certeza da localizagao de certos elementos
pontuais pertencentes ao instrumento. Embora o corpo, durante o ato musical, na
danga, ou mesmo no esporte se caracterize como uma expressividade pura, ele ndo
€ somente isso. Nao é apenas pura expressao em direcdo a objetos, mas € também
o lugar de uma constituicdo por meio da qual se faz com que as coisas e as

significagdes musicais, ou seja, tudo o mais exista para um sujeito.

O corpo é nosso meio geral de ter um mundo. Ora ele se limita aos gestos
necessarios para a conservagéo da vida e, correlativamente, pée em torno
de n6s um mundo biologico; ora, brincando com seus primeiros gestos e
passando de seu sentido proprio a um sentido figurado, ele manifesta
através dele um novo nucleo de significagdo: € o caso dos habitos motores
como a danga (PhP, 2009, p. 182).
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E essa existéncia independente do corpo de seus atributos fisiolégicos que
constitui o mundo cultural e que faz surgir também o proprio habito, na medida em
que se passa de um movimento novo e nao constituido para algo assimilado pelo
corpo. O esquema corporal, portanto, ensina que “meus movimentos sdo para mim
muito menos deslocamentos objetivos aos quais eu assistiria do que modalidades
diversas da relagédo global ao mundo do qual meu corpo é o veiculo” (P, 1997, p.
39). De acordo com Merleau-Ponty, essa analise da motricidade permite entender a
existéncia de modo diferente da ideia de um sentido interior apregoado pelo
intelectualismo. Reduzido a uma atividade do pensamento, o Cogito n&o da conta da
riqueza das experiéncias do ser no mundo. A fundacdo de um sentido se da no
corpo e “nele aprendemos a conhecer esse nd entre a esséncia e a existéncia”
(PhP, 2009, p. 183), o que ainda ficara mais evidente ao avaliar a sexualidade e a

fala.

4.3 O CORPO PROPRIO E A SEXUALIDADE

Nota-se, de acordo com os preceitos de Merleau-Ponty, aquilo que Descartes
e Kant ja supunham quando aproximavam o ser de sua espacialidade, porém, a
nogao de corpo proprio pretende ir além, conforme enraiza o espaco na existéncia.*?
Para dizer de outro modo, “o corpo préprio estda no mundo assim como o coragao no
organismo; ele mantém o espetaculo visivel continuamente em vida, anima-o e
alimenta-o interiormente, forma com ele um sistema” (PhP, 2009, p. 245). Entao,
como O corpo sera compreendido a partir dessa imbricagdo do espago com a
existéncia? Certamente ndo pela analise de suas capacidades ou de seus varios
aspectos, mas por meio da sua fundamental unidade, pela qual se distinguem as
diferentes funcgdes e significagbes. Algo invisivel, levando-se em conta as qualidades
sensiveis, faz com que se reconheca uma silhueta mais do que uma parte qualquer
de modo isolado. E como se existisse uma espécie de olho interior em que a pessoa
se vé como se estivesse a distancia, porém nunca “estou diante de meu corpo,

estou em meu corpo, ou antes sou meu corpo” (PhP, 2009, p. 185).

*3 De acordo com Merleau-Ponty (2009, p. 184), Kant e Descartes ja supunham que a percepgéo do
espaco e dos objetos ndo se distingue, contudo, eles explicam “a percepgdo do objeto pela
percepgédo do espacgo, quando a experiéncia do corpo proprio nos ensina a enraizar o espago na
existéncia”.
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Da mesma maneira que uma obra de arte ndo expressa algo diferente ou
distinto daquilo que ela é a expressao, assim também o corpo ndo expressa o que
ele proprio ndo €. Por mais que a interpretacdo de um poema ou de uma tela de
Cézanne, por exemplo, possa ter um significado diverso conforme o sujeito
contemplativo, € impossivel que o significado atribuido exista separado daquilo que
ele significa. “E nesse sentido que nosso corpo é comparavel a obra de arte. Ele é
um né de significagbes vivas e nao a lei de um certo numero de termos co-variantes”
(PhP, 2009, p. 188). O intelectualismo entende a relacdo entre o signo e a
significacao apenas como uma interpretacao. Nesse caso, tanto um como o outro se
encontrariam deformados por serem tomados como separados um do outro.

A utilizagdo de uma bengala pela pessoa cega se da como se o0 objeto
passasse a fazer parte de seu corpo, ndo se trata mais do fornecimento de certos
dados sensiveis @ mao como se fossem signos, pois a bengala se tornou o proprio
instrumento perceptivo. O habito perceptivo acaba por se confundir com o habito
motor na medida em que eles encontram no corpo sua fonte de significagdo. Do
mesmo modo, o inicio da aprendizagem do processo de distingdo de cores pela
crianga nado ocorre no formato de uma apreenséo intelectual devido ao
reconhecimento de duas cores primarias que permitiria a deducdo das demais.
(PhP, 2009, p. 189). Uma cor deve encontrar sempre no objeto aquilo que ela
representa, para que a visao, por meio do corpo, possa distingui-las. Como afirma
Merleau-Ponty (2009, p. 190), “apreender a ver as cores é adquirir um certo estilo de
visdo, um novo uso do corpo proprio, € enriquecer e reorganizar 0 esquema
corporal”. O corpo &, portanto, o lugar de uma fusdo em que movimentos e
percepcgdes se encontram e dao origem a significagbes cada vez mais ricas.

Mas, se o corpo € esse no de significagbes, pelo qual as coisas existem para
um sujeito, como o mundo existente em si pode existir para si? Ou ainda, como os
seres podem em geral existir para uma consciéncia? A resposta pode ser
encontrada pela investigacao das relagdes afetivas entre o corpo proprio, as coisas
e 0s outros, contanto que se constitua um modo de compreensao para além do
automatismo e da representagéo. O conceito de sexualidade ao longo da historia foi
normalmente abordado como um embutido de pequenas pecas a formar um
mosaico, onde cada elemento pode ser bem delimitado. Fala-se, portanto, “de

estados afetivos, prazeres e dores fechados em si mesmos, que ndo se
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compreendem e s6 podem explicar-se por nossa organizagéo corporal” (PhP, 2009,
p. 191).

A maneira de conceber a afetividade, na qual o prazer e a dor podem ser
deslocados dos estimulos naturais por meio de representacdes, faz com que o
mundo objetivo se distancie cada vez mais do sujeito perceptivo, e a originalidade da
existéncia das coisas para uma consciéncia € colocada em segundo plano.
Recorrendo novamente a patologia de Schneider demonstra-se que a perspectiva

atomista no que se refere a sexualidade devera ser descartada.

Imagens obscenas, conversagdes sobre temas sexuais, a percep¢do de um
corpo ndo fazem nascer nele nenhum desejo. O doente quase n&o abracga e
0 beijo ndo tem para ele valor de estimulacdo sexual. As reag¢des sao
estritamente locais e ndo comegam sem contato. Se nesse momento o
preludio é interrompido, o ciclo sexual ndo procura prosseguir-se. No ato
sexual a intromissio nunca é espontanea. Se 0 orgasmo ocorre primeiro na
parceira e ela se afasta, o desejo esbogado se apaga. A cada momento as
coisas se passam como se 0 paciente ignorasse o que deve fazer. Nao
existem movimentos ativos, sen&o alguns instantes antes do orgasmo, que
€ muito breve. As polugdes sdo raras e sempre sem sonhos (PhP, 2009, p.
192, grifo do autor).

Verifica-se que o paciente ndo perdeu sua capacidade representacional e
nem tem uma diminuigdo do prazer em funcao da lesdo que Ihe acometeu. Ja em A
Estrutura do Comportamento se conclui, com Gelb e Goldstein, que no caso das
doencas relacionadas a lesdes no coértex, deve-se procurar “um novo género de
analise, que nao consiste mais em isolar elementos, mas em entender o desenho de
um conjunto e sua lei imanente” (SC, 1972, p. 70). A teoria merleau-pontyana com
relacdo a afetividade, presente na Fenomenologia da Percepg¢do, seguira essa
mesma linha procurando destacar que o comportamento sexual ndo se explica por
meio de automatismos causais e nem por simples representa¢cdes de estimulos

localizados.

A patologia pde em evidéncia, entre o automatismo e a representagcéo, uma
zona vital em que se elaboram as possibilidades sexuais do doente, assim
como acima suas possibilidades motoras, perceptivas e até mesmo suas
possibilidades intelectuais. E preciso que exista, imanente a vida sexual,
uma fungao que assegure seu desdobramento, e que a extensdo normal da
sexualidade repouse sobre poténcias internas do sujeito organico (PhP,
2009, p. 193).

O estudo da patologia revela que para a pessoa esboc¢ar uma conduta afetiva,

nao basta simplesmente a posse de uma complei¢cao fisica equipada para isso,
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como também nao é suficiente a capacidade de representar para se colocar em uma
situacdo erotica. Uma vez que Schneider n&o foi prejudicado nesses dominios, nao
se pode considerar a representacdo ou o aparelho anatomofisiolégico como causa
de seu disturbio, mas apenas como efeito. Mas, entdo, o que estaria afetado no
paciente se suas faculdades continuam a operar aparentemente de modo normal?
Conforme o pensamento de Merleau-Ponty, para que sejam evidenciados
comportamentos afetivos, sexuais ou eréticos € necessaria a existéncia de algo
imanente a essa conduta; “um Eros ou uma Libido que animem um mundo original,
déem valor ou significagdo sexuais aos estimulos exteriores e esbocem, para cada
sujeito, o uso que ele fara de seu corpo objetivo” (PhP, 2009, p. 193). E essa
estrutura que permite a experiéncia da sexualidade e é exatamente ela que se
encontra comprometida no doente.

O paciente nao se envolve afetivamente durante o ato sexual, ndo € capaz de
enriqguecer um mundo de estimulagdes nervosas com um mundo de significagcoes. A
analise desse caso clinico permite evidenciar o fato de que a “percepc¢ao erbtica nao
€ uma cogitatio que visa um cogitatum; através de um corpo, ela visa um outro
corpo, ela se faz no mundo e ndo em uma consciéncia” (PhP, 2009, p. 194). O
fendmeno pelo qual a experiéncia da afetividade acontece, ndo pode ser explicado
por uma investigacao do entendimento. Em vez de pensar a sexualidade como uma
fungdo autbnoma do organismo, é preferivel pensa-la como sua estruturacado
intencional, visto que € isso que parece ter se perdido na patologia. Se o que se
perdeu foi justamente o fundamento da experiéncia afetiva, a qual torna possivel a
existéncia significativa de um mundo para a consciéncia, o que dizer da abordagem
psicanalitica da afetividade?

Merleau-Ponty reconhece o mérito de Freud em fazer com que o homem
reencontre na sexualidade a sua propria existéncia, mas alerta que a psicanalise
terminou por intumescer essa nogdo conforme quis reduzir a ela toda a existéncia.
Essa leitura da obra freudiana estaria baseada no pensamento de Politzer,
principalmente em seu texto Critica dos fundamentos da psicologia. Ali se
apresentou uma andlise “que interessou particularmente a Merleau-Ponty, e a
referéncia a ela ndo poderia faltar no estudo das relagdes do pensamento de
Merleau-Ponty com a psicanalise” (FURLAN, 1999, p. 117). A partir da psicanalise e
da generalizacdo da sexualidade que decorre de seus pressupostos, um dilema é

colocado: afinal, o correto & afirmar que “a existéncia inteira tem uma significagao
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sexual, ou que todo fenbmeno sexual tem uma significacao existencial? Na primeira
hipotese, a existéncia seria uma abstragcéo, outro nome para designar a vida sexual’
(PhP, 2009, p. 196). Na segunda, inversamente, ndo parece aceitavel explicar a
sexualidade como um simples epifendbmeno da existéncia. Se assim fosse,
Casanova — o sedutor — nao seria capaz de atuar de forma técnica para conquistar
alguma pretendente ja que sua vida sexual seria o reflexo de sua propria existéncia.
Por outro lado, com relagado aos neuréticos, a vida sexual parece estar vinculada ao
seu drama fundamental. Como isso se explica?

Recorrendo novamente a teoria das Formas, Merleau-Ponty lembra que os
dados sensiveis ndo dependem diretamente dos 6rgaos dos sentidos, e argumenta
que embora a sexualidade esteja enraizada a existéncia, ainda é admissivel ser
“para o corpo do outro pela sexualidade, antes de ter acesso a vida de relacdes
humanas” (PhP, 2009, p. 197). Segundo Merleau-Ponty (2009, p. 198), o problema
da moga* que perde a fala devido a um trauma de infancia talvez fosse explicado
por Freud fazendo relacdo a alguma questdo na fase oral do desenvolvimento
sexual, mas o problema da afonia esta mais relacionado ao fendmeno da
coexisténcia. A doenga acaba sendo um meio de fugir da situagdo de convivio com
as outras pessoas, ndao de forma voluntaria como se o individuo ndo quisesse mais
falar, mas como se ela tivesse esquecido como se faz. Acontece algo semelhante ao

paciente que néo encontra o livro dado pela esposa com a qual se desentendeu.

Tudo o que dizia respeito a sua mulher ndo existia mais para ele, ele o
riscara de sua vida; ele descartara, de um sé golpe, todas as condutas que
se relacionavam a ela e, assim, estava aquém do saber e da ignoréncia, da
afirmacédo e da negacgéo voluntarias. Assim, na histeria e no recalque
podemos ignorar algo ao mesmo tempo em que o sabemos, porque nossas
recordagées e nosso corpo, em lugar de se apresentarem a nds em atos de
consciéncia singulares e determinados, dissimulam-se na generalidade
(PhP, 2009, p. 200).

Em se tratando de um recalque ndo ha consciéncia dessa situacéo, “pois
nesse caso nao haveria um verdadeiro impedimento de falar, mas uma decisao

deliberada que poderia ser suspensa a qualquer momento” (FURLAN, 1999, p. 121),

* Esse caso de afasia narrado no capitulo sobre a fala, embora se refira a um caso analisado por
Binswanger, parece ter uma relacéo direta com a vida pessoal de Merleau-Ponty, pois ele teria se
envolvido afetivamente com Elisabeth a quem foi obrigado a deixar em fungdo da ndo aprovag¢édo do
relacionamento pelos pais da moga. “Coincidéncia ou nido, em Fenomenologia da Percepgao,
Merleau-Ponty se serve do exemplo de uma moga que, impedida pelos pais de se comunicar com o
namorado, perde a voz. No texto, o fildsofo mostrava que a recusa de se comunicar (no caso da
moca) era também uma forma de comunica¢ao” (COELHO; CARMO, 1991, p. 27, grifo do autor).
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por uma decisao da doente. Para romper o processo faz-se mister atentar para uma
adesao geral do corpo que “provém de mais baixo do que a vontade” (PhP, 2009, p.
201). E, como diz Merleau-Ponty (2009, p. 202), se nenhum medicamento for capaz
de resolver, ou melhor, curar a afonia, talvez um simples toque afetivo o faca.

Na experiéncia do sono, por exemplo, o individuo pode se colocar em uma
atitude que imita a condi¢cao daquele que dorme, mas isso é o maximo que ele pode
fazer, o controle sobre o ato de dormir ndo é total. Por conseguinte, a cura nao
depende da vontade do doente, da mesma forma que o sono em ultima instancia
também nao depende de uma decisdo. Essa dialética na qual a sexualidade esta
inserida “é a tensdo de uma existéncia em direcdo a uma outra existéncia que a
nega e sem a qual, todavia, ela ndo se sustenta” (PhP, 2009, p. 206). E inviavel,
entre os fatos de uma determinada vida, elencar ou distinguir as motivacdes sexuais
das ndo sexuais. A existéncia, embora esteja intrinsecamente vinculada a vida
sexual, ndo se explica somente em funcao dela: “o sexual é coextensivo ao homem
ndo como uma causa unica mas como uma dimensédo fora da qual nada resta” (N,
2006, p. 446).

A intima relacdo que se evidencia entre a sexualidade e a existéncia
caracteriza a indeterminacgéo da vida, pela qual os acontecimentos n&o s&o tratados
como puros fatos. Reconhece-se, portanto, “que as indetermina¢des, ambiguidades
e imprecisdes de sentido fazem parte da légica do mundo percebido” (VERISSIMO;
FURLAN, 2007). Para Merleau-Ponty existe uma solidariedade propria entre a
sexualidade, a motricidade, a fala, e qualquer outra funcado exercida pelo homem.
Por isso, “é impossivel distinguir, no ser total do homem, uma organizag&o corporal
que tratariamos como um fato contingente, e outros predicados que lhe
pertenceriam com necessidade” (PhP, 2009, p. 209). Necessidade e contingéncia
constituem o homem e esses aspectos se atualizam conforme se retomam
mutuamente.

Dai a dificuldade de explicar a sexualidade, porque, com relagdo ao corpo,
forcas pessoais e impessoais se confundem. “A relagdo dos aparelhos e da
corporeidade total ndo é, portanto, uma relagédo de conteudo com a forma — a visao,
a sexualidade, a méo, sdo muito mais do que conteudos: sdo Gestalten, figuras do
homem inteiro, partes totais” (N, 2006, p. 444, grifo do autor). Nado ha uma
consciéncia que transcenda a materialidade da vida e que ignore os aspectos

afetivos que motivam sua existéncia, assim como ndo existe a sexualidade fechada



105

em si mesma que possa ser explicada como fazem a ciéncia e o senso comum. A
sexualidade, conforme concebida por Merleau-Ponty na Fenomenologia da
Percepcdo, revela o fenbmeno da expressao: entre o automatismo e a
representacéo se descobre uma zona vital em que a significagcao erética € preparada
pelo corpo enquanto ser em situagao.

A dimensao afetiva se caracteriza por um duplo movimento: € possivel fechar
a existéncia para se fixar numa dor do passado e no isolamento, mas essa renuncia
nunca é de fato realizada e a qualquer momento, por meio de uma conversao de
todo o corpo, o fluxo da existéncia temporal e da coexisténcia pode ser retomado: “o
papel do corpo € assegurar essa metamorfose” (PhP, 2009, p. 204). Ele permite a
fixacdo do prazer e da dor numa existéncia andnima subentendida pela vida
pessoal, assim como abre um mundo de possibilidades ao se colocar sempre em
situacao. O corpo nunca € plenamente uma coisa, ele esbo¢ca uma intencao fugidia
que é o sinal inegavel de seu pacto com o mundo. Essa questdo ilustra a
ambiguidade do corpo, sua existéncia ao mesmo tempo simbdlica e atual, anénima e
pessoal, a qual pode fechar a vida de relagdo, como também pode reabri-la, nunca
totalmente, mas apenas parcialmente. Trata-se de uma complexidade de instantes
retomados que faz com que o ser se encontre sempre em situacéo, e onde a relagéo
entre signo e significado é de méao dupla.

Portanto, diz Merleau-Ponty (2009, p. 204), é importante reconhecer “‘uma
operacao primordial de significacdo em que o expresso nao existe separado da
expressdo e em que os proprios signos induzem seu sentido no exterior”. A
sexualidade quando compreendida fenomenologicamente demonstra que o corpo

expressa sua existéncia como o solo a partir do qual ela se realiza.

A sexualidade, diz-se, é dramatica porque engajamos nela toda a nossa
vida pessoal. Mas justamente por que n6s o fazemos? Porque nosso corpo
€ para nos o espelho de nosso ser, sendo porque ele € um eu natural, uma
corrente de existéncia dada, de forma que nunca sabemos se as forgas que
nos dirigem sdo as suas ou as nossas. N&do existe ultrapassamento da
sexualidade, assim como ndo ha sexualidade fechada sobre si mesma.
Ninguém esta a salvo e ninguém esta inteiramente perdido (PhP, 2009, p.
209-210).

A analise da dimensao sexual favoreceu a ressignificacdo do corpo a partir da

sua unidade expressiva e fundamental. O caso Schneider mais uma vez ajudou a
demonstrar que a existéncia corporal, enquanto condicdo do ser no mundo esta para

além das interpretacdes dicotdmicas do em si e do para si. Segundo Merleau-Ponty
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(2009, p. 213), “reconhecemos no corpo uma unidade distinta daquela do objeto
cientifico. Acabamos de descobrir uma intencionalidade e um poder de significagédo
até em sua ‘funcdo sexual” (PhP, 2009, 213). Contudo, sera por meio de uma
reflexdo sobre a linguagem humana enquanto gesto corporal que “poderemos
ultrapassar definitivamente a dicotomia classica entre sujeito e objeto” (PhP, 2009, p.
213).

4.4 ALINGUAGEM COMO GESTO DO CORPO PROPRIO

O fenbmeno da linguagem enquanto expressao singular do corpo proprio
demonstra os limites das abordagens intelectualistas e empiristas, as quais
suprimem o sujeito falante: ndo ha sujeito quando o processo de constituicdo da
linguagem estéa reduzido a codificagdo de um pensamento. Por outro lado, quem é o
sujeito falante quando se compreende o sistema linguistico por meio de uma relagcéo
mecéanica de estimulo-resposta? Sera considerando a palavra enquanto gesto
linguistico conforme o viés intencional da fenomenologia, que se fara transparecer
quem é o sujeito que se expressa pela fala. De acordo com Merleau-Ponty (1990, p.
315) “se podemos mostrar que o componente pessoal da linguagem esta presente
de inicio, justificaremos nossa referéncia a linguagem”. Em A prosa do mundo,
quando o filésofo desenvolve o tema sobre O fantasma de uma linguagem pura, ele

explica essa auséncia de um sujeito para a fala da seguinte forma:

[...] a lingua, como o entendimento de Deus, contém o germe de todas as
significagdes possiveis, todos 0os nossos pensamentos sdo destinados a
serem ditos por ela, toda significagdo que aparece na experiéncia dos
homens portam em seu coragido sua férmula, como para as criangas de
Piaget, o sol porta em seu centro seu nome. Nossa lingua encontra no
fundo das coisas um discurso que as fez (PM, 1969, p. 08-09).

Mas esse tipo de abordagem tropega na questdao sobre o sujeito da fala
devido a impossibilidade de atribuir um sentido para as palavras. No empirismo o
sentido das palavras esta relegado a causalidade mecanica e ao associacionismo,
ou seja, o sentido existe, mas como um fendbmeno interior trazido a tona por certos
estimulos; n&do €, nesse caso, verdadeiramente a palavra que tem um sentido. De
modo semelhante, se o sentido também nao aparece dado na palavra, o

intelectualismo a entende apenas como um signo utilizado pelo espirito para



107

expressar a significacdo existente em seu interior. Até se poderia dizer que “ha um
sujeito, mas ele ndo é o sujeito falante, € o sujeito pensante. [...] Portanto,
ultrapassa-se tanto o intelectualismo quanto o empirismo pela simples observagcao
de que a palavra tem um sentido” (PhP, 2009, p. 216).

Se a palavra fosse apenas um instrumento da linguagem, um signo sem
significagdo em si mesmo, a intersubjetividade ndo poderia ocorrer. Para que o ser
humano possa se comunicar € necessario que a fala seja mais do que a simples
traducao significativa de um pensamento; faz-se mister que ela carregue consigo o
préprio sentido e a significagdo. Do contrario, como se explicaria a complexidade da

existéncia intersubjetiva?

Se a fala simplesmente traduzisse um pensamento, em vez de, como gesto
linguistico, conduzi-lo, aquele que escuta nada receberia, apenas efetuaria
0s mesmo pensamentos que o falante, que ja deveriam se encontrar nele,
uma vez que a fala ndo os leva em si, e nada passaria de uma consciéncia
a outra, de modo que a experiéncia da comunicagdo seria apenas uma
ilusdo. (MOUTINHO, 2006, p. 151).

Para haver intermediacdo entre locugbes verbais, é proficuo que o
pensamento esteja contido na fala, “que a significagcdo se encarne na fala, que a fala
conduza, ela — ja que é um gesto linguistico —, o pensamento, em vez de ser uma
mera traducdo de uma significacao ja feita” (MOUTINHO, 2006, p. 151-152). No
caso da musica ou da obra literaria, por exemplo, Merleau-Ponty (2009, p. 219)
afirma que na primeira parece claro que a significacdo nao existe separada dos sons
que as notas musicais emitem; mas, na segunda, ha uma falsa impressdo de
descolamento entre a palavra e o sentido que ela expressa. Todavia existe, “tanto
naquele que escuta ou |é como naquele que fala e escreve, um pensamento na fala
que o intelectualismo nao suspeita” (PhP, 2009, p. 219). Um fundo de significacao
compartilhado por todos, a partir do qual a fala nasce e ao qual toda palavra faz
referéncia, que s6 pode ser compreendido se elas deixarem “de ser uma maneira de
designar o objeto ou 0 pensamento para se tornarem a presenca desse pensamento
no mundo sensivel e, ndo sua vestimenta, mas seu emblema ou seu corpo” (PhP,
2009, p. 222).

Para entender como isso € possivel, deve-se considerar um duplo aspecto da
linguagem: “prospectivo, visando ao futuro, e retentivo, de retomada do passado —

do recuo a fala. Trata-se entdo de recuar a uma fala originaria na qual a significagao
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se encarna, significacdo que é aberta e em curso” (MOUTINHO, 2006, p. 153-154).
Ao mesmo tempo em que a palavra se funda em aspectos ja ditos e mencionados,
0s quais constituem o passado do fendmeno linguistico, ela também o atualiza
constantemente e se renova a cada gesto verbal, enriquecendo assim o sentido da
comunicagao. Uma significagdo encontra-se sempre entrelagcada em outras que de
certo modo a constituiram e terminardo por serem constituidas por ela. Pelo
resultado desse processo em que uma operagdo do pensamento esta descartada,
“‘um novo ser cultural passou a existir’ (PhP, 2009, p. 224). A restituicao do sujeito
falante revela o sedimentado da cultura que é constantemente retomado pelo gesto,
seja ele linguistico ou motor. Do mesmo modo que uma pessoa se expressa por
meio de certos movimentos gestuais, a fala é também uma capacidade gesticular do
corpo proéprio. Contudo, o sentido da linguagem como um gesto expressivo “é de tal
ordem que a fala se esquece de si mesma e a significacéo parece destacar-se dela,
dos signos que a conduzem, dando-nos a ilusdo de que existe para si, antes mesmo
do gesto que a produziu” (MOUTINHO, 2006, p. 159). Por isso se tem a impressao
de que a fala € um acontecimento segundo, ou seja, de que ela seja apenas a

modulacgéo verbal de um pensamento interior.

O pensamento ndo é nada de interior, ele ndo existe fora do mundo e fora
das palavras. O que nos engana a respeito disso, 0 que nos faz acreditar
em um pensamento que existiria para si antes da expressdo, sdo o0s
pensamentos ja constituidos e ja expressos dos quais podemos lembrar-nos
silenciosamente e através dos quais nos damos a ilusdo de uma vida
interior. Mas na realidade, esse pretenso siléncio é sussurrante de falas,
esta vida interior € uma linguagem interior (PhP, 2009, p. 223).

A fala acaba se esquecendo “de si mesma enquanto fato contingente, ela
repousa sobre si mesma, e € isso, nds o0 vimos, que nos da o ideal de um
pensamento sem fala, enquanto a idéia de uma musica sem sons € absurda” (PhP,
2009, p. 231). As afasias revelam que os disturbios n&o ocorrem pela perda de uma
capacidade representacional a maneira intelectualista. Na realidade, a disfuncao
acontece devido a todo um conjunto de fatores que dizem respeito ao modo como se
estabelece a relagdo entre o afasico e o mundo. Descobre-se, na amnésia das

cores,* que o doente perde o sentido mais profundo de viver um tipo de experiéncia

%0 exemplo citado na Fenomenologia da Percepgéao se refere a dificuldade encontrada pelo afasico
em classificar uma cor conforme o nome, o que é considerado uma espécie de amnésia. “Mostra-se,
pelos testes de combinagédo, que o amnésico perdeu o poder geral de subsumir as cores a uma
categoria, e relaciona-se o déficit verbal a essa mesma causa. Mas se nos reportarmos as descrigdes
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que nao é da ordem do para si. O que distingue o doente do normal ndo é o
estreitamento de certos limites que o fixam nas caracteristicas sensiveis da
experiéncia. Essa “nova posi¢ao propicia uma inteligibilidade de fatos que néo se
deixam dizer pela posigao anterior” (ORLANDI, 1980, p. 160).

Nesse caso, a distincdo “diz respeito menos ao juizo do que ao meio da
experiéncia em que o juizo nasce, menos a espontaneidade do que aos pontos de
apoio dessa espontaneidade no mundo sensivel e ao nosso poder de figurar nele
uma intengao qualquer” (PhP, 2009, p. 232). Isso quer dizer que a fala se encontra
fundada em um tipo de experiéncia que embaralha a palavra e o sentido de um
modo que o articular do gesto e a sintaxe se confundem. A articulagao da palavra se
funde a inteligéncia por intermédio de uma terceira instancia, a qual justifica essa
integracéo pela participagao, tanto do processo motor em que se encontra envolvido,
bem como de seus antepredicativos intencionais ocultos.

A existéncia de uma espécie de funcdo ou poténcia em que toda linguagem
se encontra enraizada, em que processos relativamente autbnomos se desdobram,
€ revelada quando o disturbio da fala ndo apresenta desvios relacionados ao carater
motor da gesticulacado da palavra, nem a algum aspecto psiquico que tenha afetado
a suposta capacidade do pensamento de dar origem & verbalizagéo. E 0 modo como
Schneider faz uso das palavras que esta afetado, “ele nunca sente a necessidade de
falar, sua experiéncia nunca tende para a fala, nunca suscita nele uma questao”
(PhP, 2009, p. 238). Ele s6 fala aquilo que faz parte do seu cotidiano concreto e ndo
demonstra ter capacidade de exprimir nenhuma palavra com sentido abstrato em um
campo de possiveis. Verifica-se um disturbio estrutural que remete a uma
determinada lesédo, porém que ndo se explica pelo “método que fragmenta o
comportamento na procura de trajetos exteriores uns aos outros” (ORLANDI, 1980,
p. 161). Schneider continua a contar com todo o seu aparato fisiolégico e com sua
inteligéncia, ambas participam do processo de significagdo. Entretanto, & detectavel
uma alteracao de sentido, como se ele estivesse fixado no presente sem poder usar
a palavra de modo livre, criativo ou desinteressado. Mas o que isso significa quanto

a linguagem e aonde se pretende chegar com essa analise? Os argumentos de

concretas, percebemos que a atividade categorial, antes de ser um pensamento ou um
conhecimento, € uma certa maneira de relacionar-se ao mundo e, correlativamente, um estilo ou uma
configuracao da experiéncia” (PhP, 2009, p. 232).
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Merleau-Ponty, a partir dos estudos de Goldstein, seguem em direcdo a uma

distincao entre dois fendbmenos de fala:

Poderiamos dizer, retomando uma distingdo célebre, que as linguagens,
quer dizer, os sistemas constituidos de vocabulario, e de sintaxe, os ‘meios
de expressao’ que existem empiricamente, sdo o depésito e a sedimentacao
de atos de fala nos quais o sentido ndo formulado encontra ndo apenas o
meio de traduzir-se no exterior, mas ainda adquire a existéncia para si
mesmo, e € verdadeiramente criado como sentido. Ou, ainda, poderiamos
distinguir entre uma fala falante e uma fala falada (PhP, 2009, p. 238, grifo
do autor).

Apesar de fazer parte de um processo linguistico unico e sem limites
circunscritos, o ato da fala se revela ambiguamente a partir dos momentos
especificos e das circunstancias diferenciadas pelas quais as palavras sé&o
utilizadas. Por um lado ela € autbnoma e livre e ndo pode ser explicada por meio de
um processo mecanico que faz surgir palavras desencadeadas por leis fisico-
quimicas. Por outro, ela se oferece ao sujeito como o sedimentado, como o mundo
do ja dito que € constantemente retomado na atribuicdo de significacbes novas,
porém significacées que se encontram ligadas intimamente aquelas ja efetuadas. A
fala falante “é aquela em que a intencdo significativa se encontra em estado
nascente” (PhP, 2009, p. 238). Ou seja, existe uma instancia da linguagem que se
caracteriza por uma criagao perpétua, “que faz nascer um sentido novo, assim como
o gesto da pela primeira vez um sentido humano para o objeto, se ele € um gesto de
iniciacao” (PhP, 2009, p. 235). No entanto, essa poténcia significativa se encontra
fundada em um mundo linguistico ja constituido que caracteriza o mundo cultural. A
fala falante, ao sedimentar-se, funda a existéncia intersubjetiva e constitui um
universo de significagdes que possui uma existéncia autbnoma. “Dai a fala falada
que desfruta as significagdes disponiveis como uma fortuna obtida” (PhP, 2009, p.
239, grifo nosso).

O fendmeno de criacao da linguagem, ao fazer nascer um sentido inédito para
as palavras, ndo deixa de estar fundado em outras significacbes ja efetuadas. Como
diz Merleau-Ponty (2009, p. 239), “é essa fungcdo que adivinhamos através da
linguagem, que se reitera, apdia-se em si mesma ou que, assim como uma onda,
ajunta-se e retoma-se para projetar-se para além de si mesma”. Eis o que faz da fala
um signo privilegiado de expressdo. Nao apenas por sua capacidade de se retomar

e lancgar-se além, ou porque a dimensao passada da fala possui uma qualificacéo
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intersubjetiva, mas também em funcao da possibilidade de determinar um valor de

verdade.

De toda sorte, acredita Merleau-Ponty, ndo fosse por esse poder que a fala
tem para contrair nela prépria outras falas e, ainda mais, outras relagbes de
regulagem de nossa, ndo haveria elementos com os quais se pudesse
instituir uma razdo ou medida para as significagbes atuais, uma raz&o ou
medida da verdade dessas significagdes (MULLER, M. 2002, p. 14).

As demais formas de expressdo, por nao constituirem aquisicbes
intersubjetivas, n&o permitem julgar uma significagdo como falsa ou verdadeira.
Somente o milagre da expressdo, que se verifica pela relagdo de fundagéo entre a
fala falante e a fala falada, entre a linguagem e o pensamento, entre a palavra e o
corpo, permite atribuir um valor de verdade para as significacbes. A confusao
relacionada a ideia de um pensamento puro, sem fala, decorre dessa caracteristica
fundamental da linguagem. Como considera Miller, M. (2001, p. 248), “hnem mesmo
o privilégio de poder retomar-se, refletir-se e criticar-se delivra a fala de uma
armadilha que ela mesma se prepara”. A possibilidade de ir além de si mesma, de
transformar uma fala primeira em uma fala segunda pelo exercicio de retomada € o
que da ideia de uma relagéo exterior entre o pensamento e a palavra. Na linguagem
cientifica, por exemplo, a disponibilidade de significa¢cdes conceituais ja adquiridas
faz com que as experiéncias que as tornaram possiveis sejam esquecidas em prol
de um pensamento puro. Alienando-se da génese das significagbes, “tornando
espacial aquilo que, em verdade, pertence ao nosso mundo simbdlico, renunciando
ao poder criativo inerente as palavras, os cientistas reduzem a fala a condigédo de
mero instrumental” (MULLER, M. 2001, p. 249).

Concebida dessa forma, a relagédo entre o significante e o significado torna-se
problematica, pois se tem a ideia de que o pensamento se expressa por palavras, e
estas ja ndo encontram mais um sentido em si mesmas. Dai a necessidade de
Merleau-Ponty de insistir no carater gestual e criativo da linguagem, pelos quais é
impossivel expd-la como um objeto, uma vez que “em todas as partes a expressao €
criadora e o expresso é sempre inseparavel dela” (PhP, 2009, p. 451). E esse
aspecto que transparece nas artes. A literatura e a poesia ndo se limitam ao fundo
de significacdes ja constituidas como na linguagem cientifica, elas remontam a um

empreendimento expressivo em que as significagbes sao rearticuladas “de forma
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inédita, como novos pensamentos, novas experiéncias existenciais manifestando-se
para além do limite empirico das falas” (MULLER, M. 2001, p. 252).

Trata-se de uma compreensdo da linguagem enquanto um gesto corporal e
intencional em que o significante ndo existe separado do significado. Como afirma
Merleau-Ponty (1991, p. 95), “a significagdo anima a palavra como o mundo anima
meu corpo: por uma surda presenca que desperta minhas intengbes sem se mostrar
abertamente diante delas”. O processo criativo relacionado ao fenébmeno da fala, sua
capacidade de transcender a partir de sua propria imanéncia revelam o fato
fundamental da expressao: “uma superacao do significante pelo significado que é
tornada possivel pela virtude prépria do significante” (S, 1991, p. 96). Essa
transcendéncia da linguagem sé pode ser compreendida quando a prépria palavra
tem um sentido, ou seja, quando ha um sujeito na fala, do contrario predominaria a
ideia de um pensamento ou alma por detras do fendmeno linguistico. A fala
reintroduz o enigma do corpo ao descobrir seu enraizamento nele. Para dizer como
Merleau-Ponty (2009, p. 239): “é ele que mostra, ele que fala, eis 0 que aprendemos

neste capitulo”.

4.5 ASUBJETIVIDADE ENCARNADA

As andlises realizadas em A Estrutura do Comportamento e na
Fenomenologia da Percepgdo acabaram por evidenciar que o corpo € “para nés
muito mais do que um instrumento ou um meio. Ele é nossa expressdo no mundo a
figura visivel de nossas intengbdes” (P, 1997, p. 39). A purificacéo realizada pela
tradicao cartesiana das nogdes de corpo e de alma, as quais reduziram a existéncia
ao estatuto de coisa ou de consciéncia foram superadas pela ambiguidade revelada
na funcao expressiva do corpo préprio. Suas fungdes, ou melhor, suas formas de
expressdo nao se ligam ao mundo por relacbes de causalidade, “todas elas estdo
confusamente retomadas e implicadas em um drama unico. Portanto, o corpo nao é
um objeto. Pela mesma razdo a consciéncia que tenho dele ndo é um pensamento”
(PhP, 2009, p. 240). Sendo assim, ele n&do pode ser considerado simplesmente a
partir daquilo que se pensa dele: ora como coisa regida por leis fisiolégicas, ora
como objeto regido pela consciéncia. E preciso admitir, como quer Merleau-Ponty

(2009, p. 240), que “sou meu corpo, exatamente na medida em que tenho um saber
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adquirido e, reciprocamente, meu corpo € como um sujeito natural, como o esbo¢o
provisério de meu ser total” (PhP, 2009, p. 240).

Entretanto, essa valorizagdo do corpo nao seria simplesmente uma inversao
da antinomia classica do sujeito e do objeto? Merleau-Ponty ndo estaria conferindo
ao corpo o status que Descartes outrora atribuia a alma? Ou ainda, o corpo
enquanto sujeito natural da percepc¢ado nao acabaria suprimindo a questado do para
si? Segundo Barbaras (1998, p. 160), essas questdes sao cruciais e levam a pensar
sobre as consequéncias de uma filosofia do corpo para a nogédo de subjetividade. A
dificuldade estd em compreender como esse voltar-se para o mundo, que
caracteriza a corporeidade, ndo se perdera na obscuridade do objeto e do
pensamento objetivo, e como sera plausivel continuar pensando a existéncia na
perspectiva de um sujeito (BARBARAS, 1998, p. 161).

O capitulo sobre o Cogito na Fenomenologia da Percepcdo se dedica
justamente a resolver essas questdes. Trata-se de pensar a nogao de subijetividade,
a qual inclui o fenbmeno expressivo do corpo proprio, ndo pela simples inversédo do
Cogito cartesiano, que de uma instancia superior denominada espirito se encarnaria
agora no corpo. A fim de que se possa encontrar em Descartes o estatuto de uma
racionalidade mais alargada, como desejava Husserl,*® é necessario antes encontrar
“esse leitmotiv de um anticartesianismo oriundo de uma radicalizagao dos préprios
temas de Descartes” (MOURA, 2001, p. 208, grifo do autor). Somente por essa via
descobre-se o0 que significa essa subjetividade que o filésofo precursor do
pensamento moderno “tinha-na em suas m&os, mas a deixa escapar’ (MOURA,
2001, p. 209).

O que se descobrira, entado, “¢ o movimento profundo de transcendéncia que
€ meu proprio ser, o contato simultaneo com meu ser e com o ser do mundo” (PhP,
2009, p. 436). Se Merleau-Ponty (2009, p. 427) considera que “ha uma verdade
definitiva no retorno cartesiano das coisas ou das idéias ao eu”, e que o pensamento

de ver"” tem seu lugar numa filosofia transcendental, como isso é possivel sem cair

* “Os novos impulsos que a fenomenologia recebeu devem-se a René Descartes, o maior pensador
da Franca. E pelo estudo das suas Meditacdes que a nascente fenomenologia transformou-se em um
novo tipo de filosofia transcendental. Poderiamos quase denomina-la um neocartesianismo, ainda
que ela se tenha visto forgcada a rejeitar quase todo o contelido doutrinario conhecido do
cartesianismo, pelo proprio fato de ter conferido a certos termos cartesianos um desenvolvimento
radical” (HUSSERL, 2001, p. 19).

" “Minha vis3o, por exemplo, € ‘pensamento de ver, se por isso se quer dizer que ela ndo é
simplesmente uma fungdo como a digestdo ou a respiragdo, um feixe de processos recortados em
um conjunto que acontece ter um sentido, mas que ela mesma é este conjunto e este sentido, essa
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nas armadilhas do idealismo? Para que exista uma transcendéncia de fato, é
fundamental que a realidade do mundo exterior encontre no sujeito aspectos
verdadeiros de sua existéncia. Ou seja, se faz necessario, conforme analisa Miller,
M. (2001. p. 290), um “saber de mim que tdo somente a expressao de significagdes
perceptivas e simbdlicas pode me revelar”. No entanto, de modo algum é aceitavel
afirmar que a sintese do sujeito perceptivo esgota o isto ao qual ele se dirige, ou que
nele se encontra uma correspondéncia total com o mundo exterior. “Tal é
precisamente o erro que comete Descartes na segunda Meditacdo, quando ele
determina o ‘eu’ como ‘coisa que pensa’” (BARBARAS, 1998, p. 166, grifo do autor).
Segundo esse autor, o filosofo define a existéncia pelo pensamento de existir e
caracteriza o eu como puro pensamento transparente a si (1998, p. 166).

O problema surge quando Descartes pretende fazer com que a razao seja,
além de uma correspondéncia direta com o real, uma compreensdo absoluta do
mundo enquanto omnitudo realitatis, reduzido a consciéncia interior do sujeito
absoluto. Tal seria “a ocorréncia eterna de nossa subjetividade” (MULLER, M. 2001,
p. 291). Todavia, se cada consciéncia € um absoluto eterno, “como haveria varios
absolutos?” (PhP, 2009, p. 431). A intersubjetividade, diante da poténcia naturante
do Cogito, se torna praticamente irrealizavel conforme o Outro é simplesmente o
resultado objetivo de uma constituicdo realizada pelo proprio eu. Afinal, “seria
propriamente um outro esse que é concebido pelo juizo?” (FALABRETTI, 2010, p.
517). No absoluto de um pensamento criador que espera fazer coincidir
perfeitamente o interior com o exterior, o Outro passa a n&o existir. A dificuldade
para Descartes em explicar a intersubjetividade a partir do Cogito, se deve a
negacédo de uma realidade transcendente que ndo se supunha escapar a sintese

constitutiva do sujeito.

O contato de meu pensamento consigo mesmo, se ele é perfeito, me fecha
em mim mesmo e proibe-me de alguma vez me sentir ultrapassado, nao ha
abertura ou ‘aspiragao’ a um Outro para este Eu que constroi a totalidade do
ser e sua proépria presenga no mundo, que se define pela ‘posse de si’ e que
s6 encontra no exterior aquilo que ele ali colocou. Este eu bem fechado nao
€ mais um eu finito (PhP, 2009, p. 431, grifo do autor).

Entretanto, sera que a irredutibilidade da transcendéncia implica a existéncia

de um exterior que nunca € dado a um interior? Ou ainda, o fato de sempre haver

anterioridade do futuro em relagdo ao presente, do todo em relagdo as partes” (PhP, 2009, p. 466,
grifo do autor).
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coisas inapreensiveis ao eu sugere algum tipo de falha da percepg¢do? Quando se
analisa o fendbmeno perceptivo como uma experiéncia de plena comunhdo entre o
eu e o mundo, tais perguntas ja ndo fazem mais sentido. Como diz Merleau-Ponty
(2009, p. 432), “nossas relagbes com as coisas ndo podem ser relacdes externas,
nem nossa consciéncia de n6s mesmos a simples notagcdo de acontecimentos
psiquicos”. Mas entdo, de que modo o mundo pertence ao sujeito e o sujeito a si
mesmo? Tomando a percepgédo como “este género em que néo se poderia tratar de
colocar a parte o proprio ato e o termo sobre o qual ele versa” (PhP, 2009, p. 433),
como é admissivel que ainda assim o mundo mantenha seu aspecto
transcendental?

O mundo apenas se apresentaria como uma transcendéncia completamente
redutivel, conforme a tese idealista da constituicdo, se a reflexado ignorar o carater
temporal da percepcéo. “A alteridade de que fala Merleau-Ponty ndo é a da coisa
diante de mim (ou a de outrem diante de mim), mas a da coisa (e de outrem) cuja
ipseidade eu nao alcango porque ela se desdobra temporalmente” (MOUTINHO,
2006, p. 225), de tal modo que inviabiliza o acabamento constituinte. O Cogito s6
podera ser levado as suas ultimas consequéncias se, ao abandonar a perspectiva
eternitaria do eu reflexivo, encontrar no “movimento profundo de transcendéncia que
€ meu proprio ser, o contato simultaneo com meu ser e com o ser do mundo” (PhP,
2009, p. 436). Segundo Dupond (2000, p. 281), isso ndo acontece em Descartes, em
que sua reflexdo “se esquece da vida irrefletida na qual ela se enraiza”. Dai a
necessidade de “retornar a situagcdo natural a qual a reflexdo sucede” (DUPOND,
2000, p. 281).

A analise dos sentimentos humanos, na perspectiva da Fenomenologia da
Percepcéo, ratifica essa necessidade de reconstituicdo do Cogito, ao explicar o erro
e a ilusdo. Na desilusdo amorosa, por exemplo, o que faz o amante perceber a
falsidade de seus sentimentos ou os da pessoa amada é o préprio transcorrer do
tempo. Ou seja, s6 se percebe a falsidade de um sentimento que antes era
considerado verdadeiro, em um momento futuro. A questao & colocada da seguinte

maneira:

Se por vezes a ilusdo é possivel na consciéncia, ela ndo o seria sempre?
Diziamos que existem sentimentos imaginarios em que estamos envolvidos
0 bastante para que sejam vividos, mas ndo o suficiente para que eles
sejam auténticos. Mas existem envolvimentos absolutos? N&o seria
essencial ao envolvimento deixar subsistir a autonomia daquele que se
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envolve, no sentido de nunca ser um envolvimento integral, e por
conseguinte n&o nos ¢é subtraido todo meio de qualificar certos sentimentos
como auténticos? Definir o sujeito pela existéncia, quer dizer, por um
movimento em que ele se ultrapassa, ndo é ao mesmo tempo consagra-lo a
ilusdo, ja que ele nunca podera ser nada? Por n&o termos definido, na
consciéncia, a realidade pela aparéncia, ndo rompemos os elos entre nés e
nés mesmos e ndo reduzimos a consciéncia a condicdo de simples
aparéncia de uma realidade inapreensivel? N&o estamos diante da
alternativa de uma consciéncia absoluta ou de uma duvida interminavel? E,
rejeitando a primeira solugdo, nés ndo tornamos o Cogito impossivel? (PhP,
2009, 441, grifo do autor).

Admite-se nesses termos a impossibilidade de um Cogito tético, porém, se
fosse concebido um tipo de existéncia pela qual a consciéncia, em vez de ser
considerada plena posse de si mesma, se definisse pela adesdo cega ao mundo,
ndo se poderia manter um sentido alternativo para o Cogito? O pensamento
cartesiano, quando coloca o mundo em duvida, ndo percebe que ao duvidar ja
afirma a existéncia de algo. “Assim, ndo € porque eu penso ser que estou certo de
existir, ao contrario, a certeza que tenho de meus pensamentos deriva de sua
existéncia efetiva” (PhP, 2009, p. 441). O que permite que o sujeito viva uma iluséo
€ a auséncia da consciéncia como plena posse de si mesmo. A existéncia é
constituida por atos que transcorrem temporalmente, que se ultrapassam afirmando-
se uns nos outro.

De acordo com Merleau-Ponty (2009, p. 443) o Cogito que se pretende fazer
notar depende do “reconhecimento desse fato fundamental”. Sé é razoavel falar em
um pensamento interior como um momento que sucede a existéncia em ato, como
um acontecimento que para ser expresso depende do envolvimento da consciéncia
com aquilo que ela visa. Para que as coisas existam numa condi¢ao de generalidade
e ao mesmo tempo como ato particular da consciéncia, “é preciso que nosso contato
com n6s mesmos so se faga no equivoco” (PhP, 2009, p. 441). Somente assumindo
a ambiguidade entende-se a existéncia a0 mesmo tempo por um saber de si e por
uma ilusdo de si, ou ainda, que o sujeito seja coincidentemente ser no mundo e ser
para si, por meio do corpo. O corpo é justamente essa “possibilidade permanente de
nos escaparmos de ndés mesmos, de nos fixar em um papel e de crer
verdadeiramente que ndés somos la onde nés nao somos: ele é, em sentido proprio,
um alibi permanente” (BIMBINET, 2004, p. 229).

Tal realidade escapa ao Cogito cartesiano por meio da afirmacéo da
consciéncia univoca e absoluta do ser para si, 0 que acarretara a negacao do

aspecto fundamental da existéncia, aquele em que o sujeito vive engajado
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cegamente em seus projetos. Por isso, o que Descartes supde ter encontrado € um
Cogito falado que ignora suas condigdes de possibilidade “e que, exatamente por
essa razao, ndo alcanca sua meta, j4 que uma parte de nossa existéncia, aquela
que esta ocupada em fixar conceptualmente nossa vida e em pensa-la como
indubitavel, escapa a fixacdo e ao pensamento” (PhP, 2009, p. 464). Por isso, é
necessario firmar, para além do Cogito falado, um Cogito tacito que permita
entender “a subjetividade como ineréncia ao mundo” (PhP, 2009, p. 466).4¢

A anadlise do capitulo sobre a fala, da Fenomenologia da Percepgéo, ja
demonstrou os limites da consciéncia no que se refere a articulagdo da linguagem,
quando restituiu o sujeito perceptivo da fala e evidenciou a relagéo de circularidade
entre a fala falante e a fala falada.*® Ora, & semelhante o que ocorre com o Cogito
falado e o Cogito tacito. “O Cogito tacito, a presenca de si a si, sendo a propria
existéncia, é anterior a toda filosofia, mas ele s6 se conhece nas situagdes-limite em
que esta ameacado” (PhP, 2009, 465). O Cogito merleau-pontyano assume esse
paradoxo conforme atesta uma subjetividade “ao mesmo tempo dependente e
indeclinavel” (PhP, 2009, p. 461). Indeclinavel no sentido de que o ser no mundo néo
se dobra ao pensamento objetivo, apesar de ser revelado por ele; dependente
porque é impraticavel considerar algo para si sem esse fundo de generalidade.

Para se afirmar algo como verdadeiro ou ilusério € necessario um horizonte
nao tético que permita tal diferenciacdo. Nao € a percepgéo ou o corpo, portanto,
que esta em questdo, ou que por vezes pode se apresentar como dubitavel. A

verdade ou a falsidade sao consideradas a partir de uma experiéncia transcendental

*® Embora Merleau-Ponty questione a ideia de um Cogito tacito em O visivel e o invisivel,
considerando que as solugdes oferecidas pela Fenomenologia da Percepgéo sao insoluveis por partir
da distingdo entre a consciéncia e o objeto (VI, 2007, p. 189), acredita-se que sua formulagao foi
essencial para o desenvolvimento de sua ontologia futura. Mesmo que Merleau-Ponty (VI, 2007, p.
167) escreva ser impossivel a existéncia do Cogito tacito, @ maneira daquele definido na
Fenomenologia da Percepcdo, ndo se vé nisso algum tipo de problematica que torne invalida a
relevancia epistemoloégica de tais consideragtes. A corregéo realizada pelo filésofo em O visivel e o
invisivel soa muito mais como uma caracteristica fundamental do método fenomenoldgico, do que
como um erro presente em suas primeiras obras. Afinal, a fenomenologia desde Husserl € “um
dialogo constante ou uma meditacao infinita, e, na medida em que permanecer fiel a sua intengéo,
ndo sabera aonde vai. O inacabamento da fenomenologia e o seu andar incoativo n&o sdo o signo de
um fracasso, eles eram inevitaveis porque a fenomenologia tem como tarefa revelar o mistério do
mundo e o mistério da razao” (PhP, 2009, p. 21-22).

*9 “Falar, nés vimos, ndo é evocar imagens verbais e articular palavras segundo o modelo imaginado.
Fazendo a critica da imagem verbal, mostrando que o sujeito falante se langa na fala sem
representar-se as palavras que vai pronunciar, a psicologia moderna elimina a palavra como
representagdo, como objeto para a consciéncia, e desvela uma presenga motora da palavra que nao
€ o conhecimento da palavra” (PhP, 2009, p. 464).
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irredutivel.®® Esse retorno ao irrefletido sem desconsiderar o pensamento objetivo,
que caracteriza uma nova compreensao do Cogito, é o que também torna possivel a
intersubjetividade. Se duas pessoas diante de uma paisagem sao capazes de
apontar e descrever o mesmo objeto, isso ndo se deve a idealidade do mundo, mas
sim porque o0 mundo se apresenta como um campo de experiéncia em que a
universalidade ndo nega a singularidade da experiéncia de cada um dos
observadores.

Na verdade, “a universalidade e o mundo se encontram no coragao da
individualidade e do sujeito” (PhP, 2009, p. 467). S6 pode haver relagbes
intersubjetivas verdadeiras, bem como verdadeira percepgdo do Outro se for
considerada essa dimensao que antecede ao pensamento obijetivo e a filosofia de
sobrevoo. Como considera Bonan (2001, p. 11), a intersubjetividade faz “referéncia a
um contato que sempre antecede sua subjetivacdo”. A condigdo de ser no mundo
desvela uma nogado mais abrangente do Cogito cartesiano, ao sugerir que o sujeito,
em sua possibilidade de situagbes, “s6 realiza sua ipseidade sendo efetivamente
corpo e entrando, através desse corpo, no mundo” (PhP, 2009, p. 470).

O mundo da experiéncia do corpo préprio atesta a intersubjetividade pelo
abandono dos prejuizos legados pela biologia e fisiologia mecanicistas, bem como
pela psicologia intelectualista. A alternativa do corpo como coisa ou do corpo como
submetido pela consciéncia, que invalidavam o reconhecimento do outro com um eu,
ja nao se justifica diante da expressividade do corpo préprio e dessa restauragcéo do
Cogito realizada pela Fenomenologia da Percepcdo. A subjetividade deve, entdo,
ser entendida a partir de sua encarnagao, que se caracteriza pela afirmac¢do de uma
experiéncia tacita do corpo proprio, todavia, em relacdo de circularidade com o
pensamento reflexivo. A subjetividade encarnada ensina que a existéncia do ser
humano enquanto sujeito ja ndo pode mais ser tomada em regime de separagéo

entre o corpo e o mundo.

Se refletindo na esséncia da subjetividade, eu a encontro ligada a esséncia
do corpo e a esséncia do mundo, € porque minha existéncia como

0«0 cogito merleau-pontiano so6 é cogito, isto é, contato consigo mesmo, na medida em que implica

um contato com o ser do mundo — ou seja, € um cogito pré-reflexivo. E ele ndo acarreta a identidade
na consciéncia do ser e da aparéncia porque ele esta implicado em um ato que € um movimento de
transcendéncia, que se ultrapassa a si mesmo continuadamente; dai por que, muito embora esse ato
temporal defina uma relagdo a si no movimento de ultrapassamento, ele envolve a possibilidade do
erro e da ilusdo” (MOUTINHO, 2005, p. 25, grifo do autor).
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subjetividade € uma e a mesma que minha existéncia como corpo e com a
existéncia do mundo, e porque finalmente o sujeito que sou, concretamente
tomado, é inseparavel deste corpo-aqui e deste mundo-aqui. O mundo e o
corpo ontolégicos que reconhecemos no coracdo do sujeito ndo sdo o
mundo em idéia ou o corpo em idéia, sdo o proprio mundo contraido em
uma apreenséo global, sdo o proprio corpo como corpo-cognoscente (PhP,
2009, p. 470).

Essa dimensdo do ser permite entender como diferentes subjetividades
podem se relacionar com o fendmeno por perfis e ainda assim serem capazes de
captar a esséncia de um mesmo objeto pela percepcdo. Ha uma condicdo da
existéncia em que o sujeito, as coisas e o Outro ja ndo mais se distinguem: “em
cada experiéncia expressiva é a nossa propria vida que damos a conhecer. De onde
se segue haver uma ligacao indissociavel entre a expressdo de fenbmenos e a
constituicdo temporal de nossa subjetividade” (MULLER, M. 2001, p. 32). E a
presenca do sujeito no mundo enquanto corpo que caracteriza uma dimensdo em
que o imanente e o transcendente ndo se excluem, mas se completam na medida
em que a temporalidade os funde pela condigdo natural da existéncia. Como afirma
Merleau-Ponty (2009, p. 470), “o pensamento absoluto ndo € mais claro do que meu
espirito finito, ja que é por este que eu o penso”.

O que ajuda a esclarecer o conjunto das duas primeiras obras analisadas
neste trabalho é justamente esse retorno ao irrefletido, uma dimensao pré-objetiva
em que em si e para si deixam de ser aspectos contraditérios e excludentes para
serem compreendidos como diferentes maneiras de explicar “estes fenbmenos que
fundam todas as nossas certezas” (PhP, 2009, p. 470). O que nao seria presumivel
se A Estrutura do Comportamento e a Fenomenologia da Percep¢do nao tivessem
transformado radicalmente a compreensao da experiéncia humana enquanto corpo
no mundo. Enfim, se o corpo tomado pelas ciéncias e pela filosofia, ndo se

transmutasse fenomenologicamente em corpo préprio.

CONCLUSAO
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A centralidade do corpo nas duas primeiras obras de Merleau—Ponty51 se
imp&e de forma inequivoca. Talvez n&o seja exagerada a colocagdo de Shusterman
(2006, p. 151) a respeito do filosofo como uma espécie de padroeiro do corpo para a
filosofia ocidental. Embora outros pensadores importantes como La Mettrie, Diderot,
Nietzsche e Foucault tenham defendido apaixonadamente a dimensao corporal,
nada se compara ao rigor sistematico e persistente de Merleau-Ponty para provar a
primazia do corpo na significacdo da experiéncia humana. De modo implacavel “ele
insiste que o corpo ndo é apenas a fonte crucial de toda percepgédo e agdo, mas
também o nucleo de nossa capacidade expressiva e, portanto, o fundamento de
toda a linguagem e significagcdo” (SHUSTERMAN, 2006, p. 151).

Suas criticas visando as teorias classicas sado realizadas a partir dos
fundamentos, os quais remetem a ontologia cartesiana e ao dualismo da res extensa
e da res cogitans. O que se verificou, desde entéo, foi um tipo de pensamento que
procurou compreender o fendmeno separando a esséncia da experiéncia, a alma do
corpo. Influenciadas pela ontologia cartesiana, a filosofia e a ciéncia do século XX se
fragmentaram na ordem do em si e do para si, tendo por base a nogao mecanicista
da extensao e eternitaria do Cogito. No itinerario reflexivo de suas duas primeiras
obras, Merleau-Ponty procurou justamente desestabilizar os alicerces das
abordagens classicas sobre o comportamento e a percepgdo. Ao denunciar o
esquecimento da experiéncia primeira, por meio das resisténcias estabelecidas pelo
corpo fenomenal ao pensamento objetivo, o filosofo desenvolveu uma verdadeira

teoria da corporeidade:

A tradicdo cartesiana habituou-nos a desprender-nos do objeto: a atitude
reflexiva purifica simultaneamente a nogdo comum de corpo e a da alma,
definindo o como uma soma de partes sem interior, e a alma como um ser
inteiramente presente a si mesmo, sem distancia. Essas definigdes
correlativas estabelecem a clareza em nés e fora de noés: transparéncia de
um objeto sem dobras, transparéncia de um sujeito que € apenas aquilo que
pensa ser. O objeto é objeto do comego ao fim, e a consciéncia é
consciéncia do comecgo ao fim. Ha dois sentidos e apenas dois sentidos da
palavra existir: existe-se como coisa ou existe-se como consciéncia. A
experiéncia do corpo préprio, ao contrario, revela-nos um modo de
existéncia ambiguo. Se tento pensa-lo como um conjunto de processos em
terceira pessoa — ‘visdo’, ‘motricidade’, ‘sexualidade’ — percebo que essas
‘fungbes’ ndo podem estar ligadas entre si e ao mundo exterior por relagdes

" A relevancia do corpo continuara a ser uma constante na filosofia merleau-pontyana, mesmo a de
seus ultimos anos, porém, refletindo sobre o conceito de carne: “é através da carne do mundo que se
pode, enfim, compreender o préprio corpo” (VI, 2007, p. 227).
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de causalidade, todas elas estdo confusamente implicadas em um drama
unico (PhP, 2009, p. 240, grifo do autor).

A Estrutura do Comportamento e a Fenomenologia da Percepgdo estao
orientadas sobre a critica da concepgédo mecanicista de corpo legada pela tradigédo
cartesiana, no sentido de que a superacéo das antinomias classicas tem por base o
mundo descoberto na vivéncia pré-reflexiva do corpo préprio. Chegou-se até essa
convicgédo, como deseja o filésofo, “partindo ‘de baixo’ e por uma analise da nogéo
de comportamento” (SC, 1972, p. 02, grifo do autor). Fora justamente o papel
insondavel do corpo pela tradicao filoséfica e cientifica que comegou a mostrar-se
pela execucdo de uma revisdo da nogéo de comportamento, com base nos proprios
avancgos da ciéncia. A fisiologia e a psicologia moderna abriram-se para um campo
fenomenal em que uma experiéncia tacita € vivenciada ambiguamente pelo corpo
como expressividade. Nesse sentido, aprendeu-se sua resisténcia as determinagdes
cientificas ja nos estudos e debates cientificos da obra de 1942. Ali, ja se
desconfiguravam as teses sobre o comportamento relacionadas ao pensamento
cartesiano e a ideia do corpo sob o controle da mente, e seu oposto, o fisicalismo de
caracteristicas pavlovianas. Conforme considera Merleau-Ponty, ndo ha nada
melhor que a elucidagcédo sobre a atuacdo do corpo no tempo e no espaco, “para
manifestar a insuficiéncia dos pontos de vista de Pavlov” (SC, 1972, p. 122). O modo
de atuagcado do organismo na organizagdo do esquema arco-reflexo fundamentaram
as criticas de Merleau-Ponty a fisiologia mecanicista e a psicologia intelectualista, e
permitiram introduzir o conceito de estrutura nas analises sobre o comportamento.

As discussdes sobre os casos patoldgicos contribuiram para ensinar que uma
forma ndo é um ser fisico e nem um fendmeno de consciéncia, mas uma
caracteristica da existéncia simultdnea do homem enquanto corpo, alma e mundo.
Verificou-se que numa concepcgéo estrutural do comportamento estdo envolvidos
tanto o aparato anatbmico e as leis que regem o organismo, bem como suas
condicdes vitais e representacionais, sem que haja o privilégio de uma instancia
sobre a outra. Como explica Merleau-Ponty (1972, p. 141), “as propriedades da
matéria, da vida e do espirito, ndo seriam mais do que o carater dominante na
ordem considerada”. A nogéo de forma, assim compreendida, serviu ao propdsito de
fornecer um novo entendimento sobre a relacdo entre o corpo e a alma, pois,
partindo da experiéncia perspectiva, conforme vivida pela consciéncia perceptiva, ja

ndo faz mais sentido falar no dominio causal de um sobre o outro. “Encontramos
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pois com a nogdo de ‘forma’ o0 meio de evitar as antiteses classicas tanto na analise
do ‘setor central’ do comportamento quanto na de suas manifestagdes visiveis” (SC,
1972, p. 138, grifo do autor). Contra a fisiologia mecanicista e a psicologia
intelectualista Merleau-Ponty imp6s uma reflexdo sobre certa condigéo da existéncia
que é impossivel de explicar pelos exames objetivos em terceira pessoa ou por atos
do pensamento.

Conforme foi analisado, o fenébmeno do membro fantasma, da anosognose e
do recalque ajudaram a demonstrar o meio pelo qual se articulam o psiquico e o
fisiolégico, quando ensinaram que para além dos atos pessoais ha um nivel de
existéncia impessoal e andnima que a tradicao filosofica e cientifica ignorou. Afinal,
se a experiéncia do membro fantasma é como um recalque existencial, “um antigo
presente que nao se decide a tornar-se passado” (PhP, 2009, 115), € porque o
fendbmeno ndo depende de uma decisdo pessoal do doente e nem de um processo
associacionista que resgata o passado pela meméria. A recusa da mutilagcdo e a
recusa da doenca dizem respeito a troca incessante entre o ser e 0 mundo, ao modo
como O corpo encontra-se situado, ja empenhado em projetos desconhecidos e
inacessiveis para a consciéncia tética. Trata-se de uma intencionalidade tornada
explicita pela caracteristica motora do corpo proprio.

A nocao de esquema corporal entendida para além de uma série de
associagoOes realizadas a partir da experiéncia caracterizou-se como uma tomada de
consciéncia global da situagdo, em que uma tarefa atual ou possivel é visada. O
corpo, como grau zero de espacialidade, € o ponto pelo qual surgem todos os
objetos, o terceiro termo na estrutura figura e fundo, “o préprio movimento de
expressao, aquilo que projeta as significagcbes no exterior dando-lhes um lugar,
aquilo que faz com que elas comecem a existir como coisas, sob nossas méos, sob
nossos olhos” (PhP, 2009, p. 181). O modo como o paciente com disturbio de
motricidade vive sua espacialidade ilustrou essa situagdo. Ao diferenciar
movimentos concretos de abstratos, constatou-se que a patologia ndo afeta o ato de
pegar ou tocar, mas sim o ato de mostrar. O problema nao diz respeito nem a uma
disfungdo motora que impossibilitaria o ato de tocar uma parte de seu corpo quando
solicitado pelo médico, e nem a uma falha na sua capacidade representacional. O
que se verificou foi “uma antecipacdo ou apreensdo do resultado assegurada pelo
préprio corpo enquanto poténcia motora, um ‘projeto motor (Bewegungsentwurf),

uma ‘intencionalidade motora’ sem os quais a ordem permanece letra morta” (PhP,
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2009, p. 141, grifo do autor). Na reflexdo sobre a aquisicdo do habito, o
entendimento sobre a consciéncia hdo como um eu penso, mas como um eu posso,
evidenciou de que modo novas tarefas sdo assimiladas e aprendidas: “o habito &
apenas um modo desse poder fundamental” (PhP, 2009, p. 182).

No entanto, a mediacao entre o corpo e o mundo ocorre por meio de relacdes
afetivas que fazem as coisas existirem para um sujeito, visto que o corpo € um ser
sexuado. Reforgando a critica a dicotomia do empirismo e do intelectualismo a
analise da sexualidade ensinou que, muito mais do que um mosaico de sensagdes
de prazer e de dor passiveis de seres deslocadas por representacéo, ela se constitui
como uma zona vital do corpo préoprio. Entre o automatismo e a representagao se
desdobra um Eros ou uma Libido que enriquecem o mundo de significagbes
existenciais. Eis o que ensinou a patologia, baseando-se na incapacidade que o
doente apresenta de se colocar em uma situagao erética. Mais uma vez foi o corpo —
extrapolando o dominio da res extensa — que descortinou um mundo sexual
enraizado na existéncia e ndo em uma consciéncia.

O corpo como nucleo interpretativo das duas primeiras obras de Merleau-
Ponty teve seu coroamento pela apreciacdo do fendbmeno da fala. Ao apreender a
linguagem como um gesto expressivo do corpo proprio, restituindo, portanto, um
sujeito a fala, Merleau-Ponty superou o pensamento classico. A palavra,
contrariamente as suposi¢cdes empiristas e intelectualistas, ndo € o involucro de um
sentido interior, seja em termos fisiol6gicos ou psiquicos, ela é o préprio sentido que
foi ignorado ou esquecido pela constituigdo temporal da linguagem. A descricdo do
exercicio de retomada, que caracteriza a fala falante e fala falada, permitiu entender
a linguagem ndo enquanto processos fisico-quimicos relacionados a mecéanica
nervosa, € nem como uma ferramenta para transmitir pensamentos.

O que se demonstrou definitivamente pelo processo de constituicdo da
linguagem e pelo corpo enquanto expresséo da fala foi um mundo oculto e rico de
significagdes, sussurrante de falas; o siléncio primordial rompido pelo gesto
linguistico. A visdo sobre o homem, de acordo com Merleau-Ponty (PhP, 2009, p.
224), continuaria dicotbmica e superficial se ndo fosse descrito de que modo a
palavra rompe essa camada silenciosa sob o ruido das falas e faz da sua
significacdo um mundo propriamente dito. Destituidas as interpretagbes equivocadas
e insuficientes a respeito do corpo, demonstrada a sua fundamental unidade

expressiva por meio das analises de seus gestos motores, sexuais e linguisticos,
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procurou-se evidenciar as consequéncias dessa abordagem para a nog¢édo de
subjetividade. Percebeu-se a limitacdo do Cogito cartesiano em fazer transparecer
uma realidade opaca e estrangeira ao pensamento de sobrevoo. Apesar de Merleau-
Ponty aceitar que o aspecto tacito do Cogito ja existia implicitamente em Descartes,
teria faltado ao fildsofo reconhecer, para além dos atos da consciéncia, uma
experiéncia significativa nas relagdes do corpo com seu meio circundante e com o

outro:

Era esse Cogito silencioso que Descartes visava ao escrever as
Meditagbes, ele animava e dirigia todas as operagdes de expressédo que,
por definicdo, sempre erram seu alvo ja que elas interpde, entre a existéncia
de Descartes e o conhecimento que dela ele adquire, toda a espessura das
aquisicdes culturais, mas que nao seriam nem mesmo tentadas se em
primeiro lugar Descartes ndo tivesse uma visdo de sua existéncia (PhP,
2009, p. 463, grifo do autor).

Todavia, para admitir uma subjetividade encarnada, enraizada na existéncia,
Descartes teria que constatar ndo s6 que o corpo existe e encontra-se unido a alma,
mas ainda, que ele oferece o sentido desse mundo a partir do qual o eu pretende
meditar. Como explica Merleau-Ponty (2009, p. 471), “a crenca em um espirito
absoluto ou em um mundo em si separado de ndés é apenas uma racionalizacao
dessa fé primordial”. Algo que uma concep¢ao mecanicista da extenséo poderia até
certo ponto intuir, mas nunca assumir, uma vez que a existéncia ambigua da
corporeidade foi negada pela veracidade das ideias claras e distintas.

Os reflexos desse esquecimento da experiéncia primeira tiveram um alcance
bastante amplo e ressoaram no pensamento cientifico do século XX, como fica claro
no texto Einstein e a crise da razdo, encontrado na obra Signos, pelo qual Merleau-
Ponty analisa as discussdes entre Bergson e o fisico a respeito do tempo. Incapaz
de aceitar o ponto de vista do filbsofo sobre um tempo percebido, que torna
admissivel especular cientificamente a respeito de tempos multiplos, o cientista
autorizou a desrazéo (S, 1991, p. 18). O que dizer da sua fixacdo na linguagem
racional e cientifica sobre a verdade do tempo, sendo que se trata de uma renuncia
ao saber instituido pelo corpo e a percepcao? Faltou a Einstein, reconhecer que o
universal ndo se funda numa ciéncia dogmatica, mas “sobre a evidéncia pré-
cientifica de que ha um unico mundo, sobre a razdo antes da razao que esta contida
em nossa existéncia, em nossa relacdo com o mundo percebido e com os outros”

(S, 1991, p. 218). Mundo esse revelado pelo corpo e a percep¢do quando
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compreendidos fenomenologicamente, e ndo sobre a perspectiva de uma ciéncia
ainda presa a alternativa classica do em si e do para si. Como diz Merleau-Ponty
(1991, p. 219): “o vigor da razdo esta ligado ao renascimento de um sentido
filoséfico, que, certamente, justifica a expresséao cientifica do mundo, porém em sua
ordem, em seu lugar no todo do mundo humano”.

O itinerario filosofico de Merleau-Ponty, desde A Estrutura do Comportamento
até a Fenomenologia da percepg¢do, que reconhece “no corpo uma unidade distinta
daquela do objeto cientifico” (PhP, 2009, p. 213), favoreceu um tipo de analise que a
ciéncia e a filosofia ndo poderiam ter postulado, justamente por se fixarem na
heranca ontolégica do pensamento cartesiano. A apreensdo do corpo pela metafora
da maquina e da alma como puro pensamento, bem como a tentativa de contradizer
essa perspectiva, refletiram sobremaneira nas concepg¢des que se constituiram
historicamente a respeito do comportamento e da percepcdo. Repensar a
corporeidade é proporcionar uma reaproximacao entre a filosofia e ciéncia; é ver o
homem como um ser integral que se expressa com a mesma riqueza significativa e
inesgotavel da obra de arte; é admitir a ambiguidade do mundo e assumi-la como
uma caracteristica essencial da existéncia e do conhecimento. A esfera deflagrada
pelos modos de expressao do corpo proprio ensinou que o homem € ao mesmo
tempo um ser fisico, bioldgico e psicologico. Do ponto de vista do ser no mundo, as
explicagbes cientificas e filos6ficas sdo apenas desdobramentos de um saber pré-
reflexivo denunciado pela obstinagdo do corpo em resistir ao pensamento objetivo.

Nesse sentido, se a ciéncia e a filosofia pretendem descobrir o verdadeiro
sentido de sua investigacao, elas precisam compreender que “o problema do mundo
e do corpo proprio, consiste no fato de que tudo reside al” (PhP, 2009, p. 240, grifo
do autor). E que a importancia de se “despertar a experiéncia do mundo tal como ele
nos aparece enquanto estamos no mundo por nosso corpo, enquanto percebemos o
mundo com nosso corpo” (PhP, 2009, p. 249), tem um alcance bem maior do que
simplesmente a correcdo de um conceito equivocado. Como afirma Merleau-Ponty
(2009, p. 249), “retomando assim o contato com o corpo e com 0 mundo, é também
a n0s mesmos que iremos reencontrar, ja que, se percebemos com nosso corpo, o

corpo € um eu natural e como que o sujeito da percepgao”.
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