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por isso gue Ser e Tempo (§ 34} inclui uma indicacio sobre a dimensao
cinl da lingnagen e toca na guestio simples do modo de ser, em que a
lingager, cada vez, ‘se essencialize’, cormmo lngmagern (HIEIDEGGER, “Sobre o

Humarismieo”).

No § 28 de Ser e Tempo, em que comeca a fazer a analise da estrutura do ser-em
(In-Sein), Heidegger desdobra a constituicdo existencial do da do Dasein em disposicao,
compreensao, interpretacao e discurso, sendo o discurso desdobrado em escuta e siléncio,
gue sao tratados no § 34, intitulado “Dasein e discurso. A linguagem”. Os existenciais
fundamentais que constituem a esséncia do da sdo a disposicdo (Befindlichkeit) e a
compreensao (Verstehen), que integram a abertura do Dasein. Muito teria que se falar
sobre cada um desses existenciais para tentar diferenciar o que Heidegger propode com
eles do senso comum. Como isso aqui ndo serd possivel, vamos procurar concentrar a
nossa atencdo nas consideracoes feitas por Heidegger sobre o discurso (Rede), a escuta
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(Horen) e o siléncio (Schweigen) no § 34, com o intuito de verificar em que medida elas
nos abrem o acesso as reflexées sobre o logos e a poesia.

Parece acertado dizer que em Ser e Tempo a poesia ndo é particularmente
fundamental para a interpretacdo que o Dasein faz de si mesmo — sendo colocada ao lado
da psicologia filoséfica, da antropologia, da ética, da “politica” e da historiografia, que
representariam diferentes modos de possibilidades e envios do Dasein’ — embora no § 34
Heidegger afirme que “a comunicacio das possibilidades existenciais da disposicédo, ou
seja, da abertura da existéncia, pode-se tornar a meta explicita do discurso ‘poético’™, o
que parece conferir para a poesia uma certa significacdo dentro da analitica da existéncia.

Segundo Allemann, “o conceito de existéncia de Heidegger ndo possui tracos
derivados da psicologia do artista enquanto homem ‘criador’, como é o caso dos conceitos
centrais (vida, evolugdo criadora) do pensamento de Dilthey e Bergson.” Ele ainda
considera que a disposicdo e a compreensdo enquanto modos de ser constitutivos do
Dasein, assim como a decadéncia, “sdo indiferentes ao fenémeno do Dasein artistico”,*
acrescentando que eles ndo se excluem, por certo, porém tampouco vao ao encontro um
do outro.

Mas, se retomarmos o que Heidegger diz no § 34, ou seja, que “a comunicacio das
possibilidades existenciais da disposicdo, ou seja, da abertura da existéncia, pode-se
tornar a meta explicita do discurso ‘poético”, vemos que ele destaca que o existencial e
nao o existenciario é o fundamental. Se no § 5 ele tinha colocado a poesia como apenas
uma das possibilidades de envio do Dasein, perguntando em seguida “se essas
interpretacoes se fizeram de maneira tao originariamente existencial como talvez tenham
sido originariamente existenciarias?”, no mesmo § 5, na seqiiéncia, ele diz que essas duas
maneiras nido precisam coincidir, embora também nio se excluam, pois “uma
interpretacio existenciaria pode exigir uma analise existencial quando se compreende a
necessidade e possibilidade do conhecimento filoséfico.”

Nao seria o0 caso entdo de a poesia vir a receber no § 34, senao a analise existencial
referida no § 5 mas a indicacdo de swa importadncia para “a comunicacio das
possibilidades existenciais da disposicao, ou seja, da abertura da existéncia™? E certo que
no § 34 Heidegger ndo faz a analise da poesia e sim do discurso, da linguagem. Mas se
anuncia em um paragrafo que trata da linguagem o que seria a meta explicita do discurso
“poético”, ndo estaria ja antecipando o que viria a desenvolver nos escritos posteriores, ou
seja, a compreensao da poesia como sendo a esséncia da linguagem?

Ao dar destaque a escuta e ao siléncio na analise da linguagem no § 34 de Ser e
Tempo, Heidegger também acaba por anunciar a importancia do poético para a analitica
da existéncia, ainda que s6 venha a refletir mais substancialmente sobre isso nos escritos
posteriores. Se essa analise ndo se desdobra posteriormente nos moldes da analitica
existencial de Ser e Tempo, parece ser porque o elemento poético, como esséncia da
linguagem, passa a ganhar o destague que antes nio possuia, exigindo um novo modo de
abordagem que sera feito através do aprofundamento crescente da reflexiao sobre a escuta
e sobre o logos. Isso parece ser arriscado dizer, mas é o que vamos pressupor ao nos
voltarmos para as analises feitas por Heidegger sobre Heraclito e Holderlin. Em Heraclito
a escuta é do logos, mas o genitivo é ai tanto objetivo quanto subjetivo, tendo em vista que
o logos é tanto o objeto quanto o sujeito da escuta, o que mostra que ambos, desse modo,
se complementam; em Holderlin a escuta é memoéria fundadora, instauradora do que
permanece, mas que permanece Como o que Sempre escapa, e o que sempre escapa sio os
deuses foragidos, exigindo assim sempre uma nova busca do celestial e um esforco para
estabelecer uma relacéo origindria com o divino.

L Cf METDEGGER, Martin, Ser e Tempo. § 5, p. 43.

21d., Thid., p. 221.

3 ALLEMANN, Beda. Halderlin y Heidegger, p. 119-120.
1., Thid., p. 120.

S HETBEGGER, Martin. Ser e Tempo. § 5, . 43 44,
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Em Ser e Tempo a andlise sobre a escuta ocorre nos moldes da analitica do Dasein,
portanto, ainda sem a reflexdo sobre o ser a partir de sua histéria como acontecimento
apropriador (Ereignis). No § 34 Heidegger diz que o discurso “é igualmente origindrio a
disposicdo e & compreensdo.” A compreensibilidade, trabalhada por uma disposicio, se
exprime, vem a palavra como discurso. Da disposicdo e da compreensibilidade brotam
palavras; no entanto, diz Heidegger, as palavras nio sio coisas dotadas de significados. E
preciso refletir sobre o que isso significa, pois essa afirmacao parece indicar que as
palavras nao seriam coisas, como uma espécie de flatus vocis, de emissao vocal enquanto
expressdo das vivéncias interiores do sujeito, que seriam utilizadas para se referir aos
objetos externos, nomeando-lhes e dando-lhes significado. Mas se as palavras nio seriam
1880 que parece ser o0 mais evidente, o que elas seriam entao?

Em O Guardador de Rebanhos Fernando Pessoa parece expressar poeticamente
algo préximo ao pensamento heideggeriano, ao dizer, como sintese do que o poema vinha
até entdo procurando mostrar: “As cousas nao tem significacdo: tém existéncia. As cousas
$80 o tnico sentido oculto das cousas.” Para Heidegger é através dos fenémenos da escuta
e do siléncio que se torna claro o papel do discurso para a existencialidade da existéncia.
Existir, para ele, ndo é meramente um estar ai diante presente, um estar a mio, ao modo
das coisas simplesmente dadas, pois essas sdo as coisas que originariamente nio existem,
tendo em vista que nao podem ouvir e ater-se ao siléncio, ndo possuindo, portanto,
linguagem. Mas nao foi dito, a partir de Fernando Pessoa, que as coisas nio tém
significacdo e sim existéncia? Como entender agora que elas nao existem? O que significa,
entdo, existir?

Ao dizer que as coisas ndo tém significacdo e sim existéncia o poeta quer dizer que
o sentido das coisas € a sua presenca. Existir é o subito vir a presenca de um sentido, que
instaura um mundo. E ndo ha nenhum sentido oculto, por tras do vir a presenca, de modo
gue ele pode dizer na seqgiiéncia do poema que “as cousas sdo o unico sentido oculto das
cousas.” Se o vir a presenca da coisa é o seu ser, ndo ha coisa alguma antes disso, ou seja,
nao ha uma coisa que pré-exista ao seu vir a presenca. Existéncia, desse modo, é o
movimento do vir a presenca e ndo o mero estar presente. Quando falamos aqui de coisas
estamos nos referindo ao préprio irromper e aparecer e nao a um substrato, a uma coisa
oculta que pré-exista a irrupcdo que, assim entendida, seria uma atividade sua. A coisa,
assim entendida, ndo é o que ja esta presente, mas o vir a presenca que subitamente se
impde com a forca, a surpresa e a novidade do movimento criador e inaugurador de
realidade.

Quando diz, portanto, que as coisas nio tém significacdo, mas sim existéncia,
Fernando Pessoa quer dizer que a sua realidade nao se encontra no sentido que nés lhes
atribuimos de uma maneira supostamente subjetiva, a partir das nossas vivéncias ou das
nossas representacées racionais e conceituais. A realidade de uma coisa, segundo ele, esta
no impor-se de sua presenca diante de nés como algo que se ergue sem nenhuma razio,
sem nenhum porqué, a ndo ser o erguer-se mesmo ai diante, subitamente posto, irrompido.
Mas quem sabe e se da conta dessa realidade das coisas ndo sao as proprias coisas e sim
o homem, como o tnico ente que realmente existe porque esta na possibilidade de escutar,
ver, perceber o subito brotar das coisas em sua presenca. E é por estar nessa possibilidade
gue o homem também se encontra na possibilidade da impossibilidade de escutar e ver.

Se para Fernando Pessoa o existir das coisas consiste no subito erguer-se de sua
presenca, como podemos entender o existir do Dasein segundo o que pensa Heidegger?
Conforme ja dizia Rilke em Sonetos a Orfeu, existir é cantar e “cantar é um outro sopro.
Um sopro pelo nada. Um vibrar em deus. Um vento.” Tentando aproximar o existir do
Dasein com isso que é dito por Rilke em seu soneto, podemos considerar que existir, para
o Dasein, diferentemente de todos os demais entes, é poder cantar a presenca gratuita das
coisas, o que exige a participacdo no desencobrimento, a escuta, a percepcio do subito

67d., § 34, p. 219.
TPESSOA, Fernando. Ficgdes do Interfidio. p. 224.
8 RILKE, Rainer Maria. Sonetos a Orfen e Hlegias de Duino. p. 25.
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erguer-se e irromper de vida, que corre silenciosa como a vida da vida. Por isso Heidegger
diz que s6 o Dasein existe, pois s6 ele canta, sendo o cantar um outro sopro, “um sopro
pelo nada.” Esse sopro pelo nada é um vibrar em deus, o vibrar no ser para trazé-lo a
palavra, deixando-o abrigar-se na morada da linguagem.

E é preciso acrescentar que abrigar o ser consiste em também abrigar o seu retiro,
através da subita percepcao do retirar-se das coisas do seu estar presente, o que permite
ao Dasein, na presenca, poder dar-se conta da auséncia, do nada de todo presente, de modo
que a presenca assim se torna presente também como o que se retira e retrai, como a vida
gue corre silenciosa por tras de tudo o que ja se consolidou no presente. Por isso a
linguagem é constitutivamente escuta e siléncio: Escuta do que esta por vir no siléncio do
que ja se instaurou.

Como os demais entes ndo estdo na possibilidade da escuta e do siléncio, ndo
possuem linguagem; logo, ndo existem, pois ndo sabem da sua existéncia. Saber é ver,
escutar, poder ater-se ao desencobrimento, ser-no-mundo e ser-para-a-morte, ou seja, ser
aberto para possibilidades e também para a possibilidade do fim, o que significa dizer que
o Dasein é o tinico ente que se nio fizer nio é, visto que nunca esta pronto, sendo sempre
algo por se fazer e que por isso existe propriamente, estando sempre no limiar da
possibilidade da impossibilidade de ndo ser nada préprio, auténtico. Ele existe
propriamente porque é o unico ente aberto, jogado e lancado na abertura, no risco, que se
arrisca mais do que os animais e as plantas porque vive por um sopro a mais, conforme
diz Rilke nos versos improvisados.’ O sopro a mais é o canto, o poder cantar a passagem,
a transitoriedade e finitude de tudo. S6 o Dasein pode viver por esse sopro pelo nada, pelo
vibrar em deus.

Nao seria deus entdo uma palavra utilizada para significar o que o homem entende
por infinito, ilimitado, como o ente que representaria o que é sumamente sabio e bom?
Deus como expressdo de uma enorme caréncia do homem, devido a sua mortalidade e
finitude, como expressdo de seu sentimento de querer ser imortal? O decisivo, para o
pensamento de Heidegger e a poesia de Fernando Pessoa, € que esse sentimento, se assim
o podemos chamar, embora esteja no homem, nio lhe pertence, no sentido de que ele nao
€ 0 seu autor, 0 seu sujeito. A disposicao, como modo todo préprio de encontrar-se situado,
é algo que o invade, dispondo-o para o encontro e desencontro com as coisas.

Deus, desse modo, nio seria uma palavra do homem para significar um modo de
vida por ele idealizado. Deus € um modo de ser que se instaura e vem a presenca, seja como
ideal de vida infinita, seja como pobreza e finitude. No encontro com esse modo de ser de
vida ideal e perfeita, enquanto ideal de infinitude e imperecibilidade, ha o desencontro
com o sentido originario do divino como o que se eterniza no transitério, enquanto
acolhimento da fuga dos deuses como exigéncia para uma legitima confrontacdo com o
divino, de acordo com o que mostra Hélderlin na sua poesia. Nesse desencontro acontece
a impossibilidade de escutar o divino que foge e escapa. Sem a possibilidade de escuta da
fuga e da retirada do divino, a experiéncia de deus torna-se tdo somente a visdo
estereotipada dos muitos, do impessoal. Portanto, sem a experiéncia da fuga dos deuses a
escuta acontece no modo da surdez, como impossibilidade de silenciar o ja sabido,
conforme dizia Heraclito no fragmento 34: “Sem compreensio: ouvindo, parecem surdos,
o dito lhes atesta: presentes estdo ausentes.”

No § 34 de Ser e Tempo Heidegger afirma que “ndo é por acaso que dizemos que
nao ‘compreendemos’ quando nao escutamos ‘bem’. A escuta é constitutiva do discurso™?
Quando procura desdobrar nesse § 34 a estrutura da esséncia da linguagem, Heidegger
esta compreendendo a linguagem nao como proposi¢do, enunciado, comunicacio,
expressdo de vivéncias, sejam particulares ou de um povo. Portanto, quando utiliza a
palavra discurso, esta palavra ndo tem o sentido restrito de discurso como o que é
pronunciado ou comunicado, pois o discurso, muitas vezes, nao se exprime em palavras.

O CI HEIDEGGER, Martin, Para qué poetas? p. 317-318.
01d., Ser e Tempo. p. 222.
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A escuta é a abertura existencial do Dasein no seu modo de ser-com 0s outros,
através da articulacdo em compreensdes que atua nos modos de seguir, acompanhar os
outros, mas também de nao ouvir, resistir, contrapor-se. O ndo ouvir, portanto, pertence a
escuta, como um modo privativo de escutar. Heidegger considera a escuta nido a partir das
determinacdes cientificas da fisiologia ou da psicologia. Fisiologicamente falando, ouvir
corresponde a acdo do sentido da audicdo, que percebe a vibracido de um objeto que age
como estimulo fisico, chegando ao ouvido através de um movimento de ondulacido das
particulas de ar, as chamadas ondas sonoras. O aparelho auditivo capta as ondas sonoras,
que fazem o timpano vibrar. O timpano, por sua vez, junto com as outras partes que
compdem a orelha, transforma as vibracoes em impulsos nervosos que sdo transmitidos
ao cérebro pelo nervo auditivo. A psicologia, por sua vez, distingue o ouvir do escutar,
entendendo o escutar como um ouvir com atencdo, como o processamento interno do que
é captado pela audicéo.

Mas o que vem a ser isso que a psicologia chama de atencdo e de processamento
interno? Parece indicar a atividade de concentracdo e processamento do sujeito, do eu,
como um voltar-se atento e concentrado para o que é captado auditivamente. Mas a
atencao, perguntamos, é uma acio determinada pelo sujeito? E o sujeito quem decide ater-
se ao que é dito, correspondendo, numa escuta, ao que é ouvido, passando assim da
dispersao para a concentracdo? Mas para assim decidir ele ja ndo precisaria ter escutado?
Escutar é estar atento, concentrado? Mas o que significa estar atento? Seria o poder de
fixar um unico ponto, abstraindo dos demais? Ou seria o contrario: Nao se fixar em nada
particular para assim poder perceber o todo? Vejamos, procurando para tanto estar a
escuta da escuta, para tentar corresponder a sua esséncia.

Um bom exemplo dessa determinacao da escuta como o nao fixar-se em nenhum
ponto particular é a escuta psicanalitica, conforme descreve Freud no artigo
Recomendacdes aos Médicos que exercem Psicandlise, escrito em 1912, em que diz o
seguinte, ao falar da técnica da psicanalise: “Consiste simplesmente em nao dirigir o
reparo para algo especifico e em manter a mesma ‘atencdo uniformemente suspensa’
(como a denominei) em face de tudo o que se escuta.”'! E ele prossegue dizendo que desse
modo “...evitamos um perigo que é inseparavel do exercicio da atencao deliberada.”? Nao
fixando a atencdo em um determinado ponto, os demais ndo serdo negligenciados e o
analista, desse modo, ao néo efetuar a selecdo do que € dito, estara aberto para a percepcao
da totalidade da fala.

Freud ainda diz que o analista deve procurar conter a sua capacidade consciente
de prestar atencdo e abandonar-se inteiramente a “memoria inconsciente”, na gqual
residiria a auténtica escuta. O processo da analise, em Freud, consiste na decomposicao
dos sintomas nos seus elementos constituintes a servico da explicacdo causal. Na analitica
do Dasein, diferentemente, “ndo se retrocede, como fazia Freud, os sintomas aos
elementos. Antes, pergunta-se por aquelas determinacdes que caracterizam o ser do
Dasein com referéncia a sua relacdo com o ser de modo geral.”*® Por esse motivo pode-se
ver que em Ser e Tempo é colocada uma questao que nunca tinha sido antes posta, pois ai
nao se pergunta mais pelo ente em seu ser, mas pelo sentido de ser em geral, pela abertura
(Offenbarlkeit) de ser possivel.

O comeco de todo esse pensamento de Heidegger vem de uma frase de Aristoteles
gue diz que o ser se diz de multiplos modos. Para Heidegger essa frase foi a faisca que lhe
provocou a perguntar pela unidade dos multiplos significados de ser. A resposta a essa
guestao ele vai encaminhar em Ser e Tempo, ao indicar aquilo que ira constituir a conexao
do Dasein com o ser, sendo essa conexao a abertura para ser (da). Por isso o Dasein é o ai-
ser, pois é nele enquanto abertura que o ser acontece. Na abertura ocorre o fenémeno da
escuta, como escuta da transcendéncia. A escuta em Freud é escuta do inconsciente. Mas
o inconsciente remete para alguma ftranscendéncia, para algo fora do sujeito? O

1 FREUD, Sigmund. Recomendacdes aos médicos gue exercem psicandlise. p. 125.
20d, Ibidl., p. 126,
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inconsciente ndo é o nucleo das vivéncias do sujeito que foram reprimidas, recalcadas,
esquecidas, sendo assim uma expressao da sua mais profunda interioridade?

A palavra analitica, segundo Heidegger, foi utilizada pela primeira vez por Homero
no segundo livro da Odisséia para se referir a acdo de Penélope que todas as noites
desfazia aquilo que tecera durante o dia, significando a palavra grega analisein, de acordo
com isso, o desfazer de uma trama em seus componentes.* No entanto, Heidegger vai
retirar o termo analitica de Kant, que o utilizou na Critica da Razdo Pura, como por
exemplo nos capitulos em que trata da analitica dos conceitos, ndo para analisar os
conceitos ou decompd-los de acordo com o seu contetido, mas para decompor a faculdade
do entendimento e verificar a possibilidade de conceitos a priori como sendo a tarefa
propria de uma filosofia transcendental.

O objetivo de Kant, portanto, ndo é a decomposicdo dos conceitos em seus
elementos, mas a sua reconducado a unidade (sintese) do entendimento, como sendo a
atividade propriamente transcendental, isto é, ontolégica, procurando assim identificar a
unidade originaria da capacidade de compreensdo. Embora utilize a palavra analitica em
um sentido diferente desse utilizado por Kant, Heidegger, na analitica do Dasein realizada
em Ser e Tempo, também destaca o sentido de analitica ndo como decomposicdo em
elementos, mas como aquilo que permite a articulacdo de uma unidade.

Na analitica do Dasein se coloca a questao pelo sentido do ser e essa questiao, em
Ser e Tempo, acaba conduzindo a seguinte pergunta: de que modo o homem deve se
relacionar com o tempo a fim de que ele possa ser interpelado pelo ser? E por que a
pergunta pelo ser acaba se transformando na pergunta pelo tempo? Essa transformacao
advém da propria questdao do ser que desde os gregos envolve o questionamento acerca
do tempo, tendo em vista, conforme pensa Heidegger, que os gregos entendiam o ser como
presenca (Gegenwart). Essa compreensao grega o conduz a se perguntar pelo modo como
o homem precisa se relacionar com o tempo para poder interpelar o ser, abrindo a
possibilidade de um questionamento originario do tempo e ndo meramente cronolégico.
Isso mostra que a questdo acerca do que é o homem em Ser e Tempo s6 se apresenta a
partir da questao do sentido do ser, da relacdo do homem com o ser no tempo, o que requer
do homem a possibilidade de escuta do ser gue se manifesta através das ecstases
temporais.

A escuta, portanto, ndo € um fendmeno da audicdo, mas sim ontologico,
constituindo a esséncia da linguagem. Isso porque a linguagem antes de ser um dizer —
no sentido de um pronunciar palavras e enunciados com o intuito de comunicar, informar,
ordenar, permitir o conhecimento de alguma coisa, provocar o riso através do humor ou o
convencimento na oratoria, apenas para citar alguns exemplos — é um ouvir, de modo que
s0 pode dizer algo quem pode ouvir, quem é todo ouvidos. Ouvir é corresponder ao apelo
da fala do ser, que fala como aceno, como provocacdo, como aquilo que repercute
silencioso no que foi dito. A escuta é escuta desse retraido, que permite todo auténtico
dizer. Quando o dizer niao é desde o siléncio se constitui aquilo que Heidegger chama de
falatorio, o falar desde o a gente (das man), como recusa, ainda que tacita, em escutar. A
escuta acontece desse modo como nao querer escutar, que aparece fenomenologicamente
como esquecimento do siléncio.

No § 57 de Ser e Tempo, ao falar da consciéncia como clamor da cura, Heidegger
diz que “o clamor fala estranhamente em siléncio.”® O clamor (Ruf) fala (redet) no
estranho modo do siléncio (Schweigen) porque conclama o Dasein para a reserva, a
discricdo, a silenciosidade (Verschwiegenheif). O silenciar, no entanto, ndo é um
comportamento do homem e sim um modo de ser, que se mantém em reserva em todo
mostrar e aparecer. Aqui parece estar se mostrando que do néo-ser (do siléncio) também
se pode falar e que essa fala instaura uma compreensao do ser ndo mais como ente, como
o que somente aflora e aparece, mas sim a partir do sentido de ser como sendo também
reserva e resguardo.

Hd., Ihid., p. 140.
% 1d., Ser e Tempo, p. 63.
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O siléncio, como recusa em se agir pelo que a linguagem comum instaura, é a
consciéncia que desperta no modo da reserva, do pudor. Por isso, no § 57 Heidegger diz
que “a consciéncia (das Gewissen) revela-se como clamor da cura (Ruf der Sorge).”*® A
cura, o cuidado, é cuidado com o siléncio retraido em toda fala, como o que propicia todo
genuino dizer. Na escuta, o Dasein pode ouvir o clamor da cura falando no modo do
siléncio. O clamor da consciéncia, portanto, ndo aponta para nenhuma acdo do sujeito,
para o seu ensimesmamento, com o intuito de escutar o que diz a sua consciéncia moral a
respeito do seu agir, do seu comportar-se existencial perante os outros. O siléncio,
portanto, nao diz respeito ao movimento de introspeccao, de ausculta interior do eu, mas
o abrir-se para o ser que cala em todo dizer. Nessa abertura, o siléncio do ser fala, ou
melhor, o ser fala como siléncio, sendo essa a voz da consciéncia.

Através da cura, o siléncio fala enquanto a morte do ja dito e como a vida do que
estd por se dizer, em uma unidade primordial de vida e morte como o que constitui
propriamente o real, o ser. Jodo Cabral de Melo Neto expressa essa tensio vital no poema
Os rios de um dia, que também revela de maneira exemplar a unidade do finito, do
transitério, com o eterno, o infinito, sendo essa unidade expressa através do eterno retorno
do passar, do fluir das aguas do rio:

Os rios, de tudo o gque existe vivo,

Vivern a vida mais definida e clara;

Para os rios viver vale se definir

E definir viver corm a lingua da agua.
a7 para o rio

O rio corre; e assim
Vale o s6 ser corrido pelo tempo:

0 rio o corre; e pois que com g sua agua,
Viver vale snicidar-se, todo o tempoe.'”

O rio-linguagem corre silencioso, precipitando as dguas que ja correram nas que
estdo por vir. As novas dguas sio as velhas em novo curso e comunicacio, de modo que o
rio, no seu correr, esta sempre suicidando-se e renascendo todo o tempo. O rio-linguagem,
assim, revela-se como o tempo se fazendo tempo ou temporalizando-se, eternizando-se no
transitorio fluir e passar das aguas, pois cada passar e fluir instaura o eternizar-se do
instante como o que nunca mais ira passar do mesmo modo. E por isso que Her4clito diz
no fragmento 91: “Nao se pode entrar duas vezes no mesmo rio.”8

O viver do rio é o seu suicidio, o seu morrer todo o tempo. O rio néo é corrido pelo
tempo, ele o corre, pois ele, o rio, é o tempo, como devir, passar, que nao é somente um
fluir sem nunca ser, mas um ser no fluir, como tensao de vida de morte, de ser e ndo-ser,
como vida e morte que simultaneamente confluem, tendo em vista que o correr das aguas,
que é o seu viver, é, a0 mesmo tempo, a sua morte. Portanto, para estar vivo, o rio precisa
ser todo o tempo suicidio, o avancar do que ja se é no comunicar-se com outras aguas,
porgue a agua parada em poco, paralitica, conforme diz Jodo Cabral em outro poema, rios
sem discurso, é como “uma palavra em situacao dicionaria™’, tendo em vista que quando
as dguas nio se comunicam com mais nenhuma tornam-se mudas, sendo desse modo
cortada a sintaxe do rio.

E continua o poema Os rios de um dia:

..[E se procuram lhe atar a hemorragia,
On a vida suicidio, o rio se defende.

O gue wim rio do Sertao, rio interino,
Prova com a sua agua, curta nas medidas:
Ao se correr torrencial, de uma vez,

Sobre leitos de hotel, de wm s6 dia;

16 1d., Ibid., p. 64. {0 acréscimo das palavras em alemao é nosso)
T MELO NETO, Jodo Cabral de. Antologia poética. p. 22

8 HERACLITO. O3 pensadores origindrios. p. 83,

9 1., Ihid., p. 21.
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Ao se correr torrencial, de uma vez,
...5em alongar seu morrer, pouco a pouco,
Sem alonga-lo, em suicidio permanente.,.

A hemorragia é o viver do rio e alguns rios, como o rio do Sertdo, mostram de
maneira ainda mais contundente a tensdo entre morte e vida, finito e infinito, pois as suas
aguas correm torrencialmente de uma vez, “sobre leitos de hotel, de um s6 dia”. Essa é a
descricao do proprio existir do homem como um estar sendo, como abertura para ser que
enquanto existe nunca é, no sentido de algo plenamente acabado, resolvido, vivendo do
seu correr, do seu passar sempre transitorio. O seu leito, portanto, aguilo sob o qual ele
repousa, ndo é nenhum substrato, nenhum eu, como o que pré-existe, mas o que se ergue
e volta a erguer-se desde o seu estar aberto, como o leito de um s6 dia, trazendo sempre a
marca do possivel. Sobre o seu leito o rio-vida repousa, mas o seu repouso € plena
atividade. Se o rio é uma imagem para descrever a existéncia, o real, é porque o rio, assim
como a existéncia, é a toa, por nada, guiada apenas pelo possivel. Por isso a existéncia do
homem se expressa na cura, na escuta do nada, que € escuta do tempo originario de vida,
que escorre silencioso sob o viver atropelado e agitado do cotidiano.

Eno § 42 de Ser e Tempo que Heidegger apresenta a interpretacio do Dasein como
cura a partir da interpretacao pré-ontologica do Dasein. Para desdobrar essa interpretacio
pré-ontolégica ele recorre a fabula de Higino sobre a cura. A fabula mostra a estrutura
fundamental do Dasein como ser-no-mundo, dizendo algo tanto sobre o ser-em como
sobre o mundo. Através da fabula Heidegger procura pensar a cura nio de modo 6ntico
como preocupacio e aflicdo, mas de modo pré-ontologico. Quando utiliza o termo pré-
ontolégico ele estd querendo dizer que o Dasein ja se encontra sempre em uma
compreensio de ser, ainda que isto ndo ocorra tematicamente, isto €, como algo capaz de
ser descrito em sua estrutura ontolégica. A tese que se encontra na base desse pensamento
é a seguinte? Nao ha nenhum conceito 6ntico nem modo algum de agir e encaminhar
alguma coisa sem que o ser de algum modo ja esteja compreendido. No entanto, essa pré-
compreensao de ser é diferente de sua interpretacio ontolégica, que é objeto da filosofia.

A fabula revela que para o Dasein a existéncia é cura, cuidado, porque ele “é um
ente que, sendo, esta em jogo seu préoprio ser’?, um ente gue é sempre um por se fazer, ja
gue nao é nada que pré-exista, estando, desse modo, sempre na iminéncia de sua absoluta
impossibilidade, da morte. Por isso, no § 65 Heidegger diz que “a cura é ser-para-a-morte.”
Ser-para-a-morte indica a decisao antecipadora que marca o Dasein e que caracteriza o ser
proprio da possibilidade de sua absoluta impossibilidade. Em outras palavras, isso quer
dizer que o Dasein s6 “é” se fizer, ou seja, se agir a partir da decisdo do seu lancamento no
nada de si mesmo, na sua abertura para ser. Na decisdo acontece a acdo de diferenciacio
e para isso é preciso o siléncio e a soliddo. O siléncio é um acontecimento do ser, que no
seu retraimento atrai o Dasein para o ainda néo falado em todo dizer. Essa atracao exige
a solidao, como o momento impartilhavel e intransferivel da dor de precisar ser, de
precisar suportar o nada de si mesmo. Na escuta se escuta o siléncio e se experimenta a
soliddao do caminho que esta por se fazer, o caminho a partir do qual um destino préprio
aparece, se mostra, e que é o caminho da linguagem, como via de escuta e siléncio.

A escuta, como escuta do siléncio, € uma experiéncia também partilhada por
Nietzsche, conforme podemos ver no dltimo discurso da segunda parte, em que Zaratustra
diz o seguinte, quando percebe a proximidade de sua temivel senhora, a sua hora mais
silenciosa, sentindo o solo fugir sob seus pés: “O ponteiro avancava, o reloégio de minha
vida respirava — nunca ouvi tamanho siléncio em torno a mim: a tal ponto que o meu
coracdo se assustou.”” A experiéncia da escuta para Heidegger é a experiéncia da escuta
do ser, do dizer em sua Saga, em seu caminho, conforme podemos observar, por exemplo,
na descricdo que ele faz em O caminho para a linguagem, mostrando que “o proprio da

D HEIDEGGER, Martin. Ser e Tempo. Parte 1. p. 256.
2 1d., Ser e Tempo. Parte I p. 124.
2 NIETZSCHE, Iriedrich. Assim fafou Zaratusira. p. 156,
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linguagem abriga-se, portanto, no caminho com o qual a saga do dizer deixa aqueles que
a escutam alcancar a linguagem.””

Alinguagem fala mostrando e o falar, segundo Heidegger, “nao é ao mesmo tempo,
mas antes uma escuta.”* Quando falamos escutamos a fala da linguagem enquanto o
desencobrir-se de um caminho. E a fala, como acdo de escuta, é “a consumacio da
referéncia do ser a esséncia do homem”. Por meio dessa consumacéo o ser é abrigado na
linguagem. Com a escuta, portanto, constitui-se a esséncia do Dasein como cura, ser-para-
a-morte e linguagem, por meio da qual se pode dizer que o homem fala, que ele é zoon
logon echon. Se por meio da fabula, enquanto recurso poético, Heidegger descreve a
constituicdo pré-ontolégica do Dasein como cura, a sua interpretacdo ganha em seguida
um desenvolvimento ontolégico, relacionando a cura com o ser-para-a-morte e com a
escuta. Mas como entender essa relacdo de ser-para-a-morte com a cura e com a escuta? E
como fica a relacdo do ser-para-a-morte e da cura com a linguagem? Essa ultima questao
nao parece exigir um cuidado com a palavra, um zelo na sua confeccdo? Deixemos isso
para ser tratado adiante e vejamos primeiro a outra questao.

Estando sempre na possibilidade da impossibilidade de nao ser, o Dasein precisar
ater-se a escuta, o que mostra que de inicio e na maior parte das vezes ele esta distraido,
surdo para o apelo do ser. Desse modo, como no seu estar sendo esta sempre em jogo o
seu ser, ele precisa corresponder ao apelo da fala do ser, que nao fala nada, apenas silencia.
O silenciar da fala que vigora no impessoal é a via do apelo do ser, para o qual o Dasein
precisa corresponder numa escuta. Ha correspondéncia quando ha a possibilidade de o
Dasein ser trazido para o siléncio, que é o modo de fala da cura. Mas o ser trazido nao
indica passividade, pois s6 pode ser trazido para o siléncio quem ja se encontra na
possibilidade de silenciar. No entanto, também nao ha nenhum ativismo da consciéncia,
pois a possibilidade de silenciar ndo é uma faculdade do Dasein, mas uma abertura para
o ser. Na abertura acontece o poder ser tocado, afectado pelo apelo, correspondendo-lhe.
A correspondéncia € a adequacéo, o homologein, conforme dizia Heraclito. Trazendo isso
para o contexto da analitica do Dasein, diriamos que o homologein é o por-se em unidade
do Dasein com o ser, que torna o ser o outro de si mesmo ao ser trazido a linguagem. O
poder do Dasein, portanto, é escutar, como o poder ser tocado, que nao é poder nenhum
enquanto exercicio de dominio e controle. O seu poder, pois, sendo entrega e abandono ao
que silencia e que precisa ser trazido a fala, é pura fragilidade, amor ao que é em si mesmo
um incansavel surgimento e declinio e que, sendo assim, se eterniza como o passar sem
trégua de um para o outro.

O modo de ser da cura é o modo de ser do percurso temporal, finito, do Dasein no
mundo. Esse percurso ele conquista na escuta. Sem a escuta do siléncio, vigora a hybris
como descuido com a finitude, como volipia pelo infinito e eterno, pelo que nao passe e
ndao exija a continua retomada do esforco para ser. Decerto que ai vigora também uma
escuta, mas que escuta no apelo do ser motivo para fuga e refugio nos entes. E isto nao
seria porque o apelo do siléncio é o mais dificil de suportar para quem vive no burburinho
do cotidiano? Sendo assim, como seria possivel para o homem suportar a escuta do
siléncio, o halito do nada em torno de si?

A vida vive do morrer, em uma continua hemorragia, e o ente que da testemunho
do viver escutando o préprio siléncio da vida, a vida que corre silenciosa, é o Dasein, que
Heidegger descreve em sua esséncia como ser-para-a-morte, cura. Mas essa visdo da vida
como tensdo de vida e morte ndo é uma novidade do pensamento de Heidegger. Essa
compreensio da vida foi descrita por varios poetas e pensadores gregos, dentre 0s quais
Platdo, que em Gorgias fala o seguinte: “Nao me admirarei se falou certo Euripedes,
quando disse: Quem nos dira que nao é morte a vida, e estar morto, viver.”* O pensamento
como “didlogo da alma com ela mesma™ nao indica o movimento de auto-reflexdo do eu,

% 1d., O caminho para a linguagem. p. 205.
2 1d., Ibid., p. 203.

% PLATAO. Gérgias. 492d, p. 195.

% Id., Teeteto. 189, p. 107,
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como modernamente poderia ser entendido, mas de escuta do ser que silencia retraido em
tudo que ja foi pensado.

O pensamento é o didlogo que se apresenta por meio da escuta. O fenémeno da
escuta é para Heidegger mais originario do que o ouvir descrito pela psicologia como a
sensacdo de sons e a percepcdo de tons, pois o ouvir, propriamente falando, refere-se ao
modo de ser de uma escuta que compreende. Heidegger diz que “em primeiro lugar’, nés
nunca escutamos ruidos e complexos acusticos. Escutamos o carro rangendo, a
motocicleta. Escuta-se a coluna marchando, o vento do norte, o pica-pau batendo, o fogo
crepitando.”” Quando ele fala “em primeiro lugar” esta querendo dizer originariamente,
ou seja, o que primeiramente se mostra, aparece, se deixa escutar, constituindo
propriamente o fendmeno, a “coisa” que é escutada, percebida. E isso, segundo ele, nunca
pode ser um puro ruido. Por isso, para tentar descrever o fendémeno da escuta
“objetivamente”, como um conjunto de ruidos e complexos acusticos que afetam o nosso
aparelho auditivo, a ciéncia precisa abstrair do auténtico fenémeno da escuta.

Escutar (Hoéren) tem ligacdo com pertencer (gehdren) e com obediéncia
(Gehorsam). O que escuta pertence ao dito e a ele obedece. Mas pertence e obedece ao que
nao é coisa alguma, ente algum, ao dito que ainda nao se fez palavra, pois é apenas aceno.
No silenciar da palavra ja dita se acena o sentido do que esta por dizer. Na escuta a palavra
vem a ser forjada. A forja é o corpo a corpo de uma luta a partir da qual o ser que acena é
abrigado na linguagem. E na experiéncia com a palavra que o homem pode vir a ser o que
ele é, ou seja, linguagem, logos, levando a cabo o0 mandamento que Pindaro expressa na
sua segunda Ode Pitica: Ge/noi, 0i(=0j e)ssi maqw/n. Levando em conta a referéncia a
linguagem (logos), poderiamos arriscar a seguinte traducio para o mandamento: “O
homem!, vem a ser na escuta o que tu és, o animal que possui logos, ou melhor, que pode
ater-se (e)xein) ao logos.”

No entanto, o homem s6 pode vir a ser o logos que ja é se for capaz de construir
um caminho para a linguagem. Mas como? Se ele ja é e esta na linguagem, para que entao
construir um caminho que o leve para onde ele ja se encontra? Heidegger entende que é
porque a principio e na maior parte das vezes o homem se encontra na linguagem no modo
do falatério, da conversa fiada, da comunicacdo, sem uma devida apropriacdo da sua
esséncia. Para por-se no encalco da esséncia da linguagem ele precisa construir um
caminho gue para la o conduza. No entanto, o caminho néo é ele quem constréi, assim
como a esséncia da linguagem tampouco é o seu ponto de chegada, como a patria a qual
finalmente se chega ap6s um longo exilio.

A escuta pde o Dasein no caminho da linguagem. Mas é o Dasein quem escuta, a
partir da autonomia da sua vontade, da sua faculdade de recepcao dos sons e tons? E como
isso seria possivel se o Dasein nio é sujeito nem coisa alguma, sendo a sua esséncia a
abertura, o ai (da) do ser (sein)? No entanto, como pode ocorrer a escuta se ndo ha um
sujeito que escuta? E na escuta se escuta o que, gue coisa? A coisa escutada, conforme ja
tinhamos dito acima, nao é um complexo de corpusculos sonoros propagados pelo ar, mas
o siléncio. E o siléncio é uma coisa? Nao seria antes o nada, o ndo ser? E ndo é isso o que
aqui verdadeiramente importa, tendo em vista que o que esta em questiao para Heidegger
é justamente conferir ao nao ser, ao nada, estatuto ontologico, conforme ja foi dito?

Sendo escuta do siléncio, do nada, a escuta é um salto no abismo, no profundo
sem fundo da vida. Segundo Haar, “o salto é a passagem sem sair do lugar do ente ao ser.”
E um ato subito, sem transicdo, um movimento para o qual o pensamento se afasta do ente
familiar, sem o abandonar, retomando-o em seu enigma, em seu ser. E preciso, portanto,
saltar, para atingir o solo em que nos encontramos. O enigmatico é que niao somos livres
para dar o salto. Mas como, de que modo?

Efetivamente somos nés que damos o salto, mas nao a partir da autonomia da
nossa vontade. Isso mostra que nés somos transportados para o terreno do ser pelo favor
(Gunst) do ser, pois o ser em seu retiro (Entzug) exerce a atracio (Zug) do pensamento,

Y HEIDEGGER, Martin. Ser ¢ Tempo. p. 222.
B HAAR, Michel Heidegger e a esséncia do homen. p. 136.
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estabelecendo assim a relacéo originaria com o Dasein. A escuta, que acontece como salto,
na memoria (Andenken) e na recordacio (Gedéchtnis), mantém o Dasein obediente sem
ser submisso, como o ente que escuta no recolhimento o que diz a lingua do ser. Meméria,
portanto, ndo é lembranca; significa antes persistir na guarda, no cuidado, na salvaguarda
do ser, do inesperado, do que precisa ser e do que pode vir. Isso por enquanto fica apenas
insinuado, pois o tratamento mais aprofundado da relacdo entre escuta e memoria sera
feito no ultimo capitulo, através da analise da poética de Holderlin.

O homem criador, como o que cuida da linguagem ao escutar o que silencia nas
palavras, abre um caminho para o que ainda nao foi dito ou pensado, fazendo aparecer o
nunca antes visto ao trazé-lo para a linguagem (zur Sprache bringen). Isto significa tirar o
ser de sua reserva, mas sob a condicdo de um impulso dado pelo préprio ser para vir a luz,
0 que exige, conforme diz Heidegger em Questions III, um “trabalho’ minucioso, quase
artesanal sobre a lingua: uma economia de palavras’, um ‘cuidado concedido a letra como
tal.”* Isto se assemelha ao que foi dito por Guimaraes Rosa em uma entrevista a Giinter
Lorenz, ao falar do seu método de escrever: “Primeiro, ha o meu método que implica na
utilizacdo de cada palavra como se ela tivesse acabado de nascer, para limpa-la das
impurezas da linguagem cotidiana e reduzi-la a seu sentido original.”*

O trabalho quase artesanal sobre a lingua € uma espécie de atividade de “escovar
palavras”, como dizia Manoel de Barros, que queria “escova-las” para “escutar o primeiro
esgar de cada uma”®, os seus primeiros sons, ainda que bigrafos, os sons da palavra
recém-nascida. Esses sons, na verdade, sio os sons do siléncio; por isso o poeta diz que
utiliza a sua palavra para compor seus siléncios.*> “Escovar palavras”, portanto, é a acdo
de poder escutar o que nelas silencia para assim poder trazer o siléncio a palavra. Isso
mostra que a inscri¢do do ser na palavra é tarefa do homem. Mas essa tarefa ele s6 pode
realizar recolhendo-se ao siléncio do ser que o atrai.

Com isso acontece a fala enquanto didlogo da alma com ela mesma. O homem,
desse modo, ao dizer algo sobre a linguagem o faz a partir da linguagem, o que acontece
“onde quer que a esséncia da linguagem, a saga, interpele os homens™, transformando a
fala em uma conversa propriamente dita. Essa €, por exemplo, a natureza da conversa
entre os pensadores ao longo da histéria, que acontece nos intersticios do siléncio de suas
falas, ou seja, a partir daquilo que eles silenciaram ao pensar. O caminhar dessa conversa
tem um carater peculiar, pois nesse caminhar s6 ha didlogo a medida que ha a repercussio
do siléncio em tudo que ja foi falado.

Heidegger considera que “é de proposito que as primeiras paginas de Ser e Tempo
falam de “repeticdo” ou “retomada”. Re-petir, re-tomar diz: ir buscar, trazer e recolher o
gue o passado guarda e protege.”** Em Ser e Tempo ele diz que “repetir a questio do ser
significa, pois, elaborar primeiro, de maneira suficiente, a colocacdo da questao™, e para
iss0 € preciso superar a compreensio vaga e mediana do ser, instaurando a questao do seu
sentido. E “pensar o sentido do ser é escutar a realidade nos vortices das realizacGes... 0
pensamento do ser no tempo das realizacoes € inseparavel das falas e das linguas da
linguagem com o respectivo siléncio.”* O pensamento do ser e do seu sentido, desse modo,
é o pensamento que provém do ser, da escuta ao que o ser guarda e protege no siléncio do
seu recolhimento.

A questdo do sentido do ser, portanto, esta desde Ser e Tempo ja articulada com a
questao da linguagem, da escuta e do siléncio, embora, ao que parece, a questio da
linguagem permaneca nessa obra mais silenciada do que falada. No texto “De uma
conversa sobre a linguagem entre um japonés e um pensador” Heidegger diz que como

.

2 apud HAAR, Michel, Heidegger ¢ a esséncia do homem. p. 136.
¥ LORENZ, Gimter. Didlogo com a América Latina. p. 338.

3 BARROS, Manoel de. Memdrias inventadas: a infancia. L

2 1d., Ibid., IX.
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desde cedo a questdo da linguagem e do ser vem determinando o curso do seu
pensamento, “ a discussao tematica dessas relacoes fica o mais possivel em segundo plano.
Talvez a grande deficiéncia de Ser e Tempo seja ter-me apressado demais.””” A reflexdo
sobre a linguagem ele amadureceu nos anos seguintes, a partir de suas interpretacées dos
hinos de Hélderlin e dos seus cursos sobre Logica, que eram na verdade meditacdes sobre
o logos através das quais procurava a esséncia da linguagem, como ocorreu, por exemplo,
com o tratamento por ele conferido a questao do logos heraclitico.

Mas o préprio Heidegger também reconhece a importancia da gquestio da
linguagem em Ser e Tempo, conforme podemos observar na resposta dada pelo pensador
ao japoneés, que tinha antes lhe dito que nessa obra a discussido do lugar da linguagem
tinha se mantido contida: “Mas depois de nossa conversa talvez o senhor leia de novo com
mais atencao o § 34 de Ser e Tempo.”* O que estaria o pensador querendo dizer com isso?
Em uma passagem anterior desse mesmo texto ele tinha falado de insinuacéo, de seguir
um ténue vestigio, uma promessa quase imperceptivel de liberdade, “ora obscura e
confusa, ora brilhante como um raio que logo se retrai por longo tempo a qualquer
tentativa de dizer.”*

Seria o § 34 esse raio brilhante que fala e silencia sobre a linguagem e que retira
do seu proprio silenciar o material das futuras reflexdes sobre o logos e a poesia? A
discussao contida sobre a linguagem, conforme tinha falado o japonés, nao significaria a
guarda e reserva necessaria da questao para uma futura meditacdo pensante? Se por um
lado Heidegger reconhece que se apressou em Ser e Tempo com essa questio, por outro
lado ele mostra a necessidade de se ler com mais atencdo o § 34, como se estivesse
conclamando para a necessidade de se escutar o que neste § 34 silencia. E nio foi isso o
que o proprio Heidegger fez nos anos que se seguiram?

E por isso que podemos dizer que silenciar em sentido préprio “s6 é possivel num
discurso auténtico™, guando o Dasein tem algo a dizer. Heidegger s6 pode silenciar sobre
a linguagem no § 34 porque disse algo essencial, e ao dizer algo essencial ele resguardou a
fala no pudor do seu retraimento, que conserva a possibilidade viva do pensamento, que
nio se esgota em nenhum dizer. Por isso que a fala pensante tem a sua altivez e o seu
recato, pois vive da obediéncia ao envio e retirada do ser, o que mostra que sé é possivel
ter algo a dizer quando se pode escutar o siléncio que vibra no intersticio das falas, abrindo
assim a possibilidade do acontecimento da verdade, do desencobrimento do que se
encobre. Para ter algo a dizer, portanto, é necessario tanto poder ouvir o siléncio que vibra
no ja falado como também saber silenciar sobre aquilo que se fala. Em Ser e Tempo
Heidegger silenciou porque tinha muito a dizer e o disse na concentracio que o resguardo
exige de toda grande fala. Nao silenciou por deficiéncia e incapacidade de pensamento,
mas por obediéncia a escuta do ser em seu resguardo.

O siléncio esta sempre presente na fala de quem diz algo profundo, essencial. O
siléncio do recato e do pudor do que nio se deixa exaurir, esgotar em nenhuma resposta e
gue constitui a forma originaria do dizer, da linguagem. Heidegger considera que aquilo
que o pensamento procurou pela primeira vez expressar em Ser e Tempo é algo simples e
gue por ser simples revela o ser como misterioso, “como a proximidade calma de um vigor
(Walten), que nao se impde a forca. Essa proximidade se essencializa como a linguagem.™
Alinguagem em sua esséncia vigora na proximidade do siléncio. Desse modo, a linguagem
nao diz respeito ao conjunto de corpo (grafemas e fonemas), alma (melodia e ritmo) e
espirito (significacdo), como é geralmente concebida, enquanto aquilo que corresponde a
esséncia do homem como animal racional.

“A linguagem é o advento do préprio Ser que se clareia e se esconde.”* Para que
possa haver a meditacdo sobre o ser, a reflexdo sobre a esséncia da linguagem tem que

T HEIDEGGER, Martin. De uma conversa sobre a linguagent..., p. 6.
% 1d., Ibid., p. 108.

¥ 1d., Ibid,, p. 107.

O HEIDEGGER, Martin. Ser ¢ Tempo, p. 224.

4 1d., Sobre o humanismo. p. 54.

21d., Ibid., p. 45,
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poder superar a compreensio metafisica que foi instalada e que vigora em toda linguistica
e filosofia da linguagem. E por isso, segundo Heidegger, “que Ser e Tempo (§ 34) inclui
uma indicacdo sobre a dimensao Essencial da linguagem e toca na questao simples do
modo de ser, em que a linguagem, cada vez, ‘se essencializa’, como linguagem.”

O pensamento posterior de Heidegger, como o da conferéncia Da esséncia da
verdade, que embora tenha sido pronunciada em 1930 s6 foi impressa em 1943, marca,
segundo o seu proprio testemunho em Sobre o humanismo, o pensamento da inversao de
Ser e Tempo para Tempo e Ser. Essa inversao, contudo, “nédo constitui uma mudanca na
posicao de Ser e Tempo, mas € nela que o pensamento ai tentado alcanca o lugar da
dimensao, a partir da qual se fez a experiéncia de Ser e Tempo.”** O lugar dessa dimensio
foi o lugar da experiéncia do esquecimento do ser.

A partir dessa experiéncia decisiva se pode transformar em linguagem o advento
do ser no seu esquecimento, destinando o dizer do ser como o destino da verdade. Com
essa experiéncia se revela a escuta do ser no seu esquecimento e o modo de
encaminhamento do ser a linguagem, mostrando que o homem se realiza no modo de ser
da descoberta do mundo e dele préprio enquanto Dasein, ser-no-mundo. No entanto, ser-
no-mundo nao significa ser mundano, como se estivesse afastado de deus e de toda
transcendéncia; antes disso, ser-no-mundo indica a possibilidade mais prépria da
transcendéncia e da relacdo com a divindade, pois 0o mundo nédo é um ente, mas a abertura,
a clareira do ser na qual o homem esta exposto por sua condicéo de ser-lancado.

Nessa clareira, que é o aberto da linguagem, o ai (da) no qual o Dasein esta jogado,
0 ser tanto se mostra como também se encobre. Por esse motivo o homem nunca é algo
aquém do mundo, como um sujeito previamente constituido, que se refere ao mundo como
objeto, representando-o. A esséncia do homem é sua ec-sisténcia porque ec-sistir é para
ele “o morar ec-statico na proximidade do Ser.”*® Se a linguagem ¢é a casa do ser, ela é
também a habitacido da esséncia do homem. Mas essa esséncia, como a sua morada, é o
lugar em que ele nunca assenta num repouso, pois tem sempre que voltar a conquista-lo
em uma luta constante com a ndo-esséncia, na qual sempre volta a estar instalado, como
um fendmeno constitutivo da prépria linguagem.

A esséncia do homem, portanto, encontra-se na tensao entre a esséncia e a nao
esséncia da linguagem, entre 0 esquecimento e a recordacdo do ser, entre a escuta e a
surdez, o siléncio e a barulhada da linguagem. Iluminando-se, o ser chega a linguagem,
deixando a centelha de sua presenca iluminar um instante histérico. Poesia e pensamento
fundam o ser no seu envio e retirada, revelando-o exemplarmente como condicio de todo
mostrar-se e encobrir-se, pois é a centelha de sua presenca que também deixa iluminar o
seu encobrimento. O saber do esquecimento do ser, portanto, é uma meméria, como a
memoria do seu retiro, a escuta do seu abandono. Nesse abandono, com o silenciar de todo
siléncio sob o império do mundo técnico, o ser em seu retiro atrai para uma escuta, lenta,
paciente, inesperada. Na escuta propria do pensamento e da poesia, o ser se faz presente.
No pensamento, que é pensamento do ser a partir do proprio ser, o ser se faz presente
como o que convoca, numa escuta, o Dasein para trazé-lo a linguagem; e na poesia — que
é com-posicdo (Dichtung), como atividade exemplar de tornar visivel, e que “antes de
tornar-se um dizer, ou seja, um pronunciamento... é na maior parte do seu tempo escuta”
— ameta, segundo o § 34 de Ser e Tempo, é “a comunicacao das possibilidades existenciais
da disposicao, ou seja, da abertura da existéncia”, conforme o que ja foi mostrado acima.

A poesia torna visivel, em sua linguagem, o retorno do homem “para o comeco
calmo de sua esséncia mais quieta.”®’ O mais quieto é aquilo que ela mira e mirar é
embrenhar-se no siléncio. O pensamento visa o mesmo, embora o revele com outra
linguagem. Em Ser e Tempo, o pensamento de Heidegger se volta para a abertura do

B 1d., Ibid., p. 32.
41, Ihid., p. 47.
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Dasein e para a analise de sua estrutura ontologica. Em sua abertura o Dasein se abre para
a temporalidade do ser. No estar aberto do Dasein repercute um grande siléncio, um
mundo em travessia, para o qual ele se movimenta. O Dasein é o estranho ente que esta
em travessia, que segue, quase sem dar-se conta, um apelo, uma provocacio,
encaminhando-se numa escuta para o que lhe vem ao encontro, para a abertura silenciosa
do ser.

Segundo Heidegger no alto alem&o a palavra estranho (fremd) vem de fram, que
significa encaminhar-se a um outro lugar, movimentar-se em direcdo ao que se resguarda.
O pensamento e a poesia revelam a linguagem como a estranha morada para a qual o
homem esta a caminho, mas que ainda ndo alcancou, essa estranha morada que é a sua
patria, a terra que ele precisa conquistar. O modo de conquistar é através do retorno a
origem, a0 comeco, huma escuta do que nunca cessa de comecar e principiar, que é o ser
no encaminhar-se de sua emergéncia e retiro, revelado exemplarmente pelo pensamento
e pela poesia.

No retorno a origem o Dasein se sente estranho. O retorno a origem € o retorno ao
da do Dasein, a abertura da existéncia, que para ele se encontra fechada, retraida em seu
ser aberto. O pensamento desenvolvido em Ser e Tempo ao colocar a questdo do sentido
do ser pensa o ser numa articulacdo com a abertura do Dasein, mostrando que a abertura
se articula com as falas da linguagem, assim como com a escuta e o respectivo siléncio,
gue constituem o discurso (Rede), desdobrado por Heidegger em sua analitica como sendo
um dos existenciais que constituem o Dasein, juntamente com a disposicdo e a
compreensdo. Diante da abertura o Dasein se sente estranho porque a abertura é o que
para ele comumente se encontra cerrado, devido ao préprio encobrimento do ser.

O ser se encobre e também se clareia, chegando a linguagem, pois esta sempre a
caminho da linguagem. O pensamento, segundo Heidegger, “se atém a clareira do Ser,
inserindo seu dizer do Ser na linguagem.”® O que é mais essencial para o homem é
encontrar um caminho para poder morar na verdade do Ser. Esse morar vai consistir na
esséncia do ser-no-mundo. Morar na verdade do Ser constitui o habitar poético do homem,
tal como mostra Holderlin quando diz que “cheio de méritos, todavia, € poeticamente que
mora o homem sobre essa terra”. Quando se refere a poesia de Holderlin, como faz, por
exemplo, ao interpretar o sentido dessa sentenca na conferéncia de 1936, Heidegger nao
busca o acréscimo de um adorno poético para a filosofia, fugindo, desse modo, com o seu
pensamento, da ciéncia para a poesia. Quando ele se refere a Holderlin e ao habitar poético
do homem, o habitar ndo deve ser visto como uma imagem utilizada para descrever o
poético, pois é antes o poético que fundamenta o habitar. Quando fala da casa do ser, do
mesmo modo, ele ndo busca transpor a “imagem” da casa para o ser, mas antes pensar, a
partir da esséncia do ser, o auténtico sentido do habitar.

O poético, desse modo, precisa ser visto, assim como o pensamento, como um dizer
gue conserva o ser na memoria (Andenken), conforme mostra Holderlin em seu poema
homoénimo (Andenken). O dizer gue conserva o ser na memoria é o dizer que transforma
em linguagem o seu advento. A Unica causa (Sache) do pensamento € esse dizer e essa
transformacéo. O pensamento, rememorando, preza o ser no seu advento e destino, mas
com isso ja se encontra preso ao que se destinou, sendo ai que reside o elemento de
aventura e de risco constante do pensamento, que é o perigo de, ao lancar-se no risco de
dizer o ser, cair no equivoco e no falatorio. Por isso Holderlin ja dizia, no fragmento aber
in Hiitten wohnet der Mensch, que “a linguagem é o mais perigoso dos bens”.

O ser e a temporalidade do ser como a terra mais inéspita para o homem, como o
lugar e a hora do mais decisivo acontecimento, que para o homem é o acontecimento que
se encontra mais préximo e mais distante, sendo para ele o que ha de mais comum e mais
estranho. Isso que é o mais comum acaba por impor distancia e, desde o distanciar, se
torna o estranho que atrai. O comum, desse modo, precisa tornar-se estranho para poder
atrair. Essa é a artimanha do ser em cuja temporalidade se realiza na atualidade o porvir
do ja sido. A relacdo da temporalidade do Dasein com a abertura e o discurso é uma

% Id., Sobre o hmnandsmo. p. 95.

&I | Pensando - Revista de Filosofia Vol. 11, Ne 23, 2020 TSSN 2178 843X




Cordeiro, Robson C. Discurso, escuta e siléncio em “Ser e Tempo”

guestao fundamental de Ser e Tempo que aqui, entretanto, ndo poderemos desenvolver,
mas apenas deixar sugerida. Enquanto existencial constitutivo do Dasein, o discurso “ja é,
em si mesmo, temporal”, “na medida em que todo discurso sobre..., de... e para... se funda
na unidade ekstatica da temporalidade.” Por ser capaz de abrigar o ser o discurso revela-
se como sendo essencialmente temporal, pois ser é tempo. Isto, contudo, ndo quer dizer
gue a fala transcorre num tempo psiquico, mas sim que a abertura do da e as
possibilidades existenciarias fundamentais do Dasein, “fundam-se na temporalidade.”™’

Para Heidegger “o discurso nao se temporaliza, primordialmente, em uma ekstase
determinada.” Na maior parte das vezes ele se pronuncia a partir do modo e da
interpretacdo do “mundo circundante” e esse modo de interpretacdo ja é a partir da
temporalizacdo, isto &, ja se realiza a partir de um modo de abertura do ser que ao
desentranhar o real como mundo circundante provoca simultaneamente o retraimento de
sua esséncia. O pensamento se aventura no risco de dizer o ser a partir da sua prépria lei,
que nao corresponde as regras da logica, mas que vigora como o destinar o dizer do ser
como o destino da verdade.’? No cultivo desse dizer precisam estar presentes “o rigor da
reflexdo, o cuidado (Sorgfalt) do dizer, a poupanca da palavra.” No pensamento € na
poesia essas trés coisas precisam estar presentes. Se o § 34 de Ser e Tempo representa um
risco e uma aventura com a linguagem, nele a poesia ja aparece prenunciada como um
modo de dizer capaz de tornar visivel, de modo exemplar, a abertura da ec-sisténcia, a
estranha morada do Dasein.
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