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“O ser larga o ente, langando-o ao risco. Este largar e lancar € o verdadeiro

arriscar. O ser do ente é esta relagédo do largar e langar para com o ente. Cada ente que
existe € o arriscado. O ser é, por exceléncia, o proprio risco. Ele pde-nos em risco, a
nds, os homens. Ele pde em risco os seres vivos.”

(HEIDEGGER, 2014, p. 320).



RESUMO

Este trabalho tem como objetivo compreender que o experienciar poético se da
como um projeto de superagdo da racionalidade instrumental. A possibilidade da
meditacdo a partir do experienciar poético traz a luz o filosofar que recoloca o ser
como questdo central, opondo-se a objetificacdo da vida. A metodologia
hermenéutica utilizada destaca o dialogo como condigao, pelo escutar e silenciar, a
tarefa de “rever’ a histéria da cultura centrada na técnica. Estabelece-se o dialogo
com trés especialistas, Willian Richardson, Marco Aurélio Werle e Benedito Nunes,
em que se destaca que a linguagem se da como “lugar”, convergindo para a filosofia
de Heidegger. Uma vez estabelecida essa questdo, ao compreendermos a relagao
poesia-filosofia, especialmente do encontro de Heidegger com as poesias de
Holderlin, acessa-se o como se da a disposi¢cao fundamental enquanto possibilidade
de ser-salto, o que confere a condigcdo de meditacao e do filosofar. Apresenta-se a
linguagem como “morada” e, em seguida, o que caracteriza o didlogo a partir do
escutar e do silenciar, que conduzirdo o pensamento a uma experiéncia
transformadora para além da fala cotidiana. Ao final busca-se o experienciar poético
capaz do préprio pensamento filoséfico como nova possibilidade de recolocar a
pergunta pelo ser e pela verdade do ser. Reintroduz-se a possibilidade de uma
existéncia pela fonte mais originaria, a do préprio ser, como forma de conhecer o
mundo e nés mesmos, sendo uma ousadia de uma primeira penetracdo no ambito
da histéria do ser, ndo da histéria como “periodo” novo, mas como um ambito

inteiramente diverso da historia atual.

Palavras-chave: Experiéncia. Poético. Linguagem. Heidegger. Holderlin.



ABSTRACT

This work aims to understand that the poetic experience occurs as a project to
overcome instrumental rationality. The possibility of meditation based on poetic
experience brings to light the philosophizing that puts being back as a central issue,
opposing the objectification of life. The hermeneutic methodology used highlights the
dialogue as a condition, by listening and silencing, the task of “reviewing” the history
of culture centered on technique. Dialogue is established with three specialists,
Willian Richardson, Marco Aurélio Werle and Benedito Nunes, in which it is
emphasized that language occurs as a “place”, converging with Heidegger's
philosophy. Once this question has been established, when we understand the
relationship between poetry and philosophy, especially from Heidegger's encounter
with Holderlin's poetry, we access how the fundamental disposition is given as a
possibility of being-jumping, which confers the condition of meditation and
philosophize. The language is presented as "home" and then the one that denounces
the dialogue, starting from listening and silencing, which leads the thought to a
transformative experience beyond everyday speech. In the end, the aim is to
experience poetry capable of making its own philosophical thought as a new
possibility to reinstate the question of being and the truth of being. The possibility of
an existence is reintroduced by the most original source, that of being itself, as a way
of getting to know the world and ourselves, being a boldness of a first penetration in
the scope of the history of being, not of history as a new "period", but as an exclusive

framework different from current history.

Key-words: Experience. Poetic. Language. Heidegger. Holderlin.
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1 INTRODUGAO

“[...] nos instituti rebus optimis non poetarumuocemoueamur?”
“[...] havemos de nos impressionar com a voz dos poetas?”
CICERO, Orator 240-245

A partir do nosso titulo O experienciar poético como filosofia em Heidegger
como um projeto de superacdo da racionalidade instrumental, assumimos que pela
relacdo entre a poesia e a filosofia se superam as condigdes l6gico-seménticas de
ordem puramente técnica do pensar. A experiéncia do poético pelo acesso a
linguagem poética deixa aparecer quanto a filosofia um outro pensamento, a
promog¢ao de uma filosofia pelo um desvelo criativo da verdade.

Nosso objetivo foi compreender que quando da experiéncia do poético,
acessado pela relagao feita pelo didlogo e pela disposi¢ao fundamental, os quais
podemos nos dispor a ser, deixamos aparecer uma linguagem em seu modo mais
préprio, como morada do ser. Morando na linguagem, a filosofia pode se relacionar e
ser capaz de se mostrar como outro pensamento sobre o mundo e sobre nés
proprios, reconduzindo os processos a novas condigdes e respostas sobre o0 mundo
em que vivemos. Isso vai de encontro a qualquer interpretagao técnica e calculadora
que se apresenta como sendo unico modelo de verdade, o que justifica nosso
trabalho, retomar a filosofia como pensamento aberto e resistente a favor de
qualquer verdade que se opde ao ser quando entificado, ou seja, que nao coloca o
ser como central.

Para nosso caminho pretendido aqui, na area da filosofia da linguagem,
utilizamos o método hermenéutico, guiando-nos sobretudo a partir do especifico
método empreendido por Heidegger, o qual buscou enfatizar a verdade pela pré-
estrutura da compreensdo e seguiu redefinindo-a para uma versdo mais
fundamental a partir do acesso a compreensao da linguagem como morada. Nossa
hermenéutica aqui se projeta de forma incisiva para o centro da reflexao filosofica de
Heidegger em que a linguagem passa a ser tomada como aquilo que cria 0 mundo
ao dizé-lo, e nao mais como uma ferramenta da consciéncia para dizer o pensado. A
linguagem deixa aparecer a propria condi¢gado de possibilidade de ser no mundo e do

préprio mundo, especialmente quando a linguagem assume seu carater de poesia e
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nos convida para adentrar como lugar, possibilitando a experiéncia do poético, para,
entéo, pela meditagéo, aparecer o pensamento filosofico.

Pela hermenéutica, buscamos compreender, pela instauragdo de um
especifico dialogo que se organiza a partir de condi¢gdes especificas, do ouvir e do
silenciar, como a experiéncia do poético se da propriamente como filosofia.
Buscamos dialogar com mais énfase com trés obras de Heidegger que entendemos
serem centrais para a relagdo poesia-filosofia: A Origem da obra de arte;
Contribuig¢bes a filosofia (Do acontecimento apropriador) e Explicagées da Poesia de
Hélderlin. Esta, sobretudo, apresentando que pelo didlogo feito por Heidegger com
as poesias de Hdolderlin foi possivel a experiéncia do poético e a instauragdo de uma
filosofia que recoloca a questdo do ser, portanto uma outra verdade, capaz de
indicar uma saida ao mundo técnico e de razdo calculadora.

Deixamos fora qualquer intencao de interpretar a linguagem como proposigao
demonstrativa que visa ocorrer como unica e verdadeira, como possibilidade de ser
puramente logica, assim como fez Heidegger, pois, dessa forma, ndo poderiamos
compreendé-la como pluralidade e sequer tangenciar a problematica aqui, que pelo
experienciar poético podemos acessar a filosofia como outra verdade, esta em
relagdo a questao essencial de Heidegger: a questao do ser, que se resume em uma
denuncia do esquecimento do ser pela histéria do pensamento.

O que ha, portanto, central a nossa compreensao € o estabelecimento de
uma critica a tradicdo e sua concepg¢do de linguagem instrumental a servigo da
comunicagao como forma exclusiva de pensar. Opomo-nos a investigacao das
partes que nado levam em consideragdo que € na experiéncia do poético, acessado
pela retomada da linguagem como morada do ser e que carrega a propria relagao
hermenéutica, que podemos recolocar a questdo da compreensdo e da busca da
verdade, que estava colocada apenas no ambito da teoria do conhecimento. Assim,
a linguagem deixa de ser instrumento e passa a ser principio constituinte e
constituidor de sentido.

Retomamos o dialogo, assumido no caminho realizado por Heidegger, como
podemos perceber quando ele dialogou com as poesias de Holderlin, quando
adentrou na linguagem pela palavra poetada do “poeta dos poetas”. Essa atividade,
no interior da experiéncia do poético pelo dialogo estabelecido, demonstra uma outra

disposigao, a disposigdo fundamental, como veremos, e que € capaz de reconhecer
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e iniciar um outro entendimento sobre a histéria moderna, como fez Heidegger
(especialmente acerca da base histérica de carater niilista da modernidade).

Com a disposi¢cdo fundamental quando do experienciar poético, Heidegger
iniciou a tarefa de “combater” a historia da cultura “contada™ até entdo e assumiu
desviar-se dos estudos que se mantinham apenas na tradigdo de estudos tragicos?,
guinando em diregdo a linguagem poética, eis sua “virada para o poético”, uma
ruptura do tragico, do metafisico, da tradigdo calculadora e da ocupacgéo técnica do
pensamento e da filosofia.

Assim, ao sermos instigados por esta relacdo — poesia e filosofia — longe de
estudos que buscam uma aproximacgao entre essas duas “areas” a fim de retirar
algum significado semantico ou conceitual, seguimos em outra relacao, excepcional
e excéntrica, por vezes, ja antecipada por Heidegger como podemos ver quando do
seu encontro com Holderlin, tomando os acontecimentos da vida como uma
expressao que devolve a humanidade um outro acontecer, também em si originario,
igualmente fundador de uma histéria, mas diferente desta histéria que estamos
acostumados, pois nossa histéria esta ha bastante tempo consolidada em uma
verdade principiada pela logica e filosofia dos gregos antigos, como Platdo e
especialmente Aristoteles. Por isso que o experienciar poético surge como
superagao, como outra historia, como outra verdade. Trata-se de um acesso a
filosofia como outra forma de pensar.

Como estrutura da tese, dividimos nossa via em trés momentos?, chamados
formalmente de capitulos.

Iniciamos com nosso primeiro capitulo (momento) com a compreensao do
trabalho de Heidegger sobre a linguagem4. Buscamos o esclarecimento da

linguagem, primeiro porque ela ocupou excepcionalmente os trabalhos de Heidegger

1 Especialmente pela tradigcdo judaico-cristd e pelo pensamento platénico, desdobrada de um
socratismo especifico.

2 Nietzsche, por exemplo, mas ndo apenas, como afirma Roberto Machado, ha outros que se
ocuparam do tragico, como Burckhardt e Erwin Rohde (MACHADO, 2006).

3Diferentemente do uso heideggeriano “caminho”, optamos por usar a palavra via fazendo alusdo a
um caminho formado por trechos que vao se amalgamando e, finalmente, no todo, formam um
caminho. Cada “trecho”, necessario, recebe uma interpretagao singular e chave para a realizagao do
caminho.

4 Heidegger nao trabalha uma distingdo entre “lingua” e “linguagem”, como o idioma portugués parece
autorizar (CAPISTRANO, 2006, p. 204 — rodapé), por isso, quando nos referimos a linguagem,
estamos nos referindo aquilo que esta na esfera do dizer, do comunicar, da palavra dita ou escrita.
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e segundo porque ela concretiza a conhecida “virada”, ou Kehre5, como é escrita
pelos estudiosos de Heidegger. As obras que mais nos forneceram um acesso as
caracteristicas da linguagem e do dialogo foram: Que é isto — A filosofia? Carta
sobre o humanismo; Introdugéo a filosofia; A Origem da obra de arte; A caminho da
linguagem; Ser e Verdade e Contribuicbes a filosofia (Do acontecimento
apropriador).

Resgatamos trés interpretacées de Heidegger feitas por especialistas: Willian
Richardson, Marco Aurélio Werle e Benedito Nunes, que foram escolhidos porque
suas interpretagdes dialogaram de modo a ir contra qualquer opinido ou qualquer
opinido que se voltasse a essencializar a linguagem como légica ou cientifica
exclusivamente originaria e primordial, muito ao contrario, os trés convergem aqui
para o que aponta a linguagem como ndo sendo uma constru¢do de proposi¢cao
declarativa que supbe determinagdes categoricas, de construgdo explicativa,
controladora e redutora. Tal construcdo € compreendida por eles como impropria e
inauténtica quando tomada como o unico modo correto de abordar a linguagem.
Apontam eles que ha uma outra compreensao, um modo mais auténtico, que
acontece, primariamente, quando compreendemos a linguagem como lugar, indo ao
encontro de Heidegger, em que ndés humanos habitamo-la em sua finitude.

Convergimos para eles quanto a essa interpretacdo e assumimos, ainda, que
a leitura sobre o pensamento de Heidegger sofreu uma variagdo radical quando
esse se dedicou fundamentalmente a questdo “relacdo poesia e filosofia”, pois
revela que ele buscou uma diferente base para o seu pensamento, por assim dizer.
Essa nova base é chave para a disposi¢ao fundamental, como veremos.

Em nosso segundo momento da via, segundo capitulo, buscamos
compreender a linguagem poética e como ela se da como lugar do experienciar
poético propriamente dito. Esse acesso € a nova base, portanto retomamos o
encontro de Heidegger com Holderlin pelo diadlogo e pela disposigcdo fundamental,
tomando as palavras de poetas como palavras-guia, na verdade, tornando-as o meio

para trazer o acontecimento para suas obras.

5 A partir de agora, utilizaremos a palavra Kehre como referéncia a mudanga de fase de Heidegger,
mas referindo-se a uma Unica mudanca que se articula neste trabalho, ocorrida apenas nos anos 30 e
40. Ha diversos trabalhos que apresentam uma terceira fase, que ocorre no final dos anos 40 e nos
anos 50, mas que aqui ndo sera abordada por considerarmos que o problema do pensamento poético
é tido por Heidegger centralizado na segunda fase.
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Este pensamento acaba sendo a construgdo do caminho do evento da
filosofia em Heidegger e é o didlogo, o método que da o sentido e é capaz de
estabelecer a ligagcdo poesia-filosofia. A poesia de Holderlin foi para Heidegger o
“dispositivo” de abertura mais evidente ao pensamento filosofico propriamente como
uma experiéncia do poético.

Os textos que trabalhamos, que deram maior destaque a esta relacdo de
Heidegger quanto a poesia como lugar de experiéncia do pensamento filosofico e
que conferiram ao poeta Holderlin o seu acesso principal, foram: Os hinos de
Hélderlin: Germania, O Reno (1934/35, GA 39), Recordagdo (Andenken - 1941/42,
GA 52) e O Ister (Der Ister - 1942, GA 53), Explicagbes da poesia de Hélderlin®
(1971, GA 4), Caminhos da Floresta (Holzwege’), bem como Para que poetas?

“

(1950, GA 5), na coletanea Ensaios e conferéncias o homem habita
poeticamente” (1954, GA 7), A caminho da linguagem (1959), A coisa e Construir
habitar pensar.

A partir deste encontro Heidegger-Holderlin é que a verdade do ser, pelo
experienciar poético, pode ser manifestada e reverberada, constituida finalmente
através da meditagdo. Portanto, foi fundamental abordamos os principais elementos
dispostos pela filosofia de Heidegger que conferiram a poesia seu status privilegiado
ao modo de ser e a abertura entendida também como especifica disposi¢cao a outro
pensamento, este status se configurou como origem do ser historico como tal, como
descoberta constante e em movimento na e para a histéria do homems.

No nosso terceiro capitulo utilizamos sobretudo os textos Hinos de Hélderlin,
Explicagbes da poesia de Hoélderlin e Contribuicées a Filosofia (Do acontecimento
apropriador), obras que podemos, juntamente com Heidegger, além de compreender
0 acesso a experiéncia poética, compreender também como ela se da como lugar do
pensamento filoséfico quando realizada a meditagdo. Para isso, reconhecemos uma
incursao a filosofia pelo experienciar poético como um movimento abrupto, nossa

afirmacao € que a experiéncia poética € uma vertiginosa experiéncia de adentrar a

6 No posfacio quanto a sexta edicdo, utilizada nesta tese, seguem os textos em edicdo idéntica
quanto a letra e a paginagao ao da reedi¢cao do Volume 4 da edigéo coligada das obras de Heidegger
(Gesamtausgabe), publicada ao mesmo tempo. Esta sexta edi¢cdo é editada por Friedrich-Wilhem von
Herrmann e foi revisada em 1996.

7 Optou-se pela edi¢do avulsa, publicada em 2010b pela Edi¢des 70, por ser bilingue, traduzida por
Idalina Azevedo e Manuel Anténio de Castro.

8 Assim como Heraclito (576-480a.C.) diz que o ser é tempo, rio que corre. Ndo ha possibilidade de
fixar-lhe as aguas. (BUZZI, 1986).
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um lugar, mas nem por isso indesejada. E uma disposi¢do corajosa, assim como
Holderlin o fez, e igualmente compreendemos que Heidegger também o fez.

Essa coragem € fundamental para que a meditagao ocorra, pois confere, pela
disposicdo fundamental, uma condicdo de ser-salto. Referimo-nos a esta radical
experiéncia de ser ser-salto como um deixar o ser aparecer como original, como
seerd,apropriando-se constantemente do aberto, expondo aquele que se joga ao
projeto da experiéncia agora como um jogado'®. Essa é a condigdo para a
experiéncia que se propunha aqui, necessaria a qualquer atividade filosdfica; € a
‘ousadia de uma primeira penetragao no ambito da histéria do ser”, ndo da histéria
como “periodo” novo, mas como um ambito inteiramente diverso da histéria’!, que
funda um dizer tanto poético como filoséfico, capaz de inaugurar o ndo dito e

também verdadeiro sobre a vida.

°0 termo seer remete-nos a um recurso utilizado por Heidegger para diferenciar a pergunta metafisica
pelo ser e o pensamento interessado em colocar uma vez mais a questdo acerca do sentido do ser.
Enquanto a Metafisica, desde o seu primeiro comego, com Platdo e Aristoteles, compreende o ser
como o0 ente supremo (6ntos 6n), o pensamento imerso no outro comego da filosofia cede
radicalmente a impossibilidade de transformar o ser em objeto de tematizagdo. Para acompanhar
essa diferenga, Heidegger cria uma distingdo pautada na mudanga da grafia do verbo "ser" em
alemdo. Surge, assim, o termo Seyn.

10 (HEIDEGGER, 2015, p. 235)

1 (Ibid. p. 224)
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2 O QUE E A QUEM HEIDEGGER RESPONDE COM SUA FILOSOFIA?

“Os poetas sdo vasos sagrados

Onde o vinho da vida, o espirito

Dos herdis, se conserva”

HOLDERLIN (Trecho da poesia Buenaparte)

“A filosofia mora nas geleiras das altas montanhas
e tem por Unica companhia

0 monte vizinho

onde mora o poeta”

Nietzsche (A Gaia Ciéncia)

A pergunta do titulo deve ser entendida sobretudo como estranha, para ndo
dizer assustadora, porque para todos aqueles que estudam Heidegger uma possivel
resposta a essa questdo seria no minimo muito fechada, ou ainda, seria uma
resposta por vezes incompreensivel devido ao que teria que ser abarcado, a gigante
quantidade de interrogagdes feitas por ele, para que s6 entdo pudéssemos ter um
lapso de resposta possivel e clara.

Primeiramente, precisamos ponderar que, para Heidegger, todos os ditos
“principios” de cada época, apontados por tratados filosoficos, como o “Cogito” de
Descartes, o “Espirito Absoluto” de Hegel ou até mesmo a “Vontade de Poténcia” de
Nietzsche, ndo propiciaram uma investigagao do ser em si mesmo, ou seja, nao se
voltaram ao problema central doravante destacado por Heidegger: “a questdo do
ser”.

Todos esses principios citados, entre outros, se dirigem as coisas, aos entes,
e servem de indicagao entificadora para o ser, ou seja, esse apenas fica na fungéo

de interpretar, de compreender e, ainda, sempre a partir do tempo em que se situa.

Historicamente, diz Martin Heidegger, discipulo do fenomendlogo Edmund
Husserl, que a metafisica se extraviou. Ela n&o atingiu a questédo
fundamental da filosofia: a questdo do sentido do ser. [...] a filosofia
preocupou-se unicamente com os entes, isto €, com as coisas existentes;
esqueceu-se do ser que foi entendido como permanéncia, congelado em
sua realidade, confundido com os entes. Com isto, conclui Heidegger que
ndo é mais possivel fazer filosofia ao modo tradicional, a ndo ser apenas,
para repetir o que os outros ja disseram. E propde: depois de desconstruir
toda a metafisica, pensar e dizer o impensado desse modo tradicional.
(MENDES, 2009, p. 195)

A “questdo do ser” em Heidegger sempre foi basilar, mas sempre com
constantes retomadas de sentido, desde Ser e Tempo, especialmente percebido
quando ele se aproximou mais ainda das poesias de Holderlin, como veremos ao

longo desta tese. Essas nuances, distanciamentos e até abandonos da tradigdo do
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contexto filoséfico em que Heidegger se situava sdo o que fizeram dele um
expoente, deixando o velho mundo para um mundo novo. Podemos brevemente
destacar, por exemplo, que, mesmo pela sua heranca familiar de pais catdlicos ou
da sua conversdo ao protestantismo em 1919 (SAFRANSKI, 2000), Heidegger se
dirigiu a um abandono do solo metafisico (catélico tomista) e seguiu pelo “roteiro” da
hermenéutica alema, de Schleiermacher até Nietzsche, um movimento que o levou a
buscar um Das Welten der Welt (um “mundar” do mundo) (CAPISTRANO, 2006, p.
19).

Deste abandono metafisico e desta tentativa de pér o Deus catdlico entre
parénteses € que se estabeleceu uma resposta ao estabelecimento de uma espécie
de estranhamento ontologico, constatado por Heidegger, que deixou o Dasein sem
se reconhecer dentro do mundo.

Assim, houve uma ruptura com a profissdo catdlica, especialmente no
desenvolvimento da ideia de temporalidade (Zeitlichkeit) em Ser e tempo, mas,
sobretudo, pelo afastamento de uma objetivacdo da vida, que esteve ainda mais
presente para Heidegger quando acometido pela compreensdo da “questdo da
técnica”, “[...] que recebeu o estranho nome de Ge-stell, armagao, essa que tudo
com-pde e dis-pde. Dispondo, ou seja, provocando o homem, a encomendar tudo o
que vige para a disponibilidade técnica” (HEIDEGGER, 2012a, p. 211). Se a filosofia
é vista por Heidegger, ja nos anos vinte, como um movimento criativo que instiga o
Dasein a um “estar atento a si proprio”, direcionado a abertura do campo de
possibilidades, lancado diante de si mesmo pela temporalidade, seria essa a
experiéncia que nos faria vivenciar o tempo e constituir significados.

Esse “vivenciar o tempo” € escapar da metafisica e isso se tornou mais
evidente nos anos 50, em direcdo ao poético, “[...] transitando, de um projeto pos-
kantiano calcado na temporalidade (Zeitlichkeit), para um projeto pds-hegeliano
calcado na ideia de historicidade (Geschichtlichkeit), migrando seu foco de interesse
lentamente em direcdo aos esforcos de construcdo de uma “histéria do ser”
(Seinsgeschichte).” (CAPISTRANO, 2006, p. 30-31).

O que temos de perguntar, a partir desta nova consciéncia apresentada por
Heidegger, € como uma outra indicagdo do pensamento e da relacdo que podemos
estabelecer com ele pode superar o cargo historicamente arraigado e a nos
disposto, das coisas que ocuparam a vida e com vistas a serem um “fundamento” do

Ser.
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Esta chamada de atengao de Heidegger e seu resgate da pergunta do ser,
somados ainda aos existenciarios (Existenziealien) apresentados por ele,
especialmente em Ser e Tempo, nos conduzem a pensar que, para que a filosofia
possa acontecer como condigdo humana, seria necessario um outro horizonte que
supere as indicagdes metafisicas e calculadoras da razdo e que busque resgatar a
pergunta pelo sentido do ser.

Um ponto forte de Heidegger quanto a isso foi sua estratégia de se desviar de
algumas abordagens hegelianas’(e dos seus convergentes) para erigir uma nova
narrativa, por isso precisou dar uma “virada” para ndo padecer quanto as mesmas
fragilidades.

Heidegger quer, pela experiéncia do poético acessado quando da linguagem
poética realmente ouvida pelo dialogo hermenéutica, retomar um pensamento
filosofico que indique uma Alemanha, mas nao soé, e sim todos os povos,com origens
auténticas, tornando assim possivel uma nova relagao com o trabalho por parte do
povo alemao (ZIMMERMAN, 1990, p. 08), ou seja, capaz de fundar a si mesma,
assim como uma Grécia arquétipa o fez. Essa “Alemanha com origens auténticas” e
que serve para pensarmos qualquer cultura, qualquer povo, foi possivel pelo diadlogo
com as poesias de Holderlin.

Reforgamos, mais uma vez, que ndao ousamos processar um resumo da
filosofia de um pensador tao diversificado em suas abordagens e problematiza¢des
como foi Heidegger, pois como foi dito seria incompreensivel e, também, porque
irlamos justamente contra a sua filosofia, que se coloca em movimento como
pensamento vivo, e ndo como um “pensar” fechado, ou como ele mesmo afirmou em
Contribui¢cbes a Filosofia (Sobre o Acontecimento apropriador) “a filosofia é sempre
um inicio e exige a superacgao de si mesma.” (HEIDEGGER, 2015, p. 40)

Entretanto respondemos aqui otimistas e corajosos que ha algo central em
Heidegger, algo que ele tragou como problema principal e quis responder no
movimento transversal em toda sua filosofia e igualmente um sim de que havia um
certo enderecamento dessa.

Estes “sins” que damos ndo devem ser recebidos como redutores do

pensamento de Heidegger, ou como um apressamento, mas como uma indicagao de

1 Ao optar pelo “poético” ja podemos identificar que Heidegger se desvia da classificagdo dos modos
textuais hegelianos (épico, lirico e dramatico). Ao fazer isso indica que ndo € uma interpretagéo que
busca apenas uma espécie de “desleitura” de seus antecessores, mas que “suas interpretacoes
decorreriam de uma necessidade do pensamento.” (HEIDEGGER apud WERLE, 2004, p. 27).
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uma base erigida por ele que é capaz de comportar a filosofia sob nova orientagao,
como um novo pensar projetado a partir do pertencimento de cada um de nés em
uma experiéncia especifica, ou seja, trata-se de uma experiéncia que pode ser por
nos acessada, projeto heideggeriano que aparece mais tardiamente, ou, como
afirma Malpas, Heidegger funda uma experiéncia como um “lugar aberto e de mais
afetividades” e, ainda, cita que também Gadamer afirmava que Heidegger, “tanto
nas palestras sobre a obra de arte, quanto nas primeiras palestras sobre Hdolderlin,
representa a introdugcdo de uma nova direcdo no pensamento que se move
explicitamente na dimenséao do lugar.”(MALPAS, 2006, p. 132 — tradugao nossa)

Retomamos este novo pensar como um “novo lugar” de vivéncias, que surgiu
em confronto a fundacdo de enunciados l6gicos e puramente cientificos, desde Ser
e Tempo (Cf. §2, §5 e §16), e continuou em todos os textos escritos, até o final de
sua vida em 26 de maio de 1976 em Messkirch; buscamos recuperar a filosofia de
Heidegger como platd, seguindo primeiramente seu caminho, mas assumindo aqui
alguma singularidade, nossa propria via.

Apontamos alguns conceitos que, para nds, se mostraram mais centrais em
Heidegger, o que nos colocou frente a um “Heidegger destruidor da metafisica?”.

Mesmo sob “novo paradigma”, como diria Thomas Kuhn ao afirmar que
sempre ha uma revolugdo na verdadeira mudanga, entendemos sobretudo que
Heidegger conserva o problema do “ser”, projeto transversal em seu trabalho
filosofico, e somente por ele podemos compreender a linguagem e a experiéncia do
poético as quais nos referimos para que nosso problema central possa ser
respondido: o experienciar poético como filosofia.

Pelo trato do problema do ser como central a filosofia heideggeriana € que
pudemos reconhecer excepcionalmente uma forgca criadora neste trabalho, que se
da como “...] decisivo precisamente por indicar a condigdo existencial de

possibilidade de um pensamento que ndo se define e nem se esgota com a

2 Hans-George Gadamer, no livro-coletanea Hermenéutica em retrospectiva — Volume |, frisou, com
muito cuidado, que a proposta de “destruicdo” (Destruktion) de Heidegger “[...] ndo significava de
maneira alguma “dizimagao”, mas tinha em vista uma desconstrugdo com uma meta segura: uma
desconstrugdo das camadas sedimentas que, por fim, outrora como hoje, ndo vém ao encontro senao
na lingua realmente falada. O que estava em questdo era, em outras palavras, a tarefa de se
apropriar novamente ou desconstruir a linguagem conceitual de toda histéria de pensamento que
conduz do pensamento dos gregos, passando pelo latim da Antiguidade e da Idade Média crista e
pela sobrevivéncia dessa conceptualidade, até a formacdo do pensamento moderno e de suas
linguas nacionais. Portanto, o que estava em questdo (em Heidegger — adendo nosso) era tratar
desconstrutivamente a terminologia tradicional, a fim de reconduzi-la a experiéncias originais.”
(GADAMER, 2007, p. 29-30).
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racionalidade categorial dos conceitos” (HEIDEGGER, 2014, p. 16), o que reconduz
0 ser a sua condi¢ao original, a seu espago da linguagem, oposto a uma linguagem
“[...] sempre determinante como a linguagem da metafisica em todas as nossas
tentativas de pensamento. Seus proprios momentos iniciais mostram-no claramente
a procura de uma liberagdo em relagao a essa tradigdo conceitua.” (GADAMER,
2007, p. 26).

Neste momento da nossa via, iniciamos convergindo para o caminho de
Heidegger, apresentando as afirmagbes mais importantes que remontam o
pensamento como for¢a criadora e a linguagem como determinante para o ser.
Foram duas indicagbes que, como consequéncia, procuraram expurgar os erros da
tradicdo por controlar por muito tempo uma definicdo do ser, conferindo-lhe uma
definicdo de ente entre outros entes, e como consequéncia preservando-o passivo a
interpretacao, “O Ser sempre foi pensado apenas em relagao aos entes, (...) nunca
sendo levadas em conta as diversas modalidades em que os entes se dao e se
mostram, nunca sendo considerados a insténcia ou o limiar originario desse dar-se e
mostrar-se” (GIACOIA JUNIOR, 2013, p. 59).

Assim, fomos ao encontro de Heidegger em seu filosofar aberto, que apostou
em um pensamento “abismatico®”, algo que para ele ndo tem fundo fixo e quer
sempre seguir no horizonte das interpretagbes, contrario a passividade exposta.
Quisemos com ele voltar a ser o ente que corresponde ao formidavel da vida e que
reage ao acontecimento das coisas e que ao fazé-lo se torna o mais formidavel dos
entes, “0 homem irrompe no seio do ente, ele quebra a sua uniformidade.”
(DRUCKER, 2015, p. 193)

Este caminho percorrido por Heidegger pode ser visto principalmente na sua
metodologia, ou seja, pelo “como” Heidegger fez filosofia, que inicia por uma
“‘indicacdo formal*” (formale Anzeige), remetendo a tarefa de desenvolver uma

“ontologia fundamental” (Fundamental ontologie), tarefa essa que se estabeleceu,

[...] quando o filésofo alem&o clarificou que a sua intengao era seguir a ideia
de ‘existéncia’ [Existenz] a partir do fio condutor da compreensao de ser do

3 Heidegger utilizou o termo abismo em diferentes situagdes, mas elas convergem quanto a ideia de
espaco de criagao, ou possibilidade de criagdo, ou seja, quando o pensamento é posto a dar saltos.
(Cf. HEIDEGGER, 2012b, p. 119)

4 Heidegger utilizou “indicagdo formal” para evitar ao maximo possivel uma linguagem conceitual
legada pelo suporte fixo e mediado da tradi¢cdo. Indicacdo formal se refere para ele como um
“mostrar” que “s6 aponta para a dire¢ao na qual nés mesmos devemos olhar” (GADAMER, 2007, p.
30).
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ser-ai [Dasein], que, como tal, possui um carater circular, ou seja, que o
factum de qualquer ente depende sempre de uma compreensao prévia do
ser que o ser-ai possui de si mesmo e dos demais entes ao se preocupar
com o mundo. (RUBENICH, 2015, p. 13)

Essa “indicacdo” o remeteu a outras questdes, principalmente em seus
escritos mais tardios, como “pensamento original”, o0 que nos provocou mais
perguntas, como: a filosofia pode reconhecer o impensado? Como trazer a
lembranga um outro modo de pensar?

A partir da “indicagédo formal” assumida por Heidegger, bem como com seus
questionamentos inaugurados por essa ontologia, procuramos seguir em frente,
relutantes em “recaidas em modos de pensar encalhados e em pretensbes da
metafisica” (HEIDEGGER, 2015, p. 16), mas sempre apoiados aqui pela ideia de
compreensao de uma nao racionalidade puramente instrumental e dominante, e sim
um pensar da filosofia que “permanece estranho” (HEIDEGGER, 2015, p. 18).

Este “estranho” foi um tema muito caro a Heidegger, trabalhado
sistematicamente em Contribui¢bes a Filosofia (Sobre o Acontecimento apropriador),
em que ele procurou organizar algumas ideias quanto ao trabalho filosdfico,

considerando que por muitos e por muito tempo

[...]a filosofia foi apenas um adorno, talvez uma pega doutrinaria e uma
peca de exposi¢cao da cultura, talvez ainda uma peca hereditaria, cujo
fundamento se perdeu. E assim que os muitos precisam considerar a
filosofia precisamente |a onde e no momento em que ela se mostra para os
poucos como uma necessidade. [...] A filosofia abre a experiéncia. Por isto,
contudo, ela ndo consegue fundar precisamente de maneira imediata.
(HEIDEGGER, 2015, p. 40)

o pensamento do novo, que se afastou da pura objetividade cientifica como
‘pensamento calculador” (GADAMER, 2007, p. 36), fez com que Heidegger
repensasse sua mais basilar questdo “0 que € o ser’, ou “a questdo do ser”
(INWOOD, 2004, p. 19; HEIDEGGER, 2014, p. 40).Esta problematizacado do ser a
partir da base de um “novo pensar” foi tecida por Heidegger e levada a cabo até o
final da sua vida, modificando-se apenas no que diz respeito ao como atingir o
significado do ser, seja o que é o ser, seja como ele se da.

A tessitura extensa e complexa que Heidegger empreendeu exigiu uma
especifica atencdo aqui nesta tese, pois quando a questdo do ser veio a tona em
Heidegger, ndo so pela constatagédo de que houve um pensamento majorante, que

ao invés de trazer o ser a tona o entificou, reduzindo-o a uma mera especulagao
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conceitual, causou, sobretudo, um “esquecimento dele” (HEIDEGGER, 2012a),
assim, esta atencao a que nos referimos aqui se da quanto a compreender também
a consequéncia causada por este esquecimento do ser ao longo da histéria do
ocidente, que, para nés, juntamente como Heidegger afirmava, reduziu e privou
nossa histéria de qualquer outra possibilidade de ser e pensar, por isso recolocamos
como tese a compreensao do experienciar poético como filosofia como possibilidade
do vir a ser o que se é.

Esta € uma preocupacgao que fica evidente e recorrente em Heidegger, como

relembra Marcia Sa Cavalcante Schuback, no prefacio da traducéo de Ser e Tempo:

O que se pode observar de maneira geral € a neutralizagédo e indiferenga
crescentes face a questdo que movimenta seu pensamento, ou seja, uma
compreensao de ser que nao esquega o imperativo existencial de “vir a ser
0 que se é”, de ser 0 que se conhece. A necessidade de dar vida a esse
apelo de vida do pensamento concentra-se na compreensao da vida fatica
do homem, do que Heidegger chamou terminologicamente em Ser e Tempo
de Dasein. (SCHUNBACK, 2005, p. 15, apud HEIDEGGER, 2014, p. 14)

Também nds vamos ao encontro desta afirmagao, de que o modo de ser do
homem como Dasein, que significa ser-ai5, pde em evidéncia o modo como a
questao do ser se apresenta para este ente que ndés mesmos somos: diferentemente
de outros entes, cujo ser reside na dimensao ontologica. Assim, nosso modo proprio
de ser consiste em tornar-se, vir a ser o que se €, em uma relagao intima com o ser
mesmo. Simultaneamente, temos uma relagao-de-ser com aquilo que viemos sendo,
entendemos em nosso ser nés mesmos e somos abertura para aquilo que estamos
sendo.

Atestamos que Heidegger quis “responder” ao problema do esquecimento do
ser e jamais revogou essa questao, “[...] ele assume uma perspectiva diferente,
embora n&o va em uma diregao diferente” (DI PIPPO, 2000, p. 21 — tradugéo nossa),

mesmo quando ele, em momento especifico como pela Kehre, o recolocou pela

5Como esclarece Heidegger em Contribuigées a Filosofia (Do acontecimento apropriador): “O que
esta em questdo ndo é mais tratar “de” algo e apresentar algo objetivo, mas ser apropriado pelo
acontecimento apropriador, o que equivale a uma transformacao essencial do homem de “animal
racional” (animal rationale) em ser-ai. [...] a partir do acontecimento apropriador acontece a
apropriacdo de uma pertinéncia pensante e discursiva ao seer e a palavra “do” seer.” (HEIDEGGER,
2015, p. 7), ou seja, o termo “ser-ai” cunhado por Heidegger referiu-se ao modo de ser da existéncia
humana na tentativa de conquistar um vocabulario mais originario, ndo mais marcado pela ontificagao
metafisica, que sempre tratou este ente como se ele tivesse propriedades enumeraveis a partir de
seu arquétipo tedrico-compreensivo. Ao contrario, o ser-ai apontaria para a indeterminagéo originaria
de toda existéncia humana, que apenas conquista suas determinagdes a partir do seu ai, isto &, do
seu mundo.
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perspectiva da linguagem, parecendo que se tratava de uma “mudanga nova”, este
“‘novo” nada mais foi do que um acréscimo a sua filosofia. Se antes ele operou uma
resposta ao ser pela revisao dos conceitos da historia do pensamento ocidental, ou
seja, pela retomada da “questao do ser” a partir dos existenciais, o0 que se apresenta
numa segunda fase é uma énfase ainda maior na questdo do ser, dita como
“verdade dele”, e em elementos antes ndo pontuados, como a linguagem.

Se por muito tempo o pensamento da tradigdo grega que exigia expanséo dos
métodos e aumento afirmativo da necessidade l6gica e do autoaclaramento da
ciéncia dominou e penetrou profundamente a visdo do homem e o significado do
mundo, o novo, pela linguagem, agora proposto por Heidegger (em sua segunda
fase mais claramente), veio a se opor a esta praxis estabilizada e institucionalizada e
quis se assumir como outra abertura do ser e base para se pensar 0 mundo, pois
nao se trata de algo conhecido, queremos indicar que “fazer uma colocagao sobre a
linguagem nao significa tanto conduzir a linguagem, mas conduzir a nés mesmos
para o lugar de seu modo de ser, de sua esséncia.”(HEIDEGGER, 2021a, p. 8)

No resgate a alguns desses elementos e no acesso ao “como” Heidegger
alcangou esta abertura (nova base a um outro pensar), mantendo-o alinhado ao
problema do ser, precisamos agora compreender o momento exato em que ele
deixou aparecer a linguagem, ou seja, momento exato de sua “virada”, o acesso.

N&o pretendemos (e nem conseguiriamos) resgatar todos os elementos que
foram necessarios e dispostos por Heidegger a sua Kehre, mas apenas erigimos
uma base que nos garantisse a pretensdo aqui de pér em evidéncia o experienciar
poético como filosofia, sobretudo, apresentando o engendramento do pensamento
filosofico no interior dessa experiéncia, em sua atividade filosofica.

Vamos dar entrada a essa virada, abarcando a pluralidade das pesquisas e
dos questionamentos abertos por Heidegger, dialogando com varias obras e

autores, principalmente sob orientagdo de uma especifica hermenéuticas, “enquanto

6 Reforcamos aqui, mais ainda, e nos baseando na tese Verdade, finitude e Ilugar para uma
hermenéutica, defendida em 2016 por Rebeca Furtado de Melo, em que ela aborda em seu segundo
capitulo o modo como Heidegger empregou o conceito de hermenéutica, escapando a definicdo
tradicional de hermenéutica. Segundo ela, Heidegger diz que essa ndo deve ser entendida como
doutrina da interpretagdo, nem como metodologia para a compreenséo de textos. Ao contrario, o
termo precisa ser compreendido em sua referéncia a Hermes, enquanto mensageiro dos deuses, na
medida em que hermenéutica diz respeito a maneira como o homem é recomendado como
mensageiro da duplicidade entre ser e ente. Por mais que a formulagdo de que “o homem é
recomendado e requisitado como mensageiro” exija maiores consideragbes, o que ja podemos
entender aqui é que Heidegger levou a cabo uma redefinicdo do termo hermenéutica. Esse conceito
passou a descrever uma condigdo propria do homem e nao apenas um empreendimento
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ontologia da compreensao” (STEIN, 2011, p. 45), um outro pensamento filoséfico
que é capaz de reconhecer o ser, muitas e muitas vezes ocultado. Assim, de uma
espécie de decadéncia da filosofia’” (ou “velho” paradigma), de uma tradicéo
metafisica platdénica “conformadora” e “periférica” (FIGAL, 2005, p. 15), que pds o
ser como uma espécie de modelo determinadod no isolamento de restrita dimenséao
concreta da experiéncia®, quisemos, junto com Heidegger, determinar
diferentemente o ser, recolocando-o a outra fonte, especialmente pensando o ser
propriamente dito e ndo apenas o ser de um ente especifico, pois este movimento
de pensar o ser de um ente em particular deixou a verdade do Ser impensada ou

“velada” pelo pensamento desse ente. E isso o que Heidegger parece afirmar que:

O pensamento é ininterruptamente tocado pelo acontecimento uno de que o
ente é pensado desde o inicio da histéria do pensamento ocidental em
funcdo do ser, de que a verdade do ser permanece contudo impensada e
enquanto experiéncia possivel ndo apenas negada ao pensamento [...].
(HEIDEGGER, 2003, p. 474)

Sob esta via, retomamos o primeiro Heidegger com vistas a compreender
esta outra filosofia, dada no pds-Kehre, condicao-chave capaz de colocar questdes

que abram o fazer filoséfico e que possam retomar uma fenomenologia'™ captando a

interpretativo de textos ou discursos, nem tampouco uma metodologia das ciéncias humanas. O
termo nao mais quis dizer respeito a um esforgo deliberado por desenvolver um método interpretativo
do discurso alheio. (2016, p. 55-56)

7 Conferir §33 em Ser e Tempo.

8 Como afirma Giiter Figal, “O pensamento heideggeriano aparece, assim, como critica da filosofia,
cujo fim é mesmo expressamente constatado; o programa desse pensamento €&, com isso,
“superagdo” ou “transpassamento” da tradigdo filoséfica denominada metafisica. Segundo sua
avaliacdo, essa tradicdo chega ao seu acabamento na instalagdo técnica atual do mundo” (2005, p.
12).

9 Heidegger vé nos pré-socraticos, que veremos mais adiante, essa filosofia que mantém aberta uma
relacdo com o mundo sempre em movimento, ser e ente pertencem ao mesmo projeto, e o
esquecimento do ser se da quando ele, racionalmente, & “encaixado”. Heidegger € mais uns dos
expoentes dessa percepcdo objetiva de um mundo que a partir de uma revolugdo (industrial,
destacadamente) se priva de uma natureza e se reposiciona com a técnica e as ciéncias como unica
forma de existir e ser. O movimento heideggeriano € um confronto a um contexto ja apontado por
outros filésofos de um esquecimento do ser.

°Em Introdugdo ao pensamento de Martin Heidegger, capitulo IV Analitica Existencial, Ernildo Stein
explicita como opera a questao do ser posta por Heidegger desde Ser e Tempo. Stein apresenta que
o método fenomenoldégico foi o caminho percorrido que teve como finalidade a procura do sentido do
ser e como “[...] ponto de partida a interpretagao da facticidade do ser-ai” (STEINS, 2011, p. 59), e a
hermenéutica é assumida desde Ser e Tempo em “um sentido mais radical e bem especifico, em
confronto com as preocupacgdes hermenéuticas da época. Ela ndo € nem método, nem a arte de
interpretacdo, mas é radicalmente a tentativa de fundar a interpretacdo no hermenéutico, isto é,
buscar suas raizes no proprio homem, no ser-ai, enquanto sua situacdo é hermenéutica, enquanto
ele se movimenta no circulo hermenéutico, enquanto é o ente que compreende o ser. O homem sé
interpreta porque desde sempre ja compreende de algum modo. A vida sempre se compreende de
algum modo a si mesma. A fenomenologia analisa o ser-ai que compreende o ser e, assim, se
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vida em sua finita condigado de liberdade' que a ela pertence, ou seja, um “pensar da
liberdade” (FIGAL, 2005, p. 335).

2.1 A KEHRE DE HEIDEGGER COMO MOVIMENTO AO NOVO

O caminho percorrido por Heidegger subverteu varias tessituras da histéria da
filosofia, ha varios deslocamentos encadeados por ele que pdem “em xeque” 0s
arquétipos metodologicos, por exemplo, da Fenomenologia, da propria Ontologia e
evidentemente da Metafisica. Subverteu, ainda, a énfase na positividade cientifica,
na epistemologia (INWOOD, 2004, p. 23), e para a tese aqui em questdo subverte
os principios da especulagdo filosofica de uma esteira que quase esgota o
pensamento quando do “dominio (e exploracdo”) da natureza, isto €, na
disponibilizacao de tudo — nés mesmos, inclusive (GADAMER, 2007, p. 36), e da
“[...] linguagem conceitual legada, cujo suporte conceitual fixo foi mediado pela
tradigdo.” (GADAMER, 2007, p. 30).

Um dos pontos mais importantes do novo caminho heideggeriano, de acordo
com Michel Haar da Universidade de Paris, foi a mudanga da pergunta que ele fez,
desencadeando uma mudanga na sua atengao quanto a relagdo com o ser préprio
do Dasein, que foi exposto nos seus primeiros trabalhos e que num contexto

posterior ndo se da mais a partir da

[...] vontade deste (Dasein — acréscimo nosso), mas determina-se a partir
do proprio ser, enquanto este ultimo se descobre e da ele mesmo como —
verdadeiro -, quer dizer, como desvelado, manifestamente saido da sua
laténcia. [...] O segundo Heidegger radicaliza o que em Ser e Tempo
chamava de necessaria pressuposi¢ao do — da-se — ou da abertura. (HAAR,
1997, p. 96).

O que exatamente teve de novo nas intengdes de Heidegger que provocou a
Kehre?

transforma em fenomenologia hermenéutica. [...] Fenomenologia hermenéutica é a analitica
existencial” (STEIN, 2011, p. 59).

1 Nao se compreende a liberdade aqui como capacidade de estar livre, mas como uma necessidade
de fundamento, ou seja, é “o0 que falta em nés que produz a liberdade” (WERLE, 2005, p. 39).
Importante lembrarmos também que, conforme afirma o prof. Arcangelo Buzzi (1986), a
“fenomenologia ontoldgica, o sentido do ser esta na liberdade. O homem no mundo assinala sua
floragdo. Para conseguir a floragao da liberdade, o homem enquanto filésofo procede a uma
<demoligdo> ou <redugdo ontolégica> do mundo. Mostra que o mundo, embora irrompido do ser, &
apenas <perfil> e <silhueta>. O cuidado assiduo por esta floracdo de liberdade do ser no mundo faz
do homem <pastou do ser> - Der Menschist der Hirt des Seins (Heidegger)” (p. 61).
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Uma resposta para essa questao nos exigiu retomar alguns elementos das
bases do pensamento heideggeriano, sempre priorizando que 0O pensar precisa
conduzir o homem a ser livre, pois inaugura esse para si mesmo, auténtico, como
apontou Heidegger em uma conferéncia comemorativa do jubileu da Universidade

de Friburgo, de 1957, que teve como titulo O principio de identidade:

[...] em poucas passadas, em que medida uma A pensante daquilo que
constitui a peculiaridade da técnica moderna pode abrir a possibilidade de
que o homem da era técnica experimente a vinculagdo a um apelo, que ele
estd capacitado para ouvir, e ao qual, sobretudo, ele mesmo pertence.
(HEIDEGGER, 2009, p. 39).

Assim, essa liberdade como “capacidade do homem” de se efetivar sempre
como um rumo a um retorno sobre o que € pensar, questionando de maneira nova a
pensar a vida (GADAMER, 2007, p. 35), se da como uma condi¢ao irredutivel ao ser
mesmo.

E pela certeza de uma liberdade que as outras coisas surgem, especialmente
a linguagem.

Se a virada é uma recolocacao do problema do ser sob mais um enfoque,
esse aparece nas obras tardias de Heidegger como uma experiéncia especifica da
linguagem. Esse é o elemento mais basilar a que recorremos para que pudéssemos
nos deixar deportar a um experienciar poético como filosofia, assim como fez
Heidegger.

A linguagem foi conferida por Heidegger especialmente por uma crise sentida
por ele, quando do auge apelativo da vinculacdo da era técnica, esgotando o
homem, ou seja, pondo-o linearmente a querer conhecer somente o que lhe é
consciente, sendo que, para Heidegger, segundo Gadamer, “[...] a consciéncia
mostra um aspecto extremamente superficial por detras do qual se esconde muita
coisa.” (2007, p. 40)

Para Heidegger, o homem pode se re-conduzir a um retorno ao ser mesmo
quando da “destruicdo” desta suposta verdade empregada a consciéncia,
redirecionando-se a uma ‘“reconquista da pergunta acerca do ser” (GADAMER,
2007, p. 40). Essa “ruptura” apontada por Heidegger e confirmada por Gadamer,
especialmente apresentada em Hermenéutica em Retrospectiva, se desdobra em

um modo de ser e pensar carecido de ser esvaziado da tradigdo, carecido de ser
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desfeito, pois revé uma supervalorizagado da fala, que agora, para Heidegger, precisa
dar lugar a um escutar, que se abre a um preenchimento do homem.

S6 acessamos esta linguagem exposta pela Kehre heideggeriana quando
escutamos, logo deixamos de nos ocupar “falando”.

Quando lemos em Heidegger o que significa esta “fala” — falagao - falatério,
encontramos que, para ele,ela se da de modo também especifico na histéria
ocidental, aparecendo como uma ocupacdo desmedida e supervalorizada, que
precisou (e que precisa) dar lugar a um espago mais sereno, precisa dar lugar ao
que ele chama de “escutar”, pois,por esse, aprendemos a ser e, segundo ele,
deixamo-nos ser ao escutar o que nos fornece uma outra fonte, resultante de um
pensar que sabe recolher o que n&o foi dito e se resguarda no calado, assim como

quando Heidegger relacionou poesia e filosofia no Hinos de Hélderlin:

Numa verdadeira aula de Filosofia, ndo importa realmente o que é dito de
uma forma imediata, mas sim o que é calado neste dizer. [O termo <calar>,
aqui, traduz o neologismo heideggeriano erschweigen, nao sendo sinbnimo
de <silenciar>, mas significando aproximadamente <elaborar e transmitir
pelo silencia, nas entrelinhas>. N.T.] (HEIDEGGER, 2004, p. 47)

Este espaco de escuta foi chamado de “disposi¢cao”, pois nao se trata de um
lugar, e sim do ser que se faz escutar, ele é o escutar e cria um “lugar” para que isso
aconteca. E um tipo especifico de acolhimento do que pode e quer se mostrar. Mas
como isso se da exatamente em Heidegger? Como cessar uma historia e iniciar
outra? Como isso fez parte da Kehre e também recoloca a questdao do ser pelo
acesso a sua mais intima histéria?

Quando Heidegger expde a tarefa de viver uma experiéncia transformadora
(ou que retoma quem somos) com a linguagem que ainda se detém na fala
cotidiana, em que sé falamos pelo habito de sempre ouvir apenas o que ja
entendemos, pois a experiéncia cotidiana com a linguagem se move em um reino de
significados ja estabelecidos, ele quer apontar que ha uma raridade (mas
alcangavel) de casos que aparecem e que genuinamente exigiram que nos
distanciemos da maneira como interpretamos os significados.

Essas manifestagcbes de significados de senso comum e incontestaveis
dependem sempre de uma relagdo habitual com o mundo, portanto, em tal situagao,
nao ha "escutar" essencial, visto que sé ouvimos e repetimos o que os significados

fixos e presentes a mao mostram. Esses significados séo "fixos", pode-se facilmente
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abrir um dicionario e compreender o sentido de qualquer "palavra" de forma clara e
distinta. A compreensao da linguagem pelo escutar, por Heidegger, recoloca-se a
partir do momento originador, ou seja, a clareira (Lichtung) como a maneira pela
qual a linguagem se abre e atravessa seus caminhos.

Portanto, temos uma disposi¢do (escutar e calar) que se efetivou para
Heidegger quando da linguagem acessada como for¢ga que “arranca do “velamento”
e traz para o desvelamento, para a palavra e para o risco do pensamento”
(GADAMER, 2007, p. 44). E a linguagem que pode vir ao encontro desta abertura
como escutar e que se mostra como disposi¢ao, sobressaindo-se em Heidegger
como possibilidade de uma nova configuragéo, linguagem essa, especialmente, a
dos poetas.

Estdo circunscritas as bases que criaram um “novo movimento”, um outro
paradigma, um que prestou atengdo aqueles que se puseram a escutar e que tem
algo a dizer, diferentemente do que estdvamos acostumados até entdo, ou eram
pouco escutados com o devido cuidado.

Foi nesta proposta de “mudanga” que Heidegger se debrugou na relagéo
filosofia e poesia como uma riquissima fonte que n&o estava até entdo colocada por
ele em seu devido tempo e rigor. Seu trabalho quanto a essa mudanga nao se
centrou na compreensao com “o que” os poetas dizem, embora haja inumeros textos
de interpretacdo e de explicacdo™ e que nada tém a ver com uma imposicdo de
ideias pela leitura de poetas, mas concentrou seu trabalho num deslocamento de
disposigao, agora orientado a compreender o “como” fizeram os poetas para dizer o
que disseram e o “como” se dispuseram a um outro pensar. Para Heidegger “a

poesia, enquanto instituicdo, enquanto aquela criagdo que ndo tem objecto e nunca

12 Heidegger em Explicagbes dos Hinos de Hélderlin esclarece o que seria uma explicagdo ja que
essa tem um significado arraigado na histéria, mas ndo deve ser nos trabalhos de Heidegger
confundida. Diz ele que “Na concepgdo corrente do conhecimento e do saber, a explicacdo e a
compreensdo sdo confundidas, como se da mesma coisa se tratasse. [...] Contrariamente a tal
concepgao, considero a compreensao como o oposto essencial da explicacao [...] explicar algo quer
dizer: reconduzi-lo a algo que nos seja claro, ou seja, aqui, algo que nos seja acessivel e facil de
manejar. Toda a explicagdo é sempre essa saida para o que nos é usual, em que nos reconfortamos
todos os dias, de que dispomos de forma imediata e a todo instante, e que ja conhecemos. Por isso,
o facto de encontrarmos uma explicagdo tem sempre o aspecto gratificante da satisfagdo e da
imperturbabilidade que sao proprias da posse e do comportamento faceis. Por isso, o acto de explicar
tem sempre esse carater ofensivo, visto que reconduz aquilo que é explicado ao nivel do que usual a
qualquer um e de qualquer maneira. Onde algo esta explicado, nada resta para ser entendido, o que,
no entanto, quer dizer que ai a compreensao nao tem lugar nem direito.” (HEIDEGGER, 2004, p. 231-
232)



28

se limita a cantar o disponivel, é sempre, apenas, um pressentimento, uma espera,
um ver-chegar.” (HEIDEGGER, 2004, p. 241).

Por isso, para pensarmos as principais bases do pensamento de Heidegger,
ou seja, seu caminho, precisamos recorrer ao que ele problematizou e o que ele
realmente operou como novo modo de pensar que se liga a este lugar da
experiéncia da poesia, que nos fornece um “canto do disponivel”’, um “ver-chegar”.

Nesta esteira de intencbes é que vimos destacado nos trabalhos de
Heidegger sua leitura e reflexdo das obras do poeta Holderlin, ou como ele mesmo

afirmava:

O meu pensamento esta iniludivelmente vinculado a poesia de Holderlin.
N&o considero Holderlin um poeta qualquer, cuja obra foi tematizada, como
muitas outras, pelos historiadores da literatura. Hélderlin, para mim, é o
poeta que indica o futuro [...]. (HEIDEGGER, 2009, p. 39).

O didlogo com o poeta Hoélderlin foi o que mais abriu para Heidegger a
existéncia deste novo caminho paradigmatico, experimentando Holderlin e o
colocando em sua ‘“trilha principal” (NUNES, 2012, p. 249), que liga vida e
pensamento sob novas bases. Assim, tratou-se realmente de uma virada, mudando
o “como”, dando outra énfase em seus trabalhos com uma outra diregao,
promovendo novos desdobramentos.

Por isso ndo é possivel indicar uma virada em Heidegger sem considerar sua
leitura e experienciar poético de natureza nao dialética do poeta romancista aleméo
Friedrich Holderlin. No langar-se, no querer compreender o poeta e sua poesia como
um lugar em que podemos estabelecer “[...] originalmente o caminho e os limites da
Historia” (HEIDEGGER, 2004, p. 241), Heidegger deparou “[...] em diregdo ao inicio
da historia e, assim, o querer para além de si” (HEIDEGGER, 2015, p. 40), abrindo-
se ao pensar. Foi essa recepgao do pensamento e das poesias de Holderlin que
mostrou a Heidegger uma indispensavel fonte que foi decisiva para a promogao da
Kehre, inaugurando uma “segunda fase”.

Portanto, a Kehre foi uma relacdo assumida por Heidegger, relacéo entre
filosofia e poesia, sobretudo. Mas como Heidegger a promoveu?

O que destacamos como promogao desta relacédo entre filosofia e poesia em
Heidegger foi seu experienciar poético acessado. N&do apenas uma relagdo de

analise da poesia, ou tentativa nesta mesma ordem, mas sim experimentagdo, como



29

veremos adiante. Essa experiéncia de Heidegger alterou o jogo do significado do
seu pensamento filoséfico e consequentemente do significado do ser que ele tinha
até entdo, dispondo outra coisa que o jogo do pensar.

O jogo aqui se d& como um processo de criagdo da vida. E a partir do
conceito de jogo que buscamos superar as ilusbes da autoconsciéncia e os
preconceitos do idealismo da consciéncia gerados pela mentalidade metafisica. O
jogo nunca é um mero objeto, mas sim existe para aquele que dele participa, mesmo
que seja como espectador.

Este processo de “novo jogo” resgatou uma dimensao esquecida e com ela a
questao também esquecida que ele sempre indicara, a questao do ser, como ja dito
e sabido, pois “[...] enquanto ndo colocarmos a questdo pelo ser como a nossa
questdo e a questdo futura, nem chegaremos a aventurar-nos para o mundo
estranho do que € digno de ser posta em questdao” (HEIDEGGER, 2004, p. 252).
Esse esquecimento da experiéncia também responde a crise que citamos,
provocada pela simplificagcdo que a raz&o calculadora' e objetivante provocou na
histéria ocidental.

O experienciar foi ao encontro de sua filosofia num todo, da realidade
constituida linearmente pelas convengdes e pelos modelos até entdo destacados
pela tradicional histéria do pensar. E um pensamento que, para Heidegger, agora na
experiéncia, pode abrir-se, possibilitando uma nova forma de pensar que nio leva
em consideragao as analises puramente l6gicas ou argumentativas da palavra.

Por esta nova forma que o pensamento opera (na experiéncia), também lido
como um modo de ser, ha inumeros resultados, especialmente a imaginagado “como
inclusdes passiveis de serem visualizadas” (HEIDEGGER, 2012b, p. 177). Ndo sao
s6 imagens que apenas reproduzimos ou imitamos como representagdes, mas séo
possibilidades ativas mesmo que comumente pouco creditadas.

A imaginacado é a forca multiplicadora de sentidos que possibilita, uma vez
superadas a metafisica e a pura razao técnica que calcula o conceito, a continua

recriagdo das perspectivas. Essa recriagdo ndo é o operar de um sujeito que

13 Chama-nos atencao o poeta Rainer Rilke (1875-1926), na Elegia de Duino (Duineser Elegien), na
oitava elegia, evocando o tragico destino do homem de trabalhar o ser na estreiteza da raz&o, pondo
que o homem ¢é incapaz de contemplar “o0 puro espago a nossa frente, em que as flores estdo a
desabrochar perenemente” e que, se alguma coisa nos estorva, nés a organizamos. Ela cai em
pedacgos; organizamo-la novamente. “E nés: espectadores, sempre, por toda parte, com os olhos
voltados para tudo, mas nunca para fora! Isso nos deixa sobrecarregados. Conformamos e
ordenamos. Decompbe-se. Reiteradamente recompomos, até que nds mesmos enfim nos
decompomos.” (RILKE, 2013, p. 12).
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‘domina” o ente pela operagao interpretativa e da realidade. Na modernidade, a
técnica que constitui o proprio sujeito precisa dar lugar pela imaginagao a um sujeito
que é multiplo. Pensamos com isso que a imaginagdo assinala uma maneira de
romper com essa fixacdo ultima do ente, ndo desde uma posicdo pretensamente
“livre de dominagao”, porém desde uma postura que admite o elemento de dominio
presente na interpretacdo, mas que destrdi constantemente esse dominio para evitar
uma dependéncia ou aniquilagdo, e pér neste “lugar” uma vida liberada, que recria
sentidos e que impede o fechamento do pensar em figuras fixas. Deixamos para tras
0 pensamento calculador e nos arriscamos a procurar desvios, em caminhos laterais
€ marginais, os quais Heidegger denomina Holzwege, caminhos na floresta,
afastado do caminho principal, o que nao significa se perder.

Esta dada a indicacdo de como se deu a mudanca em Heidegger e o que
podemos esperar com ela. Assim, a Kehre se torna a base para que outras razées

se coloquem ao nosso alcange, que € o que veremos.

2.2 O NOVO HORIZONTE DAS MUDANCAS NO PENSAMENTO DE HEIDEGGER

Da sua primeira fase, Heidegger seguiu explorando outras questdes, como o
exame dos “preconceitos” que a filosofia engendrou, cabendo voltar a recoloca-la
como outro pensamento além da razéo. O poeta e fildsofo Holderlin apareceu como
0 mais importante interlocutor para Heidegger na consolidagédo dessa nova base.
Nosso olhar agora se volta aos principais elementos que constituem esta influéncia
exercida pelo pensamento hdlderliano, que transformou a filosofia de Heidegger e o
fez “virar’, implicando o acesso a poesia como pensamento e a colocagcdo da
linguagem como tendo outro significado.

Cabe reforcar que ha, ainda, outras questdes que sado desdobradas deste
contato de Heidegger com a poesia de Halderlin, por exemplo, as meditagdes sobre
arte e tecnicidade, entrelagamentos com questdes de politica e historia,
interpretacdo e traducdo, sintonia e memoria, entretanto reafirmamos que sao
importantes, mas nido foram centrais tanto quanto o lugar que a linguagem ocupou, e
€ exatamente com essa énfase e recorte que nos mantivemos na via quanto a
resposta ao nosso problema central.

Holderlin foi aquele que excepcionalmente ofereceu a filosofia de Heidegger

0 acesso a poesia como um experienciar, capaz de o levar a outros pensamentos,
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como as questdes de identidade nacional e de identidade linguistica e a constituigao
histérica das tradi¢gdes, questdes que hoje nos aparecem mais urgentes do que
nunca.

Antes de adentrarmos no “como” Holderlin se fez central a filosofia de
Heidegger, foi necessario desconfiarmos e questionarmos se foi s6 esta fonte, s6
esta “porta exclusiva” que Heidegger obteve. Por isso, respondemos aqui
brevemente se haveria outras influéncias centrais em Heidegger, e nossa resposta é
positiva, mas ndo conduz tdo bem a questao do acesso ao experienciar poético, ou
ao menos ndo com a mesma intensidade e clareza, se assim podemos dizer.

Primeiramente, cabe apontar que Heidegger nunca diminuiu a importancia
de interlocugcdo com outros poetas e filésofos e poetas-filosofos, por exemplo, com
Nietzsche. Muito pelo contrario, a atencdo que Heidegger deu a Nietzsche',
aparecendo especialmente em palestras como A vontade de poder como Arte (1937)
ou A vontade de poder como conhecimento (1939)'5, também se liga a Kehre,
justamente por ver em Nietzsche uma quase superagéo do platonismo que permitiu
a Heidegger um avango nessa diregdo. Apesar de Nietzsche ter sido uma pedra de
toque a essa especifica questdo, Heidegger ainda viu um Nietzsche preso a
interpretacdo metafisica (HEIDEGGER, 2015, p. 216) e € assim que afirmamos aqui
que o peso nietzschiano nao foi o maior para a Kehre de Heidegger.

O caminho feito por Heidegger continuou mais ousado do que o que
Nietzsche conseguiu oferecer, sem estabelecermos aqui uma hierarquia de valores.
Heidegger quis e de certa forma pés em evidéncia a superagdao das bases
metafisicas que sempre instituiram uma diferenca entre seres e ser, verdade e
aparéncia, requerendo um mundo verdadeiro (mais uma vez vemos uma influéncia
de Nietzsche), a partir do seu projeto ontolégico, por exemplo.

O significado desse encontro de Heidegger com Nietzsche o despertou para

essa poténcia superadora por assim dizer, mas a multiplicando e a ampliando

“Embora aqui ndo trataremos especificamente desta relacdo de Heidegger e Nietzsche, pois
queremos apenas apontar que ha outros fildsofos que trabalharam o poético, Nietzsche se destaca
para Heidegger, a provar pelas suas interpretagées de Nietzsche, apresentadas em duas extensas
obras, Nietzsche | e Nietzsche II.

15 Estes textos fazem parte dos dois volumes publicados a partir das prelecées ministradas por
Heidegger entre os anos de 1936 e 1939, na Universidade de Freiburg em Brislau. Ha ainda um
segundo volume de prelegbes de Heidegger sobre Nietzsche, composto a partir das duas ultimas
prelecdes do semestre de verdo de 1939 que ndo chegaram a ser apresentadas, de uma prelegéo do
primeiro trimestre de 1940 interrompida pela convocacgao geral para o auxilio no servigo de colheita e
de ensaios datados como tendo sido escrito em 1941 e 1944-1946 (HEIDEGGER, 2007, p. V).
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apenas com Halderlin, ou, como podemos afirmar, s6 se tornou possivel no encontro
com a poesia de Holderlin.

Foi exatamente deste encontro Heidegger-hdlderliano que emergiram
estruturas que podemos reconhecer e experimentar, como o dialogo (MCNEILL,
2013), e que se deu a mais importante condicdo que o homem pode se dar
(HEIDEGGER, 2012a) como disposi¢ao especifica, indo ao encontro do que o poeta
experimentava pela poesia, na superacdo da filosofia ocidental que nos € posta,
filosofia como jogo, pois é por essa superagdo que, como afirmava Heidegger,
temos a poesia como algo diferente de um jogo’s, “[...] a relagdo com ela ndo € o
descanso jocoso que faz com que uma pessoa se esquecga de si propria, mas o
despertar e a concentracdo da esséncia mais intima do individuo, pela qual ele
recusou ao fundo do seu ser-ai” (HEIDEGGER, 2004, p. 15).

Por isso a virada de Heidegger € um outro olhar, que ao encontro de
Holderlin se constituiu como uma possibilidade nova ao pensamento, para aquém do
jogo. Compreender a poesia como algo que ndo é um jogo nos coloca numa
dimensédo excéntrica do pensar, pois estamos mais acostumados com 0s jogos.
Heidegger teceu sua filosofia na recuperagao do outro “comeg¢o” para o Ocidente e
viu em Holderlin tal possibilidade (bem como na esteira do pensamento de alguns
pré-socraticos'”), um outro comeco fora do atual “jogo”.

O que alguns especialistas procuraram destacar como Kehre™ foi o
fendbmeno do pensamento quanto a linguagem, um caminho percorrido por
Heidegger que do movimento de resgate de outro pensamento pela nova
compreensao da linguagem foi capaz de inaugurar, pelo seu experienciar poético,
uma indicagdo para nés. E por isso que Holderlin foi a chave, pois com ele
Heidegger se dispbs a esta relagdo de linguagem aberta: ndo seriam os poetas os

agentes da linguagem aberta? Quem mais poderia oferecer uma experiéncia

6 Mesmo compreendendo que o jogo ndo é uma atividade puramente metddica, mas conserva
sempre um trago ludico, bem como se da como uma atividade intersubjetiva, pois envolve também
outros jogadores, ele ainda é predominantemente uma repetigdo, embora sujeito a acidentalidade nao
totalmente controlavel. Também podemos ver uma observagao feita por Heidegger em Explicacées
da poesia de Hélderlin, em que ele diz: “A poesia se parece com um jogo, e, contudo, ndo é. O jogo
reune os homens, decerto, mas de tal forma que nele cada um se esquece precisamente de si
mesmo. Na poesia, ao contrario, o homem se reline sobre o fundamento do seu estar-ai.”
(HEIDEGGER, 2013, p. 55)

17 Heidegger em Que é isto, a filosofia? apresenta destaque a Heraclito por representar uma outra
unidade, que posteriormente negou. (Cf. HEIDEGGER, 1971, p. 25-33)

18 Utilizaremos a palavra Kehre a partir de agora, para conciliar uma tradugdo e uso, embora o foco
seja pensar a partir de Heidegger e n&o centrar na disputa de palavras, como diz Marcia Sa
Cavalcante Schuback no prefacio de sua tradugéo de Ser e Tempo, de 2005, pela editora Vozes.
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diferente da até entdo que nao estes que ja estdo nela, os poetas? Um dos tantos
exercicios de Heidegger em descrever o poeta nos fornece uma indicagdo deste
lugar que o poeta ocupou e que agora pode ser indicado para nds ocuparmos

também.

O poeta, quando é poeta, ndo descreve o mero aparecer do céu e da terra.
Na fisionomia do céu, o poeta faz apelo aquilo que no desocultamento se
deixa mostrar precisamente como o0 que se encobre e, na verdade, como o
que se encobre. Em tudo o que aparece e se mostra familiar, o poeta faz
apelo ao estranho enquanto aquilo a que se destina o que é desconhecido
de maneira a continuar sendo o que é — desconhecido. (HEIDEGGER,
2012b, p. 177)

Esta afirmacéo das leituras e a influéncia de Holderlin em Heidegger foram
tdo centrais que podemos encontra-las em diversos cursos e ensaios de Heidegger,
como num curso que ele ministrou no semestre de inverno de 1934-35, apds sua
renuncia da Reitoria, quando realizou palestras sobre os hinos de Hoalderlin,
Germénia e O Reno. Ou ainda, em 1936, quando leu em Roma o discurso Hélderlin
e a esséncia da poesia, publicado em 1944 em Explicagbes da poesia de Hélderlin.
Também em 1941 a 1942 ele retornou a poesia de Hdlderlin apresentando um
segundo curso de palestras, esse sobre o hino Recordagdo, em que destacou a
abertura e o lancar-se, e também nos textos de 1951, reunidos no Ensaios e
conferéncias, especialmente no texto ...Poeticamente o homem habita... em que
Heidegger cita enfaticamente Holderlin dando énfase no experienciar poético como
filosofia, indicando ser central a sua filosofia.

Outro trabalho que nos aparece em contato com as interpretagcdes de
Holderlin feitas por Heidegger e que reforca nossa afirmagao do poeta ter sido o
principal articulador e referéncia a Kehre é o ensaio A Origem da Obra de Arte (Der
Ursprungdes Kunstwerkes), que tratou de uma conferéncia proferida aos 13 de
novembro de 1935 na Sociedade de Ciéncias da Arte em Freiburg, repetida em

janeiro de 1936 em Zirich?°. Por ela Heidegger recordou a recusa da copia como

19 Utilizaremos aqui a sexta edicdo, traduzida por Claudia Pelegrini Drucker e publicada pela editora
Universidade de Brasilia, por ja conter apéndices feitos por Heidegger, bem como uma carta de 1953
a Detlev Liders.

2Der Ursprung des Kunstwerks (A Origem da Obra de Arte) — ensaio baseado em conferéncias
proferidas em 1935 e 36 e inserido por Heidegger em Caminhos de Floresta (Holzwege) — foi feita a
partir da versao revisada pelo autor na década de 50 para uma edi¢gao especial da Reclam. Esta
edicao conta com um posfacio e um suplemento escritos pelo autor, além de uma introdugdo por
Hans-Georg Gadamer. Utilizamos aqui a verséo bilingue em portugués/alemao traduzida por Idalina
Azevedo e Manuel Anténio de Castro, de 2010.
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fonte, mas da “[...] reproducéo da esséncia geral das coisas” (HEIDEGGER, 2010b,
p. 89), pondo Holderlin em confronto com o vigente, citando ainda o hino O Reno
como exemplo. Ainda nesta obra Heidegger trabalhou enfaticamente o tema
“terra”', que é a chave para compreendermos como a linguagem se manifesta
poeticamente, citando: “A terra é aquilo em que se reabriga o desabrochar de tudo
que, na verdade, como tal, desabrocha. Nisso que desabrocha, a terra vige como a
que abriga” (HEIDEGGER, 2010b, p. 105), pois na terra € que poeticamente o
homem mora (HEIDEGGER, 2012b, p. 168-169), estabelecendo-se como a relagao
mais proxima que podemos ter quanto a vida, portanto quanto ao pensar.

Esta terra ndo pode ser entendida como redugao a uniformidade do espaco
e do tempo, uma espécie de experiéncia de enraizamento em um determinado solo
e tradicdo, como lembrado na palestra O Ister, que Heidegger pronunciou em 1942.

Ja em Contribuicbes a filosofia (Do acontecimento apropriador), surgida
posteriormente em 1946, Heidegger marcou mais claramente os rumos da sua
segunda fase dando ainda mais relevo a Kehre, manifestando claramente seu
experienciar poético pela disposicdo ao dialogo, recorrendo novamente aos
pensamentos de Holderlin para essa compreensdao. Como disse Heidegger,
Holderlin é o “poeta mais natural”, aquele que experimentou o voo dos deuses??, da
Antiguidade, e preservou a chegada deles, preservando tempo e espago como local
histérico do ser e abrindo a possibilidade para “outro comec¢o” (HEIDEGGER, 2015.
p. 57) e ainda tomando o devido cuidado para ndo se fixar no historiolégico, e sim
“[...] sobre o “historiolégico™ (HEIDEGGER, 2015, p. 14).

Para Heidegger, Holderlin se encontrou o mais proximo do abismo do seer®
e foi ele quem mais aproximou o poetar do pensar, dando-nos esse acesso a esta
possibilidade de experienciar poético como filosofia.

Assim, como Holderlin poetizou o poeta vindouro que ele préprio ‘foi’ “o
primeiro”, foi também o que mais se aproximou da decisao sobre a proximidade e o
distanciamento dos deuses ja sidos e vindouros, em que “domina uma vez mais 0s
deuses e o homem” (HEIDEGGER, 2015, p. 407), foi em relacdo a ele, “Holderlin,
que Heidegger afirmou ser como aquele “que vem mais de longe, por isso que mais

se lanca em direcao ao futuro [...], 0 que esta mais por vir, porque ele é aquele que

21 Questdo igualmente aprofundada no principal manuscrito de Heidegger da década de 30 em
Contribuigbes a Filosofia; do acontecimento apropriador.

22 Desenvolve o conceito “o Ultimo deus”.

23 Como origem. (STEIN, 2011, p. 84).
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provém do espago mais amplo e mensura e transforma nessa amplitude o que ha de
maior’ (HEIDEGGER, 2015, p. 390). Centrados nesta questdo de que Heidegger
encontra em Holderlin outro pensamento que recorre a relagdo com a poesia, “[...]
aquele cuja poetizagdo permanece proxima ao pensamento, a um ditado
supremamente pensativo do ser na palavra poética” (MCNEILL, 2013, p. 7 —
tradugao nossa), seguimos em nossa via.

Essa sistematizacdo feita mostrou minimamente que ha muitas relacbes
estabelecidas entre Heidegger e Holderlin que ndo podem passar em nossa leitura
como s6 uma influéncia recebida, mas sdo compreendidas como uma experiéncia
compartilhada que se desdobrou na Kehre de Heidegger.

Vemos isso também na conferéncia pronunciada em 1952 em uma radio na
Baviera O que quer dizer pensar?, em que Heidegger se apoiando nos poemas de
Holderlin, especialmente na recordagao das linhas do hino “Mememosine” referente
ao pensamento, resgatou o que a poesia € capaz, como ele disse, ela foi capaz de
‘evocar o mais antigo” (HEIDEGGER, 2012b, p. 118), assegurando que sO na
relagdo com a vida € que ha pensamento.

Mesmo o pensamento sofrendo uma guinada, Heidegger nunca se desfez da
questdo do esquecimento do ser, essa € talvez a unica questado irrenunciavel, ou
seja, ela sempre se preservou em sua filosofia. Reforgamos que o esquecimento do
ser, que foi a substituicdo da nossa histéria aberta por énfases dadas nas questbes
Onticas particulares (MAIA; LIMA FILHO, 2012, p. 13), mesmo trabalhada por

Heidegger sob novo aspecto em suas obras mais tardias, € o que garante “um’”
Heidegger, ou seja, como Gerd Bornheim declara, “o ser € como que o orientador, a
bussola do pensamento” (2001, p. 198) de Heidegger, o que muda € o acesso, que
se da agora pela fenomenologia hermenéutica, que era feito unicamente por uma
analitica do Dasein (Analitica existencial — existenziealen Analytik).

Assim, afirmamos aqui que a envergadura de Heidegger (primeira e segunda
fases) ndo era uma negacdo de um projeto em relagdo a outro, mas um acesso
novo, pois foi um novo pensamento, diferente do pensamento até agora apurado.

Portanto, outra base da Kehre é a leitura de que a envergadura das duas
fases de Heidegger s6 faz sentido se concebida como continuidade e inflexdo de
uma mesma questdo, levando a novas e radicais perspectivas do pensamento e,
acima de tudo, a um ndo abandono da questao do ser, assim como afirma Vattimo:

“o ponto de viragem, do pensamento heideggeriano, ndo parece [...] adornado como
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um abandono das posigdes do ser e do tempo, mas - como pensa O proprio
Heidegger - como continuagdo e radicalizagdo do discurso iniciado nessa obra”
(1991, p. 99). Esta posigdo é também vista em uma declaragéo feita pelo proprio
Heidegger em carta a Richardson, em que ele diz que “O pensamento da virada é
uma mudanga no meu pensamento. Mas essa mudanga ndao € consequéncia de
alterar o ponto de vista, muito menos de abandonar a questdo fundamental, do ser e
do tempo” (RICHARDSON, 1974, p. XVIl — tradugdo nossa), ou “...] a questéo
basica do ser e do tempo ndo é de forma alguma abandonada em razdo da virada”
(RICHARDSON, 1974, p. XIX — tradugao nossa).

Assim, Kehre deve ser entendida como interligada pela questdao do ser,
jamais como ruptura e renuncia, pois somente a partir do que é pensado sob o | se
faz possivel no e para o Il, “a distingdo que vocé faz entre Heidegger | e Il é
justificada apenas com a condi¢do de que isso seja mantido constantemente em
mente: somente pelo que se pensa no Heidegger | que deve ser pensado pelo
Heidegger II” (RICHARDSON, 1974, p. XXl — tradugéo nossa).

O pensamento heideggeriano procurara pdés-Kehre ocupar-se com o ser
enquanto tal, entendendo que é na linguagem que podemos realizar essa
compreensao, sem ter que percorrer o fio condutor da existéncia humana. O ser nédo
€ mais concebido a partir do ente quando da sua aceitagao da linguagem, e sim pela
€ na sua manifestagao histérica, como na retragao que ocorre simultaneamente, pois
a histéria do ser comporta diferentes configuragbes epocais sobre 0 modo como o
homem o concebeu (WU, 2006).

Cabe aqui, precisamente, apurar quais sdo as leituras feitas da Kehre a
partir de especialistas e, com eles, recolocar mais fortemente a linguagem e nela a

fundagao do experienciar poético como poesia.

221 Hermenéuticas da virada heideggeriana a partir de algumas

interpretagoes

Quando visitamos alguns especialistas que discutiram o que ha de novo em
um Heidegger e que procuram compreender a Kehre, encontramos quase que
unanime entre eles que realmente o pensamento filoséfico de Heidegger sofreu uma
variacdo e que ele se deu quando da sua interlocucéo feita com a poesia e em

especial com a poesia de Holderlin.
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Essas foram importantes conclusbes que vao ao encontro da nossa
proposta: indicar que pela Kehre (necessario, portanto) houve um “novo” Heidegger,
que foi capaz de compreender o experienciar poético como filosofia quando
adentrou o ambito da linguagem de modo mais radical, linguagem pela poesia.

Cabe, portanto, descrever que esse “novo” ndo era uma descontinuidade,
entretanto exigiu uma outra compreensdo, a que apontamos a partir dos
especialistas nesta discussao.

Os especialistas aqui nos ajudaram a responder a algumas perguntas que
foram necessarias para seguirmos nossa via: o que Heidegger apresentou como
novo em sua segunda fase? O que podemos ver como desdobramento desta nova

filosofia?

2.2.2.1 Willian Richardson e a Kehre como uma relagcdo com a verdade

William Jonh Richardson foi um estudioso de Heidegger que na sua
paradigmatica analise filosofica Through Phenomenologyto Thought, publicada em
1963, trouxe-nos analises importantissimas de textos sobre a Kehre, antes mesmo
do final da edicdo da Gesamtausgabe, fornecendo-nos uma reflexdo que vai ao
encontro da relagao que queremos estabelecer, que é compreender a base erigida
por Heidegger que o possibilitou aproximar poesia e filosofia.

Primeiramente, Richardson reforgca, em destaque, que as duas fases de
Heidegger n&do podem ser pensadas separadamente, mostrando que se trata de
apenas “um Heidegger’ e, sem uma leitura pormenorizada de toda sua obra, ou
grande parte dela, ndo poderiamos ter o esclarecimento de que as fases que
competem ao pensador nao sao separadas, mas apenas relacionadas,
amalgamadas, completando-se (RICHARDSON, 1974).

Ja no seu prefacio do Through Phenomenologyto Thought, Richardson nos
apresentou uma carta escrita pelo proprio Heidegger em 1962 em resposta a duas
perguntas feitas por ele, ou como Heidegger o chamava, “Dear father Richardson”.

A primeira pergunta feita se referiu ao inicio do projeto do ser, que para
Richardson se preservou em toda a filosofia e foi agora colocada para Heidegger, na
intencdo de ver pelo proprio pensador o quao transversal foi a questdo do ser em
toda sua obra a iniciar com uma de suas influéncias recebidas: “Como devemos

entender corretamente sua primeira experiéncia da questao do ser em Brentano?”
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(RICHARDSON, 1974, p. IX-X — tradugdo nossa), tendo como resposta de
Heidegger a citagdo do estudo das obras de Brentano sobre Aristoteles, On the
Manifold Sense of Being on Aristofle de 1862, a partir da fenomenologia
husserliana?4, na perspectiva da questao sobre o sentido do ser e nos seus multiplos
sentidos: “Ser como propriedade, ser como possibilidade e realidade, ser como
verdade, ser como esquema de categorias” (RICHARDSON, 1974, p. X — tradugéao
nossa).

Essa discussdo nos remeteu a pensar que existiu uma filosofia no inicio do
pensamento filosofico heideggeriano que foi preservada e que sempre balizou
qualquer questdo levantada por ele posteriormente, pois se preservou quanto a
tratar o ser “como verdade”.

Ja na segunda pergunta, vemos que a resposta de Heidegger confirmou sua
Kehre como mudanca de pensamento em um determinado momento, mas sem
negacao de sua filosofia anterior. Heidegger apontou uma continuagéo que na sua
segunda fase se tornou ainda mais abrangente para se pensar a questao do ser.
Quando Dear fathe Richardson perguntou: “Concedido que uma "virada" aconteceu
no seu pensamento, como é que isso acontece? Em outras palavras, como devemos
pensar que isso se concretiza?” (RICHARDSON, 1974, p. XVI — tradugao nossa),
Heidegger expressamente respondeu: “[...] o pensamento de [Heidegger] | s6 é
possivel se contido em [Heidegger] II” (RICHARDSON, 1974, p. XXIl — tradugéo
nossa).

Isso corrobora a questao, mostrando que o segundo Heidegger veio para
abrir o primeiro e situou-se numa dimensao de ampliacdo da verdade do ser em que
podemos ver um homem (humanidade) em relacionamento com o destino®
(Geschick) do proprio ser. Estabeleceu-se apos a Kehre a abertura de um homem
em relacdo com o0 ser mesmo, ja indicada em Ser e Tempo, no paragrafo §66, e que
seria confirmada anos mais tarde, em 1962, sob o titulo de Tempo e Ser, como

Heidegger apresentou que seria em um curso de inverno de 1937-38:

24 O distanciamento em relagao a Husserl é claro, Heidegger busca “afastar-se radicalmente de uma
ideia de consciéncia fundadora e separada do mundo, cultivada de Descartes a Husserl.” (SEIBT,
2018, p. 125). Pois, para Heidegger, Husserl se mantém na concepgéo do sujeito como centro, é dela
a percepcado do mundo, o que nao permitiria o ser se dar como aberto a uma totalidade, pois recorre
a ele mesmo.

25 Traduzido por habilidade ou competéncia, mas que aparece no texto de Richardson como uma
habilidade de tornar-se.
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Repetidas vezes, devemos insistir. Na questdo da verdade, como aqui
apresentada, o que estd em jogo ndo € apenas uma alteracdo na
concepgao tradicional da verdade, nem um complemento de sua
(re)apresentacao atual: o que esta em jogo é uma transformagao no proprio
ser do homem. Essa transformagdo ndo é exigida por novas ideias
psicolégicas ou biolégicas. O homem aqui ndo é objeto de nenhuma
antropologia. Mas é questionado aqui na perspectiva mais profunda e
ampla, na perspectiva genuinamente fundamental: o homem em sua
relagcdo com o ser - na virada: estar em sua verdade em relagédo ao homem.
(RICHARDSON, 1974, p. XX~ tradugdo nossa).

A leitura que Richardson fez de Heidegger revelou que a Kehre se deu

ligada a quest&o do ser, ou seja,

[...] mais precisamente, o problema do ser surgiu assim que Heidegger
comegou a meditar com Brentano o significado da palavra "ser" (§v) para
Aristételes. Aqui, ele ficou fascinado com “é” a pequena palavra que se
aplica a tudo - que desfruta de uma polivaléncia inconcebivel (faz do mundo
um mundo e do homem como um homem), sem prejudicar a maravilhosa
unidade de si mesma. (RICHARDSON, 1974, p. 4— tradugéo nossa).

A Kehre para Richardson foi, portanto, um modo de pensar o nao dito no
primeiro Heidegger e era uma “continuidade” que assumiu mais profundidade, mas
que seguiu uma “On Direction” (RICHARDSON, 1974, p. 409, 473).

O problema do ser e do pensar fez Heidegger desenvolver uma reflexdo
sobre a metafisica, fazendo-o rever a fundamentacdo da metafisica classica, o que
implicou uma filosofia da superagdo, ao menos assim era sua intencdo.Foi pela
categorizagao de diferenca ontologica que Heidegger introduziu o pilar de leitura do
modo de pensar ocidental como sendo erigido no esquecimento da questdo do
sentido do ser. O contraponto do problema do ser se reverberou como o problema
do pensar, pois “ser € pensar’ (HEIDEGGER, 1973b), o que prefigurou a base para
a resposta ao problema. Podemos ver isso quando Heidegger se colocou a

responder o que é pensar e quem pensa:

“O pensavel” é o que da a pensar. A partir de si mesmo, ele nos fala de
modo tal que nds nos voltamos para ele — e, na verdade, pensando. “O
pensavel’” de modo algum e proposto por nés. Ele jamais se funda no fato
de que o representamos. “O pensavel’ da a pensar. Ele da o que ele tem
em si. Ele tem o que ele préprio é. (HEIDEGGER, 2012b, p. 113)

Dessa indicacdo quanto ao que € o pensar e 0 quem é o pensador,
Richardson afirmou que o sentido heideggeriano dado se referia ao “pensar

essencial” (das wesentliche Denken), “[...] o pensamento que interroga as fundagdes
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(Wesen) da metafisica que chamamos de pensamento simplesmente "fundamental”
(das wesentliche Denken)” (RICHARDSON, 1974, p. 16 — tradugao nossa), como um
acontecer da verdade.

Se para Richardson no primeiro Heidegger as questbes se colocaram em
torno do “ai ao ser’, principalmente nas obras Ser e tempo, A esséncia do
fundamento e O que é metafisica?, a Kehre para ele, pelos textos dos anos 30,
especialmente Da esséncia da verdade (VomWesen der Wahrheit) de 1943%e
Introdugdo a metafisica, deu a Heidegger uma maior poténcia, quando do seu
encontro com as poesias de Holderlin, como vemos em seus cursos de 1934-35, ou,
quando ele trabalhou a questdo sobre a esséncia da obra de arte em A origem da
obra de arte. Todos esses ensaios foram ao encontro da esséncia do dizer poético,
sempre focando o que é o pensamento e como os fildsofos podem acessa-lo como
um digno pensar, ou ainda baseados na afirmacédo de que “toda criacdo poética
surge quando se cultiva o pensar [...]” (HEIDEGGER, 2012b, p. 118).

Da esséncia da Verdade interessa sobretudo a Richardson nao por analisar
o sentido e a evolugéo do conceito de verdade em Heidegger, ou as consequéncias
da intuicdo do filésofo e sua confrontacdo com outras definicbes de verdade, ou
ainda os elementos que distinguiram a verdade como desvelamento e como
adequacgao, mas pelo retorno a um pensar que pode pér o homem em relagao
consigo mesmo.

A tese de Richardson foi de que a Kehre modificou a forma como o problema
do ser e do pensar e da verdade foi encarado, ou seja, modificou como se deu a
compreensao do problema em ambas as fases: a superagdo da metafisica pela
tarefa de pensar e o sentido do ser como verdade. No primeiro, como processo
fenomenolégico, como transcendéncia: existéncia (ser-no-mundo) e, no segundo,
como processo do pensar, como: eksisténcia.

Assim, para Richardson, ndo houve um abandono do Dasein em nenhuma
das fases, por exemplo, mas pela Kehre Heidegger trouxe uma excepcional énfase
no seu sentido destinal (Geschick), énfase na sua liberdade (HEIDEGGER, 2012c).

26 Esta € uma das duas prelegbes que Heidegger fez na Universidade de Freiburg entre os anos 1931
e 1933, que faz parte da obra Ser e Verdade. A primeira prelegao A questao fundamental da filosofia,
de 1933, mostra um empenho de Heidegger em determinar a filosofia como “Metafisica”, pensando-
se numa possivel unidade essencial no percurso histérico do pensamento ocidental em sua tradicao
(SAFRANSKI, 2005). Ja a segunda prelegéo, do semestre de inverno de 1933/1934, dividida em duas
partes: na primeira a interpretacdo da conhecida Alegoria da caverna de Platdo e na segunda parte
mostra uma reflexdo sobre o didlogo Teetefo intentando a questao entre verdade e nado verdade e
entre episteme e doxa.
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Foi nitido o exercicio que Heidegger fez por autointerpretacao, especialmente em Da
esséncia da verdade, em que houve uma primazia no processo do ser cabendo ao
proprio ser.

Segundo Richardson, a questdo sobre a esséncia da verdade sempre se
vinculou a possibilidade mesma da verdade e da n&o verdade. Como foi dito no titulo
da ultima secéo de Prelegbes, a esséncia da verdade é entendida como a luta do
homem histérico contra a n&o verdade, é, portanto, uma tarefa historica: “Temos que
conquistar a verdade, é a decisdo de nossa missdo. Somente com a decisao desta
luta se abre para nés a possibilidade de um destino. S6 ha e se da destino la onde,
numa deciséo livre, 0 homem se expde ao perigo de sua presen¢a” (HEIDEGGER,
2012c, p. 271).

Assim, Richardson nos forneceu uma base para compreendermos o
deslocamento que propomos a partir de um outro pensar inaugurado por Heidegger.
Se a verdade do ser é sua histéria como acontecimento, posto pelo seu préprio
destino, cabe a nés compreendermos como se da isso e como experienciar o
poético como filosofia. Pela Kehre, os indicios sdo mostrados mais explicitamente,
pois Heidegger nos revelou que o homem pode atingir um retorno a si mesmo como
outro comecgo, portanto como outra filosofia. Assim, pelo experienciar poético,
podemos filosofar.

Tragamos um momento da nossa via até aqui, dialogando com alguns
especialistas, para que com eles possamos compreender com mais seguranga
nossas afirmacdes. Fizemos isso primeiramente com Richardson nos fornecendo a
certeza de um “uUnico Heidegger”’, que buscou a verdade do ser e o fez por outra
estrutura. Agora, seguimos mais um pouco por nossa via, com Marco Aurélio Werle,
e com ele buscamos compreender a filosofia de Heidegger como movimento
historico, assumindo igualmente uma outra verdade, agora pela retomada da

linguagem com outra intensidade e outras questoes.

2.2.2.2 Marco Aurélio Werle e a Kehre como “clareira da linguagem”

Marco Aurélio Werle descreveu na sua obra Poesia e pensamento em
Hélderlin e Heidegger (2005) como se deu a Kehre, fez isso indicando que houve
uma relagao inteiramente nova no interior da filosofia de Heidegger, em que, pela

Kehre, a linguagem foi assumida por ele como central, o que outrora n&o havia sido
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muito trabalhado por ele na sua analitica existencial. Isso resultou num pos-Kehre,
em que Heidegger radicalizou a linguagem como a chave de acesso a questao do
ser.

Werle afirmou que a linguagem recebeu essa especial atengao devido ao
fato de ela possibilitar, segundo Heidegger, um acesso especifico ao ser, como

podemos ver em A caminho da Linguagem:

[...] a linguagem é o que faculta o homem a ser o ser vivo que ele é
enquanto homem. [...] A linguagem pertence, em todo caso, a vizinhanga
mais préoxima do humano. A linguagem encontra-se por toda parte. [...]
Fazer uma colocagdo da linguagem nao significa tanto conduzir a
linguagem, mas conduzir a nés mesmos para o lugar de seu modo de ser,
de sua esséncia?’: recolher-se no acontecimento apropriador.
(HEIDEGGER, 2012a, p. 7-8)

Segundo Werle, se no primeiro Heidegger o Dasein se limitou em sua
histdria, visto que esse se perde no cotidiano e na inautenticidade, manifestando um
velamento de si mesmo, a grande mudanga no segundo Heidegger estava na
exploracdo de um espago mais oportuno de circunstancia, que ele chamou de
“aberto” e que nao se origina necessariamente do percurso pelas estruturas acerca
do Dasein, como ele havia feito até entao.

Para Werle, “0 que permanece posto para o pensamento subsequente a Ser
e Tempo é o desenvolvimento de sua intengcdo fundamental. [...] operar uma
desvinculagcdo da problematica do ser calcada em categorias contaminadas pela
metafisica e de buscar um acesso mais direto ao ser” (2005, p. 35-36), ou seja, para
Heidegger, segundo Werle, foi um acesso com menos peso dos existenciais
propostos até entdo (primeira fase) e agora um “[...] voltar mais para tras” (WERLE,
2005, p. 35).

Os textos que para Werle deram inicio ao novo percurso de Heidegger, a
uma nova instauracdo da questdo do ser em um nivel mais originario, foram
principalmente: Sobre a esséncia da verdade e Sobre a esséncia do fundamento?,
ambos escritos na década de 1930, periodo em que houve para Werle um maior

esforco de Heidegger quanto a questdo da verdade do ser como um acontecer

27 Na tradugéo que usamos, a palavra esséncia é usada ndo pelo modo classico, e sim como uma
“experiéncia de realizar o modo de ser” (Cf. Rodapé, HEIDEGGER, 2012a, p. 8).

28 Estes textos promoveram o rompimento de Heidegger com a fenomenologia de Husserl, levando-o
a uma inversdo aguda de sinais nos temas filoséficos com uma grande mudanca do conceito de
verdade (n&o esta no sujeito ou parte dele, mas ja o é amalgamado a ele).
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mesmo (Ereignis). Foi com essa base que Heidegger descreve o acontecimento
apropriador, como emergéncia ao ser pelo estar na linguagem, ao assumir esta
condigdo, o ser se da na mudanga, que acontece devido a ja estar numa clareira do
aberto (2012b, p. 246). Eis o elemento principal da Kehre heideggeriana para Werle
€ que converge aqui com nossa tese: a linguagem como clareira em que o ser possa
habitar.

A mudanga que ocorreu no pensamento de Heidegger logo apdés Ser e
tempo “[...] é motivada pela busca sempre mais intensa de um solo propicio para o
desenvolvimento da questao do ser’ (WERLE, 2005, p. 34). Esse solo para Werle foi
a mudanga metodologica de vasculhar a verdade do ser na relagdo com os entes,
que ndo estavam mais em conformidade com o Dasein, o que colocou um “adiante”,
um advir do ser que sempre precisa ser instaurado pela possibilidade do aberto (e
somente por ele) e para esse aberto: a linguagem, que o langa.

O que vimos é um dinamismo quanto a linguagem, por isso dizemos que
assume uma forma aberta, pois “ela ndo pode nunca se fixar em algum lugar como
algo estatico, pois nela se apoia o carater de mundo e se neutraliza o perigo da
objetivacao petrificadora.” (WERLE, 2005, p. 49-50)

Assim, para compreendermos a Kehre pela leitura de Werle, foi necessario
recorrer a este esclarecimento da linguagem e como que por meio dela podemos ter
o acontecimento do mundo, tendo em vista o que Heidegger ja falava, que “sé onde
ha linguagem, ha mundo, [...] € um bem em um sentido mais originario”
(HEIDEGGER, 2013, p. 48).

A referéncia heideggeriana a essa abertura promovida pela linguagem pode
ser representada pela imagem de “clareira”, em uma floresta, onde ha alguns
lugares em que ha menos vegetacdo e que possibilitam que a claridade surja. No
oposto a essa claridade, vemos partes mais encobertas em que a luz ndo chega e o
que esta ali permanece oculto. Assim, na parte clara (clareira), as coisas estao
aparentes e é a partir dessa representacdo metaférica de “imagem da clareira numa
floresta densa” que podemos pensar os entes, apenas como aquilo que aparecem
na clareira, no seu existir, na parte da medida do que é real e verdadeiro bem como
da acéao, pois “[...] € somente através da clareira que temos alguma ideia do que
fazer, que a agédo esta em nosso repertorio.” (TAYLOR, 2005, p. 444 — tradugéo

nossa).
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Em Sobre a esséncia do fundamento, Werle apontou que houve, portanto,
uma tomada de distdncia na posicdo da analitica existencial de Heidegger, que
buscou o fundamento fora do espaco da tradi¢cao, principalmente pelo afastamento a
um ratio (ego cogito) centralizador, a uma outra fundamentagédo, que passa a ser
uma transcendéncia do Dasein, ndo como algo disponivel, mas como disposigao, “o
ser-ai ndo dispde da transcendéncia, mas dispbe-se na transcendéncia; nao é
alguém que a tem, mas alguém que esta imerso nela” (WERLE, 2005, p. 37), uma
possibilidade da existéncia de oferecer o ser, assim, sendo uma possibilidade.

Werle ainda afirmou que estes dois textos, Sobre a esséncia da verdade e
Sobre a esséncia do fundamento, somados as interpretagdes sobre Nietzsche e ao
grande volume Contribui¢gbes para a filosofia (Sobre o acontecimento)®, constituiram
esta nova diregdo de Heidegger, que buscou interpretar a ocultagcdo feita pela
tradicdo e um novo comecgo, como diz Heidegger, “o outro inicio do pensamento é
assim denominado ndo porque possua uma forma diversa da que possuia qualquer
outra filosofia até aqui, mas porque precisa ser o unicamente outro a partir da
ligacdo com o inicio unicamente uno e primeiro” (HEIDEGGER, 2015, p. 5). Assim,

para Werle, “[...] a questdo da tomada do ser significa entdo o seu acontecer
mesmo, 0 acontecer enquanto tal (Ereignis)’ (WERLE, 2005, p. 43).

Em sintese, o procedimento da Kehre nos estudos de Werle se deu em trés
etapas: 1. Contorno dos limites da filosofia sobre o ser a partir da analitica do
Dasein, 2. Preocupacgao, na obra Sobre a esséncia da verdade, com uma base mais
favoravel para essa reflexdo, 3. A saida, por meio do problema do fundamento, em
Sobre a esséncia do fundamento, para o ambito da linguagem poética. Os trés se
confirmaram nas reflexdes a partir da obra Contribuigbes para a filosofia (do
acontecimento apropriador).

Se com Werle tivemos a linguagem como base a Kehre, vista neste segundo
momento como uma abertura, ou seja, uma linguagem que nao deve
prioritariamente operar “com o pensar conceitual” (WERLE, 2015, p. 47), mas operar
como linguagem poética, foi com Benedito Nunes que adentramos em uma terceira
leitura da filosofia de Heidegger, formando aqui uma viséo “triade”, que comporta a

significagao de Richardson, sobre a verdade inquirida por Heidegger, a linguagem

29 Abrange nesta obra os cursos universitarios da década de 30, entretanto publicados apenas na
década de 80, por Friedrich Wilhelm von Herrmann. Alguns comentadores a colocam como sendo a
segunda grande obra depois de Ser e Tempo.
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aberta apresentada por Werle e agora com Nunes sobre a essencializagdo da
linguagem.

Se Heidegger, pelos limites da analitica do Dasein, apontou o desvelamento
(aletheia®®) como principio da verdade, agora, além de historial, vemos que se
essencializa na e como linguagem. Como terceira parte da triade, Benedito Nunes
completou o que foi a Kehre de Heidegger como afirmagdo de uma essencializagao
da linguagem, procurando responder como essa se da sem cair no reduto, ja

mencionado por Heidegger, da metafisica tradicional.

2.2.2.3 Benedito Nunes e a Kehre como essencializagao da linguagem

Benedito Nunes foi um dos responsaveis pela recepgédo e pelo debate de
Heidegger no Brasil, desde a década de 1960, publicando ensaios em cadernos
literarios de jornais, revistas académicas e livros de autoria coletiva, em que
identificou em Heidegger um interlocutor privilegiado e indispensavel, porque foi
capaz de levar drasticamente a especulagao filosofica sobre a natureza do poético e
a ontologia da obra de arte, questdo em relagdo a qual como critico literario Benedito
Nunes mais se debrucou e devido a uma tradicdo fenomenoldgica e hermenéutica
viu difundir para as mais diversas areas do saber.

Desse modo, os ensaios reunidos de Nunes, como: O Dorso do
tigre (1969), No tempo do niilismo e outros ensaios (1993), Crivo de papel (1998), A
Clave do poético (2009) e Ensaios filosoficos (2010), abordaram direta ou
indiretamente as multiplas questdes heideggerianas e seus desdobramentos
filosoficos, em especial, sua relagao entre poesia e filosofia.

Nunes apostou que a passagem, a Kehre, une muito mais do que cinde o
primeiro e o segundo Heidegger, assim como afirmou Richardson, e fez essa aposta
principalmente afastando-se de certo didatismo que estancaria a visdo da obra de
Heidegger, simplificando erroneamente a dindmica do pensar heideggeriano.

Em O misticismo de Heidegger, de 1971, publicado logo apds Heidegger:

FromPhenomenologytoThought, Nunes escreveu que nao podia prevalecer a ideia

30 Heidegger utiliza o termo em referéncia ao aberto: “O aberto no comego da meditagdo com a
palavra aletheia. O pensar essencial: o salto para o ser. Entes descobertos no abrigo do sem-chéo da
abertura (livre) do ser. O encobrimento da decisdo de concessao para o homem do desencobrimento
no aberto que se resguarda. A habilitagcdo, através da concessao do ser, de ver o aberto: um comego
histérico. A alienagdo do homem diante do aberto” (HEIDEGGER, 2008, p. 212).
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de uma brusca mudanga no pensamento de Heidegger a ponto de o afastar da
analitica existencial inaugurada em Ser e tempo (NUNES, 2017 - Apéndice).

Podemos perceber que no ensaio O crivo de papel, dedicado a Heidegger, ha
sempre um esforco quanto a reconstituir a transicdo espiralada da filosofia

heideggeriana, como se |1é no capitulo: Do primeiro ao ultimo comecgo,

[...] na rede textual hidrografica da Kehre, a Ontologia Fundamental ndo
desaparece, mas é reinterpretada, o que equivale a afirmar que, nela, o
Dasein de novo se entrecruza com a questdo do ser, na transigao por essa
mesma rede ja efetuada, sem a qual a passagem do primeiro ao segundo
comecgo, ficariam a descoberto, da Histéria da Filosofia — ou também da
Weltgeschichte — a Histéria do ser. (NUNES, 2014. p. 46).

Em Benedito Nunes, a Kehre na filosofia heideggeriana ocorreu dos anos 30
a 1944 especificamente, situando o primeiro Heidegger como pensador da analitica
existencial e o segundo Heidegger a partir de uma filosofia hermenéutica do ser, em
que Heidegger, investindo numa interpretagcao mais “direta” dos desdobramentos do
ser na histoéria, na arte e na linguagem e na énfase na perspectiva do ser por meio
da hermenéutica do Dasein, sucedendo a hermenéutica do ser em que a questao do
pensamento se antecipa na linguagem, realiza-se como histéria (NUNES, 2012, p.
192-193).

A hermenéutica de Heidegger, que antes, em Ser e Tempo, se confundia
com “o da linguagem ordinaria” (NUNES, 2012, p. 187), impossibilitando a total
reducdo fenomenoldgica, pois continha em si um carater residual do ser da
consciéncia, passa apos a Kehre a querer “libertar-se”, pois, somente na “[...]
liberacdo da existéncia, do poder-ser, exprime-se uma liberagcao das possibilidades
extremas do discurso — que contém: o escutar e o silenciar, que sdo as condi¢coes
extensivas do dialogo e da apropriagdo do si-mesmo auténtico” (NUNES, 2012, p.
187).

A hermenéutica heideggeriana foi a “[...] relagao entre o plano existencial e o
plano existentivo [...] concretizando-se numa relagao entre linguagem e discurso —
entre palavra proferida e logos, enquanto dizer compreensivo que ouve e silencia”
(NUNES, 2012, p. 188).

Pelo sentido dessa hermenéutica foi que houve propriamente uma segunda

fase em Heidegger, que, segundo Nunes, foi marcada exatamente quando ele se
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[...] volta para a esséncia da linguagem [...] alijando a concepgéao
instrumental em que incorreria a Linguistica, o que — as palavras dizem por
si mesmas — seu poder de apelo e de siléncio, o significar latente que elas
guardam e o significado atual que dispensam, intengdo que se resume no
préprio expresso de fazer com que a linguagem, como linguagem, chegue a
palavra (zum Workkommt), ao mesmo tempo experiéncia hermenéutica e
modo de pensamento. (NUNES, 2012, p. 188).

Houve um circulo hermenéutico no segundo Heidegger, como uma
interseccdo da linguagem com o pensamento e da palavra com o ser. Foi uma
linguagem “[...] com a forga irradiante de um acontecimento gerador de historia”
(NUNES, 2012, p. 189), que, ndo mais contaminada pela metafisica de ordem
puramente representativa, foi incapaz de seguir o rastro do ndo pensado e de
desenvolver o que ainda resta a pensar. Surgia a possibilidade de uma “outra”
linguagem, que se abre, pois “somente o pensamento afim a poesia estaria apto a
fazé-lo, descobrindo o ser nos filésofos que desdenham o sistema e no dizer-mostrar
da palavra dos poetas.” (NUNES, 2017, p. 32). Ao fazer a interpretacdo, Nunes
articulou discursivamente o que se pode compreender como uma compreensao
temporal: “[...] o que compreendemos, neste momento, compreendemo-lo
temporalmente, tanto prospectiva quanto retrospectivamente, a luz do passado que
permanece no presente e do futuro que naquele se projeto” (NUNES, 2014, P. 84).
Esse circulo foi histérico-discursivo para Nunes.

No texto Sobre a esséncia da verdade, Nunes marcou o indicio deste “novo
comego” em que liga verdade ao desvelamento em Heidegger, mas nao a partir do
desvelamento pela abertura do Dasein, como viamos em Ser e Tempo, e sim a uma
verdade que se da no se desvelar do ser, para s6 entdo permitir que o Dasein
“‘descubra” os entes. Essa mudanga envolveu um novo posicionamento da ideia de
verdade, se antes ela “dependia” do Dasein, foi na Kehre que adveio por meio do
desvelamento do ser.

O Heidegger da Kehre, por meio da “metafora” de destruicdo da metafisica,
foi, em suma, pretensioso em querer rastrear o ser na tradigcao cristalizada, e néo na
sua destruicdo, e tem “a fonte da historialidade auténtica, de que emerge, em
contraposigao ao curso historico-filoséfico das doutrinas e sistemas, o momento

inicial, principiativo de uma Historia do ser” (NUNES, 2012, p. 209).
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Outro texto de Heidegger para se pensar a virada segundo Nunes, que
remonta a 1944, foi Carta sobre o humanismo3', justamente porque apontou a
realizacdo do homem correlativa a essencializagdo do ser, “o homem se realiza de
tal sorte que ele é o ai (das Da), quer dizer, a clareira do ser [...] o poder-ser, a
possibilidade constitutiva da existéncia, advém ndo do homem, mas do ser, que o é
possivel como destinagao do pensamento.” (NUNES, 2012, p. 217). Se o homem é a
clareira do ser e intuimos que a verdade provém do desvelamento do ser, o
operador de interpretacdo do acontecimento da verdade realizado pelo Dasein é
central para conquistar este espaco aberto da historia do ser, central a hermenéutica
desse, como pensava Nunes.

O que tornou a Kehre crucial momento de “ampliacdo” em Heidegger foi um
pensamento implicado com seu principio, como experiéncia do ser e de sua
essencializagao tanto pelo “modo de pensar” como pela “pratica do pensamento”
(NUNES, 2012, p. 218), este foi o “engajamento heideggeriano: abandonar-se ao
ser, torna-lo pensavel.” (NUNES, 2012, p. 217)

O modo de pensar e a pratica do pensamento foram modos hermenéuticos
em Heidegger, “[...] que leva a cabo uma leitura interpretativa dos signos da
essencializacdo em nossa época, e outro, prospectivo, antevendo e preparando a
possibilidade de mudanca ou de transformacdo do homem, pela retomada da
reciprocidade. Ambos caracterizam o que Heidegger chama de pensar’ (NUNES,
2005, p. 218).

A partir deste modo de compreender o pensamento pela essencializagdo da
linguagem, apontado por Nunes, percebemos que a Kehre levou Heidegger de uma
ontologia fundamental a uma historia do ser e recorreu a linguagem para esta
compreensao. Heidegger fez esse movimento pela relagdo poesia e filosofia,
trazendo a tona a linguagem desejada como historia do ser.

Cabe apontar aqui também que a poesia € a porta de entrada para esta
filosofia, mas n&o é o lugar de chegada, pois ela esta na linguagem assim como o
ser. Podemos ver isso nas palavras de Nunes, de que para Heidegger “[...] ndo é a
poesia uma possivel forma de linguagem; a linguagem mesma ja € poética em sua

forma original. A poesia mesma ‘possibilita por primeiro a linguagem’. Nao haveria

31 A obra que torna publica a Kehre heideggeriana é uma carta enviada a Jean Beaufret em 1946 em
virtude de uma conferéncia de Sartre intitulada O existencialismo é um humanismo, carta essa
publicada com o titulo Carta sobre o humanismo.
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linguagem sem poesia. Poesia e linguagem sao co-nascentes” (NUNES, 2017, p.
36). Assim, Nunes viu em Heidegger uma transferéncia da essencializagao a origem,
revelando o pensamento como poesia, linguagem como poesia.

Cabe destacar que Heidegger também trabalhou o sentido da palavra
‘origem” em outros textos, como no ensaio A origem da obra de arte, dando o
sentido de “essencializagao”, empregando ja no paragrafo de abertura: “a origem (ou
originario®?) significa aqui aquilo a partir de onde e através do que € o que ele é e
como ele é” (HEIDEGGER, 2010b, p. 35). O que algo é, como ele &, € a sua
esséncia (corresponde a: Ur-sprung). Assim, “o originario de algo € a proveniéncia
de sua esséncia” e “a pergunta pelo originario da obra de arte pergunta pela
proveniéncia de sua esséncia” (HEIDEGGER, 2010b, p. 35). A esséncia néao é&,
porém, uma determinagéo estatica, ela foi antes pensada por Heidegger como algo
que vem a ser, como acontecimento: “[...] a obra surge através e partir de [...]”
(HEIDEGGER, 2010b, p. 35), este € o modo de pensar presente no inicio do texto.
Esséncia tem de ser entendida, assim, como essencializacdo, e isso aponta
imediatamente para sua proveniéncia.

O que Benedito Nunes nos fornece com a essencializagdo da linguagem foi
o reconhecimento do abandono da analitica do Dasein, primeiramente, para a
perspectiva da linguagem dos textos, recorrendo a uma histéria de encobrimentos
do ser para se ter a verdade do ser advinda temporalmente e pela linguagem
desocultada de sua histéria de representagdes. Assim como Heidegger trabalhou no
texto de 1953: Introdugdo a Metafisica:‘[...] a linguagem, enquanto conversao do ser
em palavra, era poesia (Ur-Dichtung), em que um povo poetiza o ser’” (HEIDEGGER,
1978, p. 193), e poetizando, se essencializa conectando “Ser e Existéncia [...],ndo
se atinge, de forma alguma, com indicagdes e recursos a questdes gnosiologicos
nem igualmente com a constatagao externa, de que toda concepgao do ser depende
de uma concepcao da existéncia” (HEIDEGGER, 1978, p. 195).

Essa nova linguagem se desenrolou como contrapondo em relagdo a
dominancia do ente, em direcdo a outro pensamento, ao da origem. Como dizia

Nunes “de mesma verdade olvidada” (2014, p. 86) o pensamento poético (dichtende

32 |dalina de Azevedo e Manuel Anténio de Castro traduziram o termo alemao Ursprung por originario,
embora outros textos traduzidos como versao portuguesa traduzida por Irene Borges Duarte (Lisboa:
Calouste Gulbenkian, 1998) e a versao espanhola traduzida por Helena Cortés e Arturo Leyte (2003)
prefiram traduzir Ursprung por origem. Ambos sao textos traduzidos da versdo Holzwege. Também no
texto Construir, habitar, pensar, Emmanuel Carneiro Ledo, Gilvan Fogel e Marcia Sa Cavalcante
Schuback traduzem Wesen por originario.
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Denken) é ontologia fundamental e que Heidegger chamou de “decisiva”. “Essa
abertura e manifestagao originaria da essencializagdo do ser do homem, chamamo-
la de decisiva. Todavia, ndo foi conservada e mantida, como o grande principio. A
essencializagado é a linguagem que “[...] instala um mundo [...] move e mantém a
prépria terra no aberto de um mundo” (HEIDEGGER, 2010b, p. 115).

Assim, o que temos como resultado das posi¢des assumidas por
Richardson, Werle e Nunes & que, primeiramente, Heidegger tem como principal
referéncia pela Kehre um novo olhar, voltado a verdade do ser com base na sua
histdria, questao essa que possibilitou modos diferentes e abertos de pensar.

Richardson afirma que Heidegger se liga a uma compreensao de linguagem,
oposta a um “modelo” ou instrumento, como um espag¢o aberto, um lugar de
verdadeiro e intimo pertencimento, e que ele viu em Heidegger um modo de pensar
que se desdobrou numa concepgao de homem em relagdo consigo mesmo, jamais
abandonando os existenciais. Esse desdobramento de Richardson, uma espécie de
‘continuac&o”, é também lido por Werle, dando mais énfase na linguagem,
compreendida como um espago, um lugar, comportando a disposi¢cdo do Dasein
como ser e pensar. Somando-se a isso, linguagem como abertura e lugar, Nunes
estende a compreensao para mais elementos e entende que a Kehre se deu pela
linguagem, também como abertura, s6 que, em atividade essencializadora, ou seja,
ela é capaz de trazer ao ser ele mesmo. Para Nunes, essa essencializagado € em si
uma disposicdo, que quando assumida a partir da compreensdo em que a
dialogicidade € a base, por meio dos diversos elementos apontados por Heidegger
como o escutar e o silenciar, pode nos possibilitar uma apropriagdo do si mesmo
auténtico, ou seja, € um acesso a verdade pela morada na linguagem e, se
moramos, ja pertencemos, ja estamos dispostos verdadeiramente.

Esse acesso a verdade €, em primeiro lugar, uma experiéncia do que existe,
do que é mutavel, é a experiéncia do tempo que se da ora como presenga, ora como
auséncia do ser e do nao ser. Esta experiéncia se abre como espacgo para suscitar
filosofia, ndo como uma investigacdo puramente intelectual, de uma ordem
puramente analitica, mas que pela nova relagdo com a linguagem permite abrir a
compreensao auténtica, ou seja, ndo concernente somente ao conteudo, ou um
oposto a isso como uma variabilidade arbitraria, ou seja, algo inconcebivel que caia
num movimento relativista, como chamamos, pois ndo nos pautamos em puro

subjetivismo, mas na constru¢do de uma verdade como fendmeno histérico que
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pode ser compreendida, que pode ser de um povo historico. Puro subjetivismo néo,
mas, por se dar como movimento também subjetivo, ndo é a aletheia, assim também
nao € o seu contrario, um velamento (ou “esquecimento”).33

Outro pensamento que converge entre estes estudiosos de Heidegger foi a
relacdo que esse manteve com as poesias de Holderlin, em que podemos concluir
que, para qualquer relacdo de mudancga, a correspondéncia entre verdade, ser e
linguagem em Heidegger so é possivel devido ao encontro com esta poesia “[...] no
qual Holderlin, mediante suas intui¢des fundamentais, torna-se o interlocutor capaz
de “abrir poeticamente” o lado propriamente “oculto” da histéria ocidental, no sentido
de sua verdade mais originaria. (WERLE, 2005, p. 16). Pelas poesias de Hdlderlin,
Heidegger apontou e se pés em dire¢do ao que institui como um “salto”, este que,
ora se oculta ou nega, mas busca sempre uma volta a origem e um resgate do ser,
por isso uma verdade de um “povo histérico”. O novo sentido que estava em jogo
por essa leitura de “salto” era o “[...] aprender a morar na fala da linguagem”
(HEIDEGGER, 2008, p. 26) e nessa morada criar, recolocar o que fora dirigido por
uma tradigao, especialmente da metafisica.

Assim, o primeiro passo para compreendermos efetivamente a relagao
poesia e filosofia, assim como fez Heidegger, é resgatarmos a compreensao
heideggeriana, excepcionalmente no que tange a uma radical apresentagdo do que
ele mesmo chamou de “salto”, revelando que essa compreensao ndo € de modo
algum linear ou um processo légico-matematico, mas inusitada, excéntrica por se
tratar de algo que soa inédito, e isso nada tem a ver com ordem exotérica ou outra
afirmacao que se possa fazer de ordem nao compreensivel.

Nossa via continua na compreensao dos elementos apontados por
Heidegger e que o permitiram ver em Holderlin uma “revolugéo” para a filosofia (com
certeza a sua), numa intensidade agora muito maior, especialmente porque a

linguagem assume o lugar de maior destaque, ao passo que o fez compreender a

33 O sentido verdadeiro da concepgéo heideggeriana da verdade nao é entdo de maneira alguma o de
sua subjetivagdo, como podemos conferir no artigo On the Mind Dependence of Truth, Diego Marconi:
“(...) it appears that the mind dependence of truth is indifferent to the truth bearers’ nature: no matter
whether they are taken to be statements, beliefs, or propositions, they can only be true if they are
discovered to be. Whether or not they are mind dependent entities, their truth is mind dependent.
Therefore, unlike (R), (H) cannot be challenged by questioning the mind dependent status of the truth
bearers. Neither can it be challenged by pointing out that its truth requires the existential reading of
‘true in (the world at) t: as we just saw, even if ‘true at t’ is read non-existentially it remains that
nothing can be true unless there are minds to discover it. In short, (H) follows directly from Heidegger's
definition of truth.” (2006, p. 12)



52

verdade do ser por ela, ainda mais em sua manifestagdo, a poesia, ou seja, esta
comporta e faz aparecer a linguagem que é capaz de se manter mais atras do que o
enunciado, permitindo um emergir de outras significagcdes, a criagdo de mundo, ou,
como dizia Werle (2005, p. 36), Heidegger indicava que € uma tarefa nossa “[...]
encontrar uma palavra puramente falada e, puramente falado, € aquele em que a
perfeicdo da fala, que é apropriada ao que foi falado, &, por sua vez, um comeco.
Puramente falado € o poema” (HEIDEGGER, 1985, p. 14).

O poema sempre foi para Heidegger o “Unico dentre todos porque nele a
vastidao do olhar, a profundidade do pensamento, a simplicidade do dizer brilham de
maneira indizivel, em toda intimidade e inteireza.” (2012a, p. 54). Este foi o mais
claro caminho feito por Heidegger e que também assumimos aqui, tendo sempre
como base que € a linguagem a clareira necessaria para a vida acontecer e para
que possamos nos manter nesta clareira (na linguagem) precisamos nos dispor a
uma verdade como origem, aquela que deixa quem somos aparecer € se manter
como possibilidade sempre aberta.

Assim, desta base heideggeriana sobre a linguagem e o que ela tem a nos
oferecer a partir sua compreensdo como morada, adentramos agora na terceira
parte da nossa via, em que, pela compreensao de Heidegger sobre o pensamento
poético, trazendo a poesia de Holderlin para este cenario, somos capazes de
relacionar os elementos que compdéem um acesso a linguagem poética. Ou seja, do
encontro de Heidegger com os poetas e suas poesias (HEIDEGGER, 2015),
percebemos a atividade do dialogo, composto de ouvir e silenciar, constituidos pela
fundacado de uma liberdade do ser, essa composi¢cao nos garante perceber que se
trata de um estado de ser-salto**, como veremos, e mais, como um lugar em que

podemos ser para que, pelo experienciar, aparega 0 mundo em que vivemos.

34 Utilizamos uma variagéo inédita de saltar, conceito caro a Heidegger e que também esta presente
nesta tese. Entendemos que o salto é ja a atividade em si mesma, atividade que carrega essa
compreensao que reconheceu o abismo e que a experiéncia poética ja constitui claramente o sujeito
em questdo, ou seja, é ja um “fazer novo”, enquanto ser-salto, que ndo € usado ou aparece em
alguma tradugdo dos textos de Heidegger, representa a ideia de esse iniciar, desse “como” pdr-se em
movimento. Assim, ser-salto carrega aqui nesta tese a ideia de inicio, de como iniciar o salto.
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3 PENSAMENTO POETICO EM HEIDEGGER

A poesia ndo é nenhum jogo, a relagdo com ela
néo é o descanso jocoso que faz com que uma
pessoa se esquega de si propria, mas o despertar
€ a concentragao da esséncia mais intima do
individuo, pela qual ele recusa ao fundo do seu
ser-ai.

(HEIDEGGER, 2004, p. 15)

Adentramos no “jogo” do didlogo com a poesia e os poetas e seus
desdobramentos em relagdo ao pensamento filosofico de Heidegger, entretanto sem
nos perdermos no jogo ou nos confundirmos com ele.

Queremos aqui, a partir da dimensdo do poético compreendido e
apresentado pela filosofia de Heidegger, atingir o ponto central: indicar o modo da
linguagem que comporta o dizer poético como experiéncia ao pensamento filosoéfico.

Nossa via foi sempre pautada pela ideia de uma ndo superioridade do
pensamento sobre a poesia, incluindo o filoséfico, a “poética ndo é, entretanto,
entendida como superior as metodologias das ciéncias e suas medidas
relacionadas” (JOHNSON, 2005, p. 305- tradugdo nossa). Iniciamos
compreendendo a dimenséo da linguagem como poética e por ela a compreenséo
do acesso a experiéncia, o que nos fez adentrar no modo como a filosofia se da.

Por isso foi sempre primordial termos ido ao encontro da linguagem poética,
respeitando os limites de interpreta-la e utilizando a filosofia como um meio, assim
como evitou Heidegger, mantendo a observagcéo sempre clara de que ele percorreu
seu caminho.

Para isso, optamos, primeiro, por abordar alguns elementos mais gerais do
que é a linguagem em Heidegger, para sé entdo seguir pela via da compreensao da
linguagem poética apresentada por ele.

A preocupacgdo quanto a linguagem em Heidegger se deve ao fato de que
isso se conecta a uma discussao sobre o lugar do pensamento heideggeriano no
contexto da histéria da filosofia, que em sua época assistia a um deslocamento
denominado “virada linguistica”, e a questdo “o que é a linguagem?” passa aqui a
ser minimamente examinada para mostrar o dilema que surge do fato de que esta

questdo em si esta na linguagem. Posteriormente, na perspectiva heideggeriana, a
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interrogacao sobre “0 qué da linguagem” se mostrou inadequada, exigindo aqui uma
reformulacédo da questao como “qual é a esséncia da linguagem?”

A luz dessa quest&o, por meio de uma breve conex&o com a leitura de alguns
textos do primeiro Heidegger, mas especialmente sugerindo uma explicagdo mais
alinhada a No caminho da linguagem, ficara demonstrado que o primeiro Heidegger
aborda a questdo da linguagem com base na estrutura existencial do Dasein,
enquanto o segundo Heidegger recoloca a linguagem nao “a partir de”, mas como
posicdo autbnoma, concluindo que "a linguagem fala" (HEIDEGGER, 2012a, p. 9).
Essa virada no pensamento de Heidegger foi investigada e aqui aparece ndo como
uma mudanga em seu pensamento, mas uma mudanca de énfase.

Ressaltamos, sobretudo, ja de antem&o, que nossa analise aponta para um
movimento antissubjetivista da qual temos uma inversao da relagdo usual em que a
linguagem € vista como nossa ferramenta para a ‘linguagem que fala”. Esta
formulacado é dificiilmente transparente a primeira leitura, mas, quando colocamos
Heidegger contra o pano de fundo da tradicdo de pensamento sobre a linguagem
que ocorreu no final do século XVIII na Alemanha que destacava como doutrina
principal uma linguagem apenas dentro dos limites da epistemologia moderna,
concebida quase que exclusivamente como um instrumento, vimos uma reagao
oposta feita por ele, que compreendeu a linguagem dentro de uma espécie de
estrutura de uma imagem da vida, portanto anterior a todo este trato.

A partir disso, a linguagem em Heidegger pode ser vista como surgindo
dentro dessa estrutura e cumprindo uma espécie de “fungdo” dentro dela, mas a
propria estrutura precede ou pelo menos pode ser caracterizada independentemente
da linguagem.

Ha um distanciamento de Heidegger quanto a linguagem que nos é (foi)
comumente disponibilizada, como produto de “escolhas” feitas no decorrer da
historia ocidental, o que teria se acentuado cada vez mais enquanto a histéria ia
passando por um processo de transformacdes devido ao esquecimento do ser pela
metafisica classica, pois, para Heidegger, a linguagem enquanto /ogos presente na
experiéncia pré-socratica fora transformada pelos proprios postulados metafisicos,
que a converteram em representacdo da realidade, entificagdo, discurso,
caracterizando-a basicamente como informacéo, ficando distanciada, assim, do seu

sentido originario.



55

Desse distanciamento e indo ao encontro de uma base que se da como
‘linguagem em sentido originario”, convergimos para o esforgo filosofico de
Heidegger, que consistiu em “[...] mostrar as bases de outro paradigma de
pensamento, a partir de onde é nao s6 possivel um outro tipo de experiéncia com a
linguagem, mas onde a linguagem constitui momento fundamental para toda a
experiéncia do real” (OLIVEIRA, 2006, p. 205), sem negar o valor do carater
instrumental da linguagem, fazer uma “volta”, repensando a situagdo de origem do
homem com a linguagem que, para ele, “[...] ndo constitui uma pesquisa a mais ao
lado das ciéncias e da filosofia da tradicdo, mas €& uma descida a seus
“fundamentos”, pois € essa relacado originaria que € sempre pressuposta em toda
ciéncia e filosofia.” (OLIVEIRA, 2006, p. 205).

Assim, trabalhamos alguns componentes da linguagem poética como
linguagem que chama quanto a uma experiéncia, diferenciando-se das demais
formas de linguagem desta “histéria entificadora”, especialmente a que Heidegger
chama de lingua técnica®. Por isso, esses elementos indicados e julgados como
medulares precisam ser relevados nesta via, como: o escutar e o silenciar,
principalmente, porque € a partir deles que a instauracéo do dispositivo didlogo se
apresenta especificamente, dando-se como uma condigcao ao efetivo “outro comecgo”
que foi a experiéncia de Heidegger propriamente dita, quando do seu acesso a
linguagem poética de Holderlin, e aqui se deu como fundagédo da via que todos
podemos percorrer quanto ao encontro com o pensamento filosofico.

E por este “aparecer de outro comego” que o alcance da linguagem poética
se mostrara impar em Heidegger, um “outro comec¢o” Heidegger-hdlderliano nos
convida e nos capacita a reconhecer a promocédo da terra e do mundo, como
composi¢ao da realidade na qual estamos e somos, ou seja, terra e mundo sao dois
resultados mais imediatos desse processo de abertura e liberdade do ser ao termos
0 experienciar poético pela poesia.

Por este engendramento do escutar, silenciar e dialogar como processos de
reconhecimento da terra e do mundo, abrem-se outros tantos desdobramentos,
numa série de alcances da linguagem poética, manifestados como um acontecer,

como um aberto, uma clareira, em que todas as coisas sao abrigadas e se tornam

35 Heidegger em uma conferéncia de 1962 chamada Lingua de tradigédo e lingua técnica aborda a
diferenga entre a lingua que se correlaciona quanto a ideia de técnica e a lingua que “[...] ao homem
ser este ser vivente que ele é enquanto homem. E enquanto ser falante que o homem é homem...”
(1995a, p. 30)



56

visiveis antes mesmo de poderem ser formatadas em uma “entitude”. Quando da
sua entificagdo que ja esta no nivel de uma pretensa exposigao de juizos corretos,
que observa e que transforma tudo em meros objetos e nos priva de qualquer outra
forma de vida, as coisas se mostram numa condi¢cao tdo formatada que, em boa
parte, € o que chamariamos de puro soterramento da metafisica, que desencadeia
em toda histéria.

A técnica é, essencialmente, uma modificagdo unica do fazer ou do agir

humano. Como nos adverte Heidegger:

Se pensarmos a técnica a partir da palavra grega téchne e de seu contexto,
técnica significa: ter conhecimentos na produgcdo. Téchne designa uma
modalidade de saber. Produzir quer dizer: conduzir a sua manifestagéo,
tornar acessivel e disponivel algo que, antes disso, ainda n&o estava ai
como presente. Este produzir, vale dizer o elemento préprio da técnica,
realiza-se de maneira singular, em meio o Ocidente europeu, através do
desenvolvimento das modernas ciéncias matematicas da natureza. Seu
traco basico € o elemento técnico, que pela primeira vez apareceu, em sua
forma nova e prépria, através da fisica moderna. Pela técnica moderna é
descerrada a energia oculta na natureza, o que se descerra é transformado,
0 que se transforma é reforgado, o que se reforga é armazenado, o que se
armazena é distribuido. As maneiras pelas quais a energia da natureza é
assegurada sdo controladas. O controle, por sua vez, também deve ser
assegurado. (HEIDEGGER, 1972, p. 24)

Pelo pensamento poético instiga-se uma superagédo disso tudo, ensejada
como manifestacdo do experienciar poético por meio da poesia e mais: como saida

viavel a todos, quando dispostos a tal.

No fato de a doutrina do pensamento e do saber terem se formado na e
como “légica”, [...] de uma légica grega bem determinada. Esta, domina, por
sua vez, os modos € as maneiras de representar da linguagem. [...] Pode-
se ver facilmente que se trata de uma monstruosa violéncia contra o
desempenho da linguagem. [...] ndo obstante, continuou reinante a antiga
representacdo légico-gramatical, e vai continuar enquanto permanecer em
vigor o0 modo de pensar e representar, que a légica dos gregos introduziu no
pensamento ocidental. (HEIDEGGER, 2012c, p. 116-117).

Seguimos para nosso proximo momento da via, recorrendo ao exercicio de
deixar vir a tona a linguagem que “[...] possibilita ao homem exprimir sua existéncia
no ser, uma existéncia que ouve, vé e conhece; imagina e espera; se alegra, sofre e
se angustia” (BUZZI, 1986, p. 207) com a linguagem, seus desdobramentos e o que
podemos compreender a partir dela, ou seja, vejamos a linguagem para s6 entao

adentrarmos no lugar desta experiéncia do poético como filosofar.
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3.1 LINGUAGEM

Procuramos ‘“resgatar” a linguagem da sua mais comum interpretagao,
entendida pela dimensao da fungdo, da técnica ou de qualquer forma que a torne
algo puramente instrumental e de simples nomeagdo das coisas. Procuramos
compreender a linguagem sob nova condicdo, dando a ela outra condigao
engendradora de um pensamento novo, pois ndo ha novo pensamento no interior de
um mundo linguistico pronto3, por isso a necessidade de compreender o
pensamento também pelas suas multiplas condi¢gdes, especialmente quando
amalgamado ao experienciar poético.

Segundo Heidegger, aquilo de que falamos, a linguagem, ja sempre nos
precede, pois falamos sempre a partir da linguagem. Isso significa que somos
sempre ultrapassados pelo que ja nos deve ter envolvido e tomado para falarmos a
seu respeito. Ou seja, falando sobre a linguagem, estamos sempre constritos a falar
da linguagem de forma insuficiente. Gadamer (2002) observa que a questdo da
linguagem passa a ter um lugar central a partir do pensamento de Heidegger e
afirma que, com Heidegger: “O que ocorre no fendmeno da linguagem ultrapassa a
reflexdo da filosofia transcendental e supera radicalmente o conceito de uma
subjetividade transcendental como base de toda demonstragao ultima” (GADAMER,
2002, p.499).

Nossa via se deu sob uma compreensdo de que a linguagem deve ser
compreendida necessariamente como uma experiéncia capaz de se comportar como
um advento das coisas com suas caracteristicas mais proprias, compreendendo
que, somente pela linguagem, as coisas vém a tona, mesmo as mais profundas,

mais oniricas, mas psicologicamente decodificadas ou como dizia Ricoeur,

E na linguagem que o cosmos, que o desejo, que o imaginario, acedem a
expressdo. Sempre é necessaria uma palavra para retomar o mundo e
verté-lo em hierofania. Da mesma forma, o sonho permanece fechado a
todos, enquanto n&o for levado pelo relato ao plano na linguagem. (1978, p.
15)

Correntemente somos levamos a nos ancorar em uma compreensao

mecanica do uso da linguagem, presos a uma “ocupacao da fala”, da explicacéao

3 Cf. em A linguagem muda e o pensamento falante: sobre a filosofia da linguagem em Maurice
Meleau-Ponty, p. 69, 1994.
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consciente. Entretanto, mesmo assim, ndo esgotamos sua forga e sua riqueza como
processos de criagao. O radical uso desta mecanica que se mostra como “linguagem
ordinaria” (NUNES, 2012, p. 187) traz sim consequéncias, quando atribuimos as
coisas 0 uso mecéanico elas ja se encontram prontas perante nos, cessando outros
significados que, porventura, possam existir, porque o que esta dado ai diante de
ndés como “uso” acaba se tornando o que interessa de modo mais imediato e se
reverbera igualmente como sendo uma forma de ser. Quando pensamos na palavra
“casa”, por exemplo, por uma descricdo e uso mecanico, encontraremos reunido um
conjunto de elementos que juntos formam uma totalidade, mesmo que ainda haja
um movimento de empregar multiplos usos, esses ja ndo sao mais evidentes, o que
restou foi o usual, o relacional. J& quando adentramos em uma obra como Casa
grande e senzala (1933), de Gilberto Freyre, por exemplo, a referéncia gerada por
“casa” é a partir de uma relagao social desenvolvida na obra, compreendida como
um tipo de predisposigéo, ou seja, adentrar no jogo da linguagem em Casa grande e
senzala exige permitir-se entrar e habitar, permite-se humanizar-se, pois “casa”
deixa de ser um uso restrito e descritivo e passa a significar um mundo, uma
condicao de ser.

Mesmo perante este novo “outro significado”, ainda ha o que nao se deixa
mostrar, ha na palavra o ser que se esconde e a histéria da sua compreensao
(BUZZI, 1986). A linguagem, compreendida em sua verdadeira esséncia, € realidade
em continuo e perene devir, a linguagem como esséncia € um movimento de

surpreendimento,

[...] alijando a concepcéo instrumental em que incorreria a Linguistica, o que
— as palavras dizem por si mesmas — seu poder de apelo e de siléncio, o
significar latente que elas guardam e o significado atual que dispensam -,
intencdo que se resume no proprio expresso de fazer com que a linguagem,
como linguagem, chegue a palavra (zum Wortkommt) [...] a0 mesmo tempo
experiéncia hermenéutica e modo de pensamento. (NUNES, 2012, p. 188).

Assim, a linguagem nao pode passar a ser uma ferramenta que de tanto
utilizarmos possamos chegar a dominar o seu uso. Ela é o que nos possibilita
pensar e compreender o mundo, € o elo que nos une a ele. Tomar a linguagem
como modo original e primeiro € em si recusar qualquer tentativa de controla-la.
Segundo Heidegger (2003b), a linguagem auténtica aparece raramente, I4 onde nao

encontramos a palavra certa para dizer o que nos concerne, 0 que Nos provoca,
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oprime ou entusiasma. Nesse momento, ficamos sem dizer o que queriamos dizer e
assim, sem nos darmos bem conta, a propria linguagem nos toca, muito de longe,
por instantes e fugidiamente, com seu vigor” (2003b, p.123). Assim, a linguagem
esta em sua prépria auséncia, no titubeio, na demora em encontrar a palavra, no
siléncio, lugares opostos ao lugar das respostas prontas, memorizadas e ditas
repetidamente. A linguagem é uma busca incessante pela linguagem, pelo inédito
que se encontra fora das demarcagdes do que ja esta pronto, formulado, dominado,
controlado. E um incessante estar-a-caminho no ambito do que é prévio, do que
antecede.

Heidegger cita um texto escrito por Wilhelm von Humboldt sobre a
linguagem Kawi da llha de Java, em que, além dos elogios e de apontar ser uma
obra que determinaria toda ciéncia linguistica e a filosofia da linguagem posteriores,
ainda “ndao mostra a esséncia da linguagem” (HEIDEGGER, 2012a, p. 199), levando
Heidegger a renunciar os “procedimentos de ha muito habituais de se considerar a
linguagem. [...] segundo representacgdes tradicionais de energia, atividade, trabalho,
forga do espirito, visdo de mundo, expressdes, pelas quais assumimos a linguagem
como um caso particular de algo universal.” (HEIDEGGER, 2012a, p. 199). Esse
texto citado, mesmo sendo profundo e que incita repensar a linguagem, nao é capaz
de dar conta de apresentar por completo uma abertura da linguagem para “mostrar a

si mesma”, dizendo que:

A linguagem nao é uma obra (Ergon), mas, uma realizacao (Energeia). Sua
verdadeira definicdo s6 pode ser, portanto, uma definicdo genética. A
linguagem €, na verdade, o eterno trabalho do espirito de tornar a
articulagdo sonora capaz de exprimir pensamento. (HUMBOLDT apud
HEIDEGGER, 2012a, p. 198).

O que se quer juntamente com Heidegger aqui € “a experiéncia da
linguagem como a linguagem.” (HEIDEGGER, 2012a, p. 199), desarticulando-se de
uma linguagem como conceito, mas pertencendo a ela, e que se apresenta a partir
de Heidegger como um morar.

Quando ha uma abertura (acesso) para “morar na linguagem”, a
compreensao da palavra se altera, o que antes era uma ocupagao no sentido de
uma necessidade de significar passa agora a ser secundario, aparecendo para além
de boa parte da “estrutura” da realidade ja significada, ou seja, dispomo-nos a tirar a

linguagem da armada discursiva conhecida, caso contrario, a linguagem se reserva
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a um uso cotidiano e nada a mais, como ja nos advertiu Heidegger, “as palavras e a
linguagem né&o constituem capsulas, em que as coisas se empacotam para comércio
de quem fala e escreve. E na palavra, é na linguagem, que as coisas chegam a ser
o que sdo.” (HEIDEGGER, 1978, p. 44).

Para Heidegger, a representagdo que temos hoje da linguagem (advinda da
histéria de um pensamento platénico-aristotélico) se ancora longe daquilo que teriam
experienciado 0s gregos arcaicos, ou seja, mais especificamente os pensadores pré-
metafisicos, quando esses se dispunham a esséncia da linguagem em seu sentido
originario, como logos. Esta atual representacdo derivou de uma interpretagao
metafisica do logos (AOyog) grego, em ratio’”, cujo sentido esta dado como uma
propriedade e faculdade que formula juizos, como expressou no paragrafo §44 de
Ser e Tempo, apresentando o conceito tradicional: “1. O “lugar” da verdade é o
enunciado (juizo). 2. A esséncia da verdade reside na “concordancia” entre juizo e
seu objeto” (HEIDEGGER, 2014, p. 284, 2011, p. 448, §74).

Num horizonte de sentido no qual se movimenta a vida cotidiana, Heidegger,
na busca de uma superagao desde Ser e Tempo, apresenta a concepcao de que
todo e qualquer horizonte de sentido se funda em temporalizagées da existéncia
humana e, no que diz respeito a linguagem, ha também uma dependéncia dos
aspectos pragmaticos em relagdo a aspectos mais fundamentais de abertura do
mundo de significagbes, procurando resolver essa subordinagdo da linguagem,
Heidegger distingui linguagem de discurso (Sprache - Rede).

A linguagem, em um sentido mais estrito, diz respeito as linguas histéricas,
nacionais, particulares, que sempre se desenvolvem no interior de um mundo
constituido significativamente na abertura da compreensdo de ser, aparecendo
como ente intramundano com carater instrumental, preenchendo a funcao
comunicativa entre falantes em contextos praticos particulares. Essa visdo de
linguagem (estrita) & defendida por Heidegger como fungdo comunicativa, exercendo
uma perspectiva mais pragmatica, mesmo que assentada em ultima instancia em um
fundamento existencial e ontolégico da vida humana, que é o discurso. Assim, essa
(rede) é a compreensao heideggeriana do conceito grego de logos em sua dimensao
apofantica, manifestante e reveladora, ou como Gadamer dizia no Verdade e

Meétodo I (A linguagem como experiéncia de mundo):

37 (HEIDEGGER, 2011, p. 448; 1971, p. 86; 2010, p. 57).
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Para o homem, a linguagem n&o é somente variavel, no sentido de que
existam outras linguas que podem ser aprendidas. E variavel em si mesma,
na medida em que oferece diversas possibilidades de expressar uma
mesma coisa. (p. 645-646)

E essa fungdo descobridora da linguagem que constitui o sentido, na medida
em que articula a significancia do mundo anteriormente a toda verbalizagdo
linguistica. Nesta distingao entre linguagem e discurso, numa espécie de alternancia,
indica-se uma linguagem como descobridora, ou seja, como fungdo fundamental.

Conceber a palavra apenas para nomeagao cotidiana seria para Heidegger
uma forma inauténtica da conexdo, indicando que nela repousa unicamente uma
possibilidade fenomenal propria como queda imersiva no impessoal, tornando-se
pura falagao (Gerede).

Uma palavra que “perdeu ou jamais alcangou a referéncia ontoldgica
primaria [...]” (HEIDEGGER, 2014, p. 232) reverbera como univoca, porque
simplesmente as pessoas assim a disseram uma vez. Nesse sentido se contentam
“[...] com repetir e passar adiante. [...] arrasta consigo circulos cada vez mais
amplos, assumindo um carater autoritario. As coisas sao assim como s&o porque &
assim que delas (impessoalmente) se fala” (HEIDEGGER, 2014, p. 232) e é por esta
amplificagdo impessoal que o que se fala se reveste cada vez mais de ‘objetividade’,
tornando-se dogma.

Em relacédo a interpretacdo da linguagem como estrutura, modelo ou
proposi¢ao, ou analise dos alcances, Heidegger se debrugou quanto a ela com outro
modo de compreendé-la, certamente quase uma oposicdo. Ele trabalhou a
linguagem pela significagao originaria do logos fora do modelo objetivador, como
podemos ver no ensaio de 1955 Que ¢ isto — a filosofia? (HEIDEGGER, 1971, p. 18-
19). A linguagem para além da entificagdo é reinterpretada como origem do ser e do

pensar, principalmente sob influéncia de Heraclito®, como citado na conferéncia

38 Esta referéncia é basicamente trabalhada em Ser e Tempo, embora no seminario Platdo: o sofista
(estabelecido a partir do volume 19 das obras reunidas (Gesamtausgabe) de Heidegger o texto
reconstitui licdes dadas pelo filésofo na Universidade de Marburg durante o semestre de inverno de
1924/25), Heidegger ja apontava que a linguagem (trabalhada como /ogos) tem uma tendéncia fatica
e cotidiana de ser compreendida apenas como algo dito por alguém, dizendo que “[...] o ter-sido-dito
€ capaz de gerar o convencimento sobre o dito, sem que se tenha apropriado expressamente do
conteudo do dito e do modo do dizer” (HEIDEGGER, 1992, p. 201).

39Cabe destacar que mesmo sabendo da centralidade de Heraclito no pensamento de Heidegger
buscamos uma linha mais sintética, focados em apresentar a experiéncia poética como filosofia.
Sabemos que a distancia que separa o pensamento pré-socratico de sua derivagdo classica é
atestada pela rigorosa comparacdo semantica a que Heidegger submete as palavras comuns as
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Logos (Heraclito, fragmento 50): “ouk emou alla tou logou akousantas homologein
sofon estin hen panta einai. Uma das tradugées mais aceitas diz no seu todo: “Se
nao haveis escutado a mim, mas o sentido, é sabio dizer no mesmo sentido: um é
tudo.” (HEIDEGGER, 2002b, p. 183). Como origem é um escutar e como pensar é
um deixar aparecer.

O fragmento inicia o texto com o propdsito de mostrar que o pensador néo
deve ser escutado (oukemou), e sim o logos (ala tou logou akousantas). Essa
compreensao da linguagem que Heidegger fez promove outra concepgao,
estabelecendo que ha uma origem, pois quando se ouve algo sendo dito, algo que
nos vem, temos um comego, por isso: “linguagem como origem”.

Na mesma “esteira” de pensamento, Gadamer no texto Pensamento e
poesia afirma que “o que ha de propriamente misterioso na linguagem é o fato de ela
deixar ver, de modo que algo se apresenta.” (GADAMER, 2009, p. 123.) E o que
Heidegger compreendia como desvelamento e o relacionou com a palavra “aletheia”
(HEIDEGGER, 2012a, p. 194)

Se o dizer € um aparecer, o que se pode dizer ja estava velado, entdo ha um
desvelamento e um velamento continuo. O dizer € um deixar ser, pois “[...] ao
mesmo tempo esse combate para conservar na presenga 0 que em qualquer
instante pode retirar-se na auséncia — auséncia que, no entanto, ndo € a nulidade do
nada, mas a reserva do ser.” (ZARADER, 2004, p. 233).

O que parece que ficou ocultado é o que néo foi dito, ou seja, foi privado de
ser dito. Se ha uma “explosdo” do dizer para os gregos da Antiguidade, ela se
resumiu a uma utilidade da representagao e do fazer, quando esses captaram e
selecionaram o que lhes foi mais conveniente, afirmando-se hoje, ainda mais, como

uma época de técnica moderna. E o que Heidegger coloca no exemplo, quando

sentencgas e fragmentos pertencentes aos dois periodos do pensamento grego. E esta distancia que
marca o inicio de uma nova tradigdo e o abandono da proximidade do ser. A necessidade de fazer-se
uma contestagdo a légica se da pelo fato de que, nas entrelinhas do assunto a ser tratado, trabalhar-
se-a com proposi¢oes de carater divergente. Esta observagédo é digna de nota porque em Heraclito
encontramos outras questdes. A articulagdo e o entrelagamento das teorias de Heraclito no
pensamento de Heidegger nos mostram uma significativa diferenca daquela interpretagdo conservada
pela tradigdo, que se encontra numa relagéo essencial com o encobrimento, ou seja, dizem respeito
as interpretagdes que a tradigdo metafisica consagrou, Heidegger resgata que a configuragdo em que
nos foi transmitida a palavra de Heraclito e a interpretacdo que temos de seus fragmentos séo
aquelas encontradas nas obras de pensadores posteriores, como Platdo e Aristoteles. Esses citaram
em suas obras passagens dos escritos de Heraclito, porém elas se determinam pelo pensamento dos
autores referidos. Tal modo de pensar, que teve inicio com Platao, se transformou em um paradigma,
uma forma-padrdo que rege o pensamento e se fixou até nossos dias. A matriz que possibilita a
complexidade do pensamento platénico ndo é, no entender de Heidegger, um modelo metafisico.
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utilizarmos “conteudo” e “forma”, aplicados desde sua “escolha”, ou como ele mesmo
diz “afigura-se uma definigdo absoluta e intemporal, mas é totalmente grega e
pertenca exclusiva do ser-ai grego, por isso questionavel, mesmo que pensemos
que algo de tdo arraigado e tdo corrente ja ndo pode ser anulado” (HEIDEGGER,
2004, p. 24).

O que ha além desta palavra que entifica? Como compreender este “logos
grego™?

Em resposta a essas questdes, precisamos relembrar minimamente tanto o
significado do termo logos como do termo /égein, o que implica mencionar que se
trata de duas palavras que possuem entre si uma importante correspondéncia, pois
€ do légein que depreendemos o que é o /0gos.

Légein significa “re-colher a si” e as coisas, guardar, reunir, abrigar, estender
no sentido de pdr em posi¢cédo deitada, passando a significar também “dizer”, uma
vez que “dizer” e “estender” compartiiham o mesmo significado: deixar estendidos
tudo o que esta presente. E importante destacar que a compreensdo de légein sé
pode ser atingida completamente quando examinamos esse verbo associado ao
verbo “escutar”.

Aqui “escutar” nao significa aquilo que se percebe por meio da audigao, os
sons que escutamos cotidianamente, escutar adquire o sentido de “auscultar”, ou
seja, apreender no recolhimento aquilo que é dito, interpretar a palavra do ser, do
ente, o seu dizer inaugural. Nessa esteira, de um deixar-aparecer inaugural, a
linguagem é tessitura da vida, abrindo-se a realidade, como um escutar. Isso nos
coloca ao encontro de uma linguagem como “sistema de convivéncia” (BUZZI, 1986,
p. 218) em que pela palavra vamos dialogando, mas pela palavra poetada vamos
acessando outras questdes que a vivéncia simples e do cotidiano pode nao
conduzir.

E a partir desse aspecto que poderemos perceber o logos se manifestando,
numa posi¢cado que recolhe. E é nesse recolher que chegamos a linguagem poética,
como maxima reunido, como acolher do ser em si mesmo, o que remete novamente
ao Fragmento 50 de Heraclito, que ao auscultar o logos estamos diante do fato de
que cada um € o mesmo, € o ser reunido, portanto fazendo parte daquilo que é dito.

Conduzidos a outra maneira, sem nos acomodarmos, atentos em contatos
mais profundos, é que deixamos aparecer outra linguagem, a poética (HEIDEGGER,
2004).
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E por esta via “mais profunda” que seguimos por este “poetizar como forma
de receber os acenos dos deuses e de os transmitir ao povo” (HEIDEGGER, 2004,
p. 38) assim como disse Heidegger na introdugédo de Hinos de Hélderlin, a partir de
trés esclarecimentos: primeiro é que a busca pelo principio, que se diferencia da
ideia de comecgo, ndo é possivel, pois estda em um plano temporal que ndo temos
mais acesso como homens, o que “acontece que ndés humanos nunca podemos
principiar com o principio — disso sé um deus é capaz -, pelo contrario temos de
comegar; isto é, partir de um inicio que s6 conduz a origem ou a indica” (2004, p.
12). Segundo, adverte que “ndao queremos adaptar Holderlin ao nosso tempo, antes
pelo contrario: queremos sujeitar-nos, a nds e aos que hao-de vir, a dimenséo do
poeta.” (2004, p. 12) e terceiro “talvez se possa falar da poesia poeticamente, o que,
todavia, ndo quer dizer em versos e rimas. Por conseguinte, falar de poesia ndo tem
de ser forgosamente um ocioso falar <em torno de> e <sobre> poemas. Mais dificil e
suspeito &, porém, outra coisa: que, agora, a Filosofia se lance sobre uma obra
poética” (HEIDEGGER, 2004, p. 13).

A partir dessas observagdes, alinhadas ao existente “perigo de decompormos
a obra poética em conceitos, de vasculharmos um poema apenas em busca de
opinides filoséficas do poeta e de teoremas, [...] ou, a partir dele, <explicarmos> a
poesia, de acordo com o0 que costuma ser designado por explicagdo” (HEIDEGGER,
2004, p.13), seguimos para mais um momento da via: recorremos a compreenséo
da linguagem em uma constituigdo mais especifica em relagado a da poesia, para sé
entao indicarmos, no momento final desta via, como a filosofia se da no experienciar
poético, antecipando que, com certeza, o encontro de Heidegger e Holderlin foi
decisivo para tal momento, pois “Holderlin € um dos nossos maiores pensadores,
isto é, o nosso pensador com mais futuro, por ser o nosso maior poeta. A dedicacao
poética a sua poesia s6 € possivel como confronto pensante com a Revelacédo do
Ser que nela foi alcangada” (HEIDEGGER, 2004, p. 13).

3.2 A LINGUAGEM POETICA

Pela hermenéutica, procuramos a interpretacdo da palavra, ou como dizia

Heidegger, € um dizer, um expressar, “[...] refere-se ao substantivo £punveveiv’+

40 (Ermeneutein): Expressar (dizer) - fungdo atribuida a Hermes na mitologia grega (HEIDEGGER,
2013b, p. 15).
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(HEIDEGGER, 2012a, p. 96), ela exige o escutar (da mensagem) (HEIDEGGER,
2012a, p. 96; 2013b, p. 14-15), o que nos leva a pensar que o deixar aparecer das
coisas ndo é um estado apenas da curiosidade, ou um fazer e fazer perguntas,
deixar aparecer esta mais para um “abandono, cada vez maior, a liberdade do que
se abre para o dizer’ (HEIDEGGER, 2012a, p. 97).

Na disposigdo a uma outra linguagem liberta do predominio da gramatica,
para um “[...] contexto essencial mais originario” (HEIDEGGER, 1995b, p. 25) e,
adotando o caminho percorrido por Holderlin, Heidegger reconheceu pela
representacido visionaria de Holderlin a elucidagcdo de uma recepgao e mediagao
entre a figura dos deuses e dos homens, que tem como significado um acesso a
natureza em sua forma mais transcendente. Esta transcendéncia, dentro da qual o
poeta aborda o ser, conceituaria a poetizagao da linguagem.

A poetizagao € uma disposigcao entre o real e o imaginario, o que leva a um
vai e vem entre o conhecido e o desconhecido dentro do poema, como podemos ver
pelas referéncias feitas por Holderlin a uma experiéncia de retorno ao lar. Vemos
essa indicagao em Recordacées e referindo a uma for¢ca que nos reune em relagao
a esséncia mais intima de um lar original que, na época, ele pensava ser o destino
do povo alemado, por isso “Recordagdo” como “pensamento recordante”
(HEIDEGGER, 2017, p. 50).

Assim, a capacidade de Holderlin de resgatar a antiguidade grega, assim
como a posterior traducado e reapropriagado de Heidegger de sua poesia, representou
a ciclicidade da linguagem na expressao da historia do ser deixando aparecer a
esséncia da linguagem sob a forma de um percurso formativo, que flutua entre as
profundezas sem sentido do desconhecido e a mente conceitual pratica. Nesse
espaco do ser e do devir, a poesia tenta reconciliar a validade da linguagem, lembrar
sua fonte original e comunicar o préprio ser. Compreendemos a conexao entre a
poesia original de Holderlin e os ensaios tedricos e seu ressurgimento e analise por
Heidegger, observando o que mais caracteriza a relagdo poesia, ser e linguagem,
ficando claro que s6 sao possiveis perante o reexame da poesia como reveladora da
linguagem, na medida em que se aplica a conexdo paradoxal entre poesia e
pensamento.

O deixar aparecer também nao € um fenbmeno qualquer e irreal, mas parte
de um abandono, a que se refere Heidegger como: escutar, esse como principio do

didlogo e constituinte basico que aparece na linguagem poética. E no interior desta
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linguagem que as imagens ganham espaco, “afinal, este € um recurso eficaz dos
poetas, o de representarem o verdadeiramente real através de imagens o mais
sensivel possivel de coisas irreais” (HEIDEGGER, 2004, p. 25).

Por isso o silenciar e o escutar engendram o didlogo, que pela via
hermenéutica vao nos fornecendo uma compreensdo da linguagem poética, que
agora € investigada de outra forma, néo pela erudita tradi¢gdo de investigacao que se
avolumou e se deu com resultado nulo (HEIDEGGER, 2004), mas, “ao contrario,
precisamos buscar um caminho para intuir aquilo que sobre poeta o proprio poeta e
desdobrar a partir dessa intuicdo um saber essencial, em cuja esfera todos os
nossos conhecimentos possam encontrar pela primeira vez raiz e apoio.”
(HEIDEGGER, 2017, p. 15).

Heidegger nos exorta que temos que minimamente saber o que € a poesia,
principalmente a apresentada pelo poema, “[...] se ndo quisermos ser empurrados
as cegas do poema para a poesia.” (HEIDEGGER, 2004, p. 33).

Como Heidegger mesmo dizia, “ha poesia onde se poetiza® (HEIDEGGER,
2004, p. 33), fato estruturado pelo recurso a imaginagao*, “[...] em contraste com a
realidade palpavel e sonora” (HEIDEGGER, 2013, p. 56). Esse caminho do poetar é
um despertar de uma fundagao, de um “estar em casa” (Ildem), por isso vivéncia, por

iSSO experiéncia, pois

O poeta imagina algo, algo que nao é nada arbitrario, mas sim qualquer
coisa que <viveu> no mundo exterior ou no seu interior, algo a que
chamamos vivéncia. Esta, a seguir, € mais pensada e, sobretudo, ilustrada
e completada quanto a representagao simbdlica, é poetizada, em suma.
(HEIDEGGER, 2004, p. 33)

Esse modo de apresentar a poesia quase pende para uma psicologia do
poema, cabendo uma continuidade de analises conhecidas, como as classificagdes:
épico, lirico, dramatico etc., sempre em relagado a época e cultura.

O que Heidegger aponta € mais do que uma exemplificacdo tipologica,
embora podemos recorrer a elas para estabelecer diversas compreensdes do
comportamento, da politica etc., mas do “condensado” do poema (HEIDEGGER,
2004, p. 34), o que precisamos resgatar € a vivéncia, ou seja, uma experiéncia

daquilo que é mais central, a questdo do ser em si mesmo.

41 Cf. Item 2.1 desta tese.
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Essa aqui € uma liberdade do que também se &€, como outras atividades do
ser-ai humano. Quando vamos ao encontro das poesias nos poemas, muitos se
atém a erigir “[...] edificios filoséfico-culturais e mundividenciais® (HEIDEGGER,
2004, p. 35), o que nao é indispensavel, como antes dito, mas se a vivéncia que se
‘condensa” no poema é um “[...] fendbmeno imediatamente encontravel que coexiste
com outros tantos e que, tal como todos os outros, € concebido, através da definicao
igualmente indiferente, como uma <expressao> da alma que fervilha por detras
dela.” (2004, p. 35), ela s6 deve ser encarada como algo de mais liberal possivel,
portanto algo de mais criador e criativo, pois € individual, mesmo que as vezes
misturada com o todo, com a cultura, com as massas, com a raga, ainda assim,
mesmo movimentando-se dentro dos limites de uma tentativa de ser um unico modo
de pensar, “[...] ndo afecta em nada a ideia fundamental que conduz os nossos
pensamentos.” (HEIDEGGER, 2004, p. 34).

Essa vivéncia é que precisa aparecer aqui para nds de modo claro para nao
se confundir com uma tentativa de captar e interpretar, ou, como uma troca de
palavras apenas, pois vivéncia é em si 0 ja experienciado do outro quando assume a
linguagem como espacgo aberto, assim como fizeram com as obras de Nietzsche,

como disse Heidegger,

O facto de a obra de Nietzsche ter estado até hoje a exclusiva mercé das
interpretacdes erradas deve-se, entre outras razdes, essencialmente a
dominancia deste modo de pensar, tanto mais que a sua prépria capacidade
e arte de dissecagdo critica dos fendmenos culturais promoveu tal
pensamento e pareceu confirma-lo. Trata-se, portanto, ja quase de uma
tendéncia natural, que seguimos para voltarmos sempre a cair neste modo
de pensar. (HEIDEGGER, 2004, p. 36)

A vivéncia que nos referimos aqui, que confirmamos a partir da filosofia de
Heidegger, ndo pode ser definida sob a égide de uma estrutura linguistica, ou uma
analise de processos interiores ou expressdes, mas “tem de ser, antes de tudo,
experimentado” e “esta experiéncia, porém, requer certamente uma instrugio.”
(HEIDEGGER, 2004, p. 36).

3.2.1 O escutar e o silenciar

A partir de Heidegger, pudemos nos manter neste momento da via, em que

novos termos foram colocados a linguagem quando acessada pelo dispositivo do
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escutar (akouein) e do silenciar, ou como disse Thais Beanini, igualmente indo ao
encontro de “deixar a linguagem falar” de Heidegger (2012a), a missdo do homem
no mundo é a de, escutando o apelo do ser, torna-lo palavra, no ato mesmo de fazer
nascer o mundo e as coisas.” (BEANINI,1981, p. 80). Pois como dissera Heidegger,
‘o homem fala a medida que corresponde a linguagem. Corresponder é escutar. Ele
escuta a medida que pertence ao chamado da quietude.” (HEIDEGGER, 2012a, p.
26).

A partir de um escutar como disposicdo, somado ao silenciar, define-se a
linguagem poética em sua receptividade. E claro que o que antecede esses dois
elementos e que aqui ndo abordamos é o movimento da pergunta. A atividade da
pergunta “desperta imediatamente a suspeita de um enrijecimento” (HEIDEGGER,
2015, p. 13) e pbe em curso o dialogo, pois desprende do estagnado, mas né&o
abordamos como parte que compde o dialogo, pois entendemos que o perguntar é o
préprio dialogo ja em curso, mas o que confere propriamente a esse ser efetivo € o
escutar e o silenciar e, por eles, poderemos atingir a compreensdo provendo a
condigdo para a linguagem manifestar-se.

Ao apresentarmos a linguagem manifestada por esta estrutura poética,
linguagem poética, deixamos aparecer a linguagem em sua manifestagcdo mais
permissiva ao homem de lho deixar “habita-la”. Essa experiéncia concretiza o que
propomos, que no morar da linguagem temos uma outra existéncia, pois temos uma
existéncia de “salto” e, com essa mudanga, um outro pensamento.

Ja comegamos a perceber mais nitidamente o que Heidegger realmente

pretendeu instaurar como novo fundamento, como nova filosofia.

[...] o destaque que a nogéo de fundar recebera no &dmbito da poesia ja
pode ser antevisto no papel central que ela detém aqui em relacdo aos
outros modos da fundagédo (griinder) do ser-ai, pois o fundar (stiften)
corresponde a um projetar um mundo e é o fundamento da possibilidade
(Méglichkeit). [...] o fundar (Stiften) ja se destaca como aquilo que dara o
salto instaurador que abrira um caminho novo e inusitado, [...] uma aventura
exploradora que s a poesia sera capaz de realizar. (WERLE, 2005, p. 41).

Para nossa via coube perguntarmos: se é sO a poesia que realiza o salto, o
pensamento filosofico fica s6 na “funcdo” de reconhecer, de organizar? Como se
configura o didlogo tendo primeiro o escutar e o silenciar?

O silenciar foi tratado por Heidegger como uma disposi¢cao que langa a

palavra para além do conceitual, recolhe positivamente para si e se permite
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“totalidade” (HEIDEGGER, 2012c, p. 123), esta que é contra esséncia metafisica
(HEIDEGGER, 2012c). Ele é acessado pela disposicdo do escutar, que perante a
linguagem “precede da maneira mais insuspeita entre todas as demais escutas
possiveis” (HEIDEGGER, 2012a, 203), pois nos exige que tenhamos uma atitude de
disposigao livre, para tornar o dizer dito.

Se a palavra € um deixar dizer (Sagan+?) (HEIDEGGER, 2014), Heidegger
fez isso explicitamente, sem esgotar a palavra, trazendo a tona o que ela tem a
dizer, como podemos ver pelo texto De uma conversa sobre a linguagem entre um
Japonés e um pensador, em que ele, na relagdo entre mundo ocidental e oriental, e
também por meio de uma volta ao mundo grego antigo, buscou resgatar a
linguagem, trazendo-a junto com o “comeg¢o”, sem apenas um dizer para nomear,

possibilitando o proprio ser se mostrar (NETO, 2011) neste resgate.

J - Até agora tive medo de dizer a palavra porque teria que fazer uma tradugao.
A tradugdo faria com que nossa palavra se apresentasse como um simples
ideograma no ambito da representagdo dos conceitos. Pois é assim que a ciéncia
europeia e sua filosofia apreendem a esséncia da linguagem.

P - Qual é a palavra japonesa para "linguagem"?

J - (Depois de muita hesitagéo) E kotoba.

P - Mas o que diz ela?

J - Ba evoca as folhas, sobretudo as folhas da floragao. Pense na floragao da
cerejeira e da ameixeira.

P - E o que diz koto?

J - Esta ja é uma pergunta mais dificil de responder. Uma tentativa de
explicagdo ja ficou mais facil por termos ousado esclarecer o lki(termo que eles tentam
esclarecer no inicio do texto — acréscimo nosso)como a atracdo pura no apelo do
siléncio. O sopro do siléncio, que faz acontecer em sua propriedade o apelo desta
atracdo, é o vigor que deixa aparecer a propria atragdo. Koto, no entanto, também evoca
o atrativo nele mesmo, que aparece unicamente no instante irretomavel com a plenitude
de sua graga.

P —Kotoseria entdo o acontecer em sua propriedade da mensagem brilhante da
graca e do encanto.

J — Muito bem dito: s6 que as palavras "graga", "encanto" levam facilmente
nossa representagao a errar...

P - em diregdo ao ambito das impressdes...

J - a que se mantém subordinada a expressdo como um modo de libertagao.
Mais rico me parece voltarmo-nos para a palavra grega xdpn*3. Eu a encontrei numa
bela mensagem de Séfocles, que o senhor cita na conferéncia Poeticamente o homem
habita... O senhor a traduziu por “favor’. Nela vibra mais o siléncio da atracao.
(HEIDEGGER, 2012a, p. 111).

42 “Mas o que significa «dizem? Sabé-io-emos se prestarmos atengdo ao termo. Sagan (1) significa
mostrar. E que significa mostrar? Significa fazer ver e entender qualquer coisa, levar uma coisa
aparecer.” (HEIDEGGER, 1995b, p. 34). (1): Sagan: como em Unterwegszur Sprach, Heidegger
recorreu a ortografia arcaica para sublinhar aquilo que, segundo ele, é o sentido primeiro de Sagen,
dizer como mostrar.

43 Traducao nossa: favor.
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Vemos que a relagdo com o siléncio se fez constante nos trabalhos de
Heidegger, por exemplo, desde Ser e Tempo ele ja apontava para o existir atual
(principalmente moderno), que é tomado de ocupagédo e, consequentemente, como
inauténtico. Fica evidente que o falatério (Geredete#4) trabalhado por ele no quinto
capitulo da primeira secao tolhe a palavra, pois contenta-se com “[...] repetir e
passar adiante a fala” (HEIDEGGER, 2014, p. 232). Mas por que tolher a palavra
essencial (“referéncia ontolégica primaria®) com a palavra ocupada? Isso €& visto
como uma fuga, em especial pela presenga da angustia*® (desenvolvida sempre em
relacdo ao existencial morte).

O resgate de uma linguagem outra que nado se confunde com falatério ou
linguagem instrumental encontra uma de suas aberturas na angustia que arrasta o
homem para o siléncio. Neste espaco aberto e de pura receptividade é que o
homem pode escutar. E, se podemos escutar, somos o proprio escutar e, com ele,
somos siléncio, instaurando agora outra possibilidade, antes esquecida, pois o “fato
de se cortar a palavra é a condi¢ao inicial para a possibilidade que se desdobra de
uma denominacgao originaria — poética — do seer’ (HEIDEGGER, 2015, p. 39).

A dimensado do escutar que em Ser e Tempo possibilita a expressdo do
discurso, no texto A caminho para a linguagem, esta agora mais ainda associada a
possibilidade do falar, “[...] falar € ao mesmo tempo escutar. [...] falar é por si
mesmo escutar. Falar é escutar a linguagem que falamos” (HEIDEGGER, 2012a,
201), o escutar € uma escuta compreensiva (HEIDEGGER, 2014, p. 224), pois tem o
mesmo fundamento do siléncio.

Este escutar que diz respeito a um escutar que ndao € simplesmente o
escutar de um enunciado, ou melhor, dos sons da voz do pensador que reverberam

no ar, trata-se da escuta como auscultagao*, esta que recolhe o que tem sentido

44Ser e Tempo, §34 (HEIDEGGER, 2014, p. 234).

45 Como possibilidade ontolégica do Dasein, que é “[...] descortinar o horizonte” 6ntico [...]",
Heidegger desenvolveu que isto se da dentro da abertura constitutiva da presenga”, esta que “se
baseia na disposicédo € no compreender’, mas ha nos homens uma imersao “no impessoal junto ao
“mundo” das ocupacdes que revela algo como uma fuga de si mesmo da presenca, e isso enquanto
seu proéprio poder-ser propriamente.” (HEIDEGGER, 2014, p. 250). Esta fuga se deve a angustia,
“como tonalidade afetiva basica, de dimensdes ontoldgicas que domina, é o sentimento que desvela a
dimenséo vazia dos entes.” (STEIN, 2011, p. 69).

46 Heraclito de Efeso, Fragmento 19. “Ndo sabendo auscultar, ndo sabem falar”. Cabe destacar nesta
tese que Heidegger sempre mostrou interesse por Heraclito escrevendo sobre ele, principalmente em
tons sobre o tragico e, embora seja central para a filosofia de Heidegger, optamos por deixar apenas
mencionado como base heideggeriana, ou como expde Hespanhol, que se liga a Heidegger: “Por
conseguinte, a meditagdo que ocorre a partir das palavras de Heraclito implica ndo s6 a abertura a
dimensdo de sentido que as suporta, num estar de acordo com a presenga que se sempre se faz
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concentrando#’. Esse recolhimento do sentido nos coloca em grau de pertencimento
ao que esta sendo dito. Nao escutamos mais o outro, e sim o logos“. A linguagem
passa pela ideia ndo de dizer, mas de escutar atento. Ela vem ao encontro como
condicdo minima de ser, e ndo como uma construcado que fazemos para pensar o
mundo.

Mas é na segunda fase que ele se debrugou em relacédo a essa questao,

especificamente porque percebeu a linguagem como espago aberto para o ser,

“

resgatando o que foi esquecido, como podemos ver no texto “..poeticamente o

”

homem habita...”, em que Heidegger refletiu sobre um poema tardio de Hoélderlin,

iniciando-o com uma exortagdo sobre como escutar, diz ele: “para escutar com

inteireza as palavras “...poeticamente o homem habita...’
cuidadosamente ao poema.” (HEIDEGGER, 2012b, p. 165).

Em seguida nos convidou a pensa-las e, num movimento subito, dando um

, € preciso devolvé-las

‘passo atras” para observar que pensar ndo pode ser analise, uma relagdo ou
representacéo, linguagem poética é o espago das duvidas “[...] que essas palavras
despertam. Do contrario, faltar-nos-ia uma disposicado livre para corresponder a
essas palavras seguindo-as simplesmente.” (HEIDEGGER, 2012b, p. 165).

Observamos com isso que as expressdes “despertam” e uma “disposi¢ao
livre” se inserem ja numa condicdo como escuta, e ndo de se impor frente ao
poema.

Assim, é pela instauracdo das atitudes do escutar e do silenciar que
podemos percorrer um caminho original do ser, que para Heidegger se da
propriamente por meio da poesia, pois € por ela que ha “[...] o principio da escuta”
(CAVALCANTE, 1994, apud CORDEIRO, 2015) que instaura uma nova experiéncia,
esta que nos coloca em outra condi¢do, a ponto de deixar que percebamos a nés

mesmos e a0 mundo em que vivemos.

dizer, mas também, e dado o jogo do dito como ndo-dito, que o verbal também reflete, a
correspondente e incessante busca daquilo que deveras se quis dizer.” (HESPANHOL, 2004, p. 112).
47 “0O apelo, que nos chega na fala, é, em si mesmo, o que se dispde e propde recolhido numa

reunido. [...] ouvir é primordialmente auscultar, uma escuta concentrada.” (HEIDEGGER, 2012b, p
188-189).
48 “Como fala, Adyog, diz, ao contrario, revela aquilo de que trata a fala. [...] O Aoyocg faz e deixa ver...”

(HEIDEGGER, 2014, p. 71-72); “Die spétere Bedeutungsgeschichte des Wortes Adyo¢ und vor allem
die vielfdltigen und willkirlichen Interpretationen der nachkommenden Philosophie verdecken sténdig
die eigentliche Bedeutung von Rede, die offen genug zutage liegt. Adyo¢ wird »iibersetzt«, d. h. immer
ausgelegt als Vernunft, Urteil, Begriff, Definition, Grund, Verhéltnis.” (HEIDEGGER, 1967, p. 32);
(HEIDEGGER, 2001, p. 55).
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Essa nova experiéncia, que se deve ao saber escutar e silenciar, nos conduz
a poder dizer algo, pois “s6 quem sabe ficar em siléncio também sabera falar”
(HEIDEGGER, 2004, p. 73). Este novo falar seria o falar original?

Se ha uma escuta que “ausculta”, ha também algo que chama, que convoca,
que apela. Para Heidegger, isso que convoca também esta ligado ao Stimmung,
traduzido aqui como tonalidade afetiva*® ou, ainda, disposi¢cao afetiva, mas nao se
confunde, ou seja, ndo se trata de um sentimento, de um estado emocional, mas um
estar no seu tempo. A tonalidade afetiva também da acesso ao nosso modo
existencial fundamental, esse que s6 emerge quando a condigdo encobridora
(especialmente atual) que € uma “[...] avalanche de tradicéo [...] pobre em heranca
real” que encobre o problema do mundo for superada a partir de outra postura que
possibilita “[...] algo mais originario [...] para deixar emergir novamente a partir desta
transformacdo as antigas questdes fundamentais”, ou seja, “[...] através do
despertar de uma tonalidade afetiva fundamental de nosso ser-ai” (HEIDEGGER,
2011, p. 449) é que auscultamos pelo que nos convoca a ser escutado.

Em Heidegger, essa escuta nos permite, portanto, uma abertura a nos
mesmos, aos outros e ao mundo (Dasein, ser ai, ser no mundo), pois por modelos
instituidos nao é possivel.

Na abertura, estamos sempre na Stimmung particular, que € uma relagao
consigo, com o outro e com o mundo, temos com isso 0o que chamamos de
‘encontro”, pois “se quer encontrar’ e nele a linguagem originaria ressoa,
primeiramente, como siléncio, revelando-se ou se ocultando, silente e dizente
(PASCUCCI, 2017); para se escutar precisamos silenciar.

Trata-se, assim, do acontecimento linguistico (pelo silenciar) por exceléncia,
que abre nossa disponibilidade para o acolhimento/encontro com o outro: de nds
mesmos, do outro, do mundo. No espago do acontecimento (“clareiras®” (Lichtung)),
o ser se doa, se da a escuta do ser, em nossa casa (pois nos € o mais intimo que
ha) (PASCUCCI, 2017).

Portanto, atento na origem, Heidegger percebeu a linguagem como advento,

como algo experimentado a partir de um dizer que € acolhido, que veio como

49 Um dos temas trabalhados na Universidade de Freiburg entre 1929 e 1930e esta dentro do
manuscrito Os Conceitos Fundamentais da Metafisica: mundo, finitude e soliddo. (HEIDEGGER,
2011, p. 475 — Prefacio a primeira edigédo)

%0A origem da obra de arte (HEIDEGGER, 2010, p. 133); E no Holzwege (HEIDEGGER, 1977, p.
(Gesamtausgabe, B. 5); E no Der Ursprung des Kunstwerkes (1935/36)
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palavra. Tal acolhimento redefine a relagdo do homem com a palavra (ZARADER,
2004, p. 231), agora nao mais como constru¢ao de signos e caracteres, de fonética
e de gramatica que surgem para nomear, mas um deixar aparecer (“deixar-habitar”)s’
pela disposicao e pelo escutar e silenciar.

A poesia, capaz de se abrir a experiéncia, significa “dizer seguindo a
proclama harmonia do desprendimento” e, antes de “tornar-se um dizer, ou seja, um
pronunciamento, poesia € na maior parte de seu tempo escuta” (HEIDEGGER,
2012a, p. 59), assim, a fala que se da pela escuta e pelo siléncio “[...] pertencem a
linguagem como possibilidades intrinsecas. E somente nestes fendmenos é que se
torna inteiramente nitida a fungcdo constitutiva da fala para a existencialidade da
existéncia.” (HEIDEGGER, 2014, p. 224, §34).

Portanto, funda-se o “habitar no poético”, como um “modo vigoroso e
essencial” (HEIDEGGER, 2012b, p. 167), exigindo a disposi¢ao do escutar e no seu
“apelo da linguagem” vé o homem f[...] atento a esséncia da linguagem”
(HEIDEGGER, 2012b, p. 167), que se coloca contrario a um querer dizer tudo e
sempre, que é comumente uma “estranha mania de producéo”. O cuidado do falar &
inteiramente positivo, mas ndo da conta da experiéncia da linguagem instauradora
do pensar. Somente pela “linguagem que fala” € que se da o retorno a linguagem
enquanto ela mesma, “o0 homem fala apenas e somente a medida que co-responde
a linguagem, a medida que escuta e que pertence ao apelo da linguagem”
(HEIDEGGER, 2012b, p. 167).

Esse caminho, que passa pela escuta, pelo escutar, para s6 entao pertencer
(habitar), € a possibilidade da linguagem poética, pois “quanto mais poético um
poema, mais livre, ou seja, mais aberto e preparado para acolher o inesperado é o
seu dizer; com maior pureza ele entrega o que diz ao parecer daquele que o escuta
com dedicacao [...]" (HEIDEGGER, 2012b, p. 167).

Essa disposicdo para escutar pelo silenciar € o dito “inesperado” da
linguagem poética, como Heidegger trabalhou em O caminho para a linguagem
como aletheia, como descobrimento (HEIDEGGER, 2012a, p. 194). Tratou-se isso
como um deixar aparecer pelo escutar, o que Humboldt expde igualmente em Sobre
a diversidade da estrutura da linguagem humana e sua influéncia sobre a evolugdo

espiritual da humanidade®?, apresentando linguagem como realizagdo (Energeia),

51 “Dichten ist, als Wohnenlassen, ein Bauen” (HEIDEGGER, 2000, p. 193).
52 |n. HEIDEGGER, 2012a, p. 196 — rodapé.
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como um especial “trabalho do espirito”. Heidegger refor¢ca que isso € uma atividade,
um desempenho, acolhendo de Humboldt o signo dessa afirmagéo, em que “néo se
deve ver a linguagem como um produto morto, e sim uma produgéo. Deve-se
abstrair a linguagem da ideia de tudo que ela efetiva como designacdo de objetos e
transmissao de entendimentos e reconduzi-la com todo o cuidado para a sua
origem, intrinseca e intimamente relacionada com a atividade interior do espirito e a
sua mutua influéncia” (HEIDEGGER, 2012a, p. 197).

Essa relagdo nos faz pensar que a linguagem “[...] mostra a si mesma, ou
seja, o que a linguagem &” (HEIDEGGER, 2012a, p. 197), e cabe a nés se dispor a
tal (Stimmung), perante a atividade de deixar mostrar, isto €, um acolhimento.

Estdo colocados os elementos da linguagem poética. Agora, somos
instigados a compreender o que se acessa, o que chamamos de dialogo.

Se a linguagem poética é este escutar e silenciar e um dizer como outro
dizer que resgata um inicio e nos fornece um habitar, o que nos cabe agora, para
torna-la acessivel, € acolhé-la. Esse acolhimento da palavra ja poetada é pelo
didlogo. Cabe dialogar como resultado e sintese do escutar e silenciar.

Mas como se da o dialogo que funda o poetar e nos da acesso a outro

pensamento?

3.2.2 Didlogo é como um aceno a outro come¢o

Para Heidegger, ha uma grande diferenga entre a palavra que € um aceno e
aquela que é apenas um signo, no sentido de simples designacéo. Fixaremos nossa
atencdo na palavra aceno, na palavra que se da aberta e que sempre oscila. Na
dindmica interior da poesia, que tem uma palavra aceno®,compreendemos sua
origem do dialogo que somos, pelo siléncio assumido e pela liberdade resgatada.
Assim, € a palavra exibida pelo dialogo da qual nos ocupamos aqui e tanto a poesia
quanto o pensamento sdo encontros, sao relagdes dialogais, ou seja, sao
movimentos diferentes, mas que convergem em intengao, tanto quanto a questao do
ser, como da vida e do mundo em que estamos.

Em Explicagcbes da poesia de Hdblderlin, Heidegger no capitulo Hélderlin e a

esséncia da poesia teve a intengao de certificar-se da “[...] esséncia da lingua, para

53 O aceno aparece como uma relacdo de disposi¢do, de acolhimento, como vemos no hino
Recordagéo “O poeta permanece no vento que sopra, na medida em que ele acompanha seu seguir.”
(HEIDEGGER, 2017, p. 57).
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entdo conceber verdadeiramente o ambito de operagcdo da poesia e com isso a
prépria poesia.” (HEIDEGGER, 2013, p. 48). Isso o levou a compreender o dialogo,

recorrendo a um fragmento em forma de esbogos¢ de Holderlin, que dizia:

Muito aprendeu o0 homem.

dos Celestiais muitos nomeou,

desde que somos um coldquio®s

e podemos ouvir um dos outros. (IV, 343)
(HEIDEGGER, 2013, p. 49)

O que ¢ indicado aqui pelo poema é justamente a sua referéncia ao “desde
que somos coléquio”, ou seja, somos fundados no acontecimento de que nos

entendemos, de que sempre fomos uma conversa e

esta ndo é apenas uma maneira de a lingua se consumar; [...] nés podemos
ouvir uns aos outros. N6és somos uma conversa. [...] desde o tempo em que
‘o tempo ¢é”. Desde que o tempo surgiu e permaneceu, ndés SOMoOS
historicos. Ambos tém a mesma idade — ser uma conversa e ser historico -;
cada um implica o outro e ambos sao o mesmo. (HEIDEGGER, 2013, p. 49-
50).

So6 por este caminho fundamos o nomear, o dizer, e ele surge quando a
base da escuta e a do siléncio sdo efetivadas, como ja dissemos aqui. Portanto, o
resultado de saber escutar e silenciar se constitui como um dialogo capaz de deixar
aparecer o mais original de nés mesmos, a “[...] conversa é o fundamento do nosso
estar-ai” (HEIDEGGER, 2013, p. 51).

Pela linguagem poética, os poetas transitam escutantes e silenciosos, ou
seja, dialogando especificamente. Cabe a filosofia voltar a reconhecer que neste
dialogo instituido pelos poetas se da o acontecer da verdade apropriante, ou seja,
pelo dialogo liberamos a forga da criacdo do pensar e ser-pensar. Portanto, ndo é
uma agao da razdo, um jogo do pensamento que instrumentaliza a palavra, mas
uma experiéncia; o dialogo é sobretudo um ser-dialogo.

Recorremos as partes do encontro de Heidegger e Holderlin, ndo quanto ao
que o primeiro alcangou pelo didlogo com a poesia do segundo, mas como
reconhecimento de um acesso a linguagem poética da relagéo filosofia e poesia.

Assim, o didlogo sera pensado aqui como um aceno, pois sente que ha outra

5 Poema inacabado, citado por Heidegger, sem fonte especifica, mas pode ser encontrado sem
maiores detalhes no segundo volume das Obras completas de Paulo Quintela (Lisboa: Fundagao
Calouste Gulbenkian, 1997).

55 Na edicao portuguesa é utilizado “coloéquio”, mas significa em portugués do Brasil: didlogo.
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possibilidade da vida ser e que mantém unidas filosofia e poesia, permitindo quem
“acena” promover aberturas que transformam o “antigo” pensar em um novo,
revelando-se como pensamento poético criador.

Heidegger repete algumas vezes as palavras de Hdlderlin “[...] somos un
dialogo y podemos oir unos de otros” (HEIDEGGER, 1973a, p. 134; 2004, p. 70 e
73). E sua recorrente afirmagéo se mantém no horizonte da fundagdo do homem,
uma base que se possa efetivamente pensar e ser, pois para ele quando escutamos
uns aos outros somos dialogo e se dialogamos fundamos a n6s mesmos, “o ser do
homem ¢é fundado na fala; mas isso acontece primeiro no didlogo” (HEIDEGGER,
1973a, p. 134 — traducgéo nossa). Essa fundacgao deixa aparecer o que somos € se é
pelo didlogo que isso acontece é porque ha justamente o escutar constituido e
necessario. No texto Hélderlin e a Esséncia da Poesia, Heidegger capitaliza ainda
mais essa questdao, comportando um significado ainda mais radical: “somos uma
unica conversa”, engendrando existéncia e dialogo: “O dialogo e sua unidade é o
portador de nossa existéncia (Dasein)” (HEIDEGGER, 1973a, p. 134 — tradugao
nossa). Tal concepgao de existéncia abre uma nova (originaria) ideia de ser, que
necessariamente se vé amalgamada com o outro e sua historia.

O dialogo é a condigao de estar aberto pelo escutar que permite recuperar o
que somos como histéria (somos histéricos — HEIDEGGER, 1973a, p. 135). Se, para
Hegel, como analisa Heidegger em A constituicdo ontoteologica da metafisica®s, o
dialogo é resultado, € sintese em relag&o a historia, carregando um carater terminal
do processo triadico, mantendo-se absoluto, agora, para nés, o dialogo estabelece
“[...] com a histdria do pensamento ndo mais o sobreassumir (Aufhebung), mas o
passo de volta” (HEIDEGGER, 1971, p. 78). O “passo de voltas” é movimento e
longo caminho, em que a medida que “passeamos de volta® nos colocamos “...]
para fora do que até agora foi pensado pela filosofia.” (HEIDEGGER, 1971, p. 79).

A histéria, constituida de tempo, também nos garante sermos historicos e ela
€ o proprio didlogo, pois ele é a abertura para se perceber o mundo e a nés
mesmos, “ser um dialogo e ser historico sdo ambos igualmente antigos, pertencem
um ao outro e sdao o mesmo” (HEIDEGGER, 1973a, p. 135 — tradugao nossa). Por

isso, quando falamos de poesia, como maxima do didlogo, ndo estamos nos

56 Conferéncia pronunciada em fevereiro de 1957.

57 Conforme Heidegger acrescenta, em nota de rodapé, “O passo de volta, como regresso (Riick-
gang), representa o0 movimento contrario do passo para adiante, como progresso (Fort-gang), de
Hegel.” (HEIDEGGER, 1971, p. 79).
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referindo a uma vivéncia particular e isolada, mas a uma experiéncia extrema das
intempéries existentes. Nado ha esquivamento, e sim um suportar pela linguagem
(poética). Assim, cai a ideia da linguagem ser o progresso e somente a manifestagao
da nossa cultura e ergue-se como um retorno a uma historia original da vida como
um todo e nado fragmentada por escolhas e compromissos. Nao € um dialogo que
busca ampliar méritos ou inaugurar descobertas uteis, mas o dialogo como fundagao
firme para que possamos estar dispostos as coisas, sejam elas quais forem.

O dialogo que se forma n&o é uma diregdo plana com um unico sentido
preestabelecido por quem fala ou por quem ouve, mas arrasta quem se pde a
escutar, sem predisposi¢cao. Por isso € uma escuta e um dizer auténticos, “[...]
enquanto instauragao originaria do ser” (HEIDEGGER, 2004, p. 75), pois “sé quando
regressamos a noés, depois de termos experimentado o poder essencial das coisas,
vimos para junto uns dos outros, e somos uns com outros e uns para os outros — de
livre vontade” (HEIDEGGER, 2004, p. 75), é que somos arrastados, por isso ha
dialogo.

A livre vontade que permite que o dialogo se efetive como tal garante que o
didlogo se mantenha aberto e permanega assim, portando a nossa existéncia. Essa
abertura possibilitada pelos extremos do discurso, como escutar e silenciar, nao
esgota nenhuma fala, nenhum discurso, o que falamos pelo discurso € o que foi
reivindicado em nés, trazido a linguagem (HEIDEGGER, 2004, p. 72), ndo se esgota
porque comporta ao mesmo tempo o ser e o ndo ser, o coberto e o descoberto,
comporta toda a histéria, pois dialogo nao é “[...] notificagdo, mas acontecimento
fundamental do estar exposto [...]” (HEIDEGGER, 2004, p. 75).

E por essa compreensdo de didlogo que vemos em Hdlderlin a possibilidade
de uma nova convivéncia, nova ao menos para nés homens modernos. Essa nova
convivéncia é a retomada do dialogo como escuta na poesia e que “[...] instaura o
ser’ (HEIDEGGER, 2004, p. 76). Por isso, insiste Heidegger, o poeta traz a harmonia
no “escutar”’, pois ele tem um espirito desprendido. Ele conduz a poesia para
diferente modo de um apenas dizer, “antes de tornar-se um dizer, ou seja, um
pronunciamento, a poesia € na maior parte de seu tempo escuta.” (HEIDEGGER,
2012a, p. 59). E pelo escutar se pode dizer algo que antes nao havia sido dito, re-
vendo um comeco ja deixado para tras. “O outro inicio ndo é a diregdo contraria em
relagdo ao primeiro inicio, mas se encontra como outro fora do contra e da
comparabilidade imediata” (HEIDEGGER, 2015, p. 183).
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No dizer poético ha um auténtico comego, que nao se confunde com
qualquer ocupacao, falatorio, ou decadéncia, e instaura o “[...] retorno desprendido,
que devolve do tardio do desvigoramento para o cedo do come¢o mais quieto, do
comeco ainda nao vigente” (HEIDEGGER, 2012a, p. 63).

Relembra Heidegger que nao poderemos escutar se nao tivermos
compromisso e entrega. Como diz no poema Revelagdo e declinio, de Trakl, citado

por Heidegger em A caminho da linguagem, que o ““Canto do desprendido” canta a
“beleza de uma geragédo que retorna ao lar” (HEIDEGGER, 2012a, p. 63) e para
retornar € necessario deixarmos a busca de um sentido unico.

Nao se trata de um tudo dizer, de uma ambiguidade sem fim, dispersa e sem
sentido, mas de uma linguagem enquanto lugar, que comporta um pensamento
atento, abrindo questdes que se recolhem como escuta e se pode dizer mais sobre
elas. (HEIDEGGER, 2012a).

Essa condicédo de lugar que recolhe é trabalhada por Heidegger como
recordacdo. O dialogo estabelece um escutar que recorda, que recorre ao passado
que foi negado a nos, como ja dito. Os revigoramentos de Holderlin do pensamento
e da cultura gregos centram-se na dicotomia entre 0 agora e uma auséncia. A
poesia lida exatamente com a inversao do sujeito e do objeto como ordens do saber.
Os poetas para Heidegger possuem uma capacidade unica de experimentar, o que
foi esquecido, ou deixado de lado pela angustia, sendo capazes de manifestar o ser
como se manifesta em seu proprio tempo. As palavras usadas pelo poeta de alguma
forma neutralizam o esquecimento e, enquanto ndao explicam, descrevem ou até
mesmo legitimam a existéncia desse esquecimento, as palavras do poeta
incorporam um ciclo de revelagdo e ocultagdo. Tanto Heidegger quanto Hoélderlin
reconhecem o niilismos como um proponente necessario no regresso do ser, para
que haja uma volta a questao do ser.

O niilismo é proponente, pois ao deixar escapar completamente a questao
do ser torna-se mais presente, pois ocupa um lugar de destaque na vida. Se o ser
nao chega a luz de sua propria verdade, pois na aparigao do ente enquanto tal, o ser

mesmo permanece de fora, permanece esquecido, cabe uma desleitura da histodria,

58 O niilismo seria o dispositivo principal do reaparecimento da questdo do ser como central em
Heidegger. Podemos ver esse dispositivo nos dois volumes que ele escreve e publicou em vida sobre
Nietzsche que foi resultado de uma compilagdo de prelegdes e ensaios concebidos entre os anos
1936 e 1946. Dispositivo principal, pois o niilismo é o mais forte movimento da histéria do Ocidente,
trazendo, por exemplo, 0 que entendemos como uma época de exaltagao técnica, a Modernidade,
que impossibilita a todos de nomear a propria origem e pensar sobre o ser.
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do pensamento e do ser. Sob uma concepgao mais assertiva em meio a utilizagao
vaga e arbitraria do que significa o niilismo, especialmente quando se apresenta
como um movimento histérico, um ponto de vista ou, ainda, uma doutrina qualquer
defendida por alguém, o niilismo é um movimento histérico que destinou os povos
ocidentais para uma histdria de que na apari¢ao do ente enquanto tal na totalidade a
verdade do ser permanece de fora e de que de acordo com isso se perde de vista o
ser mesmo e sua verdade, entdao a metafisica enquanto a histéria da verdade do ser
enquanto tal € em sua esséncia niilismo.

E justamente neste contexto que entendemos o didlogo como uma
experiéncia ao aberto, que pode acolher um porvir que se realiza como destino do
ser mesmo dos povos, que retorna ao seu passado em suas possibilidades mais
préprias e originais. E fundamental perceber que o transito ao outro comego
pressupde uma retomada das origens do primeiro comego e uma rememoragao do
abandono do ser que seu processo histérico ensejou (e ainda enseja, visto que
estamos numa Modernidade).

Portanto, o dialogo confere uma possibilidade originaria (outro comecgo) e,
enquanto originaria, o dialogo é poesia, pois confere uma “[...] aventura em diregao
ao ser como tal” (HEIDEGGER, 2004, p. 78). Nesta aventura, inicia-se um processo
de trazer do original o mundo em que vivemos. Como estamos abertos e no aberto
mantemos o dialogo, construimos, habitamos e isso por essa “hova” experiéncia,
livre, de acolhimento do mundo, rompendo com a objetificagdo da metafisica,
trazendo “[...] a luz o fundo a partir do qual é concebido todo pensar filosofico, fundo
este que permanece encoberto quando da apropriacdo objetivante, isto &,
metafisica” (SASSI, 2007, p. 18).

Assim, o dialogo realiza essa volta “a natureza”, pois, sem ele, a “técnica se
intromete e se pde na frente” (HEIDEGGER, 2012c, p. 172), decidindo tudo. Este “é
um assunto e desafio para a filosofia” (HEIDEGGER, 2012c, p. 172), voltar a
dialogar, voltar a atividade da linguagem poética.

Desta experiéncia do didlogo, temos um dos tipos de resultado que podemos
vislumbrar: a criagcdo de mundo e terra, acessados quando houve o espago da
linguagem original, linguagem poética, permitindo continuar na afirmacgédo da tese
aqui em questdo, pela constituicdo do acesso ao pensamento poético, do

experienciar poético como filosofia.
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Mas o que Heidegger quis dizer quando resgata a relagdo de mundo — terra?

Como essa relagao se conecta a tese aqui?

3.2.3 Mundo e terra

Heidegger em diversos momentos ampliou o foco e pensou na histéria de
todo o povo ocidental, dos gregos a contemporaneidade, estendendo sua reflexdo
principalmente a partir do confronto de terra e mundo, dado como um jogo de
diferencas capazes de instituir o ser em sua existéncia propriamente dita.

Heidegger trabalhou com os conceitos de terra e de mundo para mostrar
como acontece a efetivacdo da realidade e a mundanidade do mundo. Ambas
advém desse jogo entre um mundo que se quer abrir e uma terra que insiste em se
fechar.

Terra e mundo s&o dois conceitos que pertencem a uma estrutura
quadripartida (Geviert): terra — mundo, deuses — mortais. Essa rompe com uma
tradicdo metafisica na qual Heidegger, especialmente nos anos 30, estava
preocupado em desfazer, principalmente quando escreve A origem da obra de arte.
A concepcéao quadripartida advém especialmente das leituras que Heidegger fez dos
poemas de Hesiodo. Apenas indicaremos alguns elementos aqui desta
compreensao de Heidegger, pois nos fornecerdo uma base necessaria para que
possamos indicar o caminho dele até o ponto mais importante da Kehre, que para
nos foi quando Heidegger adentra no espago poético oferecido por Holderlin e se
volta a linguagem como casa — “casa do ser’ (HEIDEGGER, 1995b), habitacdo em
que a partir dessa experiéncia podemos filosofar de modo diferente da tradicdo em
que estamos inseridos, oferecendo um filosofar que repensa a cultura, a Alemanha e
0 ser em si mesmo, como veremos no nosso ultimo capitulo.

Em A origem da obra de arte, deuses e mortais aparecem diferente de terra
e mundo, relacionando por meio de um conflito. A relagdo entre deuses e mortais se
da através de uma oposicdo, ndo como um confronto, mas de um estar frente a
frente, que busca responder, debater, rever. Os mortais cultuam os deuses e esses
possuem os homens, por exemplo, por meio da disputa pelo fogo, pelo dominio da

técnica. Aqui, no brotamento da “técnica”, vemos uma énfase heideggeriana, pois
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pela descoberta da tecnologia da produgcdo do fogo surge uma abertura, um
dominio, um frente a frente com os deuses, com certeza, desobediéncia.

Essa narrada pelo mito de Prometeu reforca que somos préprios, somos
brotados do ser, portanto capazes de fundar o mundo pela terra a que temos
acesso. Forma-se assim a quadratura e essa aparece na obra de Heidegger com a
funcdo de substituir o tridngulo platénico, mantido por Hegel e por todo o
cristianismo romano. Na ideia de um carater triplice de Deus, ou na visdo da
dialética como uma piramide de trés momentos, apresenta-se o eco do triangulo
pitagérico apropriado por Platdo (ERICKSON; FOSSA, 2006). Nesse sentido,
Heidegger reconstr6i a base paga e cosmogbnica da poesia original em
contrapartida com a triade platbnico-crista-hegeliana. Ele substitui, assim, uma
narrativa cristd de origem, que guarda o eco da narrativa biblica, por uma narrativa
que pode se supor “‘puramente” grega, centrada em uma ideia quadrangular que
aponta para um paganismo original de todo o Ocidente e para o qual a Alemanha
deve se voltar.

Assim, quando Heidegger se voltou ao conceito de mundo, insistiu
estabelecer realidades, pois, se é possivel a fundagdo de um comecgo, de uma
historia, este produz um suceder historial, langa uma realidade, ou seja, advém de
um acolher do seu passado (projetivo) e se fundamenta no projetar acolhido,
decididamente e sempre estabelecido pela sua liberdade de ser. Por isso, temos
pelo mundo a instituicio de uma abertura na qual as coisas se mostram em seu
proprio ser.

Vale destacar que o conceito terra expressa a possibilidade de existéncia de
uma nova realidade delimitada, caso contrario nem teriamos acesso as coisas, pois
ficariam como que numa espécie de inacessibilidade tangivel. O abrir-se do mundo é
visto como estabelecimento das realidades instaladas pelo fechar-se da terra, que
encerra a possibilidade de manifestacdo das coisas, deixando algo existir,
delimitando um acontecimento.

Assim, pelo dialogo, temos a possibilidade da abertura manifestada
visivelmente pela relagdo entre terra e mundo. Essa situagdo vemos especialmente
em A Origem da Obra de Arte, em que Heidegger apresenta, a partir de um dos

quadros de Van Gogh — Sapatos de camponesa® (1886), apresentando que nele

59 Cf. Anexo 1.
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esta representado um par de sapatos de camponesa, do norte da Holanda e que

traz a palavra um deixar surgir:

Da escura abertura do gasto interior do calgado olha-nos fixamente a fadiga
do andar do trabalho. Na dura gravidade do calgado retém-se a tenacidade
do lento caminhar pelos sulcos que sempre iguais se estendem longe pelo
campo, sobre o qual sopra um vento agreste. No couro fica a umidade e a
fartura do solo. Sob as solas demove-se a soliddo do caminho do campo
pelo final de tarde. No calgado vibra o quieto chamado da terra, sua
silenciosa oferta do trigo maduro, sua inexplicavel recusa na desolagao do
campo no inverno. Por esse utensilio passa o calado desassossego pela
seguranga do péo, a alegria sem palavras por ter mais uma vez suportado a
falta, a vibracdo pela chegada do nascimento e o tremor ante o retorno da
morte. A terra pertence esse utensilio e no mundo da camponesa ele é
abrigado. (HEIDEGGER, 2010b, p. 81).

Vemos uma descrigao em que se pode verificar que os termos terra e mundo
aparecem diferenciados, assumindo um papel proprio e que necessariamente
precisam estar juntos para que o “sapato” aparegca em si mesmo, para que haja um
desvelamento do ente que o é como o modo que o é. Mas o que significara,
propriamente, o termo terra ou mundo para Heidegger?

Nao confundindo com os aspectos fisicos, a terra aparece como um
fundamento em que se pode estabelecer significados, dela se pode fundar algo.
Sempre quando fundamos, o fazemos porque ha terra para que isso seja possivel.

Aquilo que é erguido se torna mundo, abrigado pela terra.

O mundo é a abertura que se abre nos vastos caminhos das decisdes
simples e decisivas no destino de um povo histérico. A terra é o ressair
forgcado a nada do que constantemente se fecha e, dessa forma, da guarida.
Mundo e terra sdo essencialmente diferentes um do outro e, todavia,
inseparaveis. O mundo funda-se na terra e a terra irrompe através do
mundo. Mas a relagdo entre mundo e terra nunca degenera na vazia
unidade de opostos, que nao tém que ver um com outro. O mundo aspira,
no seu repousar sobre a terra, a sobrepuja-la. Como aquilo que se abre, ele
nada tolera fechado. A terra, porém, como aquela que da guarida, tende a
relacionar-se e a conter em si o mundo. (HEIDEGGER, 2010b, p. 121).

O confronto entre mundo e terra é necessariamente um combate constante,
mas nao uma discordia que provoca a destruicdo, pelo contrario, no combate
essencial o combatente torna-se mais autenticamente o que é. O mundo n&o € uma
simples reunido de coisas existentes, e sim o livre dominio em que todo ente pode
surgir e ser reconhecido. Mas ao instalar um mundo, longe de deixar desvanecer a

matéria, o que se sobressai € a terra, ou melhor, “deixa a terra ser uma terra”
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(HEIDEGGER, 2010b, p. 115)®. E desse modo que, por exemplo, um escultor no
gasta a pedra, ou que o poeta ao dizer a palavra ndo faz como aqueles que
habitualmente falam e escrevem apenas jogando conversa fora, num falatério, mas
faz de forma tal que a palavra se torna e permaneca verdadeiramente uma palavra.

E por isso que pelo didlogo se acessa essa estrutura, pois numa perspectiva
hermenéutica, segundo a qual a linguagem concede a coisa seu ser, podemos
interpretar o que foi liberado, dessa maneira, o dialogo deixa aparecer a linguagem,
que nao atua como algo com o qual lidamos, tipo algum instrumento ou uma
ferramenta, mas como expressdo da presenga da coisa. A linguagem nesta
experiéncia do dialogo torna a coisa presente ao significa-la, ou seja, revela-se a
mundanidade do mundo, na medida em que expde a mundanidade do mundo, ela
acolhe o sentido do mundo, designando-o deste ou daquele modo. Em sua forma
mais aparente, os simbolos linguisticos, a linguagem transforma-se em signo do
mundo, em que o homem aparece como o condutor do signo do mundo por
exceléncia, ao acolher o sentido do mundo exposto pela linguagem.

Assim, mundo e terra, além de constituirem uma espécie de estrutura
originaria que possibilita o emergir de todos os entes, sendo condicdo de
possibilidade da abertura do proprio mundo enquanto totalidade de sentido, se
somam a mais duas dimensdes: homens e deuses, trabalhadas sobretudo em
Construir, habitar, pensar, conferéncia pronunciada em 1951.

Heidegger recupera estes dois elementos de Holderlin, terra e mundo,
apontando para um modelo que pode acomodar cada coisa de acordo com o lugar
proprio que lhe é designado, provendo as condigdes necessarias para a sua
emergéncia no interior da articulagdo intima (RUGGERI, 2015). A estrutura de
quatro dimensdes que se inicia “sobre essa terra” e “sob o céu” em que “ambos
supdem conjuntamente ‘permanecer diante dos deuses’ e isso ‘em pertencendo a
comunidade dos homens” se resume em “[...] terra e céu, os divinos e 0s mortais,
pertencem um ao outro numa unidade originaria” (HEIDEGGER, 2012b, p. 129), o
que forma a Geviert, uma unido de quatro dimensdes cuja articulagdo prové o no
primordial que sustenta o mundo e a emergéncia de todos os entes.

Assim, Heidegger com o Geviert pretende mostrar a esquecida morada do

homem, como diz Gianni Vattimo:

60 “Das Werkla3t die Erdeeine Erdesein”. (HEIDEGGER, 1977, p. 32). Também citado como um
acontecer poético-apropriante — parte escrita no radapée.
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Os "quatro" que constituem a quadratura sdo, como Heidegger diz em uma
linguagem que certamente deve a sua familiaridade com Hoélderlin, a terra e
0 céu, os mortais e o divino. Essas palavras poéticas escapam de um
esclarecimento conceitual completo; mas essas sao palavras poéticas, a
essa altura, ndo pode mais significar que elas possuem um peso tedrico
menor, uma vez que € precisamente na poesia que a verdade acontece em
seu sentido mais radical. [...] ndo sao entidades intramundanas, mas
dimensodes da abertura do mundo. (1991, p.126).

Terra e mundo, deuses e mortais ddo acesso a criagao, revelam e ocultam,
mantém a clareira, estabelecem o dialogo e, finalmente, indicam o como saltear,
efetivando um processo de inauguragdo de um outro comego e, mais ainda, do ser
em si mesmo. Exatamente como fez Hdlderlin em sua poesia, ndo uma projecao
simbdlica de experiéncias vividas do divino, mas uma fundamentagdo da
possibilidade de outro comeg¢o da histéria na angustia de um nao saber, na
impossibilidade de saber se os deuses se foram irrevogavelmente ou se ainda virao.
Se os deuses para Holderlin sdo figuras de auséncia - e ndo, como sdo comumente
interpretados, figuras carismaticas que fundamentam a vida comunitaria ou objetos
de adoracgdo - a poesia de Holderlin faz aparecer esta auséncia manifestada no
modo do indefinivel: a fuga ou a chegada dos deuses (WINKLER, 2017).

Percebemos com isso que a origem nao se esgota, por isso originario, um
“pulo originario”, ou seja, “Ur-Sprung” (HEIDEGGER, 2010b, p. XIV). Isso € o que
confere uma mudanga (que também exige repouso) para entendermos como um

pensamento que se realiza como circulos e mantém como disputa:

A verdade acontece s6 no modo em que ela se dispde na disputa e no
espaco de jogo que se abrem gragas a ela mesma. Porque a verdade é a
mutua oposig¢ao de clareira e velamento, por isso, lhe pertence aquilo que
aqui é denominado a disposigdo. [...] Clareira da abertura e disposicdo no
aberto se co-pertencem. [...] este acontecer é historico de multiplas
maneiras. (HEIDEGGER, 2010b, p. 157)

Assim, esta posto o desdobramento para nosso quarto momento da via, o
homem como ser ja langado (mesmo esquecendo-se disso), quando disposto com
bruta coragem ao ser-salto, este que esta a disposicdo e foi possivel gragas a
estrutura acessada pelo didlogo. Ser disposto nos torna capazes de estabelecer

uma experiéncia de liberdade e, por fim, transforma o pensar em novo pensar.
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Sem duvida, o abandono do comum e corrente e o retorno a interpretagao,
que se pbe a si mesma em questdo, € um salto (Sprung). Ora, saltar s6
pode, quem toma o impulso devido. E é nesse impulso que tudo se decide.
Pois ele significa, que voltamos realmente a investigar, de mesmo, as
questdes. E é no mover-se das questdes, que se criam as perspectivas. O
que, todavia, nao se processa numa arbitrariedade dissoluta e muito menos
com apoio em algum sistema, canonizado em norma e sim numa e a partir
de uma necessidade Historica, a partir de uma caréncia (Not) da existéncia
Histérica. (HEIDEGGER, 1978, p. 197).

Recusar o ser-salto é recusar a essencializagao do ser em si mesmo. Mas,
conscientes ou ndo, em nenhuma época, nem na modernidade técnica, cala-se
totalmente o destino, o ser, que esta no dito de alguns poetas, e sao forgas outras.
Como nos diz Roland Barthes no diario Incidentes, que se aproxima de uma
possibilidade de ser-salto: “Diante de um barbudo que esta dangando, o Primo do
Rei me informa: € um filésofo. Para ser filésofo, diz ele, sdo necessarias quatro
coisas: 1) ter licenciatura em arabe; 2) viajar muito; 3) manter contato com outros
filésofos; 4) ficar longe da realidade, a beira do mar, por exemplo.” (2004, p. 19). Ou
ainda, podemos ver com Guimaraes Rosa, no conto: Terceira margem do rio, “[...] o
rio se estendendo grande, fundo, calado. Largo, de ndo se poder ver a forma da
outra beira” (ROSA, 2001, p. 80).

Nao seria esse o ser-salto que Heidegger procurou dar a partir de Holderlin,
para “além” de seu tempo, para “outra margem dividida pelo largo rio”, para além
das determinag¢des de sua época, “longe da realidade” e, também, de certo modo,
para além da prépria filosofia e em dire¢gdo a um novo comego?

Por isso precisamos adentrar neste momento da Kehre de Heidegger, em
que ele lanca mao de qualquer exegese literaria da poesia de Holderlin e se apropria
desse experienciar poético holderliano, que dispde a Heidegger uma “clareira” em
meio a floresta escura e silenciosa (CAPISTRANO, 2006). O dizer poético que
‘nomeia o sagrado”, como a instauragdo da quadratura “terra-mundo-deuses-
mortais”, “a partir da esséncia poetizante da arte, que acontece no meio do ente, [...]
erige um espacgo aberto, em cuja abertura tudo se mostra de outro modo que nédo o
habitual” (HEIDEGGER, 2005, p. 58).

O acontecimento do dizer que projeta o mundo por sobre a terra e instaura o
conflito tem seu momento inaugural no Ocidente a partir da dindmica do ato de
pronunciar a palavra, por esta instauramos a ndés mesmos enquanto povo. Os
gregos enfrentaram esse momento definitivo, essa foi a tarefa do povo grego: “a

histéria € o despertar de um povo para a sua tarefa como inser¢do no que lhe esta
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dado” (HEIDEGGER, 2005, p. 62), embora este dizer ainda nao foi contado pelos
alemaes. Mas, para que essa tarefa seja cumprida pelo povo aleméo, € preciso
enfrentar Holderlin, deixar de sé apelar para conhecimentos eruditos do passado e
voltar a reconhecer o acontecimento da filosofia no experienciar poético.

Para esta alternativa e sua resolugdo ha um sinal inequivoco: Hoélderlin, o
poeta cuja obra ainda cabe aos alemaes enfrentar e que formou um dialogo com
Heidegger e por este experienciar o filosofar heideggeriano.

Portanto, como solugdo a linguagem cativa e determinada puramente como
técnica, resgatamos pela hermenéutica a compreensado de um experienciar poético
pela relagdo com a poesia para que essa compreensao alcance sua verdadeira
possibilidade, realizar o exame de qualquer opinido ou de algo que n&o seja uma
experiéncia da verdade, ou seja, examinar a experiéncia “fechada” que quer ir ao
encontro das nossas expectativas, confirmando-as, deixando aparecer a experiéncia
da verdade propriamente dita que representa um novo horizonte de sentido e

pensamento e que inexoravelmente nos transforma.
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4 O ACONTECER DA FILOSOFIA DO EXPERIENCIAR POETICO

Nesta parte da via vamos recolocar a disposicdo fundamental como um tipo
especifico de adentramento ao experienciar poético capaz de engendrar um
acontecimento também especifico, o filosofico.

Vamos apurar este experienciar, assim como fez Heidegger ao dialogar com a
poesia de Holderlin, aparecendo o que chamamos de “exercicio da meditagao”.

Nossa via assumida até aqui nos permitiu recolocar o filosofar a partir de uma
abertura, constituida como um processo de compreensdo da linguagem como
experiéncia de ser, especialmente pelo escutar e silenciar. Cabe retomar aqui que a
linguagem poética, longe de ser definida como um conceito (HEIDEGGER, 1995b), é
assumida assim como Heidegger entendia também como “casa do ser”, trabalhado
por ele especialmente em Carta sobre o humanismo como um lugar de experiéncia
que nos envolve, ou seja, a linguagem nos acolhe e deixa aparecer as demais
coisas a consciéncia; a linguagem é um lugar e a linguagem da poesia é um lugar
para a meditagdo, para o filosofar, ambas se mantém numa mesma ordems’,
entretanto preservando seus elementos.

Se na linguagem cotidiana, o ser humano nao enfrenta nenhum desafio para
se distanciar dos significados fixos das 'palavras', pois elas parecem estar em uma
cadeia dinamica de significacdo, por exemplo, se olharmos para o significado de
uma palavra no dicionario, esse fornece a definicdo em referéncia a outra palavra,
outra palavra leva a outra palavra e assim por diante. Esta € a manifestacdo de
"palavras" por meio do movimento de deferir-diferir da linguagem. No entanto, néo é
possivel abordar as "palavras" em um poema como se fossem definiveis em um
dicionario. Para se engajar de alguma forma com o significado produzido no poema,
€ preciso distanciar-se das significagcdes de palavras ja estabelecidas. Sem duvida,
seria inutil alguém recorrer ao dicionario quando deixa de dar sentido a um poema.

O surgimento do significado da poesia tem uma forma de movimento

61 Heidegger em Uma Introdugdo a Metafisica, obra referente a uma palestra ministrada em 1935, ja
na primeira hora insiste que poetas e fildsofos dividem a mesma ordem: “Sé a poesia é da mesma
ordem que o pensamento filoséfico, embora o pensamento e a poesia ndo sejam idénticos.”
(HEIDEGGER, 2000, p. 28 — tradugao nossa). Filésofos e poetas se ocupando de uma mais alta
atengao em relacado aquilo que a ciéncia deixou, “na poesia do poeta e no pensamento do pensador,
ha sempre tanto espagco de mundo no espago que cada coisa - uma arvore, uma montanha, uma
casa, o canto de um passaro - perde completamente sua indiferengca e familiaridade.” (Ibidem -
tradugao nossa).
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fundamentalmente diferente, ele resiste a linguagem cotidiana e permite a
aproximacgao de si mesmo apenas na medida em que alguém enfrenta o desafio de
abrir o abismo por meio do qual o acontecimento se mostra, e a palavra da sentido
ao signo por meio de sua doacgéo.

Assim, ao atender a este reino da poesia por meio das palavras do poeta,
somos também atraidos para esse experienciar, sempre lembrando que nosso
acesso por essa via € completamente inclinada e perigosa, primeiro, e talvez como
maior perigo, justamente porque convoca o pensamento a se manter na esfera da
nao técnica, entendendo aqui que a técnica € o que mais ocupou e conformou (ou
confortou) a humanidade, como um saber apropriado (e apropriador) légico-
operacional. A via do experienciar poético é “vertical” como movimento de ruptura,
apresentando-se inicialmente como algo excéntrico, oposto ao linear horizontal, o ja
consumado pela filosofia que temos dominante em nossa histéria. Voltarmo-nos
para a direcao do ser enquanto um inventar-se, na perspectiva de uma ‘assumicao’
da vida na esfera de ampla possibilidade, de um habitar auténtico, de um habitar que
o ser se mostrar enquanto tal e ndo como apenas ente, € radical, mas nos confere
um deixar com que a natureza e o mundo se manifestem.

Esse aspecto assumido por nés aqui revela que, ao invés de tentarmos em
vao chegar a linguagem falando sobre ela, devemos sobretudo compreender que sé
€ possivel falar a partir dela, pois ja nos encontramos desde sempre na linguagem
mais do que em outro lugar, por isso a “imagem” de uma linguagem como “casa’,
como “lugar” ou como Werle relembrou: como “clareira” (2005), em que podemos ser
e, se somos, o pensamento se da nesse mesmo lugar, de modo aberto e auténtico
quando nos dispomos a escutar atentamente as coisas.

Cabe salientar ainda que nao se trata de uma proposta do tipo “Estética da
Recepcgao”, definindo um modelo, como vemos nos trabalhos de Wolfgang Iserou
até mesmo de Hans Robert Jauss, quando o primeiro, por exemplo, afirmou que ao
entrarmos em contato com uma linguagem acessamos um fendmeno individual de
carater sempre dindamico,uma vez que o efeito produzido esta ligado, por um lado, a
materialidade da lingua (quando se trata de um texto) e, por outro, a subjetividade
do leitor, indicando que nédo ha um sentido estabelecido que poderia ser meramente
apreendido por nds passivamente, mas, tampouco, ha plena liberdade para nds de
compreendermos algo que nao esteja previsto pelo texto (NAKAGOME, 2014). Ou

ainda, segundo Jauss, apontando que pela linguagem ha um ato coletivo, que, ao
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seu contato, resgatamos uma perspectiva historica, adentramos no tempo do texto
e, preferencialmente, torna-se significativo quando rompemos com o “horizonte de
expectativas?” da época em que ela se encontra.

Estas duas estéticas da recepgédo, entre outras, nos garantem que o acesso a
linguagem (aqui a poética) € mais do que um entendimento, € uma experiéncia e
que, junto a Heidegger, podemos compreender a fundagdo do ser quando da sua
tomada de liberdade deixando aparecer o mundo; trata-se de um lugar que se pode
ocupar, uma habitacdo em que podemos ter vivéncias, ocupando-nos
significativamente com aquilo que é mais nobre, a criagcdo de si mesmos a partir do
que somos.

Assim, seguimos, convergindo para Heidegger, indo ao encontro dessa
abertura instituida e compreendida, acolhendo seus significados sempre em
movimento e, ainda, sempre numa relagao de proximidade com a linguagem poética
nao pela superioridade, devido ao fato de atentarmos no escutar e no silenciar, nao
no falatério. E é por esse acesso a linguagem que podemos nos manter firmes na
via pretendida aqui: o experienciar da poesia como um filosofar.

Para isso, apresentamos o ser-salto de Hdélderlin, que pode ser compreendido
por Heidegger. O ser-salto aqui é ja estar na experiéncia do poético, € ja deixar o
que era comum e fixo ao que pode ser descoberto, ao que pode ser “aparecido”.

Desta explicagdo do que € e como o ser-salto, ao menos naquilo que nos
garante romper com um pensamento tradicional da linguagem, € que podemos
reconhecer a disposi¢ao fundamental como um tipo especifico e capaz de acolher
a meditacao, que se da como filosofia.

Portanto, sempre atentos nas qualidades e na poténcia do escutar e do
silenciar, € que poderemos nos tornar dialogo e instituir outro pensamento, assim
como fez Heidegger, quando estabeleceu firmemente seu didlogo com as poesias
de Holderlin e pode trazer a tona outro pensamento filoséfico.

Essa relacédo dialogal foi fulcral para a filosofia de Heidegger e esse “outro
pensamento filoséfico’apontou outro caminho quanto a cultura e lingua aleméa, que
nao a da ideia predominante em seu tempo, de que os aleméaes, um povo
germanico, que se considerava um aglomerado pouco homogéneo de tribos que

habitava a Europa central, partilhavam de uma mesma origem e de um destino

62 Cf. em NAKAGOME, “horizonte de expectativa” corresponde “ao conjunto de convengdes de um
grupo de leitores em um determinado momento histérico.” (2014, p. 4)
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comum, vinculado aos antigos gregos; Heidegger se afastou dessa “mentira
basica™3, que deu ligagdo a construgdo da nagdo alemad e movimentou uma
unificagdo, a partir de uma mitologia que liga a origem arcaica a uma missao
histérica que foi destinada ao povo.

Nesse sentido, tanto a adogao de um idioma comum (“alto alemao”) quanto o
renascimento tardio da filologia de Winckelman, da hermenéutica de Schleiermacher
e do romantismo alemdo se misturam a “mentira basica” da nacionalidade alema
contada pelos nazistas e disso Heidegger optou por se afastar, mesmo que num
primeiro momento ele se propds a acrescentar uma mitologia conceitual de um
comecgo da cultura ocidental a partir da Grécia, que foi utilizada pelos nazistas, que
montaram sua propria narrativa mitoldégica acerca da origem e do destino da
Alemanha (CAPISTRANO, 2006).

O que Heidegger optou como um maior afastamento, que veio depois disso,
foi a partir de uma superacgédo da linguagem, de um salto ao poético, um desfazer
dessa mentira “[...]da ligagao entre Alemanha e Grécia que nao seria simplesmente
uma mentira politica ou um recurso ideoldgico nacional-socialista apropriado por
Heidegger, mas uma mentira contra o tempo, uma subversao da ordem cronoldgica”
(CAPISTRANO, 2006, p. 48).

Assim, o que fez Heidegger e o que podemos nés também fazer é nos
dispormos a um retorno do “ser didlogo”, para que sejamos capazes de recorrer a

um outro pensamento, um pensamento diferente, além daquele que comportamos

63 Expressdo usada por Pablo Capistrano em Na trilha do poético que se refere exatamente ao
afastamento de Heidegger do nacional-socialismo como uma virada para o histérico em que ele
buscou outra origem do Ocidente que ndo a da tradicdo romantica e tragica que se constituia até
entdo, como apresenta Capistrano: “O destino histérico de Heidegger ndo € um caminho de toda a
humanidade. Seu movimento, desviando-se de Hegel, € o de um povo especifico, que envia ao futuro
um chamado a outro povo, que deve entao se voltar para o passado no sentido de escutar a natureza
dessa mensagem. Se o pds-hegelianismo entendeu a histéria como um movimento em espiral
dialética rumo ao futuro, Heidegger a entendeu como um desdobrar-se sobre o passado, a fim de
escutar o que o passado havia enviado, ou destinado, em uma mensagem intima, ao povo aleméao,
através do povo grego. Mas como seria possivel sustentar, a partir de qualquer historiografia
ortodoxa, que modernos alemies e antigos gregos tém alguma afinidade cultural forte [...]? [...]
Apenas a partir de um recurso a vias menos usuais é possivel pensar uma influéncia histérica de um
povo sobre outro sem que esses tenham mantido um contato cultural significativo, baseado em trocas
comerciais diretas ou em alguma fuséo étnica que implicasse uma miscigenagéo. Olhando a questao
por esse angulo, parece claro o motivo pelo qual Heidegger procura se afastar de uma ciéncia da
histéria e se aproximar de outra formulagdo do histérico, mais préxima do mito poético da origem do
que de uma metodologia antropoldgica que encontre nos rastros de documentos empoeirados e
velhas ruinas sinais de uma aproximacgéo cultural entre tribos germénicas e antigas cidades gregas.”
(2006, p. 32-33) Este é o resultado filoséfico da Kehre heideggeriana, justamente pela “morada na
linguagem”.
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inicialmente ou herdamos do pensamento objetivo, pois se estabelece como um
“sempre aberto” (ZARADER, 2004, p. 241).

Essa trilha nos levou a nossa ultima parte da via, mostrando efetivamente
uma especifica experiéncia do filosofar quando esse compartilha o lugar do
experienciar poético. Alertamos que néo se tratou de indicar ou elaborar um modelo
(fechado) a ser seguido unicamente como férmula objetiva ou minuciosamente
desenhada para que todos genericamente possam copiar ou seguir
esquematicamente, mas, a partir de uma hermenéutica do caminho, compreendido e
acessado por Heidegger, apresentamos que ha um mesma lugar de experiéncia do
filosofar e do poetar, quando nos dispomos a e pelo experienciar poético,quando do
movimento de disposigdo a essa experiéncia, portanto nos tornamos ser-salto.

Este projeto filoséfico O experienciar poético como filosofia é capaz de incitar
todos ao jogo do dialogo com a poesia nao pelas formulagdes da razdo apenas, mas
como uma experiéncia, revelando o ser-salto que somos, obviamente, presumindo
um estado de coragem o qual o ser salto sempre exige. E assim que
compreendemos o0 caminho heideggeriano ao experienciar poético, quando quis
escapar (e escapoust)da grande forca das formulagbes da razdo pautadas
puramente na representacdo e apoiadas sobretudo pelos artefatos cientificos que
buscaram e que buscam como que um reflexo de espelho, uma medida (ratio), um
calculo do mundo, ou ainda uma medida do homem na sua mais “nobre” intengcao de
interpretac&o: Heidegger espreitou sua relagédo com a filosofia de Nietzsche, Rilke e,

mais ainda, Holderlin, sobretudo por oferecer uma experiéncia.

A poesia aparece sob a configuragdo modesta do jogo. Livre de entraves,
ela inventa seu mundo de imagens, e permanece absorta no &mbito do
imaginado. Com isso, este jogo se subtrai a seriedade das decisdes que
sempre acarretam culpa, de uma forma ou outra. (HEIDEGGER, 2013, p.
45)

Para nao sermos acometidos por esta forca da razdo representacional

(“exclusivamente”), pois nao se trata aqui de negar a razéo calculadora interpretativa

64 Como nos chama atengéo Rainer Rilke (1875-1926), na Elegia de Duino (Duineser Elegien), oitava
elegia, evocando o tragico destino do homem de trabalhar o ser na estreiteza da razéo, pondo que o
homem ¢é incapaz de contemplar “o puro espaco a nossa frente, em que as flores estdo a
desabrochar perenemente” e que, se alguma coisa nos estorva, nés a organizamos. Ela cai em
pedacgos; organizamo-la novamente. “E nés: espectadores, sempre, por toda parte, com os olhos
voltados para tudo, mas nunca para fora! Isso nos deixa sobrecarregados. Conformamos e
ordenamos. Decompde-se. Reiteradamente recompomos, até que nés mesmos enfim nos
decompomos.” (RILKE, 2013, p. 12).
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da qual dispomos embora “as recaidas em modos de pensar encalhados e em
pretensdes da metafisica ainda nos perturbarao por um longo tempo e impedirao a
clareza do caminho e a determinagdo do dizer’ (HEIDEGGER, 2015, p. 16), mas
queremos recolocar a questdao do pensamento sob diferente égide, assim como fez
Heidegger com a extensao de sua filosofiass, afastando-a da fungdo de puramente
objetivar o ser, pois esse nao € objeto algum.

Seguimos nossa via retomando o caminho de Heidegger, quando ele buscou
tratar da experiéncia a partir de outros elementos para além dos que foram
trabalhados na ontologia fundamental, por exemplo, em que a linguagem era
compreendida como constituicao existencial da abertura do Dasein, e ndo como um
fendmeno preponderante na indagagéao pelo sentido do ser.

Foi exatamente neste “para além” que Heidegger (tardio) englobou uma
disposigcao especifica, capaz de tracar outro percurso ao pensamento e que nada
tem de subjetiva — ao menos ndo como algo que ndo possa ser pensado também
em uma objetividade (cabe reforgar que nos ancoramos aqui em uma objetividade
inteiramente especifica, ou seja, uma objetividade diferente, uma que nenhuma
pessoa podera jamais controlarsé inteiramente, pois se trata de uma compreensao
vinculada ao que Heidegger chama de Ereignis, ao acontecimento apropriador que
atua no deixar aparecer, no deixar dizer (saga®).

Sendo da ordem de uma objetividade especifica, recorremos a disposigao que
deixa aparecer, e aqui, no caso, a linguagem. Deixar aparecer € exatamente o estar
em dialogo, pois pela linguagem & que se da o dizer do ser e cada vez mais vai
sendo aprendida quando cada vez mais a experimentamos no seu sentido mais

proprio.

A lingua € um bem em um sentido mais originario. Ela promete, isto €,
garante que o homem possa ser histérico. A lingua ndo € um instrumento
disponivel, mas antes aquele acontecimento que dispde da suprema
possibilidade do ser-homem. (HEIDEGGER, 2013, p. 48)

65 Excepcionalmente, podemos ver no paragrafo 20 da primeira sessao de Ser e Tempo.

66 A respeito desse “fundamento verdadeiro” e seu controle, podemos recorrer a reavaliagdo do
conteludo de verdade das ciéncias humanas realizado por Gadamer, revendo, assim, o que antes era
um fundamento essencial subtraido da repetibilidade da experimentagao metddica que constituia o
nucleo profundo da concepgao hermenéutica da verdade.

67Saga se refere a uma atividade de trazer o mundo para ser dito, ou para o dito. Saga e dizer
(Sagen) sao sinbnimos para o alemao filoséfico de Heidegger, como ele mesmo afirma “anunciar,
mostrar significa: deixar ver, trazer para um aparecer. Deixar ver em mostrando é o sentido da
palavra alema sagan, a saga do dizer” (HEIDEGGER, 2012a, p. 176).
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Assim, constituimos paralelamente aqui uma via de liberdade, pois somente
por essa podemos conseguir um mundo que exista e que se realize como mundo.

Essa liberdade, mesmo n&o sendo trabalhada aqui especificamente, € uma
“saga”, caracteristica mais propria daquele que se dispde desta abertura a qual
estamos apresentando.

Assim, longe de nos apoiarmos em um pensamento de ordem exotérico,
quase que inteligivel (muito pelo contrario), afastamo-nos de qualquer opgado que
nao recorra a um rigor € a uma clareza, a compreensao e formagao da experiéncia,
que forma uma espécie de “espagco” ou “lugar” e que buscamos ocupar
“serenamente”, esse € o maior trabalho aqui.

Como producdo conceitual, o que se destacou nesta tese foi, portanto, a
experimentagdo poética como filosofia, sobretudo a partir do pensamento de
Heidegger, e por esta via engendramos uma resposta do filosofar para além dos
modos mais tradicionais do pensamento, ou seja, reconhecendo que pelo trabalho
de Heidegger, que foi 0 mais longe nesta relagdo poesia e filosofia, o que pode ser
confirmado pelas diversas implicacées as diversas areas que reconheceram e que
utilizaram os trabalhos de Heidegger, como a psicologia, a antropologia, a teologia
etc., € que fomos capazes de iniciar uma possibilidade de compreender a relagéao
poesia e filosofia também como indicagdo a um novo platé do filosofar. Este outro
modo da experiéncia, e de sers® e agir no mundo, permite-nos vislumbrar a
possibilidade de uma outra forma de vida, diferente desta assumida até entao.

O acontecer da filosofia, quando do encontro do experienciar poético, € uma
via a que cada um pode percorrer e se da justamente pela e na ressignificacdo da
linguagem, esta que justamente conduz sendo para onde ja estamos: ser,
linguagem, poesia e origem - nada disso esta em outro lugar, no entanto a unica
tarefa do pensar é tentar chegar la, “todo pensamento do sentido é poesia e toda
poesia é, porem, pensamento. Ambos se pertencem mutuamente a partir da saga do
dizer que ja consente o ndo dito” (HEIDEGGER, 2012a, p. 216).

O experienciar poético € a imprescindivel escuta da linguagem quando ela
fala e para Heidegger a linguagem fala primeiramente no poema (HEIDEGGER,

2012a). E verdade que habitualmente pensamos que a poesia é apenas uma

68 Temos na afirmagdo “pensar e ser” a origem do caminho que Heidegger se propds a pensar, que
se da pelos gregos antigos, como ele mesmo cita em O principio da Identidade, de 1955: “O mesmo,
pois, tanto & pensar como também ser” (PARMENIDES apud HEIDEGGER, 1973b).
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modalidade particular da linguagem, mas isso s6 ocorre porque o homem continua
preso a representacdo metafisica da linguagem como instrumento e da arte como
matéria que recebeu a marca de uma forma. Instituimos aqui que, “para o pensador,
€ a poesia que torna possivel a linguagem” (ZARADER, 2004, p.241).

O que indicamos como uma via segura é a definicdo de uma experiéncia
com a linguagem, esta que pretende abandonar toda vontade de conhecimento que
nao se estabelega também como uma experiéncia. No caso da linguagem, a entrega
se traduz como essa experiéncia — e esta aqui ndao € conhecimento no sentido
corrente do termo. Entendemos a experiéncia, como antes de tudo, um acolhimento.
Quando conhecemos submetemos o que sera conhecido (a coisa) a representacéo,
em dissolugao disso, ter uma experiéncia é um submeter-se ao que se € (NUNES,
2012, p. 156), ndo como uma representacao.

Esta diretriz nos coloca n&do no ambito do conhecimento de um determinado
objeto, mas sim no ambito de uma experiéncia que resgata uma relagdo com o
objeto e essa se da pelo ativismo da disposicéo ao jogo do dialogo, numa linguagem
heideggeriana: reconhecendo a disputa mundo—terra. Assim, quanto mais vamos
nos tornando jogadores, ao invés de sentirmos que tudo esta sob controle, mais
ainda somos exigidos quanto a coragem, pois nao é uma via linear, clara e
convencional, mas radical, excéntrica, portanto inesperada (ndo seria a vida
exatamente isso?).

Pela nossa afirmagao de que “sim”, ha um “como” saltear, deixando o
trabalho menos linear para inaugurar, por exemplo, um outro comec¢o, apostamos
com isso que o resultado desobjetifica a vida e permite estabelecer nossa propria
historia, interpretando a verdade a ndo ser em termos de historia, como podemos
exemplificar recorrendo ao Mito da Caverna de Platdo, ndo como recurso
simplesmente didatico, mas como um movimento de deixar-vir-a-ser em que pela e
na histéria narrada se da o colher do sentido em sua mais profunda relagao, ou seja,
se experimenta a narragdo ndo em nivel objetivo, mas com ele, na soma de outras
disposicdes que a vida tem. Em resumo, o exemplo do Mito da Caverna pde em
cena uma série de elementos, com fatores de dramatizagdo, acontecimentos
sucessivos, lugares, objetos etc., € um convite a mudar de diregéo, entrar em outro
“‘caminho”, portanto acolher um novo sentido que sO pela objetificagcdo ndo seria

possivel.
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Esse novo sentido emerge da “...ruptura do comportamento habitual e da
opinido corrente.” (HEIDEGGER, 2008, [215]¢°, p. 170), que é derivada desta
experiéncia pela descricdo de sombras, cenas, reflexos, fogo, diferentes predicados
etc. E tanto uma mudanca do sujeito como do objeto, o que resignifica o conhecido,
a ética, os modos de ser. Quanto mais se adentra nessa liberagdo, mais resultados
modais surgem, quanto mais se acessa, mais se torna acessivel.

Dissolve-se qualquer dualismo entre ideia e mundo, entre pensamento e
experiéncia, propomos uma desconstrucdo deste modelo de quadro metafisico.

O experienciar poético recorrendo a objetos, formas variadas e insdlitas,
cenas outras, nao se fixa, ndo se da como acabado, pois € em si sempre distinto e
na sua variagao acolhe mais do que nega, é neste sentido que também vemos uma
habitacdo, um morar na linguagem.

Ao morarmos na linguagem, neste espaco nao instrumental, a compreensao
do ser como verdade se realiza como apice na experiéncia da escuta, como vimos,
em que “[...] corresponde a um poder dizer, que fala a partir da questionabilidade do
seer’ (HEIDEGGER, 2015, p. 407), ou seja, morar na linguagem é necessariamente
pelo salto, pois por ele “[...] empreendemos o projeto fundante da verdade do seer
como uma meditacao histérica” (HEIDEGGER, 2015, p. 9), sendo este o “[...]
minimo que pode ser realizado para a preparagao do espago da palavra”
(HEIDEGGER, 2015, p. 407).

Assim, a linguagem poética desperta a histéria e seu despertar é
necessariamente em virtude da liberdade, pois uma experiéncia nao livre nao €
verdadeira experiéncia: ela se torna mais verdadeira s6 se € produto e causa de um
acréscimo de liberdade. Esta possibilidade da verdadeira experiéncia, da
experiéncia aberta, ndo forgada, livre, € um pressuposto ou uma consequéncia?

Indiferentemente da opgao, é ser-salto, pois ha uma radical transformacao
no processo, como no mito citado, que a possibilidade do prisioneiro de aceder a
novas experiéncias € devida a possibilidade de liberar-se da sua condicdo inicial, na
qual é forcado a ver s6 diante de si sem possibilidade de movimento (CHIURAZZI,
2019, p. 54). Platdo no mito ndo explica a libertagdo, mesmo que alguns supdem

que haja um conhecimento transmitido pelo fildsofo despertando o prisioneiro, como

69 O numero em colchetes se refere as paginas em Wegmarken, Gesamtausgabe, Band 9.
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em Meditagbes Cartesianas. Além do fato desta hipétese nos levar a pensar que ha
no fildsofo uma memoaria ancestral (uma anamnese do mundo das ideias).

Afastando-se dessa construcéo, cabe recolocar o “como” ao acesso, o como
se efetiva a experiéncia de ser-salto, sempre no plano da liberdade, especialmente
pelo “distanciamento da atitude do pensamento que representa, [...] afastando-se da
comum representagdo do homem como animal rationale” (HEIDEGGER, 201971, p.
58).

Ser-salto é em suma um despertar de uma outra histéria, agora cabe
esclarecer aqui como se da no nivel do pertencimento, no qual permite uma
“penetracdo no ambito desta entrega como propriedade que dispde e harmoniza a
experiéncia do pensar’ (HEIDEGGER 1971, p. 59). Assim, o experienciar poético
acessado pela voz silenciada e “inquestionada do seer” (HEIDEGGER, 2015, p. 9),
mesmo estranha e incompreendida num primeiro momento, supera e resgata o
aberto, dando a este ndo uma via fechada, como muitos quiseram (especialmente os
que inauguraram um inicio), mas como via aberta, portanto “imensuravel”’, “a
plenitude do acontecimento da apropriagdo € incalculavel” (HEIDEGGER, 2015, p.
11).

Apontamos que, assim como os poetas, os fildsofos também acessam uma
experiéncia do poético e podem pela sua filosofia conduzir outros por este “dizer
pensante”, ou seja, € uma diretiva capaz de retomar o seer mesmo. Se o ser-salto é
a experiéncia poética em curso, precisamos apostar no “[...] projeto da verdade da
poesia na meditagdo e na tonalidade afetiva, nas quais o ser-ai por vir vibra’
(HEIDEGGER, 2015, p. 407). Os que assumem serem a “experiéncia poética”, estes
que tém o dialogo instituido do escutar e do silenciar, sdo tomados da necessidade
de outra histoéria, sdo os “crentes propriamente ditos” (HEIDEGGER, 2015, p. 17); a
relacdo da poesia e do filosofar resulta nessa avidez.

Temos, portanto, primeiramente uma necessidade despertada pelo resgate
do amor pelo ser-salto abismal, especialmente por aqueles salteamentos ja feitos e
que podemos experimentar e nos dispormos, por meio de pensadores como
Heidegger, podemos retomar uma disposi¢ao assim como ele se dispds e visitar sua
indicagao filoséfica que tem como intencdo um convite, para que nds também
possamos experimentar - também saltear. O resultado dessa compreensao de
acesso nos garantira o instante que sustentara o experienciar da poesia como

filosofia.
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4.1 O SER-SALTO DE HOLDERLIN DISPONIVEL A HEIDEGGER PELO DIALOGO

Partimos da ideia de que nosso pensamento, também (talvez até sobretudo),
se sustenta pelas representacdes, pela clara e esclarecida explicagado das coisas a
partir do que julgamos ser bom e necessario. O que nos é apresentado como
naturalizado na esfera do pensamento é provavelmente apenas a longa duragao de
um habitual (um habitualizado) que esqueceu que antes de ser habitual era um
inabitual, ou seja, era antes um estranho ao que hoje ele é; este (0o que foi
naturalizado) esqueceu que em algum momento ja foi estranho, que em algum
momento “saltou” até se tornar o que é, um “novo” habitual instituido. O que
queremos dizer aqui € que a possibilidade de um alcance a um novo pensamento &
somente quando este se abre e se comporta como ser-salto e este é ser uma
disposicao aberta e, ainda, precisa ser um movimento mais extremamente saliente e
ousado “[...] no proceder do pensar inicial [anfanglichen], que deixa e que langa tudo
0 que é corrente para tras de si e nao espera nada imediatamente do ente. [...] € a
ousadia de uma primeira penetragdo no ambito da historia do ser.” (HEIDDEGGER,
2015. p. 224).

O ser-saltos e estabelece na e por uma experiéncia, e essa volta a morar na
linguagem, manifestada como poética e filoséfica quando da disposi¢cao ao dialogo.
Assim, quando se trata de experiéncia em sua poténcia de pdr-se em movimento,
um experienciar poético, compreendemos que foi necessario o abandono do “chao”
e a fixagdo de uma coragem para um abismo. O experienciar poético se apresenta
cComo um perigo, mas um perigo necessario, pois € “[...] preciso haver mortais que
mais cedo atingirdo o abismo” (HEIDEGGER, 2012b, p.115). Mas quem ¢€ este que
primeiro atinge o abismo? Como identificar que houve um salto, que surgiu um ser-
salto?

Para Heidegger, € o poeta quem mais cedo se deixou conduzir-se ao limite da
lingua e, consequentemente, para a possibilidade do n&o dito e do que ha ainda por
dizer. Para ele, esta € a missdo dos poetas e da poesia, que pode ser escutada por
todos a partir do experimentar poético. Portanto, sdo os poetas os mais nitidos no
salto, sédo eles que deixam um chao rumo a um abismo.

O ser-salto deixa manifestar o significado de uma instalagdo que
normalmente ndo é experimentada, que é o abismo, que liga um antes a um novo,

um primeiro comego € o outro comeg¢o. O que isso quer dizer? Sem esse
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reconhecimento e acolhimento do abismo (pelo acesso do ser-salto), a via
permanece apenas como variagdo do primeiro comeg¢o (e talvez Unico),
desencadeando desdobramentos que ja conhecemos bem, encobridores de
qualquer outro comecgo possivel, como a manutencdo de um tipo de cultura, de um
modo de ser. Para Heidegger, o ser-salto seria uma decisdo, uma coragem, “de um
ou outro”, pois se trata de uma possibilidade ou outra, mas agora ciente que ha
possibilidades, no plural.

Por exemplo, a afirmacdo “a ciéncia ndo pensa”, que escandaliza a
representacdo habitual, é emitida por um ser-salto dado. Para isso, precisamos
deixar a frase seu carater escandaloso, mesmo quando a essa se segue uma outra,
segundo a qual a ciéncia, tal como todo fazer e desfazer do homem, seria orientada
pelo pensamento. A relagdo entre pensamento e ciéncia s se mostra auténtica e
frutifera quando se torna claro o abismo que ha entre eles- na verdade, quando esse
abismo se revela intransponivel, “das ciéncias para o pensamento nédo ha nenhuma
ponte, mas somente salto” (HEIDEGGER, 2012b, p. 115), este ndo nos leva

somente para um outro lado, mas para uma regido inteiramente outra.

Pensar o ser exige cada vez um salto [Sprung], um salto para o sem-chao
[Boden-lose], a partir do solo habitual sobre o qual os entes sempre se
acham num relacionamento conosco. E como se este sem-chao viesse a luz
como o livre, e é 0 que denominamos quando consideramos nada de mais
amplo nos entes do que seu "é". Esse pensar genuino se da por "saltos",
pois ndo conhece pontes, parapeitos e escadas do esclarecimento, que
sempre somente deriva entes de entes, permanecendo no "solo" dos
"fatos". (HEIDEGGER, 2008, p. 214)"".

Heidegger, pela metafora do salto, se refere a instauragdo do acontecimento
apropriativo, referindo-se ao carater subito ou mesmo repentino do evento: o
acontecimento apropriativo como um movimento instantaneo de articulagcao (e
rearticulagcdo) da historicidade do ser, no qual essa se abre “de uma s6 vez” e em
totalidade. O acontecimento apropriativo representa o “conceito final” dentro das
consideragdes de Heidegger sobre como pode um mundo histérico se estabelecer

em sua medida. O “dar-se do ser como um mundo nao depende mais, assim, do ser-

"®Heidegger usa a expressao kierkeggardiana: “ou-ou”. KIERKEGAARD, Saren Aybe. Ou -- Ou Um
fragmento de Vida (Primeira parte). Tradugdo: Elisabete M. de Sousa. Lisboa: Relégio D'Agua
Editores, 2013.

"1 (HEIDEGGER, 1982, p. 223)
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ai para a sua determinagao, nem para a determinagao do significado de cada ente
que atravessa seu evento” (DIAS, 2015, p. 159).

O salto dado é no plano do seer e significa 0 acontecimento de se arremeter
para a outra via na historia. Nessa “outra via” se suprime o espacgo-tempo concebido
no primeiro comego, obviamente inaugurando outra coisa. Saltar é entédo situar-se
no coragdo desse acontecimento, mas ndo como se ele estivesse a espera ou
adiante como um advento que provém do futuro, pois o saltar ja € o evento em acéo.
N&o ha espaco entre o salto e o acontecimento, mas desde que o saltado seja o
evitar, o passar por alto, o encerrar a continuidade do primeiro comeg¢o que se
executa na projegao para o outro comecgo.

Nesse sentido, o salto € a experiéncia mais radical dos insélitos, isto €,
daqueles fundadores de abismos capazes de reter a experiéncia de suportar a
proximidade do mais distante, ou ainda, de avangar para a zona ou instancia em que
ja nada se espera do ente, por isso falamos em ser-salto, pois € a experiéncia
assumida e compreendida para esta ousada atividade, enquanto o salto ja é em si
uma atividade propriamente dita, como podemos ver ao lermos obras de Heidegger
como Explicagbes da poesia de Hoélderlin, O hino de Hélderlin: recordagéo, entre
outros. O salto foi a experimentagdo de uma recusa do antigo para algo novo, o que
nao significa abandono do antigo, mas um “risco de um abrir caminho no ambito da
histéria do seer.” (HEIDEGGER, 2015, p. 227).

O salto, afirma Heidegger, “leva o pensamento sem pontes, isto é, sem a
constancia de uma progressao, para uma outra area e uma outra maneira do dizer”
(HEIDEGGER, 1957, p. 83). Por exemplo, se pensarmos que rememorar (passado)
e antecipar (destino) corresponde a um pensamento dinamico, pois nao se fixa nem
busca linearidade, identificamos um salto, pois nesta estrutura de pensamento ha
uma exigéncia de deslocamento que necessita identificar o primeiro comego para

entao unificar o “foi” e com o “sera”. Conforme Heidegger,

[...] o salto abandona a area de desprendimento e, ao mesmo tempo,
recupera novamente o abandonado na meméoria, de forma que o ter sido s6
agora se revela imperdivel. Contudo, para onde é que o salto previamente
refletido entra, ndo é uma qualquer zona imediatamente transponivel do
existente, mas a area daquilo que advém primeiro como digno-de-ser-
pensado. (HEIDEGGER, 1957, p. 131)
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Esse pensamento do impensado (uma memdria esquecida) diz respeito ao
acontecimento apropriador, capaz de no processo de “recuperagao” atentar até
mesmo em um outro comecgo, que se esboga no mais violento confronto do
pensamento (justamente por ser outro) e isso, por meio de uma linguagem
capacitada, ou seja, que é capaz de dar conta desse pensamento. Assim, o
pensamento do “foi-serd” ao mesmo tempo em que recupera 0 primeiro comego na
visdo daquilo que |lhe & mais préprioo faz também distanciando-se dele; movimento
duplo que apresenta o antes conhecido e o antes novo como instauragdo de um
outro comego (WU, 2006). Tendo o comego como uma recordagcdo, podemos

colocar o pensar do destino, que ocorre da seguinte forma para Heidegger:

[...] recordar, isto €, o destino sido, exprime, contudo: refletir, e, na verdade,
sobre aquilo ainda impensado no sido como o a-ser-pensado [vor-
denkendes]. A este corresponde o pensar apenas como ante-pensado. Re-
cordar o sido & ante-pensar no impensado o a-ser-pensado. Pensar é
antepensar recordando. (HEIDEGGER, 1957, p. 138).

A relagao travada pelo pensamento como aquilo de que é a linguagem e nao
sob ou além dela possibilita o0 que néo foi pensado agora ser dito e é assim que o
Novo surge, sempre em correspondéncia com essa nova forma de se apreender pelo
desprendido movimento causado pelo salto. O ser-salto acessa a linguagem se
apropriando de sua forga, deixando aparecer um dito e se permitindo dizer mais,
pois se mantém no aberto, “este salto ndo exige digressdes [...]” (HEIDEGGER,
2008, p. 215).

Assim, como o ser-salto ndo € apenas um desprendimento sobre um
abismo, mas uma possibilidade, com seu acesso principal: pelo dialogo, que pde a
abertura e que gere o aceno (deixa aparecer um abismo na via), cabe insistir na
pergunta: mas como recorrer a uma disposicdo de ser-salto? Entendemos que
manter-nos nessa pergunta nos mantém também no movimento do dialogo,
querendo acolher o que foi dito (Sagen) num “dialogo com o mundo” (NUNES, 2012,
p. 192).

Podemos responder remontando o “‘como” Heidegger se dispds, como ele
estabelece-se como ser-salto, pelo salto dado por Holderlin, ou seja, “Heidegger se
posiciona como aquele que escuta Holderlin, para além de uma dimensao
meramente estilistica ou linguistica, para além de um cénone critico literario.”
(CAPISTRANO, 2006, p. 203).
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Voltamos a reconectar Heidegger com as poesias de Hoélderlin; voltamos ao
momento de como aquele se manteve na atividade do salto e, assim, retomamos os
principais elementos desse encontro e ser-salto instituidos pelo dialogo, para trazer
de forma mais clara o experienciar poético como filosofia.

A poesia de Holderlin ressoa o que nédo parece estar no presente, seus
poemas sao um salto rumo ao mistério. Um salto ao que sobrevive entre o céu e a
terra, deuses e homens, e que pertence principalmente a escuta. O que vemos é
uma reivindicagdo de um novo anunciar que implica um recolhimento enquanto
concentracdo no que é dito e, assim, € sempre necessario haver alguém que se
abra a uma tal presenca, a qual da a possibilidade propria de escutar o siléncio. A
coragem a esta disposicdo de reivindicagdo histérica da verdade é explicita em
Holderlin, como uma “[...] insisténcia no ambito do impulso do que ha de mais
questionavel, que é usado pelos deuses e esquecido pelo homem, e que nos
denominamos o seer’ (HEIDEGGER, 2015, p. 417).

Vé-se que Holderlin prové a Heidegger a experiéncia de salto, do ser-salto,
conferindo um destino histérico de outra verdade, “referida ao homem pelo
encaminhamento da saga do dizer, toda linguagem proépria é envio e, assim, destino”
(HEIDEGGER, 2012a, p. 213), ndo como comego, € sim como principio (origem), o
que confere uma “[...] total alteragdo das condigbes” (HEIDEGGER, 2004, p. 11).
Essa radical disposigdo se da pelo didlogo, que “[...] com a poesia busca evocar a
esséncia da linguagem para que os mortais aprendam novamente a morar na
linguagem. O dialogo do pensamento com a poesia é demorado [...], 0 que se faz a
partir da poesia € um dialogo pensante” (HEIDEGGER, 2012a, p. 28-29).

E demorado porque exige um ser-salto quanto & totalidade, essa é mais
dificil de se experimentar e dispor, pois 0 comec¢o é rapidamente esquecido por nos,
especialmente quando nos apegamos ao resultado derivado dele como uma unica
fonte, nossa origem, como a fonte de onde o comego vem, compreendida sé no final
dos acontecimentos. Dialogar é se demorar nessa origem que gera um comego e do
seu resultado um outro porvir. Essa afirmacgéo é diversas vezes dita por Heidegger
quando do dialogo com Haélderlin, principalmente em Hinos de Hélderlin: “O comecgo
€ cedo deixado para tras, desaparecendo na continuagdo dos acontecimentos. A
origem, pelo contrario, [...] s6 no fim esta plenamente presente.” (HEIDEGGER,
2004, p. 11-12). E didlogo aqui a disposicdo que conduz a origem. Germania é

colocado no comecgo para apontar o inicio (HEIDEGGER, 2004, p. 12).
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Isso abre o saltar, pois se trata de “um outro destino relativamente aquele
que se diz” (HEIDEGGER, 2012a, p. 67) e, ao saltar, afirma Heidegger, aponta-se
para “[...] o mais longinquo e dificil [...] sob o nome de Hdlderlin” (HEIDEGGER,
2004, p. 12).

O que Heidegger propde como tarefa do pensamento aqui ndo é apenas
uma mera oposi¢ao em relagdo ao que ja existe, mas uma recordacgao e destinagao,
que desraiga a tradicdo autossuficiente da razdo (especialmente no apice da
modernidade técnica) na volta a partir de si mesmo. E assim, uma retomada do que
poderia ter sido (de cada um) em sua possibilidade encoberta. Pelo ser-salto, temos
a possibilidade de remeter ao que poderia ter sido, ou seja, 0 que nao foi, para agora
uma nova relagdo com o ente, “0 novo tem em vista aqui o frescor da originalidade
do reiniciar, que ousa se langar em dire¢cdo ao futuro do primeiro inicio por isso, nao
pode ser de modo algum “novo”, mas precisa ser antes mais velho do que o antigo.”
(HEIDEGGER, 2015, p. 419).

Isso garante que “pensar originariamente € instalar-se no abismo”
(HEIDEGGER, 2015, p. 420), experiéncia que reune o que foi e 0 que sera sob outra
égide; s6 sob constante ser-salto.

O pensamento que se da pela experiéncia no dialogo e quer (necessita) o
salto, ou seja, sem forga-lo, pois “ndo queremos adaptar Holderlin ao nosso tempo,
antes pelo contrario: queremos sujeitar-nos, a nos e aos que h&o-de-vir; a
dimensé&o do poeta” (HEIDEGGER, 2004, p. 12 — destaque nosso), ndo busca mera
contraposigao e inversdo do anterior, mas decorre da visao antecipativa de seu
pensamento. Manter-se no “hoje prolongado” é instaurar uma verdade que deve
continuar sempre a mesma. Se o salto fosse s6é uma inversédo, o que ele traria de
novo quanto ao que deve ficar aberto? Inverter ndo é diferente do conservar, foi isso
que o dominio da metafisica promoveu, pelo predominio do ente sobre o ser.

Nao sera inteligivel o pensamento que se mantém no aberto do salto, pois
nossa estrutura ndo permite inteligibilidade, como diz Heidegger, os que saltam sao
“‘ininteligiveis” “[...] seu questionamento e seu dizer sdo incompreensiveis para o
hoje” (2015, p. 419). Os pensadores do ontem e do destino, os que antecipam de
outra forma o outro comecgo, ainda nédo tém espaco suficiente. Isso significa se
langar no impensado, em que ndo ha um chao firme, no desespero e na duvida, no

outro comeco.



103

[...] no interior do acabamento da metafisica ocidental [...], a questdo da
verdade como a questdo que a tudo suporta e em cuja esséncia se
essencializa o ser interpretado de multiplas formas na metafisica nao
permanece apenas tao inquestionada como antes, mas € mesmo totalmente
soterrada em sua questionabilidade, esse acabamento da metafisica se
transforma em um fim. Esse fim, contudo, é a urgéncia do outro comeco.
[...] Na medida em que visualizamos essa sombra enquanto sombra, ja nos
encontramos em uma outra luz, sem que encontremos o fogo do qual a sua
reluzéncia provém.
“Muitos viajantes falam sobre isso
E a cacga erra pelos penhascos
E o rebanho vagueia pelas alturas,
Em sagrada sombra, porém,
Na verde encosta habita
O pastor e contempla os cimos.”
Holderlin. “Mae Terra” (Hellingrath 1V, 156).
(HEIDEGGER, 2010, p. 509-510)

Encontrarmo-nos em “outra luz, sem que encontremos o fogo”, como diz a
citacao, é ja estar no salto e, com Hoélderlin, além de nao ser facil e viavel para as
necessidades diarias, ou promover uma ligdo, de forma que se possa criar opiniao,
como exorta Heidegger, é para além de se adaptar a Holderlin, pois n&o seria
didlogo, é antes um querer, pois “0 nosso proceder, em geral, subordina-se [...]”
(HEIDEGGER, 2004, p. 13).

Esse “subordinar-se” da indicios de varias atitudes preliminares, para sé
entdo efetivarmos o dialogo aqui empreendido e adentrarmos na relagdo que se
quer: filosofia e poesia. Centrados aqui quanto a essa relacdo, o que nos cabe
afirmar € que, no experienciar poético, acessamos a filosofia, também, como um
“[...] despertar e a concentragado da esséncia mais intima do individuo, pela qual ele
recua ao fundo do seu ser-ai” (HEIDEGGER, 2004, p. 15), o que nos leva a uma
atitude oposta, a um:“queremos poupar-nos [...] decompor a obra poética em
conceitos, de vasculharmos um poema apenas em busca de opinides filoséficas do
poeta e de teoremas, de, a partir dai, construirmos o sistema filoséfico [...]” (2004, p.
13). A partir desta “oposi¢ao” conceitual, insistimos que o acesso nao é involuntario
e também nao analitico, mesmo que haja uma tentagcdo de preservar “[...] uma
atitude habitual e diaria perante um poema, irmos busca-lo, por exemplo, em horas
secas e vazias, como um fugaz recurso de emergéncia espiritual e, depois, pormo-lo
de parte novamente; ou pegarmos em poemas como se fosse algo de existente,
analisa-los e explica-los” (2004, p. 28), mas, sim, deve ser o contrario “[...] a poesia
a sobrepor-se a nos, de forma que o nosso ser-ai se torne o suporte vital do poder
da poesia.” (2004, p. 28).
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Ainda concentrados na ideia heideggeriana de “subordinar-se”, vamos ao
encontro da negacdo do processo de averiguagdo da linguagem poética pela
interpretacdo de significados e o que vai se avolumando tem um “resultado nulo”
(HEIDEGGER, 2004, p. 25), precisamos “[...] superar o poema enquanto um trecho
meramente existente. O poema tem de se transformar e de se evidenciar enquanto
poesia.” (2004, p. 28). E investigar na relagao entre as imagens e as representagdes
que sdo usadas na linguagem poética o que também resultaria em nada além de
erudicdo, pois “tais “investigagdes” sao, por vezes, um passatempo do agrado dos
eruditos” (HEIDEGGER, 2004, p. 25).

Nega-se assim a leitura de conteudo e forma, que pode ser aplicada a tudo e
a todos, afigurando-se numa definigdo absoluta e atemporal como queriam os
gregos antigos, por exemplo. Como lembra Heidegger, por ser este o espirito grego,
justamente ai reside nosso questionamento, reivindicando o nosso espirito, mesmo
que se presente arraigado.

Sabendo o que ndo se deve pbér como elementos ao experienciar poético,
tracamos mais uma referéncia, “estar na esfera de poder da poesia” (HEIDEGGER,
2004, p. 28). Como experimentar efetivamente essa “esfera de poder”?

Iniciemos pelo “estar”, que é estabelecer as condi¢des para que haja poesia
e o estabelecimento de uma realidade completamente diferente que determina a
vida. Este “estar” requer uma interpretacao destemida e excéntrica.

Vejamos esta relagdo pelo Aforisma 9, de Holderlin, Germénia acessado

(escutado) por Heidegger:

A maior parte das vezes, os poetas surgiram no inicio ou no fim de uma era
do mundo. E cantando que os povos saem do céu da sua infancia para a
vida activa, para o pais da cultura. Cantando, regressam dai para a vida
primitiva. A arte é a transigdo da natureza para a cultura, e da cultura para a
natureza. (HEIDEGGER, 2004, p. 28-29)

Ha um destaque explicito quanto ao experienciar, esse que € poesia
resgatando a disposi¢ao em sua forma mais prépria, como veremos mais adiante.

Podemos dizer que pela disposigdo do dialogo fica claro que ha uma
“estrutura habitativa”, ou seja, a poesia € visitada, e dela vem a tona a vida em sua
forma mais aberta. Trata-se, pois, de um evento revolucionario, por isso tratado
como salto, além das expectativas, nada cotidiano ou simples. E, ainda, cabe

reforgar que este evento ndo é um experimento que “[...] ja é sempre algo buscado
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de algum modo e esse buscado sob a aplicacédo de determinados expedientes.”
(HEIDEGGER, 2015, p. 158), mas um deixar aparecer que possibilite encontrar o
caminho que leva a um “[...] acontecimento apropriador unico no interior da historia
velada do seer.2(HIEDEGGER, 2015, p. 132). Ndo €& um experimento, mas
podemos dar as condi¢gdes para o acesso, isso € diferente, pois um caminho que
possibilite ao acesso ndo é a mesma coisa que um método que indique o acesso e
que determine como se dara todo o mais.

Podemos recorrer a outra experiéncia (outro acesso), agora retomando a
primeira parte da palestra O Ister, que Heidegger pronunciou em 1942 como titulo de
uma palestra na Universidade de Freiburg, publicada em 1984 no volume 53 da
Gesamtausgabe, citando Holderlin: “Aqui, no entanto, desejamos construir. Para os
rios tornam aravel. A terra.” (HEIDEGGER, 1996, p. 10 — tradugdo nossa). Como
devem ser lidos a imagem poética no O ister a respeito do “rio” e do “aqui”? Uma
coisa é certa, as imagens do “rio” e do “aqui” sdo imagens do poeta. Mas sao
metaforas? ldeias? Ha um significado?

Heidegger faz uma releitura também historica, embora menos central em seu
caminho, ou seja, seu acesso foi resgatando o que a histéria pode contar, mas,
sobretudo, sem reduzir o hino a prosa ou a uma espécie de pseudofilosofia, ou
ainda, p6s de lado “interpretacbes psicolégicas ou nogdes de significados
simbdlicos”, de “expressdes ao menos da forma mais convencional que temos
contato” (HEIDEGGER, 1996, p. 26-28) e, em vez disso, Heidegger procurou habitar
a linguagem e o humor promovidos por esta poesia em questdo, resgatando sua
"sintonia fundamental" a fim de finalmente localizar o essencial, que estabelece uma
relagdo com o seer, neste caso uma co-experiéncia com Holderlin, apoiado na
possibilidade de desocultar, como nos diz o proéprio titulo da sessdo 4 desta mesma
obra: “The concealed essence of the river’ (p. 18) — A esséncia oculta do rio.

Sem esta disposicdo ao habitar na palavra nos fixariamos numa visao
representacional baseada apenas pelo ja sabido dominio do platonismo no
pensamento ocidental, evitando “[...] qualquer tragco possivel de um evolucionismo

teleolégico que empurrasse a humanidade em diregdao ao futuro.” (CAPISTRANO,

2 Cabe destacar aqui que neste ponto da obra Contribuicbes a filosofia: do acontecimento
apropriador Heidegger faz uma distingdo entre a experiéncia da ciéncia e a experiéncia do
acontecimento apropriador, fazendo varias distingbes, mas todas elas indicando o que mais tarde
seria essa “via”, na qual estamos aqui indo ao encontro e, sim, determinando que ha uma espécie de
estrutura minima, mesmo que ainda seja, parafraseando Heidegger, “Para os poucos — para 0s raros”
(p. 15), como titulo da Sessao 5 deste mesmo livro citado.
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2006, p. 32). Em outras palavras, para a pergunta "O que é o rio no Ister?", nossa
resposta precisa sair do que seria provavelmente o mais imediato a ser respondido,
que o “rio” se constitui em uma realidade geografica e histérica. Para habitar na
palavra ocultada, assim como fez Holderlin e acessou (experienciou) Heidegger,
precisamos resgatar que a “propria realidade do que € real - ndo em si real - € a
primeira matéria e fonte” (HEIDEGGER, 2000, p. 114), primeira, mas nao decisiva.
Entdo, abandonar a visdo do rio como uma realidade geografica e historica sobre a
qual o poeta projetaria um significado simbdlico para experimentar o “rioc” como uma
essencializacdo do lugar e como a esséncia da temporalidade entendida como
viagem (Wanderung), “O rio esta simultaneamente desaparecendo e cheio de
sugestdbes em um sentido duplo. O que é préprio do rio €, portanto, a plenitude
essencial de uma viagem. O rio é uma viagem de forma singular e consumada.”
(HEIDEGGER, 1996, p. 30 — tradugao nossa).

Essa essencializacdo se da como a morada, por isso uma experiéncia, um
experienciar. E o lugar da nossa histéria que cumpre a vocagdo do homem de ser
historico.

Portanto, o acesso esta nessa entrega e sobretudo numa insisténcia soébria e
avida pela filosofia, quanto ao deixar-ser, especialmente pelo ritmo, pela atmosfera
da palavra. Ritmo e atmosfera aqui j@ o sdo quando do processo dialdgico
promovido. Assim, vamos descobrindo “tudo o que é seu € aquilo a que o ser
humano pertence e deve pertencer se quiser cumprir o que |lhe é destinado e o que
lhe convém, como seu modo especifico de ser’. (HEIDEGGER, 1996, p. 21 —
tradugao nossa).

Outro acesso de Heidegger que podemos também resgatar agora, que
corrobora ainda mais o que estamos afirmando, pode ser percebido em A Origem da
Obra de Arte quando ele descreve a terra como aquela que se esconde por si
mesma. Essa concluséao indica que se ela se esconde € preciso saber ir ao encontro
para revela-la, visitar e experienciar este “[...] lugar aberto em cuja abertura tudo é
diferente do habitual” (HEIDEGGER, 2010b, p. 63). Ao esconder-se, ela ndo é como
que invisivel aos olhos, mas impenetravel quanto ao entendimento que queremos
dominar. A terra, em sua distincdo do mundo, é incomensuravel, € o lugar da
desmedida (Unmass), de um excesso ou perda de pensamento (HEIDEGGER,
2010b). Podemos ver mais claramente isso quando do exemplo que Heidegger da

sobre o peso de uma pedra. Diz ele que o peso aqui € sentido e, em seguida, o
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“calculamos”, mas sempre resistindo, pois atribuir um numero nado é captar
inteiramente 0 que € o peso da pedra, e sim se conformar. O peso “desaparece”
assim que o deixamos de lado, assim como querer medir um raio de luz em termos
de comprimentos de onda, pois assim que analisamos ele desaparece. Isso quer
dizer que ndo é o entendimento que institui uma relagdo auténtica com a terra, ha
uma resisténcia que precede o entendimento e se mantém apds sua compreensao.

Assim também em Par de sapatos de uma camponesa’ de Van Gogh, em
que a terra dispde afetivamente a camponesa para o seu mundo, sem fixar um
entendimento, mas oferece um lugar de experiéncia que tem um peso de revelagao.

Se a grande poesia ndo € apenas uma diversao estética fragil, mas uma
linguagem em sua forma mais intensa e genuina, a missdo do poeta € fundar a
relagdo de um povo com o ser, resistindo ao raio divino e trazendo-o em palavras
(HEIDEGGER, 2010b, p. 30-31, 33, 90, 227).

E este Holderlin, este ser-salto que Heidegger estabeleceu como dialogo,
experimentando igualmente sua palavra poetada e deixando aparecer outro
pensamento, outra filosofia.

Aqui, apontamos apenas fragmentos desse caminho do experienciar poético
de Holderlin, pois pretendemos responder agora, antes da ultima parte, como a
disposicao fundamental da poesia se oferece como lugar e sendo esse também é
ocupada pelo pensamento. Como adentrar neste lugar de experiéncia, confirmando

que somos ser-salto?

4.2 O ENGENDRAMENTO DA DISPOSIGAO FUNDAMENTAL

Quando ele tinha de interpretar textos, em contrapartida, eu tinha com
frequéncia dificuldades porque ele ajustava com violéncia os textos as suas
interpretacdes e trazia ai a fala o conhecimento do pano de fundo das
palavras. Todavia, o fato de ele ter sabido efetivamente liberar a
multiposicionalidade das palavras e a forga interior de gravitacdo do uso
vivo das palavras e de suas implicagdes conceituais, agu¢gando 0s nossos
sentidos para tanto, me parece ser a heranga permanente que ele deixou
para tras e que nos reune a todos aqui. Esse era o sentido positivo do termo
“destruicdo”, no qual ndo ressoava nada como uma dizimacgdo. E isso que
qualquer um pressente - mesmo que s6 tenha aprendido as duras penas o
alemdo ou s6 domine imperfeitamente o grego. Nao se trata aqui da
assungao de um vocabulario e da observancia de regras, mas de uma
constante formacgéo de horizontes e de uma abertura para o outro.
(GADAMER, 2009, p. 69).

73 Cf. anexo 1.
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Seguimos para nosso ultimo momento da via, em que a disposi¢cao
fundamental quando do acesso a poesia é propriamente ja em si o experienciar
poético e € nessa condigdo que o0 pensamento acontece como verdade, deixando vir
a tona pela meditagdo o pensamento filosofico.

Compreendemos o0 que €é a disposicdao fundamental assim como
compreendeu Holderlin, que defendia algo contrario em seu tempo, contrario as
designagdes que defendiam a disposicdo apenas como um “[...] <sentimento>,
palavra que [...] estava sujeita a multiplas interpretagdes, mas que, na sua esséncia
metafisica, nem é universalmente experimentada, nem, muito menos, compreendida
e justificada.” (HEIDEGGER, 2004, p. 85).

Contrario a seu tempo, foi também Heidegger, no que diz respeito a uma
exposicao do que é a disposi¢ao fundamental, ndo concordava que era apenas uma
atividade de humor com caracteristicas que pudessem ser apontadas ou
esclarecidas, pois isso se equivaleria a uma espécie de razao que se sobreporia a
tudo, voltando-se ao que menos queria (e aqui hdo queremos também): tragar um
modo de pensar que seja exclusivo pelo entendimento da razdo calculadora e
esclarecedora de certas tendéncias, sobretudo positivistas.

Assim, nossa compreensao aqui €, ainda mais, de estabelecer o movimento
criador quando da nossa tomada de estar com a disposi¢ao fundamental, por isso
cabe retomar que é a partir da via ja percorrida (o diadlogo e o ser salto (ser-salto))
que acessamos um estado de acolhimento descrito como experienciar poético e por
ele nos dispomos fundamentalmente ao pensamento aberto.

Na ordem do pensamento, a filosofia € entendida por Heidegger pela mesma
esteira holderliana, como podemos ver em sua exortacdo do poeta-filésofo no fim do
primeiro volume |l de Hyperion, dizendo que “[...] sem a poesia, disse eu, nunca
teriam se tornado um povo filosofico!” (HIEDEGGER, 2004, p. 29 apud HOLDERLIN,

p. 186) - Holderlin se referindo aos gregos. E continua:

O que tem a Filosofia, retorquiu, o que tem a fria altivez desta ciéncia, a ver
com poesia? A poesia, disse eu, certo do meu ponto de vista, é o principio e
o fim dessa ciéncia. Como Minerva da cabega de Jupiter, ela nasce da
poesia de um ser infinito e divino. E assim, no fim, também acaba por
convergir novamente nela o inconciliavel na fonte misteriosa da poesia.

Do mero intelecto ndo nasce qualquer Filosofia, porque a Filosofia € mais
do que, apenas, a compreensao limitada do que existe.

Da mera razado nao nasce qualquer Filosofia, porque a Filosofia € mais que
a exigéncia cega de um progresso que nunca termina na unificagdo e
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distingdo de uma possivel matéria. (HEIDEGGER, 2004, p. 29-30 apud
HOLDERLIN, p. 187, 191)

Essa exortagao vai ao encontro do que apontamos aqui como o ponto central,
em que podemos nos dispor a filosofia pelo experienciar do poético, o que exige
primeiramente uma renuncia a um desejo, ou a um intelecto que se sobrepde, ou
ainda a uma linguagem instrumental. O que fica € um experienciar da poesia, € um
expor-se a histéria, a vida, ao passado, relembrando, e, para além da lembranca,
potencializar o que poderia ter sido diferente do que se &, sempre atento no cuidado
de si, para que s6 entdo possamos “[...] sair da nossa ftrivialidade quotidiana”
(HEIDEGGER, 2004, p. 30). Mas como podemos garantir uma “exposi¢céo” digna de
adentrar no “jogo” da poesia como experienciar poético e fundar a disposicéao
fundamental capaz de deixar aparecer o pensamento?

Primeiramente é preciso saber que a exposi¢cao € sobretudo uma superacao;
superar €, como diz Heidegger, uma luta, primeiro travada “[...] contra nés proprios”
(HEIDEGGER, 2004, p. 30), nés, enquanto ser-ai, que haviamos nos afastado ou
até fomos afastados da poesia, como que “sentados na praia cegos, coxos e surdos
e ndo vemos nem ouvimos nem sentimos a ondulagdo do mar.” (HEIDEGGER,
2004, p. 30). Se, como disse Heidegger, a “filosofia € sempre um inicio e exige a
superagao de si mesma” (2015, p. 40), cabe recolocar como a “luta de superagao”
podera ser operada e mais ainda também experimentar o poético, estando
disponivel.

Portanto, essa “luta” de superacédo corresponde a um trabalho de ser-salto,
nao de pequenas transformagdes ou que resgata parte do que ja foi vivido, € um
movimento de frente a um abismo, pois € exatamente pelo ser-salto que voltamos a
experimentar a abertura, que permite resgatar o mais essencial a vida: “...] a
estrutura sonora e vibratoria da palavra.” (HEIDEGGER, 2004, p. 31). Assim, lutar é
recolocar o que € a linguagem, pois é nela que somos, caso contrario, sem
“recolocar”, nada somos.

Na luta, especialmente a travada no cotidiano quando do uso das coisas e do
tempo despendido com ocupagdes e falatérios, deparamos com algo forte e, com
certeza, por vezes estranho, que é especificamente a linguagem e quando
“dispostos” somos possuidos novamente, pois € “[...] a linguagem que nos possui a
nos” (HEIDEGGER, 2004, p. 31). Essa luta depara com uma angustia, com um

abandono, o que exige recolocagao da vida em sua forma mais intima.
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Nossa reconexdo com a linguagem na dimensao do estranho (daquilo do dia
a dia) ficou desgastada, embotada, desfeita e oca pelo uso (HEIDEGGER, 2004),
agora, como o ser-salto, revela algo novo, por essa exposi¢cdo a palavra se revela
como um sucesso, compreendido a partir do agora percebido desgaste da vida, que
até entdo nem aparecia como “desgaste” e que agora da lugar a um futuro mais
préprio, um futuro que se apresenta como que original a nés mesmos, tecido pela
coragem (parte necessaria do ser-salto) e pela estranheza, mas, ao mesmo tempo,
dando-se como lugar de acolhida, como morada. A palavra poetada e acessada é
um vislumbre de vida, de pensamento.

O poeta Holderlin foi, segundo Heidegger, o mais estranho, mas igualmente
tdo estranho quanto pode ser inesgotavel e grande (HEIDEGGER, 2004, p. 31), pois
sua poesia, mesmo que ainda nao inserida em um “espago historico-intelectual”
(2004, p. 31), é capaz de vir ao nosso encontro para a “totalidade do nosso ser-ai”
(2004, p. 34). Como Heidegger "confessava’”, podemos, pela exposi¢ao, adentrar
novamente nesse experienciar poético como pensamento, nos aproximando da
poesia ndo com instrumentos da razdo, mas como disposigdo fundamental. Holderlin
ao fazer o percurso da origem do povo alemao, diferente do movimento de sua
época, predominantemente hegeliano, desfaz o que era uma superagédo para ser
uma ruptura, nada dialético, e sim “outra via”, como veremos mais adiante.

Portanto é a disposigdo fundamental da poesia que nos remete ao nosso ser
mesmo, afastando-nos dos “méritos” entendidos como “realizagcdo cultural do
homem” (HEIDEGGER, 2004, p. 42) e nos reportando para uma exposi¢ao ao ser,
ao “[...] teor fundamental do ser-ai histérico do homem” (2004, p. 43), o que significa
novamente habitar a terra, ou seja, tornar-se o que se €, reestabelecendo pela
liberdade um sentido verdadeiro da vida, e a disposi¢do fundamental possibilita a
colocagao da “questdo sobre nossa identidade” e deixa vir a tona a “[...] estrutura
fundamental do ser-ai histérico” (2004, p. 70).

O que precisamos alinhar sempre € que a disposicdo fundamental é o estar
no ambito da palavra poetada, assim como estava Holderlin. Ja o ser-salto é uma
experiéncia que precisamos (re)ativar para nos dispormos fundamentalmente, ou
seja, o resultado da disposicao fundamental é ja uma experimentagdo da poesia

como filosofia.

74 Cf. HEIDEGGER, 2004, p. 31.
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Assim, disposi¢cdo fundamental se torna algo especifico, e 1a ndo € uma
participacdo devido a uma deciséo racional, uma deliberagdo consciente, mesmo
que estar na poesia € uma necessidade para que possamos habitar esta terra, ou
seja, “[...] ndo se trata de querer convencer-vos, ou a este ou aquele” (HEIDEGGER,
2004, p. 78), mas de um acompanhamento ativo, que quer responder com
“resisténcia a resisténcia” (2004, p. 78).

Este “querer especifico” — exposigdo - € em si uma agdo, 0 que ja exclui
qualquer passividade que se poderia incluir nessa categoria, por exemplo, advindo
de um “desejar’ que seria uma nao agao, assim como animais, que ndo o homem,
fazem, eles se fecham em relagcédo ao ser enquanto tal, “nem o ser, nem o nao-ser e
0 nada e o vazio lhe sdo acessiveis” (HEIDEGGER, 2004, p. 77). E assim que o
querer especifico, pela experiéncia do ser-salto que acessamos, e que se efetiva
pelo dialogo, é capaz de redescobrir a disposi¢ao (por isso dita fundamental).

Voltamos a reconectar o acesso pelo dialogo, apontando que ele se da como
um dispositivo, que efetiva especificamente a disposicao fundamental, pois quando
somos capazes de penetrar na esfera primordial do dizer poético pelo dialogo, que
aqui é a escuta, como dito antes, podemos entender “[...] o discurso do poeta
apenas e enquanto nos proprios assumimos esta decisdo (quando nos decidimos
relativamente quanto ao que podemos ser historicamente — citagao que
antecede) e nos mantemos firmes nela.” (HEIDEGGER, 2004, p. 71 — em negrito
acréscimo nosso)

Cabe enfatizar que, para Heidegger, a concepgao de disposi¢ao fundamental
da poesia, pelo dizer poético do poeta, “[...] instaura um ser” — projeto sempre ativo
de Heidegger — Ontologia Fundamental — “No entanto ndo entendemos por
disposicdo fundamental um sentimentalismo precario que se limite a acompanhar o
dizer, pelo contrario, a disposi¢ao fundamental abre 0 mundo que recebe, no dizer
poético, a marca do ser.” (HEIDEGGER, 2004, p. 81)

Ao dialogarmos com essa “marca do ser”, que pelo poeta foi expressa como
poema, compartilhamos um mesmo lugar, ou seja, o dialogo é necessariamente ja
em si uma experiéncia acessada, € ndo um jogo de perguntas e respostas. O
dialogo, como ja apresentado, que é compreendido como experiéncia, “[...] requer
certamente uma instru¢do.” (HEIDEGGER, 2004, p. 36). O que seria minimo a essa

instrucao?
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Nossa instrugao aqui € sobretudo um convite, assim como Heidegger o fez,
para que possamos nos colocar neste “lugar de experiéncia”, neste lugar de dialogo,
ja que somos salto — ser-salto.

Por exemplo, vejamos quando Heidegger apresenta na secgao B) A renuncia
a invocagdo dos deuses antigos como forma de resolver um diferendo.
(HEIDEGGER, 2004, p. 82) algo que foi disposto pela disposi¢cdo fundamental, ou
seja, algo que ele experienciou pelo dialogo. Esse “disposto” que apresentaremos
aqui como exemplo € o luto, dado aqui a partir de um trecho do Germéania (IV, 181

Ss.):

Nao a eles, os bem-aventurados que apareceram em tempos idos,
As imagens divinas no Pais antigo,

A eles ja ndo posso invocar de forma alguma; se no entanto,
O aguas da patrial agora convosco

Carpe o amor do coragéo, que mais quer ele,

Em luto sagrado? E que pleno de esperanca jaz

O Pais, e como em dias quentes

Rebaixado, nos ensombra hoje

O saudosos! um céu premonitério.

Cheio esta ele de promessas e, me parece,

Ameagador também, mas quero ater-me a ele,

E ndo deixar que a alma me fuja para tras

Para junto de vos, passados! que me sois caros em demasia.
E que ver o vosso rosto belo,

Como outrora, receio que seja mortal,

E dificilmente é permitido acordar os mortos.

O luto nao esta disposto na poesia como uma tonalidade afetiva, longe disso,

como expde Heidegger,

No entanto, temos de dizer aqui, antecipadamente, com referéncia a esta e
a qualquer disposi¢cao fundamental, que aqui ndo se trata de um banhar-se
sem energia e fatigado em supostos sentimentos, de uma sentimentalidade
que se limita a <chocar> o seu proprio estado de alma. Em especial, este
luto ndo é uma descida impotente as suas proprias profundezas. [...] Nem
se trata de meros sentimentos <superiores>, mas sim de algo
substancialmente diferente. (HEIDEGGER, 2004, p. 82-83)

Se fosse um sentimentalismo seria a configuracdo de uma lamuria, de algo
melancélico e de profunda tristeza que se difusa por expressoes, por referéncias

simbdlicas, por relagbes aleatdrias e estritamente pessoais, em resumo, “[...]

75 Optamos por utilizar apenas o hino Germénia do Hinos de Hélderlin, ndo incluindo partes do hino O
Reno, pois 0 que pretendemos é apresentar o experienciar poético como filosofia, assim, ndo nos
atemos em abarcar todas os momentos de dialogo estabelecidos por Heidegger para que haja a
experimentagao propriamente dita.
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sobretudo e sobre nada, fugaz [...]” (HEIDEGGER, 2004, p. 88).Nada tem a ver com
um projetar de sentimentos de alma, nada tem a ver com flexionar exemplos da
natureza com as vivéncias interiores, como, o “fluir da agua”, o “sussurrar da
floresta”, “brilho das estrelas” etc.

O luto que o poeta nos convida a adentrar, a ficar com ele como um lugar de
experiéncia, é o luto de um “eu” (o poeta) que “experimenta-se a si mesmo como
algo pertencente a patria.” (HEIDEGGER, 2004, p. 88). E claro que aqui, Heidegger,
ao dialogar com a poesia de Holderlin, pode diferenciar patria de lugar de
nascimento e patria enquanto lugar do seu ser-ai historico, lugar em que se pode
“habitar poeticamente” (HEIDEGGER, 2004). O que isso significa para Heidegger?

O Iluto como uma experiéncia pela poesia, ou seja, ele como um experienciar
poético é filosofia, que se deu acessada pelo dialogo com aquilo que o poeta dispbs
fundamentalmente, pelo “centramento do luto em si préprio” como “uma atitude de
abertura em relagédo aquilo que impregna e circunda” (HEIDEGGER, 2004, p. 89). O
luto aqui, esse que podemos experimentar (nos manter nele) pelo experienciar
poético, € a patria que se fez “terra” ao poeta, pois ele habitou, ele se sentiu

pertencente,

S6 em tal patria, o Homem sente-se pertencente a Terra, que ele nao
coloca por empatia ao servico das suas disposigdes interiores; pelo
contrario: s6 a partir dela se lhe torna experimentavel que o Eu (/chheit)
isolado, que comega a se opor a tudo para o conceber como simples
objecto de sua graga e nele projectar as suas vivéncias ndo é nada.
(HEIDEGGER, 2004, p. 89)

O que Heidegger apontou com isso é que, para compreendermos a
disposi¢do fundamental da poesia, precisamos langcar mao de velhas estruturas e
seguir em diregdo a uma outra possibilidade da vida se realizar. O disposto pelo
poeta é o que podemos trazer para junto de nds, assim como Heidegger fez quando
“escutou” Holderlin, ao resgatar a relagao entre o “espirito grego antigo” (na figura de
Hesiodo, por exemplo), séculos VI e VIl a.C., e a Alemanha dos séculos XVIII e XIX
d.C.

A dialogacéo heideggeriana aqui adentrou na origem do povo aleméo, seu
destino, seu fopos. Nao se tratou de apresentar uma escrita ludibriada, saudosista
ou estranha a ponto de se esvaziar, mas, pelo pensamento a partir do experienciar

da poesia, dispor de uma experiéncia, essa que traz um povo a partir de suas
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tradiges historicas, redimensionando o que seria a Alemanha em termos modernos.
Mas o “canone” de Goethe ja ndo havia feito isso, por exemplo, no Fausto
(GOETHE, 2007)? N&o sob a égide de um apelo a uma antiga (morta) Grécia, nao
como algo novo, o que diferencia do Fausto, por exemplo, que pelo romantismo
queria reencontrar a cultura grega, apenas. Ou seja, trata-se de dispor de um lugar,
e nao de uma construgao a qual o pensamento foi capaz de erigir.

O novo (acontecimento fundamental — origem) aproxima a Grécia da
Alemanha quanto ao que pode ser glorioso, quanto ao que pode eclodir e tornar o
povo (Alemanha) ao fulcro do existir. O poeta que é capaz (e Holderlin o fez) de
captar as palavras destes “deuses” antigos que fugiram levando consigo a origem e
indicar o que pode ser novamente um esplendor é o que pode dispor deste lugar,
que é um experienciar. E como disse Werle no capitulo Interpretacées da poesia de

Hélderlin em Poesia e Pensamento em Hdélderlin e Heidegger

Essa elegia se apresenta como aquela em que Hoélderlin toma a deciséo de
poetizar a patria. Nela, o poeta almeja conquistar o ambito a partir do qual
realmente sera possivel o poetizar do sagrado que anima a patria. [...] Ela
significa um primeiro impulso rumo ao que é préprio da patria. (WERLE,
2005, p. 95-96)

Esse trabalho de experimentacdo que Heidegger fez da poesia de Hdolderlin
congregou a possibilidade de pensamento, de colocar o que ndo é nitidamente
esclarecido pela pesquisa da razdo. E um embate contra o que era mais comum a
Heidegger e Hdlderlin, um combate contra Hegel e seus afins. Nietzsche néo
conseguiu (a0 menos para que pudéssemos acessar), mas Heidegger apresenta
‘como” esse experienciar poético € capaz de ser pensamento.

Assim, o luto, como exemplo escolhido aqui, € uma disposi¢cao fundamental
hdlderliana que pode ser acessada por Heidegger e agora por ndés também, para
que possamos nos colocar nesta via como experiéncia a filosofia. Podemos até
ousar criar uma imagem aqui, apelando para o aceno que Heidegger insistia ser a
linguagem, um aceno que nos convida a uma relagdo, a um contato sempre infinito.

Como o poeta em sua atividade dialogal precisa escutar e silenciar, de
liberdade, o filésofo precisa desta mesma constituicdo para poder dialogar com essa
fonte ja disposta a um pensamento mais original do ser. E na atividade de
disposicdo fundamental da poesia, acessada quando do ser-salto, que temos a

compreensao como forma derivada e dela podemos ver uma atividade filoséfica
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aparecendo como nova, pois desobjetifica a vida e permite estabelecer sua propria
historia.

Vamos ao encontro de Heidegger quanto da sua compreenséo da disposi¢céo
fundamental da poesia pelo experienciar poético, entendido por ele como meditagao,
que € o “aceno poético” se tornando pensamento, tornando-se algo que de outra
forma expressamos, aqui, no nosso caso, filosofia.

Vejamos como a disposi¢cao fundamental acessada se da como meditagéo e,
por ela, deixar aparecer a filosofia.

4.2.1 Disposi¢ao fundamental como meditagao

Compreendendo que as disposi¢des nos envolvem e ao nos envolverem nos
conduzem a um pertencimento a terra, recolocando-nos a uma experiéncia de
apropriagao auténtica, de um estar e ser auténticos, precisamos tecer uma segunda
reflexdo sobre a disposicdo em sua concepcado fundamental, capaz de deixar
aparecer a meditacdo, para que entdo, so6 assim, possamos reconhecé-la também
como experiéncia ao pensamento filoséfico. E essa disposicdo que podemos ver em
Holderlin por meio das interpretacdes de Heidegger; pelo exercicio do ouvir de
Holderlin, Heidegger foi capaz de captar a “[...] dimensédo de seu existir no mundo
[...] inacessivel aos homens que nao estdo prontos a escutar o apelo do ser. (...) A
missdo do homem no mundo € a de, escutando o apelo do ser, torna-lo palavra, no
ato mesmo de fazer nascer o mundo e as coisas.” (BEANINI,1981, p. 80). Portanto,
nao se trata aqui de interpretar uma disposicdo, mas do exercicio de depois de
vivencia-la sermos capazes de deixar aparecer a meditagdo e nunca nos

esquecendo de que

Seria errbneo colocarmos as disposicdbes no sujeito como meras
<manifestagdes subjectivas> - como manifestacbes que se elevam no
interior do sujeito como bolhas de ar num copo de agua -, tal como os seria
queremos interpreta-las como resultado da acg¢ao das coisas sobre nossos
nervos. (HEIDEGGER, 2004, p. 90)

Esse cuidado com uma disposicdo que recoloca as coisas sob nova

perspectiva foi assumido por Heidegger e se o poeta é o “primeiro” que “chega a
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casa”, como resgatou Werle em Poesia e Pensamento em Hoélderlin e Heidegger,

temos que o poetizar significa

[...] um trajeto, uma procura da esséncia da casa e nao o acomodamento
nela. Nessa ida para casa, que pode ser executada por muitos, o poeta é o
que chega primeiro [...] Ele vai a frente para dizer o mistério que é essa
proximidade da origem (cf. EHD78, p. 25). [...] O discurso poético permite
romper a barreira dessa proximidade, mantendo-se numa certa disposi¢céo
e, 0 que é mais importante, resguardando o estado de animo na palavra
essencial. (WERLE, 2005, p. 109)

Podemos perceber isso, novamente, revendo o trecho antes citado da
poesia,quando Heidegger dialogou pelo ser-salto assumido,pela poesia de Hdolderlin,
dispondo fundamentalmente do experienciar poético e, como resultado, deixou
aparecer a meditagao filosdfica, pois, na poesia citada, o luto ndo foi compreendido
como um expurgo de um sentimento ou até uma sintese ou indicacdo de uma ideia,
nao foi algo passivo que se exprimiu e pronto, estando um la e outro ca, o luto foi
uma disposigdo fundamental verdadeiramente criadora e produtiva pela palavra
poetada, pois ele “[...] transformou-se num saber’ (HEIDEGGER, 2004, p. 96) e
convida a adentrar no espago da experiéncia.

Esse “saber” citado aqui é propriamente uma meditacdo que assume uma
especificidade, pois € um pensamento de experiéncia, por isso nao podemos citar
aqui a meditagdo como algo experimentado ligeiramente ou muito menos
compreendido em nivel rasteiro da superficialidade da conversa do dia a dia
(HEIDEGGER, 2004), ou ainda “[...] calculado a partir do cémputo de causa e efeito”
(HEIDEGGER, 2004, p. 104).

Meditacdo € a disposicao fundamental operada com especificidade, que
decorre de “quando o poeta fala da terra e nomeia terras e vales e rios nativos, tudo
isso esta longe de qualquer descrigdo poética da natureza” (HEIDEGGER, 2004, p.
105), ele o faz porque esta imbricado em uma experiéncia de meditagéo; essa passa
a ser a linguagem aberta e, quando aberta, esta se dando como morada, resultando
na fundagdo da vida, do fundamento do ser. Essa atividade poética € em si um
fendbmeno que deixa aparecer o pensamento pela dindmica da meditacdo, no qual
Heidegger também chamava de “saga do dizer” (2012a) especialmente em A

caminho da linguagem.

®Werle no livro citado faz mengéo ao poema Recordar, transcrevendo-o em alemao no seu livro,
como: Erlduterungerzu Hélderlin Dichtung.
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Esta referéncia: “saga do dizer” é interpretagdo da palavra Sagan (2012a, p.
201-202), que significa: “mostrar, deixar aparecer, deixar ver e escutar.” (2021a, p.
202), é necessariamente o vigor da linguagem em seu todo, em que pela palavra
que apareceu num inicio e seguiu dizendo, mostrando e fundando & capaz de
deixar-nos pertencer a ela.

Insistimos aqui na meditacdo como parte “final” de um adentrar no
experienciar poético. O nivel da meditagdo (uma saga, pois deixa aparecer e exige a
disposi¢dao fundamental) é sobretudo a via de experiéncia poética encarnada por
cada um, ja amalgamada como vida, e ndo uma parte dela e que, ao entrarmos em
contato com uma poesia pelo ser-salto que somos e flexionados pela estrutura do
didlogo que foi proposto, esta ja ndo se da mais como um pensamento objetivo (mas
0 pode comportar), ndo € mais um conjunto de metaforas (mas o pode apresentar),
nao é mais uma indicagédo histérica ou analitica (mas pode fazer referéncias). Ao
lermos uma poesia, deixando-nos acometer pela palavra poetada, adentrando e nos
fazendo dialogo, a disposigdo fundamental é o que aparece, e cada som, cada tom,
cada nuance de cada palavra se transforma num convite, sempre feito somente as
pessoas corajosas, aptas a serem salto — ser-salto - e que reconheceram a verdade
de serem salto, pois se apaixonaram pelo desconhecido que o fora negado, querem
ser ser-salto.

Essa intencionalidade, portanto, também voluntaria, expbée um risco da
palavra, mas firme segue atenta, escutando a palavra poetada. Esse fenbmeno que
ja € em si um dialogo, pois dispde cada um a atividade de escuta e siléncio, abre-se
ao que ha por vir, € uma situagado que se da como experiéncia. No movimento do
didlogo € que vemos a disposicdo fundamental aparecer claramente. Assim,
dispomo-nos fundamentalmente da palavra poetada, ou melhor, afirmamos o
experienciar poético como fenbmeno de acometimento, que, juntamente com
Heidegger, chamamos de meditagcado, e € neste lugar que se projeta o pensamento
filosofico.

O termo meditagao é trabalhado sobretudo em Contribuicbes a Filosofia: do
acontecimento apropriador e sintetiza o que podemos reconhecer como uma
atividade dialogal, em que a palavra dita € acessada como que um convite a
imaginagdo. O que cabe frisar ainda, antes de investirmos tempo em mais uma
meditacdo de Heidegger pelo seu estado de experimentacdo poética, € que

imaginagcdo aqui nao segue uma linha kantiana, que estabelece imaginagcdo como
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uma faculdade de intui¢cdo, seja produtiva ou reprodutiva, como trabalhou em Critica
da razéo pura, ou de um poder criativo magico como outros no romantismo, aqui &
entendida como experiéncia humana que revela a natureza das coisas e que funda e
que condiciona qualquer atividade do pensamento?.

Se féssemos pensar em uma metafora que poderia acolher este significado,
pensariamos numa cena de uma danga, em que o “‘espago onde se danga’
comportando a musica tocada, o lugar em que pisamos para tragar 0os passos, a
atmosfera circundante, luzes que circulam o ambiente, seria a linguagem que
envolve e que convida a permanecer nela, descobrindo sempre mais e mais, pois ha
movimento, entretanto s6 “danga” e se envolve quem esta disposto a este “espaco’,
a este mundo. Assim, a linguagem que nos deixa morar cria uma possibilidade que
vai ao encontro do que somos, sujeitos abertos, assim como um “mundo da dang¢a”,
em que podemos experimentar e sem limites deixar os diversos sentidos
aparecerem nao em forma de superagdo, mas de criagdo. Por isso Heidegger
insistia na afirmacgéo de que a “meditagdo € questionamento acerca do sentido, isto
e, (cf. Ser e tempo), acerca da verdade do seer.” (2015, p. 46).

A disposicdo de pensamento pelo experienciar poético, que se da como
meditagdo, é dialogo, é instituida no sentido apresentado até aqui como aberto. E
relembrando, s6 se mantém no dialogo aqueles que sdo (experimentam) ser-salto e
que recorrem a coragem, ou ainda, que investem no abismo, que devolvem o aceno
da linguagem que os convida.

Apresentando outras questbes que envolvem a meditagdo aqui, vemos que
convergem em muito para o conceito de “pratica meditante” trabalhado por Nunes
em No tempo do niilismo (2008, p. 15) e em Passagem para o poético: filosofia e
poesia em Heidegger (p. 14), ou também chamado de “pratica do pensamento” em
Passagem para o poético: filosofia e poesia em Heidegger (p. 218) ou em outras
obras como:Crivo de papel, A Clave do poético e sobretudo em Hermenéutica e

poesia: o pensamento poético.

7 Sob o titulo em alemao, Kant und das Problem der Metaphysik (Kant e o Problema da Metafisica),
publicada em 1929, Heidegger faz sobretudo uma analise da primeira critica, especialmente no que
concerne: avaliar o sujeito transcendental kantiano como um ser predominantemente receptivo sé
que afirmando que a imaginagéo € a faculdade por exceléncia do conhecimento objetivo, € ela que
possibilita o conhecimento objetivo, “tudo aquilo que revele uma estrutura sintética na estrutura
essencial do conhecimento é devido a imaginacao” (HEIDEGGER, 1996, §14 — tradugéo nossa)
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O que Nunes sintetizou como “pratica meditante” é exatamente a
essencializagao da linguagem, como apresentado no segundo capitulo aqui, em que

além de fixar a ideia de uma “virada” em Heidegger, afirmou que Heidegger

[...] volta-se para a esséncia da linguagem e sua intencdo é surpreender,
alijando a concepcgéo instrumental em que incorreria a Linguistica, o que —
as palavras dizem por si mesmas —seu poder de apelo e de siléncio, o
significar latente que elas guardam e o significado atual que elas dispensam
-, intencdo que se resume no proposito expresso de fazer com que a
linguagem, como linguagem, chegue a palavra (zum Wortkommt) (cf. US, p.
161), ao mesmo tempo experiéncia hermenéutica e modo de pensamento.
(NUNES, 2012, p. 188)

A “pratica meditante” de Nunes é um dizer poético em curso, € um dizer que
pelo seu “lastro de suas significagdes virtuais, que propde os termos do acordo, nos
limites de uma cultura e com a forga irradiante de um acontecimento gerador de
historia.” (NUNES, 2012, p. 189).

Citamos acima que a meditacdo que estamos aqui apresentando converge
‘em muito” para o conceito de “pratica meditante” de Nunes; salientamos que esse
“‘em muito” n&o significa “totalmente”, pois nossa compreensao de meditacéo diverge
quanto ao entendimento desse “sentimento” apontado por Nunes, que comporta ou
do qual poderia ser a origem da disposicdao.O que queremos dizer € que, pela
linguagem poética, acessamos uma experiéncia de meditacdo a qual ndo € um
estado de espirito, como ja dito,mas sim, como Heidegger também entendia pelas
citacbes descritas, uma revelagao do ser,0 qual se da “novamente” como aberto e
apto a morar na linguagem.

Nunes comenta sua leitura de “sentimento”, fazendo um apontamento de que
em Ser e Tempo ja havia uma diferenciagdo entre linguagem ordinaria e linguagem

poética:

A indagacao da esséncia da linguagem, nova forma da questdo do ser na
segunda fase do pensamento de Heidegger, polariza o campo de
experiéncia hermenéutica, antes coextensivo a linguagem ordinaria, em
torno do discurso “poético”, apenas incidentalmente referido, uma s6 vez,
em Ser e Tempo: “A comunicacdo das possibilidades existentivas do
encontra-se (disposicédo), isto é, o abrir a existéncia, pode tornar-se o
préprio fim do discurso poético (dichtenden Rede)” (SZ, p. 162). Enquanto a
linguagem ordinaria, a deriva do poder anénimo que a instrumenta, tende a
encobrir essas possibilidades, a linguagem poética, como forma de uso nao
instrumental das palavras, que suspende a fungao comunicativa corrente do
falar na lida cotidiana, revela, antes de tudo, através de um mood, de um
sentimento, de uma tonalidade afetiva, o ser-no-mundo. No que quer que
transmite, ela projeta a proximidade do mundo, e por meio das “palavras
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sabidas, triviais”, por meio das mesmas palavras usadas, como que postas
em desuso, recupera as possibilidades do ouvir e do dizer. (NUNES, 2012,
p. 191 — grifo nosso)

Esse “através de um mood, de um sentimento” é entendido por nés aqui como
limitante, pois ndo transfere a condigao de ser no experienciar poético, um estado de
espirito ndo seria capaz de romper com o velamento do ser e, sobretudo, se manter
no “rompido”, apenas uma meditagdo como disposi¢cao especifica, enquanto ser-ai-
mesmo, pode manter a via abismal aberta e nela deixar aparecer as coisas, 0
pensamento, como dizia Heidegger, “o dizer do poeta é fundador. A nossa poesia
funda um lugar do ser-ai, em que ainda ndo nos encontramos, mas para onde o
dizer poético nos quer forgcar a entrar, para onde nos transportamos quando
entendemos adequadamente o dizer fundador e instituinte” (HEIDEGGER, 2004, p.
110-111).

Seguimos com Heidegger neste sentido: de que meditagdo € um se libertar

[...] da opiniao comum sobre a tarefa e o efeito das imagens e do teor
plastico da poesia. Visto ndo se tratar, aqui, da instituicdo poética de um
sentimento aleatério, mas sim de uma disposigao fundamental na qual o
ser-ai historico de um povo e a sua decisdo devem encontrar o seu lugar,
essa disposi¢do fundamental tem de ser mantida, guardada e protegida na
sua grandeza intocavel. (HEIDEGGER, 2004, p. 113)

E foi exatamente isso que Hdolderlin apresentou em diversas poesias, trouxe-
nos imagens, imaginarios que estavam além de uma tentativa de esclarecer algo,
um convite a meditar e, por esse, um dizer pensante, ou como Heidegger
acrescentou no final das suas aulas sobre o hino Germénia, antes de adentrar (e
conectar)a Germéania com o hino O Reno, que devemos conceber “[...] o poético de
um modo pensante, sem aplicarmos a ele a bitola de um sistema filosoéfico, nem
sequer procurarmos tal sistema na poesia. [...], ndo queremos conhecer muitos
elementos dos poemas para, a partir dai, construirmos uma imagem do mundo.”
(HEIDEGGER, 2004, p. 133).

Heidegger escutou, pelo experienciar poético, um desdobrar-se sobre o
passado, um convite a retornar ao que funda, a fim de escutar o que o passado
deixou ou destinou, em uma mensagem intima, no caso de Halderlin, uma poesia ao
povo alemao, por meio do povo grego, a “metafora do rio mostra € que o ponto de
origem nao é um ponto de retorno em diregdo a um passado, mas sim de partida no
sentido de um futuro a se construir.” (CAPISTRANO, 2006, p. 229).
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O lugar fundado pela poesia possibilita a quem escuta ultrapassar o
antagonismo original e propor uma nova forma de encarar o acontecimento da
origem, neste caso, origem alema. A meditacdo heideggeriana, que se desdobrou
quanto a este lugar ocupado, esta topografia, orientou uma concep¢ao prépria de
historicidade e de temporalidade, levando para longe um sentido de uma narrativa
sobre a historia da cultura, principalmente subsidiada pelo hegelianismo. Funda-se
uma revelagéo do ser pela estrutura de um povo que quer receber “[...] seus lugares
e [...] onde alcangam a sua harmonia.” (HEIDEGGER, 2004, p.137).

Holderlin institui esse acontecimento para os aleméaes e isso quer dizer que a
verdade do ser-ai de um povo “...] é instituida originalmente pelo poeta.”
(HEIDEGGER, 2004. p. 137).

Werle apontou exatamente esta abertura que funda um lugar que podemos
morar, como expusemos no segundo capitulo, quando apresentamos que pela
Kehre de Heidegger todas estas apropriagdes filoséficas foram possiveis, trazendo
Werle como um dos maiores interlocutores sobre esse assunto, pois € a partir dos
seus estudos que podemos compreender que a Kehre heideggeriana pode ser
melhor entendida como uma passagem, uma espécie de abordagem da linguagem
como clareira e que por ela podemos nos dispor ao ser em si mesmo.

Assim, essa indicagao de Werle sobre linguagem como clareira vai ao nosso
encontro de compreender a experiéncia poética como lugar, em que podemos
meditar e filosofar e tudo isso pelo dialogo realizado.

Vejamos mais dessa disposi¢ao fundamental como um experienciar poético e
que é capaz de comportar o filosofar. Voltemos novamente a Germénia de Holderlin,
mas pelas “explicacbes” de Heidegger. Relembremos que o poema resgata um
contato com o mundo grego realizado a partir do dialogo, ndo de uma historiografia
ou teleologia. Esse dialogo aberto por Holderlin acolhe no seu imaginario o
convencimento de que ouve uma ruptura. Ruptura essa que nao quer trazer de volta
os deuses dos gregos para o mundo germanico, para o mundo moderno, mas saber
0 que é adequado para a patria a partir da disposicdo fundamental que acolhe
também o que porventura foi deixado, de saber o que € melhor na relagdo que essa
ainda mantém com a patria grega (WERLE, 2005).

Essa relacdo que Holderlin quis manter ou resgatar por assim dizer é um

“turbilh&o”, expressdo que Heidegger usou e que nos leva a ter a imagem sobre a
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disposi¢ao fundamental alcangada em Germania, por exemplo. Ou seja, quando a
linguagem (aqui pelo poema) comega a chegar a sua esséncia’s.

Somente dentro desse turbilhdo é que poderemos experimentar a poesia
como filosofia, disse Heidegger, em que “somos arrastados para o interior de um
didlogo que traz a baia a lingua, ndo como algo de aleatério e acessorio [...], trata-se
do nomear e do dizer” (HEIDEGGER, 2004, p. 50-51).

Por isso & importante compreendermos como “lugar” o que é compartilhado
na experiéncia poética, que deixa aparecer tanto o poetado quanto o filosofar,
ambos dizem, nomeiam.

Em todo o Hinos de Hédlderlin, Heidegger, pelo dialogo e acessando a
experiéncia da poesia, faz sua meditagéo, faz filosofia, como no §5: A questéo do
‘n6s” no turbilhdo do dialogo, em que podemos compreender o salto de Heidegger -

sua filosofia - por esta via morada na disposi¢ao fundamental:

Néo a eles, os bem-aventurados que apareceram em tempos idos,

Quem esta aqui a falar? Esta é, no fundo, uma questéo altamente
supérflua; afinal, quem estara a falar num poema sendo o seu suposto
autor? Para além disso, este diz ja de seguida:

A eles ja ndo posso invocar de forma alguma, (v. 3)

...mas quero ater-me a ele, (v. 11)

Nada quero negar, aqui, e nada pedir. (v. 19)

Quem ¢ este “eu”? Holderlin? Sim — enquanto autor do poema na
medida em que autor traz a lingua todo o poema, enquanto estrutura
linguistica. O poema como um todo é linguagem e fala. E certo que
podemos dizer isto de qualquer poema, e, todavia, ha, aqui, diferengas.

[...]

No nosso poema <Germania>, no entanto, a linguagem do poeta
faz alguém falar de propdsito, ainda por cima na primeira pessoa.

[...]

Nomeia, 6 filha, tu, da Terra sagrada!

Por fim a mae.

e como deve nomear a mée. O poema € linguagem. Mas, afinal, quem é
que fala no poema? O autor, o Eu, nés, o homem, a aguia. Falam da lingua
que deve nomear (falar) e que, ao nomear, deve, mesmo assim, deixar por
dizer.(HEIDEGGER, 2004, p. 49-50)

Heidegger insiste em abrir para um dizer “multiplo”,

O que diz transforma-se no que foi dito e, inversamente, este naquele, um
dizer do dizer. Tudo rola, de maneira que <ninguém sabe o que lhe
acontece> (v. 27). O poema ja deixou de ser um texto plano, com um
<sentido> igualmente aplanado, pelo contrario, esta estrutura linguistica é,

78 Podemos conferir no capitulo | do livro Poesia e Pensamento em Hdlderlin e Heidegger, em que
Werle desenvolve esta essencializagdo da linguagem como morada, o que foi apontado aqui no
capitulo 2 como a Kehre em Heidegger, para Werle.
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em si mesmo, um turbilhdo que nos arrasta para qualquer lado.
(HEIDEGGER, 2004, p. 50)

Essa “imagem” do turbilhdo indica exatamente uma leitura alternada por
assim dizer, uma referéncia transeunte que, constantemente, é capaz de nos abrir a
compreensao de “podermos estar noutro lugar”.

E exatamente neste situado variante, de poder transitar em diversas
concepgdes, que deixamos para tras o exato e nos colocamos no “pode ser’,
abrindo, ressignificando, fundando o mundo.

Quando Hoalderlin resgatou essa relagdo Grécia — Alemanha moderna, ndo o
fez pelo seu estado de animo, mas pela disposi¢cado, como que um acontecimento no
qual ele é envolvido.

Diante da assumigao desse envolvimento € que o poeta pode deixar aparecer
a palavra poetada, assim como o filésofo (Heidegger) pode deixar aparecer o
conceito, ambos precisaram estar na poesia, ambos precisaram ser ser-salto, ambos
precisaram dialogar - “somos um dialogo” (HEIDEGGER, 2004, 71), pois “se a tarefa
da poesia consistir em trazer este relampago, envolvido em palavras, para o ser-ai
do povo, esta palavra sé nos diz alguma coisa se tomarmos parte na poesia,
isto €, no dialogo.” (HEIDEGGER, 2004, p. 62 — destaque nosso), sempre insistindo
que “nao compreendemos a poesia se a medirmos pelo que por acaso soubermos
melhor e a quisermos dominar com isso.” (Idem).

Assim, voltemos ao fio condutor de Germania, em que pela disposicéo
fundamental de Holderlin foi “oferecida” a Heidegger como um experienciar poético,

e, ouvindo tudo isso, possibilitou uma filosofia.

4.2.2 Pelo ingresso como dialogo: o filosofar

Em uma obra publicada em 2013 sob o titulo Heidegger urgente: introdugéo a
um novo pensar, Giacoia Junior ensaia um exercicio de de-morar, ou seja,
(re)aprender a ficar, permanecer, apresentando elementos da filosofia de Heidegger
que, precisamos voltar a pensar, diz ele que, “neste sentido, pensar é corresponder
pela palavra a verdade do Ser. Mas a subtracdo da linguagem em relagdo a sua

esséncia, a fuga da correspondéncia ao chamamento do Ser em seu desvelar-se
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pelo discurso humano é o sinal de que, a despeito de toda ciéncia e filosofia, ainda
nao aprendemos a pensar”’ (GIACOIA JUNIOR, 2013,p. 48-49).

Voltemos a reconhecer um fio condutor do filosofar de Heidegger como
ingresso como dialogo, instituido pela via poética de Holderlin, que podemos resumir
nesta parte pela “fuga dos deuses”.

Quando em Hdlderlin traz poetada a “fuga”, Heidegger pode compreender
uma espécie de luto “do” (no) poeta, ou seja, luto esse que transparece que 0s
deuses n&o mais retornardo, como expresso: “O deuses que fugistes!”
(HEIDEGGER, 2004, p. 18). Nao se trata de um mero saudosismo, e sim de
vivenciar pelo recolhimento do tempo que se “fugiu”, o que sobrou foi uma auséncia,
o que ficou foi um vazio e, se ha auséncia, que se sente, que se suporta, é porque
ouve um sagrado, e pode haver mais, pode novamente o sagrado se manifestar, ou
seja, na auséncia algo novo pode aparecer.

O luto é vivéncia de um tempo presente, € saber que houve “fuga dos deuses”

e estar aberto ao que se é agora, por esse vao aberto, € ocupar a historia.

O pensamento de Heidegger comecga com a tentativa de articular a estrutura
de um certo 'lugar'. O lugar em questdo nao é, no entanto, qualquer mero
local em que as entidades estdo posicionadas, mas sim o lugar em que ja
nos encontramos entregues ao mundo, e a nossa prépria existéncia dentro
desse mundo - o lugar que &, por assim dizer, o lugar do acontecimento do
ser. [...] termos de um unico desdobramento ou acontecimento originario - o
acontecimento acontece. (MALTAS, 2006, p. 141 — tradugéo nossa)

Essa historia presente, na qual Holderlin se situava (vivenciava), se opde ao
passado que insiste em continuar, sendo como poetou Holderlin: “As sombras
daqueles que ja se foram, Os velhos que revisitam a Terra.” (apud HEIDEGGER,
2004, p. 19). Se nao nos convencermos de que somos historicos, de que podemos
experimentar a temporalidade originaria, ndo reconheceremos 0 nosso tempo
(MOLL, 2008, p. 27), nossa “casa’.

Retornar ao lugar, portanto, ndo é retornar a um lugar estavel e fixo na terra,
mas sim € uma libertacdo da questionabilidade essencial dos seres e do ser, das
coisas e do lugar, de si e do outro, um retorno a abertura e indeterminagdo do
mundo - um retorno, também, a experiéncia de admiracao e de ser-salto.

Essa disposigcdo fundamental reconfere a nds nossa legitima liberdade,

recoloca-nos nela, para aquilo que nos faz mais proprios: um ser de possibilidades e
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€ assim que Heidegger vivenciou, pelo poema Germania, muitas questdes relativas
a um novo tempo apés a “fuga dos deuses”.

Heidegger pode filosofar por aquilo que foi disposto a ele como um
experienciar poético, convidando-o a ser salto e a retomar o lugar pela “lembrancga”,
pela “memdria” e, também, para além dela, pois nessa via proposta, nesta via do
experienciar poético, é possivel fundar, constituir mundo.

Mas por que precisamos constituir mundo? No prefacio dos poemas de
Holderlin, em Explicagbes da poesia de Hélderlin, Heidegger aponta que esse é
nosso destino, aquilo que nos pertence de modo mais intrinseco, de modo mais

préprio. Constituir o mundo nos aproxima dos deuses fugidos, € nosso “destino”.

O que nos diz a poesia de Hdlderlin? Sua palavra é: o Sagrado. Esta
palavra fala sobre a fuga dos deuses. Ela nos diz que os deuses fugidos
nos poupam. Até que estejamos inclinados a habitar em sua proximidade e
sejamos capazes disso. O lugar da proximidade é a peculiaridade da patria.
(HEIDEGGER, 2013, p. 11)

E por isso que insistimos que o filosofar por um experienciar da poesia ndo é
algo ficticio, fantasioso, estado sentimental, subjetivo ou que por vezes parega inutil,
mas um encontro com aquilo que podemos ser, logo fundar/dizer/nomear. Se, como
disse Heidegger, “o poeticamente dito ndo se origina da nuvem” (HEIDEGGER,
2013, p. 24), o filosofar pelo experienciar da poesia também n&o.

E, como dissemos antes, um aberto em que o pensamento aparece, como
também apontou Werle, “[...] numa vontade para instituir novamente o ser.”
(WERLE, 2005, p. 150).

A poesia de Holderlin foi histérica, de mais alto grau, porque ele antecipou um
novo tempo historico e fez com que Heidegger adentrasse nesse mundo criado a
partir do que € mais proximo, ou seja, da vocacado que ha de “chegar a casa”, na
qual “[...] a patria é preparada para ser o pais de proximidade a origem”
(HEIDEGGER, 2013, p. 38). O poeta antecipou uma patria e na sua antecipagao
chama cada um — Heidegger escutou -, chama a poesia para ficar na "esfera da
influéncia da poesia" (Idem, p. 56) e nela ser pensador, “eis porque o0 poeta se volta
para os outros, para que sua recordagcao ajude a compreender a palavra poética,
para que, na compreensao, a chegada a casa acontega, para cada qual de acordo
com a maneira como foi conveniente.” (HEIDEGGER, 2013, p. 40-41).
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Eis porque habitar o experienciar poético acenado pelo poema de Hoélderlin
torna possivel um mais alto grau de meditagdo, de pensamento meditativo, de
conceitos que se mostram, fundando mundo, instituindo ser. A poesia de Hdolderlin
foi uma especifica resposta a uma crise vigente e real na qual vivia os alemaes e,
para Heidegger, pela filosofia, neste mesmo lugar do experienciar de Holderlin, esta
crise foi exatamente a modernidade alemad de um desespero niilista, dominio
tecnolégico alienado, de uma degeneragcdo de sua vida, linguagem e mundo, a
Germaénia de Holderlin era “pouco heroica” (HEIDEGGER, 2004, p. 26).

Holderlin em seu tempo, pela sua disposi¢cdo fundamental e pelo adentrar no
poético, ndo se recordou apenas dos deuses gregos que fugiram, deixando a
humanidade desamparada, mas sim sua poesia relembrou e recapturou um solo de
infinitas possibilidades em preparacédo para o tempo de retorno dos deuses, o chao
sobre o qual a Alemanha poderia ser inventada. A poesia de Holderlin pode ser
ouvida como um senso criativo de expectativa, sem se tratar de um anuncio magico
ou de um renascimento grego classico, mas um retorno ao mundo grego como
imaginagcdo de um “outro comec¢o” para a Alemanha, agora como sagrada, capaz de
voltar a ser criadora, assim como Hélderlin poetizou, dizendo “Nao a eles”.

O “nédo a eles™ é um relembrar de um outro tempo em que havia
abundantemente criadores que reconheciam seu tempo e nele se reconheciam,
livremente. A Alemanha moderna esqueceu-se desse tempo, esqueceu-se de que é
um lugar sagrado de criagdo fundamental, como podemos compreender por meio da

filosofia de Heidegger, filosofia deste lugar de experiéncia poética:

Se quisermos, portanto, participar no dizer deste <Nao a eles...> e de tudo
o que se lhe segue, mesmo que seja apenas por pressentimento, temos de
pressentir um bom bocado do que o poeta diz sobre esse tempo. [...] ja
ouvimos que o ser-ai histérico dos povos, a sua ascensio, apogeu e queda,
deriva da poesia, desta, o saber propriamente dito, no sentido de Filosofia.
Este tempo primitivo, histérico dos povos é, por isso, o tempo dos poetas,
pensadores e fundadores de estados, daqueles portanto que
verdadeiramente fundam e fundamentam o ser-ai histérico de um povo. Sao
eles os verdadeiros criadores. (HEIDEGGER, 2004, p. 55-56)

Essa poetizagdo nao trata de instituir um sentido conceitual ou um até
conceitual atemporal, mas pretende ser validada (sem querer adequar-se) a uma

época especifica, como citamos, “a época dos deuses fugidos e dos deuses

% Poema Germénia: “Ndo a eles, os bem-aventurados que apareceram em tempos idos,”
(HEIDEGGER, 2004, p. 48).
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vindouros” (HEIDEGGER, 2013, p. 58), uma época chamada por Heidegger de
“‘indigente”, pois se encontra em meio desta dupla configuragdo: ao ndo mais dos
deuses fugidos e ao ainda n&o dos vindouros. Essa “dupla” caracteristica do que é
anunciado deixa aparecer uma antecipacao histérica de um abismo, um vao em que
se encontra, “em meio ao nada desta noite.” (HEIDEGGER, 2013, p. 59).

Recorrer a esta experiéncia de fundagdo de uma época, pela poesia de
Holderlin, assim como fez Heidegger, deixou aparecer uma outra compreensao, que
obviamente se deu como um confronto hermenéutico; “voltamos” aquilo que fora
indicado por Heidegger ja em Introdugcdo a Filosofia, a filosofar: “Ser homem ja
significa filosofar” (HEIDEGGER, 2009, p. 2). Enquanto pertencemos a linguagem,
podemos habitar e construir.

Pela crise da possibilidade de fundagdo de mundo, que é “[...] mais antiga do
que as guerras mundiais e as destruigdes, mais antiga também do que o
crescimento populacional da terra e a situacdo do trabalhador industrial”’
(HEIDEGGER, 2002, p. 140), podemos retornar a ser n0S mesmos.

Portanto, toda vez que a poesia € expressa, algo € inaugurado na instancia
da linguagem e ao adentrar nesse lugar da palavra poetada é possivel trazer a
vivéncia da poesia para o dialogo como matéria da meditagdo desde que se volte
aquilo que esta constantemente disposto como um aberto, utilizando-se uma demora
na escuta. Essa é parte da via, necessaria e possivel, como “pausa” atenta, e
convida para habitar novamente neste mundo, convida o ser para habitar
poeticamente, “pensar e poetar sdo duas modalidades de dispor o pensamento a
servico da linguagem, duas maneiras de habitar poeticamente a linguagem”
(GIACOIA JUNIOR, 2013, p. 46).

Habitar poeticamente € atender ao apelo da construgcdo do sentido do ser-no-
mundo. A relagdo entre Heidegger e Holderlin constrdi e dinamiza diferentes olhares
para uma fundagcdo humana. Pois, em tempos de assolagdo do ser, &€ preciso

“erguer a cabecga” para preservar-se.
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CONCLUSAO

Nossa via percorrida, que se manteve proxima ao pensamento filoséfico de
Heidegger pela sua hermenéutica, nos levou a uma compreensao do experienciar
poético como superacdo da tradicdo logica e técnica que busca interpretar a vida.
Pela retomada da disposicdao fundamental, somos capazes de perceber o
surgimento do acontecer da meditagdo como uma atividade quanto a outro
pensamento filoséfico, aberto e diferente da razdo autossuficiente e arrogante com o
método supostamente infalivel das ciéncias da natureza, clarificada a luz do
lluminismo, o que conduziu historicamente o0 homem para um modo inauténtico de
ser.

Visto que a razdo instrumental moderna transformou o mundo de modo
puramente objetificador-cientifico e transformou o homem num objeto manipulavel,
buscamos por este acesso do dialogo hermenéutico para com a linguagem poética
uma retomada da humanidade que é capaz de ouvir e de silenciar, deixando
aparecer o essencial da vida, um outro comeg¢o que recoloca a questdo do ser, a
questao da verdade.

Opomo-nos ao modelo epistemoldgico e ao seu postulado de legitimagao do
conhecimento, buscando rever a pretensdo do método cientifico das ciéncias
naturais como o unico meio legitimo de acesso a verdade, e nos colocamos como
que “despertados” a uma disposi¢cao fundamental que nos coloca como sujeitos,
como ser “ser-salto”, para uma verdade que esta aquém e além daquela garantida
pela razdo adestradora

Pela nossa via hermenéutica percorrida e instituida a partir da filosofia de
Heidegger, fomos capazes de engendrar uma resposta, que se entrecruza e que foi
necessaria para que nos mantivéssemos firmes no que desejavamos alcangar. Essa
resposta nos garantiu o afastamento de questdes que julgamos serem triviais e que
nao nos levariam ao desdobramento desta tese: assumir o experienciar poeético
como filosofia. Por isso, nosso movimento se deu primeiramente como um
“confronto pensante”, um tipo de oposicado voluntaria, portanto realizavel por cada
um que dispde a estabelecer novas condi¢gdes do pensamento, capaz de garantir um
tipo de despertar para aquilo que nao é de facil compreenséo, mas que é garantidor

de criar uma abertura a novas realidades.
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Mas, por que estabelecer um confronto ou intengdo quanto a novas
realidades? Justamente por considerarmos que o que nos diz respeito como mais
préprio, aquilo que nos confere um grau de ndo entificacdo é justamente nossa
capacidade de estabelecer diferengas, que se ddo como possibilidades abertas a
compreender as coisas € a nés mesmos. Essa possibilidade de muitas realidades
nos garante um didlogo com a natureza, permitindo redescobrir e ressignificar tudo o
que existe. Somos capazes de acolher mais do que normalmente temos como
pensamentos, somos capazes de fundar mundos, de nos fixar numa linguagem
criadora que prové pensamentos outros e, sobretudo, o desvelamento hermenéutico.

Assim, o que confrontamos foi exatamente qualquer tipo de pensamento que
quer se fixar como algum modelo pautado puramente pela representagéo objetiva ou
apoiado sobretudo apenas pelos artefatos cientificos, que buscaram e que buscam
como que um reflexo de espelho, uma medida (ratio), um calculo do mundo, ou
ainda uma medida do proprio homem na sua mais “nobre” intengao de interpretagao.

Também confrontamos, juntamente com Heidegger, a historia do
pensamento que pretendeu ser puramente técnica pelas suas referéncias
metafisicas, sejam elas herdadas dos gregos, como Aristdteles, ou dispostas por
Descartes. Nada que seja indicado como pensamento que n&o recoloque o ser
como questdo principal ou que possa visualizar uma abertura das coisas e da vida
pela retomada da linguagem foi levado a cabo por nds, por iSso nosso primeiro
confronto. O que quisemos foi apontar que um experienciar poético refaz o que
deixamos por um tipo de caminho historico, seja pela modernidade, seja por antes
dela, refaz 0 homem como possibilidade de criar mundo, de morar novamente na
linguagem.

N&o nos coube aqui elaborar um modelo a ser seguido, unicamente como
uma férmula objetiva ou minuciosamente desenhada para que todos possam copiar
e seguir, mas refizemos parte do caminho compreendido e seguramente acessado
por Heidegger, que Ihe concedeu condigdes necessarias ao seu filosofar, podendo
alijar questbes, como a cultura, o mundo ocidental na modernidade de sua época
etc., mas, sobretudo, o problema do ser.

Foi a partir deste caminho heideggeriano que nossa via também foi sendo
mais clara e disposta, assumindo algo novo, a certeza de que o experienciar poético

se da também como atividade do pensamento filosdfico.
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Para isso, quisemos deixar mais evidentes alguns elementos, que
amalgamados foram se tornando decisivos para compreendermos o experienciar
poético, para sO6 entdo compreender a atividade filoséfica pelo ser-salto.
Retomamos, especialmente, o ouvir e o silenciar, o dialogo, a linguagem e a
disposi¢cao fundamental e, por fim, quando compreendemos o que seria “estar’ na
experiéncia poética, apresentamos a meditagdo como atividade capaz de fornecer
outro pensamento que supere a realidade compreendida puramente pela
racionalidade instrumental, pelo pensamento l6gico-semantico.

Esses elementos destacados sdo lidos sempre a partir deste “confronto
pensante” que indicamos, portanto nos levam a pensar que s6 é possivel essa via
pela coragem, pois da condigdo mais prépria da vida que sempre se encontra
necessitada, angustiada, como referenciava Heidegger, sob uma “fuga dos deuses
antigos”, presumimos ser ela a disposigdo como coragem, que inicia o percurso da
criacao de mundo, sempre, sobremaneira, quando volta a “morar na linguagem”.

O caminho heideggeriano € claramente corajoso, quando o compreendemos
como sendo um unico caminho (fases um e dois como uma s0), pois confere um
desvio da tradicao filoséfica até entdo predominante, mas também um caminho
paradigmatico, sobretudo quando da sua virada quanto a questdo do ser, como da
época de Ser e Tempo quando ele trabalhou a linguagem como constituicao
existencial da abertura do Dasein para entdo ser um fenbmeno preponderante na
indagacéo pelo sentido do ser.

A Kehre em questao € o inicio de um confronto ainda maior, reconhece uma
tradicdo que ndo da conta de uma realidade que se diminui potencialmente e de
uma vida que se entifica.

Para nao sermos acometidos por esta forca da razao calculadora, ou nos
fixarmos em uma tradicdo filosofica ja bem explorada por outras pesquisas,
quisemos seguir pelo caminho de Heidegger, especialmente, pelos textos de sua
filosofia mais tardia, ocupando-nos aqui de uma disposi¢cao especifica como capaz
de tracar outro percurso e que possui uma dimensao que nada tem de subjetiva,
cabe reforgar que nos ancoramos aqui em uma objetividade inteiramente especifica,
ou seja, uma objetividade diferente, uma a qual nenhuma pessoa jamais poderia

controlar® inteiramente, pois se trata de uma compreensao vinculada ao que

80 A respeito deste “fundamento verdadeiro” e seu controle, podemos recorrer a reavaliagdo do
conteldo de verdade das ciéncias humanas realizado por Gadamer, revendo, assim, o que antes era
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Heidegger chama de Ereignis, ao acontecimento apropriador que atua no deixar
aparecer, no deixar dizer (saga®').

Retomemos parte da nossa via, que se iniciou com um esclarecimento da
linguagem, ndo como atividade técnica ou como instrumento, mas como aquilo que
se da como voz ou dizer do ser, e cada vez mais vai sendo aprendida quando cada
vez mais a experimentamos no seu sentido mais préprio. Longe de nos apoiarmos
em um pensamento de ordem exotérico, quase que inteligivel, muito pelo contrario
nos afastamos de qualquer opgdo que nado recorra a um certo rigor e clareza que
tanto priorizamos, exercemos o pensamento confrontante e, junto com Heidegger,
apontamos que a linguagem comporta um advento das coisas com suas
caracteristicas mais proprias, ou seja, somente pela linguagem as coisas vém a
tona, mesmo as mais profundas, mais oniricas, mas psicologicamente decodificadas
do imaginario que ascende pela expresséo.

E por essa compreensédo de linguagem n&o produzida ou instrumental, mas
que nos acolhe como “morada”, na qual podemos reconhecer que as coisas
aparecem, pois se dao quando estamos excepcionalmente atentos, ou como
dissemos no nosso texto, quando nos dispomos essencialmente a um silenciar,
desviando de falatérios e ocupacgoes, € que a palavra para além do conceitual laga e
recolhe positivamente para si e permite a “totalidade” como um resultado mais
insuspeito entre todos os demais resultados do escutar possiveis que tinhamos até
entao.

Esse silenciar deixa a escuta aberta, portanto o escutar mais, muito mais do
que um ouvir biopsiquico, exige o silenciar, deixando permanentemente aberta a
experiéncia da linguagem como lugar em que podemos ser. Assim, é pela retomada
das condi¢cbes do silenciar e do escutar que podemos percorrer a um caminho
original do ser, que para Heidegger culmina no acesso ao experienciar poetico como
lugar de atividade original.

Apoiados pela possibilidade de acesso a experiéncia poética, quando do
escutar e do silenciar, empreendemos mais uma parte da via, empreendendo a

atividade de dialogagao.

um fundamento essencial subtraido da repetibilidade da experimentacdo metddica que constituia o
nucleo profundo da concepgao hermenéutica da verdade.

81 Saga se refere a uma atividade de trazer o mundo para ser dito, ou para o dito. Saga e dizer
(Sagen) sao sinbnimos para o alemao filoséfico de Heidegger, como ele mesmo afirma “anunciar,
mostrar significa: deixar ver, trazer para um aparecer. Deixar ver mostrando € o sentido da palavra
alema sagan, a saga do dizer” (HEIDEGGER, 2012a, p. 176).
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O exercicio do dialogo requer um voltar-se ao que nao foi dito. Heidegger, ao
dialogar com as poesias de Hdolderlin, ja no espago de disposi¢cao fundamental como
poesia, pode estabelecer outro comeco, outra histéria para o povo alemao de sua
época. Nao se tratou de um saudosismo da Antiguidade, ou de um exercicio de
imaginacéao, longe disso, foi um dialogo com a disposi¢do fundamental de Holderlin
na forma de poesia, ocupando o lugar da experiéncia poética, e nele, pela
meditagdo, um outro mundo possivel a Alemanha, um mundo como acontecimento
original, uma releitura de uma volta ao esplendor como algo sempre original.

Mas por que deixar aparecer outra histéria? Essa pergunta foi respondida a
medida que vislumbramos um nao pertencimento ao mundo que temos a disposigao.
Esse ndo pertencimento é justamente a incapacidade de se colocar a frente das
coisas, de modo que somos ser, e nao ente, justamente, quando movimentos
epocais, por exemplo, a modernidade do tempo de Heidegger, que fazia surgir a
época da técnica, da razao instrumental, que mais do que se ocupar das atividades,
tornou-se o proprio homem, deixando-o irreconhecivel perante o que ele é,
liberdade, aquele que nomeia a terra e funda mundo, e ndo aquele que se submete
ao ocorrido, deixando escapar a si mesmo como diferenga (ontoldgica).

Se retomarmos a filosofia de Heidegger, assim como ja o fizemos aqui,
veremos que o que ele filosofou necessariamente foi a ocupagdo do espago de
experiéncia poética, sendo a propria disposigdo, ou seja, ndo € uma espécie de
pesquisa na poesia, ou interpretacdo, mas a fundagao do que somos, da disposi¢cao
fundamental, que permite pelo morar na linguagem criar mundo, e, no caso de
Heidegger, a origem do pensamento para desalijar qualquer homem/povo de
qualquer modelo, voltando-se a um semelhante, o povo grego antigo, que estava
aberto, como assim deveria ser o povo alemao, por assim dizer.

Por isso Heidegger aqui, por ter se aventurado corajosamente em transitar
da fria audacia do conceito em direcao as trilhas do poético, especialmente pelo
dialogo com a palavra poetada de Holderlin, ofereceu esta desleitura, ofereceu um
confronto que pretendeu redefinir o pensamento moderno de seu tempo.

Assim, nesta via que assumimos, quisemos abordar o Heidegger da virada
para o historico, da luta contra a tradicdo e da busca pela constru¢do de uma ideia
de origem que dé conta do Ocidente sem partir da mera repeticdo de uma tradigéo
de estudos classicos alemaes, que punha a tragédia em primeiro plano. Heidegger

encontra no poético seu lugar de chegada, que é também seu lugar de origem,
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contra a Modernidade, que segue envolvida em extrema técnica ou outros arranjos
do pensamento, na ordem da politica, ética, estética etc. E € nesse sentido que
nossa via foi uma compreensédo a partir do caminho hermenéutico de Heidegger, da
sua experiéncia poética como filosofia, em que buscou fundamenta-la como espaco
de criagao, de pensamento.

Um dos conceitos que trabalhamos, o “luto”, como exemplo de disposigéao
fundamental, foi um escutar o passado, ndo para criar um movimento espiral
dialético em direcdo ao futuro, mas como uma mensagem que pretende se destinar
a um povo capaz de se manter original.

Esse confronto é um afastar-se de Heidegger de qualquer formulagdo do
histérico como uma ciéncia de analise, mas se aproximando do poético para se dar
como um pensador da historia, e ndo historiografo. Nao se tratou, portanto, de uma
atividade de mensurar os indicios do passado para oferecer uma formulagao
histérica e metodoldgica, numa espécie de taxionomia, mas de afinar a Alemanha de
sua época com a Grécia antiga, apontando para além da tradigdo metafisica novas
possibilidades do pensamento, uma liberdade da linguagem. Essa reposi¢cao
fundamental da Alemanha foi pelo experienciar poético de Heidegger com as
poesias de Holderlin, servindo de farol para todos os povos, pois se trata de um
caminho de compreensao que resgata a origem, o fundamento do ser em si mesmo
e da sua forma mais auténtica.

A Germania de Holderlin foi escutada por Heidegger e pelo dialogo com o
experienciar poético, deixando aparecer o mundo grego naquilo que lhe € mais
préprio: a fundagao de mundo.

A poesia de Holderlin foi um convite para Heidegger sair da trivialidade e
repeticdo do cotidiano e estava longe de ser uma vivéncia particular do poeta. A
poesia em questdo foi uma marca do ser que se deu pelo aparecimento do
acontecimento, de um mundo que se abriu, por isso o dizer poético ndo € do poeta,
mas da histéria na qual o poeta esta inserido.

Holderlin pela disposicdo fundamental experimentou um acontecimento,
que tem poder de abrir e fundar, ou seja, a disposi¢cao € o prérpio poeta na sua
experiéncia de aberto aquilo que ele é. Por isso o contato de Heidegger com a
poesia de Holderlin o guinou da temporalidade para a questdo da historicidade,
indicando um pensamento que se volta para a histéria de um povo. O poeta seria 0

primeiro a acessar esta abertura para que diante de nos surja a possibilidade de
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compreensao, que funda modos de ser, ndo apenas em conceitos, embora eles
coabitem, mas como possibilidade de inaugurar, pela habitagdo na linguagem, o
mundo em que vivemos, um esfor¢o de construcdo de uma “histéria do ser”.

O resultado da meditagdo pela experiéncia do poético foi para Heidegger a
apresentacdo de uma outra histéria da cultura ocidental, a Dichtung ocidental.
Assim, Heidegger, pelo movimento hermenéutico em dire¢do a antiga Grécia, visou
repensar “sua” Alemanha, projetando-a a partir do apogeu que fora a Grécia do
passado.

A experiéncia poética de Holderlin foi ouvida por Heidegger e pela
dialogacgao efetivou o ser-salto e por ele o filosofar, como uma subversao do fluxo de
sua época para um modo diferente de origem do povo.

Portanto assim como Heidegger ocupou a experiéncia poética de Holderlin
nao como lugar de chegada, mas como uma experiéncia a si mesmo, ou seja, nao €
a partir da poesia de Hoélderlin, mas por ela, como dialogo, e ndo oraculo, que
também nos € possivel o experienciar da poesia como uma revelacdo onto-
hermenéutica, deixando aparecer o ser-salto e vislumbrando outro horizonte, préprio
e criado por nos.

Com estado de ser-salto, assumimos uma especifica coragem e nos
mantermos nela acessa a disposi¢cao fundamental que nos possibilita o pensar.
Para Heidegger, e convergiu para nds também, adentrar no espago e tempo da
poesia é uma necessidade, assim como foi inevitavel para Heidegger quando se
pds junto & experiéncia poética de Hélderlin, ouvindo e se mantendo no dialogo. E
também para ndés e nos garantira “sair da nossa trivialidade quotidiana e a entrar
para o poder da poesia, € que nunca mais voltemos aquela trivialidade, tal como
éramos quando a deixamos” (HEIDEGGER, 2004, p. 30). Estamos impelidos como
homem que funda e o que precisamos € retomar as condi¢des especificas para tal

forga, pela via do experienciar poético.
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ANEXO A - SAPATOS DA CAMPONESA - VAN GOGH - 1886.




ANEXO B - GERMANIA!

Nao a eles, os bem-aventurados que apareceram em tempos idos,

As imagens divinas no Pais antigo,

A eles ja ndo posso invocar de forma alguma; se no entanto,
O 4&guas da patria! agora convosco

Carpe o amor do coragao, que mais quer ele,

Em luto sagrado?

E que pleno de esperanca jaz

O Pais, e como em dias quentes

Rebaixado, nos ensombra hoje

O saudosos!

Um céu premonitorio.

Cheio esta ele de promessas e, me parece,

Ameacador também, mas quero ater-me a ele,

E nao deixar que a alma me fuja pra tras

Para junto de vos, passados! que me sois caros em demasia.
E que ver o vosso rosto belo,

Como outrora, receio que seja mortal,

E dificilmente é permitido acordar os mortos.

O deuses que fugistes! também vés, 6 presentes, outrora
Mais reais, tivestes os vossos tempos!

Nada quero negar, aqui, e nada pedir.

E que quando tudo acabou, e o dia se extinguiu,

O sacerdote é o primeiro atingido, mas como amor o segue
O tempo e a efigie, também, e o seu costume

Para o Pais sombrio e nada ja consegue brilhar.

S6 como de chamas sepulcrais propaga-se entao

Um fumo dourado, a lenda, sobre ele

E envolve, agora, a fronte de escuridao, a nés cépticos,
E ninguém sabe o que Ihe acontece.

Sente

As sombras daqueles que ja foram,

Os velhos que revisitam a Terra.

E que os destinados a ai vir nos empurram

E mais ndo se demora de homens divinos

A sagrada turba, ja, no céu azul.

Ja verdeja afinal, prenunciando um tempo mais rude,

O campo para eles cultivado, preparada esta a oferenda
Para o festim e vale e rios abrem-se

De par em par em torno de montes proféticos,

De forma a que possa mirar até ao Oriente

O homem e dai muitas transformagdes o comovam.

No entanto, cai o éter
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A imagem fiel e chovem os ditos divinos

Para ele incalculaveis e uma voz ecoa no mais intimo do bosque.
E a aguia vinda do Indo,

Que sobrevoa os cumes nevados do Parnasso

Muito acima das colinas de sacrificios

Da Italia, em busca de presa alegre

Para o pai, ndo como antes, mais exercitada no voo,

A velha, transpde jubilante

Os Alpes por fim e enxerga os paises variegados.

\Y

A sacerdotisa, a mais taciturna filha de Deus,

Ela que gosta bem demais de fruir em siléncio a mais profunda simplicidade,
E a ela que [a &guia] procura, a que olhou de olho bem aberto,

Como se nao soubesse, ha pouco, quando uma tempestade

Lhe tonitroou, ameagadora de morte, sobre a cabeca;

Pressentia, a crianga, algo de melhor

E finalmente um espanto se expandiu no céu,

Porque alguém de grande fé, como ela prépria,

Seria o poder abencgoante da altura;

Por isso enviaram um mensageiro que, reconhecendo-a rapidamente,
Pensa, sorrindo, assim: A ti, 6 inquebrantavel, tem de pér-te a prova outra palavra, e exclama-a
em voz alta,

A jovem aguia, olhando a Germania:

“Es tu a escolhida

“Tu que tudo amas e para carregares uma sorte pesada “Te fortaleceste”.

\Y

Desde entao, quando, escondida na floresta e entre papoila em flor,
Cheia da doce sonoléncia, ébria, em mim

N&o reparavas, muito tempo ainda antes que, também,

Inferiores sentissem

O orgulho da virgem e se espantassem de quem e de onde serias,
Mas tu prépria ndo o sabias.Eu reconheci-te

E discretamente, enquanto sonhavas, deixei-te,

Partindo ao meio-dia, um sinal de amizade,

A flor da boca, e ficaste a falar solitaria.

Mas também enviaste uma profuséo de palavras douradas,
O bem-aventuradal!

Com os rios eles jorram inesgotaveis

Para todas as regides.

E que quase como a Santa,

Que é a méae de todas as coisas e traz em si o abismo

A que os homens costumam chamar a oculta

Assim de Amor e Sofrimento

E cheio de pressentimentos

E cheio de paz esta teu peito.

W

Ho!,Bebe brisas matinais,

Até que te abras,

E nomeia o que tens diante dos olhos,
Nao mais deve ficar segredo

O que esta por pronunciar

Apés estar encoberto ha muito tempo;



147

E que aos mortais fica bem o pudor

E assim é sabio falar a maior parte do tempo

Também dos deuses.

Mas onde se tornou mais abundante que fontes cristalinas
O ouro, e ficou séria a ira do céu,

Entre o dia e a noite tem de

Um dia aparecer uma verdade.

Transcreve-a trés vezes,

Mas inexpressa também, como esta,

O inocente! tem de continuar.

VI

Nomeia, 6 filha, tu, da Terra sagrada!

Enfim, a mae,

Rumorejam as aguas junto a rocha

E as tempestades na floresta, e ao nome dela
Ecoa de um tempo remoto a divindade do passado.
Como é diferente! E justamente brilha e fala

O futuro, também, alegre, das lonjuras.

Mas no centro do tempo

Vive tranquilo com a sagrada Terra virgem o éter,
E com prazer, para recordagéao, sao eles,

Os nao necessitados,

Recebidos hospitaleiramente pelos ndo necessitados
Nos teus dias de festa,

Germania, onde tu és sacerdotisa

E das conselhos, indefesa, a toda a volta

Aos reis e aos povos.



