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RESUMO

Neste artigo, apresentamos leitura que Luc Ferry (Franca, 1951), em seu livro de 2013,
Heidegger, Les illusions de la technique, realiza sobre a questdo da técnica e do mundo
concebido por ela no pensamento do fildsofo alemdo. Em seguida, a partir da obra, La
barbdrie, de 1987, do também francés, Michel Henry (1922-2002), buscamos
compreender como a técnica d4 origem a um mundo sem vida. A luz deste fenomenélogo,
identificamos a alianga entre a universidade moderna no ocidente e o mundo criado pela
técnica. Para encerrar o artigo, propomos a pergunta: sera que a universidade, em nossos
dias, a medida que se conforma ao império da tecnociéncia, sem oferecer-lhe resisténcia,
esta se configurando, cada vez mais, como um mundo sem vida, sem arte e indiferente as
diferencas? Pensamos que sim, mas vemos na arte um caminho de resisténcia a este
império.

Palavras-chave: Arte. Resisténcia. Tecnociéncia. Universidade.

ABSTRACT

In this article we present Luc Ferry’s (b. France, 1951) reading, in his 2013 book Heidegger,
Les illusions de la technique, on the question of technique and of the world it conceives in the
German philosophical thought. Then, from the 1987 work of Michel Henry (1922-2002), also
of French origin, La barbdrie, we try to understand how technique leads to a lifeless world.
Under the aegis of this phenomenologist, we identify the link between the Western modern
university and the world created by technology. Last but not least, we present the question: is
it possible that the present university, as it adheres to the technical empire, does not offer any
resistance and is entering all the time into a lifeless world, without any respect to art and
indifferent to differences? We think it is, however we see in art a way to resistance toward
this empire.
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RESUMEN

En este articulo, presentamos la lectura que Luc Ferry (Francia, 1951), en su libro de 2013,
Heidegger, Les illusions de la technique, realiza sobre la cuestion de la técnica y del mundo
concebido por ella en el pensamiento del filosofo alemdn. Enseguida, a partir de la obra La
barbdrie, de 1987, del también francés Michel Henry (1922-2002), buscamos comprender
como la técnica da origen a un mundo sin vida. A la luz de este fenomendlogo, identificamos
la alianza entre la universidad moderna en el occidente y el mundo criado por la técnica.
Para concluir el articulo, proponemos la pregunta: ;serd que la universidad, en los dias de
hoy, a medida que se conforma al imperio de la tecnologia, sin ofrecerle resistencia, estd
configurdndose, cada vez mds, como un mundo sin vida, sin arte e indiferente a las
diferencias? Pensamos que si, pero vemos en el arte un camino de resistencia a este imperio.

Palabras clave: Arte. Resistencia. Universidad. Tecnologia.

Introducao

Nossos objetivos neste texto sdo, primeiramente, apresentar a leitura que Luc
Ferry (Franga, 1951), em seu livro de 2013, Heidegger, les illusions de la technique, realiza
sobre a questdo da técnica e do mundo concebido por ela no pensamento do fildsofo
alemdo. Em seguida, a partir da obra, La barbdrie, de 1987, do também francés, Michel
Henry (1922-2002), buscamos compreender como a técnica da origem a um mundo sem
vida. Neste toépico, identificamos, a luz deste fenomenologo, uma alianca entre a
universidade moderna no ocidente e o mundo criado pela técnica. Para encerrar,
propomos a pergunta: sera que a universidade, em nossos dias, a medida que se conforma
ao império da tecnociéncia, sem oferecer-lhe resisténcia, estd se configurando, cada vez
mais, como um mundo sem vida, sem arte e indiferente as diferencas? A luz dos objetivos
propostos, estruturamos este trabalho em trés momentos: 1) Luc Ferry: a técnica e o

mundo que ela engendra em Heidegger, 2) Michel Henry: a técnica e 0 mundo sem vida, e

3) 0 império da tecnociéncia e a universidade.

1. Luc Ferry: a técnica e o mundo que ela engendra em
Heidegger

Como nos esclarece Ferry (2013), a questdo da técnica e do mundo ao qual ela da
origem ndo é nova. Bem antes de Heidegger, ela possui uma histéria razoavelmente longa
na filosofia ocidental, remontando a Kant (Alemanha, 1724-1804), quando, em sua Critica

da razdo prdtica, distingue dois tipos de racionalidade: aquela dos imperativos
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categoricos; a outra, dos imperativos hipotéticos. Os dois tipos de imperativos dizem
respeito a conduta humana. Contudo, os hipotéticos se referem aos meios e nao aos fins
desta conduta. Eles podem ser compreendidos pela formula “se, entdo”: “se vocé quiser
fazer isto, entdo empregue este ou aquele meio” (p. 12). No raciocinio hipotético, que Ferry
também chama de técnico, os fins jamais estdo postos absolutamente e sempre estdo na
dependéncia de um “se”. O que nele esta em questio é: quais sdo os meios mais adequados
para se alcancar um determinado fim? Por sua vez, o imperativo categérico se refere
exclusivamente aos fins, que sdo postos, ndo sob a féormula do “se.. entdo”, mas,
categoricamente, por um “é preciso” ou, entdo, “vocé deve” (p. 14).

Para os contemporaneos de Heidegger, os também alemaes, Adorno (1903-1969) e
Horkheimer (1895-1973), o imperativo categoérico vincula-se a razdo objetiva e o
hipotético a razdo instrumental. De acordo com a dupla alem3, segundo Ferry (2013), a
razdo objetiva é aquela que, tal como o imperativo categorico, “fixa objetivos, impde a
subjetividade fins éticos ou politicos” (p. 14). Ela equivale a razdo pratica em Kant. A razdo
instrumental, por sua vez, é aquela que se concentra nos meios, desconsiderando os fins e
funcionando, como dito acima, no esquema: “Se vocé quer isto, entdo faca aquilo” (p. 15). A
razdo objetiva, como seu nome ja indica, se preocupa “com objetivos a realizar”, é a “razdo
do imperativo categdrico kantiano, [...] aquela que estabelece os fins” (p. 15).

Dadas as distingdes acima, é com a razdo instrumental que caminharemos para o
mundo da técnica, mas ao recuarmos um pouco mais na histéria da filosofia, veremos que
a emergéncia deste mundo se iniciou, primeiramente, com Descartes (Franc¢a, 1596-1650)
e os lluministas (Europa, séc. XVIII). Esta época, para Heidegger, ja se caracteriza por
aquilo que ele chama de a “metafisica da subjetividade”, na qual Ferry (2013) destaca trés
tragos essenciais.

O primeiro é o da “ideologia da tabua rasa” (FERRY, 2013, p. 19), pela qual é
preciso romper com todas as tradi¢des e com o que herdamos dela, abolir todos os saberes
adquiridos e recomecar do zero, para tudo reconstruir a partir de um principio primeiro,
que se situa na subjetividade humana. E assim que lemos nas primeiras linhas deste texto
fundador da modernidade, Méditations métaphysiques, de Descartes (1979, p. 57), a

declaragdo, em tom autobiografico, de seu projeto:

Ha algum tempo, dei-me conta que, desde meus primeiros anos, havia
recebido como verdadeiras uma quantidade de falsas opinides, e que
aquilo que depois fundei sobre principios tdo mal assegurados sé
podia ser muito duvidoso e incerto; de modo que me era necessario
ocupar-me, seriamente, uma vez em minha vida, de me desfazer de

I
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todas as opinides que, até entdo, tinha dado crédito, e comecar tudo
de novo, desde os fundamentos, se quisesse estabelecer alguma coisa
de firme e de constante nas ciéncias.

Sabemos em que isto vai dar: este fildsofo que, no dizer de Husserl (1969, p. 23),
"procura na subjetividade transcendental a derradeira justificativa de todas as ciéncias"
(p- 23), chega ao cogito como o fundamento de todo discurso epistémico (RICOEUR, 1990),
de todo edificio da ciéncia.

0 segundo trago essencial da metafisica da subjetividade é aquele da natureza
desencantada. Na Idade Média, o homem percebia a natureza como se ela fosse dotada de
uma alma. O mundo, para este homem, estava cheio de mistérios, de forcas ocultas e
invisiveis, de encantamentos. E é, justamente, este mundo que, a partir de Descartes e com
a ciéncia moderna, aos poucos vai desaparecer. Para os modernos, tudo, tanto na natureza
quanto na histdria, acontece por uma razdo. Na trilha de Descartes, chegamos ao principio
da razdo suficiente, formulado pela primeira vez por Leibniz (Alemanha, 1646-1716) nos
seguintes termos: “nihil est sine ratione” (FERRY, 2013, p. 24). Atrelada ao racionalismo
mecanicista, a ciéncia moderna trabalhard no sentido de desencantar o mundo que,
doravante, se torna inteiramente explicavel. Nada nele podera “resistir a poténcia do
racional” (p. 24). Nada ai acontece sem uma razdo, tudo tem uma causa, s6 é preciso
encontra-la. A natureza “deixa de ser misteriosa ou sagrada para se tornar um objeto da
ciéncia” (p. 19-20).

O terceiro e ultimo traco deriva do segundo. A “submissdo teérica do real ao
pensamento humano serd acompanhada de uma submissado pratica” (FERRY, 2013, p. 26).
Se o mundo perdeu sua almal, se a natureza foi desencantada, se o que nela existe sdo
fendmenos regidos pelas relagdes mecanicas de causa e efeito, “entdo ela pode ser
dominada pela vontade dos homens”, reduzindo-se, assim, a “um estoque de objetos
manipulaveis” (p. 20). Podemos identificar este traco com o nome de a vontade humana.
Nele, ja esta presente, em filigrana, o surgimento do mundo da técnica. Trata-se aqui de
dominar completamente a natureza a fim de assegurar a felicidade e a liberdade dos seres
humanos.

Como explica Ferry (2013), na metafisica da subjetividade, dois aspectos

fundamentais definem o “sujeito humano”: um é o entendimento, outro é a vontade. O

1 Para aprofundar este tema, conferir Atlan (1991, p. 55-108): Desaparecimento da alma do mundo
e de seu projeto.
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entendimento é nossa “faculdade teorica, aquela que esta em jogo na ciéncia e que aplica o
principio de razao no mundo” (p. 27-28). Por sua vez, a vontade é que forma nosso lado,
nio mais tedrico, mas pratico. E em nome dela, ou seja, desta “faculdade pratica” (p. 28)
que, desde Descartes, o ser humano busca dominar a natureza, submeté-la aos seus
objetivos. Na modernidade, entramos, assim, “numa fase da histéria humana onde o
antropocentrismo torna-se absolutamente dominante.” (p. 28). O homem se torna o
“mestre de todas as coisas” (p. 31), que s existem para servir aos seus fins (p. 32-33). 0
mundo se torna um estoque de coisas das quais ele pode se dispor como quiser para a
realizacdo de seus objetivos.

Contudo, como salienta Ferry (2013), o reinado absoluto da razio instrumental,
que considera apenas os meios, excluindo os fins, ainda nao chegou. Na filosofia das Luzes,
a razdo ainda persegue objetivos, a racionalizagdo do mundo esta subordinada a
finalidades superiores, tais como a liberdade, a felicidade e o progresso. Sdo essas
finalidades que sumirao completamente no reino da técnica.

Se com Descartes e os iluministas assistimos ao advento da metafisica da
subjetividade, que fundamenta o mundo da técnica; para Heidegger, é com Nietzsche
(Alemanha, 1844-1900) e seu conceito de vontade de poténcia, que teremos o arremate
derradeiro desta metafisica. Diferente do que podemos pensar, como explica Ferry (2013),
a vontade de poténcia ndo é a vontade que busca o poder para si, que anseia o poder. Ela é
“a vontade que se quer a si prépria, no sentido que quer sua proépria intensificacio” (p.
39). Ela néo visa nada além de si mesma, ndo tem nenhum objetivo além de “sua propria
forga, sua propria intensificacao, seu préprio crescimento”? (p. 39). Comecamos a ver, por
aqui, em que ela subentende a técnica e a razdo instrumental que a rege e que também nao
visa a fim algum, a nenhum objeto exterior. Na técnica, o que conta ndo sdo os fins, nem os
objetivos, mas tdo somente “o crescimento e a produtividade, a dominacdo pela
dominacdo, a rentabilidade e a produtividade percebidas como fins em si” (p. 40).

Conforme observa Ferry (2013), na época do [luminismo, a humanidade ainda se
encontrava orientada por um projeto, por designios grandiosos, por objetivos maiores,
para além da vontade humana. A utopia iluminista almejava “a liberdade e a felicidade, a
emancipacdo da humanidade e seu bem-estar” (p. 41). Estavamos, portanto, ainda na
razdo objetiva. Mas este imenso projeto, em nossa época, caiu na infraestrutura da

competicdo generalizada e da concorréncia permanente que a caracteriza. O homem

2 A vontade de poténcia na filosofia de Nietzsche é trabalhada com mais profundidade pelo préprio
Ferry (2012).

e
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moderno tornou-se, no dizer de Heidegger, “um funcionario da técnica” (apud FERRY,
2013, p. 43), num mundo em que as finalidades da Histéria e da vida humana foram
completamente obscurecidas. No mundo de Descartes e aquele dos iluministas, ainda
subsistiam grandes finalidades para a humanidade; ndo era ainda o mundo técnico de
hoje. Contudo, como assevera Ferry (2013), a medida que a vontade e a razdo sdo postas

como soberanas e o homem como dominador de tudo, entramos

numa légica que, pouco a pouco, conduzira a abolicdo da razao
objetiva em proveito da razdo instrumental [..]. Em suma, passa-se
[..] da época de Descartes aquela de Nietzsche, da vontade que visa
ainda a liberdade e a felicidade a vontade que visa apenas sua propria
intensidade (p. 49).

Passamos, assim, inevitavelmente, da ciéncia a tecnociéncia, divindade de nossos
tempos, que, ignorando a vida, nos conduz a barbdrie. Mas esta é outra reflexdo que, para
ser desenvolvida, requer que saiamos de Ferry e de sua leitura de Heidegger para
entrarmos nas paisagens filos6ficas de outro pensador, o fenomenoélogo francés, Michel

Henry.

2. Michel Henry: a técnica e o mundo sem vida e sem arte

“Entramos na barbarie” (p. 7), é a primeira frase do livro La barbdrie, de Michel
Henry (1987) que traz, a guisa de prefacio, o texto intitulado “O que jamais se tinha visto”.
E assim que iniciamos a leitura desta obra, indagando o titulo de seu preficio: o que jamais
se tinha visto? Que entramos na barbarie? Frase de abertura da obra? Nao é isto, porque,
na frase seguinte, o filésofo afirma que “nédo é a primeira vez que a humanidade mergulha
na noite” (p. 7).

Se Ferry (2013), para ver a aurora do mundo da técnica retorna com Heidegger a
Descartes; Henry (1987, 2000), na esteira de Husserl (Alemanha, 1859-1938) e de sua
grande obra, Die krisis, leva-nos ao encontro de Galileu (Italia, 1564-1642).

Como explica Gérard Granel (1976), tradutor francés de Die krisis, esta obra pode
ser considerada o testamento filos6fico de Husserl. Seu principal texto, que também é o
titulo do livro, A crise das ciéncias europeias e a fenomenologia transcendental, remonta aos
anos 1935-1936. E “a “Gltima palavra’ de um Husserl ja doente, e em breve morto, numa
Europa ainda mais doente e as vésperas das convulsdes da Segunda Guerra mundial”
(GRANEL, 1976, p. III). A questdo que assedia o filésofo em seu testamento, diz respeito ao
sentido da ciéncia para a existéncia humana, na medida em que ela, em sua busca pela

e —
REVISTA EDUCACAO E CULTURA CONTEMPORANEA | v.18,n.52, p. 468-484, 2020.
ISSN ONLINE: 2238-1279

473



SOB O IMPERIO DA TECNOCIENCIA: A UNIVERSIDADE E UM MUNDO SEM VIDA?
OLIVEIRA, WANDERLEY C. DE; DAMIANO, GILBERTO A.

objetividade, exige do pesquisador que “ele coloque escrupulosamente fora do circuito
toda tomada de posicdo axiolégica, toda questdo sobre a razdo e a insensatez da
humanidade e das formas de cultura desta humanidade” (HUSSERL, 1976, p. 11). A crise
desta ciéncia reside, para o pai da fenomenologia contemporanea, nesta perda de seu
sentido para a vida. Nao se trata tanto de uma crise desta ciéncia, mas de uma crise de seu
sentido para nossa existéncia. A reducdo metodolégica que ela opera, a fim de ser objetiva,
faz com que ela nada signifique para nés, uma vez que se divorcia do mundo-da-vida
(Lebenswelt), fechando-se em seu mundo da objetividade pura, que se revelara como um
mundo inabitado e inabitavel. E tudo isso comecou, como o préprio Husserl (1976)
mostra, com a matematizacio da natureza operada por Galileu.

Em estrita consonancia com Husserl, para Henry (1987), é a partir de Galileu que
assistimos ao desenvolvimento, sem precedentes, dos saberes que formam a ciéncia
moderna, compreendida como um tipo de conhecimento “rigoroso, objetivo, incontestavel,
verdadeiro” (p. 8). Do inicio da Era Moderna aos dias atuais, tais saberes fizeram imensos
progressos, fragmentando-se em inimeras pesquisas, disciplinas e ciéncias, cada uma com
seu préprio objeto, procedimentos metodoldgicos e instrumentos conceituais. Nesta
enorme multiplicidade de saberes, ndo ha quem seja capaz de dominar todos eles,
colocando a prépria unidade do saber em questdo; pois, se no plano de nosso
comportamento cotidiano, frente a um problema particular, podemos fazer apelo a um
especialista que o resolve, se isso funciona para uma dor de cabeca ou para o conserto de
um eletrodoméstico quebrado, neste “hiperdesenvolvimento de um hipersaber” (p. 10),
nenhum deles fornece “uma visdo de conjunto da existéncia humana e de seu destino” (p.
9). Entretanto, sdo esses saberes, por mais diversificados que sejam, que se colocam como
0 Unico saber possivel, diante do qual se observa o desmoronamento “dos valores da arte,
da ética ou da religidao” (p. 10). O que, portanto, jamais tinhamos visto? Exatamente isto: “a
explosdo cientifica e a ruina do homem. Eis a nova barbarie, cuja superacio, - para Henry
(1987) - dessa vez, ndo é certa” (p. 10).

Como afirma o fil6sofo, em um texto de 1989, intitulado “O que a ciéncia nio sabe”,
atualmente, “Deus é a ciéncia” (p. 422). A ciéncia tomou o lugar de Deus, ela detém, agora,
todo o saber e todo o poder. Diante da crise e da destruicao dos valores e crengas que
caracterizam a Modernidade, pelo menos uma cren¢a permanece inabalavel: aquela no
saber cientifico como a unica forma de saber verdadeiro e objetivo. Portanto, é nele que a

acao humana deve se fundar e, por ele, se guiar.
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Mas, para Henry (1989), é justamente em relacdo a acdo humana, ou melhor, a
ética que este saber Unico revela suas fraquezas. Atendo-se a ordem das coisas, a ciéncia
ndo indica nenhuma finalidade para o agir humano. Dai ser preciso reconhecer: “se a
humanidade ndo possuisse nenhum saber sendo o da ciéncia, ela se encontraria em uma
completa confusido, ndo sabendo o que deve fazer e nio podendo sabé-lo” (p. 423). O
paradoxo no qual nos encontramos é o seguinte: embora mestres “de um saber
consideravel e que cresce sem cessar segundo progressos evidentes e impressionantes,”
temos que admitir “uma completa ignorancia quanto aos fins de nossa acdo e aos valores
que devem defini-los.” (p. 423).

Contudo, persiste a questdo: sera que “em se tratando do saber, o homem s6 tem a
sua disposicdo a ciéncia no sentido moderno?” (HENRY, 1989, p. 423). Mas o que é esta
ciéncia? Qual seu dominio de competéncia? Ela define todo conhecimento veridico ao qual
o homem pode pretender? Para tratar destas interrogacoes, o filésofo nos leva de volta ao
inicio do século XVII para encontrar Galileu e, em seguida, Descartes. Para Henry (1989),
sdo eles que colocardo os fundamentos explicitos da ciéncia moderna, que vao “comandar
todo o desenvolvimento ulterior do conhecimento tido como ‘cientifico’ e mais que isto:
nossos modos de pensar, de nos relacionar com o mundo que nos envolve e de
compreender a natureza” (p. 423-424).

Como explica o fenomenodlogo, o “mundo se da a nds sob a forma de aparéncias
sensiveis variaveis de um individuo para o outro e, portanto, contingentes” (1989, p. 424).
Ora, é justamente desta camada sensivel e varidvel do mundo que a ciéncia moderna faz
abstracdo para chegar ao que, para ela, é a esséncia das coisas, constituida de matéria
extensa, cada uma tendo uma forma e, portanto, uma figura. Os corpos podem existir sem
as qualidades sensiveis que percebemos neles; mas nenhum corpo existe sem matéria e
forma. Enquanto as qualidades sensiveis se dissolvem na subjetividade de cada individuo,
impedindo-nos de apreendé-las com precisdo e de formular sobre elas proposicdes
cientificas rigorosas e universais; no que concerne a esséncia das coisas, podemos obter
delas um conhecimento exato, capaz de ser entendido por todo ser racional. Para
reafirmar o raciocinio que acabamos de apresentar, Henry (1989) recorre a um trecho do

Saggiatore, de Galileu, que deixa claro o seguinte:

toda vez que penso numa matéria ou substincia corporal, sou, ao
mesmo tempo, constrangido, necessariamente, a conceber que ela é
delimitada e dotada desta ou daquela figura, que ela é, em relacdo as
outras, grande ou pequena, que estd neste ou naquele lugar, que ela
se move ou estd imével [..]. E, por esforco algum de imaginacio,

I

REVISTA EDUCACAO E CULTURA CONTEMPORANEA | v. 18, n. 52, p. 468-484, 2020.

ISSN ONLINE: 2238-1279

475



SOB O IMPERIO DA TECNOCIENCIA: A UNIVERSIDADE E UM MUNDO SEM VIDA?
OLIVEIRA, WANDERLEY C. DE; DAMIANO, GILBERTO A.

posso separa-la destas condi¢des; mas que ela deva ser branca ou
vermelha, amarga ou doce, sonora ou muda, de cheiro agradavel ou
desagradavel, ndo posso forcar o espirito a ter que apreendé-las a
partir de tais condicdes. (p. 424).

Logo, a luz das palavras de Galileu, em nossa apreensdo das coisas, suas
determinag¢des geométricas tém carater essencial, ao passo que as qualidades sensiveis,
carater inessencial. Henry (1989) nao pde em questio o fato de toda ciéncia se constituir a
partir de uma reducao, pela qual, na totalidade de tudo que existe, ela delimita o que vai
formar o tema explicito de sua pesquisa: as relagdes inter-humanas na sociologia, os
acontecimentos humanos considerados sob o angulo de sua historicidade na histéria, o
carater em virtude do qual as produgdes do espirito se oferecem a nds a titulo de obra de
arte na estética, etc. O que ele questiona é a rejeicdo massiva e global da ciéncia galileana e
pds-galileana “do carater sensivel do mundo em que vivemos, carater que faz dele um
mundo humano, o mundo-da-vida, o Lebenswelt” (p. 424). Ao rejeitar as qualidades
sensiveis das coisas, o que esta ciéncia elimina ndo é apenas o aspecto exterior do mundo
que nos rodeia. Ela elimina, segundo Henry (1989), “nossa prépria vida” (p. 424). Esta é,
em ultima analise, a medida exata da redugdo operada por Galileu que abrira o espaco da
modernidade.

Mas o que Henry (1989) entende por “nossa vida”, a vida humana? Para ele, as
coisas nao tém vida, porque elas ndo sentem a si mesmas, ndo se sentem tristes ou alegres,
agitadas ou serenas, quentes ou frias. S6 o que sente a si mesmo pode explicar tais coisas.
E é isto o que o filésofo chama de vida, ou seja, o que se experimenta a si mesmo
imediatamente, interiormente. Como ele afirma, “ndo a vida biol6gica, mas a vida no
sentido que cada um da a esta palavra, declarando, por exemplo: a vida é breve, a vida é
triste, ou ainda, como Maupassant, ‘a vida ndo é nem tdo boa nem tdo ruim como se diz"”
(p- 424). Para Henry é esta vida que a ciéncia rejeita em suas pesquisas, quando coloca de
lado toda qualidade sensivel do mundo.

Temos, assim, a vida subjetiva de um lado e a realidade fisica do outro. Deste lado,
as coisas que podem ser rigorosamente conhecidas; daquele, as aparéncias ilusérias deste.
De um lado, a ciéncia com o universo material que ela toma como seu tema, do outro,
nossa vida fenomenolégica. Entre elas, ndo ha conflito, nem confusdo, mas uma separacio
de dominios tdo bem fundada, que faz com que nossa vida invisivel se mantenha
completamente fora do mundo no qual a ciéncia se estabelece e encontra tudo o que pode

conhecer. Uma vez erguida esta fronteira entre elas, se, por exemplo, o que estd em
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questdo sdo as cores e os sons, a ciéncia pode até aceitar que sdo impressées que
experimentamos ou vivenciamos; mas, em noés, elas sdo consideradas como aparéncias
subjetivas e ilusérias de uma realidade que, de fato, para a ciéncia, é “constituida de
movimentos materiais da qual a fisica - dos sons, das cores - propde justamente a teoria
rigorosa, que ela exibe em sua verdade” (HENRY, 1989, p. 424).

Desde que iniciou seu projeto tnico de conhecimento objetivo da natureza, esta
ciéncia, ao fazer abstracdo da sensibilidade, circunscreveu para si um campo, no qual as
qualidades sensiveis das coisas, tais como se ddo a nds, jamais serdo consideradas ou
levadas em conta. Para ela, em sua pretensdo de redugdo do mundo-da-vida (Lebenswelt)
ao mundo de suas idealidades fisico-matematicas, tais qualidades ndo povoam nossa vida
interior, ndo estdo em nds, na nossa vida subjetiva, ai elas sio meras impressoes. Na
realidade, elas pertencem ao mundo objetivo, no qual podem ser objetivamente
conhecidas.

A ideologia cientificista que esta concepc¢do de ciéncia frequentemente suscita,
levada as ultimas consequéncias, permite a Henry (1989) um raciocinio assustador: “Se
esta vida subjetiva [...] é apenas aparéncia ilusoéria, [..] também somos apenas uma ilusio
[.-]- A negacdo tedrica da subjetividade implica na destrui¢cdo pratica da humanidade ou,
pelo menos, a torna possivel” (p. 425). Nesta perspectiva, quando a exacerbag¢ido deste
dominio do conhecimento cientifico, deste hipersaber, na ideologia que ele engendra, o
coloca como “o Unico dominio de ser verdadeiramente existente”, lancando para o campo
do nao ser ou da ilusdo o dominio “em que se mantém a vida e sua cultura,” ai, entdo, para
o autor de La barbarie, “o filosofo tem o dever de intervir”, ndo para por em causa o saber
cientifico, mas a “ideologia que se associa a ele e segundo a qual ele consiste no unico
saber possivel, aquele que deve eliminar todos os outros” (1987, p. 43).

0 dever da filosofia, diante desta ciéncia que, segundo Merleau-Ponty (1964, p. 9),
“manipula as coisas e renuncia a habita-las”, é despertid-la de seu sonho de um
conhecimento soberano e de uma objetividade absoluta, contestd-la em sua visdo de
mundo que, despido de suas qualidades sensiveis, se vé reduzido ao seu esqueleto fisico-
matematico, apresentado como modelo absoluto da realidade ou visdo universal de
mundo. Neste ideal cientifico, proximo a Michel Henry, Merleau-Ponty (1991, p. 218)
afirma que, desde entdo, é “apenas a ciéncia que se deve perguntar a verdade” sobre tudo.
E, justamente, a esta pretensdo de posse exclusiva do verdadeiro, que cabe 3 filosofia

resistir.
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Abaixo do esqueleto do mundo, que a ciéncia nos apresenta como sendo a verdade
do mundo-da-vida, estd a prépria vida, a qual ela, ao fazer abstracdo da sensibilidade,
também abstrai. Mas o Lebenswelt, enquanto mundo sensivel, reside fora do mundo fisico,
reside na propria vida. E este mundo sensivel que é real para o filésofo e “ndo o universo
das idealidades que a ciéncia pde em seu lugar em suas construgdes e em suas teorias”
(HENRY, 1987, p. 46). O mundo cientifico é, por isso, abstrato, no sentido que ele elimina a
sensibilidade. O mundo da sensibilidade é “o mundo real da vida”, do qual “o mundo
cientifico é apenas uma abstracdo” (p. 65). Ao ignorar a vida e isolar-se num mundo em
que os interesses proprios da vida sdo desconsiderados, “a ciéncia se coloca numa soliddo
quase inconcebivel. Esta soliddo da ciéncia é a técnica” (p. 70). A soliddo de um mundo
sem cores, sabores, texturas e sons; mundo inumano, “desprovido de toda qualidade
sensivel [...], mundo invivivel: [..] mundo impossivel” (p. 155).

Na andlise que Michel Henry (1987) faz da técnica, ela ndo ignora, em seu sentido
primordial, a vida. Técnica, como ele a define, designa um saber-fazer, contudo, ndo um
saber-fazer particular, mas “o saber-fazer como tal, ou seja, um saber que consiste no
fazer, quer dizer, um fazer que traz nele seu préoprio saber e o constitui” (p. 80). Tal saber,
incluido no fazer e coincidindo com ele, é a esséncia de todo saber-fazer, ou seja, de toda

técnica. Nesta perspectiva, este saber-fazer

habita cada forma de atividade, notadamente aquela que se diz
‘instintiva”: a frequentacdo primitiva da Terra pelo homem, a
possibilidade de se manter sobre seu solo, de andar, de trabalhar, o
comportamento erdtico, o exercicio dos sentidos e dos movimentos
em geral, os diversos poderes da subjetividade, aquele da imaginacio,
da memoria, etc. Em todas essas atividades nada de mais acontece
sendo que a realizacdo da vida, sua autorrealizacio e seu
autocrescimento, sua cultura (p. 89).

A techné, em tais termos, é, portanto, a expressido da propria vida, expressio
implementada dos poderes do corpo subjetivo. Sabemos mover os olhos e com isso,
podemos olhar, sabemos mover as maos e assim podemos pegar as coisas, manusea-las.
Para Henry (1989), estes saberes, embora elementares, sdo fundamentais e tornam
possiveis todos os outros: “como ler o tratado de fisica ou de biologia mais sofisticado se
nao sabemos, primeiramente, como virar as paginas com nossas maos, como percorrer o
texto movendo os olhos” (p. 426).

Suscitada pelas proprias exigéncias da vida, essa techné, que precede o saber

cientifico “como sua condi¢ao despercebida e, contudo, incontornavel”, é que nos permitiu,
I
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desde a nossa origem, “viver e sobreviver [..] sobre a terra” (p. 426). Portanto, bem antes
da ciéncia inaugurada por Galileu no século XVII. Mas, para o filésofo, é a partir daf que, a
medida que a acdo humana “deixa de obedecer as prescricoes da vida”, se instala a
“reviravolta ontolégica” (1987, p. 86) que nos conduzira ao império da tecnociéncia. Com
Marx, Henry (1987) situa no fim do século XVIII e no século XIX, tal reviravolta. Foi nesta

época que, para o filésofo,

a produgdo dos bens de consumo que caracteriza toda a sociedade
deixou de ser dirigida [..] pelos “valores de uso”, para visar dai por
diante a obtencdo e o crescimento do valor de troca, quer dizer, do
dinheiro. Quando a produgao se tornou econdmica, quando se tratou
de produzir dinheiro, ou seja, a realidade econémica, no lugar e em
vez dos bens uteis a vida e designados por ela, a face do mundo, de
fato, mudou (p. 87).

Dai por diante, as técnicas deixaram de ser instrumentos que prolongam os
poderes do corpo subjetivo e “se tornaram o dispositivo [..] mecanico, que funciona por si
mesmo na maquina, aquela da industria, da cibernética” (HENY, 1987, p. 88). A acao se
torna possivel, doravante, a partir de um saber que nido é mais aquele da vida, mas o da
ciéncia a servico de interesses econdmicos.

Quando a teleologia vital se inverte numa teleologia propriamente econémica, a
revolucdo técnica, expulsando a vida e se tornando um processo objetivo, se completa
colocando-se, dai por diante, como seu proéprio fim ou telos. E é esta técnica que, para
Henry (1987), na velocidade de um foguete interplanetario, “avanca [..], sem saber de
onde vem, para onde vai, nem por que” (p. 99). Completamente alheia a vida, sentencia o

filésofo, “ela se tornou uma transcendéncia absoluta, [...] sem razao e sem luz” (p. 99).

3. 0 Império da Tecnociéncia e a Universidade

Assim, de uma sé vez, vemos excluidas do império da técnica a cultura, como
“autorrealizacdo da vida”, e a arte, como “a cultura da sensibilidade.” (HENRY, 1989, p.
220). No mundo criado pela técnica, quando avaliamos a relacdo da ciéncia com a cultura,
tomando a arte como critério, somos “tomados - segundo Henry (1987) - de vertigem”

diante do nada ao qual nos deparamos.

De fato, - continua o filésofo - a arte é uma atividade da
sensibilidade, a realizacdo de seus poderes, ao passo que, com a
eliminacdo das qualidades sensiveis da natureza, a ciéncia moderna
define seu campo proéprio e define a si prépria pela exclusdo desta [...]
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sensibilidade. Assim, ciéncia e arte caem fora uma da outra pelo
efeito de uma heterogeneidade tdo radical de seus respectivos
dominios que o proprio pensamento de uma possivel relacdo entre os
dois se revela, ao menos pelo momento, impossivel (p. 44).

A ciéncia que conhece apenas objetividades, despindo as coisas de suas qualidades
sensiveis: cheiro, sabor, cor, textura..., s6 deixa entrar em seu dominio aquilo que pode ser
medido, pesado, calculado, matematizado. O dominio da arte, que da voz a sensibilidade,
queda assim como completamente estranho ao da ciéncia. Ao espaco para o qual a ciéncia
dirige seu olhar, a arte jamais aparecera. E o espago que excluiu a vida como condigdo para
o saber verdadeiro, objetivo, rigoroso e imparcial que ela pretensamente produz. “A
‘neutralidade’ deste saber é aquela deste espaco” e aquilo que ele pressupde, conclui
Henry (1987), é o “que precipita o mundo moderno na técnica” (p. 222). E, neste mundo,
provavelmente, também a universidade.

A universidade, em suas atividades de pesquisa, ensino e extensido, a medida que
se conforma e, até mesmo, advoga para o saber que produz e distribui: a universalidade, a
objetividade e a neutralidade como caracteristicas que o definem, ela pressupde, consente
e reproduz nela prépria exatamente o espago galileano imprescindivel a este saber. O que
implica, por mais contraditorio que pareca, a “expulsdo deliberada e sistematica para fora
dela de toda cultura” (HENRY, 1987, p. 222), compreendida como “autorrealizacdo da
vida” e, especialmente, da arte, como “a cultura da sensibilidade” (p. 220). Nesta medida, a
universidade, que Henry (1987) caracteriza como “moderna e democratica”, deixa-se
definir plenamente, e sem nenhuma resisténcia, como “universidade galileana” (p. 222).

No interior desta instituicdo alinhada ao principio galileano, as disciplinas
literarias e artisticas tém cada vez menos espacos, financiamentos e sdo, até mesmo,
suprimidas em proveito das disciplinas tidas como “cientificas” (p. 224). No horizonte do
saber que ai se produz, uma formagao literaria ou artistica aos cientistas seria um absurdo,
uma perda de tempo. A subjugacdo da universidade pelo saber tecnocientifico, ao exigir “a
expulsdo da cultura para fora do lugar previsto para seu desenvolvimento”, resulta na
“destruigdo pura e simples de uma Universidade dedicada a cultura” (p. 236), em proveito
desta outra, feita de “servidores cegos” da tecnociéncia (p. 239).

Se retomarmos a pergunta de Husserl, pelo sentido da ciéncia em seu tempo para a
existéncia humana, e a referimos a universidade docilmente adaptada ao império da
tecnociéncia e a sua racionalidade a servigco do poder econdmico e politico, o que nos cabe

responder? Talvez, que ela ndo tenha sentido algum. Por muito tempo, desde o ideal das
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luzes e do progresso, fomos educados para acreditar que a pesquisa racional e critica da
verdade nos conduziria a felicidade. Mas, como procuramos argumentar, este ideal de
educacio pelas luzes como caminho para a verdade cientifica e a virtude moral, em nossos
dias, desembocou na tecnociéncia e fracassou, diante (1) dos limites postos ao saber
cientifico, desde Galileu, para assegurar sua objetividade, rigor, universalidade e
operacionalidade, (2) e da submissao deste saber a interesses politicos e econémicos.

A razdo instrumental, que rege a tecnociéncia e grassa na universidade, nao se
pergunta pelos fins dltimos de sua atividade. Tais fins ndo lhe compete considerar, sdo de
outro dominio, postos por outras instancias, cabe-lhe considerar, inventar, descobrir,
construir os meios operacionais mais eficientes para atingi-los (CASTORIADIS, 1978). Se
os fins sdo justos ou injustos, humanos ou desumanos, isto ndo lhe compete refletir. Se o
objetivo proposto a ela é a aniquilagdo de milhdes de pessoas, o problema que ela tem que
resolver é: como fazer isto da melhor forma possivel, com o maior niimero de pessoas e
em menos tempo? E assim que Dartigues (1973, p. 73), em estreita consonancia com
Henry, relembra-nos de Auschwitz, “testemunho suficiente, pouco tempo depois da morte

de Husserl” dos limites desta razao.

Consideracdes Finais

Outrora, a academia de Platdo3 expulsou os poetas e os pintores. A universidade
galileana de hoje tolera as artes, desde que se submetam aos ditames da tecnociéncia, ou
se acomodem as margens do trono desta rainha. O problema que enfrentamos é: como se
situar e resistir ao rolo compressor da ideologia tecnocientifica na universidade? Nao se
trata de demonizar a tecnociéncia e nem de ver seus servidores como participes de um
complo mundial de desumanizagdo do mundo. O saber aplicavel, eficaz e operacional que a
tecnociéncia produz nos trouxe e traz muitos beneficios. Ele ndo é o problema. Mais de
trés séculos apo6s a revolucdo cientifica, o balanco ndo é tdo negativo. As invencdes
técnicas - da eletricidade aos computadores, da quimica as vacinas e aos antibioticos, da

maquina a vapor aos eletrodomésticos - sem divida tornaram nossas vidas menos arduas.

3“S6 entre quem for gedmetra” é o que estava escrito no portal da academia de Platdo. Para Lyotard
(1995), “pode-se compreender o mundo inteligivel de Platdo como o conjunto das construgoes a
partir das quais a ciéncia explica o mundo sensivel” (p. 56.). A ciéncia sobe para o inteligivel e
explica o sensivel a partir de seu arcabougo tedrico, abstrato e despido de toda qualidade sensivel.
A fenomenologia, tal como apresentada neste artigo, desce para o sensivel e o descreve em sua
espessura, sua carnalidade, com todos os seus atributos sensiveis. Nesta perspectiva, o movimento
realizado pela fenomenologia estd na contramdo do platonismo, levando em conta o modo como
Lyotard nos propde compreendé-lo.

I
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Os efeitos liberadores das ciéncias e das técnicas ndo podem ser simplesmente ignorados.
Nao queremos voltar aos horrores produzidos outrora por séculos de obscurantismos,
supersticdes e fanatismos religiosos, “com a ben¢do dos padres, dos mestres de escola e da
universidade” (ATLAN, 1991, p. 207).

Embora, especialmente, no século XX, nas maos dos poderes politico, militar e
econdmico, a tecnociéncia tenha mostrado também o mal que é capaz de causar ao ser
humano; ainda assim, ndo é ela que estd em questdo, mas a ideologia que a acompanha,
colocando-a como a Unica forma de saber ou o saber unico, ao qual todo outro deve ser
conduzido sob a condi¢do de ser tido como sonho, fantasia, ilusdo ou racionalidade
equivocada e, mesmo, mentirosa.

Dentre outras coisas que ja pontuamos, se consideramos apenas o mundo sem
vida, insensivel e inumano que esta ideologia gera, ja temos motivos suficientes para nos
convencer que, nos moldes do imperativo categérico kantiano, precisamos resistir,
denunciar e criar alternativas a ela. Diante desta ideologia, que montou fortaleza e fundou
império na universidade ocidental, os desafios que enfrentamos sdo (1) os de encontrar
caminhos pelos quais possamos continuar nos beneficiando dos avancos e invencdes da
tecnociéncia; contudo, (2) resistindo e combatendo sua pretensao de ser a tnica fonte de
verdade e de poder e, ao mesmo tempo, (3) fecundando os canteiros nos quais saberes
sensiveis, aqueles que provém do mundo-da-vida e a ele nos remetem, possam nascer,
crescer e frutificar.

Sabemos, portanto, quais sdo os desafios, mas como enfrenta-los? Nao existe uma
resposta para esta pergunta. Elas sdo varias e passam pelo cotidiano de nossas vidas (na
universidade). A explicitacdo e a denuncia da ideologia cientificista, como procuramos
fazer aqui, ndo basta. O inconformismo, que ndo gera resisténcia e ndo aponta alternativas
para além da hegemonica, também, é insuficiente.

Acima do mundo-da-vida, o universo* da ciéncia se apresenta como sua Unica e
verdadeira expressdo. Cabe-nos, diante da universidade a servigo deste universo, tornar
presente também a universidade comprometida com o mundo-da-vida, irredutivel a este

universo. Diante da universalidade homogeneizante e indiferenciada da linguagem légico-

4 Em consonancia com Husserl, como explica Merleau-Ponty (1945), universo é uma “totalidade
acabada, explicita, onde as rela¢des sdo de determinacdo reciproca” (p. 85). Distingue-se do mundo,
que é “multiplicidade aberta e indefinida, onde as relagdes sdo de implicacdo reciproca” (p. 85). A
ciéncia reduz o mundo a universo, que é o proprio mundo “cortado de suas origens constitutivas e
tornado evidente, porque se as esquece” (p. 51).
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matematica, apresentar as singularidades diferenciantes das narrativas miticas, literarias,
religiosas; diante do esqueleto descarnado da linguagem algoritmica, expor os corpos
carnudos das singularidades das artes; diante do cdalculo exato e direto, fazer valer
também a parabola alusiva e a metafora indireta; a pretensa onisciéncia e onipoténcia
cientifica contrapor a douta ignorancia e a ironia da filosofia. Diante das bombas, que caem
sobre inocentes em guerras sem fim, e do siléncio dos donos poder, mostrar a dor e os

corpos destrocados de mulheres, criancas e animais de Guernica de Pablo Picasso.
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