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Resumo

Na histoéria que, sendo a da civilizagcao ocidental,
arrasta consigo a do planeta que nos acolhe, constituem-
-se, em diferentes configuracdes epocais, as modalidades
da vida quotidiana em que, tediosa mas perigosamente,
o projecto técnico do mundo se auto-afirma, imparavel e
devastador. A pobreza socio-economica € s6 a cara factica
duma penuria espiritual mais profunda, que deriva da perda
de sentido e riqueza do vinculo primordial homem-ser, que
Holderlin exprimiu poeticamente e Heidegger traduziu como
Geviert, a “quadrindade”. A recuperacao desse vinculo nao
significa um retrocesso, mas implica sentir (pensando) a
saudade das origens (andenkendes Denken) para saltar a
fundacéo poiética de um “outro inicio”. A experiéncia dessa
saudade constitui uma pobreza muito diferente. Mas este
caminho s6 pode ser feito a partir do mundo factico em
que vivemos: que € o da técnica, o do “projecto cibernéti-
co” do mundo. O que significa: servir-se dele, com sereno
distanciamento, orientando-o para a descoberta de outra
coisa. Neste caminho, que parte da facticidade para o seu
correlato ontolégico, tematiza-se a questao heideggeriana
da pobreza, tal como aparece exposta entre 1938 e 1945,
enquanto tonalidade de fundo da transicéo, para destacar
nela a estrutura formal do cuidado e o novum que repre-
senta em relacdo a sua nocao mais comum.
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Abstract

In the history which, being that of the Western
World, brings the whole planet in its train, different modes
of daily life gain the shape of an epoch in which, tediously
and yet dangerously, the overall technical project defining
the world imposes itself, unstoppable, devastating. Socio-
economic poverty is no more than the factical side through
which a deeper spiritual poverty announces itself, a poverty
springing from the loss of sense and the richness of the
primordial bound between man and being. Holderlin gave
poetical expression to this idea and Heidegger developed
it philosophically as Geviert, ‘the fourfold’. The recovery
of that bound does not mean a turning back, but rather
implies a thoughtful missing of the origins (andenkendes
Denken) which should enable us to poetically recover the
grounding of ‘another beginning’. The experience of this
missing is a very different kind of poverty. And yet this
route can but be made from the factical world in which
we live: the world of technique and the ‘cybernetic world
project’. This, in its turn, implies making use of it, with a
released detachment, leading it to the discovery of some-
thing else. It is in this pathway, defined between 1938
and 1945, and which shall take one from facticity to its
ontological correlate, that the truly Heideggerian question
of poverty is thematised. Following it should enable one
to detect in it the formal structure of care, as well as the
novum it represents regarding the most common notion.

Keywords: Care — Poverty — Stimmung - Time

Um dos problemas mais prementes que 0 nosso
mundo enfrenta é o da invencao de formas de superar
a situacdo de pobreza que afecta uma imensa parte da
populacdo mundial. Um prémio Nobel foi dado, em 2006,
ao economista bengali Mohammad Yunus, que conseguiu
impor no seu pais (Bangla Desh) um esquema de financia-
mento de pequenos projectos de desenvolvimento, baseado
na ideia de “micro-créditos”, que os grandes bancos nao
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contemplam como possiveis. Sao créditos de pequenas
quantias, pedidos por quem nao pode dar garantias de
devolucao, em sociedades do chamado 3° mundo, para
permitir a compra duma vaca ou a construcao duma casa,
mas também susceptiveis de ser aplicados a actividade
de pequenos negocios, exploragoes agricolas ou artesa-
nais. Integram-se numa economia de sobrevivéncia, num
cuidado proximo do oikos, que fugindo aos amplos arcos
macro-econémicos, recordam a vinculagdo do homem a
terra e a0 ser-uns-com-os-outros no mundo, que nos ocupa
e preocupa. De alguma maneira, este Nobel premiou um
passo adiante na configuragdo de um mundo mais solidario,
que se desvincula do processo canénico da Modernidade e
significa, nesse sentido, um “passo atras” recuperador de
um vinculo mais originario do ser ao seu «ai» no mundo
e cultura humanas, sem que essa recuperacéo signifique
retrocesso, mas sim fundagao do futuro, advir de possibi-
lidades que sé a época actual habilita.

Na linguagem de Martin Heidegger esse vinculo
originario traduzia-se, na €poca de Ser e Tempo?, na
correlacdo do ente em geral, no seu ser, ao ai-ser (ou
Da-sein), segundo diferentes modalidades de articula-
cao da compreensdo ja de antemao densa de afecto, isto
é, na producéo de sentido. O ser e o (seu) ai no mundo
humano abrem-se co-originariamente como correlatos
numa relacdo ou vinculo dinamico, pelo qual ambos se
mostram fenomenologicamente na sua verdade, acedendo
a palavra ou a obra. A forma dessa relacao é a que Heide-
gger denominou CUIDADO (Sorge). No cuidado, as coisas
e os humanos revelam-se em presenca, mas também em
projecto e como retaguarda vital de cada um. O cuidado
transe o caminhar da nossa existéncia quer formalmente,

2. Todas as citacdes remetem, sempre que possivel, para a edicao
de referéncia: Heidegger, 1975 ss: Gesamtausgabe, que sera
mencionada, como é usual, pelas siglas GA, seguidas do volume
e paginacdo. No caso de Sein und Zeit [SuZ]: GA 2, 1977. Este
volume inclui & margem a paginacéo da 7* edicao Niemeyer (1953),
pela que faremos as citagdes pertinentes. Todas as tradugoes, a
menos que se indique paginacédo de versao portuguesa, sdo da
responsabilidade da autora do presente estudo.
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como exercer-se temporal, quer onticamente, na producao
de configuracdes comportamentais e simbolicas especifi-
cas. Em sentido préprio, na maxima autenticidade, ou em
sentido improéprio, ou até mesmo caindo em descuido, o
vinculo homem-ser € o do cuidado.

Em anos posteriores, sem abandonar esta ideia
do cuidado enquanto estrutura fundamental do ser-no-
-mundo, Heidegger encontra outras maneiras de falar do
mesmo, nos seus diferentes matizes, incorporando novas
referéncias. A Histéria do Ser, herdeira da fenomenologia
aletheiolégica, acentuara o caracter errante do sentido ou
da verdade, em que ressoa a apercepg¢ao grega do nao-estar-
-encoberto ou a-letheia. A especial atencéo prestada ao a-
privativo, que regista a recusa originaria do ser a deixar-se
aparecer, marca também uma inflexdo na orientacao da
analise heideggeriana, doravante centrada na mostracao
do guardar e salvaguardar do secreto, mas também do
alerta que, meramente apercebido, denuncia o perigo do
esquecimento absoluto (do que se oculta) e proclama a
necessidade do «passo atras.

E nesta modulagéo da questéo do cuidado que surge
a meditacdo heideggeriana sobre a pobreza. Ela surge num
contexto onticamente marcado pela facticidade da guerra
e do seu fim iminente (1943/45). Mas a preocupacao
que expressa introduz uma importante caracterizacao do
cuidado: o seu caracter de protec¢ao (Schonung, Hut) do
que, na terra e mundo devastados, «a pobreza» permite
divisar de modo excepcional — a penuria (Not) como ne-
cessidade de viragem (Not-wendigkeit) e ruptura (des-
-construtiva) relativamente & maquinacao, que constitui o
paradigma do que, poucos anos mais tarde (1949), surgira
sob a designacao de Ge-stell. A acuidade do aperceber-se
(Gewahrnis) desta necessidade ontologica — que vai muito
além da miséria meramente éntica — constitui uma distin-
¢ao e, se quisermos fazer jus ao que significa em alemao
Auszeichnung®, também um prémio, pois a experiéncia
desta pobreza permite ir ao encontro do que, em Sein und

3. Heidegger, GA 73.2, 1205: “Die Auszeichnung zur Armut in
der Gewahrnis (Schonung)”.
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Zeit, constitui o caracter ontolégico exemplar do homem
enquanto Dasein.

O presente ensaio procura justificar esta leitura
partindo da nogéo heideggeriana de pobreza, em correlacao
com o mundo da tecnologia avancada, para nelas encontrar
o seu fundamento existenciario: o Cuidado. Procederemos
em 5 momentos: 1. A questdo da pobreza; 2. A tempora-
lidade; 3. Pobreza, em sentido comum; 4. Pobreza como
«ténica fundamental»; 5. O perigo e o Cuidado.

I - A questao da pobreza

A meditacdo que Heidegger dedica especificamente
a «pobreza» esta repartida por varios textos, de diferente
envergadura e datacdo. O mais importante e conhecido,
e também o mais extenso, é um escrito de singular signi-
ficado na historia do seu autor, apresentado em 1945 e
publicado postumamente, pela primeira vez, em 1994*. Nele
se desenvolve um esboco, com o mesmo titulo, procedente
de 1943 e inicialmente difundido como Jahresgabe 1992,
da Heidegger-Gesellschaft®. Em torno a estes e, decerto, do
periodo que se inicia em 1938, na atmosfera dos Beitrdge®,
e se estende até 19497, encontramos varias anotacoes e
reflexdées importantes, que contribuem para ponderar a
importancia do tema para o seu autor®. Centrar-nos-emos

4. Heidegger, M.: “Die Armut”, Heidegger-Studies 10 (1994),
5-10. Ed. de F.-W. von Herrmann. Deste texto ha uma versao
portuguesa, realizada no contexto do projecto «Heidegger em
Portugués», para que se remetera sempre que o texto original
for citado: “A Pobreza”, Phainomenon (Lisboa) n°® 24, 227-234,
trad. de Ana Falcato.

5. Heidegger, M.: “Die Armut”, in: Jahresgabe 1992 da Heidegger-
Gesellschaft, ed. F.W. von Herrmann. Alexandre Schild situa a
sua redaccao em 1943 (vide Schild, 2013, 971).

6. Heidegger, M., GA 65, 1989: Beitrdge zur Philosophie. Vom
Ereignis. Ed. de F.-W. von Herrmann

7. Heidegger, M.: GA 79, 1994: Bremer und Freiburger Vortrdge.
Ed. de Petra Jaeger.

8. Ambos os textos de 1943 e 1945, bem como as anotagoes €
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no texto de 1945, dando oportunamente entrada as res-
tantes referéncias.

Uma modulac¢édo complementar da tematica poderia
ser a que Heidegger tinha introduzido inicialmente, no
quadro das Li¢cées de 1929, ao mencionar a «pobreza
de mundo» do animal, em contraste com a «caréncia de
mundo» da pedra e a capacidade humana de fazer ou
formar mundo®. No entanto, o proprio Heidegger aclara,
nos Beitrdge, que esse contraste esta mal colocado, pois o
que entado chamara Weltarmut deveria ser entendido como
Weltlosigkeit, nao lhe parecendo ja atribuivel a pedra esta
ultima caracterizacdo, uma vez que o inanimado carece
de qualquer dinamica compreensiva, sem a qual nao ha
mundo. Considera, por isso, desadequado o seu anterior
uso do conceito de pobreza, nesse contexto!?. A referéncia
é, contudo, importante, na medida em que revela uma va-
riacao vocabular a que esta ligado o diferente investimento
conceptual do termo Armut, ja presente, portanto, in statu
nascendi nos Beitrdge.

Partamos, pois, do texto de 1945. E uma alocugdo
datada (27 de Junho de 1945), pensada para a circuns-
tancia especifica do encerramento desse singular semestre
de verao de 1945, que nao teve lugar na Universidade de
Freiburg, mas no Castelo de Wildenstein, no alto Danubio,
quando a derrota militar, a capitulacédo (7/8 de Maio) e
a particdo da Alemanha estava a ter lugar. Mais que o
anuncio de tempos de escassez ou o medo da invasao e de
represalias, que ja estavam a ser vividos, o momento € de

reflexdes a eles ligados, estao hoje incluidos em Heidegger, M.:
Zum Ereignis-Denken, GA 73. 1 e 2, 2013; ed. de P. Trawny. A
estas fontes ha que acrescentar, para ja, algumas referéncias
preciosas em outros dois volumes editados por Trawny: GA 67,
2015, Anmerkungen I-V (Schwarze Hefte 1942-1948) e GA 69,
1998, Zur Geschichte des Seyns; bem como um outro, editado
por P.-L. Coriando: Uber den Anfang, GA 70, 2005.

9. Heidegger, M., GA 29/30, 1983: Die Grundbegriffe der Meta-
physik. Welt — Endlichkeit — Einsamkeit. Ed. F.-W. von Herrmann.

10. Vide GA 65, § 154, 277: “Die Erdunkelung und die Welt-
losigkeit. (Fruher als Weltarmut! Missdeutbar. Der Stein nicht
einmal weltlos, weil sogar ohne Erdunkelung.)”
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apelo a um novo recomego, a uma alvorada. A “pobreza’”,
de que ai é questao, €, portanto, a que, longe da ambicao
de chegar a conceito, se traduz como experiéncia e feno-
menologia de um caminho de recondu¢do ao centro e meio
de todo o esforco e de todo o projecto. A saga, ainda indi-
zivel, encontra o seu ponto de partida e de apoio, como
durante todo esse semestre tinha acontecido e antes
também, recorrentemente, desde 1934/35, no repensar
da palavra de Holderlin, regorgitada até a sua transfigu-
racéo. Lacoue-Labarthe, no seu acutilante comentario, de
sobra conhecido, designa este texto, por isso mesmo, de
«a homilia de Heidegger», chamando a atenc¢ao para que
a sua estrutura e intencdo sdo mais diturgicas» que pe-
dagogicas ou retéricas (vide Lacoue-Labarthe, 2004, 10).

Creio, contudo, fiel ao meu principio de compreen-
sdo do percurso fenomenolégico heideggeriano, que o que
nele se deixa ler é menos a reflexdo sobre a reflexdao do
poeta, no seu contexto historico e filosofico, que o autor
francés considera especialmente importante realcar, que
o procurar fazer em comum - isto €, no encontro de uns
com os outros — a experiéncia espiritual da pobreza, no seu
sentido origindrio, quer dizer, 4 maneira do que, em Ser e
Tempo, poderia designar-se por um «existenciario» e que,
também no Heidegger tardio, poderia compreender-se como
uma forma de relacéo. A «pobreza» de que aqui € questao
é uma forma de compreender e sentir articuladamente
o chegar a linguagem (no quotidiano e na histéria, em
multiplas formas) do vinculo ontolégico, pelo qual o que
determina o ser a maneira do humano se institui em local
instantaneo (Augenblicksstdtte) do apropriar-se reciproco
ou mutuo servico que liga dinamicamente homem e ser. A
traducéo desta ideia, pouco conforme com uma leitura de
tipo sociolégico ou economicista, mas nao impeditiva de
uma aplicacdo meta-ontologica desse tipo, implica, como
é caracteristico da metodologia heideggeriana, uma certa
pratica anfibolégica, consistente em deslocar o contexto de
analise daquele que € o mais 6bvio e usual, para recolocar
o tema e suas implicagcdes num horizonte inesperado.
Vamos seguir este trajecto com brevidade.
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O lema de que parte é uma parca citacao holderli-
niana. Trata-se de um fragmento do esbogo de medita¢ao
sobre as etapas da Histéria do mundo, redigido em Bad
Homburg, entre 1798 e 1800, quando o poeta, em casa do
amigo Sinclair, estava ainda profundamente impregnado
das ideias revolucionarias, que compreendia como um
«comunismo do espirito», num sentido quase religioso. Ao
contrario de Lacoue-Labarthe, que insiste em situar o frag-
mento de Holderlin no seu tempo e lugar peculiares, que
lhe deveriam marcar o sentido, senao desvirtuado, Heide-
gger, embora sem deixar de dar as indicacgoes pertinentes,
trata-o als die Sache selbst, a margem da circunstancia
concreta em que o autor o concebeu'. E dessa desnudez,
que isola o dito no seu puro dizer € que transcende o pre-
sente factico, que se desenvolve a interpretagao.

Concentra-se-nos tudo no espiritual. Ficamos pobres, para
chegar a ser ricos.

Es koncentriert sich bei uns alles auf’s Geistige, wir sind arm
geworden um Reich zu werden.*

«Nos» — diz — é 0 poeta no seu exercicio de ser-poeta
[dichtend], «pressentindo» [ahndend: arcaismo poético que
enlaca o ancestral com o porvir], no seu tempo proprio,

11. E essa abordagem que Lacoue-Labarthe desenvolve, em aberta
critica a reflexdo heideggeriana, que nédo tem em conta as circuns-
tancias concretas da meditacdo holderliniana, da mesma maneira
que parece escamotear 0 peso da derrota alemé, no momento da
elaboracao do texto, a que, contudo, esta serve de ocasiao. Quando
muito, poder-se-ia por a questao, com Robson Ramos dos Reis, de
“se a escuta das palavras de Holderlin [...] € a Vorhabe adequada
para uma meditacdo sobre a pobreza em meio & devastagao tec-
nologica de uma guerra mundial” (Reis, 2013, 220). Peter Trawny,
em contrapartida, ressalta que, para Heidegger e, decerto, para
os que viveram o mesmo destino, o momento do que foi chamado
a «hora zero», com o descalabro da «ontade de riqueza» cons-
tituia, justamente, a ocasido propicia para uma reviravolta no
modo de pensar. (Trawny, 1999, 426) Voltaremos a este ponto.

12.Apud GA 73.1, 871.
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o tempo do projecto do seu estar a ser-com-0s-outros no
mundo. Projecto, isto €, compreenséo antecipativa do que
advém, do que, embora ainda encoberto, chegara a ser.
Neste texto, o poeta “ahndend auf das sinnt, was sich
im Verborgenen der abendldndliche Geschichte ereignet®.
O poeta — de quem, nos Beitrdge, Heidegger dizia que
era “o mais vindouro de todos os vindouros” — reine na
sua palavra a articulagcdo pregnante que, na dinamica
do cuidado, pde a descoberto e a coberto (abre para dar
abrigo) o encoberto acontecimento originario: o inicio, que
marca a abertura de possibilidades e que se oculta no
processo de realizacao efectiva do possivel, na sua confi-
guracdo concreta. O pronunciamento poético diz, entao,
o tempo — nao no sentido do tempo cronologico, fisico ou
histérico, mas no da mais propria experiéncia de ser, que
é, formalmente, a do cuidado e, existencialmente, a do
ser-no-mundo. Para Heidegger, aqui: «die eigene Zeit» do
poeta, o seu tempo enquanto pessoa histérica, € sobrevoado
no ir ao encontro dos «Jahre der Vélker, o tempo historial
do Dasein enquanto ser-uns-com-os-outros no mundo em
devir. Este tempo é o da histoéria do Ser.

O primeiro aspecto a ter em consideragao na ela-
boracdo da nogédo de «pobreza» vem, pois, a ser o cunho
da temporalidade. Detenhamo-nos um pouco.

II - A temporalidade

O «tempo do poetar, o «tempo de Heidegger», 0 «nosso
tempo» — sdo expressoes que designam o tempo datado do
conviver de cada um no mundo factico, historicamente
situado e existencialmente marcado pelos acontecimentos
em que a ocupacio vital de cada um tem lugar'®. Mesmo sem
limitar o seu alcance a uma mera cronica, esta consideracao

13. V. Heidegger, 1989, 54-55: “|...] o caracter datado do tempo.
Nao se trata de uma data meramente no sentido do calendario.
Trata-se de uma datacdo mais originaria, sobre a qual o datar
do calendario se funda. O caracter datado do tempo até pode
ser bastante impreciso, mas nem por isso deixa de pertencer
necessariamente ao tempo o seu caracter de datado.”
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do tempo vivido é estritamente intra-temporal, corresponde
a0 viver no horizonte do tempo de cada um no mundo.

Outro tempo &, para Heidegger, o da palavra poética:
porque € linguagem e porque € poética — isto €, porque
é Palavra no seu sentido mais puro e mais proprio: um
nomear inaugurador de sentido. Enquanto ditado poético
(Dichtung), o dito produz sentido, ao trazer a emergir a
verdade, ao acolhé-la, ao guarda-la, doravante a desco-
berto. Enquanto linguagem, a compreensao, densa de
afectividade do poeta articula-se no poema, em que o Ser
se da a ver — ou a ouvir, ou a ler — no ai em que se abre
ou liberta. Na perspectiva poiética, a palavra € Ereignis:
apropriacgdo propicia — do ser pelo seu ai humano e do
homem-poeta pelo ser que, assim, aparece em forma de
poema. E, na linguagem dos Beitrdge, 0 local instantaneo
(Augenblicksstdtte) de um inicio. O seu tempo é o do ins-
tante. Na perspectiva linguistica — enquanto lingua factica
— é manifestacao do falar (Rede), isto €, da estruturacao
discursiva da compreensao afectiva, que se estende €
discorre, em presenga daquilo de que se ocupa € fala. O
seu tempo €, pois, o do ser-em (um-mundo): o ter pre-
sente, aguardando e guardando (gewdrtigend-behaltende
Gegenwidrtigen)'*, em que consiste o ocorrer € decorrer da
eksisténcia no seu exercicio quotidiano a beira dos entes,
que lhe vém ao encontro dentro do mundo.

Sem podermos estender-nos neste ponto, tera de
bastar-nos recordar que, em Ser e Tempo, a fala-discurso
na sua co-originariedade com a compreensao € a afectivi-
dade, era caracterizada, diferentemente destas, como nao
se temporalizando “primariamente num éxtase determi-
nado” (SuZz, § 68d, 349), pelo que lhe é primordialmente
inerente a estrutura do cuidado na sua unidade triadica:
“advir que tem presente tendo sido” (gewesende-gegenwar-
tigende Zukunft) (ibi., 350). E, no entanto, ao realizar-se
facticamente no exercicio linguistico quotidiano no mundo
circundante, o falar que, & partida e na maioria das
vezes, interpela o mundo circundante ocupando-se dele e
falando acerca dele, acaba por ser, sobretudo, um tornar

14. Vide SuZ §69a, 354.
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presente'®, pelo que se extasia, privilegiadamente, como
presente. Temos, entdo, que considerar sempre a questao
da linguagem nessa dupla implicacéo temporal: o falar en-
quanto projeccao articulada do sido no porvir e enquanto
estar, sobretudo, ek-stasiado no presente e a ele preso.

Ha, pois, margem para falar da pobreza de duas
maneiras bem distintas: (1) temporalizando-a no mundo
factico, de que parte a solicitacdo concreta, o apelo a
compreensdo, sempre incontornavel; e (2) propiciando
uma apropriacdo auténtica do seu sentido ontologico
mais extremo. O aludido no poema de Hoélderlin pode
ser interpretado numa perspectiva ou na outra, sem que
entre elas haja realmente uma contraposicao, como exp6s
André Duarte, ao caracterizar o que, a proposito deste
texto, chamou o «pensamento paradoxal» de Heidegger'®.
Na verdade, do ponto de vista deste ultimo, s6 a partir
do ontolégico € possivel reapropriar-se do ontico no seu
caracter essencial, pelo que so pela via meta-ontologica,
naquela fundada, seria possivel uma consideracao apro-
priada da problematica concreta da pobreza.

15. SuZ § 68d, 349: “Na fala-discurso, por se expressar, de facto
e na maior parte das vezes, linguisticamente, e por, a partida,
falar do «mundo-circundante» a maneira do dirigir-se-lhe ocupado
no trato linguistico, o tornar-presente tem, de todos os modos,
uma funcao constitutiva privilegiada.”

16.Vide Duarte, 2013, 309-310. Em critica a leitura de Lacoue-
-Labarthe, Duarte contrapde a leitura «geo-etno-politica» que
este faz da hermenéutica epocal heideggeriana, uma defesa
da oportunidade do texto heideggeriano, que sem escamotear
a realidade da “pobreza no seu caracter premente e empirico”,
assume corajosamente “aquele instante da histéria mundial como
oportunidade privilegiada para pensar a pobreza e a necessidade
segundo um registo teérico distinto do das ciéncias 6nticas e do
registo filoséfico em vista do qual, por exemplo, a necessidade
pode ser pensada como determinagao metafisica oposta a liber-
dade”. Esta abordagem, porém, contraria, pois, paradoxalmente
a opinido comum acerca de tais fendmenos.
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I1I - Primeira aproximagio fenomenologica:
pobreza em sentido comum

Fiel a sua pratica fenomenolégica propria, Heideg-
ger procura na linguagem — neste caso, no dizer do poeta,
radical e projectivo de possibilidades — o aparecer do ser
na sua articulacdo. A exploragéo linguistica, basicamente
etimologica, constitui o caminho de acesso da compreensao
ao que se mostra na imediatez do seu mostrar-se, muito
embora seja interpretativamente que “a compreensao se
aproprie, compreendendo, do compreendido” (SuZ 8§32,
148). A fenomenologia heideggeriana €, por isso, inerente o
traco hermenéutico, que € constitutivo. Mas aquilo que se
mostra é o serna sua relacao ao ai (humano), que o acolhe
sob a forma do sentido, sempre ja marcado por acepgoes
culturalmente sedimentadas, mas também, em auséncia
deste, nalguma forma de inquietude'’. Devemos pois inter-
rogar-nos acerca do ser do que se nos mostra como pobreza.

E uma forma de ser do Dasein, implicando, pois
o seu ser-no-mundo uns-com-outros a beira dos entes,
que lhe vém ao encontro dentro do mundo. A partida e
na maioria das vezes, tais entes fazem parte do pequeno
mundo-ambiente do quotidiano de cada um. S&o algo de
que se necessita para viver, estando mais ou menos a
disposicao de toda a gente no imenso armazém em que
a realidade se converteu, em virtude do seu estar a-mao
dos humanos, seja no actual contexto civilizacional da
sociedade tecnologica, seja em épocas anteriores, em que
as multiplas formas e for¢as da natureza apresentavam
maior resisténcia ao antropocentrismo hoje dominante. Em
qualquer caso, seja em funcao da sobrevivéncia, seja para
alcancar e manter o bem-estar, individual e social, seja até

17. Se estabelecéssemos um paralelismo elementar entre a
formula husserliana da correlacdo noesis-noema, como o proprio
Heidegger faz, de maneira introdutéria nos Problemas Funda-
mentais da Fenomenologia (GA 24, § 5), teriamos de colocar o
Dasein como grafo do vinculo pre-reflexivo ai-ser, de tal modo
que a correlagao ontologica € aquela que se da de antemao entre
o poder dar-se do ser e o poder acolhé-lo da compreensao, ja
de sempre afectiva, do ser humano, na sua maxima dignidade.
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por luxo, o ser humano experiencia o mundo circundante
como fonte de satisfacdo das suas necessidades. Depende
dele como quem carece do que ele tem para oferecer.
A sua relacao intramundana é, pois, de dependéncia e
caréncia: exprime-se como um ter ou nao-ter aquilo que
ha ai-adiante, a que a «ontade de poder» nietzscheana,
transmutada em «vontade de querer» por Heidegger, da
figura pregnante. A primeira e mais habitual imagem de
«pobreza» €, pois, a que traduz este «nao-ter» € o corres-
pondente «precisar de»:

«Pobre» e «rico», em sentido comum, tém que ver com posse,
com o ter. ([1945] GA 73.1, 878; tr. 230-231); [...] designam
possuir pouco ou muito. Riqueza é o contrdrio de pobreza. Mas
«pouco» e «muito» e tudo o que é «posse» dependem do que
hé para possuir e por alguém. ([1943] GA 73.1, 710)

Nesta acepcao, falamos de «mera indigéncia» (blosse
Armseligkeit), de que Heidegger, no comentario a An-
denken, diz ser “uma falta que se prende sempre a um
nao-ter que, assim que nao tem, deseja imediatamente
«ter» tudo, mas sem aptidao para isso” e que, portanto,
“fica incessantemente pendente da riqueza, sem poder
saber a sua auténtica esséncia nem querer assumir as
condicdes do torna-la propria.”'® A pobreza de que aqui €
questdo, a mera falta de riqueza, nao é&, decerto, aquela
de Heidegger ira falar e que, neste texto, menciona como
o «animo da pobreza», Mut der Armut. Deixaremos para
mais tarde o que isto implica, para centrar-nos ainda no
sentido vulgar do termo.

18. GA 4, 133: “Denn das Entbehren verstrickt sich stets in ein
Nichthaben, das gleich unmittelbar, wie es nicht hat, alles auch
unmittelbar, ohne die Eignung daftir, <haben» méchte. Dies Ent-
behren entspringt nicht dem Mut der Armut. Das habenwollende
Entbehren ist blofse Armseligkeit, die sich unausgesetzt an den
Reichtum héngt, ohne dessen echtes Wesen wissen zu kénnen
und die Bedingungen seiner Aneignung tibernehmen zu wollen.”
A importancia desta passagem ¢ ressaltada por Alexandre Schild,
que parte dela no seu estudo sobre a pobreza em Heidegger. Vide
Schild, 2010, 69-71.
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Numa perspectiva fenomenologica, esta vivéncia da
«mera indigéncia» expressa a correlacao entre um sujeito
carente e desejante (individual ou colectivo) e um objecto
desejado e saciante (singular ou plural), ambos intramunda-
nos, sendo a forma de relagao a de dependéncia. Na optica
ontolégica de SuZ, encontrariamos a seguinte estrutura
triadica: sentimos necessidade (Notdurfi) de, isto €, ante algo
(das Wovor), de que carecemos (das Nétige), em virtude de
experimentarmos o nosso Dasein ele mesmo (das Worum)
como carente (das Genétigte). O primeiro momento — ante
qué - indica a urgéncia de obter ou possuir algo vorhan-
den, intramundanamente presente, que tem o caracter
de urgente (Notigendes). So € urgente se, de algum modo,
faz parte das nossas expectativas e experiéncias vitais, do
nosso estar-ocupado no meio das coisas que nos rodeiam.
E, portanto, o cuidado de ser-no-mundo que funda esta
urgéncia. E, na verdade, ha também uma certa antecipacao
e inquietude do caracter potencialmente ameacador do
nao-ter, para que tal urgéncia alerta. O segundo momento
estrutural é o carecer propriamente dito, o ter necessidade.
Nele se articula dinamicamente o que € urgente com aquele
em virtude de [Worum| quem a urgéncia € sentida como
tal — o proprio Dasein, que constitui o terceiro momento.
Carecer €, entdo, um abrir-se do mundo, em que Somos
e estamos, como algo que tem sentido enquanto resposta
as nossas necessidades e urgéncias (Bediirfnisse), sendo
potencialmente nociva a sua falta. Nesta perspectiva, o
mundo é o que deve poder assegurar 0 nao ter de passar
necessidades: um lugar de abastecimento continuo.

Sobre esta base fenomenolégica podemos fundar
uma compreensio meta-ontologica da pobreza como fe-
némeno social nas sociedades humanas, dependendo a
sua caracterizacao positiva concreta da sua configuracao
epocal. Na época do Ge-Stell, a com-posicao tecnologico-
_industrial do mundo procura assegurar a posse potencial
do que é necessario, basicamente através da figura duma
cultura da abundancia e do bem-estar, da circulacao de
mercadorias dentro de um mundo que mais nao € que
um fundo de armazém (Bestand). A sociedade industrial
impoe-se mediante a garantia de que os bens fundamentais
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estdo acessiveis ao consumo e se controla tecnicamente
a disponibilidade de matérias primas, meios de produ-
cao, forcas energéticas e mao de obra, de acordo com as
necessidades mais ou menos estaveis, mas também, em
certa medida, variaveis, de populacoes de todas as partes
do globo. Peter Trawny resume bem este horizonte, com
base nos textos heideggerianos da conferéncia de Bremen
(1949) e do seminario de Le Thor de 1969:

Tudo o que hé esta sob o dominio da «circulagdo» da necessida-
de e do uso, do encomendar e voltar a encomendar. Tudo esta
«permanentemente pronto para distribui¢do», todas as coisas
estdo disponiveis de modo continuo. Tudo significa também
aquilo que, habitualmente, quereriamos considerar fora desta
«circulagdo» de «pegas em stock». Como as obras de arte, por
exemplo. [...] Em «Ge-stell» ndo ha coisa, nem sitio que esteja
livre da rede omni-direccional do encomendar. [...] Tudo, sem
excepgdo, estd disponivel. [...] O poder dispor de tudo e mais
alguma coisa é a riqueza (Reichtum) da metafisica plenamente
consumada. «Ge-stell» é, nessa medida, a carapaga que envolve
o espirito, as voltas dentro de si mesmo, no termo da historia. E
o «presente absoluto» da «mobilizagdo total». O mundo é um
armazém. E o dominio do mais pleno estar-cheio. *

E importante registar que a pobreza € banida desta
imagem do mundo, apenas sobrevivendo como reduto
excéntrico, nas margens desse mundo ou fora dele, ou,
ocasionalmente, como espaco intersticial entre fases de
desenvolvimento dum processo, integrante de varios deter-
minismos, que podem chocar entre si — como uma guerra,
por ex., com a sua causalidade propria. A miséria factica
e comum, porém, essa continua vigente e urge respostas
ao nivel do imediato. Mas o quadro socio-econémico nao a
contempla no seu desenho projectivo do futuro. A pobreza
é s6 0 negativo da riqueza, sendo esta que constitui aquilo
a que o homem, animal laborans, para usar a expressao
de Hannah Arendt, deve poder aspirar.

19. Trawny, 1999, 419-420.
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A distin¢do da pobreza fica desde os primeiros tempos esque-
cida com o esquecimento no n3o-esquecimento. O homem
acontece, decerto, na guarda do «Ser», mas [...] preserva o que
vem a presenga, pois é como presente a este que o percebe e
I& e, assim, que estd ante si mesmo [...] A distingdo da pobreza
fica esquecida em favor do levantamento pelo ter do que esta
disponivel! (GA 97, 291-292)

Ora, nao € essa nogao «comum» de pobreza, depen-
dente da de riqueza, de que é o negativo, nao sendo, nessa
medida, esquecida, que Heidegger explora no texto de 1945.

IV - Segunda aproximagio: pobreza como «ténica fundamental»

Como quase sempre, segue um caminho descons-
trutivo, que parte duma acepg¢ao habitual, para a conduzir
ao novum, mas sem prescindir de matizes de sentido tra-
dicionais, que ressaltam a novidade da sua leitura. Parte,
como vimos, da palavra de Holderlin, poética e plena de
autenticidade, certamente densa de sedimentacées cultu-
ralmente investigaveis?®, mas que orienta noutra direccio.
A sua evocagéo, no fragmento inicialmente citado, relaciona
«pobrezan, justamente, com uma Kehre, com a torcao de

20. Robson Ramos dos Reis chama a atencéo para a presenca em
Heidegger da concepgédo paulina e ekhartiana de pobreza, além
de estabelecer relagao com o uso que Karl Marx faz da «pobreza
do proletariado» e com a interrogacdo de W. Benjamin acerca
da mesma, na época tecnologica. (Reis, 2013, 215 e 22 1). Uma
alusdo a base crista da nogéo de pobreza esta também, decerto,
subjacente a leitura de Lacoue-Labarthe ao falar duma «inten-
¢ao liturgica» do texto de Heidegger, que André Duarte refuta.
(Vide supra.) Schild sublinha, por outro lado, que “nio se trata
de pobreza no sentido em que certa tradicdo do cristianismo
concebeu como «voto» para aceder & «ida consagrada»” (Schild,
2010, 66). Considero que a presenca e proximidade da linguagem
cristd subjaz a muitas passagens e expressdes heideggerianas,
entre as quais se encontra a conhecida designacao de «o pastor
do ser» (que deveria suceder ao «senhor do ente»), na Carta sobre
o Humanismo. No entanto, a intencionalidade do uso da termi-
nologia em Heidegger nao aponta no sentido cristao.
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um caminho — tematica que constitui o leitmotiv do seu
pensamento ao longo dos anos 30, traduzindo-se, entre
1936 e 1938 na perspectiva de uma Kehre im Ereignis, de
que se trata nos Beitrdge. Atendamos:
“Concentra-se-nos tudo no espiritual. Ficamos
pobres, para chegar a ser ricos.” Pobreza e riqueza sao,
pois, dois extremos reversiveis de um caminho, que o uso
da primeira pessoa do plural indica ser o nosso: € o ai-ser
ou Dasein que, sendo pobre, chegara a ser rico. Esta re-
versibilidade no dar-se do ser ao seu ai, do abrir-se do ai
ao ser, €, decerto, a questao fundamental do pensamento
de Heidegger, a partir de meados dos anos 30, tendo o
seu momento apical na reflexdo sobre a graca ou desgraca
desta possibilidade intrinseca a dinamica de ser?!. A frase
citada sugere que a inversao de sentido, assim acontecida,
subjaz uma «concentragao» no «espiritual». Praticamente
metade do texto final de Heidegger esta dedicado a com-
preensao destes dois ultimos termos. A metade restante
trata de mostrar o acontecimento da proépria reversao,
na sua articulagéo linguistica, e enquanto possibilidade.
O termo «espiritual» € o mais impregnado pela
tradicao. Heidegger demora-se, por isso, na evocacgao de
possiveis leituras metafisicas espurias (como vontade,
como consciéncia de si, como entendimento ou como
subjectividade)??, antes de invocar de novo Hélderlin para
aclarar a que pode estar a aludir o «espiritual». Fa-lo com
base numa passagem, que se considera proceder da mesma
época da que constitui o mote de toda esta meditacdo. Nela,
o «espiritual» é contraposto ao «maquinal» (Maschinengang)

21. A questao, que surge com for¢a na interpretacao da Antigona
de Séfocles, no curso de Introdugdo a Metafisica de 1935, nao
deixara de impregnar toda a meditagao de Heidegger até aos seus
ultimos anos, ligada a estrofe holderliniana de “Patmos”: “Mas
onde esta o Perigo, também cresce o que salva.” Esta marca, ndo
o esquecamos, o momento final da meditacdo sobre “A pergunta
pela técnica” e a problematica do «passo atras». Vide Borges-
-Duarte, 2007, 78.

22.V. GA 73.1, 374-376, mas também, em 882-883.
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e explicitado como «um deus no mundo»*, que so6 pode ser
alcancado mediante uma «relagdo sublime», que «se eleve
acima do urgir das necessidades (Nothdurft)». O magquinal,
aqui, significa o que esta imerso no determinismo causal, na
engrenagem da pertenga intramundana ao «anundo que nos
rodeia», mundo de objectos e de utensilios, a que estamos
presos. «Espiritual» seria o que «se eleva» por cima desse
constrangimento, sublimando-se, isto €, libertando-se (da
relacdo sujeito-objecto) e «alcangando o cume» (GA 73.1,
877; tr. 230). Mas a maneira como Heidegger descreve este
apice introduz um novo matiz relevante: elevar-se a esse
ponto culminante é alcangar o Grundton, a «ténica funda-
mental». O termo é abertamente compreendido & maneira
musical: “deixa que em ti seja tocada a tonica fundamental
e, entdo, no seu timbre ressoarao os acordes em harmo-
nia” (Anotacdo 4 em GA 73.1, 883). Assim, a sublimacéao
libertadora revela-se ser uma afinacéo, de tipo afectivo:
um acordo tonal?*. No texto breve de 1943, preparatorio
da palestra de 1945, diz Heidegger: “o «espiritual» € o que
esta afinado com o espirito e a partir do espirito e €, por
isso mesmo, o que afina” (GA 73.1, 712)*.

Trata-se, entdo, de um «libertar-se» (do constran-
gimento) que se traduz numa disponibilidade para o nao-
-intramundano, um afecto — e ndo apego — pelo que nao se
pode possuir. E esse dispor-se ou abrir-se que Heidegger
entende como «concentragao»: um trazer do periférico ao
centro — que é o cume — como abertura tonal. A concentra-
¢éo traz o homem ao seu meio proprio: ao seu ser. Intensifica

23. GA 73.1, 876; tr. 229. “Nem s6 por si proprio, nem apenas a
partir dos objectos que o rodeiam, pode o Homem experimentar
que, mais do que um processo maquinal, haja um espirito, um
Deus no mundo, mas [s6 pode mesmo experimenta-lo] numa
relacdo sublime que se eleve acima das necessidades em que
ele esta com tudo aquilo que o rodeia.” (In: “Uber die Religion”,
Holderlin, 1978, 861)

24. No texto de 1943, comentando Holderlin, Heidegger diz: “der
«Geist» ist der Gott.” (GA 73.1, 712).

25. GA 73.1, 712: “Das «Geistige» ist das aus dem Geist auf den
Geist Gestimmte und also Stimmende.”
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em acuidade o seu estar-em-guarda (Gewahrnis®®) para o
que ele é, em sentido proprio: Dasein.

A concentracdo €&, por isso, também ela caracte-
rizada como «ténica fundamental»: Grundton (GA 73.1,
882) Nela esta implicada uma outra forma de relacao
(co-relag@o) de quem é pobre com aquilo que nao se pode
possuir — uma erhabene Beziehung (GA 73.1, 876). Os
termos da relacao alteraram-se. Ja nao € o syjeito na sua
(inter)dependéncia com os objectos do mundo circundante,
mas o Dasein, na sua maxima dignidade como ai-do-ser;
nem sado os entes, que estdo ai diante, mas o Ser, que
nunca esta a-mao e jamais é possessdo de ninguém; e a
forma de relacdo nao €, entdo, de dependéncia, caréncia
ou urgéncia, mas de outro tipo. Nos Beitrdge, a relagao €
precisada como a de um «sar/precisar» (Brauchen) mutuo,
que constitui o acontecimento fundacional: o propiciar-se
da apropriacdo do homem (na sua existéncia histérica, no
seu ser compreendente) pelo Ser e do Ser pelo homem: o
ser precisa do homem para «ai» aparecer, € 0 homem ou
se deixa usar, enriquecendo-se em plenitude, ou se aferra
as configuracoes onticas e nelas se perde, esquecendo-se
daquilo que € o seu «espirito»: 0 ambito livre para o dom de
todo aparecer. O Ser precisa, pois, de poder ser acolhido
e cuidado. O homem, de acolher e cuidar. A nova relagdo
vem a ser, entdo, um «iberar» [freien] do «ai» ele mesmo
para cuidar, para «zelar» pelo Ser:

Liberar [freien] quer dizer, origindria e propriamente: zelar
[schonen], deixar que algo repouse na sua esséncia, protegendo-
-0. Mas proteger [Behiiten] é manter a esséncia no abrigo, em
que ela apenas permanece se lhe for permitido o regresso ao
repousar na propria esséncia. “Proteger” é ajudar continuamente
este repouso, aguardar pelo seu regresso. (GA 73.1, 878; tr. 231).

26. O termo Gewahmnis (de Gewahren ou gewahr werden - divisar,
ter em conta, estar ciente de ou desperto para), que em inglés
se traduziria com propriedade por awareness, nao tem um bom
equivalente em portugués. A opcao por «estar-em-guarda» respeita
a raiz wahr-, que passou as linguas latinas em guar-.
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No texto de 1943, este zeloso acolhimento é mesmo
designado por «amor» [Liebel]:

Liberar [freien] é aquilo em que consiste a esséncia do amor. (O
termo sanscrito correspondente ao germanico «fry» significa
«amor» - o liberar da esséncia, o proteger que une, zeloso e
parco, é a esséncia do amor e do amar. [...] Amor é o que liberta
para o gozo de todo o Ser, procedente da liberdade gratificante.
Por isso, o «<amor» e a palavra [que o diz] sdo também o que
se cala na graca do siléncio. E, por isso, 0 amor é protector do
ndo-dito.» (GA 73.1, 705).

Esta intensificacdo da referéncia afectiva carac-
teriza, pois, a abertura existenciaria ao Ser, que se nao
deixa aprisionar na linguagem factica, mas se mantém em
relagcdo, como pura dadiva: o ecoar duma harmonia. E,
dessa maneira, a pobreza vem a ser, ela mesma, “a téonica
fundamental do dialogo poético” (1943, GA 73.1, 708), que
subjaz a fala de Holderlin, quando menciona esse «nds»
da concentragédo no espiritual: “a tonica fundamental da
esséncia ainda encoberta dos povos ocidentais e do seu
destino. ” (1945, GA 73.1, 880).

Esta caracterizacdo tonal da pobreza apoia-se,
paralelamente, no parentesco linguistico de Armut com
Mut — o animo ou dinamica cordial, que move e encoraja
o Dasein no seu estar a ser essencial. Num fragmento de
1941, integrado em Uber den Anfang, Heidegger regista
variantes afectivas do que é de entender por Mut, enquanto
coragao do Gemiit, para que aponta a concentracdo, dando
a pobreza um lugar de especial destaque:

O animo (Gemiit) anima e desanima, espera e desespera. O animo
é o estar-afinado pela afinago da voz do Ser. O animo é do ai-ser
(Da-sein). [...] O animo descobre e encobre, insta no entretanto
da clareira do Ser. A pobreza (Armut) e a plenitude do Ser como
acontecimento de apropriagdo; a dogura (Sanftmut) e a calma
do Ser; a paciéncia ou longanimidade (Langmut) e a duragdo; a
gentileza (Anmut) — esta triade cordial como brilho do inicio (a
magnanimidade da longanimidade para a dignidade da pobreza
da apropriagdo propicia); a magnanimidade (Grossmut) e o Ser
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como encobrimento (dignidade); a melancolia (Schwermut) e
o caracter abissal do Ser; a equanimidade (Gleichmut) e a am-
bivaléncia do Ser; o desagrado e o descontentamento (Unmut,
Missmut) e a ndo-esséncia do Ser. (GA 70, 135)

Do elenco de afectos, que concentra o Ser no «ai»
cordial em que inicialmente se mostra, a pobreza surge
ndo como um conceito, referente a um facto ou situagao na
sua objectividade, empirica e cientificamente comprovavel,
mas como uma modalidade de afina¢éo ontolégica, como
uma forma de abrir-se tonal do ai-do-ser. E, nesse sentido,
aparece ja, em 1941, como «apropriacao» em «plenitude»
(Ftille), como dignidade (Wtirde), como a possibilidade mais
auténtica de acolher o Ereignis e, portanto, até mesmo
como a “afinacdo afectiva da transi¢cdo”’. Néo €, entao,
de estranhar que, no texto de 1945, Heidegger chegue a
lamentar o nao se ser «suficientemente pobre»:

a pobreza é a alegria enlutada por nunca se Ser suficientemente
pobre. Neste tranquilo desassossego consiste a sua serenidade,
que estd habituada a superar tudo o relativo a necessidade.
(1945, GA 73.1, 830)

Mas aqui, no que me parece ser o pincaro da sua
concepcao existenciaria da pobreza, o ontolégico e o 6ntico
voltam a tocar-se, requerendo uma ultima abordagem,
tendo em atencéao as implicagoes da Kehre im Ereignis.

V - O perigo e o cuidado

A questdo, na verdade, é aquela que se coloca sobre
a base ontica do exercicio corrente da vida quotidiana e
de como, nesse estar ocupado em fazer pela vida, pode
ser possivel dar-se uma reviravolta ontolégica, o saltar de
«passar necessidades» ou «privacdes» e do constrangimen-

27. “Mas a afinacdo afectiva da transicao (Ubergang) é: a mag-
nanimidade da paciéncia na pobreza a partir da riqueza da
apropriacédo propicia (Ereignung) do ai-ser através da intimidade
do mais inicial do primeiro inicio”. GA 70, 2005,134.
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to, que estas implicam, ao sentir uma outra necessidade
ou privagdo: a do sentir-se aberto/liberto para o que nao
constrange® — o espiritual, o Ser. E é essa atitude ou tonica
fundamental que descreve como a «esséncia da pobreza»:

Ser pobre quer dizer: n3o-estar-privado de nada, excepto do
n3o-necessario — nio-estar-privado de nada sendo do livre-que-
-libera [das Freie-Freiende]. (1945, GA 73.1, 878; tr. 231)

Mas toda a meditacdo responde a uma experiéncia:
a do risco de pobreza, no sentido vulgar do nao ter aquilo
que € necessario ter para viver e que, quando falta, urge
procurar. A queda nessa experiéncia intramundana - € na
ansiedade ou nos comportamentos destinados a evita-la
ou a fazer-lhe frente — estrutura uma forma de existéncia,
que corresponde a errancia:

O perigo mais préprio da necessidade e dos tempos de penuria
[Notzeiten] consiste em que tanta necessidade impega de fazer
verdadeiramente a experiéncia da esséncia da necessidade e de se
aperceber do sinal procedente desta esséncia para superar a ne-
cessidade. O «viver» anda as voltas no seu proprio vazio, que lhe
pde cerco, mas sem que se repare nisso, nem que seja reconhecido
sob a figura do tédio. Neste vazio, o homem sogobra; confunde-se
no caminho de aprendizagem da pobreza. (GA 73.1, 880; tr. 233).

N#o sdo, pois, apenas a ansia de sobrevivéncia € a
labuta quotidiana que procura assegura-la que desviam os

28. A lingua alema oferece uma via de acesso a esta experiéncia:
o termo Notwendigkeit que, significando necessidade, no sentido
de constrangimento, une duas raizes: not- (penuria, urgéncia)
e wend- (mudanga, viragem), sugerindo etimologicamente que
ao urgir da miséria se liga a necessidade de uma mudanca de
comportamento ou de situacgao. No texto de 1945, Heidegger
explora essa implicagao linguistica até aos limites da traduzibi-
lidade, tendo em conta todas as possiveis variantes. O que nao
é sendo manifestacdo da sua via fenomenologica (SuZ §7) como
deixar aparecer o ser que acede a mostrar-se na compreensao
afectiva articulada em linguagem. O momento de escutar o que
diz a lingua é, pois, fenomenologicamente fundamental.
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humanos da experiéncia de abertura ao ser em plenitude,
mas também o néo se ser capaz de reconhecer o vazio on-
tologico que envolve o coracao do habitante nas sociedades
tardo-modernas, roubando-lhe o animo e deixando-o pri-
sioneiro do tédio, que é a miséria espiritual mais terrivel.
Entdo, como diz Robson Reis, “a prépria pobreza néao se
mostra como fenomeno, e precisa ser aprendida”®. Mas,
justamente, percorrer esse caminho é preparar o acesso
ao patamar da reviravolta ontolégica de que antes falava-
mos: pois € onde ha perigo, que pode ter lugar a salvacao.

Nao tem, porém, sentido pensar e realizar esta
aprendizagem, que Heidegger, com Hélderlin traduziu num
«elevar-se» acima da miséria, concentrando-nos no espiritu-
al, sem ter presente a base 6ntica do Dasein: a existéncia,
o ter de realizar-se sendo, jogando-se em cada caso o seu
ser como sendo seu (v. SuZ § 4, 11 ss.). Esta miséria tem,
portanto, que ser em cada caso compreendida nas suas
caracteristicas epocais, existencialmente singulares: no
momento tecnologico da civilizacdo ocidental, apresenta-
-se de uma determinada maneira e € vivida e gerida sob
o modelo da sociedade industrial globalizada. A pobreza
socio-econémica €, decerto, sé a cara factica duma penuria
espiritual mais profunda, que deriva da perda de sentido
e riqueza do vinculo primordial homem-ser, que Hélderlin
exprimiu poeticamente e Heidegger veio a traduzir como
Geviert, a «quadrindade». A recuperacao desse vinculo nao
significa um retrocesso, mas implica sentir (pensando) a
saudade das origens (andenkendes Denken) para saltar
a fundacéao poiética de um “outro inicio”. Essa saudade €
ainda uma experiéncia da perda, dolorosamente revisitada
com a memoria afectiva do animo (Mut), que nédo recorda
coisas mas relacoes, afeicoes. No entanto, este caminho s6
pode ser feito a partir do mundo factico em que vivemos:
que é o da técnica, o do «projecto cibernéticor do mundo
e dos povos que o lancaram.

29. Com razao, Robson Ramos dos Reis (2013, 228 e 229) fala, a
este propésito, de uma «fragilidade da pobrezan, pois “também €
preciso aprender que se tem de aprender a pobreza” e “néo apenas
a pobreza se oculta como necessidade, como também € grande a in-
capacidade de ouvir a linguagem que diz o aprendizado da pobreza.”
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O caminho é longo. Mas, maior ainda do que esta lonjura € a
incapacidade de pensar verdadeiramente e de escutar atenta-
mente 0 ja pensado e o ja dito e de distinguir em ambos o Unico
e 0 antigo, transformando esta escuta num saber. As guerras nao
sdo capazes de decidir historicamente os destinos, uma vez que
elas mesmas se baseiam em decisdes espirituais e se reforgam
sobre estas. Nem sequer as guerras mundiais o conseguem.
Mas, elas proprias e os seus desenlaces podem constituir para
o0s povos ocasides para a meditagdo. Mas esta [meditagdo] em si
mesma provém de outras fontes. Estas devem brotar da esséncia
propria dos povos. Por isso, deve a meditagdo dos povos sobre si
mesmos alternar com o didlogo que mantém uns com os outros.

Assim, na verdade, o texto sobre a pobreza orienta-
-se para uma explicitacdo do os» e do seu tempo, implica-
dos na frase-mote de Holderlin. O «nds» somos «as nacgoes
europeias», cujo dialogo pode ser fundador e € imprescin-
divel. O caminho néo é, como vimos, o da importa¢ao do
conceito ontico de pobreza, que poderia ser interpretado,
de uma ou outra forma, nesta nossa conjuntura europeia
actual, como sendo uma versdo mais rude do conceito
economicista de «austeridade» e de «sustentabilidade»,
hoje vigentes. A ideia de Heidegger tem outra radicalidade,
arrancando da experiéncia singular do que podia esperar
que fosse o fracasso do projecto da «ontade de poder» e
da mobilizacdo total®. No entanto, nesta visao do que,
desde os Beitrdge designa como Histéria do Ser, recupera
o que, na linguagem da Ontologia Fundamental chamava
«cuidado», Sorge enquanto ser do Dasein, como podemos

30. Vai neste sentido a interpretacdo de Peter Trawny, ja men-
cionada, em “Die Armut der Geschichte”, considerando que a
revelacdo do Ge-stell em toda a sua amplitude de devastacgao e
fracasso, no final da guerra, parecia 0 momento propicio para uma
mudanca radical: “uma mutacéo (Verwandlung) néo € uma alte-
racéo (Verdnderung)” (Trawny, 1999, 409); “quando a vontade de
«riqueza» (Reichtum) parecia mesmo ser a responsavel de so ter pro-
duzido miséria e empobrecimento, era o momento de mutacao da
histéria.” Mas “a guerra ndo deu lugar aquela mutagéo do «senhor»
em «pastor, do rico em pobre, apenas criando o terreno para uma
nova ascensio da circulacao de Ge-stell” (Trawny, 1999, 426-427).
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p—

ura €a o no seguinte texto, procedente do convoluto de A Histéria

stenta- {5 Ser, redigido entre 1938 € 1940;
Sl 0 ser como acontecimento da apropria¢do originaria propicia o
e que ai-ser para se essenciar (institui-o nesse momento como o con-
Fg;?r;n trario dg nada). Nesta a-propriagdo, o acontecimento oferece,-se
: ) 3 maneira de uma recusa (nunca se apresenta huma possivel
e para! objectivagdo). A oferta é em-pobrecimento [Ver-armung] (deixar-
1 ?m .S' _se tornar essencialmente pobre) na riqueza do Unico em que o
;senua? Ser estd a ser, ao contrdrio de tudo o que é ente. O em-pobreci-
. mento na pobreza essencial oferece fundamento para o possivel
JUEDS. estar-instado no ai-ser, o qual ndo é sendo o cuidado [Sorge],
; mas o cuidado da verdade do Ser. Esse cuidado é abissalmente
prler}ta« diferente de qualquer misera preocupagdo [Bekiimmernis] ou
1rnp11-ca- aflicdo. O cuidado é o essenciar-se da riqueza na simplicidade
‘ nagqes do seu oferecer-se a propriedade, em que o estar a ser do Ser
rescin-

A (como acontecimento da apropriagdo) encontra a sua esséncia.
acao dg E exigéncia fundamental do pensar da Histéria do Ser saber que
)retadp, ao empobrecimento corresponde a oferta suprema. (GA 69, 123)
uropeia

onceitg Tendo a atencéo de distinguir o «cuidado» da mera
ll‘flade”’«preocupa(;élo» e o Ser de qualquer manifestacao suscep-
alidade,tivel de uma objectificacao, o cuidado consiste no deixar-
ESPerar_ge apropriar do ai pelo ser, no acontecimento do Dasein
'0der €enquanto tal. E no em-pobrecimento enquanto despoja-
1o que, hento, na simplicidade enquanto escuta, que se funda
‘CUPETay, a1 do-ser como ser-o-ai enquanto histéria. A estrutura
lamavatemnoral do cuidado néo esta, por isso, ausente, embora
>demosge g primazia ao cairologico. Ser é puro Er-eignis, acon-
tecimento e apropriacdo originaria em inesgotavel ofere-
6 que acimento — e, portanto, riqueza como doacgdo de ser®, que
stacdo e é a inica maneira como o Ser, ao contrario de tudo o que
ara uma € €nte, €. Compreender isto € a «exigéncia» fundamental
na alte- € 0 momento oportuno do «passo atras», da recuperagao
itade de possivel do que constitui a distingdo do Dasein enquanto
ter pro-

acdoda 3 v Gga 69, 110: “Armut ist die aus-sich-abgriindig-entschiedene
senhor» Unerschépflichkeit der Schenkung. Die Ver-armung aus der
:12;12?)8‘ Armut, die in solcher Verarmung entspringende Grindung des
)  Da-seins ist Geschichte.”

ja men-
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ente, em cujo ser se joga o seu ser € o ser de tudo quanto
ha, sempre em risco. Entao,

essa distingdo é a da pobreza. Pobreza ndo como falta, nem como
riqueza, mas, precisamente, pobreza como protecgdo do estar-
-em-guarda (Hut der Gewahrnis). (GA 73.2, 1205) A vizinhanca
da morte é o sinal desta distingdo. E esta consiste em que o
homem se distingue na pobreza, no habitar essencial num deixar
(Lassen), propiciado como protecgdo do estar-em-guarda, a que
pertence o servigo da pobreza. (GA 97, 291)

Podemos, pois, concluir com uma palavra: Scho-
nung — a pobreza vem a ser, para Heidegger, um poupar
o ser, 0 que nao significa senao zelar por ele, cuidar dele,
acolhendo e salvaguardando com simplicidade o seu ines-
gotavel oferecimento.
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