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Resumo: As reflexbes que encontramos na
Fenomenologia da Percepeao, de Metleau-Ponty e
em Efant Donné, de Jean-Luc Marion estdo
ancoradas, como manda a tradi¢ido
fenomenolégica, na redugdo. Para Merleau-
Ponty, a reducdo fenomenoldgica se abre
primordialmente para uma reflexdo do
irrefletido, da experiéncia perceptiva, a
correlagdo mais original e espontinea entre 0s
eventos mundanos e a atividade pré-pessoal do
corpo proprio. Todavia, Merleau-Ponty, nos
trabalhos dos anos 50 e, ainda no Vel ¢ o
Invisivel, Merleau-Ponty julgard essa tentativa
como uma ma-ambiguidade, pois a percepgao
foi elevada a condi¢do de um pensamento.
Radicalizando a reducdo husserliana, a via de
Marion — “A tanta reducio, a tanta doagdo ’—
abre-se para uma profunda discussdo sobre a
homologia fenoménica entre reducio, doagio e
aparecimento. No ato de doagdo, o que se da
ndo é um fendémeno como evidéncia objetal,
nio ¢ ente para o dasein ou, ainda, um
fenémeno como sintese da nossa experiéncia
pré-reflexiva, mas é dado como puro dom. A
ambiguidade, portanto, constitutiva da doagao,
¢ uma espécie de acontecimento contiguo que
radicalizaria todas as formas de reducio
fenomeénica e nao fenoménica ao colocar em
cena um aparecer que se di sem a
proeminéncia de um objeto, de um sujeito ou,
ainda, de qualquer forma de sintese intelectiva
ou perceptiva. Em uma fenomenologia da
doacgdo, portanto, escaparfamos ao problema
da ma-ambiguidade, sempre presente em uma
fenomenologia da percepcao. Como? Eis o que
eu busco entendet.
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Merleau-Ponty and Marion: the
problem of an ambiguity between a
phenomenology of perception and a
phenomenology of donation

Abstract: The reflections that we find in the
Merleau-Ponty’s Phenomenology of Perception, and
in the Etant Donné of Jean-Luc Marion are
anchored, as required by the phenomenological
tradition, in reduction. For Merleau-Ponty, the
phenomenological reduction is primarily open
for a reflection of the thoughtless, of the
perceptual experience, the most original and
spontaneous correlation between the mundane
events and pre-personal activity of the body.
However, Metleau-Ponty, in his works in the
50s and even in The Visible and the Invisible, will
judge this attempt as a bad ambiguity, since the
perception was raised to the condition of a
thought. Radicalizing Husserl's reduction,
Marion’s path - "So much reduced, so the
donation" - opens into a deep discussion about
the phenomenal homology between reduction,
donation and appearance. In the act of
donation, what happens is not a phenomenon
as objectal evidence, is not being for dasein or
even a phenomenon as a synthesis of our pre-
reflective experience, but is given as pure gift.
Ambiguity, thus, constitutive of the donation,
it's kind of contiguous event that radicalize all
forms of phenomenical and not phenomenical
reduction by presenting the appearing that
takes place without the prominency of an
object, a subject, or even of any form of
intellective or perceptive synthesis. In a
phenomenology of donation, therefore, we
would escape from the bad ambiguity’s
problem, always present in a phenomenology
of perception. How? Here's what I seek to
understand.

Keywords: ambiguity reduction, awareness,
donation, phenomenology.
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percepcao e uma fenomenologia da doagao

Introducio.

[...Jo fildsofo se reconhece por ter
indistintamente o gosto da evidéncia e o
sentido da ambiguidade. Quando ele se
limita a submeter-se a ambignidade, ela se
chama equivoco. Para os filosofos maiores,
ela se torna tema, contribuindo para fundar
as certezas em vex de ameagd-las. Seria
preciso, portanto, distinguir uma ma e nma

boa ambignidade”. (M-P, 1986: 10)

Qual a relagdo entre uma fenomenologia
da percepcao e uma fenomenologia da
doacdo? Para responder essa questio que
envolve dois fenomendlogos da tradigdo
francesa separados por quase meio século,
nao vou fazer uma discussao exaustiva
sobre as obras de Merleau-Ponty e Jean-
Luc Marion. Como também nio posso
supor como Marion interpretaria
diretamente a obra de Merleau-Ponty. Em
Etant doné, a obra Merleau-Ponty,
diferentemente dos trabalhos de Hussetl,
de Heidegger, Derrida e Lévinas ocupa um
lugar periférico no livto de Marion.
Merleau-Ponty ¢ citado explicitamente
apenas trés vezes em Ftant doné. Sempre na
forma de rodapé, a PHP?* ganhou uma
transcricio direta sobre o fendémeno da
doagido e, ainda, uma referéncia sobre a

multiplicagao dos horizontes hermenéuticos
a partir dos géneros literarios. Além disso,
temos também a reproducao de uma bela
passagem do OE que parece corroborar a
interpretacao de Marion sobre a nogao de
efeito como a esséncia da invisibilidade de
um quadro. Entdo, alguém poderia
perguntar, porque recorrer a Merleau-
Ponty para falar de Marion? Por que
relaciona-los? Em Ftant doné, sobretudo a
partir do principio “A tanta redugdo, a
tanta doagao”, encontramos a possibilidade
de uma nova re-leitura da volta ao
irrefletido, a experiéncia perceptiva como
foi proposta na PHP, sem os prejuizos de
uma filosofia da consciéncia, daquilo que
Merleau-Ponty nomeou como férmula de
uma ma-ambiguidade presente na sua obra
de 1945. Em uma das notas de 1959 do 11
o tom critico contra a PHP traz a luz a
centralidade do problema deixado em
aberto por essa obra canodnica de 1945:
“Os problemas colocados na PHP sio
insoluveis porque eu parto daf da distingao
consciéncia — objeto —“ (M-P, 1999: 189).

Todavia, em que sentido a leitura de
Marion pode nos ajudar a contornar o
problema da ma-ambiguidade? Ou, ainda,
salvar Merleau-Ponty das suas proprias
criticas? Etant doné nio oferece uma
resposta direta para esse problema, todavia,
0 que me parece mais razoavel, é o fato de
que o principio “A tanta redugdo, a tanta
doacdo,” uma terceira via entre a
objetividade husserliana e a etnicidade de
Heidegger, escapa ao problema da ma-
ambiguidade ao reconhecer uma espécie
de inseparabilidade fenomeénica entre

2 Abreviaturas: PHP (Fenomenologia da Percepgdo); SC (Estrutura do Comportamento); VI (Visivel e
Invisivel); OE (O Olho e o Espirito), M-P (Merleau-Ponty).
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aparecimento, doag¢io e dom® “a coisa
mesma pode definir-se enquanto aparece,
porque aparece enquanto que se
da.” (MARION, 200: 13). Isto ¢, serd que
em uma fenomenologia da doacio o
problema de um cogito constituinte —
tético — como fiador e fundante da
experiéncia nao estaria, finalmente,
dissolvido? Em uma fenomenologia da
doacao, portanto, escaparfamos ao problema
da ma-ambiguidade, sempre presente em
uma fenomenologia da percepcao? Como?
Eis o que eu busco entender.

Redugio e ambiguidade

As reflexdes da PHP e de Ftant doné  estio
ancoradas, como manda a tradi¢ao
fenomenoldgica, na redugio. Metleau-Ponty, no
belo prefacio da sua obra, nos diz que o
tema da reduc¢do é o mais constante em
Husserl. Ja Marion praticamente reconstroi
todas as etapas do pensamento husserliano,
das elabora¢oes de Heidegger até a sua
propria obra pela démarche da redugao.
Discute o “surgimento em Husserl da
redu¢do como objetividade, retoma a
virada da reducdo como etnicidade em
Heidegger e, finalmente, propoe uma
terceira via como caminho para radicalizar
a reduc¢ao pura ao dado enquanto tal.

As diferentes reelaboracdes de Husserl
dessa tematica revelam o seu esfor¢o para
conferir um estatuto filoséfico aos
fendbmenos mundanos dados na consciéncia
transcendental. A reducido, ao reencontrar

o cogito como ser-no-mundo, permitiu a
Husserl a eliminacio de toda forma de
idealismo. Merleau-Ponty, atento as ligdes
de Hussertl, encontra na reducido a uniio
entre a concepgao do ser e a existéncia do
ser. Conforme Merleau-Ponty: “Longe de
ser, como se acreditava, a férmula de uma
filosofia idealista, a reducdo fenomenoldgica
¢ a férmula de uma filosofia existencial.” (M-
P, 1999: 11). Todavia, as diferentes retomadas
husserlianas sobre a reducio, da investigagao
do campo da experiéncia aberto pela reducao
fenomenoldgica transcendental até a critica
da experiéncia transcendental pela redugao
eidética, indicariam, nas palavras de
Merleau-Ponty, “a impossibilidade de uma
reducao completa”. Para Merleau-Ponty, de
certo modo em consonancia com o ponto de
vista de Marion, na redu¢io encontramos
um “brotamento imotivado”, experiéncias
sem causas definidas, por isso mesmo, nao
seria possivel explicitar uma consciéncia
que constitui ativamente o sentido das
experiéncias vividas, pois na redugio
rompemos com a familiaridade do mundo
e com qualquer nogao de espirito absoluto:
“A reflexio nio €  absolutamente
transparente para si mesma, ela € sempre
dada para si mesma em uma experiéncia
[...], ela sempre brota sem saber ela mesma
de onde brota, e sempre se oferece a mim
como um dom da natureza.” (M-P, 1999:
74). Para Merleau-Ponty, a reducio
fenomenoldgica se abre primordialmente
para uma reflexio do irrefletido, da
experiéncia perceptiva — “um dom que a
natureza oferece a mim” — que abarcaria a

3 De modo geral, o sujeito para Marion é concebido como /’adonné, como alguém que se entrega a um
dom que ndo comporta uma racionalizacdo, isto ¢ que ndo pode ser constituido por um sujeito, mas sobre
o qual ele se acha sempre exposto. “O dom ndo consiste em um objeto transferido, sendo sua
donabilidade. Por donabilidade entendemos tanto uma determina¢do do dom dado como do doador... A
donabilidade ndo permite somente desejar dar, sendo que a solicita — o dom como aquilo que tem que ser

dado. ( MARION, 2005: 154).
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correlagado mais original e espontanea entre
os eventos mundanos e a atividade pré-
pessoal do corpo préprio. Portanto, a
percepcgao, esse brotamento imotivado
aberto pela reducao, uma doacido da
natureza — é o meu acesso primordial ao
mundo, ¢ 0 meu contato permanente com
as coisas e com o outro: “Portanto, nio é
preciso perguntar se nos percebemos
verdadeiramente um mundo, é preciso
dizer, ao contrario, o mundo ¢é aquilo que
nos percebemos.” (M-P, 1999: 14,). A tese
central da percepcao na PHP estabelece
que percebo a partir da minha condi¢ao de
ser-no-mundo e que tudo o que percebo se
apresenta como uma estrutura de sentido
dado em um contexto do tipo figura e
fundo. Mas o que significa ser-no-mundo e
perceber num contexto desse tipo?

A percepgao nao é uma operacio anterior
e nem posterior ao sentir, ela ¢
contemporanea a todos modos de sentir. A
percepcao nunca se reduz a uma
experiéncia fechada, pois toda a percepgao
apreende um sentido ou uma significagao
envolta em um campo de horizonte
espacial e temporal que permanece aberto.
Na percepgao o determinado supbe o
indeterminado, assim como o sentido
arrasta consigo o nao-sentido, o invisivel se
aloja na carne do visivel e o presente
carrega consigo todas outras vagas
temporais:

[...] en nao penso na tarde que vai chegar e
em sua Sequéncia, e todavia ela "estd ali”,
como o verso de uma casa da gual vejo a
fachada, on como o fundo sob a figura.
Nosso porvir nao €  feito apenas de
conjecturas e de divagacoes. Adiante
dagquilo que vejo e daquilo que percebo, sem
divida nio hd mais nada de vistvel, mas
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men mundo continua por linhas
intencionais que tragam antecipadamente
pelo menos o estilo daquilo  gue vird
(embora nds esperemos  sempre, ¢ Ssem
diivida até a morte, ver aparecer outra
coisa). O priprio  presente (no  sentido
estrito) nao € posto. O papel, minha caneta,
eles estao ali para mim, mas eu ndo os
percebo explicitamente, eu antes conto com
uma  circunvizinhanga do que  percebo

objetos, en antes me dedico a minba tarefa
do que eston diante dela. Husser! chama de
protensies e retencoes as intencionalidades
que me ancoram em uma circunviginhanga.
Elas nao partem de um Eu central, mas de
algnma maneira de men priprio campo
perceptivo, que arrasta atras de si seu
horizonte de retencoes e por suas protensoes

morde o porvir.” (M-P, 1999: 558)

Um exame da estrutura figura e fundo
revela que a ambiguidade, nesse caso, nao
se refere a imperfeicoes, mas a possibilidade
de uma percep¢do que nunca esgota o
proéprio percebido ou o ato de perceber. B
a propria ambiguidade que passaria a ter
um carater positivo ao supor que a
percepgao niao estd nem no dominio do
percepiente e nem do percebido. A
percepgao, por um lado, revela a figura e o
fundo como, por outro lado, nao permite
distinguir absolutamente onde termina o
fundo e comega a figura. A figura, ao
mesmo tempo em que se destaca do fundo,
permanece, na mesma situagao, ligada a
esse fundo que parece sustenti-la. Na
relagdo figura e fundo o percebido esta
sempre no meio de outra coisa, ancorado
em uma circunvizinhanca, ele esta dado
em um campo no qual a fronteira entre o
visto € 0 nao visto permanece dinamica e
brota sem motivo especifico, como uma
dadiva da natureza.
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Todavia, o problema da ma-ambiguidade,
ja esta anunciado desde SC. A teoria das
formas, na primeira obra de Merleau-
Ponty, permitiu superar as perspectivas
antitéticas sobre a relacao entre consciéncia
e natureza (intelectualismo e empirismo) e,
por consequéncia, ultrapassar as explicagoes
excludentes sobre o comportamento: o
objetivismo cientifico das teorias de Pavlov
e Watson e o introspectivismo psicolégico:

[...] 0 comportamento nao ¢ uma coisa mas
também nao ¢ wma ideia, nao é wum
invdlucro de uma pura consciéneia e, como
testemunha de um comportamento, nao sou
uma pura consciéncia. E justamente isso
que queriamos diger, digendo que ele é nma
Sforma. (M-P. 2006: 138)

Todavia, o mais importante é considerar o
sentido articulador que a teorias das formas
adquire no processo de compreensao e
descricio das relacoes entre os diferentes
campos que operaram nas relagdes entre
consciéncia e natureza. A teoria das formas
integra o campo fisico — sistema de forgas
mecanicas orientadas — o campo fisiolégico
— sistema de tensbes e correntes — e, se
considerarmos as formas simbdlicas, o
campo mental. Para Merleau-Ponty a teoria
das formas articula as trés ordens — a fisica,
a vital e a humana — como trés tipos de
estruturas integradas. Em uma bolha de
sabdo como em um organismo, diz
Merleau-Ponty (2006: 205), “o que se passa
em cada ponto é determinado pelo que se
passa em todos os outros”. Desse modo, as
acepgoes explicativas da ordem fisica, vital
e humana consideradas, respectivamente,

quantidade, ordem e significagio sdo
universalmente aplicaveis e intercambiaveis
entre elas. A significagao, por exemplo, ao
mesmo tempo em que tem o seu valor
objetivo no estudo da vida, tem seu lugar
na compreensao dos sistemas fisicos.
Todavia, a separacdo entre consciéncia e
natureza, entre a ordens fisica, vital ¢ a
ordem humana, ¢ reinstalada por Merleau-
Ponty quando ele concede primazia a
ordem humana em relacdo as anteriores: “a
ordem humana da consciéncia nao aparece
como uma terceira ordem sobreposta as
outras duas, mas como sua condi¢io de
possibilidade e seu fundamento” (M-P,
2006: 139.) Merleau-Ponty, nesse caso,
reabilitaria o idealismo transcendental
kantiano, ao conceder ao cogito (constituinte)
uma primazia transcendental sobre a matéria
e a vida (a natureza constituida). Estamos,
agora, no dominio da ma-ambiguidade.

Este problema é, também, reintroduzido
na PHP. A petcep¢io € naturante e
naturada, verdade e facticidade, comporta
o noematico (objeto) e o noético (sujeito),
¢ o verdadeiro fundamento da racionalidade.
A percepcio fornece sua estrutura ao
pensamento, mas entre os dois opera uma
relacao de fundagao cruzada — Fundierung
— no qual os dados percebidos sao
retomados, usados, sublimados a0 nivel do
pensamento por uma poténcia simbolica
que os ultrapassa. Mas a Fundierung é
sempre uma fundagao na forma de uma
constituicao ambigua. Assim, por exemplo,
a natureza funda a historia e a cultura, como
inversamente, porque estdo assentadas em
uma mesma base ontologica, a cultura e a

4 Na Fenomenologia da Percepgio, o conceito de Fundierung, traduzido por fundago se refere a nogdo
de estabelecimento. Nos anos 50, Merleau-Ponty abandonara o termo Fundierung e comegara a utilizar e

traduzir o termo Stiffung como instituigao.
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histéria fundam a natureza. O pensamento,
por meio da sua liberdade, da sua poténcia
criadora e expressiva, faz aparecer —
constitui — no dominio do simbdlico o
fundo pré-reflexivo da existéncia, nas
palavras de Merleau-Ponty: “este dom da
natureza que o Espirito precisava utilizar
para além de toda esperanca, ao qual ele
devia dar um sentido radicalmente novo e
do qual todavia ele tinha necessidade nao
apenas para se encarnar, mas ainda para
ser.” (M-P, 1999: 178). Desse modo, a
percepcgao funda o pensamento, mas é por
meio do pensamento que a percepgao se
manifesta, pois € sobre a base da
percepcao que esta poténcia pode
constituir-se: “Assim como a natureza
penetra at€é no centro de minha vida
pessoal e entrelaga-se a ela, os
comportamentos também descem na
natureza e depositam-se nela sob a forma
de um mundo cultural” (M-P, 1999: 465)
Todavia, o equivoco dessa fundacgao
cruzada, dird Merleau-Ponty, é “insuperavel,
definitivo”, pois, poderfamos dizer, toda a
tentativa de pensar a percepcao, de
reabilita-la no dominio do cogito, é um
abandono da sua doagdo originaria — do
seu brotamento imotivado — no ambito da
sensibilidade. Nos trabalhos dos anos 50 e,
ainda no 171, Metleau-Ponty julgara a
Fundiernng como uma ma-ambiguidade,
pois a tentativa de unir dois termos numa
relagdo reciproca, naturante e naturado e
de compreender o pensamento como uma
percepgao, elevou a percepgao a condigao
de um pensamento. Em Parcoux, texto de
1951, Merleau-Ponty escreve: “O estudo
da percep¢ao somente podia nos ensinar
‘uma ma-ambiguidade’, a mistura da
finitude e da universalidade, da interioridade
e da exterioridade” (M-P, p. 2000: 30).

Portanto, o prejuizo da tradicio que
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Merleau-Ponty pretendia superar por um
reconhecimento do primado da percepgao,
nasce e ¢ alimentado pela propria tese da
funcao fundante-constitutiva da percepgao.
Todavia, o ultimo Merleau-Ponty, do
inacabado 1”1, responde, de certo modo,
aos problemas da PHP - a tentativa de uma
teoria da fundacdo cruzada - em direcio a
uma ontologia do ser bruto, no qual o
sentido ja esta dado no tecido que
formamos com o mundo. A reversibilidade,
vivificada na experiéncia da mao que toca e
¢ tocada, é estendida do corpo préprio
para a carne do mundo, assim como a fé
perceptiva — nossa crenga inicial e cega que
sustenta 0 NOSSO contato com O ser — Nos
da a certeza da existéncia imotivada de algo
que a nossa percep¢io nao abarca
completamente e nio constituf, pois tudo
aquilo que se d4 no fundo nio racional da
nossa existéncia ja ¢ instituicdo de um
sentido que se da sempre como uma figura
sobre um fundo inesgotdvel:

Mas existe, no fendmeno de expressao,
uma boa ambignidade, isto ¢ wuma
espontaneidade que realiza aquilo  que
parecia  impossivel, a considerar os
elementos  separados, que reiine em 50
tecido a  pluralidade  das monadas, o
passado e o presente, a natureza ¢ a
cultura” (M-P,2000: 30).

Assim, ainda nos Resumos dos Cursos dos
anos 50, ja anunciando a virada ontolégica
do 17, Metleau-Ponty, de certo modo,
antecipa a perspectiva de Marion ao
estabelecer que o sentido do que é o dado,
do que ¢ criado nio ¢é constituido, ja esta
instituido no seu proprio aparecer. Na
filosofia, semelhante a analise de Merleau-
Ponty sobre a pintura, cada obra, podemos
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concluir, anuncia as seguintes, e faz com
que nao possam ser semelhantes.

Fenomenologia da doagao

Nas duas apresentacées da edicdo FEtant
doné, francesa e espanhola, escritas em
tempos diferentes, Marion insiste que essa
obra é um momento dentro de um
conjunto. Um leitor cuidadoso, por isso
mesmo, deveria levar em conta as obras
Réduction et donation; Recherches sur Husser,
Heidegger et la phénoménologie (1989) para
interpretar a nova via fenomenoldgica
aberta por Etant doné .

Radicalizando a reducdo husserliana, a via
de Marion:

A tanta reducao, a tanta doacao - abre-
se para wuma profunda discussao sobre a
homologia fenoménica entre reducdo, doagio
¢ aparecimento. Em Marion, diferente das
perspectivas de Husserl, de Heidegger ¢ de
Merleau-Ponty, o sentido esti dado no
proprio aparecer sem qualquer referéncia a
um doador ou, ainda, a uma operagio de
constituicao do cogito, pois: “Admitir a
fenomenicidade pripria de um fenomeno -
seu direito e sua poténcia de mostrar-se a
partir de si mesmo — implica compreendé-lo
a partir da doacao.(MARION, 2005:
35).

No ato de doacido, o que se dd nio é um
fenébmeno como evidéncia objetal, nio ¢
ente para o dasein ou, ainda, um fendémeno
como sintese da nossa experiéncia pré-
reflexiva, mas é dado como puro dom,
reunindo o ato de doagdo, o doador e o
donatario, estamos, agora, no campo da
boa ambiguidade: “[...] Essa ambiguidade
¢ imposta sem rodeios: doacdo significa de
fato tanto o ato (dar) como aquilo que esta
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em jogo (dom), incluindo o seu ator
(doador) e o modo do dado ja cumprido
(natureza do que ¢ dado) [...]” (MARION,
2005: 91). A ambiguidade, portanto,
constitutiva da doagdo, é uma espécie de
adyento contiguo que radicalizaria todas as
formas de reducdo fenoménica ao colocar
em cena um aparecer que se dia sem a
proeminéncia de um objeto, de um sujeito
ou, ainda, de qualquer forma de sintese
intelectiva ou perceptiva.

Em primeiro lugar, como diz Marion, nao
se trata apenas de explorar a ambiguidade,
mas de reconhecer a polissemia que
envolve o conceito de doagao. Mas o que
isso significa? A ambiguidade, como
Marion sugere, esta presente no proprio
conceito de doacdo, tanto na matriz
francesa como alema do termo [Gegebenheit].

O exame da palavra doagdo, na lingua
francesa, poe em cena uma dualidade
constitutiva do proprio termo: a doagiao
persiste e oculta-se. Primeiro, a doagao
coloca em evidéncia o que ja se acha dado,
o proprio dom. Nesse caso, podemos
inferir, a doa¢do permanece — transparece
— no dom dado. Todavia, a doacio,
também, desaparece no dado, ela ¢
ocultada pelo dom dado. Pois a partir da
doa¢ao temos a abertura de uma
temporalidade, a inauguracio de uma
situacdo comandada, em grande parte,
pelos dados doados. Para explicar melhor
essa ambiguidade, Marion recorre a
exemplos praticos: uma prova de
matematica, um jogo de cartas, o dado
genético ¢ o dom artistico. Em um exame
escolar, os dados que compdéem um
problema matematico ndao foram
escolhidos pelo aluno, foram impostos por
uma autoridade académica. Os dados que
compdoem o problema surgiram a partir de
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uma doag¢ao no qual boa parte deles eram
ignorados e permaneciam indisponiveis até
o momento da doagido: a escolha das
premissas para a montagem do problema;
o desenvolvimento cientifico que deu
origem ao problema etc. Mas assim que a
prova é distribuida — dada — o dados se
tornam acessiveis e um novo tempo
recomega para quem os recebe, o tempo da
prova. Esses dados doados, imprescindiveis
para fazer aparecer e resolver o problema,
nao remontam a um doador especifico, a
autoridade académica, assim como nio tem
uma origem precisa. Assim todo dado, nos
termos de Marion “la doné, la donnée, le
datum’, surge, revela-se e se identifica com
a doagdao. Em um outro exemplo, do jogo
de cartaz, essa logica parece ainda mais
clara. O inicio do jogo esta condicionado a
distribuicao das cartaz e, nesse caso, pouco
importa quem da as cartaz. Mas tao logo as
cartaz sejam distribuidas para o jogadores
— doadas — o tempo do jogo se inicia
mediante a uma conjuntura armada pela
distribuicdo cega e imprevisivel das cartaz,
isto é, pela doagdo. Essa dualidade da
doagdo, a sua persisténcia e o seu
ocultamento no jogo, Marion explica como
uma dobra do dado, pois se a doagio,
ambiguamente, permanece na origem do
dom dado, ainda que nio esclareca a sua
genealogia, o dom dado se impde como
um acontecimento € um Processo.

“Implementando-se, a doagdo articula o
dom dado (eventualmente sem origem,
nem genealogia, nem dependéncia, pouco
importa) sobre seu processo de
acontecimento...”( MARION, 2005: 96). A
dobra, nesse caso, explicita a ambiguidade
da doac¢ido: um acontecimento sem causa
definida que se desdobra a partir de um
dado impessoal e contingente, pois a
doagdo, a0 mesmo tempo, que nasce do
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dado dele se desprende e permanece na
abertura de um novo campo existencial,
que tem origem na propria doagao.

O sentido de doacio, traduzido do alemio
Gegebenbeit - termo usado por Husserl que
"abrange tanto o que ¢ dado como o
carater de ser dado" mostra, como
estabelece Marion, que a "suposta
ambiguidade da doagdo nao anuncia mais
do que o seu conceito : a dobra enquanto
doacio "(MARION, 2005: 100). E na
matriz alema do termo que a doagdo
parece encontrar a sua significacio mais
rica.

Esta definicado - que parece superat,
definitivamente, as perdas de uma ma-
ambiguidade - leva a quatro pontos

destacados por Marion como componentes
essenciais fenomenicidade dos fendémenos
como manifestagao ou aparecimento do
que ¢ dado. Em resumo: 1) Tendo em
conta as elaboracdes husserlianas,
sobretudo em A Ideia de Fenomenologia,
“sobre a correlagio entre o aparecer
[Erscheinen] e o aparecente |Erscheinenden]”,
Marion estabelece que a dobra da doagao
incorpora - estrutura - o dado como
doagdo e, por sua vez, a propria doagiao
como surgimento do que ¢ dado,
colocando em evidéncia a correlacao entre
a doacao absoluta [absolute Gegebenbheiten]; a
doagao do aparecer [Gegebenbeit Erscheinens] e a
doagao do objeto |Gegebenheit des Gestandes]; 2)
O fenémeno aparece tal com ¢, sem
nenhum déficit, assim o aparecer nio se
submete a nenhum fundamento ou
condi¢dao exterior a propria apari¢ao ; 3)
“Dar-se equivale a mostrar-se, o que se
mostra se dd (MARION, 2005: 101 ); 4) O
fenbmeno ndo aparece porque seria um
ente (Heidegger) ou um objeto (Husserl),
como nao aparece a partir e de desde de si

94



Ericson Falabretti

mesmo sem a doacdo, o fendmeno
somente  aparece — da-se desde de si
mesmo — sob a autoridade de uma doacio.
A doagiao estaria na origem do aparecet.

A doacdo como implementacio de uma
dobra diante do dado, nos permite pensar
sobre o sentido ultimo de uma boa
ambiguidade, pois a doagdo enquanto
dobra poe em cena um fenémeno que s6
pode aparecer enquanto tal e enquanto é
doado como um dom. Portanto, a doacio,
como na experiéncia do pintor no qual o
mundo se oferece, é mas uma dobra que se
faz e se desfaz a partir de um dado e que
s6 aparece na medida em que ¢ doado.
Todavia, para entender melhor a fenomenalidade
como doacao ¢ preciso destacar quatros
caracteristicas fundamentais de todo
fenomeno dado que parecem afastar a
fenomenologia da doac¢do dos prejuizos de
uma ma-ambiguidade, nascida do conceito
de fundacao cruzada — fundierung -, como ja
discutimos.

A primeira é a anamorfose. Trata-se de
uma técnica, um efeito de pintura que
exige do espectador um olhar dirigido a um
ponto especifico da tela como condi¢ao a
partir do qual o quadro podera ser visto. O
fenébmeno dado, semelhante a um quadro
realizado no jogo perspectivo da anamorfose,
se manifesta desde si com a sua forma
propria, o fenémeno dado se impde ao
sujeito como a forma de um quadro invade
o nosso olhar contemplativo. Em O Enigma
de William Tell (1933), por exemplo,
Salvador Dali empregou uma jogo
perspectivo sobre as figuras e o plano do
quadro, alongando-as e distorcendo-as,
exigindo do espectador um ponto de vista
obliquo. O sujeito nao constitui o
fendmeno dado, ele deve recebé-lo como
se contempla um quadro, assumido o
ponto de vista da obra, aceitando o modo
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como ela se oferece, o unico pelo qual ela
pode ser vista.

Se a anamorfose estabelece que o
fenémeno se da a partir de si, “/arrivage’
nos diz que a significagio de todo
fenémeno dado irrompe na temporalidade.
Isso nao significa que o fenémeno dado ¢é
um acidente, mas que o sujeito ¢
“impotente” para fazer um fendémeno
aparecet, pois todo fendémeno dado ¢
contingente e encontra o seu sentido no
tempo. Para Marion, em uma interpretacao
distinta da tese husserliana de que na
reducao fenomenoldgica reencontrarfamos
a idealidade atemporal do fendmeno, o seu
eidos, é preciso considerar uma contingéncia
original do dado sem nenhuma antecipacao
possivel do fenéomeno. O fenémeno dado
antecede o proprio movimento de
intencionalidade, Mesmo a ideia de
intencionalidade — de fluxo de ek-stase da
consciéncia — nao ¢ mais o modo privilegiado
de temporalizagdo. Nao se trata, escreve
Marion, de negar a intencionalidade e as
atividades de sintese ou de constitui¢io,
mas ¢ preciso aceitar que elas somente sao
possiveis depois da doacdo, conforme
atestam as analises sobre a anamorfose e
Varrivage: “Assim se estabelece um dos
caracteres do dom reduzido: a doacio, a
propriedade intrinseca de dar-se desde si
mesmo e somente a partir de si” (MARION,
2005: 227). Todavia, Iarrivage nao se limita a
ser apenas um acontecimento inesperado, a
contingéncia fenomenoldgica intrinseca
também nos conduz a sua admissibilidade,
“a sua caracteristica de poder, desde si
mesmo, fazer aceitar-se” (MARION, 2005:
228). Além do mais, a partir do conceito de
Varrivage, a contingéncia temporal, pensada
fenomenologicamente, ¢é, em ultima
instancia, o que o individualiza o
fenébmeno, “o radica em um momento
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unico” (MARION, 2005: 255). A
temporalizagao do fenémeno dado e sua
admissibilidade brotam da doacgao.

As outras duas caracteristicas do fenomeno
dado, “le fait accomplice’ e o incidente,
refor¢cam a tese de que ndao ha substancia
prévia e nem conceito a priori anterior a
doagao. Marion, desse modo, aprofunda as
consequéncias das ideias de contingéncia e
admissibilidade. “Ie fait accomplice’ antes de
tudo, reabilita e estende, no interior de uma
fenomenologia da doagdo o conceito de
facticidade. Marion, antes de tudo, nio
aceita a tese heideggeriana de que a
facticidade seria uma condi¢io prépria
do Dasein. Para Marion ¢é preciso
considerar que os fendémenos estiao
presentes no mundo como fatos [factumy:
“O surgimento do fendémeno dado
(contingente) encontraria aqui o seu
sentido na facticidade de um fato /factun], que
se daria, entdo, aparecendo sob o modo da
facticidade” (MARION, 2005: 242) Mas ¢
preciso considerar as consequéncias desse
vinculo essencial no fendmeno dado, entre
Larrivage e a facticidade para fenomenologia.
Primeiro nao ha necessidade prévia de
saber se o fato — o fenomeno do mundo —
¢ eterno, mas tao somente que ele aparece,
que ele se da. Depois, é o proprio conceito
de causa — nucleo do pensamento
metafisico — que parece perder importancia.
A admissibilidade da facticidade do
fenomeno dado e a sua contingéncia
parecem liberta-lo do exame das causas,
pois esse exame sO é possivel a posterior.
Tudo deve comecgar pelo fato, pela
persisténcia da doagao, pois o passado — a
reconstrucao causal — assim como o futuro
— a previsibilidade — perdem lugar para a tese
de que “% fait accomplice”, ambiguamente, esta
destinado a permanecer para sempre e/ou
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acabar-se, mas, desde o momento que ele
se mostra, ele di sem reservas. Tomando
como exemplo o fenémeno da Revelagao,
tal como foi descrito por Schelling em A4
Filosofia da Mitologia, Mation resumo em
trés pontos essa determinac¢ao da facticidade
que, mais a frente, ele chamara de ampliada
em relagido as elaboragdes de Schelling, de
Husserl e Heidegger:

1) sobre um fato “nao podemos afirmar
nada antes de reconhecer que ele teve lugar,
que foi produzido, que aparecen de fato;
1) esse fato ¢, cada veg, absolutamente
primeiro, origindrio (sem causa) e Sem
precedente (individnalizado) |...] de modo
que ele pode inangurar aquilo que pode se
temporalizar na historia [...J; 11I) O
fendmeno dado me acontece pois de fato,
isto ¢ a titulo de fato origindrio, por
exceléncia e irrevogavel. (MARION,
2005: 242)

Ao sustentar o ponto de visto que um
fendmeno dado, reencontrado no dominio
da facticidade, é um fato consumado,
Marion coloca em questio os fundamentos
da metafisica classica e da ciéncia moderna.
Em uma fenomenologia da doagdo, nog¢des
como substancia, causalidade e previsibilidade,
perdem a centralidade para uma concepg¢ao
marginal e teoricamente nula no interior do
discurso metafisico e do pensamento
objetivo, a no¢ao de incidente/acidente, a
quarta determinacio de um fendémeno
dado. Desde Aristoteles, interpreta Marion,
o incidente sempre foi pensando sobre o
dominio da privagao e da imprevisibilidade
causal. Encontrar por pura fortuna um
tesouro ao cavar desavisadamente um
jardim ou, ainda, chegar de barco a uma
ilha por eventos imprevistos como pela
forca da marés, conforme relata Aristételes
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em A Metafisica, sio fenémenos que
pertencem ao inteiramente ao campo da
contingéncia, de uma causalidade
imprevista, de um acontecimento extra que
se opde a ousia. A metafisica aristotélica,
como interpreta Ross (1987: 170), toma o
ser por acidente como um “‘acessorio”,
como algo que “ndo pode ser estudado”
em funcdo do seu numero “infinito de
atributos”. Todavia, estabelece Marion, a
ousia pode coincidir com o incidente. Em
Santo Tomas de Aquino, na leitura de
Marion, a criacio ¢ um acidente da
natureza, vem do extetior como incidente
no qual a esséncia nao coincide com o set,
pois somente em Deus a esséncia e ser
podem coincidir. A criacdo, analisa Marion,
pode ser concebida sem ser, isto é como
um incidente fora da esséncia, um
acontecimento extra. Assim, 0 ser mesmo,
a excecao de Deus, e o fato dado,
acontecem segundo a légica do incidente:
um ser sem oxsia € sem explicacdo ou razao
prévia. Mas, um incidente que se apresenta
como um fato consumado, admissivel a
partir do seu préprio aparecet.

A anamorfose revela a presenca e a
significacio do dom dado fora do jogo de
correlacdo constituinte sujeito-objeto, pois
o dom dado ¢, desde si mesmo, impregnado
de sentido. L’arrivage, inaugura uma
temporalizagdo que niao ¢é mais pensada
como uma categoria a priori da razio, o
dom dado ¢ um acontecimento que se
impde, que ¢ admissivel a partit do seu
proprio aparecer. Ja as nogoes de “le fait
accomplice” e incidente nos mostram o carater
positivo da contingéncia na doagao, afinal,
todo fenémeno dado ¢, ao mesmo tempo,
um fato consumado que advém na forma
de incidente:

O fendmeno, enquanto dado, ascende desde
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st mesmo ao visivel segundo a anamonfose,
se individnaliza em sua chegada, se impoe
irrevogavelmente por seu fato consumado e
rechaca a completa construcdo, surgindo
como um puro  incidente. (MARION,
2005: 270)

O fendmeno saturado.

Para explorar melhor a nogao de boa
ambiguidade, vou me deter no fenémeno
saturado de intuicio que transborda os
limites da fronteira do fenémeno pobre de
intui¢ao submetido as condi¢des a priori da
experiéncia possivel. Temos, na verdade,
uma tensdo entre a doacdo do fenéomeno
saturado e a descricao formal do fenémeno
reduzido as categorias do entendimento e
da razdo, como podemos ler em Kant. Nos
reencontramos, a titulo de exemplo, o
fenémeno pobre de intui¢io na ciéncia, em
toda histéria da metafisica e no préprio
Husserl. O fendémeno pobre aparece,
sobretudo, na atitude de sobrevoo, no
pensamento operatério que Merleau-Ponty
contrapée em OFE a imersio corporal do
pintor na “histéria primordial”, no
“sentido bruto”, no visivel que ¢ dado e
nio requer nenhuma tese, nenhum
conceito: “Ele (Cézanne) esta ali, forte ou
fraco na vida, mas incontestavelmente
soberano em sua rumina¢ao do mundo,
sem outra técnica senao a que seus olhos e
suas maos oferecem a forca de ver, a forca
de pintar [...]” (M-P, 2004: 15). Em Kant,
o fendémeno pobre resulta da sua
dependéncia das categorias do entendimento,
da sua obrigacdo em converter-se sempre
em uma tese. Na filosofia kantiana todo
fenémeno — aquilo que aparece — somente
pode aparecer segundo as condigoes
formais e a priori da experiéncia (intuicao e
conceito). Na metaffsica tradicional, o
fenbmeno pobre, também manifestaria
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uma ma-ambiguidade essencial entre o
aparecer e o que aparece, pois ele sempre
se constitui sob a judicag¢ao do principio de
razdo suficiente. Em Husserl, o fendmeno
pobre de intuicao, seguindo Marion,
operaria como principio de intuigdo
suficiente, pois no lugar do principio de
razao suficiente, para Husserl a intuicdo
bastaria ao fendmeno, ja que toda intuigao
doadora ¢ uma fonte de direito para o
conhecimento. No entanto, a intuicao em
correlato com a aparicio nao se justifica
por si mesma, mas somente enquanto
fornece dados originarios. Desse modo,
comenta Marion, todo fendmeno se
legitima e aparece a partir de seus limites, ja
que toda intui¢do se da num horizonte de
vivéncias visadas e nao visadas. Por isso
mesmo, Husserl redefine o fendmeno a
partir de um jogo de dualidade articulado a
partir de um quadro de categorias
complementates: inten¢ao/intuicio, significacio/
preenchimento, noese/noema etc. Em
Husserl, a evidéncia entre o aparecer e 0o
que aparece (noese/noema) se realiza
subjetivamente, isto é, o aparecer subjetivo
equivale ao aparecer objetivo. Estamos,
novamente, no dominio de um ma-

ambiguidade.

Ja o fenoémeno saturado, que também
reencontramos na propria tradigao
metafisica e fenomenoldgica (o infinito em
Descartes, o sublime em Kant, a consciéncia
intima do tempo em Hussetl, como bem
descreve Marion) transborda os limites das
categorias do entendimento, revela um
excesso de doagio que suplanta toda
atitude reflexiva. Se um fenéomeno pobre
de intuicdo, sujeito as categorias do
entendimento, pode ser quantificavel e
representado pela linguagem formal da
matematica, o fenomeno saturado, por sua
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vez, ¢ imprevisivel, insuportavel, desmedido
e inobserviavel. O fendmeno saturado,
mostra-se, aparece, da-se, antes de ser
objetividade. A sua significagao transbordante
permanecera sempre aberta. Os fenémenos
saturados, pensados na contra-luz das
categorias kantianas do entendimento, dao-
se como Iimprevisiveis (conforme a
quantidade), insuportivel (em relagdo a
qualidade), absoluto (conforme a relagao) e
inobservavel (segundo a modalidade). Em
um fenémeno saturado nao ha sintese
progressiva, mas imediata, nio ha
horizonte, mas presenca transbordante e,
definitivamente, o eu transcendental nio
opera mais como doador de sentido. Trata-
se de um transbordamento doado,
evidente, mas nao explanavel segundo as
regras da razdo. O conceito nao abarca a
intencdo, ao contrario, a doag¢do satura o
conceito, torna-o, ambiguamente, dado e
invisivel, presente e incomensuravel, certo
e incompreensivel, ndo por falta, mas por
excesso ou transbordamento de doacio.
Estamos, agora, no dominio, de uma boa-

ambiguidade.

Em Descartes, por exemplo, a ideia de
infinito aparece de uma s6 vez e ¢
incomparavel, nao ha analogia possivel
com o finito, e o Eu, transbordado por
essa ideia, se rende a uma evidéncia clara e
distinta, compreende parcialmente, mas
nao comporta o infinito: “ [...] pois ¢ da
natureza do infinito que minha natureza,
que ¢ finita e limitada, ndo possa
compreendé-lo” (DESCARTES,1991:.
190).

Como exemplos paradigmaticos do
fendmeno saturado encontramos na obra
de Marion a histéria, um fendémeno que
satura a categoria de quantidade; o idolo
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que satura a categoria de qualidade; o icone
que ultrapassa a categoria do observavel; a
carne que subverte a categoria de relagao
pela auto-afecgao. Todavia, ¢ justamente no
exame do fenébmeno do icone que as obras
de Marion e Merleau-Ponty parecem
superar definitivamente a ma-ambiguidade.

No icone o invisivel emerge e, a0 mesmo
tempo, transborda do visivel, se dobra e
desdobra, como a carne do mundo. Essa
ambiguidade do icone, imagem visivel que
irradia o seu invisivel, parece aproximar as
analises de Marion e Merleau-Ponty, com
bem estabeleceu Jenny Slatman em seu
belo artigo Phenomenology of the Icon.

As analises da pintura, descritas em OFE,
reabilitam o conceito de imagem e o poder
dos icones contra a nog¢iao da imagem
como cépia, do desenho como decalque e,
contra a perspectiva cartesiana, da pintura
como uma modalidade plana de
representacdo de objetos extensos. Metleau-
Ponty encontra na arte — mais especificamente
na pintura — uma descri¢io do mundo sem
o abandono da nossa experiéncia
originaria. A pintura, essa meditagao
profunda e silenciosa sobre a poténcia da
visdo, realiza uma figuracdo iconica do
sentido bruto das coisas que parece
impossivel para a filosofia, mesmo para
uma onto-fenomenologia. Desse modo, na
experiéncia da pintura, reencontramos o
poder do icone para além da estrutura
gramatical da linguagem. Pois um quadro,
no conjunto formado pela cor, linha,
textura, desenho e profundidade, como ja
apontava Klee, tem o magico poder de
expressar a nossa iniciagdo ao mundo, de
desfazer todos os enigmas da visdao, pois
satura o visivel em direcao ao invisivel: “Eu
teria muita dificuldade de dizer onde esta o
quadro que olho. Pois nao o olho como se
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olha uma coisa, ndo o fixo em seu lugar,
meu olhar vagueia nele como nos nimbos
do Ser, vejo segundo ele ou com ele mais
do que vejo.” (M-P, 2004:18). Nao
encontramos no quadros de Cézanne, na
montanha de Santa Vitéria uma copia ou,
ainda, o instante congelado de uma
experiéncia visual da montanha, encontramos
muito mais do que isso. Assim como no
autorretrato de Cézanne, niao vemos
apenas a figuracdo do rabugento Cézanne,
mas o indice invisivel da familiaridade do
nosso corpo com o mundo, do movimento
da vida que se esval no tempo como a
noite que engole a tarde, da ligacao intima
da cultura com a natureza. O rabugento
Cézanne esta 14, sem duvida nenhuma, mas
no autorretrato também vemos com ele e
além dele, como indicam as belas palavras
de Rilke sobre essa obra de Cézanne:

E como €  grande e inabalivel esta
objetividade do seu contemplar! E o que se
confirma de uma maneira quase comovente
pela sitnagao, por ele ter reproduzido a si
€S0 Sent mesmo a mais remota tentativa
de interpretar sua expressdo, Sem vé-la
presuncosamente, e com tao humilde
objetividade, com a fé e a participagio
interessada e objetiva de um cachorro, que

se vé no espelho e pensa: al estd outro
cachorro.”(RILKE, 2006: 88)

Marion ¢ um dos poucos pensadores a ter
desenvolvido uma fenomenologia do icone
que parece levar a ultima poténcia a
férmula merleau-pontyna sobre o icone:
“vejo segundo ele ou com ele mais do que
vejo.” Em seu L'idole et la distance, Marion
combate a idolatria metafisica da
ontoteologia - que, eventualmente, se
encaminha para um atefsmo - através da
elaboracio de uma filosofia da distancia
que desemboca em uma verdadeira
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filosofia do divino. Pois a distancia que é
constitutiva do “contato” com o Deus se
manifesta no icone. O icone, de acordo
com Marion, nio ¢ a figuracio de um
Deus, mas “a visibilidade do invisivel, onde
a visibilidade do invisivel aparece como
tal.” A proximidade com Merleau-Ponty,
podemos dizer, é visivel. Em La Croisée du
Visible, como bem aponta Jenny Slatman,
Marion nos mostra que o icone é uma
experiéncia continua de troca de olhares.
Assim, o {icone nos da o invisivel que é
imprevisivel. O {icone, nas palavras
Slatman, “figura um vazio, um buraco, uma
negatividade, uma privagao: uma kenosis.
Como Kenosis o icone se esvazia de si
mesmo, sem perder a propria identidade,
para se fazer abertura ao outro e se
encontrar no outro.” (SLATMAN, 2009:
201). A kenosis® se manifesta na troca de
olhares, nio se esgota, sempre aberta,
transborda o visivel, satura o previsivel
como a reversibilidade em Merleau-Ponty
entre o vidente e o visivel satura o sujeito
transcendental. Como interpreta Jenny
Slatman, enquanto Marion procura superar
a "tirania enlameado do visivel", ou
voyeurismo idolatra por meio do efeito de
oragdo que purifica os olhos, Merleau-
Ponty opde a pintura “ao pensamento
operatorio” Tanto para Merleau-Ponty
como para Marion, portanto, o icone é
uma imagem que transcende o visivel, que
satura a cultura idolatra da visdo, uma
imagem que reencontramos na arte da
pintura. Assim ¢é preciso considerar a

diferenca que marca a distancia entre o
idolo e o icone. Enquanto o idolo, como
aparece em Dewus sem o Ser, ¢ uma
representacao de Deus, pois Deus sera o
que a instituicdo dos conceitos que
atribuimos e imaginamos sobre Ele, o
icone, por outro lado, deixa Deus ser Deus,
nao ¢ um objeto, ndo é um conceito, nem
algo que temos a mao, ¢ pura doagao. Um
quadro, como escreve Marion em O [sivel
Revelado,

se distingne de outros objetos visiveis
precisamente naquilo que nenhuma
significacao pode fazé-lo compreender, nem
nos dispensa de reencontrar sua intuigao
[--.] Um quadro, ¢ preciso ir vé-lo,
portanto revé-lo; nao ¢ preciso senao vé-lo,
sem nenbhuma outra intuigio excepcional
do que aquela do simplesmente ver, mas
verdadeiramente.” (MARION, 2010:
151).

Ver verdadeiramente um quadro, ¢, entdo, a
experiéncia profunda da doagio, é a
vivencia de um olhar que transborda a
figura e transcende os limites do visivel
porque esta orientado em dire¢io a um
ponto de fuga, para aquilo que esta,
ambiguamente, presente na auséncia.

> O vocabulo KENOSIS, dizem alguns eruditos, é oriundo do verbo grego, kenoun, que significa
“esvaziar”. No cristianismo essa nogdo encontra o seu sentido mais evidente a partir da citacdo de Paulo:
“Seja a atitude de vocés a mesma de Cristo Jesus, que, embora sendo Deus, ndo considerou que o ser
igual a Deus era algo a que devia apegar-se; mas esvaziou-se a si mesmo, vindo a ser servo, tornando-se

semelhante aos homens” (Fp 2.5-7/ NVI).
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Conclusiao

A filosofia de Merleau-Ponty ¢é uma
tentativa continua de subverter a hegemonia
do pensamento operatério circunscrito aos
fenémenos pobres, para usarmos o léxico
de Marion. Assim, na EC, Merleau-Ponty
opoe a teoria do reflexo o comportamento
absolutamente inapreensivel e aberto da
nossa experiéncia simboélica no mundo. Na
PHP, o corpo objetivo ¢é saturado pela
nog¢io de corpo préprio, um ente
inobservavel e inapreensivel em toda sua
medida, pois enquanto sentiente-sentido é
um objeto que nao me deixa e sobre o qual
exerco apenas um poder parcial. Ja no 11 ¢
a fé perceptiva, essa fé animal que existe
antes de qualquer intencdo e de qualquer
tomada de posicio que vem suplantar a
penuria de uma percepgao ainda presa a
ambiguidade do pensamento de ver,
enquanto a carne — deiscéncia inesgotavel
— me recoloca no amago do set.

Todavia, é preciso reconhecer que na
passagem de uma filosofia da percepgao
para uma fenomenologia da doagao,
reencontramos o dado liberto dos limites
da objetividade (Husserl) e da etnicidade
(Heidegger), um fenémeno que escapa a
ma-ambiguidade, pois o dado aparece a
partir de si, na medida em que se dd em ¢
desde de si mesmo, ou ainda, deixando a si.
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