METAFORA: UMA PONTE ENTRE A POESIA E A FILOSOFIA

Adenaide Amorim Limat

RESUMO: Este estudo se insere na discussao sobre a relacdo entre filosofia e poesia e tém dois
objetivos principais: defender que, ao contrario do que sustentam alguns autores, o distanciamento
entre filosofia e poesia nao teve inicio com Platdao com o seu livro A repiiblica, mas sim com o
processo natural de desenvolvimento da linguagem; defender que a filosofia e a poesia nao se
distanciaram totalmente, uma vez que a metafora é o elo Gltimo de um tempo em que ambas
constituiam uma unidade.
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ABSTRACT: This study is part of the discussion about the relationship between philosophy and
poetry and has two main objectives: to defend that, contrary to what some authors maintain, the
distance between philosophy and poetry did not start with Plato, in his book The Republic, but with
the natural process of language development; to defend that philosophy and poetry did not
distance themselves totally, since the metaphor is the ultimate link of a time when both constituted
a unity.
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INTRODUCAO

Este texto procura defender a seguinte tese: entre a poesia e a filosofia nao houve
um rompimento total com o processo de abstracdo desta tltima. E com o argumento a
favor dessa tese que a metafora pode ser considerada um resquicio, uma singela e velha
ponte que ainda consegue fazer a ligacao entre ambas as “realidades” da criacdo verbal. A
presenca de metaforas nos textos filosoficos, depois de tanto tempo da suposta separacao,
indica que a metafora é semelhante ao DNA na genética da filosofia, ela tem a funcao de
presentificar a lembranca de um passado longinquo em que ambas estiveram interligadas,
esta funcao revela que nunca uma conseguira se desprender totalmente da outra.

Como parte constitutiva e originaria da linguagem humana, o uso de metaforas nao
é exclusivo nem da poesia e nem da filosofia. A metafora esta presente também no mito, na

religiosidade e em nosso cotidiano. Mas ¢ a relacao entre poesia e filosofia, intermediada
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pela metafora, que nos interessa discutir neste texto. Por poesia entendemos aquele género
discursivo a partir do qual surgiu a filosofia, mas que, a medida que esta udltima se
desenvolvia a luz da razao, e a poesia se mantinha no limite da inspiracao poética, as duas
se distanciavam. Poesia e filosofia, na singela expressdo de Zambrano, podem ser
caracterizadas como duas metades do homem.

Mas este afastamento nao ocorreu por completo. A metafora seja ela de que
dimensao, densidade, funcao ou critério for, para o seu uso, de um modo ou de outro,
sempre se faz presente nos textos filosoficos e, justamente por nao conseguir se livrar
totalmente da linguagem metaforica, a metafora pode ser considerada uma ponte que faz a
ligacao entre poesia e filosofia. Ao compreendermos a metafora como ponte entendemos
que ela tem o poder ligar e de fazer comunicar dimensodes que estdao intrinsicamente
ligadas ao interior do ser humano, mas separadas, externamente, por modos diferentes de
compreender e atuar no mundo. A ponte possui uma outra finalidade importante, ao
mesmo tempo que ela é transito, ela impede que a filosofia invada territério da poesia e
que a poesia invada a o espaco da filosofia, pois no ato de criar e filosofar, praticamente, o
inevitavel é ir de um ao outro. A ponte, portanto, estabelece o encontro, mas também
indica os limites. O interessante é que mesmo que saibamos que muitos fildsofos
contemporaneos se aproximaram muito da poesia como Sartre, Heidegger, Paul Ricoeur,
por exemplo, e que também ao contrario, muitos poetas como Fernando Pessoa, Paul
Valéry, Mallarmé se aproximaram muito da filosofia, os filésofos nao deixam de ser
filosofos e 0 mesmo nao aconteceu aos poetas. Benedito Nunes pode ter razao em sua
reflexao quando ele diz que os grandes poetas sdo metafisicos fracassados, enquanto que
os grandes filosofos sdo poetas que creem na realidade de seus poemas. O intercimbio
entre eles acontece quando o ceticismo dos poetas podem estimular os filosofos, e ao
estimula-los aprendem com eles e isso acontece quando observamos a arte das grandes

metaforas, ao longo de tempo.

O SURGIMENTO DA LINGUAGEM COMO POESIA

No comeco era os gestos, depois a imagem. A imagem, como revela os estudos

antropologicos, uma das primeiras formas de comunicagdo entre os seres humanos. As
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cavernas, em diferentes continentes do planeta Terra, ao guardarem as variedades de

pinturas rupestres, atestam esse fato. Tudo leva a crer que essa linguagem imagética foi
utilizada pelo homem para “falar” de coisas a sua volta, de coisas externas a ele. Foi um
passo importante ir além da linguagem gestual e demonstrativa, capaz de comunicar aos
outros uma necessidade. E quando o homem teria comecado a falar de si, daquilo que ele
sentia e do que ele pensava do seu semelhante? Conforme Rousseau em seu texto Ensaio
sobre a origem das linguas, a comunicacao inicial entre os homens se deu, primariamente,
de duas formas: através da acdo, em decorréncias das necessidades de sobrevivéncia e
oralmente, em decorréncias das nossas paixoes, nossos sentimentos. A fala surgiu como
uma necessidade de comunicar algo que nao poderia ser mostrado em gesto ou imagem,
quando sentimos a necessidade de comunicar aos outros aquilo que estava em nosso
interior.

A primeira forma de comunicacdo, a acdo, teria tido como resultado o
distanciamento entre os homens, concomitantemente, provocando a sua dispersao rumo
aos diferentes pontos do planeta, o que teria sido responsavel pela formacao de diferentes
povos e tribos. A segunda forma de comunicacao, a linguagem oral, poderia ter surgido da
necessidade humana de aproximacdo de uns com os outros, o que possibilitou a
externalizacdo das suas paixoes e, a0 mesmo tempo, a compreensao das paixoes alheias.
Essa linguagem oral primaria Rousseau denomina de poesia e a caracteriza como sendo
substancialmente imagética, metaforica, ela precede o surgimento da linguagem
racionalista e formalista que surgiu muito tempo depois. Nessa hipotese de uma
precedéncia da imagem metaférica sobre o conceito, a compreensdao antropoldgica de
Rousseau coloca o sentimento como uma faculdade primitiva e a razao como algo que lhe é
acrescido. Uma vez que deve ter sido assim, o homem primeiramente: “Nao [...] comecou a
raciocinar, mas por sentir’ (ROUSSEAU, 2008, p. 103).

Ao falar das linguas mais antigas da humanidade, Rousseau salienta que elas sao
extraidas dos sentidos, uma vez que ¢ através dos sentidos que o homem pode agir sobre o
outro. A origem natural das linguas, nas palavras de Rousseau, “[...] nada tem de met6dico
e de raciocinado; sdo vivas e figuradas. Apresentam-nos a linguagem dos primeiros
homens como linguas de gedmetras e veremos que foram linguas de poetas” (2008, p.

103). Seria por essa razao que ha a necessidade “dos sinais sensiveis para expressar o
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pensamento. Os inventores da linguagem nao fizeram tal raciocinio, mas o instinto

sugeriu-lhes a consequéncia” (ROUSSEAU, 2008, p. 98). Somos apaixonadamente
levados ao interior do outro se formos tomados mais pelos olhos do que pelos ouvidos.
Mesmo que fechemos os nossos olhos fisicos, os olhos da imaginacao continuam ativos e
abertos: “Abri a histéria antiga; encontra-la-eis repleta destas maneiras de argumentar
para os olhos, e elas nunca deixam de produzir um efeito mais seguro do que todos os
discursos que poderiam colocar em seu lugar” (ROUSSEAU, 2008, p. 99). “Vé-se que os
discursos mais eloquentes sdao os que introduzem o maior nimero de imagens”
(ROUSSEAU, 2008, p. 99).

Foi com essa linguagem repleta de figuras, de metaféricas e de paixdao que se
disseminou e circulou entre os diferentes povos originarios, por meio da oralidade, os
mitos, os ritos, as poesias homéricas, em outros termos, a alma de toda uma ancestralidade
que conduzia o modo de ser e de atuar no mundo de um povo em seu tempo. A filosofia
surgiu como rebento mais sutil e refinado dessa linguagem poética imemorial. Maria
Zambrano ratifica dizendo que: “[...] a Filosofia mais pura desenvolve-se no espaco tracado
por uma metafora, a da visao e da luz inteligivel” (2000, p. 19) e junto com essa luz o
pensar raciocinado, claro e evidente. Corroborando com o pensamento de Maria

Zambrano, Rousseau revela que:

Como os primeiros motivos que fizeram falar o homem foram paixoes, suas
primeiras expressoes foram tropos. A linguagem figurada foi a primeira a
nascer, o sentido proprio foi o ultimo a ser encontrado. [...] A principio,
falou-se somente em poesia; s6 se comeco a raciocinar muito tempo depois
(ROUSSEAU, 2008, p. 98).

Nascia assim a filosofia ainda como um pensamento misterioso, muito antes de se
consolidar como “conceitual” e “racional”. Mas no principio essa filosofia estava
intrinsicamente interligada com o mito e a religiosidade, cujo contetido se expressava
como poesia, deixou o seu registro nos fragmentos de alguns pensadores “pré-socraticos”,
sobremaneira no poema de Parménides e nos fragmentos de Heraclito. Nesse contexto as
metaforas eram vivas e atuantes e imprimiam o animo de um povo, moldando as suas

vidas.

vol. 10, num. 24, 2020



A LINGUAGEM E O DISTANCIAMENTO ENTRE A FILOSOFIA E A POESIA

Com o passar do tempo, a filosofia e a poesia, aos poucos, foram se distanciando. Ao
contrario do que dizem a grande maioria dos que se dedicam a esse tema, esse
distanciamento nao teve como origem unica e exclusiva a expulsao dos poetas da cidade,
realizada por Platdo em sua Repuiblica. Essa ruptura, conforme afirmamos acima, mesmo
que brevemente, teve inicio com o desenvolvimento da linguagem, quando ela alcancou o
nivel mais alto de racionalizacdo e abstracdo, deixando de fora dessa linguagem os
sentidos.

Foi o desenvolvimento desta linguagem mais abstrata que deu a filosofia — por meio
do questionamento “O que é isto?” — a possibilidade de discutir temas para além da
expressao e das necessidades imediatas do homem, sejam elas internas ou externas, ao
ponto de torna-las universais. A discussdo metafisica, apenas para citar um exemplo
classico, busca definir o ser, mesmo sabendo que é impossivel obter uma resposta plena
através das palavras. Com as discussoes metafisicas, teve inicio o processo de ruptura entre
poesia e filosofia. Teve inicio também o predominio da racionalidade na orientacao da
vida, no qual o sentir é substituido pelo pensar e a esséncia passa a preceder a existéncia. O
ser, antes de existir no mundo, ja deveria ser passivel de definicdo por meio de algum
conceito. Essa forma de pensar, no interior da histéria das ideias, predominou até a
modernidade, somente a partir desse momento muitos filosofos comecaram a questionar e
a romper com a essa metafisica tradicional, argumentando que sobre o ser ja se tinha dito
tudo o que havia para se dizer. Pascal, por exemplo, ird chamar a atencdo para o limite das
palavras na definicdo do ser, e que, portanto, o ser seria algo indefinivel. Pascal em

conversa com o Senhor de Sacy argumenta esse carater indefinivel do ser:

Ademais, quem sabe o que é a verdade, e como se pode afirmar possui-la
sem a conhecer? Quem sabe mesmo o que é o ser, que é impossivel de
definir, pois ndo ha nada mais geral e que exigiria, para explica-lo, se servir
de antemao dessa mesma palavra dizendo: “E etc...”? (PASCAL, 2014, p. 65-
66).

Toda definicao, como lhe é propria, deve definir, visar a esséncia daquilo que tem

em vista. O ser é indefinivel, pois a sua esséncia se confunde com a esséncia da propria
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linguagem que pretende defini-lo. Do ser se poderia apenas afirmar que ele “é”, sem mais,

sem acréscimo de qualquer outra palavra, pois todo e qualquer acréscimo tende a reduzir o
ser a algo (a ente) e ou revelar apenas uma das suas facetas, encobrindo aquilo que
inicialmente a pergunta filosofica visa: afirmar a esséncia de algo, através da pergunta, “O
que ¢ isto?”. Essa dificuldade no ato de definir esséncias tao sutis e metafisicas divide a
opinido de alguns pensadores contemporaneos. Friedrich Nietzsche, por exemplo, afirma
que nao vale mais a pena a filosofia se dedicar a questao sobre a esséncia do ser. Para ele,
ao longo da historia da filosofia o problema do ser se transformou em um vapor, em uma

fumaca e se dissipou, nao chegando de fato a lugar algum:

A outra idiossincrasia dos filésofos nao é menos perigosa: ela consiste em
confundir o tltimo como o primeiro. Pée no comeco, como comeco, 0 que
vem no final — infelizmente, pois nao deveria jamais vir! —, os “conceitos
supremos”, isto é, os conceitos mais gerais, mais vazios, a altima fumaca da
realidade que se evapora. Novamente, isto é apenas expressao de seu modo
de venerar: o superior nao ¢ licito provir do inferior; nao ¢ licito provir de
nada... (NIETZSCHE, 2007, I1I, § 4, p. 53, grifos do autor?).

Essa idiossincrasia, propria da tematizacao filosofica da metafisica, encontra-se 14
por que esta presente na linguagem. Essa mutua pertenca entre metafisica e gramatica é
tao idiossincratica que o proprio Nietzsche reconhece, um pouco mais adiante, no mesmo
texto, que a nossa crenca nela é uma forma de nao superacao do ser da metafisica classica,

ou seja, superacao de Deus:

A linguagem pertence, por sua origem, a época da mais rudimentar forma
de psicologia: penetramos um ambito de cru fetichismo, ao trazermos a
consciéncia os pressupostos basicos da metafisica da linguagem, isto é, da
razao. [...]. Receio que nao nos livraremos de Deus, pois ainda cremos na
gramatica (NIETZSCHE, 2006, 111, § 5, p. 28, grifos do autor)

Toda essa discussao moderna e contemporanea, cujo nucleo é tanto a metafisica

como a linguagem, tem origem em uma suspeita muito evidente: a suspeita de que o

2 Para esta citagdo especifica recorremos a tradu¢do Andrés Sanchez Pascual, pois, infelizmente, a traducao
do Paulo César de Souza, ndo tras o trecho “.... a dltima fumaca da realidade que se evapora”, texto
importante e que ficou conhecido a partir de sua referéncia por Heidegger, em seu cléssico estudo sobre
Nietzsche (Cf. HEIDEGGER, 2014, p. 628).
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conceito ndo consegue exprimir a verdade do que existe e, por isso, tenta igualar o nao

igual, ou seja, igualar aquilo que nao pode ser medido, que nao tem medida:

O conceito ndo da conta da verdade do existente de dois modos: em
primeiro lugar, na medida em que fixa, quando de fato se processa o
acontecer sem cessar; em segundo lugar, na medida em que subsume casos
claramente desiguais como iguais. O conceito surge, antes de mais nada,
por meio da igualacao do ndo-igual (MULLER-LAUTER, 2011, p. 54).

E nesse contexto de discussdo que Heidegger considera que a questdo do ser é a
questao mais importante da filosofia e na qual ela se sustenta. O que Heidegger questiona é
justamente o porqué do esquecimento do ser pela tradicdo filoséfica. Segundo ele, o
equivoco se deve ao fato de que questao do ser esta mal formulada, uma vez que pergunta
sobre sua quididade, pela sua esséncia, isso desde os seus primordios 14 na Grécia antiga
quando Socrates iniciou a filosofia com a pergunta: “O que é isto?” e através dessa
pergunta iniciou a longa tradicao metafisica. Essa tradicdo de pensamento compreendeu o
ser como algo que deveria preceder a existéncia, algo como uma a poténcia que precede o

ato ou parte da divindade.

Portanto, afastemo-nos do esquema vazio dessa palavra “ser”! Todavia,
para onde ir? A resposta nao pode ser dificil. No maximo sé6 poderemos
estranhar termo-nos detido, por tanto tempo em tantos pormenores, a
palavra ‘ser’! Afastemo-nos, pois, dessa palavra vazia e universal e
atenhamo-nos as singularidades dos dominios particulares do ente em si
mesmo (HEIDEGGER, 1999, p. 104).

De acordo com Heidegger, ao perguntar sobre “o que é isto?”, a filosofia d4 uma
abordagem metafisica a propria questao. Consequentemente, ao tentar responder sobre o
ser a partir da questao “o que é o ser” ou “qual é a esséncia do ser” a filosofia acaba
respondendo de modo a esquecer daquilo que é proprio ao ser. Ao identificar essa “falha”
na tradicao filoséfica, Heidegger nao perguntara sobre a esséncia do ser, ele desconstréi a
metafisica, indo a raiz do conceito ao perguntar como o ser se manifesta enquanto sentido.
Uma vez que para Heidegger é o homem o pastor do ser. Mesmo a partir desse movimento
inovador no interior da filosofia, algo da metafora se perdeu para sempre no tempo e nao

pode mais ser recuperado. Ela nao é mais “uma forma imprecisa de pensamento [...] [que]
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desempenhou na cultura uma funcao de definir uma realidade inabarcavel pela razao, mas
propicia a ser captada de outro modo [...] a sobrevivéncia de algo anterior ao pensamento,
pegada num tempo sagrado” (ZAMBRANO, 2000, p. 19). A ruptura com essa metafora,
com a poesia pura nao se deu somente na filosofia. Essa ruptura teve inicio na prépria vida
e, consequentemente, atingiu a filosofia e tudo o mais que inevitavelmente é banhado pela
linguagem. A poesia, no seu processo natural de desenvolvimento, criou e continuando
criando metéforas, para expressar aquilo que nao é possivel, de outro modo, tornar visivel

aos olhos humanos:

A poesia, [...] fabricou maior nimero de metaforas que nunca, mas nao
parece que entre elas se tenha destacado alguma com forca suficiente para
selar a vida informe dos homens. E estas metaforas a que nos referimos nao
sdo os felizes achados da poesia ou da literatura, mas uma dessas revelacoes
que estdo na base de uma cultura, que a representam. Maneira de
apresentacdo de uma realidade que nao pode fazé-lo de modo directo;
presenca do que nao pode exprimir-se diretamente, nem alcancar com o
inefavel, uma forma em que certas realidades podem tornar-se visiveis aos
torpes olhos humanos (ZAMBRANO, 2000, p. 19).

Mas o desenvolvimento da lingua passou a dar a cada coisa existente no mundo um
significado proprio. A partir de entao, todo modo de ver e atuar no mundo foi sendo
fragmentando e desmembrando. Assim, o que antes tinha um sentido emaranhado com
outras coisas e/ou era representado através de uma imagem misteriosa, de viva expressao
foi excessivamente iluminada e recortada do todo. A evolucdo, o aperfeicoamento da
lingua, por sua necessidade de substituir os sentidos, torna-se mais clara, no entanto, mais

fria a vida. Segundo Rousseau:

A medida que crescem as necessidades, que os negocios se complicam, que
as luzes se estendem, a linguagem muda de carater, torna-se mais
apropriada e menos apaixonada, substitui as ideias aos sentimentos, nao
fala mais ao coracdo, mas a razao. Por isso mesmo o acento desaparece, a
articulacao estende-se, a lingua torna-se mais exata, mais clara, porém mais
arrastada, mais surda e mais fria (ROUSSEAU, 2008, p. 111).

Metaforicamente e nao conceitualmente, “O amor, dizem, foi o inventor do
desenho” (ROUSSEAU, 2008, p. 98). Com o progresso da lingua, a metafora, visao do
coracao, foi sendo esquecida com o desenvolvimento das linguas e, consequentemente,

vol. 10, num. 24, 2020



210

com o processo de escrita. Essa metafora originaria que “[...] refere-se a uma certa forma
de vida e conhecimento. [...] Trata-se de uma metéafora em que a luz desempenha um papel
importante, a luz e a visdo, mas referidas a outro 6rgao diferente do pensamento, e esse
esquecido, relegado ao folclore: o coracao” (ZAMBRANO, 2000, p. 20). Com o
desenvolvimento e organizacao da vida cotidiana, em varias frentes, houve a necessidade

de padronizar os significados, de tornar essa linguagem mais ampla e universalizada.

Ao escrever, somos obrigados a tomar todas as palavras na acep¢ao comum,
porém aquele que fala varia as acepcoes através dos tons, determina-o
como deseja; menos obrigado a ser claro, confere maior importéncia a forca
e nao é possivel que uma lingua que se escreve conserve por muito tempo a
vivacidade daquela que é somente falada (ROUSSEAU, 2008, p. 116).

Esse processo de formalizacdo das linguas, com todas as suas regras gramaticais,
afetou o modo como nés utilizamos as metaforas. E possivel agora classifica-las, nomea-
las. De uma coisa podemos ter certeza, a metafora faz parte de nossa linguagem escrita e
falada, mas ela nao possui mais aquela caracteristica originaria dos primeiros tempos,
assim também nao faz parte da filosofia como fazia nos primeiros momentos do seu
nascimento. Ainda assim existem ideias originarias que ndo cabem em uma linguagem
coloquial e abstrata na filosofia, havendo a necessidade recorrente das metaforas e uma

aproximagao com a poesia.
A METAFORA E A PROXIMIDADE ENTRE A POESIA E A FILOSOFIA

A metafora € parte constitutiva da nossa linguagem, volta e meia ela se faz presente
para nos lembrar do nosso modo de comunicar originario. Mas € na poesia e, um pouco
menos, na filosofia que a metafora é responsavel por externar aquilo de que temos mais
vivo e sublime em noés. Aquilo que nao pode ser expresso nos limites das regras
gramaticais, em abstracoes ou formalidades, é expresso pela metafora. Quando a alma
quer se abrir a outra ela se utiliza das imagens que sao as expressoes mais vivas e
profundas, capazes de abrir janelas onde é possivel, aqui do mundo exterior, perceber o
que se passa no mundo interior da alma. Mas nem sempre, na filosofia, a metéafora possui

esse carater originario, de uma criacao interconectada com o todo e com as coisas do
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coracdo. Apesar disso a metafora esta na filosofia e nela se revela uma ponte, mesmo que
muito fina e delicada, ela consegue ligar a filosofia a poesia, trazendo a referéncia de um
tempo em que ambas estavam interligadas por um modo comum de perceber o mundo.
Hoje, poesia e filosofia sdo areas distintas, no entanto é importante nos questionarmos:
como a filosofia tem se relacionado com a metafora? Qual é o lugar que a metafora ocupa
na reflexao filoso6fica?

Uma vez que as metaforas nao sdo mais formas imprecisas de pensamento, exceto
quando percebemos essa imprecisdao na linguagem das criancas muito pequenas ou nos
loucos, cuja compreensdo do mundo nao consegue ser definida somente pelo uso da
lingua, as metaforas hoje sao consideradas “[...] uma forma de raciocinio indispensavel a
todo pensamento criador” (LIMA, 2011, p. 193); ela “[...] é percebida como uma
representacao, por todas ideacOes, e assim categorizada pela linguistica como uma Figura
de linguagem” (CARDOSO, 2016, p. 10). Na filosofia, dentre tantas, podemos descrever
duas posicoes distintas quanto ao uso da metafora, alguns desacreditam o seu uso ao
afirmarem que “[...] ela serve somente para enfeitar o texto, para orna-lo a fim de facilitar a
compreensao ou aumentar o poder de persuasao” (COSSUTTA, 2001, p. 99). Estes
entendem que o pensamento possui vida propria e é superior e independente de qualquer
metafora, uma vez que libertou-se da vida o pensamento nao teme mais a morte.

Nessa concepcao, a filosofia s6 conseguiu se firmar e ser o que é, no que diz respeito
a sisudez discursiva, porque abandonou a imagem e as lembrancas miticas que ela carrega.
Para estes a “[...] metafora esta para o conceito assim como o inefavel esta para a “palavra”,
ela quebra o andamento demonstrativo e rompe a homogeneidade da representacao
conceitual” (COSSUTTA, 2001, p. 100). Frédéric Cossutta, no entanto, chama a nossa
atencao para o seguinte fato: mesmo aqueles que desqualificam o uso das metaforas, na
filosofia, acabam (sem perceber?) recorrendo ao seu uso para justificar o seu
posicionamento contra a metafora. Em um trecho da obra de Hegel é possivel observarmos

esse uso ambiguo:

Querer pensar sem palavras, como Mesmer uma vez tentou, aparece como
uma desrazao, que tinha levado esse homem, segundo afirmacao sua, quase
a mania delirante. Mas é também risivel ver, no fato de estar o pensamento
ligado a palavra, uma deficiéncia do primeiro e uma desgraca; pois, embora
se pense que o inexprimivel seja justamente o mais excelente, essa
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suposicao, nutrida pela vaidade, nao tem o minimo fundamento; porque o
inexprimivel, na verdade, é somente algo turvo, fermentante, que s6 ganha
clareza quando consegue chegar a palavra. A palavra, portanto, da ao
pensamento seu mais digno e mais verdadeiro ser-ai (HEGEL, 1995, §, 462,
p- 255-56, grifo do autor).

Comentando o trecho acima, Cossutta deixa entrever o quanto alguns termos

utilizados por Hegel reforcam o uso da metafora, apesar dele querer negal-a:

Nao podemos, no entanto deixar de nos espantar, ao ler o texto acima [de
Hegel], com a presenca metaforica do “obscuro”, do “elevado” e do “baixo”,
do “puro” oposto a “fermentacdo”, como se reencontrassemos os pares de
opostos proprios a linguagem mitica no seio de um pensamento que se
distingue dela (COSSUTTA, 2001, p. 100).

Arrancar totalmente essa presenca da metafora, mesmo com todo o avango
linguistico ou no interior do discurso filoso6fico é praticamente impossivel. A razao é
simples: o espirito humano nao se contenta com o pensamento puro. Isso faz com que

Cossutta (2001) chegue a seguinte conclusao:

Jamais haveria, portanto, ‘grau zero’ de metaforizacdo, porque a lingua
comporta uma parte de imagens ‘imersas’. Do mesmo modo, o discurso
filosofico integra metaforas ‘gastas’ que mal se percebem enquanto tais,
mas que nao podem escapar a analise. [...]. Certos autores, de Aristoteles e
Charles Bally, explicam essa impossibilidade do pensamento ‘puro’ por uma
deficiéncia no espirito humano (COSSUTTA, 2001, p. 101, grifos do autor).

Tudo leva a crer que entre a imagem metaforica e o conceito filoséfico ha uma
relacdo intrinseca. Uma caracterizacdo do pensamento que visa excluir as metaforas, como
a proposta por Frege, torna-se vazia: “Frege [que] define o pensamento como o significado
de uma frase completa, onde nao cabe a imagem como participante na formacao do
conceito” (CARDOSO, 2016, p. 10). A metafora nao visa “corrigir’ ou “ampliar” um
conceito, sua funcao pode ser descrita assim: “[...] é, pois, uma racionalidade imaginativa,
um meio de criar novas ordens de compreensao do fenémeno investigado, sentidos novos,
similares, além de definir uma nova realidade” (LIMA, 2011, p. 194). Na filosofia, “[...] a
metafora [seria] como uma solucdo na deficiéncia e inflexibilidade da gramatica, isto é&,

auxilia a clareza do que se quer dizer. Outros autores [...] também defendem, além da
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clareza, a metafora como um instrumento cognitivo e, assim, esta enriquece a filosofia”

(CARDOSO, 2016, p. 10). Isso nao quer dizer que toda metafora é valida
indiscriminadamente na filosofia. “Analogias, comparacoes, alegorias, mitos, imagens, [...]
o recurso metaférico estd profundamente engajado na elaboracao filosofica, [...] também
nos que restringem o seu uso” (COSSUTTA, 2001, p. 103) ja que “[...] no século XX,
primeiramente na filosofia [...] a propria metafora, [...] passou a ser vista como figura de
pensamento nao apenas de linguagem” (LIMA, 2011, p. 194).

O modo como as metaforas ocorrem nos textos de filosofia podem ser de trés
formas: metaforas latentes, metaforas gastas e metdforas fortemente marcadas. As
metaforas latentes sao aquelas constitutivas a propria lingua, conforme discutimos no
topico anterior, uma vez que a lingua, originariamente, carrega em si o germe da metafora,
e a “[...] lingua no uso mais abstrato que dela se possa fazer em filosofia, utiliza suportes
concretos e figurados para designar ideias gerais” (COSSUTTA, 2001, p. 105). Desse modo,
a lingua ja tras consigo “designacoes metaféricas latentes”. Quando estudamos a
etimologia das palavras percebemos, claramente, a presenca das metaforas, das imagens
latentes constitutivas de nossa lingua e das quais nao podemos fugir. A metafora latente é
mais comum em filosofias que constroem suas categorias o mais proximo possivel da
lingua vernacula, abrangendo toda a sua profundidade etimolo6gica e/ou geneal6gica. Mas
pelo fato de que nenhuma filosofia se estrutura, exclusivamente, na lingua vernacula,
depreendemos dai que a filosofia se utiliza das metaforas gastas para demarcar o seu
percurso.

As metaforas gastas estdo presentes em nossa lingua de forma inconsciente,
despercebidas. Ao perpetuarmos essas metaforas arrastando-as ao longo do tempo
acabamos deixando para tras os seus sentidos originarios, mas insistimos em torna-las
presentes de outro modo. Nesse sentido, essas metaforas permanecem adormecidas
quando a filosofia se distancia do seu sentido original, no entanto, se apropria das mesmas
para elaborar novas categorias ou categorias com outros sentidos. Por isso as metaforas
acabam atravessando a histéria, mesmo quando sdo enfraquecidas e até mesmo
desvalorizadas. Elas supOoem a presenca de uma espécie de arquivo ‘inconsciente’ (cf.
COSSUTTA, 2001, p. 106), perpetuando, assim, metaforas esquecidas nos discursos

chamadas de metaforas gastas, “[...] cujo emprego nao visa a um efeito especifico, mas que
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pode produzir um efeito residual que supdoe uma dimensao intertextual” (COSSUTTA,
2001, p. 106, grifos do autor). Esses dois tipos de metaforas na filosofia (as latentes e as
gastas) sdo consideradas metaforas neutralizadas, diferentemente das metaforas
fortemente marcadas.

Quando as metaforas sao fortemente marcadas na filosofia consideramos que duas
dimensbes sdao importantes para compreendermos o seu emprego: a extensao e a
densidade. A densidade diz respeito ao lugar ocupado pela metafora em um determinado
fragmento do texto filosofico. Por exemplo, ela pode ser pontual: “[...] limitada a um
termo, frequentemente um adjetivo, e bem localizada” (COSSUTTA, 2001, p. 108). Nesse
pormenor a metafora é enquadrada, ou seja, “[...] ndo tem autonomia em relacao ao texto.
Cabe ao leitor operar a transposicao” (COSSUTTA, 2001, p. 108). As metaforas podem ser
também irradiadas no texto, ou seja, “[...] consiste numa juncao de elementos metaforicos
coordenados entre si com uma série de termos embreantes” (COSSUTTA, 2001, p. 108).
Por fim, a metafora no texto pode ser intricada, quando “[...] o texto estabelece um vaivém
entre os dois registros [...] essa expansao pode contaminar um trecho inteiro ou constituir
uma sequéncia autébnoma muito longa, utilizando entao um suporte narrativo como no
mito” (COSSUTTA, 2001, p. 108, grifos do autor). Quanto a densidade das metaforas
utilizadas na filosofia, elas dizem respeito a importancia qualitativa, mas para isso seria
necessario uma anéalise dessas metaforas em cada um dos textos filosoficos em que elas
aparecem. A analise das metaforas requer a analise dos contetidos: “[...] sem a anélise dos
‘contetidos’ é impossivel compreender o vinculo entre as imagens nem suas relacdes com
os processos de andlise ou de argumentacao” (COSSUTTA, 2001, p. 109). Como regra
geral, o proprio texto ditara as regras do emprego ou estatuto das metaforas empregadas

pelo autor, observando a necessidade dos conceitos e daquilo que ele quer transmitir.

CONCLUSAO

Procuramos destacar neste texto que o distanciamento entre a filosofia e a poesia foi
ocorrendo concomitantemente ao desenvolvimento da linguagem, a medida que essa
ultima se desenvolvia, iluminando e destacando tudo o que havia no mundo, os sentidos

iam se tornando cada vez mais restritos aos mistérios do submundo. Portanto, quando
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Platao expulsou os poetas da sua cidade, no livro A reptiblica, o distanciamento entre essas

duas esferas da criacio humana ja estava ocorrendo de forma gradativa. A luz da
linguagem foi dando a filosofia as asas necessarias para se libertar do particular e ganhar a
universalidade. Conforme demonstra a historia, houve periodos na filosofia, a exemplo da
escolastica medieval ou do romantismo, em que poesia e filosofia estiveram bem proximas
uma da outra. Essa aproximacdo, no entanto, nunca significou uma fusao. Para Maria
Zambrano essa fusao nunca ocorreu, pois, bem no inicio, a filosofia rompeu com o
mistério, quando se tornou uma area do saber com critérios e métodos proprios. Portanto,
essa uniao intrinseca, do ponto de vista da linguagem, é impossivel acontecer novamente,
uma vez que a linguagem tente cada vez mais a se tornar artificial. Por outro lado,
procuramos destacar, também, que a filosofia nunca foi totalmente indiferente a poesia,
isso porque ainda precisamos dos sinais sensiveis para expressar muito do que pensamos,
principalmente quando queremos tocar o outro. Nao tocamos o outro com conceitos, mas
com imagens, com as metaforas. A filosofia precisa da metafora quando quer falar daquilo
que o conceito nao é capaz de igualar, e por essa razao compreendemos hoje a metafora
nao como uma figura de linguagem, mas como a figura do proprio pensamento. Portanto,
defendemos que a metéfora é elo primitivo que liga a filosofia a poesia e que enquanto

existir dimensdes obscuras do humano a metafora sempre estara presente na filosofia.
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