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A leitura da obra de Derrida nem sempre é convidativa ou encorajante; ao
contrario, sua escrita criptica, desapressada e coberta de referéncias alusivas, tende a
rechacar algum leitor desavisado. O enigma da esfinge, porém, ndo cabe ao filésofo
franco-argelino, pois ndo se trata de buscar o significado ultimo de seus
(quase)conceitos, sua intencdo ou querer-dizer, nem de circunscrever o seu campo de
sentido em um contexto delimitado; a desconstru¢do — uma das nocGes centrais com a
assinatura derridiana — tem por mérito, justamente, recusar o recurso tranquilizante ao
significado transcendental e a saturabilidade do contexto. O sentido foge por todos os
lados: ele ndo é somente polissémico, mas também disseminador. Uma das “chaves” da
desconstrucdo, se ela existe, estaria no fato de ela ser “expressamente definida como
certa experiéncia aporética do impossivel” (p. 28)!. Trata-se, para Derrida, de se mover
ndo “contra ou a partir do impasse mas, de uma outra maneira, segundo um outro
pensamento, talvez, mais persistente, da aporia” (p. 26); mesmo porque a aporia ndo é a
capitulag¢do do pensamento, “o fracasso ou a paralisia, a negatividade estéril do impasse.
N&o se trata nem de se estancar nem de ultrapassa-la” (p. 43). Trata-se, sim, de fazer a
provacéo da aporia, de pér em obra a aporia. Assim, se Montaigne pintava a passagem,
e ndo o ser, Derrida, por sua vez, faz um retrato da ndo-passagem, quer dizer, da aporia?.

Publicado em 2018, pela Editora Horizonte, Aporias: morrer — esperar-se nos
“limites da verdade” € dividido em trés partes: “Preambulo”, “Finis” e “Esperar-se na
chegada”, nas quais estabelece duas tarefas que se cruzam e se confundem (a fronteira
entre elas ndo é nitida): desconstrucio da verdade e desconstrugdo da morte. E em torno
dessas fronteiras que Derrida perambula, feito um contrabandista. O texto apareceu pela

primeira vez em 1993 — pela Editions Galillé —, fruto de uma conferéncia intitulada “Le

* Mestre em Filosofia pela Universidade Estadual de Londrina (UEL). Londrina, PR, Brasil. Contato:
alissonramosdesouza@gmail.com.

! Nota bene: todas as citagdes do livro resenhado serdo indicadas apenas pelo niimero da pagina.

2“0 ‘eu entro’, passando o liminar, o ‘eu passo’ (perad) nos coloca assim, se posso dizer, sobre a via do
aporos ou da aporia: o dificil ou o impraticavel, aqui a passagem impossivel, refutada, denegada ou
interdita, ou mesmo, o que pode ser ainda outra coisa, a ndo-passagem, um acontecimento da vinda ou do
porvir que ndo tem mais a forma do movimento consistente para passar, atravessar, transitar, o ‘passar-se’
de um acontecimento que ndo teria mais a forma ou o aspecto do passo: em suma, uma vinda sem passo”

(p. 22).
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passage des frontiéres (autour de Jacques Derrida)”, ocorrida no histdrico castelo de
Cerisy, em 1992, onde 20 anos antes, o proprio Derrida esteve presente ao lado de
Gilles Deleuze, Jean-Francois Lyotard, Jean-Luc Nancy, Pierre Klossowski, Maurice
Gandillac, entre outros, no coléquio Nietzsche aujourd-hui. A traducdo cuidadosa de
Piero Eyben e Fabricia Walace Rodrigues também nos coloca diante das aporias da
traducdo; afinal, toda traducdo é aporética, na medida em que guarda um resto minimo
ndo redutivel a traduzibilidade, ou ainda, uma “incompletude essencial do traduzir” (p.
23). Para ficar num unico exemplo, a expressao “Trata-se do que vai a certo passo” [Il'y
a va d’un certain pas] sinaliza para uma indecidibilidade® do sentido, visto que “passo”
[pas] se confunde com a particula negativa forclusiva “nao” [pas], e nenhuma traducgéo
é capaz de se decidir de uma vez por todas. Assim, longe de estar na seguranca de um
abrigo imune as interferéncias exteriores, uma lingua ndo encontra sua identidade a ndo
ser expondo-se as diferencas: toda lingua é um estrangeiro em sua propria casa®. A
experiéncia da traducdo assemelha-se, entdo, aquela da hospitalidade, pois quem recebe
um hospede é, também, por ele recebido.

Que interesse a “aporia”, essa palavra tdo fatigada de filosofia e logica, ainda
pode suscitar? A questdo prejulga a resposta, porquanto sugere que somente seria digno
de interesse aquilo que traz o aroma de novidade. Entretanto, a novidade s6 aparece sob
a condicdo de se perfurar o limite imposto, por isso, € preciso insistir na aporia,
timpaniza-la, ndo por mera obstinacdo, mas por uma decisdo. E preciso abrir brechas
nos limites infranqueaveis da aporia, nos paradoxos e impasses que ela provoca, para
que uma questdo inaudita possa sobrevir. Sumariamente, a aporia deve ser definida
como uma certa experiéncia do impossivel, “da ndo-passagem, ou antes da experiéncia
da ndo-passagem, da provacdo do que se passa Ou apaixona nessa nao-passagem,
paralisando-nos nessa separacdo de modo nao necessariamente negativo” (p. 25). Essa
impossibilidade de seguir adiante, quer dizer, a aporia, impulsiona a avangar sem
qualquer caucdo, exigindo a tomada de uma decisdo as cegas. Afinal, ndo existe

verdadeiramente dever ou responsabilidade la onde se pode justificar uma escolha; ndo

3 Uma proposicdo indecidivel, observa Derrida, na esteira de Gddel, “é uma proposigdo que, sendo dado
um sistema de axiomas que domina uma multiplicidade, ndo € nem uma consequéncia analitica ou
dedutiva dos axiomas, nem estd em contradicdo com elas, nem verdadeira nem falsa do ponto de vista
desses axiomas. Tertium non datur, sem sintese”. DERRIDA, Jacques. La dissémination. Paris: Editions
du Seuil, 1972, p. 248-249.

4 “A identidade de uma lingua nfo pode se afirmar como identidade a si sendo se abrindo a hospitalidade
de uma diferenca a si ou de uma diferenca do consigo. Condigdo do si, da ipseidade, uma tal diferenca
(de) consigo seria entdo sua propria coisa, 0 pragma de sua pragmatica: o estrangeiro em sua casa, 0
convidado, o chamado” (p. 24).
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pode haver verdadeiramente decisdo |4 onde ja existe a seguranga de um caminho
tranquilo, 14 onde o “simplesmente possivel” ampara as escolhas previamente
disponiveis. Essas (in)condicdes de possibilidade sdo, simultaneamente, condi¢cbes de
impossibilidade. A aporia assemelhar-se-ia a situacdo paradoxal do Estado de excecdo,
dispositivo que suspende as validades e as garantias que tornam o préprio Estado
possivel. Carl Schmitt recorda, em sua formula lapidar, que o “soberano é aquele que
decide sobre o Estado de exce¢do™®, porém, sem dispor claramente de um critério que
ilustre uma situacdo de necessidade, isto €, uma maneira de distinguir um caso
excepcional de um caso normal. Sem poder predizer ou calcular, a decisdo funda-se
sobre um indecidivel: ela é soberana. Entretanto, trata-se de uma soberania sendo
paradoxal, ao menos, aporética, isto é, uma soberania sem soberania. Pois, de uma s6
vez e a cada vez, “a decisdo concerne a escolha entre a relagdo a um outro que seja Seu
outro (isto é, um outro oponivel em um casal) e a relagdo com um todo outro nédo

opositivo, um outro que ndo é mais seu outro” (p. 30). Nesse sentido,

[p]roteger a decisdo ou a responsabilidade por um saber, por alguma seguranca tedrica
ou pela certeza de ter razdo, é transformar essa experiéncia em desdobramento de um
programa, em aplicagdo técnica da regra ou da norma, em subsuncdo do “caso”
determinado, tantas condigBes as quais nunca se deve renunciar, por certo, mas que,
como tais, sdo somente parapeitos de uma responsabilidade ao apelo do qual eles
permanecem radicalmente heterogéneos (p. 31).

Derrida questiona: “[c]Jomo justificar a escolha da forma negativa (aporia) para
designar ainda um dever que, através do impossivel ou do impraticavel, anuncia-se
todavia de modo afirmativo?” (p. 31). E preciso evitar a boa consciéncia complacente
que conjura o risco sob a forma assegurada da certeza de si. Aquilo que chega apaga as
identificacBes prévias, embaralha os codigos e borra as linhas divisorias. Esse chegante
absoluto “ndo tem ainda nome e identidade. Ndo é um invasor ou um ocupante, ndo é
nem mesmo um colonizador, ainda que ele possa também tornar-se um” (p. 44). Antes
de tudo, é um hospede inesperado que pode chegar a qualquer momento, desarmando o
anfitrido de todos condicionamentos prévios: € uma experiéncia de hospitalidade
incondicional, em que se deve (in)esperar ou (in)esperado. A titulo de ilustracdo:
“[c]Jomo o chegante ndo tem ainda identidade, seu lugar de chegada encontra-se também
desidentificado: ndo se sabe ainda ou ndo se sabe mais como nomear, qual € o pais, 0

lugar, a nacdo, a familia, a lingua, 0 em-casa em geral que acolhe o chegante absoluto”

5 SCHMITT, Carl. A crise da democracia parlamentar e Teologia Politica. Traducdo de Inés Lohbauer.
Sé&o Paulo: Scritta, 1996, p.87.
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(p. 44). Esse chegante é um hospede improprio, isto é, impertinente, mas, também e
sobretudo, o que expropria o proprium. E um hdspede mais do que um convidado, por
exemplo, um imigrante em tempo de guerra ou de paz. Assim, se por um lado, a ndo-
passagem é impermeavel e infranqueavel, como no caso das fronteiras fechadas durante
a guerra; por outro, ela é porosa, ndo havendo oposicao entre as duas bordas, como na
regra da paz universal kantiana. Essa borda é simultaneamente privacéo e interagdo, de
tal modo que interdiz e faz dizer. Trata-se, enfim, de uma indecidibilidade que exige
uma decisdo. Um tal dever que nada deve, “que nao salda nenhuma divida, um dever
sem divida e logo sem dever” (p. 29), margeia as fronteiras do pensamento, impelindo-0
a ir alem e a transpor um limite. De qual limite se trata, e 0 que isso pode significar? A
aporia insiste e incide sobre as questdes relativas a desconstrucao da verdade.

Abordar a verdade significa considerar que ela tem uma borda, uma fronteira
(finis), limites, fins ou confins — para isso, Derrida empresta uma expresséo de Diderot
acerca dos “limites da verdade”. Primeiramente, trata-se de indicar que “a verdade &,
precisamente, limitada, finita, confinada em suas fronteiras™ (p. 17); em segundo lugar,
trata-se “de uma prescricdo negativa, que os limites da verdade sdo fronteiras que néo se
devem ultrapassar” (p. 17). De todo modo, o que comanda esses dois sentidos é a ideia
de que o problema da verdade € o de uma certa passagem da fronteira, uma vez que ela
se confina. Ou ainda, “[j]a que ela é ou que ela tem limites, os seus, ¢ a supor que ela
conhega, como se diz, limites, ‘verdade’ seria certa relagdo ao que (a) termina ou
determina” (p. 17). N&o se entra na verdade sem se atravessar seus limites, sem furar
sua tela protetora e, por essa razdo, ultrapassar os limites da verdade é uma operagdo
arriscada, cujo perigo maior consiste em ameacar suas linhas. Deve-se, portanto,
“esperar-se nos limites, esperar-se no encontrar os limites e esperar-se a si mesmo nos
limites, ter um encontro consigo nesse lugar, nessas paragens chamadas os ‘limites da
verdade’, na vizinhanga desses limites” (p. 70). H4 um paciente trabalho da aporia, da
demora, da persisténcia e da espera que conduz a origem da instabilidade fronteirica
desses limites. O que torna a verdade possivel, isto €, seus limites, é também o que a
impossibilita. Haveria ai uma proximidade, ou melhor, uma vizinhanca entre a verdade
e a morte, porquanto a experiéncia da passagem das fronteiras remete também aquela da
passagem derradeira, do fim ultimo, ou seja, a morte: a linha que as divide ndo mais
espessa do que um fio de cabelo. O discurso sobre a morte, Derrida (p. 18) o lembra,
“também comporta uma retérica das fronteiras”. A morte é, ora, a passagem de uma

fronteira, ora, a propria fronteira, mas também trespasse, ultrapassagem e passamento
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etc., em suma, trata-se do que vai a certo passo. Ademais, “finis”, deve-se lembrar, é
simultaneamente a fronteira e o imperativo de findar (perecer, falecer ou morrer).

Mais do que a proibicdo do incesto, a verdadeira fronteira entre a natureza e a
cultura encontra-se nesse acontecimento singular e impossivel que é a morte, na medida
em que “[o] morrer ndo ¢ nem natural (bioldgico) nem cultural de um lado ao outro” (p.
50). E ndo se morre da mesma maneira em todo lugar, “[p]assando uma fronteira, muda-
se a morte. Muda-se de morte, ndo se fala mais da mesma morte 14 onde néo se fala
mais a mesma lingua” (p. 36). Cada cultura lida com a morte de maneira diferente,
segundo ritos funerérios, representaces do moribundo, préaticas de luto ou de sepultura,
avaliacOes sobre o preco da existéncia e rituais distintos. Com efeito, poder-se-ia dizer
que o que caracteriza uma cultura é o tratamento que ela reserva aos seus mortos e a
propria morte. Dito de outo modo, “toda cultura significa um tratado ou um tratamento

da morte” (p. 53). Derrida afirma que

[...] a cultura em si, a cultura em geral €, essencialmente, antes de tudo, diriamos mesmo
a priori, cultura da morte. E por isso histdria da morte. Nao ha cultura sem culto dos
ancestrais, ritualizacdo do luto e do sacrificio, lugares e modos institucionais de
sepultamento, que seja das cinzas de uma incinerag&o. [...] O proprio conceito de cultura
pode parecer sinbnimo de cultura da morte, como se no fundo cultura da morte fosse
um pleonasmo ou uma tautologia (p. 53).

O que Derrida reprova em Ariés®, que “chama a si mesmo ‘historiador da
morte’” (p. 37), é o fato de ele compreender esse acontecimento derradeiro — a morte —
a partir de um horizonte prévio gque prejulga sua questdo, isto é, de decalcar a questdo da
morte sobre concepcdes nao criticadas. A questdo acerca da morte € soterrada por um
saber antropoldgico-histérico e dada por resolvida de uma vez por todas, como se todo
mundo soubesse 0 que significa morrer. Segundo Derrida, “o historiador cré saber, ele
se d& o saber inquestionado do que € a morte, do que quer dizer estar-morto e, por
conseguinte, toda a criteriologia que permitird identificar, reconhecer, selecionar ou
delimitar de alguma forma os objetos de sua pesquisa ou 0 campo tematico de seu saber
antropologico-historico” (p. 37). Certamente, ndo é apenas a historia que sofre desse
“vicio” de origem — isto é, de pressupor o0 conceito ou objeto que investiga —, alias,
“[t]Jodas as disciplinas assim nomeadas e, por isso mesmo, identificadas em suas

fronteiras regionais, notadamente a ‘metafisica’ e a ‘biologia’, sem falar da

® Trata-se do historiador Phillipe Arigs, autor de livros como: Essais sur [histoire de la mort en Occident
du Moyen dge a nos jours; L ’homme devant la mort; Western Attitudes towards Death.
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‘demografia’, pressupdem necessariamente um sentido da morte, uma pré-compreensao
do que é a morte ou do que quer dizer a palavra ‘morte’” (p. 39).

Derrida destaca um primeiro corolario: “a morte ndo tem fronteira” (p. 64). Para
ele, teria faltado a Ariés uma elucidacdo ontoldgica a respeito do significado da morte
por meio de uma analitica existencial. A analitica existencial do Dasein ndo conhece
nenhuma periodizagdo; em certa medida, ela implicitamente ultrapassa e condiciona
qualquer historia da morte. Isso quer dizer que a morte ndo se confina em nenhuma
clausura. Em Heidegger, “[a]s estruturas existenciais ndo dependem mais, portanto de
nenhuma cultura antropoldgica dada, elas ndo se detém em nenhuma visdo de mundo,
na lingua, na religido de nenhuma sociedade determinada, europeia ou ndo, em
nenhuma diferenga sexual” (p. 64). O segundo corolario imiscui-se ao terceiro: trata-se
de uma politica da morte. De acordo com Derrida, ndo haveria politica “sem
organizacdo do espaco e do tempo de luto, sem topolitologia da sepultura, sem relagéo
anamnésica e teméatica com o espirito como re-apari¢cdo, sem hospitalidade aberta ao
hospede como ghost que recebemos tdo bem que toma como refém” (p. 68). Essa
politica da morte esbarra inevitavelmente na questdo ética da responsabilidade pela
morte do outro, uma vez que s6 se experimenta a morte a partir da morte do outro.

Comentando Heidegger, Derrida recorda que a morte é a possibilidade mais
propria ao Dasein, sua possibilidade de uma impossibilidade. Alids, “[u]lm certo
pensamento do possivel esta no cerne da analitica existencial da morte” (p. 69). Isso
porque “a morte, possibilidade mais propria do Dasein, é a possibilidade de sua
impossibilidade, ela torna-se a possibilidade mais imprépria e mais ex-propriante, a
mais inautentificante” (p. 80). O possivel confunde-se com o impossivel; o proprio, com
0 im-préprio ou ex-propriante; o auténtico, com o inauténtico. Na verdade, se a morte
ndo tem fronteiras, € porque ela é precisamente a fronteira, ou melhor, o limiar que
articula o possivel e o impossivel: a morte é a possibilidade do impossivel. E nesse
paradoxo — da possibilidade como impossibilidade, ndo apenas da possibilidade da
impossibilidade — que Derrida enxerga uma proximidade com o jogo de velamento e
desvelamento, ou seja, 0 jogo da verdade. A morte condicionaria todas as demais
possibilidades ou impossibilidades; mais ainda, ela definiria, em seus limites, esta
possibilidade impossivel. Ela condicionaria até mesmo a verdade, ela seria “a condi¢éo
de verdade, o proprio desvelamento, em um sentido da verdade que ndo se mede mais
na forma logica do julgamento” (p. 74-75). Derrida revela que é sobre essa fronteira que

ele é tentado a ler Heidegger (p. 45), alids, Ser e Tempo deveria ser lido “como um
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pequeno documento tardio entre tantos outros no grande arquivo em que se acumula a
memoria da morte na Europa cristd” (p. 83). A persisténcia de Derrida nessas aporias
tem por objetivo tornar possivel uma decisdo, um dom, uma responsabilidade, uma

hospitalidade ou um acontecimento; a persisténcia na aporia € a lei de todas as decisoes.
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