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O pensamento ético-politico da questao animal em Jacques Derrida
Martha Bernardo

Mostramos como a questao do humano passa necessariamente, em Derrida, pela questao
animal, apontando certa continuidade entre eles. Sua tese visa desconstruir a heranga
cartesiana de uma diferenca de natureza entre humanos e animais, cujos resquicios ainda
alimentariam o pensamento de Kant e Lévinas. Pretendemos ainda fornecer um quadro
das herancas de Derrida sobre a desconstrugao dos humanismos. Entre seus intérpretes,
dentre os quais destacamos Donna Haraway, Patrick Llored e Evando Nascimento,
percebe-se um certo apagamento das fronteiras entre humanos e animais que busca
complicar os limites fitozooantropologicos em que se baseia a tradicdo humanista,
reivindicando a necessidade de um alargamento do humanismo, que pudesse dar conta
do ambito ético-politico das relagdes entre humanos e animais.

Palavras-chave: Derrida, animal, humanismo por vir, ética.

Mostramos cémo la cuestion de lo humano pasa necesariamente, en Derrida, por la
cuestion animal, apuntando cierta continuidad entre ellos. Su tesis objetiva a deconstruir la
herencia cartesiana de una diferencia de naturaleza entre humanos y animales, cuyos
restos aun alimentarian el pensamiento de Kant y Lévinas. Pretendemos brindar un
panorama de los legados de Derrida sobre la deconstrucciéon de los humanismos. Entre
sus intérpretes, entre los cuales destacamos Donna Haraway, Patrick Llored y Evando
Nascimento, se puede ver una cierta borradura de las fronteras entre humanos y
animales que busca complicar los limites fitozooantropologicos en los que se basa la
tradicion humanista, reivindicando la necesidad de una expansién del humanismo, que
pudiera tener en cuenta el alcance ético-politico de las relaciones entre humanos y
animales.

Palabras clave: Derrida, animal, humanismo por venir, ética.

We seek to show how the question of the human necessarily passes, in Derrida, through
the question about the animal, pointing out a certain continuity between them. His thesis
aims to deconstruct the Cartesian inheritance of a difference in nature between humans
and animals, the remnants of which would still feed the thinking of Kant and Lévinas.
We also intend to provide a picture of Derrida's legacies on deconstruction of humanisms.
Among its interpreters, among which we highlight Donna Haraway, Patrick Llored and
Evando Nascimento, we can see a certain erasure of the boundaries between humans
and animals that seeks to complicate the phyto-zoo-anthropological limits on which the
humanist tradition is based, claiming the need for an expansion of humanism, which
could deal with the ethical-political scope of relations between humans and animals.
Keywords: Derrida, animal, humanism to come, ethics.
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1. Da denegacao animal a estratégia animot

A questao dos animais em Derrida é, sobretudo, aquela do transito entre
fronteiras, ¢ um vai e vem numa travessia constante entre o dito humano e o dito
animal. Os animais impdem, com seu ser, um tipo de existéncia rebelde a
qualquer conceito (Derrida, 2004, p.26). Se a filosofia é incapaz de apreender a
existéncia animal, € preciso, entao, colocar de outra forma a questao,
perguntando-se, antes, pela paixao animal (Derrida, 2004, p.29). E do martirio
sofrido por eles, ao longo da histéria e no mundo contemporaneo —e nao do logos
filosofico tradicional, que emerge o problema filoséfico posto pelos animais: por
que esses viventes estdo condenados a tamanho sofrimento, cuja desmesura se
funde a crueldade ilimitada dos sacrificios, das experimenta¢des, dos
assassinatos, a partir de uma naturalizacdo em todas as instancias, nos campos
econdmico, politico, juridico, religioso, cientifico?

A questao animal ou a questao posta pelos animais emerge, em Derrida, de
uma trivialidade mundana que se espanta com o olhar lancado pelo animal sobre
nés. E sendo visto nu por sua gata, completamente exposto e desarmado diante
de um olhar cuja significacao lhe escapa, que ele interroga os limites entre o
humano e o animal: “como todo olhar sem fundo, como os olhos do outro, esse
olhar dito ‘animal’ me d4 a ver o limite abissal do humano: o inumano ou a-
humano, os fins do homem, a saber, a passagem das fronteiras a partir das quais
o0 homem ousa se anunciar a si mesmo, chamando-se assim do nome que ele cré
se dar” (Derrida, 2004, p.30). A denegacao do olhar do animal em relacao a nds
atravessaria toda a histéria da humanidade (Derrida, 2004, p.32). Mas, uma
postura de acolhimento desse olhar ndao pode se resolver numa
antropomorfiza¢ao, numa domesticagao ou mesmo numa privagao do animal em
seu direito de manifestar seja 14 o que for. Como alternativa a projecao
apropriante e a interrupgao cortante, Derrida reivindica um pathos do sofrimento,
da piedade e da compaixao.

Do lugar que se deve acordar a interpretacao dessa compaixao, a partilha do
sofrimento entre os viventes, ao direito, a ética, a politica [é] que se deve relacionar
essa experiéncia da compaixdo. Pois o que acontece, ha dois séculos, é, no
momento, irresistivel mas denegado, diante da denegacao organizada dessa
tortura, vozes se elevam (minoritdrias, fracas, marginais, pouco seguras de seu
discurso, de seu direito ao discurso e do colocar em marcha de seu discurso em
um direito, numa declaragao de direitos) para protestar, para lembrar (...) ao que
se apresenta de modo tdo problematico ainda como os direitos do animal, para
despertar-nos para nossas responsabilidades e para nossas obriga¢oes em relagao
ao vivente em geral, e precisamente para essa compaixao fundamental que, se a
levassemos a sério, deveria mudar até a base da problematica filoséfica do animal.
(Derrida, 2004, p.47).
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O que Derrida anuncia, com essa passagem escrita na primeira metade dos
anos 2000, é um deslocamento da problematica que guia a reflexao filosdfica
sobre os animais. Esta se apoia tradicionalmente sobre as diferengas (ontologicas,
bioldgicas, comportamentais, etc.) entre os humanos e os animais, constituindo
proprios do humano, sendo essas propriedades pensadas em termos de uma
auséncia ou de uma falta nos animais. Privados completamente ou parcialmente
de ser ou ainda de rosto, essa orientacao acarreta uma denegacao das atrocidades
que Derrida denomina “holocausto animal”. Ha, portanto, uma relagao entre o
modo de colocacdo da questdo dos animais pela filosofia e uma atitude
psicolégica que naturaliza o sofrimento dos animais. E nesse ponto que Derrida
propoe uma mudanga de eixo em relagao a tradicao.

Para essa transformacao seguir bom curso, uma operagao seria necessaria:
retracgar os limites entre o humano e o animal. Essa experiéncia de uma outra
limitrofia é, para Derrida, transgressiva e ela deve consistir “em avizinhar os
limites, mas também o que nutre, se nutre, se entretém, se levanta e se educa, se
cultiva nas bordas do limite” (Derrida, 2004, p. 51). Nao se trata, portanto, de
apagar os limites, mas de “multiplicar as figuras, complicar, espessar, delinear,
dobrar, dividir a linha justamente fazendo-a crescer e multiplicar” (Derrida, 2004,
p. 51).

E nesse movimento trabalhado pela compaixao diante da injustica cometida
aos animais e diante da tarefa de propor uma outra concepcao das fronteiras
entre eles e os animais humanos que possa operar fora de toda
antropomorfizagao e de todo antropocentrismo herdados da histéria da filosofia,
que Derrida propde a teoria dos animots (Derrida, 2004, p.63): “Ecce animot. Nem
uma espécie, nem um género, nem um individuo, é uma irredutivel
multiplicidade vivente de mortais e, mais que um clone duplo ou uma palavra-
valise, uma espécie de hibrido monstruoso” (Derrida, 2004, p.65). Vé-se que nessa
cena animot as fronteiras sao completamente embaralhadas: as divisoes
tradicionais em espécies, géneros e individuos é substituida por uma
hibridizacdo que compreende todas as diferencas num mesmo lance de dados,
onde tudo se diz apenas de um modo, o da univocidade da diferenga, da
contaminacao, da mistura, do multiplo, impossibilitando qualquer tentativa de
redugao ao mesmo, a unidade, a pureza ou a identidade. Os organismos ndo sao
pensados a partir de uma relagao a si mesmos, mas estao jogados numa teia de
relagdes diferenciais e apenas sao nessa relagao. Esse emaranhamento nado ¢, no
entanto, uma indiferenciagao, pois trata-se justamente de evitar a op¢ao de um
continuismo biologico, para o que sera necessario, dentro dessa teia, distinguir
as singularidades, como a desta gata — a sua — que o vé nu, e que nao ¢ a gata das
fabulas, dos contos e das teorias filosoficas.
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Por animot, Derrida compreende trés coisas: 1) trata-se de uma homofonia
do termo animaux, plural, em francés, de animais, marcando um abandono da
generalidade contida na palavra animal ou animais para designar toda uma
multiplicidade de viventes que estariam separados do homem por um limite uno
e indivisivel. Essa divisdo nao ¢, por assim dizer, inocente, e Derrida propoe
mesmo classifica-la como um crime contra os animais, principalmente no que diz
respeito a naturalizacdo do seu sacrificio (Derrida, 2004, p.73). Ele prefere falar
de viventes humanos e nao-humanos, evitando também o risco de uma
continuidade do animot ao Homo. E por isso que a palavra animot, refere-se a
singularidade do que é multiplo (também em si), complicando a ideia de
“proprio”, o que Derrida assinala apontando no animot uma quimera, quer dizer,
um individuo formado pela juncdo de varios animais 2) Mot, em franceés, significa
palavra. Animaux se pronuncia como animot, mas essa ultima justapde a palavra
animais, a palavra “palavra” (mot). Trata-se de romper o limite imposto
historicamente aos animais que seriam privados de linguagem e que, por isso,
nao fariam a experiéncia das coisas enquanto tal, das coisas em seu ser (veremos
como isso vai se constituir historicamente adiante). 3) Nao se trata, com essa
justaposicao, de dar a palavra aos animais, mas de aceder a um pensamento outro
que nao pense a auséncia de nome ou da palavra como uma privacao. Assim,
segundo Orietta Ombrosi, em Le bestiaire philosophique de Jacques Derrida (2023):

A palavra “animot” permite a Derrida afixar sua prdopria assinatura, mas também

seguir sua “quimera” e de colocar assim sua assinatura sob um pensamento

“quimérico”, quer dizer, que pensa de outra maneira (...), que pensa o “animot”

de outra maneira que segundo a privagao, seja ela a privagao das palavras, do

nome e dos males, de outra maneira que segundo a denegacao, pensando de outra

maneira “o animot” para ele/eles deixando ao menos uma outra palavra [mot].
(Ombrosi, 2022; p.56, tradugio minha)

Mas a teoria dos animots nao € uma teoria no sentido cientifico ou filoso6fico
tradicional. Mesmo apontando uma certa anterioridade da rede de relagdes
diferenciais aos individuos, géneros e espécies, Derrida opta por nao ontologizar
a diferenga e prefere reportar a dita teoria a uma escrita autobiografica que releva,
portanto, a experiéncia daquele que escreve, embaralhando sujeito e objeto. E na
tentativa de responder a pergunta “quem sou eu?” que surge a ideia de uma
hibridizacdo sem comec¢o nem fim entre a heterogeneidade constitutiva da vida.
A teoria dos animots torna-se, assim, uma autodefini¢ao a partir da animalidade
(Derrida, 2004, p.79) e, mais especificamente ainda, o efeito da experiéncia de ver-
se visto nu por um animal.

Derrida aproxima essa cena animot do sonho e da musica, de um...

... Sentido mais musical, como uma clave ou uma armadura, destinada a marcar
um conjunto de altera¢des regradas, dieses e bemdis. Queria somente indicar uma
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tonalidade, uma altura de notas que mudam toda uma pauta. Como mudar a pauta
de tais questoes sobre o ser do que seria propriamente o animal? Como, de alguma
maneira, colocar um bemol na clave dessas interrogagdoes e mudar a musica?
(Derrida, 2004, p.92, tradugio minha)

Ora, serd justamente através de uma autobiografia, que repensa os mais
diversos discursos sobre o animal em seus desdobramentos e encaminhamentos
— literario, politico, ético, filosdfico, juridico, teoldgico — que Derrida propora sua
estratégia animot, através de uma escrita que performatiza, a partir de uma cena
animal, esses outros discursos, em nome de um outro discurso.

Breve, sonhei inventar uma gramatica e uma musica inauditas para fazer uma cena
que nado seja nem humana, nem divina, nem animal, visando denunciar todos os
discursos sobre o dito animal, todas as logicas ou axiomaticas antropo-teomorficas
ou antropo-teocéntricas, a filosofia, a religiao, a politica, o direito, a ética, visando
reconhecer os estratagemas, as armadilhas, as maquinas de guerra, as manobras
de defesa ou de ataque, as operagdes de caga, de predagao ou de sedugao, por vezes,
de exterminagdo, em uma impiedosa luta de espécies supostas. Como se eu
sonhasse, eu, com um animal que nao queira mal ao animal. (Derrida, 2004, p.93)

E, portanto, a partir de um porvir que assombra o presente e atravessa a
biografia de Derrida que se deve situar sua reflexdao sobre os animais.

2. Dos limites entre o humano e o animal

Mas por que, como dissemos acima, o animal seria privado da experiéncia das
coisas enquanto tal? Derrida propde uma leitura de Descartes, para mostrar que o
“eu sou” é muito rapidamente distinguido da animalidade, através da ideia de
que o proprio desse eu é o presente do seu proprio pensamento, que lhe
manifesta um espirito, diferente da automaticidade supostamente reinante entre
os animais. Trata-se da famosa tese do mecanicismo em Descartes. Refletindo
sobre tal concep¢ao, Derrida escreve:

A relagdo a si da alma e do pensamento, o ser mesmo da substancia pensante [em
Descartes] implicavam o conceito de um animal-mdaquina privado disso que em
suma nao seria nada menos que o ego como ego cogito, “eu penso”. Esse autdomato
seria privado do “eu” ou do “si” e, a fortiori, de toda reflexao, talvez de toda marca
ou impressao autobiografica de sua propria vida. Recolocar no canteiro de obras
essa grande tradi¢do mecanicista — que chamamos também materialista — nao
deveria apenas passar por uma reinterpretagao do vivente dito animal, mas por
um outro conceito de mdaquina, da maquina semidtica, se podemos dizer, da
inteligéncia artificial, da cibernética e da zoo ou da bio-engenharia, do genético em
geral, etc. (Derrida, 2004, p.108).
Ora, para propor sua definicao de “eu”, Descartes exclui os animais. Mais
precisamente, numa carta de margo de 1638, citada por Derrida, Descartes, com
o propdsito de mostrar que as semelhangas entre os homens e os animais sao
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apenas aparentes, visto que estes ndo respondem, propde uma ficcdo de um
mundo sem animais, em que os homens vissem apenas outros homens, seus
semelhantes. Derrida questiona se, por meio de uma tal ficcdo, seria ainda
possivel falar de um mundo humano, indagando-se se os animais nao seriam
parte estruturante fundamental e irredutivel da experiéncia mesma desse estar-
no-mundo humano como estar-com-o-animal (Derrida, 2004, p.113). Mas essa
ficcdo cartesiana anuncia também o sintoma de um desejo, de uma humanidade
pos-animalidade, “depois de uma espécie de holocausto, um mundo no qual a
animalidade, de inicio presente no homem, teria um dia desaparecido” (Derrida,
2004, p.114). E que o animal cartesiano ¢ o animal teérico, muito distante daquela
paixao animal que Derrida reflete e que foi formulada por Jeremy Bentham, em
An introduction of the principal of morals and legislation (1776), através da questao
“eles podem sofrer?”. Animal que apenas reage, pois lhe falta sempre alguma
coisa de essencial e que aparece mesmo como signo de uma auséncia. Trata-se,
em suma, escreve Derrida, do animal que € visto, observado como um objeto por
um “eu”, um “eu sou”, e nao do animal que vé, de um animal que nos vé.

Derrida faz questao de ressaltar a perspectiva de Descartes, pois esta seria
uma grande ruptura com os inumeraveis debates sobre o animal, passando pela
antiguidade, pelo medievo e pela renascenga, instaurando uma filiacao que passa
por Kant e Lévinas, dentre outros. Mencionando intimeras escolas — o
pitagorismo, o platonismo, o estoicismo, o epicurismo — que teriam refletido as
relacoes entre os animais e as comunidades humanas, Derrida menciona
passagens de Porfirio e Montaigne, em que os animais efetivamente sao capazes
de responder. Em vez disso, o “eu penso” torna-se, em Descartes, a condi¢ao
absoluta para todo enunciado, precedendo logicamente toda declaracao. Mesmo
o fato da respiracao, da vida, da existéncia, do ser-em-vida depende desse “eu
penso” que lhes antecede (“eu penso que respiro”, “eu penso que vivo”, etc.) para
alcancar uma certeza filosofica. A esse respeito, ele escreve: “minha hipodtese é,
entao, que essa filiagio comanda, quero dizer que ela é prevalente, hegemonica,
em todos os dominios nos quais a questdo animal, talvez o animal ele mesmo se
vé tratado: a zoologia, a etologia, a antropologia, mas, de inicio, a ontologia, a
superioridade pelo saber e pela técnica (zoo-bio-genética), mas também a ética, a
politica e o direito” (Derrida, 2004, p.125). O ponto comum entre esses autores
que Derrida destaca — Descartes, Kant, Lévinas — € que eles negam a capacidade
do animal de responder, em suma, a linguagem, e que este esta fixado, limitado
por um programa.

Essa capacidade que seria especifica do ser humano — em que se reitera a
definicao aristotélica do humano como animal racional — permanece, também em
Kant, associada ao “Eu”, a um antropocentrismo fundamental egoldgico (Derrida,
2004, p.129), que considera que a capacidade de se autorrepresentar do sujeito,
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garantida por uma unidade da consciéncia — a mesma, em todas as suas
modificagoes — € o que define a humanidade do humano, dando origem ao sujeito
da razao, da moral, do direito. Em outras palavras, o “Eu”, mesmo antes de ser
enunciado pela linguagem, € pensamento, é o poder de pensar, que nao existiria
nos animais. E esse poder ou essa faculdade de se presentificar como “Eu”, de
responder por si mesmo, de ser responsdvel que garante que o humano, diferente
do animal, possa ser sujeito de direito. O animal sem razao, ao contrario, seria
pensado em Kant como uma coisa, da qual se pode fazer livre uso e seria essa
autoridade do “Eu” sobre os animais que marcaria a esséncia mesma da
subjetividade humana (Derrida, 2004, p.130). Essa subjetividade seria
autorreferencial, ou seja, ao dizer “Eu”, aquele que fala volta o sentido da palavra
para si proprio, ele se apresenta. O proprio do homem seria entdo essa
autorreferéncia como condi¢do do pensamento (Derrida, 2004, p.132). Derrida
contrapOe a essa suposta auséncia de autorreferencialidade no animot uma série
de fendmenos de exibigao narcisica que poriam em marcha justamente o que lhes
teria sido negado: a seducao, a guerra sexual, o apresentar-se em cores. Mas
tentar enxergar no animot o indice daquilo que lhes fora recusado nao é o tinico
gesto de Derrida: ele se interroga mesmo se os humanos sao capazes dessa
autorreferencialidade, considerando que o “eu” nao é capaz de uma auto-afeccao
pura, dependendo sempre do outro, mesmo que seja de um outro eu. E Kant,
seguindo Derrida, recairia na mesma tradi¢ao antropo-teologica quando ele
afirma uma “maquinagao divina” que teria provido diferentemente os homens e
0s animais e que prevé a soberania dos primeiros sobre os ultimos, sendo a
domesticagdo dos animais uma necessidade para o proprio advento da politica.
Desprovidos do “eu penso” e, portanto, de dignidade, a razao pratica pura libera
todos os humanos da sensibilidade em rela¢ao aos animais produzindo toda uma
crueldade virtual, de carater sacrificial. Haveria, entdo, em Kant, uma guerra
entre as espécies que explora o animal até a morte, sendo possivel falar de uma
certa perversao do homem contra o animal (Derrida, 2004, p.141). Para Derrida,
€ um certo inconsciente do “eu penso” que guia esse pensamento kantiano:
“podemos dizer, enfim, que essa perversidade, é justamente o outro ou o
inconsciente do ‘eu penso’ (...), € o outro que me pensa e que me segue la onde
eu estou, € esse outro que antecipadamente assombra o ‘eu penso que acompanha
todas minhas representagdes™ (Derrida, 2004, p.141).

Também Lévinas, apesar das grandes mutagdes que produziu no conceito
de sujeito, da continuidade, para Derrida, a essa divisao entre os humanos e os
animais plena de consequéncias ético-politicas: “se, na sua nova definigao
heterondmica e ética, o sujeito humano é rosto, esta fora de questao acordar ao
animal ou ao animot algum dos tragos, dos direitos, dos deveres, das afec¢des, das
possibilidades reconhecidas no rosto do outro” (Derrida, 2004, p. 147). Mesmo
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com toda atengao dedicada a alteridade, Lévinas ndo parece reconhecer no
animal um outro digno desse nome, o portador de um rosto e, portanto, de uma
dignidade. Os animais parecem, continua Derrida, excluidos da fraternidade
humana. Ainda que Lévinas conceda que a ética abrange todo o vivente, ele
considera que o prototipo dessa ética ¢ humana, sendo, a partir dai, derivada aos
animais.

Para Derrida, Lévinas deixa a questao da animalidade em aberto e pde sua
propria ética do rosto em risco quando afirma, numa entrevista a John Llewelyn
que nao sabe se um animal tem um rosto ou ndo. Apesar disso, a maxima “nao
matards” fard referéncia apenas ao rosto (humano) e nao colocara sob suspeita o
sacrificio animal. Pois, explica Derrida, para Lévinas, o animal nao morre. E o
ponto que o religa a Descartes € justamente a consideracao de algo anterior ao
fato da vida como definicao do si. Essa definicao do si, em Lévinas, seria a
responsabilidade, que seria negada aos animais, ja que estes ndo seriam capazes
de responder. Mas € precisamente nessa responsabilidade que Derrida
reencontra o movimento de autorreferencialidade que marca o “eu penso”
cartesiano. O desconstrutor conclui que uma ética da alteridade, acompanhada
por uma subversao do sujeito — no caso, pensado a partir da alteridade — nao é
suficiente para deslocar a tradi¢ao do animal sem linguagem e sem resposta, pois
essa alteridade permanece humana.

Reunidas essas trés leituras de Descartes, Kant e Lévinas, podemos
explicitar melhor o que dissemos mais acima. Os animais nao fariam experiéncia
das coisas enquanto tal: nem do pensamento, da linguagem, da resposta, da vida
ou da morte, delimitando uma fronteira rigida entre o humano e o animal que a
estratégia animot busca reiteradamente desconstruir. Trabalharemos agora os
desdobramentos que, acompanhados de outros textos de Derrida, O animal que
logo sou produziu no repensar da limitrofia entre os humanos e os animais.

3. Herancas de Derrida: um direito de resposta aos animots

Nessa terceira parte, visamos mostrar, a partir de alguns trabalhos que se
colocam na esteira do pensamento de Derrida, como a questao do humanismo,
que se define tradicionalmente pela tracagem de limites entre o humano e o
animal, sofreu um alargamento para os demais viventes. A escolha desses
trabalhos justifica-se pela sua implicacao direta na questao animal pensada por
Derrida. Eles foram escritos entre os anos 2000 e 2022, tornando-se um ponto de
partida relevante para a atualizacdo do pensamento derridiano em relacao ao
tema que propomos nesse artigo, reunindo pensadores de diversas origens, mas
que convergem em pontos que consideramos de suma importancia para o
discurso sobre os animais. A forca centripeta que agrega esses trabalhos pode ser
assim elencada: 1) a critica a tradicao humanista, em que se sublinha uma série
de conceitos e nog¢des fundamentais que constituiram historicamente esses
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discursos; 2) a busca por uma alternativa a fitozooantropolitica contemporanea’,
buscando estender o campo dos humanismos, acarretando uma certa
ultrapassagem dos humanismos tradicionais, de modo a produzir uma abertura
das comunidades humanas aos seus outros; 3) o apontamento de um para além
do humanismo tradicional que atravessa a intengao mais intima que move esses
estudos.

Passemos, entdo, a andlise das obras em questao.

Em Quando as espécies se encontram (2008), Donna Haraway situa-se num
outro campo que aquele do humanismo e do pés-humanismo. Para a filosofa,
estas duas vertentes se fundamentam numa mesma perspectiva: ao menos em
suas versoes modernas, elas partilham a divisao entre natureza e sociedade, entre
humanos e nao-humanos (Haraway, 2022, p.17), dando continuidade a partilha
presente no humanismo tradicional. Mesmo o pds-humanismo aceitaria, em sua
leitura, ontologicamente, a separagao entre o0 homem e os outros do homem
(deuses, maquinas, animais, monstros, mulheres, servos e escravos). Ainda que
pensados fora da razao iluminista (que guia o humanismo), esses outros
provocariam duas rea¢des opostas: ou hiperfilias ou hiperfobias em rela¢do ao
humano, ou seja, ou a hierarquia do humano em relagao aos demais entes nao é
abalada, fomentando-se a crenca de que as novas tecnologias conduzirao a
humanidade a uma certa elevacao da consciéncia ou o humano é considerado o
ente que esta do lado oposto ao emaranhado de teias relacionais que compdem a
natureza conferindo-lhe, portanto, uma excepcionalidade negativa (o humano é
o artificial, o desenraizado, o alienado), que vai de par com aquela promulgada
pelo humanismo (através da ideia de proprios do humano). Para Haraway,
diferentemente, ¢ preciso pensar numa mesma injungao o que ela denomina
naturezas-culturas (naturecultures).

Haraway propode a categoria de “espécies companheiras”: “um indicador
para um continuo devir-com”, “uma teia muito mais rica para se habitar do que
qualquer um dos pos-humanismos em exibicdo apds a sempre adiada
desapari¢ao do homem (ou em referéncia a ela)”, que devem aprender a viver
interseccionalmente (Haraway, 2022, p.27), abrindo para multiplicidades e
topologias nao-teologicas de um mundo heterogéneo (Haraway, 2022, p.43).
Postando-se para além das narrativas religiosas, particularmente aquelas das

! Entre os autores que vao nessa diregio e ndo poderei trabalhar aqui, embora deixe o apontamento, cito
Mathew Calarco: “no fundo, o que essas infraestruturas [os conceitos nado-antropoldgicos de Derrida]
buscam pensar é uma nogao de vida finita como receptividade, em que a vida nao € estendida exclusivamente
sendo ampla e inclusivamente, oscilando desde o humano ao animal e mais além (...). Posto em termos
simples, a posi¢ao de Derrida aqui parece ser sempre que se entre as formas de vida encontramos algo assim
como uma identidade, encontraremos trabalhando invariavelmente o jogo da différance, do afeto, da heranga
e demais. Dessa perspectiva, ndo ha separagao clara entre humanos e animais enquanto ambos “tipos” de
seres estao irredutivelmente apanhados na “mesma” rede de for¢as que constitui seus respectivos modos de
existéncia” (Calarco, 2021, p.12).
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religides do Livro (cristianismo, judaismo, islamismo) que, como se sabe,
instituiram o privilégio humano, dado pelo divino, sobre os demais entes,
Haraway encaminha seus estudos a partir de um apelo empirico-cientifico,
reencontrando na partilha de relagdes espago-temporais comuns entre as
diversas espécies a exigéncia ética de um agir interseccionalmente, ou seja, como
através das desigualdades e vantagens produzidas nas interagdes entre espécies
diferentes garantir uma coabitagdo comum, pautada numa certa ideia de justiga®.

Essa assertiva passa pelo alargamento da nogao de sujeito para além do
mundo humano: “o valor de encontro transespécies diz respeito a relagoes entre
um conjunto variado de seres vivos, e nele o comércio e a consciéncia, a evolugao
e a bioengenheria, a ética e as utilidades estao todos em jogo. Estou especialmente
interessada aqui nos ‘encontros’ que envolvem, de um modo nao trivial, mas
dificil-de-caracterizar, sujeitos de diferentes espécies bioldgicas” (Haraway, 2022,
p.71). Nessa perspectiva, os organismos nao sao mais considerados a partir do
par natureza/cultura, mas pensados, desde sempre, como biotecnologias (sendo
o préprio comportamento uma entidade técnico-natural (Haraway, 202,; p.278),
havendo, portanto, uma coproducao de naturezas e culturas e uma
interpenetragao entre corpos e tecnologias (Haraway, 2022, p.85).

Para Haraway, o problema nao se enraiza nas relagdes instrumentais —
“intrinsecas ao ser e ao devir” — entre os humanos e os nao-humanos, mas nelas,
a auséncia de rosto (que, como vimos, Derrida criticava como uma concepgao
antropocéntrica em Lévinas), a que se contrapde a responsabilidade (ndo
calculavel, de acordo com Derrida, escreve ela) e o reconhecimento mutuo, o
cuidado e a dor compartilhada (Haraway, 2022, p.104). Privados de rosto, ao
animal ndo é concedido o estatuto de uma alteridade que gere obrigacao, dever,
responsabilidade, sendo uma tarefa fundamental, entao, conferir essa dignidade
ao outro-animal, por meio, por exemplo, de uma valorizacao de sua
subjetividade.

Seguindo a andlise de Derrida sobre a ldgica do sacrificio e a violéncia
sistematizada que ela produz (o exterminismo) como modo de funcionamento
do humanismo secular ou religioso (e mesmo da filosofia), onde a morte do
animal nao € vista como um assassinato (pois este nao é visto como
suficientemente proximo do ser), Haraway defende, contra a “faldcia naturalista”,
o abandono da maxima “nao mataras”, propondo, ao contrario, um repensar

2 Proxima da reflexdo de Haraway, encontra-se essa passagem de Bernardo: “Ora, segundo a’s narrativa’s
da criagdo, os animais foram criados antes do homem... Logo, deveria ser proprio do homem, proprio da
humanidade do homem, responder responsavelmente também pelo seu destino de viventes sencientes — a
humanidade do homem atestar-se-ia mesmo nesta responsabilidade (andrquica, isto €, arqui-originaria
(antes do ser, anterior ao ‘eu sou’ /'eu posso’ (ipse)), anacronica, incondicional e hiperbélica) para com a vida
em geral, e ndo apenas para com a vida humana. Esta responsabilidade seria a incondi¢io de um vivente
humano digno do nome — a incondi¢cdo de um humano responsavel antes mesmo de ser (uma ipseidade ou um
ego): isto é, antes mesmo de ser um ‘eu soberano” (BERNARDO, 2023, p.321).
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“dos dilemas nao resolvidos do ato de matar e das relagdes de uso” (Haraway,
2022, p.116), preferindo a ideia do “nao tornards matavel” (Haraway, 2022, p.117).
Em relacao a Derrida, ela escreve: “Derrida acertou: nao existe uma linha
divisoria racional ou natural que estabiliza as relacoes de vida-e-morte entre
animais humanos e nao humanos; tais linhas sao alibis, caso se imagine que elas
vao resolver o assunto ‘tecnicamente” (Haraway, 2022, p.391).

A questao seria, portanto, a da emergéncia de uma ética do florescimento,
da compaixao e da agdo responsavel interespecificos (Haraway, 2022, p.194), ética
altercentrada, nao-antropomorfica e nao-antropocéntrica (Haraway, 2022, p.202).
Ela propde, entdo, um alargamento do humanismo, um para além do humanismo
tradicional, em direcdo aos demais viventes através da nogao de espécies
companheiras: “em todos esses sentidos, vejo o olhar que estou tentando pensar
e sentir como parte de algo que nao é proprio nem do humanismo nem do pos-
humanismo. Espécies companheiras — que se comoldam até o fim, em toda sorte de
temporalidades e corporeidades — sao minha expressao desajeitada para um nao
humanismo no qual espécies de todas as variedades estao em questao” (Haraway,
2022, p.230). Esse comoldar-se implica que os parceiros nao pré-existem a relacao
e que a coreografia ontoldgica € inter- e intrarelacional (Haraway, 2022, p.231).

Para pensar esse carater interrelacional, Haraway adota o termo zonas de
contato, que em linguistica define as linguas improvisadas que falantes de linguas
diferentes devem construir para se comunicar, promovendo uma constitui¢ao de
sujeitos um pelo outro, mesmo em rela¢des dissimétricas de poder. As zonas de
contato envolvem emaranhamentos em interseccao de nivel regional, nacional e
transnacional sendo responsavel pela emergéncia de novos paradigmas. Nelas,
os sistemas ja constituidos (como os socioculturais) entram em relagao com
outros através de processos historicos de deslocamentos (Haraway, 2022, p.285),
podendo ser moldadas por atores distantes ou proximos: “a questao é que as
zonas de contato estao onde a acao esta, e as interagdes atuais mudam as
interagbes a seguir. As probabilidades se alteram; as topologias se
metamorfoseiam; o desenvolvimento € canalizado pelos frutos da indugao
reciproca. As zonas de contato mudam o sujeito — todos os sujeitos — de maneiras
surpreendentes” (Haraway, 2022, p.288).

Para Donna Haraway, um dos grandes propdsitos de Derrida seria o de
rastrear “toda a reinstituicdo antropomorfica da superioridade da ordem
humana sobre a ordem animal, da lei sobre os viventes” (Haraway, 2022, p.19).
O que estaria em questao, para ela, seria a naturaliza¢ao — que comega a enfrentar
sérios obstaculos, mesmo em biologia — da soberania humana e todas as
malfadadas consequéncias que ela aporta para os viventes nao-humanos.

Também Evando Nascimento, em O pensamento vegetal: a literatura e as
plantas (2021), trabalha com a hipotese de um entrelacamento essencial (Nascimento,
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2021, p.20) entre os homens e os animais, proposta que estaria inscrita na filosofia
de Derrida e que seria preciso radicalizar para o mundo vegetal, possibilidade
nao ausente, mas pouco desenvolvida por este ultimo. Nao é apenas o prdprio
do humano que define a humanidade do humano, mas também o que ele nao é
(Nascimento, 2021, p.20). Apesar de constituir-se numa espécie, o humano nao
possui, segundo o autor, uma defini¢ao essencialista, que pudesse aparta-lo da
responsabilidade e da solidariedade com os demais viventes. Por isso, €
necessario abandonar a pergunta “o que é o homem?”, para pensa-lo dentro de
uma complexa rede que, justamente, nas mais diversas linguas, 0 hominizaram
(Nascimento, 2021, p.20), tarefa incapaz de ser manejada pelo humanismo
tradicional. Segundo Nascimento,

O humanismo tradicional, que sofreu inimeros abalos epistemolodgicos e politicos

ao longo do século XX, no rastro da genealogia nietzschiana, pode agora ser

reavaliado em proveito de outro humanismo: aquele que permita pensar o mais
impensado e mesmo o mais impensavel até aqui, ou seja, nossas relagdes com

outros viventes, em particular com a alteridade vegetal. O outro humanismo é

necessariamente um humanismo do Outro e dos outros, das outras. Isso significa

trazer para o primeiro plano, a fim de questionar, o duplo processo de
desumanizag¢do dos humanos por si proprios e o de assujeitamento e aniquilagao
dos ndao humanos pelos mesmos humanos. Porém essa ndo € uma questao abstrata,
pois envolve de fato individuos, povos, territérios e nag¢des, numa Histéria
planetaria de milénios, que, todavia, ganhou uma configuracao particular com as
invasdes europeias no resto do globo a partir do século XV. E nesse instante que se
implanta um vasto projeto comercial de exploragao, que vai resultar numa
desumanizagdo global — hoje renomeada de forma sofismatica e o homicidio dos
povos origindrios das Ameéricas, da Africa, da Asia e da Austrdlia. (Nascimento,

2021, p.21)

Assim como Haraway, Nascimento defende um para além do humanismo
tradicional, um outro humanismo, mas que ndo perde de vista o processo de
hominizagao, pensando-o historicamente, sob o signo da crueldade humana e do
assujeitamento, particularmente com o advento da modernidade. Ultrapassar o
humanismo tradicional significa, nesse caso, trabalhar as formas herdadas de
desumanizagao, onde a questao da solidariedade entre os viventes assume um
ponto de viragem fundamental.

Nesse processo de transmutacao do humanismo tradicional, as plantas
“tém algo a nos dizer”, falando através de uma fitoliteratura e de uma fitoescrita,
“diretamente inspiradas nos rastros clorofilicos que as proprias plantas deixam
todos os dias na superficie da Terra” (Nascimento, 2021, p.23). Esse pensamento
vegetal deslocaria o par humanismo/anti-humanismo, pois parte nao mais da
diferenca zooantropologica, central para esse debate desde a antiguidade (o
zoocentrismo), pondo em relevo toda sorte de viventes e mesmo de coisas,
maquinas e fendmenos ditos naturais (Nascimento, 2021, p.25). O autor enumera
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diferentes formas de uma linguagem das plantas, por meio das raizes, do néctar,
dos frutos (oferecendo-se numa logica radicalmente diferente do carnivorismo),
podendo-se, a partir disso, considerar nessa comunicacao vegetal um certo
pensamento vegetal, que deve abdicar de todo antropomorfismo para ser
realmente pensado (Nascimento, 2021, p.25). Nesse sentido, Nascimento propoe
a nogao de florestania, que procura reunir os conceitos de cidadania e de direitos
florestais (Nascimento, 2021, p.28) contra a “cegueira botanica” dominante.
(Nascimento, 2021, p.64)

O autor parte da ideia de que nao existe vida desprovida de alguma forma
de inteligéncia, sendo a vida esse movimento de se pensar a si mesma, de
sobrevivéncia e de supervivéncia — reunidos na nogao derridiana de survie
(Nascimento, 2021, p.67) — e que na planta estariam presentes, por exemplo, na
engenharia de transformacao de matéria inorganica em organica, na producao de
fotossintese, do fruto que transformam as plantas em doadoras, nutrindo grande
parte do planeta (Nascimento, 2021, p.68). Por isso, “um pensar vegetal nao pode ser
um cultivo de si em detrimento do outro, precisando associar-se para colaborar
em proveito de tudo o que vive, como vive, dentro do movimento geral de
solidariedade dos viventes”. (Nascimento, 2021, p.71). Dito isso, nao seria mais
possivel pensar uma autonomia de cada vivente em particular — seja planta,
animal, homem, etc. - mas uma heteronomia, tal qual a teria formulado Derrida,
ou seja, Ndo como uma sujei¢do a uma soberania outra, mas como uma ética da
alteridade, quer dizer, como entrelacamento essencial. E ai que se encontra a
redefinicao do humano:

Em sintese, a definicdo mesma do humano, se hd, s6 pode ser obtida na modulagao

de co-existéncia, do viver-com, da relagcdao dos viventes entre si e destes com 0s nao

viventes, e nao de forma antropocéntrica pela afirmagao do ego individual. Nem a

metafisica cartesiana, nem a ciéncia positivista tradicional, ambos como fiadoras

da razdo, podem dar conta desse des-centramento do humano como medida de

todas as coisas. (Nascimento, 2021, p.81)

Essa desantropomorfizacao é o processo que deve guiar a passagem do
humanismo tradicional para um outro humanismo: “hd que se distinguir cada vez
mais o humanismo do Homem do humanismo de todos os viventes. Neste ultimo, o
conceito renovado de humanidade sé é possivel com a transposi¢ao do abismo
que a tradigao colocou entre o Homem, de um lado, e as plantas, animais e as
diversas formas de vida, do outro”. (Nascimento, 2021, p.84). Seria preciso criar
pontes entre as fronteiras fitozooantropologicas e, assim, promover uma
descolonizagio das espécies (Nascimento, 2021, p.86), que nao deve se confundir
com um “discurso ecoldgico estereotipado”, mas em “repensar os modos
humanos de estar no mundo, para além de toda ontologia humanista. O humano
jamais foi o centro da criagdo, a nao ser dentro de uma longa tradi¢ao humanista,
de fundamento religioso” (Nascimento, 2021, p.86). O outro humanismo é aquele,
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portanto, que afirma uma outra humanidade do humano, apenas possivel
através de uma transvaloracao da desumanizacao atual. Nesse sentido, as
fronteiras entre o humano e os demais seres parecem muito mais receberem
outros contornos, do que simplesmente se desfazerem. Contra o
vegetocarnofalologocentrismo seria preciso entao, para Nascimento, e considerando
sua leitura de Derrida, barrar a heranca deixada pelo pensamento ontoldgico, em
direcao de um viver-com:
E onde ha ontologia, hd discriminagao, segregacao, principio de destruigao do
outro enquanto outro, sempre em nome de uma identidade essencial, contraposta
ao que lhe é dessemelhante, estrangeiro ao lar. Importa, sim, o com-viver, o viver-
com das espécies, que subsistem no limite da sobrevida e da aniquilagdo. Tal é a
solidariedade essencial dos viventes, sem a qual o destino de muitas espécies para
a aniquila¢do é inexoravel e chegara antes da hora. (Nascimento, 2021, p.141)

Contra a violéncia ontoldgica do humanismo tradicional ou onto-teoldgico
se insurgiria, segundo ele, ja em Derrida, um outro humanismo da alteridade e
da solidariedade, uma ética baseada na responsabilidade com o outro:

E o0 que germina de tudo isso sao as transvaloragoes em curso do humanismo de

extragdo ontoteologica, ndo em nome de um anti-humanismo, mas de uma

humanidade repensada na vasta comunidade dos viventes, que deveria ser de fato

e incansavelmente solidéria. (Nascimento, 2021, p.154)

Uma dessas transformagOes seria a diferenca vegetal em Derrida
Nascimento, 2021, p.157) sob o signo da disseminagao (Nascimento, 2021, p.155).
Ele nao apenas teria dado um passo em relacdo a desantropomorfizagao na
relacdo entre o humano e o animal, mas teria chegado a poténcia das plantas, e
as interagdes fundamentais entre estas e os humanos, exigindo uma
transvaloragdao do holocausto vegetal em um outro habitar-juntos.

Sobre a questao do anti-humanismo e da desconstru¢ao dos humanismos
em Derrida, Patrick Llored no livro La violencia de la etica: Derrida para humanistas
(2021), é da opinido de que, mesmo se o anti-humanismo pode descrever em parte
o gesto intelectual de Derrida, a medida em que é uma critica e um
desocultamento do humano, a palavra é inapropriada para explicitar o
pensamento derridiano, sendo este um termo genérico (Llored, 2021, p.43). Isso
por que o anti-humanismo pouco ajuda a entender como o pensamento de
Derrida pode abrir-se a alteridade ndo-humana. Assim, nao se deve falar em anti-
humanismo e, menos ainda, de humanismo, mas de uma desconstrucao do
humanismo, sendo este um movimento rigoroso de desconstrucao tanto das
posi¢des do humanismo como do anti-humanismo (Llored, 2021, p.44). Llored
defende como consequéncia da desconstru¢ao do humanismo em Derrida, o
antiespecismo. O especismo €, segundo ele, a forma com a qual o humanismo
tradicional reverte as relagdes entre o humano em geral e o animal em geral,
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fomentando a separa¢dao entre esses dois mundos que, em realidade, estao
conjugados. Assim, ele escreve que:

Pode-se defender a ideia que existe, em Derrida, no minimo, um potente esforgo
intelectual da desconstru¢ao do humanismo em todos os lugares onde se expressa,
se manifesta e forma a realidade. O humanismo esta presente sob multiplas formas
nas sociedades humanas: desde as religides até a politica, passando pelo senso
comum. Aparece como onipotente e onipresente em realidade. Quando dizemos
humanismo pensamos também no especismo como tltima palavra inventada pela
ética animal para descrever e denunciar essa relagdo humanista entre o ser humano
e a realidade. O humanismo produz especismo em geral. A desconstrugao do
humanismo tem, pois, como consequéncia direta, a do especismo. (Llored, 2021,
p42)

Dessa perspectiva, Derrida, mesmo sem nunca mencionar a palavra, seria

um precursor do antiespecismo que assombraria, por toda parte, a desconstrugao:

“o antiespecismo seria na desconstrucao derridiana um conceito, a0 mesmo
tempo, onipresente e invisivel como tal, quer dizer, um espectro” (Llored, 2021,
p.42-43). Esse antiespecismo agiria na desconstrucao por meio de um trabalho de
desdomestica¢ao do pensamento, que significaria “a necessidade ética e politica,
presente na obra derridiana, de sair da violéncia antropocéntrica. Nao existe nada
mais dificil que essa pretensao ética em realidade” (Llored, 2021, p.43). Tomando
como base o texto Os fins do homem (1968) de Derrida, Llored afirma que:
A humanidade compartilha a crenga em um proprio humano, apesar,
paradoxalmente, de que esse prdprio se constitui sempre a partir dos conceitos de
animal e animalidade. O préprio humano existe porque ndo existe em outra
espécie. E essa tese provocadora que estrutura com profundidade o que chamamos

o antiespecismo inédito de Derrida e, por conseguinte, a ética animal que nasce a
partir dele. (Llored, 2021, p.50)

A tese especista possui, para Llored, incontaveis consequéncias no campo
ético-politico, entre elas a que permite que os Estados excluam os animais da
comunidade politica como um “mal” (a animalidade, a bestialidade, sendo que
esta ultima deve ser reivindicada como fundo comum na formagdo da
subjetividade humana como subjetividade animal) a partir do qual € a propria
cidade que se ergue em sua ipseidade, seu autos, seu ser propriamente
antropologico (Llored, 2021, p.61-62), recusando-lhes a dignidade do individuo
(Llored, 2021, p.59); domesticando-os, naturalizando, sobretudo, seu sacrificio.
Esse processo atingiria seu cume com a invengao da soberania pela modernidade
zoopolitica, fincada numa amplificagao paradoxal da figura do animal, marcada
pela consideracao de que este é ao mesmo tempo, o politico e o apolitico (Llored,
2021, p.64).

Pode-se entender dessa maneira, uma das ideias centrais da desconstrucao
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derridiana como possibilidade de escapar dessas situagoes de alienagao identitaria
que submetem tanto os humanos como os animais. Trata-se, paraa desconstrugéio,
em um gesto complexo e impossivel, saber se se pode sair dos limites ontologicos
que a realidade nos impde com o fim de domesticar-nos. Em outras palavras, a
desconstrugdo constitui um pensamento que oferece a possibilidade de
desconstruir-se a si mesmo, tal como de desconstruir um mundo saturado de
antropocentrismo. Isso explica que o urgente, para Derrida, tenha sido sempre
considerar a filosofia como desconstrugao do proprio do homem tal como este foi
inventado pelo Ocidente e sua metafisica humanista. Se pode até dizer que é a
entrada mesma de Derrida na filosofia como tradigdo que implica uma pertenga
comunitdria de tipo humanista, que é vivida por Derrida como uma inscrigao
autoritdria em uma cultura e um discurso humanos que nao reconhecem o
absolutamente outro que ¢ um animal. (Llored, 2021, p.66).

Llored, portanto, nao defenderd um préprio do humano, mas pensara a
desconstrugao sempre na trilha da desconstrucao desse proprio, para descobrir,
sempre mais uma vez, sua pertenga indissocidvel do mundo animal. A
desconstrugao voltar-se-ia, assim, contra toda forma de sujeigao, principalmente
sob suas formas antropocéntricas e antropologicas, trazendo a animalidade para
seu pensamento.

Em que consiste essa transformagdo quando direcionada a politica? Para
Llored, ela se desdobra num questionamento da autossuficiéncia do sujeito
soberano como condigao de acesso a comunidade politica, abrindo a comunidade
antropocentrada e centrada sobre si mesma para todos os viventes e fora da
violéncia que historicamente ela produz (Llored, 2021, p.81). Seria a partir dos
anos 90 que Derrida se deteria sobre uma série de questdes (como a da
hospitalidade) e forjaria uma série de conceitos (como carnofalogocentrismo e
zoopolitica) mostrando a radicalizacdo do seu pensamento sobre a animalidade
e a comunidade, visando uma liberacao da violéncia da ética humanista (Llored,
2021, p.82-83).

Através dessas leituras, buscamos mostrar como, através de multiplas
perspectivas sobre a questao do humano em Derrida, desemboca-se sempre em
algo que nao pode mais ser associado ao humanismo tradicional, mas nem por
isso se deixa compreender sob 0 nome de pds-humanismo ou de anti-humanismo.
A medida que compreendemos o humanismo por vir como uma tentativa de
langar-se, a cada vez, para além do nome do homem (herdado pela tradi¢do), do
antropocentrismo e do antropomorfismo, consideramos que essas interpretagoes
que visitamos acima, se inscrevem nesse solo, partilhando um certo fim do
humano (do humano do humanismo), mas lan¢ando-se na promessa de uma
afirmacao de outras possibilidades do humano, partilhando, portanto, algo como
uma invengao necessaria e urgente do humano, que perde seu lugar hierarquico
e superior na natureza, descobrindo-se, através da différance, num entrelagamento,
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num emaranhamento, numa rede de relagdes da qual ele participa, devendo esses
lagos outros serem exaltados e trazidos a superficie, pois considera-se que estes
contém outras formas de habitar o mundo, de conviver com a alteridade. A
desconstru¢ao dos humanismos nao recai, portanto, numa postura niilista ou
negativa, mas busca fomentar essa promessa e essa construgao.

4. Consideragoes finais

A redefini¢ao da limitrofia entre humanos e animais desemboca num humanismo
por vir, um humanismo expandido e alargado para todos os viventes, irredutivel
ao humanismo tradicional, ao anti-humanismo e ao pds-humanismo. Tal
humanismo por vir é o que reencontramos, ainda que nao explicitamente
formulado, nesses trés herdeiros de Derrida. Mesmo o movimento de
desconstrucao dos humanismos (defendemos, diferentemente desses trés autores,
que se trata de uma desconstrugao dos humanismos, no plural, ja que, para
Derrida, ndao ha algo que se possa chamar “0” humanismo, o que pressuporia
uma unidade ou fundamento irredutivel, enquanto a multiplicacdo dos proprios
do humano é desdobrada segundo métodos, estratégias, procedimentos e
campos diversos, as vezes, até mesmo, como um vestigio inconsciente, como € o
caso do humanismo que ele reencontra no declaradamente anti-humanista
Jacques Lacan) - diziamos, mesmo o movimento de desconstru¢ao dos
humanismos, levado ao extremo pelo pensamento derridiano — num processo
intermindvel de expropriagdao/reapropriacao do proprio do humano, nao pode
ser compreendido apenas como um gesto simplesmente negativo e conduz a uma
outra afirmagao (im)-possivel do humano, um além do humano no humano que
ultrapasse os limites ontoldgico-metafisicos herdados da tradi¢ao que o pensam
— que pensam 0 “nome do homem” — a partir do proprio e da proximidade com
O ser.

Ao longo de sua trajetoria intelectual, Derrida produz uma série de quase-
conceitos — como os de rastro, différance, grama, jogo, etc. - que excedem a
antropologia antropocéntrica, em funcao de uma viragem, que Stanislas Julien
(2000) nomeia uma antropologia em diferenca, em que se desloca a perspectiva do
humanismo tradicionalmente ocupado com as determinag¢des do préprio do
homem, para uma compreensdao da vida como rastros que se sucedem e se
atualizam, onde o humano aparece como uma etapa, possuindo apenas uma
diferenca genérica e nao de natureza® em relacdo aos animais. Ele nao perde seu

3 Em relagdo aos herdeiros de Derrida que propagam a ideia de uma diferenca de natureza entre
os humanos e os animais, e em relagdo aos quais este artigo se posiciona veemente contra,
menciono o trabalho de Petrosino. Apesar de compartilhar a concentracéo, a sele¢ao, a abstragao
e a leitura — proprias a uma certa inteligéncia — com os animais (Petrosino da o exemplo da pausa
refletida do animal na caca), haveria entre eles e os humanos uma diferenca essencial (Petrosino,
2012, p.166). Ora, parece-nos que é justamente isso que Derrida busca desconstruir: haveria entre
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nome, nao recai numa completa indiferenga em relacdo a “animalidade” (palavra
que denota ja uma violéncia), mas sua singularidade nao é mais um dado e sim
uma invengdo sempre por vir — por isso, a necessidade de manter a palavra
“humanismo”, embora despojada de seu cardter, tanto quanto possivel,
antropocéntrico. Derrida nao defende nem uma continuidade bioldgica entre o
humano e o animal, ou seja, uma reducao generalista do humano ao animal, uma
indiferenga completa entre eles (uma homogeneidade que abdica do jogo da
différance), nem uma ruptura estavel entre eles, mas propde uma atualizagao do
que se compreende como a “humanidade” do humano; desloca o eixo para temas
como a alteridade, a hospitalidade, 0 dom e o perdao incondicionais, bem como
para um outro pensamento da soberania, que envolve sempre uma relacao com o
outro — e, particularmente, com o outro animal. A partir da ideia de Derrida de
que a suposta autorreferencialidade do Eu é condicionada pela alteridade animal,
podemos afirmar, junto a Cragnolini, que esse outro animal nado atinge a
“humanidade” do humano apenas do exterior, mas que lhe é constitutiva,
contaminando desde sempre a sua suposta ipseidade pura e ideal — corpo, maos,
boca, que possibilitam a linguagem e a cultura em geral. E essa materialidade
animal que funda o modo de ser humano e é no “deixando-a passar” que
Cragnolini vislumbra uma outra ética e uma outra politica em relagao aos
animais, contra a violéncia voraz devoradora do outro (Cragnolini, 2024, p.92).
A expressao “humanismo por vir” aparece em Siscar (2012)4. No entanto, o
autor poe mais énfase na questdo da literatura como meio de disseminagao desse
humanismo do outro humano e nao numa perspectiva ético-politica, que é o que
defendemos aqui. Nossa conclusao é que o humanismo por vir apresenta-se
como uma das possibilidades interpretativas da trajetoria intelectual derridiana
(embora, nos termos deste artigo, tenhamo-nos nos detido apenas em O animal
que logo sou, cabendo aprofundar a andlise em trabalhos subsequentes), presente
ndo apenas em seus primeiros escritos (particularmente em Margens da filosofia),
mas também em muitos autores que neles se inspiraram. Embora nao nomeado
enquanto tal, sendo este o pontapé inicial que guia o proposito deste artigo,
residiria nele a incondicionalidade (quase-conceito mais que relevante de Derrida)
necessaria para transtornar a limitrofia tradicional entre humanos e animais, bem

o humano e o animal diferengas de grau, de intensidade, de modos de ser, mas nao uma diferenca
ontolégica fundamental e produtora de hierarquias entre os diferentes sujeitos.

4+ Destaco, em seguida, o trecho onde a expressdao aparece: “assim, ainda que a partir da
constatacao de suas aporias, a desconstrucao faz parte da histéria do humanismo, da ética e da
politica ocidentais, na perspectiva (ndo reivindicada, mas ativa), ao mesmo tempo exigente e
generosa de um outro humanismo. E a énfase na experiéncia literaria é sem ddavida um dos tragos
dessa perspectiva, ao tornar possivel o paralelo entre arte e politica, ética e pensamento, quer seja
pela via da decepc¢ao ou da frustragao da condicao humana ou identitaria, quer seja pela via da
‘promessa’ de um ‘humanismo por vir” (Siscar, 2012, p.67).
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como fazer do apocalipse deste humano (humanista, anti-humanista, pos-
humanista) a afirmagao de outras possibilidades humanas, de onde o gesto
incessante de Derrida, no campo ético-politico, de conceitos que pudessem dar
conta de uma outra comunidade ético-politica — uma outra zooantropolitica. Nao
se trata, portanto, com o humanismo por vir, de uma reconstrucio do humanismo,
mas de uma reinscrigdo da questio do humano como um movimento de invencao,
de um apelo ético-politico indissocidvel de uma incessante desontologizacao.

Consideramos o humanismo por vir um segredo que se herda® do
pensamento de Derrida e que pede para ser decifrado, a partir da desconstrugao
dos humanismos, nas margens dos textos, leitura a partir da qual pensamos essa
desconstru¢ao como uma linha de forca da obra derridiana e o humanismo por
vir como sua promessa. Esse segredo revela a orientagdo ético-politica no
tratamento da questao do humano, presente em todos os autores que estudamos
acima.

Trata-se, assim — marcando uma singularidade que nao se deixa enquadrar
adequadamente pelo humanismo, pelo anti-humanismo e pelo pés-humanismo
— de apresentar o preambulo para uma outra via aberta pela diferenca — o
humanismo por vir, demonstrando que a desconstrucao, isto é, o repensar
daquilo que o fildsofo denomina a tradi¢do do carnoetnofalologocentrismo nao é
sendao um exigente questionar da humanidade do homem para o sonho da
promessa de um outro viver-juntos no mundo. Tem-se aqui, um outro sentido da
dignidade humana, que exigiria, como uma outra orientagao do agir ético, um
humanismo por vir ou expandido, encetando uma responsabilidade humana
hiperbdlica, uma economia que é também uma ecologia, um saber-viver com o
outro e o absolutamente outro, seja através da responsabilidade e do fazer justica
em relacao ao passado, seja em relacdo as geracOes futuras humanas e nao-
humanas.

Haveria, assim, entre outras consequéncias, uma historicidade da
responsabilidade ética, juridica, politica em relacdo com outro pensamento da
vida e dos seres vivos. E esse apelo que transforma a desconstrucio dos humanismos,
enquanto tentativa de por fim ao antropocentrismo, em humanismo por vir: trata-se de
um outro pensamento da responsabilidade onde se reencontra o velho topos

5 Compreendo essa heranga, no seguinte sentido, defendido por Ligia Saramago: “A diferenca
entre herdar e ser afetado se funda precisamente no fato de que quando se é apenas afetado pouco
ou nada se espera de nos. Herdar, por outro lado, significa passar a ser responsdvel por algo, isto é,
ter de responder pelo que se herda e tomar decisdes a seu respeito. Herdar um segredo ¢ herdar
aquilo que nao se conhece plenamente e que s6 se mostra como enigmatico, contraditdrio,
desafiador. A heranga, em Derrida, € a heranca de uma tradi¢do na qual inimeras possibilidades,
heterogéneas e sem unidade, a infindavel tarefa de critica e de escolha. Ela nos convoca a leitura
de um enigma, cobra-nos uma interpretagdo, uma compreensao e, por fim, uma decisao”
(Saramago, 2004, p.74).
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humanista da dignidade humana, embora trasladado do seu eixo dogmatico
antropocéntrico®, para um pensamento da vida que nao se separa da morte, da
memoria e do porvir.
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