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ABSTRACT. According to Heidegger there are some dangers threatening
a rational thinking. But it seems to be another way of knowledge and action
beyond of such a rational thinking. And it is the Poetry.
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Introducere: Poeticul locuieste Omul -

parafrazand si comentandu-l pe Heidegger

Poeticul locuieste Omul. Aceasta este o parafraza a unui citat la
care recurge Heidegger, aflat la inceputul paragrafului V din capitolul
»Arta si spatiul” al cirtii sale Originea operei de artd’. lati citatul
original: ,,Plin de merite, si totusi in chip poetic, locuieste Omul pe
acest pamént” (Holderlin).

De ce mi-am permis aceastd parafraza? Pentru ca mi se pare
mai adecvatd ideilor pe care doresc sa le transmit. Deoarece ,,Poezia
reprezinta, pentru Heidegger, cealalta mare cale de acces la adevdrul
Fiintei. Poetul este un mediator si un mesager... el devine agentul

. .. . 3
unei rostiri esentiale (Sagen)”™.

. . . v oA . 4
»Irei pericole ameninta gandirea”":

»[a]Pericolul cel bun, si de aceea méntuitor, este vecinatatea
poetului-rapsod.

' Dr.ing. prof. consultant, membru al Comitetului Roman de Istoria si Filosofia Stiintei si

Tehnicii al Academiei Romane; redactor sef al revistei NOEMA.

Martin Heidegger, Originea operei de artd, p. 201, traducere Thomas Kleininger &
Gabriel Liiceanu, Bucuresti, Univers, 1982.

Op. cit., p. 208, Note apartinand lui Liiceanu Gabriel la capitolul ,Arta si spatiul”

Op. cit., p. 316.
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[b]Pericolul cel rdu, si de aceea cel mai aprig, este gandirea insasi.
Ea trebuie sd gdndeasca impotriva ei insasi, ceea ce doar rar ii sta in
putinta.

[c] Pericolul de-a dreptul nociv, si de aceea datdtor de rétacire,
este filozofarea”

La acestea voi adduga incd unul:

[d] Tehnicul - cel mai periculos si nociv - care desi nu este
mentionat expres de Heidegger, isi giseste locul deosebit in a sa
Origine [a] operei de artd. Caci, de asemenea, el locuieste, dar si tinde
sa inlocuiasca Omul, inglobandu-l. Acest ultim aspect nu va face
obiectul prezentului text, urménd a fi ulterior discutat.

Voi incepe cu ,,Pericolul cel rdu...” si vom vedea pe parcurs cum
acesta se intalneste cu celelalte doua.

Pericolul cel rau, si de aceea cel mai aprig, este gandirea insasi.
Ea trebuie sa gdndeascd impotriva ei insasi...

Unii comentatori vorbesc despre un esec al gandirii filosofice
(europene), in general, si al celei heideggeriene, in particular, atunci
cand cautd filosofic rational sa ,prinda” Fiinta fiintdrii. Si aceasta
deoarece:

»Alungarea nefiintei a nascut, de fapt, o utopie a Ratiunii
absolute in gandirea europeana, o inegalabila putere de a dura peste
secole si milenii. Utopie a ratiunii? Poate ar trebui sa vorbesc despre
Utopia pur si simplu, in forma ei cea mai purd, mai metafizica si
mai abstractd. A extrage fiinta din imbratisarea nefiintei, a o exclude
apoi hotarat pe cea de a doua ca pe ceva impur si nefast, lasand in
loc numai fiinta unicd, imobila si perfectd; a invoca ca un iluminat,
zeita Rafiunii pentru a garanta reusita operatiei — nu-i asta tocmai
descrierea cea mai generala a Utopiei? Sau, poate, e cumva chinte-
senta acelei curioase preocupari cvasi-utopice pe care, de doud mii
cinci sute de ani, persistam sd o cultivaim mai bine sau mai rdu,
numind-o «filozofie»...”

Sa fie incercarea lui Heidegger ultima de a salva, prin filosofie, o
asemenea utopie?

Spune Parmenide, cel care a stat la originea ei’:

Andrei Cornea, O istorie a nefiintei in filozofia greacd, p. 46, Bucuresti, Humanitas, 2010.

Citat in Martin Heidegger, Introducere in metafizica p. 151, traducere Gabriel Liiceanu
& Thomas Kleininger, Bucuresti: Humanitas, 1999. In Adelina Piatkowski & lon Banu,
Filosofia greacd pand la Platon, vol. |, partea 2-a p. 233, Bucuresti, Editura Stiintifica si
Enciclopedica, 1979, gasim urmatoarea traducere din greaca veche a spuselor lui
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»Ei bine, voi spune asadar: tu ia insd aminte la cuvantul pe
care-] auzi (despre aceasta): Care sunt singurele cdi ce pot fi luate in
seamd pentru o interogare. Una: cum este (ce este ea, fiinta) si cum
imposibila (este), de asemenea, nefiinta. Aceasta este cdrarea incre-
derii intemeiate, cici ea urmeaza stirii de neascundere. Cealaltd insa:
cum nu este si totodata cat de necesard nefiinta. Aceasta deci, astfel
vestesc, este 0 poteca ce nu trebuie urmata defel, Caci nu poti cultiva
cunoasterea nefiintei, deoarece nu poate fi prinsa nicicum...”

In Fiinta si timp, apdrutd in 1927, Heidegger face o primi
tentativa esuatd cand doreste, cu disperare, sa giseasca direct - cum
altfel, decat filosofic? - esenta fiintarii, adicd ,Fiin{a” acesteia, in
momentul in care, intr-adevir, aceastd fiintd ,iese din ascundere”.
Si ajunge la concluzia cd acest lucru se intampla doar atunci cand
subiectul, ,intelegandu-se pe sine si lumea sa in chip ecstatic (s.m.
G.M.)... Dasein-ul factic [apare] in aceste orizonturi (s.m.) cétre
fiintare...”.

Iar prin aceasta, de fapt, se péaraseste domeniul unei filosofii
»rationale”, a unei Ratiuni absolute, abstracte (ajunsa la apogeu la
Kant si Hegel). Iar Heidegger se intalneste cu un astfel de ecstatic,
ajungand la limita la care ne conduce ,Pericolul cel rau, si de aceea
cel mai aprig, [care] este gdndirea [rationald] insasi. Ea [trebuind] sd
gandeascd impotriva ei insasi...” La un ecstatic care pare a fi de natura
misticd.

Ajunsi in acest punct al expunerii, voi apela la o lucrare provoca-
toare, mult diferita de celelalte ale lui Derrida. Si anume la Credintd
si cunoastere. Veacul si iertarea®. Care il opune pe Heidegger lui Kant.

Acolo filosoful francez vorbeste de trei locuri: insula (vezi si
cea a lui Euthanasius eminesciana, spatiu al vietii, cat si al mortii),
Pamantul Fagaduintei si pustia.

De fapt toate trei par a se subsuma unui Pustiu interior in care:

»-..[existd uneori un loc] fara iesire sau drum sigur, fard cale
si fara sosire, fard exterioritate din care harta sd fie previzibild, iar

Parmenides: ,Trebuie spus si gandit ca fiinta este: caci a fi este [posibill, dar neantul
nu e [posibil]: tocmai ceea ce ti-am poruncit sd iei aminte”. Alta traducere din greaca
veche gdsim la Andrei Cornea, op. cit. p. 37:,Trebuie spus si gandit ca fiinta este; cacia fi
este. Dar nimicul nu e...". Am dat cele trei alternative de traducere (si mai exista si altele)
deoarece citatul din Parmenides sta la baza intregii gandiri heideggeriene si este prea
important pentru a nu verifica diversele traduceri.

Martin Heidegger, Fiintd si timp, p. 485, traducere Gabriel Liiceanu & Catalin Cioaba,
Bucuresti, Humanitas, 2003.

Jacques Derrida, Credinta si cunoastere. Veacul si iertarea, pp. 13-15, Pitesti, Paralela 45,
2004.
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programul — calculabil ...o anumita epokhé care constd - pe drept
sau pe nedrept, cdci miza e foarte grava — in a gandi [misticul] sau in
a [il] face sd apara «in limitele simplei ratiuni»... Intrebare conex:
ce mai raméne azi din acest gest kantian? Cum ar ardta azi o carte
intitulatd, precum cartea lui Kant, Religia in limitele simplei rafiuni?”
In care Kant s-ar stridui s dea seami de originea rationald a unui rau
care raméane de neconceput pentru ratiune, afirmand in acelasi timp
cd interpretarea Scripturii excedd competentele ratiunii si ca, dintre
toate ,religiile publice” care au existat vreodatd, doar religia crestind
va fi fost o religie morala.

Aici nu este niciun fel de contradictie. Ci doar o imensa
confuzie intre religie (fie ea si crestind) si misticd. Pentru ca, asa cum
spune Derrida, Heidegger - sesizdnd acest fapt de pe pozitia unui
protestant — ajunge la concluzia ca Revelabilitatea (sentimentul mistic
al Divinului; sau, la Heidegger, al Fiintei) precede orice Revelatie (a
acestui sentiment) in orice religie dogmatizata sau, si mai rau, institu-
tionalizatd. Adica sentimentul mistic apare si insoteste omul incéd de
cand acesta a devenit Homo sapiens printr-o mutatie brusca a Omului
neanderthalian.

Sa se rezume totul la acel mistic; sa fie singura modalitate prin
care intrand in ecstatic ramanem blocati? Nu, daci cel ajuns acolo va
reusi sd gaseasca o iesire ascunsda de comunicare cu exteriorul (un fel
de centru in interiorul unui labirint, centru care constituie singura
iesire posibild pentru ca si intrarea a fost blocata odatd cu patrun-
derea in labirint) si prin aceasta sd ne aduca la ,,Pericolul cel bun, si
de aceea mantuitor [adica la] vecindtatea poetului-rapsod”. Diferenta
dintre ei {indnd de nuanta comunicarii: la poet ,ca si cand lucrurile
ar putea fi asa”, in timp ce la mistic ,lucrurile chiar asa sunt”. Dar, in
ambele cazuri, metafora este prezenta prin termenul lipsa al compa-
ratiei care se afla in spatele cuvintelor.

Odati cu Introducere in metafizicd’ (cu variante succesive
incepand din 1935, ca si Originea operei de artd), Heidegger isi
schimba strategia, apeland mai intai la fiinfare (devenire), adicé la
ceea ce ni se aratd in lumea noastra de toate zilele (la ,facticitate”,
cum zice el), ca apoi sd incerce din nou si ajunga filosofic rational la
»Fiinta fiin{drii” unui absolut imuabil.

Astfel, in Introducere..." el incepe cu JIntrebarea fundamentali a
metafizicii” si anume: ,,De ce este de fapt fiintarea si nu, mai curand,

°  Heidegger, Introducere in metafizicd, Bucuresti, Humanitas, 1999.

" Ibidem. p. 9.
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nimic?”. Cu speranta ca obtinand astfel un raspuns, pe de o parte,
sa delimiteze (implicit) domeniul metafizicii circumscris strict la
fiintare = devenire, iar, pe de alta, sd incerce, din nou, sa ajunga la
Fiinta acesteia chiar daca astfel este depdsita metaﬁ21ca

Si ajunge, in final, la urmitoarele disocieri''

,,[ ] Fiinta, prin opozitie cu devenirea, este permanenta.

[2] Fiinta, prin opozitie cu aparenta, este modelul permanent,
vesnicul-acelasi.

[3] Fiinta, prin opozitie cu gandirea, este elementul subiacent,
ceea-ce-este-simpld-prezenta.

[4] Fiinta, prin opozitie cu obligativitatea, este ceea-ce-se-afla-
mereu-aici-de-fata ceea ce este obligatoriu, nerealizat incd sau deja
realizat”

Aici, prin negatii succesive, amintind de teologia apofatici'’, el
cautd conceptual sa delimiteze Fiinfa. Ajungand astfel din nou la 0
limita a Ratiunii (abstracte) pe care n-o poate depisi rational. Cici"

»Cum se poate implica filosofia [in acest caz]?... aici problema nu
[mai] este sa vorbim despre implicare, ci s-o implinim...”

Adica sd patrundem in noi insine (experimentand) in domeniul
Fiintei care se afla in umbra fiintarii noastre de toate zilele. Dar
atunci orice posibilitate de comunicare, in mod conceptual, dispare.
Si daca, asa cum am mai spus, nu suntem mistici, dar ,ne locuieste
poeticul” si mai avem si posibilitatea de a-1 revela, vom putea numai
sa sugerdm si nu sa statuam (apodictic), pentru cd nu avem cum. Asa
cum, de altfel o face si Heidegger in finalul discutiei din Introducere
in metafizica"

»Astfel, o interogare originara si exhaustivd a celor patru
disocieri ne face sa intelegem urmatorul lucru: fiinta care este circum-
scrisd prin ele trebuie, ea insasi transformatd in cerc care circumscrie
si in temei al intregii fiintari”

Adicd ne propune o metafora de genul unui halou/aurd care
inconjoard orice vietuitoare (inclusiv planta) cat este in viatd, dar
de care doar omul poate deveni, in anumite circumstante, constient
(»ea insasi transformata in cerc care circumscrie si in temei al intregii
fiintari”). Dar, atentie: o asemenea aurd (care poate fi confundatd cu
fiintarea) este doar un semn/simbol, adica un termen mediu al acestei

""" Ibidem, pp. 264-265.

Dumitru Stdniloaie, Teologia Dogmatica Ortodoxd), vol. I, Bucuresti, Institutul Biblic si
de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, 1996.

Heidegger, op. cit. p. 267.

" Ibidem. p. 266.
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metafore speciale (a se vedea ,,metafora vie” la Ricoeur si cea ,revela-
toare” la Blaga, precum si un tip aparte de simboluri asociat unor
asemenea metafore, exemplul tipic fiind notele muzicale in spatele
cdrora existd polisemantismul melodiei si ritmului). S$i nu trebuie
sa ramanem fixati asupra lui ca si cdnd atentia noastrd ar raimane
fixatd asupra degetului care aratd in loc sa privim la ceea ce aratd
acest deget. Si aceasta deoarece el, semnul, poate fi usor confundat,
asa cum am spus, cu fiinfarea/devenirea — si nu luat drept doar o
indicatie cd, in interiorul nostru, sildsluieste Poetic, Fiinfa. Tar acest
lucru este evidentiat printr-o metafora mult mai complexa propusa de
Heidegger in Originea operei de artd'’:

,In sanul fiintarii ca intreg se afld un loc deschis. Un loc de
deschidere...Gandit din perspectiva fiintdrii, el are un caracter de
fiintd... Acest centru deschis nu este deci inchis de jur imprejur de
fiintare, ci insusi centrul care lumineaza si incercuieste — asemenea
nimicului pe care abia dacd il cunoastem - intreaga fiintare”.

Va las singuri sa gustati farmecul acestei noi metafore in care
paradoxul dispare. Fard a fi vorba de nicio ,dialecticd” (hegeliana:
tezd, antitezd, sintezd) ci, pur si simplu, de sugestia metaforica.
Dar daca, totusi, doriti sa incercam o decriptare (si ea incriptata),
utilizand o ,vedere interioard”, atunci am putea, poate, ,vedea’ cum in
centrul fiintarii in lumea noastra cea de toate zilele se deschide Fiinta
care, la randul sau, invaluie din alt topos, diferit de cel al ,,lumii’,
fiintarea/ devenirea.
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