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O partilhante é a pessoa que procura a clinica filoséfica para pensar questdes existenciais;
gque participa ativamente do processo terapéutico, partilnando, através de sua historia, questdes,
inquietaces, formas de vida. Ao recepcionar o partilhante em seu consultério, o filésofo clinico, em seus
pré-juizos, comunga aspectos comuns daquela realidade: estdo no mesmo pais, comunicam-se utilizando a
mesma lingua, e, ao que tudo indica, compartilham da mesma espécie. Mas, sera mesmo como parece? E
se o partilhante for um ciborgue? Sera que podemos estender a expressao “formas de vida” ao uso literal?
Aceitando o conselho de Peirce (1839-1914) a respeito da ética terminoldgica (2010. p.39-43), o
primeiro passo para pensarmos essa questdo serd compreender, enraizar o termo ciborgue
delimitando suas implicacdes com vistas a terapia.

O uso do termo ciborgue, cunhado em 1960 por Clynes e Kline, remete a uma longa
historia de construcdo conceitual, que abreviamos aqui ao apontar em suas origens o uso de lentes
Opticas em 1268, a ampliacdo dos sentidos através do acréscimo de érgdos artificiais aos naturais
em 1665 e, em 1961, um computador analégico para ser vestido no corpo humano dotando-o da
capacidade de antecipar o resultado da roleta nos cassinos. Invencdes recentes que se juntam a
estas sdo: o0 walkman em 1972, o iPod e similares (MOLINA, 2007, p. 20-29).

Esse tipo de empreendimento posteriormente também foi chamado de computadores de
vestir, quando a utilizagdo desses recursos estendeu-se ao uso de computadores como
facilitadores de diversas funces, utilizados com a mesma praticidade com que usamos 6culos ou
roupas, porém, interagindo contextualmente como um assistente inteligente, tal como diz
MOLINA ao citar WEARABLE (2006 apud 2007. p. 21):

Até a atual data, computadores pessoais (personal computers - PC) ndo merecem esse
nome. A maioria das maquinas fica sobre as mesas e interagem com seus donos apenas
durante uma pequena fracdo do dia. Notebooks menores e mais rapidos tornaram a
mobilidade um problema menor, mas o0 mesmo ultrapassado paradigma do usuério
persiste. A computagdo “vestivel” espera acabar com esse mito de como um computador
deve ser usado. Um computador de uma pessoa deveria ser vestido, tal como os éculos e
as roupas o sdo, e deveria interagir com o usuario conforme a situagdo do contexto. Com
“monitores” acoplados a cabega, dispositivos de entrada de dados facilitada, redes locais e
pessoais sem fio, e uma porcdo de outros aparelhos de sensibilidade e comunicacdo
contextual, o computador de vestir pode funcionar como um assistente inteligente, seja ele
um Agente de Lembranca (RA-Remembrance Agent), uma Realidade Aumentada
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(KARMA-Knowledge-based Augmented Reality for Maintenance Assistance) ou
cooperativas intelectuais.

Desse modo, a classificacdo dos computadores de vestir (extensdes) aplica-se aos diversos

elementos auxiliares do nosso cotidiano, tais como:
luvas para tirar pratos quentes de fornos, ténis visando diferentes modalidades esportivas,
préteses dentarias para garantir a capacidade de trituragdo dos alimentos ou para melhorar
a estética facial, equipamentos para mergulho, casacos para enfrentar baixas temperaturas,
bonés, bengalas, seios de silicone etc. (MOLINA, 2007.p.31)

Vemos assim que, desde sua concep¢do mais remota, as ferramentas de “tornar ciborgue”
agregam elementos, para além do acréscimo de componentes artificiais fixos, que visam a
ampliacdo das proprias fungGes humanas. Isso torna demasiado simples e parcial reduzir o
significado de ciborgue ao humano cujas capacidades proprias sdo aumentadas pela fixacdo de
elementos mecanicos, protéticos ao corpo.

A respeito de “tornar-se ciborgue” Lucia Santaella aponta trés movimentos, que
facilmente reconheceremos nos exemplos utilizados nas concepgfes que citamos, desde sua
génese: movimento de dentro para fora do corpo, movimento intersticial e movimento de fora
para dentro do corpo. A utilizacdo da camera fotografica € um exemplo do primeiro movimento,
pois aumenta o potencial dos érgdos da visdo estendendo sua funcdo. Com o advento da
nanotecnologia, as maquinas de estender capacidades originais tornam cada vez mais
imperceptiveis esse tipo de classificagdo. J4 0 movimento intersticial refere-se ao espago entre o
dentro e o fora, que por vezes os confunde. As tatuagens e os resultados do uso de esteroides séo
exemplos desse movimento. Por fim, o movimento de fora para dentro traz para o corpo
elementos para além de sua configuracdo original, tais como as tecnologias biomédicas de
diagnostico, os 6rgdos artificiais e outros instrumentos cotidianos (SANTAELLA, 2006.p.58-64).

Assim sendo, em complemento a concep¢do primeira do termo, e a apontada por
WEARABLE, o termo ciborgue esta para além das concepgdes filmicas mais comuns;
caracteriza-se também pelo uso dos elementos dos quais se serve o humano em sua busca
cotidiana do aprimoramento de suas técnicas — e, consequentemente, de si.

Além dessas, ha outras configuragdes para as quais o significado e o termo ciborgue séo
aplicaveis. Para Tomaz Tadeu, por exemplo, o ciborgue é também a maquina que agrega em si
elementos da categoria humana. [...] Se ele (ciborgue) nasceu da juncéo entre o homem e a

maquina, hoje podemos vé-lo aplicado ndo so6 a essa juncdo, mas a qualquer dos dois lados, o da



mecanizacao e eletrificacdo do humano e o da humanizacao e subjetivacdo da maquina (TADEU,
2000. p.14).

Dissertando sobre o ciborgue, Suely Molina o define como uma construcéo tecnologica
que se assemelha aos organismos inteligentes. Em conformidade com Tomaz Tadeu (2000. p.14),
e caminhando para o embacamento da linha que divide maquinas e humanos, traz a tona a
polémica de sua tese ao sugerir que as combinacGes com as quais se caracteriza o0 ciborgue,
identifica-se também o humano. Considerando o natural, o artificial e o misto, qualidades
aplicaveis tanto ao corpo quanto a inteligéncia, prop6s o esquema que passamos a esmiuncar a

partir da figura a seguir.
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Figura 1 — Esquema das variacOes do ciborgue
Fonte: MOLINA, 1997. p.37.

Foram 15 as combinagfes apresentadas a partir da relacdo de possibilidades entre corpo e
inteligéncia nas variacdes natural, artificial e misto. Feitos os descartes', MOLINA delimita as
combinacBes nas quais o termo ciborgue € utilizado — embora aqui as descrevamos de forma
rapida. Sao elas as combinacdes 9, 11, 13, 15 e, considerando que em sua pesquisa a combinagdo
totalmente natural ndo é a Unica possivel a categoria humana, também a combinacdo 7. A partir
dessas combinac@es, foram identificadas trés tipos de juncBes sobre os quais € aplicado o termo

ciborgue:

! Segundo a autora, a inteligéncia artificial sem corpo é descartada por considerar necessario um suporte material
para a manifestacdo de qualquer inteligéncia, pois € também, nesse sentido, constituido por bases de dados fisicas,
alimentadas e consultadas pelo humano, portanto, por uma inteligéncia natural. Também foram excluidas as fusGes
nas quais um dos elementos € parcial ou totalmente natural com outro totalmente artificial, pois parece impossivel —
mesmo na ficgdo —, exercer inteligéncia parcialmente ou totalmente natural em um corpo totalmente artificial, da
mesma forma que parece impossivel que um corpo parcialmente ou totalmente natural sobreviva com uma
inteligéncia totalmente artificial.



[...] os organismos acrescidos de implantes tecnolégicos ou substancias quimicas para
suprir limitagcGes ou expandir capacidades que sua natureza ndo possui (Combinages 9,
13 e 15); os rob0s, seres ou objetos mecanicos ou eletrdnicos, dotados de alguma
inteligéncia (Combinacdo 11); e os androides, que combinam elementos biol6gicos
manipulados geneticamente ou nédo, e que podem ser programados, tal como os robds
(Combinacdes 9 e 15). Especialmente a combinacdo 11 (Corpo artificial com
inteligéncia artificial) tem aparecido na ficcdo as vezes como robd e as vezes como
androide, dependendo da sua forma de se assemelhar ou ndo a humana (MOLINA, 2007.
p.39).

Em continuidade a essa tese, nossa exposicao sobre o conceito de ciborgue traz a baila, ainda, as
mesmas caracteristicas complementares ao conceito que temos investigado, também apontados por
MOLINA ao explorar as concep¢cdes de Andy Clark, para quem o ser humano é, naturalmente, um

ciborgue. Para o fil6sofo, dizer que o ciborgue é a propria constituicdo do ser humano significa sustentar a

ideia de que o humano, por natureza, tem a mente estendida fora dos limites do corpo.

Meu corpo é virgem em termos eletrdnicos. Ndo faz parte de mim nenhum chip de
silicio, nenhuma implantacéo na retina ou no labirinto, e nenhum marca passo. E nem
uso oculos (porém eu uso roupas), mas eu estou lentamente me transformando mais e
mais em um ciborgue. E vocé também. Daqui a pouco, e ainda sem precisar de fios,
cirurgia ou alteragBes corporais, nos todos vamos ser parentes do Terminator, do Eve 8,
do Cable... basta preencher o nome do seu ciborgue favorito da ficgdo. Talvez nés ja
sejamos. Porque nds vamos ser ciborgues ndo apenas no sentido superficial de combinar
carne e fios, mas no sentido mais profundo de ser uma simbiose de seres humanos e
tecnologia: sistemas de pensamento e raciocinio, cujas mentes e selves (identidades)
estdo difundidas através de cérebro biolégico e circuitos ndo biolégicos. Esse livro é a
histéria da transicdo e de suas raizes nos fatos mais basicos e caracteristicos da natureza
do ser humano. Porque seres humanos, eu quero convencer vocé, sdo ciborgues de
nascimento (CLARK, 2003, apud MOLINA, 2007.p.65).

Sob tal concepgdo, a linguagem, e outras tecnologias da cogni¢do comuns do cotidiano s&o
incluidos também como ferramentas adquiridas pelo humano (movimento de fora para dentro e
intersticial), utilizadas para exercitar determinadas fungdes, desenvolvidas ap6s o0 seu nascimento frente a

determinadas necessidades.

Uma vez nascido, o homem ¢ inserido na linguagem, que € a primeira tecnologia de
cognicdo, e vai se tornando, paulatinamente, um ciborgue. A partir dai, a cada tecnologia
que ele incorpora, mais aumenta sua capacidade de criacdo de novas tecnologias e, na
mesma proporcao, sua capacidade cognitiva (MOLINA, 2007.p.97).

Neste caso, a combinacdo 7 (inteligéncia e corpo totalmente naturais) também pode ser
classificada como ciborgue. E mais, uma vez que o uso de instrumentos externos sao necessarios
ao desenvolvimento do humano em sua ontologia cognitiva racional, Clark afirma que ser

ciborgue ¢é realizar a prépria natureza humana, latente no desenvolvimento de suas capacidades.



Assim, se concordarmos com o filésofo, podemos dizer que ndo nascemos realmente humanos na
concepcao tradicional, carregada de civilidade (cultura, moral, etiqueta etc.) — a menos que, a
priori e ao empreendimento de uma longa discussdo filoséfica, desconsideremos qualquer
possibilidade de mensurar cientificamente a sociedade por meio dos padrdes com 0s quais por
meio da sociologia, da psicologia, da medicina e das ciéncias em geral, temos classificado quem
sdo 0s normais, civilizados. “Ser ciborgue ¢ uma caracteristica necessaria, que torna o humano
realmente humano” (MOLINA, 2007. p.97).

Aqui, parece encerrar-se efetivamente a divisdo entre humanos e maquinas predita por
TADEU como uma questdo de tempo. O conceito de ciborgue, desde sua concepgdo, refere-se a
ampliacdo das configuragcBes naturais dos humanos e até das maquinas, ao ponto de —
considerando a busca humana em criar, aperfeicoar, inclusive a si préprio — o ciborgue
caracterizar a concretude do proprio humano, eliminando qualquer distincao.

Os ciborgues vivem de um lado e do outro da fronteira que separa (ainda) a maquina do
organismo. Do lado do organismo: seres humanos que se tornam, em variados graus,
‘artificiais’. Do lado da maquina, seres artificiais que ndo apenas simulam caracteristicas

dos humanos, mas que se apresentam melhorados relativamente a esses Ultimos (2009.
p.11).

E considerando a necessidade de um novo olhar para as “categorias” humanas e
maquinicas que SANTAELLA (2006. p.54-57) propde a utilizagdo do termo “biocibernético” ao
invés de ciborgue, que apesar de similar, torna evidente a hibridizacéo de bioldgico e cibernético,
“distintos, mas ndo estranhos” (SANTAELLA, 2006. p.56), além do que, o termo ciborgue
tornou-se culturalmente sobrecarregado de pré-juizos (alguns aqui apontados).

Feitos os esclarecimentos a respeito do conceito de ciborgue, é necessario dizer que nédo é
apenas a nova concepgao de corpo que nos faz repensar a constituicdo humana. A ilusdo do
parametro, agora em ruinas, carrega consigo as concepcdes cartesianas que identificam o interior
pensante com o sujeito, separando-o dos objetos. Tendo separado 0 humano em duas substancias
distintas (corpo e alma), exclui o corpo da possibilidade de compor a esséncia humana, a cargo
tdo somente da consciéncia, da mente, da alma. Pois esse humano ndo carece de elementos
corporais. Desde entdo, essa visdo de sujeito (racional, reflexivo, senhor do pensamento e dos
comandos) esteve subjacente as teorias sdcio-politicas do ocidente desde entdo. Certamente esta é
uma discussao filoso6fica de muitas paginas que reservaremos para outro momento, dadas a

identidade deste texto e suas as delimitacfes. Para esse momento, diremos apenas que as



concepgdes de sujeito — ou, como prefere Tadeu (2000), a morte do sujeito — € o tema central para
0 qual essa discusséo colabora. Assim sendo, focamos nossa discussao nas implicagdes de uma
nova constituicdo de corpo para a reconstrucdo do conceito antropoldgico.

Se considerarmos que todos somos ciborgues, tal como propbs Andy Clark, ndo teremos
muitos problemas com a configuracdo antropoldgica que se anuncia. Trata-se apenas de uma
revelacdo estética do que o humano realmente é. Mas, se ndo for essa nossa visao, a provocagao
de Tomaz Tadeu, partindo da observacdo das inegaveis mudancas que desenham um novo
conceito antropologico (a antropologia do ciborgue), nos serve de base para pensar algumas
implicagcbes em diversas areas do saber, sobretudo, nas que tomam como base um conceito
antropolégico universal (direito, medicina, educacdo, entre outras).

As psicologias, de modo geral, deverdo reformular suas bases — logo, suas teorias —
buscando sobreviver. Talvez elas ganhem uma nova nomenclatura. Ou, talvez, usem o mesmo
titulo ao praticar outras técnicas. Mas é possivel também que, enfim, se legitimem como ciéncia
do pensar e do agir, tomando nosso lado mecénico como justificativa. E a Filosofia Clinica? O
que fara? Seu método podera ser aplicado a pessoas compostas de silicio e outros materiais
artificiais? O que a pessoa traz ainda pode ser considerado sua fala? Ou alguma empresa
patenteadora de suas partes podera induz seu pensamento, sua percep¢do, seus sentimentos? Por
outras palavras, a pessoa ainda responde por ela mesma? E autdnoma?

Sendo uma terapia possivel apenas ap6s a consideracdo das singularidades, a Filosofia
Clinica ndo tem um conceito antropologico universal segundo o qual paute seus procedimentos.
Pelo contrario, somente a partir do estudo cuidadoso das circunstancias, por meio dos exames
categoriais, da anélise da Estrutura de Pensamento (desdobramentos circunstanciais que implicam
0 modo de ser da pessoa; a forma como a pessoa apreende e se constitui) e do modo como a
pessoa comumente resolve suas questdes (Submodos) é que a clinica se torna possivel. Desse
modo, constroi-se uma teoria exclusiva pela qual a pessoa poderd ser acompanhada,
compreendida em suas questdes. Entdo, independentemente de como a pessoa esta constituida, o
acompanhamento sera possivel: sera mensurada a partir de sua circunstancia, de sua constituicéo,
seja ela qual for. Considerando seu modo de proceder, as novas configuragdes do “humano” nao
constituem um problema para a Filosofia Clinica em sua praxis: a pessoa sera considerada tal

como V& a si mesma: como um ciborgue, como um androide, como um ser humano.



No caso de as decisbes da pessoa serem feridas, a autonomia como pressuposto do
trabalho clinico-filoséfico ndo seria um problema, porque o conceito de autonomia aqui
considerado ndo segue um parametro pré-estabelecido, como é, por exemplo, a autonomia
kantiana. Antes, sua concep¢do a esse respeito esta afinada com a perspectiva defendida por
Fermin Schramm, para quem a concepg¢édo de autonomia e muito mais complexa do que parece.
Abandonando a concepcao tradicional, propde uma concepgdo de autonomia capaz de abarcar
conflitos reais do mundo secularizado e pluralista, no qual os principios de convivéncia sdo
instituidos pela propria sociedade em meio a multiplicidade de interesses legitimos e divergentes,
que devem ser negociados e revistos constantemente. “O principio de respeito da autonomia
implica também o dever prima facie de respeitar todas as concepg¢des de autonomia das varias
comunidades morais como um meio procedural e pacifico de debate” (SCHRAMM, 2004, p. 9).
Assim, se queremos ser coerentes com a proposta de considerar a singularidade (aquela dada a
partir de sua constituicdo), devemos considerar também o conceito de autonomia de que se serve
a pessoa, e a partir do qual ela seja, em sua concepcao, dona de suas acOes, pois é esta também

sua circunstancia.
se aceitamos a constatacdo de que num mundo secular e pluralista existem vérias
comunidades legitimas de estranhos morais (como propde Engelhardt) ndo podemos
razoavelmente saber o que é o melhor para um individuo de uma outra comunidade moral,
pois somente este esta, em principio, na melhor condi¢do de saber e decidir o que é o
melhor para ele (SCHRAMM, 2004, p. 10).

Falando especificamente do seu método de leitura, uma diferente constituicéo fisica néo
implicaria mudangas na metodologia clinico-filosofica. Para a melhor compreenséo de nossa tese,
levantemos uma hipdtese de leitura metodoldgica, frente a essa nova antropologia, estabelecendo
analogia com a pratica atual. Para tanto, pensemos na Categoria Lugar. Ha pessoas que se
relacionam com oculos, proteses, perucas, brincos e outros objetos externos como se fossem
constituintes de si originalmente. A auséncia desses objetos pode fazer a pessoa sentir-se em
débito com sua prépria identidade. A leitura de Merleau-Ponty indica a possibilidade dessa
relacdo intima falando, por exemplo, do cego e sua bengala. Por vezes, o tipo de relacdo que se
estabelece é de dependéncia, extensdo, complementaridade. Ndo de modo invasivo, mas
constituinte de seu ser. Por outro lado, ha pessoas para as quais a relagdo com o proprio corpo €
de estranheza; sentem-se ndo pertencentes ao seu préprio corpo; sentem que 0 corpo é
insuficiente, limitado, indigno. Ora, a quais dessas pessoas cabe o titulo de ciborgue segundo a

categoria Lugar? Provavelmente a nenhuma delas e a todas elas. Tudo depende dos pré-juizos do



partilhante, de suas concepcBes. Pré-juizos. Seriam eles programacfes? Se o humano tem
fundado sua superioridade aos “ciborgues”, androides e robds no fato de sermos autonomos
(capazes de deliberar livre de condicionamentos), entdo, é preciso rever uma série de construcoes
sociais e acOes a partir dai elaborados.

Poderiamos também, a partir da categoria Relagdo, pensar a respeito das relacdes que a
pessoa (humana, ou ndo) mantem com outras pessoas. Mas também a relacédo estabelecida com o
filésofo clinico. A qualidade dessa relagdo certamente sera dada pela propria intersecdo. Martin
Buber fundamenta essa possibilidade ao falar de dois tipos de relacdo: uma denominada Eu-Tu e
outra denominada Eu-1sso. Na relacdo Eu-Isso ha o estranhamento comum ao sentimento dado
em sua concepgdo de coletividade, avesso a reciprocidade. Ja a relacdo Eu-Tu, caracteriza-se pela
capacidade de colocar-se no lugar do outro — dada na concep¢do de comunidade. Assim, é
possivel estabelecer intersecGes de diferentes qualidades entre as mesmas pessoas, ou ainda de
estabelecer intersegdes reciprocas com objetos e animais.

Ora, ndo é preciso ser um ciborgue ou um androide na concepcdo mais popular para que
se considere outrem como objeto. A l6gica de nosso percurso indica que o contrario também é
verdadeiro. Depende da representacdo de mundo de quem Ié a situacdo; depende de como o
mundo parece, e de varios elementos que revelam a singularidade. A intersecdo estabelecida entre
filésofo clinico e partilhante € requisito necessario a clinica, mas nao se trata de técnica. Depende
das partes envolvidas.

E vasta a gama de possibilidades de elencar Categorias, Topicos e Submodos que se
aplicariam aos ciborgues tanto quanto aos “humanos”, sem dificuldades, de modo que resta-nos
concluir que se a classificacdo ciborgueana do partilhante impossibilitar a clinica filoséfica, isto
se devera pela qualidade da interse¢do entre fildsofo clinico e partilhante — assim como tem sido
na dinamica da clinica-filosofica desde sua proposta primeira.

Nossa intencdo nesse texto foi demonstrar como a Filosofia Clinica é indiferente a
constituicdo da pessoa — humana ou ciborgueana —, pois, seu acompanhamento sempre parte da
investigacdo de uma constituicdo singular, seja ela qual for. Ao mesmo tempo apontamos a
pertinéncia do conceito de ciborgue proposto por Andy Clark como uma possivel fundamentagdo
a possibilidade de considerar a configuracdo humana também como ciborgueana, de acordo com

a necessidade do partilhante.
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