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CAPITULO 1

HEGEL, TEXAS: TEMAS DE FILOSOFIA
E SOCIOLOGIA DA TECNICA

1. A tecnologia como extensdo do ser humano

A ideia de que os artefactos técnicos representam extensdes (projeccoes,
amplificagdes) do ser humano e, o que nio é o menos, do corpo humano (os
sentidos, 0s membros, 0 sistema nervoso, etc.) tornou-se um fopos do pen-
samento moderno. Aquilo a que poderiamos chamar a teoria prostética da
tecnologia foi formulada numa variedade de textos, entre 1860 e 1870, e
aparece também, em versdes parciais, no marxismo cldssico, nas populari-
zacdes da teoria evolucionista de Darwin e na psicanélise freudiana. A pri-
meira exposicdo sistemdtica desta perspectiva foi apresentada num tratado
sobre a filosofia da tecnologia, publicado em 1877 por Ernst Kapp (1808-
-1896)!. O nosso autor, como Jovem Hegeliano que era, partilhou um meio
intelectual muito semelhante ao do marxismo cldssico. For¢ado ao exilio po-
litico pela derrota dos levantamentos liberais e democréticos alemies de
1848-1849, estabeleceu-se numa coldnia alema do Texas, onde teve uma vi-
da activa como agricultor, inventor, hidroterapista e estudioso. Ao regressar
a Alemanha, quase vinte anos mais tarde, absorveu as ideias evolucionistas,
tal como elaboradas pelos divulgadores alemaes de Darwin, e as doutrinas
do inconsciente que modelaram o clima filoséfico e estético do mundo de
lingua alema desde o fim do século XVIII (Ellenberger 1970).

Enquanto hegeliano, v€ a histéria humana como a objectivacdo da essén-
cia humana. Como hegeliano de esquerda, considera que esta objectivacdo
deriva, n@o do espirito mas do ser humano corporizado. Tal como Feuerbach
tinha visto na antropologia a chave para a teologia, Kapp vé-a como chave
para o entendimento da histéria da tecnologia. Formulou, assim, uma teoria
antropoldgica da tecnologia. A locuglo central explicativa desta antropolo-
gia da tecnologia € “projec¢do organica” (Organprojektion). Deste modo, as
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ferramentas primitivas sdo facilmente vistas como projeccdes de partes do
corpo humano e sobretudo da mao humana, cuja versatilidade e maleabili-
dade a entronizam como parte mais tecnogénica do corpo (por exemplo, as
maos em concha teriam gerado a classe dos implementos contentores € o
punho cerrado seria o andlogo dos martelos e de muitas espécies de armas).
Os sentidos humanos da vista e do ouvido forneceriam os modelos para ins-
trumentos Opticos e acusticos, respectivamente. Eventualmente, a estrutura
interna do corpo humano facultaria o modelo inconsciente de outros arte-
factos técnicos. Mesmo as invengdes recentes do tempo de Kapp sdo postas
em correspondéncia analdgica com as estruturas interiores do corpo huma-
no: os cabos do telégrafo eléctrico sdo comparados aos nervos e os
caminhos-de-ferro ao aparelho circulatério. Nestas dltimas analogias, o nos-
so autor estava longe de representar uma excepg¢do, dado que comparagdes
semelhantes foram formuladas por muitos observadores seus contempora-
neos. O que parece mais for¢cado na obra de Kapp ¢ a tentativa de formular
uma teoria da tecnologia, exaustiva e unitdria, de tipo estritamente antropo-
céntrico e antropomorfico, em que cada estado e cada estddio da tecnologia
¢é posto em correspondéncia com uma fase da espécie humana.

Todavia, se Kapp desenvolve uma teoria antropoldgica da tecnologia, ela-
bora também, no mesmo passo, uma teoria tecnoldgica da antropologia. O
inconsciente produz externalizagdes técnicas variegadas, projectando vérios
tracos e fases do ser humano. Uma vez produzidos, os artefactos técnicos fa-
cultam os meios indispensdveis através dos quais os seres humanos podem
alcancar o conhecimento de si proprio.

A auto-compreensdo da natureza humana ndo pode ser atingida através da
introspecc¢do ou através do estudo do comportamento humano como tal, mas
por meio do estudo dos produtos do trabalho humano, sobretudo dos arte-
factos técnicos. Cada artefacto, cada objecto tecnolégico fornece, por assim
dizer, um procedimento de descoberta para uma fase da natureza humana e
para a composi¢do dos nossos espiritos e corpos. Isto explicaria porque é
que as metaforas tecnoldgicas tém sido tdo cruciais, em todas as épocas do
pensamento, para a nossa auto-interpretacido. Kapp, contudo, ndo considera
sistematicamente a maneira como estes modelos tecnomérficos da natureza
humana sio reificados como se nao tivessem sido, de facto, resultantes de
projecgdes organicas inconscientes. Na visdo de Kapp o homem pré-
-tecnoldgico era um homo absconditus?, radicalmente desprovido de auto-
-conhecimento e de auto-consciéncia. Mercé da incessante criacao de arte-
factos técnicos, mais fases do ser humano tornam-se progressivamente
acessiveis a consciéncia, até que os poderes, capacidades e faculdades mais
ocultos do Homem lhe sdo gradualmente desvendados através da considera-
¢do das suas proprias obras. Assim, é o estudo dos produtos da ac¢do hu-
mana, especialmente na forma estdvel de objectos tecnoldgicos, que melhor
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revela os poderes do Homem a mente humana (uma antecipagdo de teses se-
melhantes de Popper relativas ao Mundo Trés, o mundo dos produtos da
ideacdo humana, embora Kapp isole os instrumentos como a mais impor-
tante categoria das obras humanas, para o progresso da auto-consciéncia ou
auto-conhecimento dos homens). Na antropodiceia de Kapp, o desdobrar de
possibilidades tecnoldgicas poderia eventualmente produzir a condi¢do do
homo manifestus, o ser humano totalmente auto-consciente, embora nao se-
ja muito claro se Kapp o concebe como sendo, de facto, um estddio final ou
simplesmente um ideal regulador.

Kapp nao discute sistematicamente obstaculos sociais ou epistémicos, nem
ao estadio tecnologicamente maximo do homo manifestus, nem ao adequado
reconhecimento de que o mundo tecnoldgico consiste apenas em projeccdes
do nosso ser (aquilo a que McLuhan chamou “a atitude narcisica de contem-
plar as extensdes dos nossos corpos como existindo /d fora e realmente inde-
pendentes de nés”, [1964: 68; sublinhado no original]). Por outras palavras,
Kapp ndo dispde de uma teoria da alienac@o tecnoldgica, talvez porque veja
a tecnologia como uma forca exclusivamente desalienante. A énfase metafi-
sica na passagem do inconsciente ao consciente por via da externalizacao téc-
nica oferece-lhe uma espécie de garantia cosmica de que o crescimento da
tecnologia serd, pari passu, o crescimento da auto-consciéncia humana.

A énfase feuerbachiana no corpo, ou melhor, no ser humano corporizado,
situa até certo ponto a sua aproximagdo como uma forma do que poderia-
mos chamar “somatismo tecnolégico”. Porque a presuncdo da unidade, in-
tegridade, profundidade e, sobretudo, prioridade, ontolégicas do ser huma-
no corporizado — em suma, da prioridade ontoldgica do organico sobre o
mecanico € posta em risco pelas biotecnologias contemporaneas e pelo im-
pulso para a mecanizagdo da vida organica. Enquanto para Kapp o ser hu-
mano mergulhava as suas raizes nas profundezas do inconsciente, para a tec-
nociéncia contemporanea as profundezas do inconsciente nio existem, mas
apenas os sistemas de processamento de informacdo sob uma forma ou ou-
tra. Nesta perspectiva, a tecnologia € a chave para a antropologia, mas a an-
tropologia ndo tem prioridade ontoldgica. O “somatismo tecnoldgico” ja
ndo passa sem ser questionado e uma configura¢do mais saliente nas teorias
tecnoldgicas de hoje € quase o seu reverso — o “gnosticismo tecnoldgico”,
que discutiremos na sec¢do seguinte3.

2. O gnosticismo tecnoldgico
As correntes e tendéncias recentes numa variedade de dreas tecnoldgicas,

bem como as prolépticas pretensdes e profecias de destacados estudiosos em
campos tais como a genética, a engenharia bioldgica e a inteligéncia artifi-
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cial, sustentam a tese de que estamos actualmente a enfrentar um sindroma
cultural a que Victor Ferkiss (1980) chamou “gnosticismo tecnoldgico”
(mas que poderia igualmente chamar-se “gnosticismo técnico-cientifico”,
dada a interpenetra¢do da investigacdo cientifica e da invencdo técnica. De
facto, os advogados maiores destes projectos t€m sido trabalhadores identi-
ficados primariamente como “cientistas” e ndo como “tecndélogos”). A ex-
pressdo “gnosticismo tecnoldgico” pode parecer contraditéria dado que o
gnosticismo € usualmente entendido como envolvendo horror ao organico,
repugnancia pelo corpo, aversdo pelo natural — certamente pela natura na-
turata, pelos seres naturais na sua manifesta bruteza, se ndo mesmo pelos
poderes ocultos, pldsticos, da natura naturans — e um pathos metafisico%
por via do qual a “viscosidade” das coisas € sentida como radicalmente ini-
miga do espirito. A tecnologia implica manipulacdo do mundo material e,
por ai, aparece como inerentemente contragnostica. Todavia, pela expressao
superficialmente paradoxal “gnosticismo tecnoldgico” quer-se significar o
casamento das realizagdes, projectos e aspiracdes tecnoldgicos com os so-
nhos caracteristicamente gnésticos de se transcender radicalmente a condi-
¢do humana (e ndo simplesmente de a melhorar e habilitar os seres humanos
a triunfarem sobre for¢as naturais hostis). Ultrapassar os parametros basicos
da condi¢do humana — a sua finitude, contingéncia, mortalidade, corpora-
lidade, animalidade, limitacdo existencial — aparece como um mébil e até
como uma das legitimagdes da tecnoci€ncia contemporanea, pelo menos em
algumas dreas. E indubitével que expressdes hiperbélicas, tais como a “abo-
licao” ou “aniquilamento” do espago e do tempo (por exemplo) tém circu-
lado pelo menos a partir de 1840, quando a invenc¢do do telégrafo eléctrico
evocou uma “retdrica do tecnolégico sublime” (Marx 1964), e tém sido rei-
teradas em relagdo a muitos desenvolvimentos subsequentes das tecnologias
dos transportes e comunica¢des. Tornaram-se lugares-comuns do discurso
relativo aos meios de comunicag@o electrénicos e as tecnologias da infor-
magcao. A “retdrica do electrénico sublime” (Carey 1989) é uma variacdo ac-
tual e particularmente luxuriante sobre um tema mais vasto e pode sem du-
vida ser parcialmente aceite como hipérbole jornalistica devido ao
crescimento da telemadtica (a interligac@o entre sistemas computorizados e
telecomunicagdes). Permite o entrever fugaz de computopias, nas quais o
mundo material e o correspondente mundo da experiéncia sensorial sdao
crescentemente substituidos pelo processamento de informacdo (com um es-
tatuto ontoldgico diferente e superior, mais préximo do espirito do que da
matéria e da energia, na visdo cldssica do Mundo).

Filésofos da tecnologia, de Bergson (1907) a Gehlen (1980), sublinharam
que o impulso maior da tecnologia humana envolvia a manipulag@o do inor-
ganico pelo organico (tal como representada pelo homo faber) e pressupu-
nha que o mundo organico permaneceria essencialmente opaco ao entendi-
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mento analitico-redutivo, retendo a sua integridade ontoldgica face ao im-
pulso tecnoldgico da nossa espécie (excepto quanto a intervengdes tecnold-
gicas limitadas, tais como aquelas cujas realiza¢cdes Darwin ja tinha ponde-
rado enquanto desenvolvia a teoria da seleccdo natural). Esta teoria da
tecnologia ja ndo € sustentdvel, dado que a manipula¢do do mundo orgéni-
co para induzir transformagdes nos mundos tanto organico como inorganico
tem sido uma 4rea maior de crescimento nos tltimos decénios. Enquanto pa-
ra Bergson o impulso tecnolégico (o que se poderia chamar élan technique)
da nossa espécie continuava a “tecnologia natural” dos organismos vivos
geralmente por outros meios (“‘exosomadticos” na terminologia do biofisico
A.J. Lotka) e permaneceria dentro do horizonte do élan vital, as perspecti-
vas actuais da engenharia bioldgica indicam uma inflexdo maior na evolu-
¢ao das tecnologias humanas, precisamente num sentido gnosticizante. A fa-
bricacdo de formas de vida artificiais (para um largo espectro de fins
utilitdrios, mas também com a aspirag@o subjacente de produzir organismos
mais perfeitos) num contexto planetdrio no qual as espécies bioldgicas estdo
longe de se encontrar exaustivamente catalogadas, e em que, de facto, estdo
a desaparecer a um ritmo cada vez mais acelerado, com uma crescente e ir-
repardvel perda de biodiversidade (maior do que a das ecocatdstrofes natu-
rais), ¢ um dos paradoxos da nossa situacdo contemporinea. O sentimento
que nos apresentava o mundo dos organismos vivos como um dado adquiri-
do basico foi radicalmente derrubado pela perspectiva da transformacgao in-
definida das fronteiras naturais das espécies bioldgicas e de uma extraordi-
ndria aceleracdo dos processos de mudanca genética e somdtica (veja-se,
e.g., Rifkin 1983): a temporalidade tecnoldgica da bioengenharia substitui o
passo lento caracteristico do quadro temporal da evolucdo bioldgica, por via
da intervencdo directa em genomas (e independentemente das mudangas em
larga escala, causadas de maneira indirecta e frequentemente ndo-
-intencionada, nos habitats e biomassa, pelo crescimento técnico-econd-
mico). Os lamentos ocasionados pela destrui¢cdo de habitats e espécies natu-
rais sdo frequentemente afastados pela assercdo de que a tecnologia pode
fabricar substitutos exactos para toda e qualquer espécie “natural” que se ve-
nha a perder. Esta posicdo é defendida ndo sé por autoridades tecnocientifi-
cas mas também por economistas de relevo, cuja teodiceia do crescimento
econdmico se apoia constantemente na “faldcia da substituibilidade infini-
ta” (Daly 1977) e, em ultimo recurso, no argumento de que ha gente que
realmente gosta de drvores de plastico. Considere-se também a perspectiva
seriamente encarada por investigadores de renome no campo da inteligéncia
artificial (IA) — pelo menos, pelos advogados do chamado “programa for-
te da IA” — de que dentro dos préximos quarenta anos “nds” estaremos em
condicdes de substituir os nossos cérebros pensantes (que ndo passam de
“computadores de carne”) por mentes sem cérebros, substituindo o nosso
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