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RESUMO:

A recepcao favoravel da filosofia de Heidegger no pés-guerra decorre de sua afinidade com o processo de secularizagdo
da cultura ocidental, especialmente ao tematizar a morte como estrutura ontolégica da existéncia, desvinculada das
promessas de transcendéncia religiosa. Essa concepgao ressoou entre intelectuais que, diante do declinio da autoridade
religiosa, passaram a compreender a finitude humana sob a perspectiva do nada. Em contraste, Hegel interpreta a
morte ndo como expressio de uma finitude ontolégica, mas como momento necessario da dialética da vida do espirito,
em que a finitude é superada na totalidade do Absoluto. Assim, enquanto Heidegger vincula a experiéncia da morte
ao horizonte existencial do ser-no-mundo, Hegel a insere no movimento especulativo em que vida e morte se revelam
como momentos complementares da autoconstitui¢do da Ideia. O artigo propde, nesse sentido, problematizar as
pretensdes ontolégicas da filosofia heideggeriana e confronta-las com a reflexdo hegeliana sobre o dasein e a morte.
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DASEIN IS SPIRIT IN THE WORLD: REFLECTIONS ON DEATH IN
HEIDEGGER AND HEGEL

ABSTRACT:

The favorable reception of Heidegger's philosophy in the postwar period stems from its affinity with the
secularization of Western culture, especially in its thematization of death as an ontological structure of existence,
detached from the promises of religious transcendence. This conception resonated with intellectuals who, faced with
the decline of religious authority, began to understand human finitude from the perspective of nothingness. In
contrast, Hegel interprets death not as an expression of an ontological finitude, but as a necessary moment in the
dialectic of the life of the spirit, in which finitude is overcome in the totality of the Absolute. Thus, while Heidegger
links the experience of death to the existential horizon of being-in-the-world, Hegel inserts it into the speculative
movement in which life and death reveal themselves as complementary moments in the self-constitution of the Idea.
This article proposes, in this sense, to problematize the ontological pretensions of Heideggerian philosophy and
confront them with Hegel's reflection on Dasein and death.
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Ha diversos motivos que justificam conceber Martin Heidegger como o mais importante
filésofo do século XX. O fator mais relevante para isso consiste em sua influéncia decisiva no
desenvolvimento do pés-estruturalismo francés, desde as décadas de 50 e 60 do século XX. Para
entendermos a importancia de Heidegger como figura filoséfica central para as pesquisas pés-
estruturalistas, basta destacar nomes como Michel Foucault, Giles Deleuze, Jacques Derrida e
Jean-Francois Lyotard como pensadores grandemente influenciados pelo dasein. Na medida em
que o cenario académico atual é em grande parte ocupado por reflexdes relacionadas ao tema da
diferenca, em estudos feministas, pés-colonialistas, antirracistas e antifascistas, que repercutem a
primeira geracao de pensadores poés-estruturalistas, é importante destacar a centralidade da
imanéncia do ser-no-mundo para tais pesquisas. A obra de Heidegger constituiu-se como a mais
vigorosa e original reflexao filoséfica voltada para a superacao dos temas metafisicos derivados
da concepcao aristotélica da ontologia como filosofia primeira, do cogito cartesiano como
substancia espiritual, e do Espirito Absoluto hegeliano como reconciliacdo entre histéria e
natureza. Sua critica declaradamente antimetafisica esteve perfeitamente sintonizada com as
tendéncias fortemente secularizadoras demandadas pelo contexto histérico pés-guerra que
moldou o pés-estruturalismo. Se, conforme a definicao de Michael Peters (2000, p. 31), aos
pensadores franceses ja citados era comum a rejeigao radical das matrizes universalistas de sujeito,
razdo, cultura e progresso herdadas da tradicao metafisica, foi a simultaneidade heideggeriana
entre ser ¢ mundo que desempenhou a mais decisiva influéncia para as reflexdes sobre a
centralidade da diferenca.

Por outro lado, ao longo da histéria da filosofia ocidental, nenhum pensamento estabeleceu
raizes tao profundas em seu proprio tempo histérico quanto a filosofia de Heidegger. Os mesmos
fatores que tornaram suas reflexdes extremamente bem sucedidas, em especial no tocante aos
pensadores poés-estruturalistas, sdo ao mesmo tempo os aspectos que permitem questionar suas
pretensdes ontologicas. Embora Heidegger tenha promovido uma critica vigorosa aos
fundamentos ontolégicos da ciéncia moderna e a racionalidade técnico-instrumental que
consolidou a primazia da técnica nas sociedades industriais, sua recepcao amplamente favoravel
no meio intelectual do pés-guerra também pode ser atribuida a consonancia de sua filosofia com
as transformacdes culturais advindas do processo histérico de seculariza¢ao da cultura ocidental.
A dessacralizacdo do mundo, desencadeada pela Revolucao Cientifica nos séculos XVI e XVII,
fomentou formas de racionaliza¢iao e normatizac¢ao da vida que minaram as crencas tradicionais
na imortalidade da alma. Nesse contexto, a filosofia heideggeriana encontrou ressonancia entre
intelectuais burgueses que, diante do declinio da autoridade religiosa, passaram a conceber a
morte sob a perspectiva radical do nada, abandonando a esperancga de transcendéncia que antes
fundamentava as promessas escatolégicas da tradicao. Em outros termos, ainda que Heidegger
nao reduza a morte a um mero limite cronolégico ou a um evento terminal no tempo, sua
compreensdao da morte como estrutura ontolégica da existéncia, enquanto possibilidade mais
propria do dasein, revela-se profundamente entrelacada com o processo de secularizacao
desencadeado pela ciéncia moderna. O presente artigo tem como objetivo problematizar as
pretensdes ontolégicas da filosofia de Heidegger, em especial no tocante a relagao intrinseca entre
ser e mundo, e em seguida confronta-las com as reflexdes de Hegel sobre o dasein e a morte.

Heidegger: a substincia € a existéncia

A ruptura estabelecida por Heidegger em relagdo a metafisica é adequadamente
sintetizada em uma proposi¢do de grande importancia na primeira parte de Ser e Tempo: “a

‘substdancia’ do homem é a existéncia, e ndo o espirito enquanto sintese de corpo e alma” (2015, p.
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173). Nessa passagem, o primeiro elemento a ser destacado consiste no arcaismo atribuido ao
conceito metafisico de substancia, que deixa de ser pensado como estrutura necessaria do ser,
passivel de ser diretamente intuida pelo intelecto, passando a se identificar com a existéncia
mundana que é prépria ao ser humano. Afirmar que a “substancia” do homem é a existéncia,
implica desconectar o “ser” do homem da filosofia primeira de Aristételes, que considerava a
metafisica como ciéncia daquilo que esta além da experiéncia, e identificava o conhecimento
metafisico como teologia, isto é, como estudo do ser mais elevado e perfeito que origina e
condiciona todos os seres existentes. Para o filésofo alemao, enquanto todas as coisas e objetos
sdo, por estarem dadas e disponiveis no mundo, somente o ser humano existe, na medida em que
apenas o homem ¢é capaz de indagar o significado de ser e de projetar possibilidades e
responsabilidades, vale dizer, enfrentar desafios, e realizar escolhas que lhe permitem projetar sua
existéncia. Portanto, a substancia do homem nao é uma estrutura fixa, imével e aprioristica do
ser, mas sim uma abertura temporal que em si mesma ¢é inseparavel de sua existéncia no mundo.

A mundanidade do humano é o traco fundamental da existéncia, entendendo-se “mundo”
nao como a totalidade das coisas materiais, nem em sentido ontolégico, como estrutura
substancial de todos os seres e coisas, mas sim como horizonte de significados que emerge da
relacdo entre coisas, pessoas, contextos cotidianos e projetos existenciais. Nesse sentido, o mundo
¢ sempre preexistente em relagdo ao nivel ontico da existéncia, relativo as caracteristicas e
propriedades de entidades especificas (uma pedra, um objeto, um animal ou um ser humano
singular), e também ao nivel ontolégico da existéncia, relativo a estrutura fundamental que torna
possivel que dado objeto, animal ou ser humano seja aquilo que é. Heidegger esclarece com
precisdo o descolamento do mundo frente ao reducionismo éntico e ontolégico: “Nem um retrato
ontico dos entes intramundanos e nem a interpretagdo ontologica do ser desses entes alcancariam, como
tais, o fenomeno do ‘mundo’. Em ambas as vias de acesso para o ser ‘objetivo’ ja se ‘pressupoe’, e
de muitas maneiras, o ‘mundo’.” (2015, p. 111). A descri¢ao fenomenolégica do mundo proposta
pelo filésofo implica considerar todos os entes (uma pedra, um artefato qualquer, um ser humano
singular, e inclusive Deus) como seres intramundanos, aos quais o mundo é um horizonte 6ntico
e ontolégico preexistente. A preexisténcia fenomenolégica do mundo torna possivel entender a
segunda parte da passagem de Ser e Tempo ha pouco citada, pois o conceito hilomérfico e
aristotélico do ser humano como substancia que é “sintese de corpo e alma”, em si mesmo, ja
pressupde a anterioridade irredutivel de um mundo no qual o ser pensa a si mesmo. A centralidade
da existéncia no mundo permite entender a critica do filé6sofo ao “esquecimento do ser” pela
metafisica tradicional, que teria subsumido toda a compreensao filoséfica a uma estrutura
ontoteolégica, cuja superacdo é justamente o projeto de Ser e Tempo. O esquecimento do ser deve
ser entendido como busca de estabilizacado do conhecimento acerca do que é o ser em categorias
fixas, ideais e ontoteoldgicas que ofuscam a anterioridade do mundo.

O dasein

Se a substancia do homem ¢é a existéncia, e se a existéncia implica a liberdade humana de
viver de acordo com uma transcendéncia de natureza nao metafisica, vale dizer, que se realiza no
interior da prépria existéncia, e institui o mundo como projeto das a¢des e comportamentos do
ser humano, isso significa que o ser humano é ser-no-mundo, pois existe permanentemente em
uma relacdo de abertura para o futuro. Em outras palavras, “o homem, portanto, nao é
espectador do grande teatro do mundo: o homem estd no mundo, envolvido nele e em suas
peripécias. E, transformando o mundo, ele forma e se transforma a si mesmo” (Reale e Antiseri,

1990, p. 584). Ora, se o ser humano ndo é um sujeito metafisico dotado de espirito, pois sua
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substancia é a existéncia, isso significa que a compreensao originaria do ser deve ser desvinculada
das verdades imutaveis da metafisica, para ser lancada em uma relacao de inseparabilidade com
o mundo em que a existéncia se realiza. Entao, se o ser é ser-no-mundo, ele é dasein: “o ser-ai, o
dasein, imerso em sua existéncia, ¢ um ser-no-mundo [ In-der- Welt-sein|, que se encontra sempre
situado num contexto de vivéncia no mundo, e ndo esta simplesmente langado num espaco apenas
delimitado fisica ou naturalmente. O conceito de ser-no-mundo é uma estrutura ontolégica
fundamental do ser-ai, que indica a inseparabilidade do homem e do mundo e igualmente do
mundo em relacdo ao homem” (Werle, 2003, p. 101).

O conceito de dasein representa ndo apenas um empreendimento filoséfico de ruptura com
os tragos de idealidade e infinitude construidos pela metafisica ocidental para caracterizar o ser,
mas também um antidoto contra todas as formas de coisificacdo que afetam a existéncia humana:
“o0 ser-ai nao é nunca uma simples pre-senga, ja que ele é precisamente aquele ente para o qual as
coisas estdo presentes” (Reale e Antiseri, 1990, p. 583). A existéncia do dasein pressupde um
entrelacamento indissolivel entre ser humano e mundo, de tal maneira que ser-no-mundo
equivale ao encontro com o outro na imanéncia do mundo, e ndo no isolamento metafisico. Sua
inser¢ao em contextos relacionais e temporais designa um modo de existéncia livre, intersubjetivo,
consciente de sua finitude e voltado para o futuro. Por esse motivo, a reflexao filosofica de
Heidegger inaugura o dasein como fundamento ontolégico, em substitui¢do as diversas
construcdes metafisicas que tratavam o mundo como esfera contemplativa por parte de um sujeito
cognoscente dotado de espirito. O ser humano nio é uma monada espiritual isolada do mundo,
mas sim um ser-no-mundo existencialmente livre e aberto para a transformacao das coisas, de si
mesmo e dos outros. Ao deslocar o fundamento ontolégico desde a primazia da substancialidade
metafisica até a unidade indissoltavel entre o ser e 0 mundo, Heidegger imprimiu em sua analitica
existencial uma dimensao ética que foi a mola propulsora para a valoriza¢iao da diferenca pelo
movimento pés-estruturalista:

Segundo a interpreta¢do aqui proposta, a chave para uma possivel leitura ética da
analitica existencial se encontra nesses paragrafos, nos quais Heidegger nos revela o
estranho apelo de uma alteridade que ja habita cada um, e que tem de ser pensada como
a condi¢do ontolégica do reconhecimento de si e do outro enquanto singularidade
irredutivel, isto é, como alteridade. A andlise dessas sutis articulacdes conceituais de Ser
e tempo nos da a compreender que Heidegger ndo se limitou a transpor o abismo moderno
entre o eu e o outro, ao pensar a indissociabilidade de ambos no mundo comum
compartilhado nas ocupagdes cotidianas e na prépria linguagem. Heidegger deu um passo
tedrico ainda maior, pois pensou a possibilidade do reconhecimento ético do outro a partir
do reconhecimento da condi¢do ontolégica de que ja trazemos o outro em nés
mesmos.(Duarte, 2002, p. 3).

Se “existéncia” implica abertura, liberdade e responsabilidade com as coisas e com os
outros, ser-no-mundo implica uma relacao aberta e engajada com a existéncia, que tanto pode se
manifestar pelo cuidar dos outros, considerado como estrutura de uma coexisténcia auténtica,
como também pode se manifestar pela indiferenca e frieza que se recusa a assumir a dimensao
ética da esfera do cuidado, configurando uma forma inauténtica de interacdo. A existéncia
inauténtica, que se constitui como o grande desafio existencial a ser enfrentado pelo dasein,
encerra o ser humano em uma esfera instrumental de manipulacdo de objetos e das préprias
pessoas, constituindo a vida como uma sucessdo de processos de coisificagdo do outro. Nela
prevalecem o anonimato, a impessoalidade das convengdes sociais, e as relacdes de arbitrio e
tutela. A responsabilidade genuina pela prépria existéncia e o engajamento no mundo por meio
do cuidado na relagdo com o outro, dao lugar a vivéncias cotidianas envolvidas pela
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impessoalidade e pelo anonimato. Heidegger caracteriza a existéncia inauténtica como
coisificagdo: “uma vez que neste concentrar-se no mundo salta-se por cima do préprio fendmeno
do mundo, em seu lugar aparece o que é simplesmente dado dentro do mundo: as coisas. O ser dos
entes em sua copresenc¢a é entao compreendido como ser simplesmente dado.” (2015, p. 187).

Heidegger, a angustia e a morte

A ontoteologia metafisica é criticada por Heidegger em virtude de suas fortes inclinacdes
de desmundanizacdo do ser. Nesse sentido, na medida em que o dasein pressupoe a relacao
indissociavel entre o ser e 0 mundo, uma existéncia ontologicamente compativel com esse conceito
somente pode ser aquela em que o individuo se apropria de sua singularidade e estabelece uma
relacdo de cuidado consigo mesmo e com os entes a sua volta. A existéncia inauténtica, pelo
contrario, é marcada pela dejecao, que exprime a queda do ser humano no ambito meramente
ontico, factual e andnimo das coisas mundanas. Porém, se a existéncia equivale a capacidade
humana de livremente constituir projetos no mundo, nas esferas do trabalho, das relagdes pessoais
e das diversas escolhas que o engajamento no mundo oferece, a prépria existéncia inauténtica
conduz o ser humano a se deparar com uma possibilidade inescapavel: a morte. A condic¢ao
irredutivelmente finita da existéncia humana evidencia a nulidade de todos os projetos, pois a
morte “é a impossibilidade de todo projeto, e, com isso, de toda existéncia: com efeito, com a
morte, ndao ha outras possibilidades a escolher nem novos projetos a realizar” (Reale e Antiseri,
1990, p. 586). Heidegger explicita o significado ontolégico da morte: “Enquanto fim da presenca
[dasein], a morte é a possibilidade mats propria, irremissivel, certa e, como tal, indeterminada e
insuperdvel da presen¢a. Enquanto fim da presenca, a morte ¢ e esta em seu ser-para o fim” (2015,
p- 335). A morte, entendida como aniquilacao da existéncia, é uma possibilidade incondicionada
que remete exclusivamente a cada individuo singular, pois, para cada ser humano, a morte é
sempre “a minha morte”. A nulidade de todos os projetos humanos, quando confrontados com a
morte, explicita a finitude da existéncia, e, com ela, o sentimento de angustia perante o contra-
senso dos projetos humanos: “O ser-para-a-morte é, essencialmente, angustia” (Heidegger, 2015,
p- 343). Em sua propriedade de expor o nada como dimensao inteiramente outra em relacao ao
nivel 6ntico da existéncia, a angustia ndo é meramente uma disposi¢ao psicolégica, mas sim
ontolégica: “A angistia ndo é somente um fendémeno psicolégico e dntico, isto é, que se refere
somente a um ente ou a algo dado, e sim ontolégica, pois nos remete a totalidade da existéncia
como ser-no-mundo” (Werle, 2003, pp. 104-105).

Ao ser situado ontologicamente, o conceito de angistia se constitui como a via privilegiada
ao ser, pois o viver para a morte afasta o ser humano de sua existéncia inauténtica, na medida em
que expoe o nada como dimensdo originaria e fundamental da existéncia. A angustia torna
possivel o préprio desvelamento do ser, vale dizer, aquele empreendimento essencialmente
filos6fico que a metafisica buscou acessar mediante o conceito de substancia, pois diante do nada
as determinacdes inauténticas da existéncia desaparecem e o ser se torna finalmente acessivel. Ao
passo que a existéncia inauténtica se limita a temer a morte, e por esse motivo se ocupa apenas
do nivel factual e 6ntico da existéncia, a angustia perante a morte aciona o apelo da consciéncia
que desperta o individuo singular para a existéncia auténtica: “existir autenticamente significa
ter a coragem de olhar de frente a possibilidade do préprio nao-ser, de sentir a angustia do ser-
para-a-morte. A existéncia auténtica, por conseguinte, significa a aceitaciao da prépria finitude”

(Reale e Antiseri, 1990, p. 588).

Heidegger e a secularizacao
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O prestigio de Heidegger, que permite sua qualificacdo como o mais importante filésofo do
século XX, se deve em grande medida ao fato de que sua reflexdo sobre a morte, o tempo e a
angustia, encontrou terreno fértil em ambientes intelectuais fortemente atravessados pela "morte
de Deus" nietzschiana, atmosfera de desamparo ontolégico que ele soube revestir de atmosfera
filoséfica rigorosa. O dasein, seu conceito filoséfico essencial, apareceu como uma resposta
filoséfica convincente em um contexto histérico secularizado, desprovido de garantias metafisicas
ou teoldgicas, e disposto a assumir a contingéncia como elemento nuclear da existéncia. Nesse
sentido, o prestigio intelectual de Heidegger se deve a capacidade de articular filosoficamente o
deslocamento cultural do sentido da vida para o plano da existéncia finita e concreta, e, por esse
motivo, é possivel afirmar que nenhuma outra filosofia do século XX esteve tdo impregnada de
seu mundo e de sua época histérica. Porém, mesmo que Heidegger ndo reduza a morte a um limite
meramente cronolégico ou fisiolégico, sua abordagem da morte como estrutura ontolégica esta
imersa no horizonte historico da secularizacao instaurada pela ciéncia moderna. Desse modo,
embora a finitude biolégica do corpo e a finitude existencial do dasein sejam, do ponto de vista
filoséfico, categorias distintas e ndo intercambiaveis, ambas compartilham a ruptura com a visao
metafisica que postula a continuidade da alma para além da existéncia terrena. A estrutura
ontolégica da morte, tal como concebida por Heidegger, inscreve-se, portanto, em um processo
mais amplo de dessubstancializacdo da alma e de compreensdo da finitude como elemento
constitutivo da existéncia humana, articulando-se com os pressupostos fundamentais de uma
racionalidade secular antagdnica a concepg¢des metafisicas como fundamento dltimo do ser.

A suspensao do ser no nada, vale dizer, a constatagao de que a interpelagao ontolégica do
ser mediante a angustia resulta no nada, somente se tornou possivel no contexto histérico e social
de uma cultura fortemente secularizada, como é o caso das sociedades ocidentais. Sob termos
filoséficos, a propria secularizagao esta fundamentada no realismo empirico adotado pela ciéncia
moderna, ao qual é subjacente uma ontologia material que pressupde ser a matéria a origem de
toda a realidade. Considerando essas mediacdes histéricas e sociais que condicionam a analitica
existencial, ainda que Heidegger questione a concepcao cartesiana da extensao como substancia,
¢ possivel afirmar que a face do nada como resultado da angustia somente se oferece aqueles que
endossam previamente uma suposta ontologia material.

Quando a questao do ser é pensada em significado ontolégico, seu desvelamento indica que
o nada é horizonte de sentido e condicao de possibilidade para a compreensao ontolégica do ser,
contra toda substancializacdo metafisica: “nao podendo jamais ser encontrado como ente, o ser
aparece, em ultima analise, como o inteiramente outro em relacdo ao ente e, por conseguinte,
como o nao-ente, isto é, como o nada” (Bicca, 1997, p. 15). A relacao indissociavel entre o ser e o
nada em Heidegger permite esclarecer porque a experiéncia da angustia deve ser entendida em
sentido ontolégico e nao apenas psicoldgico, pois na anguistia diante da morte o poder de
aniquilamento do nada é explicitado como possibilidade insuperavel: “Ocorre entido do ser nos
oferecer a face do Nada, isto é, de fazer de tal modo que, na angustia, seu resultado, o Nada, nos
advenha como interpelacdo do ser” (Bicca, 1997, p. 15). A revelagao do nada como limite
ontolégico torna possivel compreender a finitude, contingéncia e completa auséncia de
fundamentos absolutos para o ser. Entre ser e nada expoe-se o abismo existencial (4bgrund) como
espago aberto em que o nada se apresenta como vazio fundamental que é a prépria base do ser. A
relacdo indissolivel e ontolégica entre ser e nada transparece na angustia como experiéncia de
dissolucao das certezas cotidianas e abertura para o ser:

Ser-ai [dasein] que dizer: estar suspenso dentro do nada. [...] Se o ser-ai, nas raizes da sua
esséncia, ndo exercesse o ato de transcender, e isto expressamos agora dizendo: se o ser-ai
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nio estivesse suspenso previamente dentro do nada, ele jamais poderia entrar em relacao
com o ente, e, portanto, também néo consigo mesmo. Sem a origindria revela¢iao do nada
nio ha ser-si-mesmo, nem liberdade. [...] O nada é a possibilidade da revelagdo do ente
enquanto tal para o ser-ai humano. O nada nido é um conceito oposto ao ente, mas
pertence originariamente a esséncia mesma (do ser). No ser do ente acontece o nadificar
do nada. [...] O estar suspenso do ser-ai no nada originado pela angustia escondida
transforma o homem no lugar-tenente do nada. Téo finitos somos nés que precisamente
ndo somos capazes de nos colocarmos originariamente diante do nada por decisdo e
vontade préprias. Tao insondavelmente a finitizacao escava as raizes do ser-ai que a mais
genuina e profunda finitude escapa a nossa liberdade. O estar suspenso do ser-ai dentro
do nada originado pela angustia escondida é o ultrapassar do ente em sua totalidade: a
transcendéncia (Heidegger, 2000, pp. 58-60).

Embora Heidegger postule como ontolégica a identificacdo entre o ser e o nada, é forcoso
reconhecer que seu argumento é historicamente situado e somente adquire assentimento em
contextos sociais secularizados, como é o caso da sociedade burguesa que o originou. Embora a
angustia perante a morte tenha adquirido centralidade ontolégica em sua filosofia, ela é um
sentimento universal compartilhado pela totalidade das culturas humanas ao longo da histéria.
Em contextos culturais nao-burgueses, a angustia perante a morte constitui uma experiéncia
metafisica fundamental que é incorporada a rituais de iniciacdo, sendo parte integrante de
processos de amadurecimento emocional e de preparagdo para a vida adulta. O historiador das
religioes Mircea Eliade dedicou-se ao estudo do significado da morte em diversas culturas nao
europeias, nelas evidenciando a interpretacdo da angustia diante do nada como sinénimo de
ignorancia e ilusdo sedimentadas na crenca absurda de que o mundo perecivel e finito possa
representar uma realidade dltima e existencialmente incontornavel. Segundo Eliade, na
perspectiva da tradicao filoséfica e religiosa indiana, a descoberta de que a temporalidade e
finitude origina a dimensao tragica e dolorosa da existéncia compde a dialética da Maia, conceito
sanscrito que designa a dimensao iluséria do mundo fenoménico, cuja superagdo integra uma
conscientiza¢do que é necessaria para a reconcilia¢gdo com o absoluto. O universo intelectual que
é peculiar a sociedade burguesa é o iinico lugar em que a angustia perante a morte nao é enfrentada
por meio de simbolismos e rituais de iniciagao e ressurrei¢ao. Na perspectiva especifica da tradi¢ao
vedanta, “o filésofo indiano ficara perplexo diante das consequéncias que certos filésofos
modernos retiraram dessa descoberta. Porque, depois de ter compreendido a dialética na Maia, o
Indiano esforca-se por se libertar dessas ilusdes, enquanto alguns europeus instalam-se numa visao
pessimista e niilista da existéncia e do mundo” (1957, p. 57). A confrontacao da angustia diante
da morte demanda processos culturais de ressignificacao simbélica que se corporificam em rituais
de morte iniciadtica:

Para os ndo-europeus a Morte ndo é nem definitiva, nem absurda; pelo contrario, a
angustia provocada pela iminéncia da Morte é j4 uma promessa de ressurreigio, revela o
pressentimento de um renascimento noutro modo de existir, e é este que transcende a
Morte. Recolocada na perspectiva das sociedades primitivas, a angustia do mundo
moderno pode ser comparavel com a da morte inicidtica; vista na perspectiva indiana, ela
é semelhante ao momento dialéctico da descoberta da Maya. Mas, como diziamos atris,
tanto para as culturas arcaicas e «primitivas» como para a india, esta angastia ndo
constitui uma situagdo em que possamos instalar-nos; é-nos indispensavel enquanto
experiéncia iniciatica, enquanto rito de passagem. Mas em mais nenhuma cultura para
além da nossa nos podemos deter no meio de um rito de passagem e instalarmo-nos numa
situagdo aparentemente sem saida. Porque esta consiste justamente em terminar o rito de
passagem e resolver a crise desembocando num nivel superior, tomando consciéncia de

um novo modo de existir (1957, p.p. 60-61).
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A abordagem de Eliade acerca do encaminhamento ritual da angustia perante a morte por
parte das culturas nio europeias diferencia-se de grande parte das pesquisas sobre o tema por sua
capacidade de acolher o olhar cultural do Outro no mesmo patamar de validade habitualmente
atribuido aos pensamentos e atitudes préoprios a cultura burguesa. Dado o contraste frente a
pesquisa etnolégica de Eliade, uma vez que, na concepcao de Heidegger, o dasein esta
ontologicamente suspenso no nada, torna-se filosoficamente legitimo indagar como é possivel que
a experiéncia da angistia conduza o individuo a plena aceitac¢ao da finitude, de modo a assumir
uma existéncia auténtica, voltada para projetos livres, conscientes e genuinos? A prépria relacao
estabelecida por Heidegger entre enfrentamento da angustia e existéncia auténtica ndo pode
contar com qualquer fundamento ontolégico em sentido metafisico. A vivéncia da angistia pelo
ser humano pressupoe o abismo, vazio fundamental que representa a tensao irredutivel entre ser
e nada. Uma vez que a angustia existencial revela que o dasein esta ontologicamente suspenso no
nada, impossibilitado de acessar valores metafisicamente fundados, a tinica perspectiva filoséfica
compativel com a finitude irredutivel é o niilismo, vale dizer, a rejei¢do prévia de fundamentos
valorativos absolutos.

Hegel e 0o mundo

Na concepcao de Heidegger, o dasein nao deve ser entendido como uma consciéncia que se
relaciona com objetos exteriores, pois sua existéncia pressupde uma unidade ontologicamente
primaria com o mundo. O mundo é campo estruturante da existéncia, isto é, o lugar em que se
dao todas as relagdes praticas, simbdlicas e existenciais que sao a propria condic¢ao de possibilidade
da existéncia. Essa relacao indissociavel entre ser e mundo ndo é uma novidade filos6fica peculiar
a analitica existencial de Heidegger, na medida em que, ja na fenomenologia do espirito de Hegel,
o mundo natural e histérico é uma estrutura racional em que se desenvolve o Espirito absoluto.
A fenomenologia do espirito é a histéria concreta de desenvolvimento das experiéncias da
consciéncia, e a0 mesmo tempo, a propria obra de Hegel s6 pode ser concebida como momento de
autodescoberta espiritual. Por esse motivo, é possivel afirmar que seus conceitos filoséficos nao
sao construcdes arbitrarias, sendo capazes de demonstrar sua validade interna, pois a razao a
partir da qual sao formulados é uma estrutura autoconstituida e autoconsciente, teleologicamente
orientada e voltada para a realiza¢do do Espirito Absoluto. A fenomenologia do espirito é o estudo
das experiéncias da consciéncia, e ao mesmo tempo, é a totalidade mundana na qual a consciéncia
estd engajada historicamente em seu processo teleolégico de desenvolvimento. Na perspectiva
hegeliana, o dasein nao deve ser concebido apenas como ser-no-mundo demarcado por uma
existéncia finita, mas sim como manifestagdo concreta do espirito universal na histéria e no
mundo.

Para Heidegger, todo conhecimento filoséfico pressupdoe de antemao um lugar
interpretativo necessariamente derivado um ente situado no mundo: "um passar de olhos pela
ontologia tradicional mostrara que, junto com a auséncia da constitui¢ao da presenca [dasein]
como ser-no-mundo, também se salta por cima do fenémeno da mundanidade" (2015, p. 113). Mas
ao passo que, para Hegel, essa intramundanidade espelha a totalidade mundana em que toda
consciéncia finita esta existencialmente engajada, na perspectiva de Heidegger esse obstaculo
constitui um abismo irreversivel: "no que diz respeito ao problema de uma analise ontolégica da
mundanidade do mundo, a ontologia tradicional, mesmo quando dele se da conta, movimenta-se
num beco sem saida" (2015, p. 113). O que Heidegger caracteriza como "beco sem saida" nada
mais é que o movimento hegeliano de autoposi¢ao do espirito, em que a consciéncia se torna capaz
de superar seu olhar inicialmente focado no mundo exterior, voltando-se para si mesma e se
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descobrindo como espirito. O espirito ndo é substancia fixa, mas processo dialético, em que o
reconhecimento do por a si mesmo torna possivel que ele seja em-si e para-si, constituindo-se
historicamente e se tornando consciente de si mesmo. Dessa forma, a unidade ontolégica
heideggeriana entre ser e nada somente se torna possivel desde que se omita que a circularidade
entre o ser e 0 mundo nao é nenhum beco sem saida, pois ela revela o por a si mesmo do espirito,
que é o processo de constituicao da realidade concreta. Na medida em que Heidegger repele essa
solu¢do metafisica para o problema, sua filosofia se torna incontornavelmente impregnada pelo
mundo secular em que ela habita.

Na concepc¢ao hegeliana, portanto, toda reflexao filoséfica se constitui como momento de
autorrealizacao do Espirito Absoluto em seu processo de desenvolvimento histérico, na medida
em que a consciéncia nao é um sujeito fixo e auténomo, mas espirito que se autoconstitui no
proprio desenrolar de sua experiéncia histérica. Dessa forma, uma singularidade do sistema
filos6fico de Hegel esta na perfeita integracao ao processo histérico de sua época, no qual a
revolucao francesa testemunhou a existéncia de conceitos e principios racionais universalmente
validos. A prépria escrita do livro Fenomenologia do espirito é assumidamente produto histérico
de uma época marcada pelo poder definitivo da razao sobre a realidade, sendo um auténtico
testemunho histérico da realizacido do Espirito Absoluto como sujeito: “o mundo histoérico [deve
ser| considerado em rela¢do ao progresso racional da humanidade — o0 mundo histérico que nao é
uma cadeia de atos e acontecimentos, mas uma luta incessante para adaptar o mundo as
crescentes potencialidades da humanidade” (Marcuse, 1978, p. 23). Nesse sentido, o fato da
filosofia de Hegel ter sido condicionada por seu tempo histérico ndo aparece como fator de
desmerecimento de seu alcance reflexivo e de sua validade filoséfica, na medida em que os
acontecimentos histéricos de sua época estao previamente integrados ao movimento espiritual da
consciéncia de si. Por outro lado, no tocante a analitica existencial de Heidegger, ainda que o
filésofo reconheca que sua reflexdo é essencialmente mundana, o peso histérico do processo de
secularizagdo da cultura ocidental compromete decisivamente o alcance ontolégico de sua
reflexdo. Ao contrario do sistema filoséfico de Hegel, em que seus conceitos estdo em harmonia
com o contexto histérico em que sua obra foi produzida, as pretensdes ontolégicas da obra
filos6fica de Heidegger desmoronam assim que consideramos o quanto ela é inseparavel do
processo histérico de secularizacao da sociedade burguesa.

Hegel e a dialética da morte

Conceber a consciéncia como espirito que se autopde enquanto sujeito constitui uma
formulacao ontolégica que permanece incompleta enquanto nao for simultaneamente pensada
sob a figura da alma imortal. A centralidade ontolégica do espirito no sistema hegeliano implica
a necessidade de integrar a imortalidade da alma como uma decorréncia légica da prépria
estrutura do pensamento especulativo. O desenvolvimento fenomenolégico da consciéncia, que se
manifesta como infeliz enquanto permanece engajada no plano da historicidade empirica, parte
de uma condigao abstrata inicial, na qual ela se reconhece como individualidade isolada diante da
realidade, para posteriormente descobrir-se como veiculo de manifestagao do Espirito Absoluto:
“o espirito finito, o espirito fenoménico, ndo é nada mais que o espirito absoluto que se torna
consciente de si mesmo” (Hyppolite, 1999, p. 569). A substancia apenas se converte integralmente
em sujeito no momento em que as dimensées tragicas da existéncia humana encontram seu apice
na experiéncia da morte, a qual, por sua vez, é superada dialeticamente. Nesse contexto, a
dimensao teoldgica e metafisica do triunfo sobre a morte configura-se como a superagao da
individualidade contingente e finita em direcdo a autoconsciéncia espiritual:
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A morte - se assim quisermos chamar essa inefetividade - é a coisa mais terrivel; e suster
o que esta morto requer a for¢a maxima. [...] Porém nao é a vida que se atemoriza ante a
morte e se conserva intacta da devastac¢do, mas é a vida que suporta a morte e nela se
conserva, que é a vida do espirito. O espirito s6 alcanca sua verdade na medida em que se
encontra a si mesmo no dilaceramento absoluto. Ele ndo é essa poténcia como o positivo
que se afasta do negativo - como ao dizer de alguma coisa que é nula ou falsa, liquidamos
com ela e passamos a outro assunto. Ao contrario, o espirito s6 é essa poténcia enquanto
encara diretamente o negativo e se demora junto dele. Esse demorar-se é o poder magico
que converte o negativo em ser. [...] Portanto, o sujeito é a substincia verdadeira, o ser
ou a imediatez - que ndo tem fora de si a mediac¢do, mas é a mediacdo mesma (Hegel, 2002

(32), p. 44).

O triunfo hegeliano sobre a morte, tematizado na concepcao da vida do espirito como
poténcia que encara o negativo em sua forma mais radical e, mesmo assim, preserva-se enquanto
totalidade coerente, aponta para a imortalidade da alma como um dos eixos fundamentais da
Fenomenologia do Espirito. Compreender o sentido da imortalidade individual nesse contexto
exige uma analise cuidadosa da relagao conceitual estabelecida por Hegel entre finito e infinito.
A individualidade de um ser humano particular ndo pode ser pensada como mera finitude
contraposta a um infinito indefinido e ilimitado, pois tal oposi¢ao traduz-se naquilo que Hegel
denomina de mau infinito, ou seja, uma progressao externa e inacabada, destituida de verdadeira
mediagao. Para o filésofo, os entes vivos sdo finitos nao em virtude de sua contrariedade a uma
infinitude transcendental e inatingivel, mas porque, enquanto existéncias empiricas, constituem
expressoes inadequadas da Ideia, entendida como atividade conceitual infinita pela qual o
Espirito Absoluto pde a si mesmo. A finitude ndo é, pois, simples limitacdo empirica, mas
expressao de uma Ideia ainda nido plenamente realizada, cuja interioridade, o em-si, esta em
processo de reconciliacdo com sua exterioridade, tendendo a converter-se em para-si. Conforme
afirma Hegel: “na medida em que resultou que a Ideia é a unidade do conceito e da objetividade,
o verdadeiro, ela ndo tem de ser considerada apenas como uma meta da qual seria preciso se
aproximar, mas que permanece, ela mesma, como uma espécie de além, mas sim de modo que todo
efetivo somente é na medida em que tem a Ideia dentro de si e a expressa” (Hegel, 2018, p. 239).

O idealismo hegeliano é, nesse sentido, absoluto, pois se estrutura a partir da prioridade
ontolégica da Ideia: toda realidade efetiva esta inserida em um sistema racional de necessidade
conceitual. O real, ao expressar a Ideia, manifesta potencialidades que nao se realizam
arbitrariamente, mas nos limites impostos pela sua prépria constitui¢do finita. Assim, a
insuficiéncia das coisas diante da Ideia é o indice de sua finitude, sua inverdade, dado que
permanecem determinadas por estruturas externas: mecanicas, quimicas ou teleoldgicas,
conforme sua esfera de manifestacao: “o fato de que as coisas efetivas nao sao congruentes com a
Ideia é o lado da sua finitude, inverdade, segundo a qual elas sao objetos, cada qual estando
determinado mecanicamente, quimicamente ou por uma finalidade externa, conforme sua esfera
diversa e nas relagdes da objetividade” (Hegel, 2018, p. 239-240).

Charles Taylor fornece uma chave de leitura precisa do conceito de vida em Hegel, ao
definir o ser vivo como corporificacdo da Ideia, cuja estrutura exige uma cis@o em elementos
diferenciados e, simultaneamente, sua unificagdo por meio desses mesmos elementos (2014, p.
367). Por conseguinte, se os seres vivos representam encarnagoes imperfeitas da Ideia, sua
existéncia somente é possivel em uma estrutura ontolégica na qual sua finitude aponta para além
de si mesma, na dire¢do de uma identidade plenamente reconciliada com a prépria Ideia. Esse
processo de integracdo entre o em-si e o para-si encontra um momento crucial na autocompreensao
da consciéncia, pois, como afirma Taylor, “um universo posto pela necessidade conceitual tem de
estar consciente de si mesmo” (Taylor, 2014, p. 365). A oposicao entre Ideia e realidade material,
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tal como se apresenta ao senso comum, é, portanto, iluséria. Ela sera superada no interior do
proprio desenvolvimento do conceito, pela mediagao do saber, de modo que a autoconcepgao do
Absoluto s6 pode se realizar mediante os sujeitos pensantes que atingem o grau supremo da
consciéncia de si. Nessa perspectiva, a vida em geral, e os seres vivos em particular, constituem
momentos de um processo espiritual regido por uma teleologia imanente, cujo apice se da na
humanidade como género autoconsciente, responsavel por devolver a Ideia a consciéncia de si
mesma. Todavia, sendo o ser humano ainda um ente finito e contingente, tal reconcilia¢do nao
ocorre de modo imediato e acabado, mas mediante a sucessdo histérica de geracdes, todas
destinadas ao perecimento. A morte, assim, néo representa o fim absoluto da existéncia, mas um
momento necessario do processo de retorno da Ideia a si mesma, uma vez que a autoconsciéncia
nao pode efetivar-se na particularidade empirica de um individuo isolado, mas na universalidade
do género: “a ideia da vida se libertou assim nao s6 de qualquer (particular) 'este ai' imediato, mas
em geral dessa imediatez primeira; com isso vem para si mesma, para a sua verdade; entra assim
na existéncia como género livre para si mesmo. A morte da vitalidade singular somente imediata
¢ o emergir do espirito” (Hegel, 1995, vol. L, p. 356).

A prioridade ontolégica da Ideia implica rejeitar qualquer explicagao mecanicista da vida.
O mero encadeamento de causas externas, tal como concebido pelas ciéncias naturais, nao basta
para elucidar a estrutura da realidade viva, pois ignora a necessidade interna e teleolégica que
orienta e determina os processos da vida organica. No interior da finitude, os mecanismos fisico-
quimicos sdo manifestacdes contingentes, subordinadas a uma totalidade racional que dirige os
seres vivos para além de sua simples materialidade. Sendo a natureza a Ideia em seu ser-outro, os
processos naturais ndo sao arbitrarios, mas integram um designio imanente cuja culminancia se
da na autoconsciéncia da Ideia, tornada para-si. Assim, a ciéncia moderna, quando pensada sob
a Otica do idealismo absoluto, revela progressivamente a racionalidade intrinseca a estrutura dos
organismos vivos. A vida deve, portanto, ser compreendida como uma atividade espiritual
orientada para finalidades racionais, e ndo como adaptagao cega a eventos aleatérios. Hartmann
sintetiza esse aspecto do pensamento hegeliano:

Hegel penetra nas raizes das ciéncias de seu tempo mais profundamente do que qualquer
outro dos idealistas. [...] O mundo é um sistema de formas tnico e conexo em que domina
a tendéncia do inferior para o superior. Todo o ser material, fisico e sem vida, tem
implicita tendéncia para o ser vivo; tudo o que vive tende para a consciéncia; toda a
consciéncia para o ser espiritual; todo o ser espiritual subjetivo para o espirito do objetivo.
E assim sucessivamente até chegar a penetracéo absoluta, ao 'ser-para-si' de tudo o que é
(Hartmann, s/d, p. 313).

Com isso, torna-se possivel compreender com maior amplitude o significado da vida do
espirito como enfrentamento e superagao da morte em termos dialéticos. A morte, longe de
representar a negagao da vida, integra a dindmica imanente da superagao da finitude. Ela é o
ponto de transicao necessario no processo racional do Absoluto, pelo qual as contingéncias da
existéncia organica sdo superadas em sua inser¢ao numa totalidade infinita. Vida e morte nao sao
termos antitéticos, mas momentos de um mesmo movimento especulativo, no qual a vida se define
como corporificacdo continua da Ideia, e a morte como expressao de sua superacido: “a morte é
essencial ao que vive. [...] Sendo a unidade de Ideia e objetividade, a Vida tem de ser corporificada,
logo, tem de ser corporificada em algum lugar, tem de ser coisa viva particular. Porém, como coisa
viva particular ela jamais podera estar em conformidade com a ideia universal, é contraditéria, e,
assim, mortal. Ela tem de perecer” (Taylor, 2014, p. 366-367). O perecimento das formas de vida
finita é, nesse sentido, intrinseco a prépria manifestacio do espirito. A morte representa, assim,
uma etapa necessaria no aprendizado do espirito acerca de sua prépria infinitude, pois é por meio

176

BUENO, Sinésio Ferraz. O dasein é espirito no mundo: reflexdes sobre a morte em Heidegger e Hegel. Griot: Revista de Filosofia,

Amargosa — BA, v.26 n.1, p.166-179, fevereiro, 2026.




Griot: Revista de Filosofia, Amargosa - BA, v.26, n.1, p.166-179, fevereiro, 2026 ISSN 2178-1036

da limitagdo e da perda que a consciéncia se eleva a percepcao de sua imortalidade. A alma,
enquanto expressao do espirito, nao é imortal por escapar a morte como um acidente externo, mas
porque nela se manifesta a eternidade imanente da autoconsciéncia. A imortalidade da alma,
conforme Hegel, ndo se realiza apenas como um evento futuro, mas é uma qualidade ja presente
na propria constituicao do espirito, enquanto saber do eterno:

Se denomina mortal ao que pode morrer; imortal é aquilo que pode chegar a um estado
no qual a morte nio penetra. Assim, a imortalidade da alma nao deve ser representada
como se ela se realizasse s6 tardiamente; ela é uma qualidade presente; o espirito é eterno,
o . . ~ . .
e portanto isso ja esta presente; o espirito em sua liberdade nio existe no circulo de sua
limitagdo; para ele, que pensa e que sabe puramente, o objeto é o universal; isso é a
eternidade. Eternidade nio ¢ mera duracéo, pois eternidade é saber, saber do eterno. Por
conseguinte, aqui a eternidade do espirito foi levada a consciéncia nesse conhecer, nessa
mesma separac¢do que conduziu a infinitude do ser-para-si e que néo estd mais enredada
no natural, no contingente, no exterior. Essa eternidade do espirito em si é agora aquilo
que o espirito é em-si diante do todo, mas o ponto de vista mais preciso em que nos
encontramos consiste em que o espirito ndo deve ser, como é, mero espirito natural, pois
deve ser tal como é, em-si e para-si. O espirito deve considerar-se a si mesmo e mediante
isso existe o desdobramento; ele ndo deve se deter nesse ponto de vista no qual ndo é como
é virtualmente; ele deve adequar-se ao seu conceito, ao Espirito Absoluto (Hegel, 1987, p.

134-135).
Consideracoes finais

A presente reflexio teve por objetivo estabelecer uma problematizagao filoséfica sobre a
diferenca entre o conceito de dasein na obra de Heidegger e de Hegel, para possibilitar a
compreensdo dos significados distintos atribuidos pelos dois filésofos a morte. Conforme
abordamos, Heidegger compreende o dasein ndo como individuo psicolégico isolado, mas como
entidade inseparavelmente imersa em um mundo temporal, e que tem sua existéncia cercada pela
finitude. Ser e mundo sdo compreendidos como unidade ontolégica, e por esse motivo, a
contingéncia e a finitude constituem o elemento nuclear da existéncia. Na medida em que o dasein
experiencia uma existéncia fundamentalmente caracterizada pela finitude, ele esta
permanentemente exposto a angustia perante a morte. No horizonte existencial delineado por
Heidegger, conforme abordamos, a angistia ndo é um simples sentimento psicolégico e ontico,
pois ao expor a nulidade de todos os projetos humanos quando confrontados com a morte, a
angustia é ontolégica. A angustia expde a unidade ontolégica entre ser e nada, convocando o ser
humano ao apelo da consciéncia para uma existéncia auténtica, capaz de superar a tendéncia
cotidiana de queda no ambito anénimo das coisas mundanas.

Embora Heidegger possa ser considerado o mais importante filésofo do século XX, sua
analitica da existéncia suscita um problema para o qual o rebuscado aparato conceitual por ele
empregado se mostra impotente. Dado que o dasein encontra-se ontologicamente suspenso no
nada, torna-se filosoficamente pertinente questionar de que modo a experiéncia da angistia pode
conduzir a aceitagao consciente da finitude e, por conseguinte, a elevacao do ser humano a uma
existéncia auténtica, orientada por projetos livres, licidos e verdadeiros. A conexao estabelecida
por Heidegger entre o enfrentamento da angustia e a possibilidade de autenticidade nao se apoia
em qualquer fundamento ontolégico de natureza metafisica. A angustia existencial, tal como
descrita por Heidegger, revela a presenca de um abismo, o vazio originario que expressa a tensao
ontolégica irredutivel entre ser e nada, e, nesse sentido, denuncia a auséncia de valores ou
principios fundacionais que possam ancorar a existéncia em termos absolutos. Assim, a dnica

atitude filoséfica coerente com essa finitude estrutural é o niilismo, entendido como recusa prévia
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de qualquer fundamentacido valorativa absoluta. Essa leitura pode ser confrontada com a
concepcao de Kierkegaard, que ja havia tematizado a angtstia como condi¢ao existencial
fundamental. Para o pensador dinamarqués, na auséncia de fundamentos absolutos que orientem
a existéncia, a angustia tende a degenerar em desespero, ou seja, em uma enfermidade do espirito
cuja manifestacao se aproxima do colapso psicolégico, configurando o que ele denomina “doenca

mortal”: ¢

‘uma ‘doenca mortal’ no sentido estrito quer dizer um mal que termina pela morte, sem
que apos subsista qualquer coisa. [...] Quem desespera nao pode morrer; assim com um punhal
nao serve para matar pensamentos, assim também o desespero, verme imortal, fogo inextinguivel,
nao devora a eternidade do eu, que é o seu préprio sustentaculo” (2017, p. 325).

Em outras palavras, sob uma perspectiva psiquiatrica e psicolégica, quando um ser
humano se propde o enfrentamento da angustia diante da morte, e vé a si mesmo com um ser-
para-morte, cuja existéncia é completamente despida de horizontes teleologicos de redencao, é
forgoso reconhecer que tal condi¢ao existencial parece muito mais propensa a depressao emocional
do que a uma existéncia auténtica. Dessa forma, por mais que a analitica existencial de Heidegger
pretenda se opor a ilusdes metafisicas em nome da existéncia finita e concreta do ser humano, sua
concep¢ao de um homem supostamente capaz de enfrentar a morte como horizonte insuperavel
transparece afinidades idealisticas muito pouco condizentes com suas pretensdes ontolégicas. Por
esse motivo, expomos na presente reflexido a concepcao filoséfica de Hegel sobre o dasein, em que
o ser-no-mundo é pensado sob uma perspectiva em que a finitude esta inserida em um processo
de superacao dialética.

Para Hegel, a finitude do dasein nao é ontolégica, pois o ser-no-mundo é espirito
corporificado, necessariamente determinado, e dotado de uma autonegacao interna que o conduz
ao perecimento. Mas a morte nio é, como postula Heidegger, “a possibilidade mais prépria,
insuperavel, intransferivel e certa do dasein”, pois sua finitude ndo é ontolégica, sendo apenas um
evento bioldgico intrinseco a existéncia de entidades vivas corporificadoras da vida infinita do
espirito: “as coisas finitas desaparecem precisamente porque sao tentativas de corporificar o
infinito” (Taylor, 2014, p. 268). Na concepcao hegeliana, se a vida é manifestacao imperfeita da
Ideia, a realizagdo plena do Absoluto requer a existéncia do dasein, que é espirito corporificado
em sujeitos pensantes capazes de alcancar a autoconsciéncia em grau supremo. A existéncia,
portanto, integra um processo teleolégico imanente cujo fim ultimo é a plena realizagao do
espirito, culminando na humanidade como género autoconsciente, potencialmente capaz de
realizar o retorno da Ideia a si mesma. A morte, assim, ndo é a aniquilacdo da vida, mas um
momento necessario de superacao da individualidade imediata, condicao para a autorrealizacao
do espirito como universalidade: “a ideia da vida se libertou assim nao s6 de qualquer (particular)
‘este ai’ imediato, mas em geral dessa imediatez primeira; com isso vem para si mesma, para a sua
verdade; entra assim na existéncia como género livre para si mesmo. A morte da vitalidade
singular somente imediata é o emergir do espirito” (Hegel, 1995, vol. I, p. 356).
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