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RESUMO

O objetivo do presente trabalho é focalizar a ética atemporal e refletir filosoficamente sobre alguns dos
seus principais fundamentos, a partir de Os Quatro Pilares da Educacéo, conjunto de “aprendéncias”
propostas pela UNESCO que ensejam uma renovacao do proprio sentido da educacdo para o século
XXI. Para tanto, inspirado metodologicamente na Fenomenologia de Husserl, foi utilizada a
abordagem qualitativa do tipo documental, pois ela oferece fecundas possibilidades de investigacéo
dos fenbmenos que envolvem os seres humanos e suas diferentes cosmovisbes, construidas
culturalmente ao longo da histéria. Desta forma, através de uma intencionalidade aberta e
interrogante, procurei entrar em contato com os sentidos mais profundos destas realidades, cujo
alcance é complexo, transcendental e holistico. Por fim, a estilistica textual deste trabalho conformou-
se no género literario ensaistico, mais especificamente de tipo discursivo-formal, inscrito na linha
montaigneana da “espontaneidade com rigor”, pois o ensaio ¢ uma modalidade textual didatica que
expde ideias, criticas e reflexdes éticas e filosoficas acerca de certo tema. E menos formal e mais
flexivel que o tratado. Consiste, portanto, num género que permite ao leitor transitar do filosofico para
0 artistico, do filoséfico para o cientifico ou vice-versa — sem diminuir o rigor da exposi¢&o.

Palavras-chave: Etica Atemporal, Filosofia, Educago.



ABSTRACT

The aim of this study is to focus on the timeless ethics and reflect philosophically on some of its main
foundations, from The Four Pillars of Education, set of "learning” proposed by UNESCO giving rise a
renewal of the proper sense of education for the twenty-first century. To do so, inspired
methodologically the phenomenology of Husserl, qualitative approach to the documentary type was
used because it provides fertile phenomena research possibilities involving humans and their different
worldviews, culturally constructed throughout history. Thus, through an open and questioning
intentionality, | tried to contact the deeper meanings of these realities, whose range is complex,
holistic and transcendental. Finally, textual stylistic this work conformed the literary genre essay,
specifically discursive formal type, inscribed in montaigneana line of "spontaneity accurately" because
the test is a didactic text mode that puts forward ideas, criticisms and reflections ethical and
philosophical about a certain topic. It is less formal and more flexible than the treaty. It is thus a genre
that allows the reader to move from the philosophical to the artistic, philosophical to scientific or vice
versa - without decreasing the exposure accuracy.

Keywords: Timeless Ethics, Philosophy, Education.
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APRESENTACAO

Desde a mais tenra idade que as perguntas “o que sou?”, “de onde vim?”, “para onde
vou?” ecoavam na minha cabe¢a. Quando crianga, pensava que eram s6 Mminhas; quando
jovem, calei-as dando ouvidos ao mundo; quando adulto, apds um certo periodo de errantes
peregrinagdes, nas muitas viagens que fiz pelo Brasil e pelo mundo, lembrei-me delas e
enamorei-me da filosofia — em especial, da grega — e comecei a desconfiar que quem néo
busca respostas para as perguntas genuinas que faz quando crianca, ou simplesmente as
esquecem, talvez esteja “dormindo de olhos abertos”. Entdo, inspirado por Hesiodo e
Sécrates, decidi romanticamente ser poeta e filosofo para, como eles, tentar acordar as pessoas
que ainda estavam dormindo. Porém, descobri que a vida nem sempre € romantica, pois acho
gue ela ndo concordou muito com esta decisdo, pelo menos ndo naquele momento. Por
questdes de ordem desconhecida, comecei a perder a visdo dos meus olhos fisicos. Hoje,
qguase cego, lembro-me que um dia pensei: “como viverei neste mundo prosaico e
cientificista, que supervaloriza a imagem, sendo poeta, filésofo e, ainda por cima, cego?”
Num atimo, o meu romantico teatro de expectativas deu lugar a uma tragédia grega, cujo
personagem-central s6 poderia ser Tirésias' ou Homero?. Por sorte, com o tempo, fui
percebendo filosoficamente que a minha particular tragédia, por vezes, aproximava-se de uma
risivel comédia.

Passei no vestibular para Filosofia, porém, dado que precisava trabalhar e, a época,
como praticamente ndo existia esta disciplina na “grade” curricular das escolas de Salvador,
optei por estudar Histéria na UFBA. Com o tempo, fui aprendendo a unir estes dois saberes
de um modo tal, que a filosofia, apurando o meu “faro historiografico”, levou-me a descobrir
aquilo que acredito ser o “espirito” da propria historia da humanidade: os valores humanos.

Aqguele particular fascinio pela filosofia grega, em pouco tempo, desdobrou-se num
interesse muito grande pelas culturas do Antigo Oriente. Comecei a estudar o Bhagavad Gita?
e, quando me dei conta, estava debrucado em investigacdes filosoficas sobre o Budismo, o
Confucionismo, o Taoismo e as mitologias dos antigos povos. Dai em diante, nunca mais
olhei “academicamente” para a historia. Notei que faltava alguma coisa de profundo na visao

dos historiadores modernos. Salvo Nietzsche, Kant e alguns mais, tampouco os filésofos

! Na famosa tragédia Edipo Rei, escrita por Séfocles, Tirésias é um profeta cego que demonstra como é
terrivel “saber quando o saber de nada serve a quem o possui” ou “ ter os olhos sadios e ndo ver”.

2 poeta-rapsodo cego a quem se atribui as narrativas épicas Iliada e Odisséia, 0s mais famosos versos da
Grécia Antiga;

* Antigo tratado ético hindu, é parte de uma obra monumental com mais de 70 mil versos, conhecida
como Mahabérata.
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contemporaneos convenceram-me, com as suas eruditas filosofias. Na verdade, estranhei-me e
comecei a estranhar o mundo. Tudo passou, sob o meu olhar, a correr riscos de desvanecer:
nem a “historia” continuou sendo historia, nem a “filosofia”, filosofia.

Através de um estudo eclético e comparativo, comecei a perceber que os antigos
sistemas filosoficos ocidentais e orientais trazem em seus fulcros, veladamente “por detras”
de suas ricas simbologias e logicidades, um candente sentido para a existéncia do homem —
qual seja, o de tornar-se humano através de uma Etica Atemporal.

Conquistada com sacrificio, somente através da vivéncia das virtudes e de valores que
se reconhecem arquetipicamente como propriamente humanos; e inspirada em ideais de
Ciéncia, como busca da Verdade; de Politica, como busca da Justica, de Religido, como
busca do Bom, e de Arte, como busca do Belo — esta ética, que ndo ¢ “filha” do tempo, parece
constituir a base de todos os antigos processos civilizatorios, apesar disso ser pouco
conhecido, sobretudo porque tais processos sdo geralmente apresentados a partir de visoes
filosoficas e cientificas materialistas. Na verdade, sem desconsiderar o importante papel que
tiveram na revolucdo paradigmatica da modernidade, nem ignorando as contribuicdes
epistemoldgicas que elas forneceram ao pensamento contemporaneo, nao resisto em afirmar
que algumas destas visGes materialistas superficializaram a prépria historia da humanidade.
Isto é, por meio de interpretagcdes excessivamente racionais e fragmentarias, quase sempre
incapazes de integrar os complexos e dialdgicos fenémenos historicos que envolvem o
Microcosmo Humano, elas foram as grandes responsaveis pela propagacdo de muitos
preconceitos acerca do significado das simbologias e dos conhecimentos transcendentais
presentes na cosmovisdo dos antigos povos.

Longe de terem gerado ‘“sociedades perfeitas” — 0 que seria insensato e
demasiadamente ingénuo considerar —, 0s valores cultivados por muitos povos da antiguidade,
sob a forma de altivos ideais, edificaram, inegavelmente, processos civilizatorios exuberantes,
cujas expressoes culturais, quando ndo “entortam” com seus enigmas a nossa compreensao,
evocam sentimentos de beleza e gloria. Caberia, entdo, perguntar, numa primeira provocacao:
E nds, com toda a nossa opuléncia material, com todo o frisson tecnoldgico dos dias atuais,
que ideais temos? Colonizar Marte? Temos sonhos ou projetos? Etica ou modismos
comportamentais? Educacdo ou adestramento? Sabemos mesmo 0 que somos? E se somos
alguma coisa, somos fortes ou fracos? Afinal, o que deixamos para tras? O colapso flagrante
do nosso modo de vida, com seu receituario de “felicidade a qualquer preco”, talvez responda
empiricamente tais perguntas... Aqui, no entanto, a tragédia ndo é grega, € moderna, e em

nada se aproxima de uma risivel comédia.
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Do que vale, entdo, ser “moderno” ou “pds-moderno”, “liberal” ou “conservador”, “de
direita” ou “de esquerda”, se os “ideais”, os “valores” e as “excepcionais virtudes” que hoje se
apresentam no mundo tém nos fatigado, fazendo-nos empalidecer com seus signos
antiestéticos de egoismo e competitividade? Acho que se nao estivéssemos mesmo “dormindo
de olhos abertos”, estariamos buscando responder aquelas velhas perguntas da infancia, ao
invés de permanecermos nela, com medo de amadurecer para nao ter de abrir mdo das
fantasias e irresponsabilidades tipicas de crianca.

Porém, como idealista e pretenso poeta e fildsofo, sinto-me sensibilizado e mobilizado
a tentar acordar os educadores que ainda estdo dormindo, isto €, a provocé-los por meio desta
Etica Atemporal — dentre os quais, 0S que queiram e possam — a perceberem minimamente
gue o homem néo é este ser fraco e desconsertado que se apresenta nos dias de hoje; que ele
pode sim ser forte, altivo e aspirar a grandes ideais de verdade, de justica, de bondade e de
beleza; que a educacdo para o século XXI pode estar, sim, inspirada nestes valores e ideais, e,
quicd, ancorada em principios como os de vivéncia moral, formacdo de carater,
desenvolvimento de virtudes e sd espiritualidade. Em outras palavras, refiro-me as “nossas
perdidas asas e ao bater inutil dos seus cotos que ja ndo possuem o prodigio do voo e aos
caminhos pelos quais podemos nos emplumar novamente” (PLATAO apud LIVRAGA, 2010,
p. 28).

Neste sentido, eis que apresento uma singela contribuicdo, na forma desta dissertacéo
de mestrado, cujo objetivo € focalizar reflexivamente alguns fundamentos desta ética
imutavel, a partir de Os Quatro Pilares da Educacao’, conjunto de proposi¢fes educacionais
gue ensejam uma renovacao do proprio sentido das aprendizagens as quais a educacdo atual
tem superficialmente procurado desenvolver. Como parte integrante do relatério Educacao,
um Tesouro a Descobrir, encomendado pela UNESCO a Comissdo Internacional sobre
Educacéo para o Século XXI, esse documento adquiriu notoriedade e relevancia mundiais,
tendo sido, na atualidade, discutido exaustivamente, sob muitas perspectivas, em diversos
foruns e congressos de educacdo. Aqui, porém, foi tomado apenas como um mote, um
dispositivo para algumas reflexdes filosoficas sobre as “aprendéncias” por ele sugeridas, a
luz de alguns dos antigos tratados éticos que compdem o magnifico acervo da Tradicéo, e a
partir da abordagem excelente de alguns comentaristas contemporaneos que se debrucaram na
compreensdo destas obras, bem como de suas respectivas civilizagbes. Assim sendo, no

tocante a estas reflexdes, 0s argumentos aqui apresentados, através deste itinerario, procuram

* Aprender a Conhecer, Aprender a Fazer, Aprender a Conviver e Aprender a Ser.
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tanto revisitar alguns ensinamentos desta Etica Atemporal, quanto ensejar a sua atualizagio
ontoldgica, epistemologica e axioldgica no ambito de nossa sociedade. Enfim, ora de maneira
critica e assertiva, ora poeticamente, o texto a seguir institui apenas um olhar sobre 0 homem
e seus processos de aprendizado, ndo pretendendo, portanto, ser mais do que isso: “um olhar”
— porém, a maneira cléssica, porque filosoficamente atemporal.

Para tanto, dentre as diversas formas de pesquisa consagradas academicamente,
escolhi a de abordagem qualitativa do tipo documental, pois ela oferece fecundas
possibilidades de investigacdo dos fend6menos que envolvem o0s seres humanos e suas
diferentes cosmovisdes, construidas culturalmente ao longo da histéria. No cerne deste tipo de
pesquisa, reside uma perspectiva que, em geral, “partindo de questdes amplas que vdo se
aclarando no decorrer da investigagao” (GODOQY, 1995, P. 20), permite ao pesquisador captar
e interpretar coerentemente a dindmica dos fendmenos observados.

Outrossim, busquei inspiragdo metodoldgica na Fenomenologia de Husserl, tendéncia
filos6fica que ultrapassou a condicdo de “mais uma doutrina” e, ao transpor os proprios
limites da filosofia enquanto disciplina, renovou-a, ao reconstituir a sua vocacao primeira que

é, sobretudo, perguntar. Enfatiza ainda Galeffi (2000, p. 7) que:

Diante da “crise da razdo gnosioldgica” do seu tempo, que vinha solapando qualquer
pretensdo de se dar seguimento a uma ciéncia da “constituicdo” do conhecimento
puro (a priori), Husserl restaura a atitude transcendental como “retorno as coisas
mesmas”, provocando, assim, profundas mudangas no horizonte teérico do fazer
filos6fico do século XX. Reclamando, renovadamente, uma nova tarefa para a
Filosofia do Sujeito, precisamente aquela capaz de superar o amadorismo empirico
ou o transcendentalismo ingénuo (ou realista) das épocas anteriores, Husserl projeta
para a Filosofia a possibilidade de desfazer-se dos “tormentos da obscuridade”, e
isto através do método fenomenoldgico (ou reducéo fenomenoldgica) levado as suas
extremas consequéncias, a saber: o retorno a consciéncia.

Assim, inspirado nesses pressupostos tedrico-metodoldgicos que o presente trabalho
foi concebido. Isto pois, se de um lado, “o exame de materiais de natureza diversa, que ainda
ndo receberam um tratamento analitico, ou que podem ser reexaminados, buscando-se novas
e/ou interpretacbes complementares, constitui 0 que estamos denominando pesquisa
documental”’(GODQY, 1995, p. 21); de outro, as reflexdes filosoficas aqui desenvolvidas,
buscaram por em suspensdo o0s sentidos mais corriqueiros acerca destas “aprendéncias”, bem
como as atitudes naturais® que estdo em suas fundamentacdes e que geralmente se nos

apresentam filosdfica e cientificamente como peremptdrias na contemporaneidade. Desta

> Na Fenomenologia de Husserl, atitude natural consiste numa apreensio irrefletida em funcio de um
carater de crenca no mundo ou nas coisas.
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forma, através de uma intencionalidade aberta e interrogante, procurei entrar em contato com
os sentidos mais profundos destas realidades, cujo alcance, porquanto classico, € complexo,
transcendental e holistico. Por fim, a estilistica textual deste trabalho conformou-se no género
literario ensaistico, mais especificamente de tipo discursivo-formal, inscrito na linha
montaigneana da “espontaneidade com rigor”, pois o ensaio €, segundo Paviani (2009), uma
modalidade textual didatica que expde ideias, criticas e reflexdes éticas e filosoficas acerca de
certo tema. E menos formal e mais flexivel que o tratado. Consiste também na defesa de um
ponto de vista pessoal e subjetivo sobre um tema (humanistico, filosofico, politico, social,
cultural, moral, comportamental, religioso, etc), sendo o Unico género que permite ao leitor
transitar do filoséfico para o artistico, do filoséfico para o cientifico ou vice-versa — sem
diminuir o rigor da exposi¢do. Enfim, nas palavras de Adorno (1994, p.187), as quais bem
justificam a escolha que fiz por esta modalidade literaria, “a lei formal do ensaio ¢é a heresia,
pois, na infracdo a ortodoxia do pensamento, torna-se visivel na coisa aquilo que, por sua
secreta finalidade objetiva, a ortodoxia busca manter invisivel”.

Finalmente, a bibliografia de base DESTE TRABALHO foi organizada, segundo
critérios humanisticos, a partir de obras de um profundo conteudo ético, cujos autores sdo, em
geral, universalmente considerados Mestres de Sabedoria. Neste sentido, elas trazem
univocamente no seu bojo uma visao clara e penetrante acerca do homem, dos fenémenos que
tangenciam a sua existéncia, bem como do significado potencial de sua experiéncia no
mundo. Destarte, nas sagradas paginas destas obras atemporais, podemos visar “outros
sentidos™ para as “aprendéncias”® da UNESCO - a saber, mais voltados ao desenvolvimento
espiritual humano e, por conseguinte, mais comprometidos em tornar o0 homem humanamente
vicejante em suas diferentes formas de conhecer, fazer, conviver e ser.

Com base nisso, a escrita deste trabalho foi organizada em cinco ensaios, cada qual
apresentando as suas préprias singularidades e pontos de confluéncia, a comporem, juntos, um
mosaico filosofico, uma trama de reflexdes acerca do temario em questdo. O primeiro, no
entanto, provocativamente, consiste num “outro ensaios sobre a cegueira”, isto ¢, numa
diatribe que relaciona o conteldo do Relatério da UNESCO com uma reflexdo acerca de
como, contemporaneamente, vemos a n0s mesmos e a realidade que nos envolve, bem como

enxergamos a atual crise geral que nos acomete. Prepara, portanto, o terreno psicologico para

66 Aprendéncia é um termo que, em geral, designa o processo de aprendizado que focaliza o aluno como um sujeito capaz de reconhecer-se a si mesmo como
protagonista e produtor de sentidos na educagdo..” Assim, para tornar-se autor, o “aprendente” ndo pode ser considerado como mero e passivo reprodutor de uma
realidade independente de sua observacdo e inser¢do. Neste sentido é fundamental uma reviséo, um novo olhar sobre o ensinar e o aprender no mundo atual que,
quer tenhamos consciéncia ou ndo, é complexo e por isso nos exige termos ciéncia da importancia e dos papéis que a ndo-linearidade e a autopoiese desempenham

na reconfiguracéo paradigmatica de nosso tempo.
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as reflexdes que se seguem nos ensaios posteriores. Esses, preliminarmente, sdo introduzidos
por uma breve apresentacdo sobre a Tradigcdo: seus caminhos e seus principais fundamentos.
Assim, 0s ensaios seguintes, cada um dos quais correspondendo a uma ‘“aprendéncia”
proposta pela UNESCO, ocupam-se do escopo central do trabalho. Por fim, as consideragdes
finais trazem uma reflexdo inconclusiva e provocativa acerca do tema geral.

Por concluir, em tempos como o0 nosso, em que tanta informacdo confusa e
contraditéria recebemos acerca do que somos e do papel que deve cumprir a educacéo,
revisitar os “velhos” ensinamentos destas obras a partir dos “novos” desafios educacionais do
século XXI pode, certamente, proporcionar aos educadores contemporaneos a lucidez e a
verticalidade necessarias para encontrar o mais profundo sentido das aprendizagens
resultantes dos seus multiplos atos de educar: o da humanizacdo. Metaforicamente, Odres
Novos para Vinhos Velhos, porque se o que carecemos ¢ de “novos sentidos” para as
aprendizagens da educagdo no seculo XXI, eis um néctar muito aprecidvel para preenché-las:
0S “velhos” ensinamentos da filosofia, a inesgotavel bebida do Olimpo, outrora
dadivosamente concedida pelos Deuses aos homens... 0s quais, conforme afirma Platdo,

“disto ja ndo mais se lembram”.
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1. INTRODUCAO

Na década de 90 do seculo passado, foram produzidas mundialmente inUmeras
discussbes acerca do sentido da educacdo na contemporaneidade, feitas por educadores de
diferentes &reas do conhecimento. Nestas discussGes, foram identificadas reflexGes

recorrentes acerca das seguintes problematicas:

Desconexdo tedrica e pratica do sistema educacional atual com a sua
responsabilidade de formar seres humanos plenos em todas as suas dimensdes,
promovendo o desenvolvimento da sociedade; Separatividade entre as diversas areas
da ciéncia e de suas disciplinas, ao passo que as realidades e problemas se tornam
cada vez mais multidisciplinares; Auséncia cada vez maior dos problemas
fundamentais atuais, em termos individuais e coletivos, das ciéncias disciplinares.
(DELORS, 1996 apud ECHENIQUE, 2009, p. 4)

Diante deste cenario, alguns educadores parecem ter percebido o quédo insensato seria
apostar na manutencdo de modelos industriais de educacgédo no século XXI, isto €, de modelos
quantitativos, utilitaristas e alienadores numa “era planetaria”, de rapidas mudancas, em que
as sociedades estdo cada vez mais profundamente assoladas por crises de todos os tipos, e
onde a fraternidade humana e a responsabilidade com o planeta desvanecem,
respectivamente, em favor da competitividade e do consumismo.

Portanto, a identificacdo destas problematicas revela a necessidade mundial de se
ultrapassar a visdo puramente informativa, fragmentaria e mecanicista de educacdo —
modernamente comprometida com a obtengdo de “resultados” —, para uma visdo formativa,
global e humanista, focada no desenvolvimento das potencialidades morais de todos os
envolvidos neste processo. Ademais, como salienta Werthein (2000), citado por LEAL
(2003), ganha forga em todo 0 mundo a necessidade de formagdo de um cidaddo solidério,
capaz de circular no seio de diversas culturas em busca do que é humano e indispensavel a
todas as pessoas.

No efervescer de tais discussdes produzidas no final do século passado, a UNESCO
(Organizacdo das Nacdes Unidas para a Educacdo, Ciéncia e Cultura) reuniu, sob a
coordenacgdo do politico francés Jacques Delors, alguns dos mais eminentes pensadores da
atualidade, na Comissdo Internacional sobre Educacdo para o Século XXI, que elaborou o
relatorio, editado sob a forma de um livro: “Educacdo: um tesouro a descobrir”.

Longe de ser um catecismo a ser cumprido acriticamente, este relatorio enfatiza quatro
proposicdes para a educacdo do século XXI, apresentadas, quase que num sentido nomotético,

como desafios de natureza cognitiva e moral a todos os atores sociais comprometidos com a
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superagdo do Grande Paradigma do Ocidente ', que ao engendrar a excessiva
disciplinarizacdo do conhecimento, reduziu a educagdo a um processo empobrecido de
sentidos e finalidades morais.

Estas proposic¢des, conhecidas mundialmente como Os Quatro Pilares da Educagao,
atualizam o sentido préprio de educagdo num mundo globalizado, ao sugerir que, a ela, “cabe
fornecer, de algum modo, os mapas de um mundo complexo e constantemente agitado e, ao
mesmo tempo, a bussola que permita navegar através dele” (DELORS, 1996, p. 89). Mas,
sobretudo, reposicionam-na para o desenvolvimento de “aprendéncias” que privilegiam a

formacéo universal dos educandos, Séo elas:

[...] aprender a conhecer, isto é, adquirir os instrumentos da compreensdo;
aprender a fazer, para poder agir sobre 0 meio envolvente; aprender a viver juntos,
a fim de participar e cooperar com 0s outros em todas as atividades humanas;
finalmente, aprender a ser, via essencial que integra as trés precedentes. (DELORS,
1996, p.90).

Sem muito esfor¢co podemos perceber que os dois primeiros pilares, nos quais estao
debrucados os atuais modelos de educacdo — com menor énfase no aprender a fazer —
remetem a proposicées de ordem epistemoldgica. Porém, estas aprendizagens, atualmente
focadas no mero desenvolvimento cognitivo do educando, ndo podem ser consideradas
completas sem o aporte das outras duas aprendizagens, que circunscrevem as dimensdes
axiologica e ontoldgica do Ser Humano. Na verdade, estas diferentes aprendizagens sdo
“aprendéncias”, uma vez que constituem dominios interdependentes de uma mesma realidade
— a saber, a “microcosmica” realidade humana — e por 1isso mesmo, operam
indissociavelmente na experiéncia do homem consigo mesmo, com o outro e com 0 mundo,
porquanto aprender a conhecer, ...a fazer e ...a conviver implicam necessariamente em
aprender a ser e vice-versa. Neste sentido Os Quatro Pilares da Educagdo “abrangem o ser
humano na sua totalidade, do cognitivo ao ético, do estético ao técnico, do imediato ao
transcendente” (LEAL, 2003, p. 3), revelando-se como um renovado aporte de proposicdes
educacionais, dado o seu carater humanista e transdisciplinar.

Com efeito, a emergéncia de tais desafios provoca-nos a reconhecer 0s prejuizos

humanos, de proporc¢éo civilizatoria, engendrados pela consolidacéo, ao longo do seculo XX,

" Expressdo utilizada por Edgar Morin, filésofo e educador francés, para referir-se ao paradigma cartesiano -
newtoniano que caracteriza a Modernidade.
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de “modelos bancarios®” de educag¢do. Em outras palavras, se o século XX, por forga do
Paradigma Cartesiano-Newtoniano, consagrou a compreensdo fragmentaria e utilitarista,
como o vetor “ideal” para o “desenvolvimento humano”, ¢ sensato reconhecer que formas
mais complexas, sisttmicas e globais de compreensdo sobre homem e a educacdo precisam
reemergir no século XXI, sob o risco de nos perdermos ainda mais no labirinto obscuro dos
nossos devaneios civilizatorios.

Né&o pretendo, com isso, sugerir que Os Quatro Pilares da Educacéo sejam a panaceia
para a nossa ‘“miopia” compreensiva moderna. Nem poderia ser, pois tanto ndo existem
panaceias para as desventuras humanas, quanto o relatorio em questdo, ndo esta isento de
contradicGes e incongruéncias de carater politico e pedagogico.

Porém, reitero assertivamente que ele pode ser tomado sim como um fecundo mote
para reflexdes humanistas acerca do nosso horizonte futuro, trémulo de possibilidades
potenciais, no campo da educacdo. Ou seja, em funcdo da sua referencialidade global,
norteadora de processos educacionais diversos em todo o mundo, este documento, acaba
sendo um proveitoso marco para se refletir acerca da pertinéncia e do alcance do principal
desafio que, hoje, esta posto a humanidade — a saber: assumir a responsabilidade de repensar
sobre si mesma, bem como sobre o sentido de suas apostas de vida.

A pertinéncia e o alcance deste desafio, no entanto, s6 serdo cuidadosamente refletidos
— sem 0s riscos de incorrermos em subjetivacdes excessivas ou em revelias convenientes — se
o papel da Filosofia for alargado qualitativamente na educa¢do como um todo.

Num outro caminho de reflexdo, é notorio que desenvolvemos, neste Gltimo século da
era moderna, procedimentos cientificos e tecnoldgicos nunca vistos em toda a historia, bem
como um volume de informacdes que faz com que uma crianca, nos dias de hoje, esteja mais
informada do que um imperador romano no auge do Império. Ademais, a evolucdo das
tecnologias comunicacionais, bioquimicas e mecatronicas tem, respectivamente,
impulsionado o ser humano atual a desdobrar a dimensdo espago-tempo, a desvelar incriveis
mecanismos de funcionamento da Natureza e a progredir com opuléncia no mundo de fora,
alargando inclusive as “fronteiras” do proprio Universo. Mas como ele se encontra no mundo
de dentro? Qual a dimensdo das suas fronteiras interiores? Com todas estas “parafernalias”
comunicacionais, 0 que ele tem comunicado e compartilhnado com o outro? Esta aprendendo

com todos estes avangos a discernir com clareza e a desenvolver emocdes serenas e

8 Em alusdo ao conceito de “educagiio bancéria” elaborado por Paulo Freire, no qual o conhecimento é apenas
transmitido para o educando, e este deve absorver as informacgdes sem questionar, 0 que 0 reduz a um mero
espectador.
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equilibradas? A fraternidade e a Justica Social fazem parte da sua historia atual? O que esta
fazendo com o seu proprio planeta? E quanto as geracOes futuras, estd preocupado com o
bem-estar delas?

Ainda que sejam “clichés”, estas perguntas sdo calidas, e como outras desta natureza,
de algum modo, cumprem o papel de nos agucar a lucidez, tdo necessaria para 0
reconhecimento de que a nossa “labirintica” civilizagdo, sustentada no progresso materialista
“interminavel”, esta falida, humanamente. Por esta razdo e outras que a Filosofia tem sido
apontada atualmente como o “fio de Ariadne®’ capaz de nos conduzir as possiveis saidas deste
confuso cenario, isto é, de nos orientar, com seus aportes de sabedoria, a transcender o
paradigma racional-materialista que, ha muito, nos leva a “cruzar rios atras de agua”.

Isso porque somente a filosofia pode “enxergar de cima”, como um estratego®® que
procurava sempre o ponto mais elevado do territorio de uma batalha, para antever as posi¢des
do seu exército e as do inimigo. Somente a filosofia, com a sua capacidade intrinseca de
provocacdo, pode levar os educadores a uma compreensdo complexa e sistémica do ser
humano e da educacdo e a uma reaprendizagem do proprio pensar. Somente a filosofia, por
sua vocacao transdisciplinar, tem condicfes de apontar sentidos e significados coerentes', ao
ligar a quimica com a politica, esta com a religido e esta Ultima, por sua vez com a arte,
medicina e todos com os demais campos do conhecimento (ECHENIQUE, 2009), Enfim,
somente a filosofia, com sua natural percepcao holistica, é capaz de unir a parte e o todo, 0
texto e o contexto, o local e o planetario (MORIN, 2007) para responder aos desafios que se
apresentam neste novo século, tornando, de fato, a educagdo “um tesouro a descobrir”.

Se investigarmos, por exemplo, as antigas Escolas de Filosofia, como as de tradi¢do
pitagorica ou as do Renascimento, de inspiracdo platbnica, constataremos essa metodologia
que estuda a relacéo e a interligacdo entre todos 0s seres e coisas que existem no Universo.

Além disso, como enfatiza Echenique (2009),

Qualquer educador, independentemente da sua area de atuacdo, que ultrapassar a
barreira inicial dos seus prdprios preconceitos e tentar compreender do que trata a
Filosofia, ird se surpreender em descobrir o receptdculo do maior tesouro da
Humanidade: a cultura gerada por todas as civilizagbes que de alguma forma
contribuiram para o desenvolvimento humano (p. 13).

% Numa das versdes do mito grego conhecido como Teseu e o Minotauro, Ariadne, a filha do Rei Minos, amarra
o fio de um novelo de ouro no dedo mindinho de uma das mé&os do heréi para que 0 mesmo ndo se perdesse ao
tentar encontrar a saida de volta do tenebroso Labirinto cretense.

07 jteralmente “lider de exército”. Foi um titulo usado na Grécia Antiga para designar o cargo hoje conhecido
como general.

1 Etmologicamente, do Latim coherens, de cohaerere, “juntar, unir”, formada por com, “junto”, mais herere,
“grudar, colar”.
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Contudo, atualmente, a propria palavra filosofia esta ligada a preconceitos do senso
comum que, por vezes, impedem de imediato a simples curiosidade sobre seus temarios, bem
como sobre a sua aplicabilidade. Outrossim, ela que é por natureza a reflexdao sobre qualquer
problema humano, deixou de ser, malogradamente, uma ferramenta pratica para a vida e,
como afirma Morin (2007), tornou-se um campo fechado sobre si mesmo.

Isso decorre ndo somente em razdo da emergéncia, na Modernidade, do paradigma
outrora mencionado, apontado por Morin (2007), como o vetor responsavel pela oposi¢édo
sujeito/objeto, alma/corpo, existéncia/esséncia, mas também porque, por forca deste mesmo
paradigma, a ideia de “filésofo” reduziu-se e cristalizou-se na figura do intelectual que, em
geral, s6 conhece a teoria, fazendo dela uma espécie de “pedestal” somente acessivel aos
poucos que compdem a sua mesma “‘estirpe”.

Tradicionalmente, porém, “filésofo” é aquele que busca a Sabedoria por afinidade'” —
predisposi¢do natural latente em todos os seres humanos — por se propor a melhorar
constantemente a sua forma de viver através da aplicacdo pratica e coerente da teoria. Ser
filésofo, nestes termos, € uma opcdo de vida e ndo necessariamente o resultado de uma
diplomacdo académica. Em suma, conforme afirma provocativamente Carvalho (2012),
filésofos de verdade mesmo foram Sdcrates, Platdo e Aristoteles, os quais se viessem em
nosso “socorro”, para infundir-nos o senso da ordem interior da alma, fariam de cada um de
noés ndo um profissional académico, mas um spoudaios™, um homem verdadeiramente adulto,
humanamente desenvolvido até o extremo limite dos seus poderes cognitivos, capaz de
perceber a realidade e tomar decisdes desde o topo da sua consciéncia; e ndo desde as paixdes
de um momento, desde um oportunismo profissional, desde o temor do julgamento dos pares
ou desde algum preconceito da moda.

Na verdade, para a magnifica triade da filosofia grega classica, e também para o sabio
chinés Confucio e o filosofo romano Séneca, por exemplo, seria uma grande incoeréncia
dissociar a teoria da préatica, uma vez que tudo o que era assimilado pelo intelecto deveria ser
colocado em acdo e se transformar em costumes, isto €, em ética*. Portanto, esse modo de
filosofar é bastante diferente do que, em geral, temos atualmente. Precede a fragmentacéo da
vida moderna e a excessiva especializagdo e profissionalizacdo dos saberes humanos em
disciplinas cientificas independentes (ECHENIQUE, 2009).

Por esta razdo, e também para diferenciar um pouco da visdo da filosofia académica,

12 Etimologicamente, do grego philia, “amizade”.

¥ Um homem de bem - eis o que é -, um spoudaios, ou seja, 0 que reine todas as qualidades de um homem
digno, na concepgdo de Aristételes.

1 Etimologicamente, do grego ethos, “costumes”.
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foi utilizada neste trabalho a expressdo Filosofia Tradicional, que traz em si a maneira
classica de filosofar, mais voltada a pratica e a formacdo moral do que meramente intelectual
do individuo.

Filosofia Tradicional ndo se trata, portanto, de uma visdo filosofica e de uma maneira
de filosofar estruturadas a partir dos rigorosos canones da epistemologia ocidental moderna,
que considera a filosofia como um saber nascido no Ocidente e como uma ferramenta da
“vida intelectual”. Nem mesmo podemos relaciona-la imageticamente o Pensador, de Rodin,
simbolo moderno do “homem que filosofa”, ja que incorreriamos em um grande
reducionismo. Trata-se sim, da filosofia como um conhecimento universal capaz de produzir
no homem uma harmonia entre a sua forma de pensar e a sua forma de viver; como uma
praxis que impulsiona o desenvolvimento dos potenciais internos do homem, ampliando as
qualidades da sua personalidade; como uma “linguagem” da propria Natureza, capaz de
inspirar 0 homem e despertar a sua consciéncia em relagdo ao Bem, ao Belo, ao Justo e ao
Verdadeiro; enfim, como uma espiral de sabedoria, heranca de toda a humanidade, presente
em todas as culturas ao longo da historia, capaz de orientar o homem a compreensao de que
ele, tal qual o Universo, € um ser universal e necessita de solucdes universais que lhe
permitam uma convivéncia harmdnica consigo mesmo, com outros seres humanos e com 0
meio ambiente em que vive.

Portanto, de amplitude universal, esta visao filoséfica concebe a sabedoria como vetor
indispensavel para o0 homem evoluir até os patamares que o seu préprio desenvolvimento de
consciéncia Ihe permite conceber, e parte do principio de que essa evolucdo o levara as alturas
mais elevadas de si mesmo, independentemente de quais sejam os diferentes nomes que estas
tenham recebido nas diversas culturas. Sendo assim, Filosofia Tradicional engloba todos os
sistemas tradicionais de conhecimento filosofico, os quais, como “lamparinas” de um ardente
fogo de sabedoria, sdo capazes de iluminar os hesitantes passos do homem em sua saga
evolutiva em busca de si mesmo, permitindo-lhe integrar nesta jornada, como afirma Livraga
(s/d), o particular e o universal, o triunfo material e a realizagcdo interior, a vida em
coletividade e a liberdade individual, a fé e o conhecimento.

Podemos encontra-los principalmente nos legados das civilizagdes da antiguidade
ocidental e oriental — sem restringir-se a este periodo —, ainda que muitas das suas praticas
filoséficas, e algumas de suas simbologias e principais obras, tenham sido relegadas a

condi¢do de tartufice™ pelos modernos sistemas de conhecimento. Sdo algumas referéncias:

1> Do personagem Tartufo, de Moliére, “hipocrisia” ou “falsa devogdo™.
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as cosmogonias e mitologias heroicas de todos os povos do mundo; os escritos éticos dos
filosofos da antiguidade greco-romana, como Platdo, Aristoteles, Marco Aurélio, Séneca,
Epicteto, Plotino, dentre outros; as antiguissimas obras da India Aryavartha, com 0s seus
escritos éticos na forma de belissimos poemas épicos, como o Bhagavad Gita e o0 Ramaiana;
0s preceitos éticos tibetanos, alguns deles escritos em I&minas de ouro, como A Voz do
Siléncio®®; os ensinamentos éticos chineses de Conflcio, como os Analectos; os tratados
éticos do Budismo Theravada, como o Dhammapada; os ensinamentos da filosofia egipcia, de
incalculdvel valor moral, como A Sabedoria do Vizir Ptahotep e O Ensinamento de
Amenemope; dentre outros.

Com certo esfor¢o, podemos ‘“‘auscultar” neste panorama historico, o “pulsar” da
atemporalidade dos ensinamentos da Filosofia Tradicional. Simbolicamente ela bem poderia
ser traduzida como o “arquétipo moral” da histéria da humanidade, uma vez que sua oculta
atividade faz nascer, em distintos lugares e épocas historicas, axiomas que afirmam ser a
realizacdo humana, invariavelmente, fruto da vivéncia moral — e ndo intelectual — de valores e
virtudes.

Em outras palavras, em todas estas Tradi¢cdes Filoséficas, seja por meio da ldgica, da
acdo pratica, da devocdo ou do profundo respeito as leis da Natureza, podemos perceber uma
Etica Atemporal. Ou seja, apesar do tempo transcorrido e dos diferentes lugares onde se
desenvolveram estas Tradi¢cbes, o aprimoramento interior humano através da vivéncia
filosofica continua tendo validade no mundo atual. Com efeito, os ensinamentos da Filosofia
Tradicional ultrapassam totalmente os limites temporais e espaciais da propria historia.
Afinal, a quais valores e virtudes 0 homem de hoje se apega, num momento de crise ou de
extrema adversidade? Aqueles que passam tdo rapidamente que nem conseguimos
compreender ou aqueles que permanecem inalteraveis através do tempo, como o Amor, a

Justica e a Fraternidade Universal? Segundo Livraga (s/d):

A principal caracteristica da “ética atemporal” ¢é sua capacidade de viver em todas as
épocas da historia, sendo, sem duvida, sempre nova, viva e “Una”. Nao & preciso
saber, ter estudado ou lido muito para que qualquer homem reconheca no fundo do
seu coracéo aquela Etica que ndo é sua, nem de qualquer outra pessoa, mas de todos.
[..] A “ética temporal” ¢ filha do Tempo, e como tal, mutavel e perecivel. O que
hoje é bom, amanha estara fora de moda. A lei que nos rege hoje se transforma em
aberracdo tdo logo se implante outra ideia, também destinada ao esquecimento
diante das incessantes inovagdes e renovacdes. Mas a esséncia do homem varia com
a mesma rapidez? Por acaso somos hoje tdo diferentes fisica, emocional e

16 Compilaco feita por H. P. Blavatsky, no final do século XIX, utilizando parte do livro original conhecido no
Oriente como O Livro dos Preceitos de Ouro.
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mentalmente daqueles antigos homens que erguiam templos e se perguntavam sobre
a causa do Ser? E se somos diferentes, &€ melhor ndo nos aprofundarmos muito na
busca dessa diferenca, pois talvez saiamos perdendo... (p. 18-19).

Por concluir, estes “velhos” ensinamentos — em suas formas, carcomidos pelo tempo;
em seus conteudos, muitas vezes mutilados ou encobertos pelas poeiras das diversas
interpretacdes historiograficas a que foram submetidos — tém certamente muito a nos dizer
quando as questdoes que se colocam como “novas” sdo Aprender a Conhecer, Aprender a
Fazer, Aprender a Conviver e Aprender a Ser. Enfim, a educacdo para o século XXI néo
pode, prescindir dos “velhos vinhos” da Tradicdo, em seus processos, sob o risco de

subaproveitamento dos seus “novos odres”. Que o néctar, entdo, seja servido!
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SONETO A NETUNO

Do mar se espera o rebento... sendo a eternidade!
Netuno... regresso do mito a contemplar

Ameaca em tormenta de ventos devastar

Velhos templos, velhos farois, velha humanidade

Naufraga o mundo velho em insuspeitada agonia
Submerge consciéncias ao degredo em procissao
Aguas turvas mitoldgicas, maremotos, furacao...
Novo Aquério que o tridente de Netuno sentencia

Canto de sereia, homem... malfadado navegante enfeiticado
Ancorado na iluséo, delira ante o falso diamante
Longe fica da riqueza do secreto... e de Netuno, equidistante

Tempestade de mistérios por milénios esquecida
E a despeito do desterro anunciado na “sagrada profecia”
Zarpa a nau do recomeco flutuando em siléncio e calmaria

Ronald Carvalho
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2. UM OUTRO ENSAIO SOBRE A CEGUEIRA: PROVOCACOES FILOSOFICAS
SOBRE CRISES, VERDADES E PARADIGMAS

[...] N&o Ihe encontro qualquer lesdo, os seus olhos estdo perfeitos. A
mulher juntou as mé&os num gesto de alegria e exclamou, Eu bem te
tinha dito, eu bem te tinha dito, tudo se ia resolver. Sem lhe dar
atencdo, o cego perguntou, Ja posso tirar o queixo, senhor doutor,
Claro que sim, desculpe, Se os meus olhos estdo perfeitos, como diz,
entdo por que estou eu cego, Por enquanto ndo lhe sei dizer, vamos
ter de fazer exames mais minuciosos, anélises, ecografia,
encefalograma. Acha que tem alguma coisa a ver com o cérebro, E
uma possibilidade, mas néo creio, No entanto o senhor doutor diz que
ndo encontra nada de mau nos meus olhos, Assim é, Nao percebo, O
gue quero dizer é que se o senhor esta de facto cego, a sua cegueira,
neste momento, é inexplicavel.”

“[...] Por que foi que cegamos, Nao sei, talvez um dia se chegue a
conhecer a razdo. Queres que te diga o que penso, Diz, Penso que ndo
cegamos, penso que estamos cegos, Cegos que véem, Cegos que,
vendo, ndo véem.

José Saramago

Vivemos atualmente numa crise civilizatéria sem precedentes na histéria da
humanidade, tanto pela amplitude global que Ihe é caracteristica, afetando praticamente todas
as sociedades, quanto pela sua multifacetada expressdo degenerativa, que acomete todas as
dimensdes constitutivas da realidade humana — uma e outra, reveladoras do desconserto
espiritual do homem contemporaneo e da decadéncia dos seus valores. De modo enféatico, por
exemplo, Fritjof Capra, em sua visionaria obra O Ponto de Mutacdo, alerta-nos para o fato de

que as Ultimas décadas

[...] vém registrando um estado de profunda crise mundial. E uma crise complexa,
multidimensional, cujas facetas afetam todos os aspectos de nossa vida — a sadde e
0 modo de vida, a qualidade do meio ambiente e das relagdes sociais, da economia,
tecnologia e politica. E uma crise de escala e preméncia sem precedentes em toda a
histéria da humanidade. Pela primeira vez, temos que nos defrontar com a real
ameaca de extin¢do da raca humana e de toda a vida no planeta (CAPRA, 1982, p.5).

A Organizacdo das Nacdes Unidas, através da UNESCO, embora reconheca a grande
dificuldade de se encontrar uma solugdo para esta crise, esta segura de que o inicio de uma
virada civilizatéria no século XXI somente sera possivel por meio de uma mudanca estrutural

nos processos educacionais que atualmente vigem no mundo. Neste sentido, tem empreendido
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um esforco global para transformé-los em vetores de humanizacdo, através de discussdes
abertas e da producao de inimeros relatérios de estudos transdisciplinares sobre o tema, como
o famoso “Relatorio Jacques Delors”, intitulado Educacdo um Tesouro a Descobrir. No
tocante a este relatorio, desde o inicio dos seus trabalhos, que os membros da Comissdo que 0

elaborou,

compreenderam que seria indispensavel, para enfrentar os desafios do préximo
século, assinalar novos objetivos a educacéo e, portanto, mudar a ideia que se tem da
sua utilidade. Uma nova concepg¢do ampliada de educacdo deve fazer com que todos
possam descobrir, reanimar e fortalecer o seu potencial criativo — revelando o
tesouro escondido em cada um de nés. (DELORS, 1996, p. 90)

Ao centrar as suas propostas em torno do conceito de educacédo ao longo de toda a
vida, em que “tudo pode ser ocasido para aprender ¢ desenvolver os proprios talentos”
(DELORS, 1996, p. 17), este relatorio propde um alargamento do sentido das aprendizagens
relativas ao desenvolvimento humano — Aprender a Conhecer, a Fazer, a Conviver e a Ser —,
bem como uma focalizagcdo mais atenta & dimensdo ética das mesmas, sem a qual o homem
contemporaneo ndo conseguira superar esta crise civilizatoria que ele parece ter acelerado.
Neste sentido, enseja uma transvaloracdo da ideia produtivista de educacdo — pautada na
repeticdo de conteudos fragmentados e formatada para atender aos interesses de uma
sociedade industrial — para a ideia de educacdo como uma utopia, capaz de provocar nos
educadores e nos educandos o exercicio de um constante sonhar com um mundo novo e
melhor. “Utopia? pensardo alguns, mas utopia é necessaria, utopia vital para sair do ciclo
perigoso que se alimenta do cinismo e da resignacdo. Sim, a Comissdo sonha com uma
educagdo capaz de fazer surgir este espirito novo” (DELORS, 1996, p. 19).

Porém, ao propor este conceito, o faz consciente da realidade cadtica em que se
encontra o mundo atual e dos “fantasmas do passado”, os quais terdo de ser enfrentados para a
viabiliza¢do deste “novo espirito educacional” no século XXI, chamando ateng¢do, inclusive,
para a necessidade premente de nos autoconhecermos mais profundamente como seres

humanos e como sociedade:

No final de um século tdo marcado, quer pela agitacdo e pela violéncia, quer pelos
progressos econdmicos e cientificos — estes, alias, desigualmente repartidos —, no
alvorecer de um novo século cuja aproximagdo nos deixa indecisos entre a angustia
e a esperanca, imp0e-se que todos os responsaveis prestem atencao as finalidades da
educacdo. (DELORS, 1996, p.12)

[...] este relat6rio surge numa altura em que a humanidade, perante tantas desgragas
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causadas pela guerra, pela criminalidade e pelo subdesenvolvimento, hesita entre a
fuga para a frente e a resignacdo. VVamos propor-lhe uma outra saida. Tudo nos leva,
pois, a dar novo valor & dimensdo ética da educacdo e, deste modo, a dar
efetivamente a cada um, os meios de compreender o outro, na sua especificidade, e
de compreender o mundo na sua marcha cadtica para uma certa unidade. Mas antes,
é preciso comegar por se conhecer a si préprio, numa espécie de viagem interior
guiada pelo conhecimento, pela meditacéo e pelo exercicio da autocritica (DELORS,
1996, p. 16).

Em verdade, nas entrelinhas deste documento, a UNESCO reconhece o fracasso moral
gue os processos educacionais modernos projetaram no mundo, bem como a impossibilidade
de uma mudanca imediata dos modelos que ainda Ihes ddo sustentacéo e que nao preparam as
pessoas para lidar com as questdes fundamentais que envolvem as suas proprias existéncias.
Nada mais trivial e esperado que esse reconhecimento, tendo em vista que tais processos
colocaram o desenvolvimento intelectual, a competitividade e a aquisicdo material no topo da
sua escala de valores, a revelia do aperfeicoamento moral, da justica social e da
espiritualidade, os quais ficaram quase totalmente circunscritos a contingéncia dos discursos
politico-pedagdgicos de ocasido. Contudo, o que chama mais atencdo, ndo é tanto o fato de
termos acreditado na falaciosa bem-aventuranca desses valores, bem como confiado nos
movimentos ideoldgicos e culturais que, por escusas motivacdes, capitanearam a sua
consolidagdo paradigmatica. Nem nos causa tanta perplexidade, nos dias de hoje, constatar
que o cultivo dos mesmos mediocrizou a vida individual e coletiva, uma vez que nos
acostumamos com as suas prolificas miragens de “felicidade” que nos constrangem a sonhar
pequeno e com o flagrante embrutecimento humano. Na verdade, se formos ao cerne desta
questdo, constataremos que esta crise educacional é apenas um epifendmeno — assim como as
demais crises mundiais — de uma outra mais profunda — a saber, uma crise de ideais — a qual,
atuando subjacentemente no psiquismo humano como um vortice de poderosa forca
centrifuga, hd muito tem atraido e despedagado a moralidade humana.

E notdrio, porém, que as principais correntes de opini&o da atualidade ndo reconhecem
esta crise de ideais como o centro a partir do qual sdo projetadas as demais crises, ou
simplesmente a subestimam, como fica evidente em seus corriqueiros “diagnosticos” sobre
estas conjunturas, sempre prontos a “tranquilizar” uma civilizagdo que parece cada vez mais
transtornada pelo medo e pela desesperanca. Poderiamos imaginar inclusive, de modo
caricaturado, alguns destes particulares pontos de vista. Diriam 0s cristaos,
escatologicamente: - “E o apocalipse!”. O que de pronto seriam acalmados pelos analistas
econdémicos de plantdo: - “Nao, é apenas uma desaceleragdo momentanea da economia

global”. Sentenciariam também os fisicos, com toda autoridade cientifica que lhes ¢ peculiar:
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- “E s6 um resultado da colisio de particulas subatdmicas com a sua antimaterialidade,
incapaz de impedir o progresso interminavel da ciéncia”. Fleumaticamente, ante os seus
empoeirados divas, os psicanalistas, dariam o seguinte diagnostico: - “Freud explica: neurose
coletiva tendente a irrupgdes psicoticas e perversas”. Os irredentos marxistas, como bons
contendores que nunca fogem a um embate dialético, discursariam: - “Sdo as condig¢des
objetivas da realidade, relativas a producao material da sociedade capitalista...”. Finalmente,
furtivos sob o “coro dos descontentes”, eis que ainda ouviriamos o revérbero libertario dos
p6s-modernos, leitores, por vezes apressados, de Nietzsche e Sartre, que proclamariam: -
“Que crise? Deus estd morto! Tudo ¢ relativo, tudo ¢ liberdade!”. E das brumas do
esquecimento, ririam lac6nica e consternadamente os sabios de todos os tempos.

N&o cabe aqui apresentar em profundidade as origens desta crise de ideais, tendo em
vista tanto as caracteristicas prismaticas de suas causas, quanto o limitado alcance teérico do
presente trabalho. No entanto, ndo seria incoerente a afirmagdo genérica de que ela nédo
nasceu fora de nds, apesar dos fatores extrinsecos que as situagdes politicas, sociais e
econdmicas estabelecem como forma, por vezes espuria, de nos influenciar. Antes, parece ter
se originado dentro de nds, a partir de uma miopia'’ ontoldgica — por assim dizer — que nos
foi acometendo progressivamente até a nossa quase total cegueira acerca do que somos
individualmente e como humanidade, ainda que todo olhar humano sobre o “humano” seja
inconclusivo — porquanto “o humano do homem” escapa a toda possibilidade de
racionalizacdo totalizante. Isto é, esta crise de ideais projetou-se no mundo a medida que, em
nos, foi se desenvolvendo um erro de refracdo®® psicoldgica, 0 que por sua vez acarretou
numa focalizagdo precipitada da ideia de “ser humano”, levando-nos, consequentemente, a
um progressivo apequenamento de nossa autoimagem e de nossos valores. Mais
precisamente, fomos acometidos por uma espécie de recuo 6tico de consciéncia que estreitou
a nossa Vvisdo acerca de nés mesmos. De uma mais altiva, afirmativa e integral — que nos
possibilitava intuir o sentido metafisico potencial da nossa propria existéncia e o lugar que ela
ocupa na evolugdo cosmica —, para uma outra que nos situa insolitamente como um “pecador
original” ou como um ‘“amontoado orginico” racional, portador de DNA e em evolugao

aleatoria.

7 A miopia é um distdrbio de refracdo em que a imagem é focalizada antes da retina. E uma enfermidade visual
progressiva em que a pessoa afetada vé com clareza apenas objetos proximos. Esta doenga, portanto, afeta a
capacidade de focar objetos distantes, que geralmente sdo vistos de modo borrado ou embacado. Vulgarmente
chamado de “vista curta”. Num sentido figurado, pode indicar pouca ou nenhuma perspicécia para perceber e
entender as coisas.

'8 Todos os grifos deste paragrafo, e outros apresentados a seguir, metaforicamente, aludem & terminologia
médica utilizada para descrever os sintomas da miopia.
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Historicamente, podemos localizar a progressao desta enfermidade perceptiva no periodo
que vai, grosso modo, da derrocada das antigas civilizacdes classicas até o advento da atual
sociedade de massa e dos seus valores de consumo. Entrementes, ao longo deste periodo,
conformaram-se socioculturalmente, tanto o materialismo religioso medieval, com suas
fabulacGes dogmaticas e suas supersticdes, quanto o materialismo racional-cientificista
moderno, com suas explicacdes reducionistas e suas obsessdes utilitaristas * por tudo
“conhecer para dominar”. Na verdade, conforme explica Livraga (1995, p. 36), “um disparate
foi substituido por outro”, isto é, o racionalismo mecanicista moderno, ao combater a
supersticdo e o dogmatismo catolico, acabou tomando de assalto também a mitologia, a
gnosiologia e a metafisica. Por conseguinte, sob as racionais bandeiras do Esclarecimento,
nasceram 0s novos dogmas: o ceticismo, o agnosticismo, o pragmatismo, o relativismo, o
subjetivismo, o positivismo, etc., e finalmente, o0 modelo classico do homem como um ser
integrado ao Cosmos — evocado nas mitologias heroicas de todos os povos; no “conhece-te a
ti mesmo...”, de Delphos, e td4o bem representado na figura do Homem Vitruviano, de Da
Vinci — cede lugar ao “conceito” reducionista que afirma: “o homem ¢é um animal racional”.

Na contemporaneidade, depois de Darwin ter “comprovado” biologicamente que o
nosso ‘“‘estatuto ontoldgico” ¢ realmente o de “mais uma espécie animal”, e a despeito das
contribuicbes cientificas fornecidas pelos extensos e profundos estudos psicoldgicos e
neuroldgicos desenvolvidos no século XX, esta tal miopia parece ter se agravado
implacavelmente. Em outras palavras, como afirma Carvalho (2012), o Behaviorismo
substituiu a classica nocdo de psique por um conjunto de reflexos condicionados ndo muito
diferentes dos que determinam a conduta de um rato ou de uma ameba; a Genética, a
Neurofisiologia, os modelos informaticos do cérebro e a Psiquiatria de base farmacoldgica,
reduziram a quase nada as concepcdes transcendentais da Ontologia Cléssica; e, como um
coroamento a “humildade moderna”, o filésofo utilitarista Peter Singer®, mais recentemente,
promoveu os frangos e porcos a titulares de “direitos humanos”. Num balanco, o racionalismo
afirmou-se de um modo tal na civilizagdo do “progresso interminavel”, que praticamente
todas as ideias que a humanidade acumulou ao longo de milénios sobre o ilustre Homo

Sapiens Sapiens — mas também acerca das amebas, dos ratos, dos frangos e dos porcos — sO

13 Neste caso, refere-se a excessiva preocupagdo com interesses materiais.

20 Filésofo australiano que prossegue a luta peia ampliagdo do &mbito no qual o principio da igualdade configura
a moralidade humana, na via aberta pelo utilitarismo de Jeremy Bentham. Diversamente do critério aristotélico-
cartesiano estabelecido pela filosofia moral tradicional para assegurar a igualdade entre os homens — o dote da
razdo e da linguagem a ela associada — Singer define a sensibilidade como parametro para a defesa do principio
da igualdade entre “homens” e “animais”.
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continuariam sendo verdades ou ndo, se atestadas pelas lentes de um microscopio ou por
procedimentos empiricos de afericdo. Em outras palavras, conforme afirma Livraga (1995), o
materialismo “ganhou a corrida” e o homem foi convertido num objeto de laboratério — desde
entdo, suas células teriam de responder a qualquer tipo de processo, pois os reflexos e 0s
instintos humanos tornaram-se mais importantes que o espirito; e a medicdo das relagdes
sociais, mais conveniente que encontrar meios para o aprimoramento moral. Nas palavras de
Capra (1982, p. 299) “desde Galileu, Descartes ¢ Newton, nossa cultura tem estado tao
obcecada com o conhecimento racional, a objetividade e a quantificagdo, que nos mostramos
muito inseguros para lidar com os valores e a experiéncia humana”. Ademais, como
afirmaram Adorno e Horkheimer (1947, p. 7), ao analisarem a razdo em seu desdobramento
dialético na modernidade, “doravante, a matéria deveria a ser dominada sem o recurso ilusério
a forcas soberanas ou imanentes, sem a ilusdo de qualidades ocultas, [pois] o que néo se
submete ao critério da calculabilidade e da utilidade torna-se suspeito para o
Esclarecimento®”.

N&o por coincidéncia, neste mesmo contexto histérico de afirmacéo do racionalismo,
surgiram também, o0 que parecem ser, as mais notaveis e prodigiosas etiologias desta
enfermidade perceptiva, bem como do desconcerto moral por ela engendrado. S&o alguns

9922

exemplos: na filosofia, o “niilismo nietzschiano™?, o “esquecimento do serheideggeriano™* e

a “banalidade do mal arendtiana”®; na psicologia, 0 “mal-estar freudiano”?; e na sociologia,

2 No sentido mais amplo do progresso do pensamento, o esclarecimento tem perseguido sempre o objetivo de
livrar os homens do medo e de investi-los na posicéo de senhores. Mas a terra totalmente esclarecida resplandece
sob o signo de uma calamidade triunfal. O programa do esclarecimento era 0 desencantamento do mundo.
(ADORNO & HORKHEIMER, 1947, p. 6)

2.0 conceito de niilismo, em Nietzsche, fundamenta-se na critica que o filésofo faz & moralidade crist3,
concebida como doenca. Isto é, a moralidade cristd esta assentada na razdo e na nogdo de fraqueza e exaustdo do
espirito. Grosso modo, é a negacgdo do desperdicio da forca vital na esperanca va de uma recompensa ou de um
sentido para a vida.

% Em A Questéo da Técnica (1953), Heidegger afirma, conforme transcreve Marcondes: “A ciéncia nio pensa.”
A ciéncia e sua aplicacdo técnica seriam incapazes de pensar o ser, de pensa-lo fora da problematica do
conhecimento e da consideracdo instrumental e operacional da realidade tipicos do mundo técnico. Na verdade, o
desenvolvimento de nosso modelo técnico e industrial € consequéncia precisamente do “esquecimento do ser” na
trajetoria da cultura ocidental. (2005, p.267)

* Hannah Arendt desenvolveu em sua filosofia diversos conceitos, dos quais se destaca 0 que chamou de
“banalidade do mal”. Este conceito ¢ aprofundado em Eichmann em Jerusalém, livro escrito logo ap6s o
julgamento de Adolf Eichmmann, capturado pelo servigo secreto israelita na Argentina em 1960, e que a fil6sofa
acompanhou para a revista The New Yorker. Nesta obra, ela defende que, em resultado da massificacdo da
sociedade, se criou uma multiddo incapaz de fazer julgamentos morais, razdo porque aceitam e cumprem ordens
sem questionar. Eichmann, um dos responséveis pela “solugio final” (projeto nazista de exterminio de judeus em
massa), nao é olhado como um monstro, mas apenas como um funcionario zeloso que foi incapaz de resistir as
ordens que recebeu.

% A Psicandlise Freudiana, apesar de conferir a religiosidade o estatuto de “ilusio narcisica”, e de patologizar a
condicdo existencial humana (neurose, psicose e perversdo), contribuiu significativamente no refreamento do
racionalismo e das presuncgdes egoicas do homem moderno, uma vez que destituiu a consciéncia racional do
lugar que ela até entdo ocupara — o0 de suprema mandataria do psiquismo humano. Na verdade, constatou Freud
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o “desencantamento weberiano”?. E a propoésito deste desconcerto moral, seu espectro
angustiante tornou-se evidente na cultura desta época: literariamente — em Frankstein ou o
Prometeu Moderno, de Mary Sheley; em Metamorfose, de Frans Kafka; e em O Retrato de
Dorian Gray, Oscar Wilde” — e, plasticamente, em muitas obras do Vanguardismo Europeu,
especialmente, em O Grito, do pintor expressionista Edward Munch.

Em alusdo a este quadro, no qual a angustia adquiriu forma — focalizando-o
convenientemente apenas para retomar algumas provocacOes metaféricas — poderiamos
perguntar afirmativamente: quem estaria sendo ilustrado naquela estranha figura que grita
desesperadamente, ao pdr do sol, nas docas de Oslofjord, no final do século XIX, sendo um
tipo humano miope de si mesmo? Ou seja: 0 que Vé a figura horrenda de Munch, para gritar
assustadoramente, sendo a sua propria imagem borrada refletida no “espelho do horizonte”?
Isto &, refletida no futuro de uma civilizacdo obcecada por projetos — mas ndo por ideais —, a
qual, por isso mesmo, converteria politica em negécio, arte em culto ao feio®, ciéncia em
perigo e religido em fanatismo. Por corolario, transformaria também trabalho em alienacéo,
educacdo em adestramento, felicidade em prazer, cultura em entretenimento, cidades em
amontoados de gente e, em Gltima andlise, seres humanos em massa. E nés, nos alvores deste
novo século que se apresenta, “gritamos’ porqué?

O relatorio em questdo, embora ndo se detenha a responder tal pergunta, pelo menos

reconhece que “muitas vezes, sem sequer se aperceber disso ou sem ter capacidade para o

em seus estudos que a consciéncia ndo ¢ sequer “dona de si propria”, mas o joguete de forgas poderosissimas do
inconsciente. Publicado em 1930, O Mal-Estar na Civilizacdo € uma penetrante investigacdo sobre as origens da
infelicidade, sobre o conflito entre individuo e sociedade, e suas diferentes configuracfes na vida civilizada.
Mais precisamente, nesta obra classica do pensamento moderno, o criador da psicanalise mergulha em sua
prépria teoria da cultura, segundo a qual civiliza¢do e sexualidade coexistem sempre de modo conflituoso.

%A expressdo “desencantamento do mundo”, Entzauberung der Welt em alem&o, é um conceito chave no
pensamento do sociélogo Max Weber para o desenvolvimento de uma base hermenéutica na compreensédo da
génese da modernidade e de seu desenvolvimento posterior. Mais do que um sintagma o “desencantamento do
mundo” apresenta-se no pensamento de Weber como um conceito que traduz o significado dos pilares que
fundamentaram a formacdo da modernidade ocidental, quais sejam, a racionalizacdo e a desmagificacdo da
religiosidade.

%" Kafka e Wilde foram representantes, na literatura, do Decadentismo europeu, movimento estético-literario
que criticava a moral burguesa, evocava a evasao a realidade e exaltava o heroismo infeliz, explorando as regides
mais extremas da sensibilidade e do inconsciente.

8 estética é o ramo da filosofia que, entre outros temas, ocupa-se do belo. Contudo, e como podemos observar,
um curioso fendmeno vem ocorrendo nos Udltimos tempos: o conceito de obra de arte se estendeu
consideravelmente: ferros retorcidos, camas desarrumadas, mictérios, baratas em aquério, tubardo em formol
sdo considerados obras de arte pela comunidade especializada, expostos em museus e galerias, alvo de olhares
tanto admirados quanto espantados. Seja qual for a nova definicdo de obra de Arte, ela certamente ndo inclui a
beleza como critério indispensavel e eliminatério. Dentre muitos autores que compartilham esta visdo, destacam-
se o filésofo Roger Scruton e o escritor Méario Vargas Lhosa. Em Beleza, de Scruton, e em A Civilizagéo do
Espetaculo, de Lhosa, ndo apenas a degeneracdo das formas artisticas e o culto ao feio sdo abordados, mas algo
ainda mais geral - o advento de uma sociedade voltada para o entretenimento puro e simples. Isto é, essa
aspiracdo ao leve, ao superficial, ao divertido, tem contaminado ndo apenas as artes plasticas, mas o cinema, a
literatura, e outros dominios da expressdo humana.
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exprimir, 0 mundo tem sede de ideais ou de valores a que chamaremos morais, para ndo ferir
ninguém. [...] Esta em jogo — e aqui a Comissao teve o cuidado de ponderar bem os termos
utilizados — a sobrevivéncia da humanidade” (DELORS, 1996, p. 15). Igualmente, chama

atencdo para o fato de que

Tendo perdido muitas das referéncias que lhes fornecia outrora a Tradicdo, as
pessoas precisam recorrer, constantemente, a seus conhecimentos e a sua capacidade
de discernimento para poderem orientar-se, pensar e agir. Todas as ocasifes, todos
0s campos da atividade humana devem contribuir para tal, a fim de fazer coincidir a
realizacdo pessoal com a participagdo na vida em sociedade (DELORS, 1996, p.
117)

Entretanto, apesar de assinalar estas necessidades, a UNESCO, neste ultimo ponto,
parece cair numa ingenuidade e numa contradicao flagrantes. 1sso, pois, ela parece subestimar
que sem o aporte dos ideais os quais “o mundo tem sede”, e sem os valores tradicionais de
suas sociedades para lhes orientar nas suas apostas cotidianas de vida, as pessoas em geral néo
conseguem se autorreferenciar de maneira segura a partir dos seus proprios conhecimentos e
capacidade de discernimento. Se assim conseguissem, ndo estariam “gritando”, nem cegas de
si mesmas, a brincar de “cabra-cega” com a vida, num “jogo de tentativa e erro”, cujas regras
principais sdo 0 “empurrar com a barriga” 0s problemas”, o “menor esforgo possivel” e o “se
dar bem”.

Em verdade, a “caverna” de Platdo nunca foi tdo contemporanea, e talvez, nem o
filésofo grego tenha imaginado que ela fosse ficar tdo escura. Fatalidade materialista de
milénios, ndo fosse a nossa cumplicidade a perpetuacdo de certas crencas e teorias que
fizeram sentido no passado, mas hoje apenas subscrevem os malogrados valores do velho
paradigma e legitimam os interesses pouco salutares de nossas instituicdes sociais e politicas.
Urge, portanto, que enxerguemos a saida da “caverna”, ainda que seja através de um pequeno
feixe de luz. Isto é...

Precisamos ver que ao rompermos 0 nexo Vvital que outrora nos conectava a uma
Ordem Cdsmica, ficamos tdo desorientados pela falta de referencialidade ante 0s processos
naturais de evolucdo, que necessitamos hoje de abcissas e ordenadas cartesianas para darmos
sentido a um Unico ponto no Universo. Isto é, diferentemente das culturas classicas da
antiguidade oriental e ocidental — que se situavam como participes da “coreografia circular”
de um Todo que evoluia “dancando” sob os acordes de Leis e Mistérios — organizamos a
nossa realidade cosmica fragmentando-a através de andlises racionais que levam, em geral, a

meras definigdes enciclopédicas. Estas defini¢des especializadas, por sua vez, pelas suas
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insuficiéncias semanticas, extraviam o nosso “papel césmico”, uma vez que ndo fornecem
dados holisticos seminais que nos permitam perceber o sentido potencial de nossas existéncias
no magnifico “teatro universal”. Desprovidos desta identidade cosmologica, tendemos a
avaliacdes e julgamentos precipitados acerca dos propdsitos do “espetaculo em cartaz”, que
frequentemente nos precipitam a incredulidades de todos os tipos, quando n&o, a um desalento
pela constatacdo equivocada de que o seu “enredo” ¢é injusto e aleatdrio. Ademais, para
justificar a “deriva coésmica”, na qual nos encontramos ha tempos, sob inspiracdo cartesiana,
inventamos o “sujeito” e toda uma “gramatica” de possibilidades semanticas para sua pretensa
“liberdade” — ainda que esta seja alcangcada quase sempre por meio de parddias ou improvisos
existenciais, cuja dinamica é fugir da dor e buscar o prazer incessantemente. Neste sentido, €
claro que muito nos foi conveniente a adocdao do pragmatismo e do utilitarismo como valores
cardinais de nossa moral contemporanea. Isto é, sendo o Universo apenas uma “maquina” ¢ a
Natureza um “objeto”, n0ssos interesses e acOes desconcertados somente poderiam encontrar
legitimidade no consequencialismo de uma ética baseada em valoracdes a posteriori feitas
por um sujeito que se acredita “construtor da historia”.

Em outras palavras, conforme explica Almeida (2007), se voltassemos a filosofia
grega classica, encontrariamos a humanidade compreendida cosmologicamente. O ser
humano, portanto, fazia corpo sélido com o cosmos — era literalmente “humano”; por¢do
humanizada da terra. Porém, estes valores cosmoldgicos e culturais parecem entrar em crise
com o advento da modernidade e com a descoberta cartesiana do sujeito que “pensa e deseja,
logo existe”.

Precisamos ver “modelos humanos” de verdade, isto &, referenciais humanos que nos
motivem a viver com toda altivez, coragem e dignidade com que sejamos capazes, a
semelhanga dos gregos, por exemplo, que se inspirava nos herois, 0s quais protagonizam as
poesias de Homero; e dos romanos, que tributavam suas origens aos irmdos Rémulo e Remo®,
filhos do deus Marte. Se disso precisamos, decerto ndo € apenas por uma necessidade
inconsciente de ativacdo do arquétipo do herdi em nossas vidas. Mas, porque, cristianizados
ou “biologizados” pela assimilagdo acritica dos mitos® que “explicam” as nossas origens,
limitamo-nos a enxergarmo-nos como provenientes de um tal “éden perdido”, do qual fomos

expulso por desobediéncia, ou como o zénite da “evolucdo de macacos”*. Por corolério,

% Eternizados no relato do historiador romano Tito Livio.

%0 Aqui, 0 uso desta palavra serve tanto para indicar um sentido simbélico, quanto um sentido de falsificagdo do
real.

31 Observemos, por exemplo, como ainda perdura, nos dias de hoje, as estéreis altercaces entre os partidarios do
Criacionismo e¢ do Evolucionismo, cada um dos quais disparando contra o outro, de suas “trincheiras do
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tendemos a olhar para a vida ndo como um desafio heroico, mas como uma peniténcia a ser
cumprida redentoramente, ou como uma competicdo pela sobrevivéncia. Sob esta oOtica,
reduzimos a complexidade de coisas e seres que nos rodeiam ao valor de nossas
conveniéncias emocionais e instintuais, isto é, enxergamos tudo sob o prisma de nossas
subjetividades egoistas, quase sempre servigais de nossos ressentimentos, desejos e fantasias.
Ademais, a sordidez “logica” que tinge a cultura de massa e a sociedade do consumo — e elas
préprias — deve muito a esta percepcdo infantil e animalizante que adotamos sobre nos
mesmos. Ou seja, em nome do materialismo, desenvolveram-se, explorando as nossas
caréncias, paixdes e instintualidades mais vis, fossem através da acomodacdo de uma
moralidade docilizadora do espirito, fossem por meio de técnicas derivadas de procedimentos
pavlovianos ou de programacgdes neurolinguisticas de todos os tipos, hoje bastante
sofisticadas pelos aportes tecnolégicos disponiveis.

Precisamos ver, politicamente, que o sentido da existéncia do Estado € transcendente,
uma vez que ele nasce da necessidade de aplicacdo da justica na sociedade. Portanto, tem
principios e finalidades atemporais, ndo se justificando unicamente a partir do atendimento
das necessidades materiais dos individuos de uma sociedade. Porém, se ndo o conhecemos
nesses termos ideais, € porque as nossas apostas politicas modernas e contemporaneas,
confusas quanto aos seus principios e finalidades, engendraram uma civilizacdo que corre
apressadamente sem direcdo, desgovernada, sendo — por iSso mesmo — genocida, “geocida” e
“ecocida”. Concorre, assim, contra si mesma, e avanca “progredindo” tantas e tamanhas
deformacgdes em suas sociedades, que o seu futuro projeta-se num horizonte em “cinquenta
tons de cinza”, capaz de empalidecer até mesmo o mais entusiasmado leitor de uma obra
kafkaniana. Ademais, em seu cotidiano politico de trincheira, quase nada se fala acerca das
grandes causas humanas, mas sobre projetos politicos, que refletem pequenos interesses de
classes, sindicatos, partidos e minorias de todos os tipos, na sua maioria motivados pela
desconfianga reciproca e pela separatividade que tanto fragilizam os lagos sociais. Acerca
desta desgovernanca geral, vale aqui assinalar como Livraga (s/d) a descreve, numa
extraordinaria metafora sociopolitica, num dos seus escritos sobre os problemas do mundo

atual:

[A nossa civilizagdo] é como um trem expresso cheio de luzes, mas que ndo sabe
discernir para que corre, onde podem terminar os caminhos e nem se seu destino é
uma estacdo tranquila ou os horrores de um descarrilamento, ao sair trilhos ou a
beira de um abismo. Além disso, seus maquinistas também ignoram quanto ainda ha

conhecimento”, inconciliaveis argumentos antropogénicos.
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de combustivel e quebram a cabeca pensando para qué corre esse trem, quem séo
seus passageiros e por que viajam, pois no fundo ninguém sabe de nada. Se
percorrermos esse trem, brevemente, por seus corredores metalicos, da-nos uma
impressdo de prosperidade para 0s que viajam na primeira classe e amontoamento
miserdvel para os da segunda classe. Porém, todos demonstram em seus rostos o
medo por ndo saber para onde vai o trem, nem de onde vem, nem como se dirige. De
tempos em tempos, 0s passageiros do nosso trem imaginario se reinem para eleger
aquele que se disfarcard de maquinista e seus ajudantes. Como todos querem ter o
prazer infantil de guiar o trem um pouquinho, fazem propaganda e grandes discursos
prometendo mais melhorias, luzes maiores e mais comida. Na classe miseravel
prometem que irdo desalojar os da primeira classe de seus camarotes para coloca-los
la. Para os da classe privilegiada juram que soltardo os ganchos dos vagdes de
segunda classe, para que seus ocupantes ndo incomodem mais. Assim o eleito é o
mais charlatdo, o mais mentiroso, 0 mais palhaco, e comeca a representar suas
palhacadas apertando botfes, movendo alavancas, mas sem fazer nada além de tocar
estrondosas buzinas, acelerar ou retardar a marcha desse trem, que ninguém sabe de
onde vem, para onde vai, nem por que viaja ou quando e como se detera (p. 142).

Fatalidade de quase cinco séculos de maquiavelismos e contratualismos, ndo fosse a
nossa fanatizada crenga no mito da democracia, nestes “terriveis tempos em que cegos guiam
tolos” ¥ . Isto é, inspirados nas pragmaticas recomendacdes para um “principe” se
autoperpetuar no poder; sob o esteio materialista de teorias que invocam a legitimidade de
supostos “contratos sociais” entre os homens num tal “estado de natureza”, muitos dos quais
imaginados a partir de relatos de viajantes acerca das comunidades primitivas recem-
descobertas do Novo Mundo; e ante a necessidade premente de solapar revolucionariamente,
sob 0s auspicios do Esclarecimento, o autoritarismo de um Ancien Régime moralmente
degenerado — subscrevemos na contemporaneidade uma logica politica, que de “logica” s
tem a medida que atende aos interesses daqueles que sdo favorecidos por uma desgovernanca
geral.

E a propdsito, sem pretensGes insidiosas, cabe aqui interrogar: sdo realmente
afiancaveis estes e outros pressupostos que sustentam a politica contemporanea? N&o seriam
eles componentes de um doutrinamento da Weltanschauung® moderna, que, mealhando
adeptos entre liberais e esquerdistas, baseia-se num tripé corruptor: relativismo, hedonismo e
ateismo (CARVALHO, 2012)? N&o seria 0 governo democratico, per se, moralmente

insubstancial para nos orientar politicamente, dado as lacunas axiologicas as quais esta

%2 parafraseando Willian Sheskepeare, em sua peca Rei Lear. Na Republica, encontraremos a mesma ideia,
porém, apresentada sob a forma de didlogo: “Adimanto — Assim me parece, pois que, COMo esse governo, honra
mais que tudo as riquezas. Socrates — Tenho para mim que esse homem ndo pensou muito em instruir-se.
Adimanto — Parece que ndo. Caso contrario, ndo teria aceitado um cego’ para guiar o coro dos seus desejos ¢
ndo o teria na mais alta conta”. (PLATAO, A Republica, p. 356)

%% Weltanschauung ¢ uma expressdo filosofica alemd que designa “cosmovisio” ou “mundividéncia”. E a
orientacdo cognitiva fundamental de um individuo ou de toda a sociedade.
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sustentado*? Num outro tom: estaria o “Divino Platio” especulando, ou talvez escrevendo
apenas para 0s gregos de sua época, quando colocou na boca do maior sabio da Grécia,
aquelas explicacOes filosoficas sobre as formas de governo®? Por que, ao que parece, 0S
grandes sabios da historia nunca foram paladinos da democracia? Se tudo tem um modelo
natural, a partir do qual pode referenciar-se em seu devir, de onde mesmo veio a inspiracéo
que nos levou a outorgar a “maioria” o estatuto de referencial seguro para aplicacdo da
justica? De onde veio o modelo natural que tem nos levado a legitimar mais a horizontalidade
que a verticalidade, a quantidade que a qualidade, a periferia que o centro? Da antiga
Grécia®*? Do Universo? Da Natureza? O que diria 0 nlcleo de um atomo diante de tais
pressupostos? E o de uma célula? Como reagiriam os formigueiros e as colmeias de todo o
mundo ao saberem desta novidade? O que responderia 0 nosso cérebro ao restante do corpo se
fosse informado acerca de uma tal “igualdade de direito de comando”? E o mar o que diria as
outras fontes de agua se elas decidissem correr na dire¢do que “melhor” lhes fossem
conveniente? E o Sol, o que diria diante de uma pretensa democracia planetaria? Enfim, se o
Universo e a Natureza sdo expressdes de uma “cosmicidade” — isto é, de uma ordem
hierarquica bela e justa — ndo seria porque esta maneira é mais inteligente? Ou queremos ser
mais inteligentes que os nossos criadores? Na verdade, o estatuto politico-juridico da
democracia sustenta-se numa transfiguracdo do sentido natural de hierarquia. Se bem que,
tendo isso em vista, ou ndo, no fundo, ndo confiamos tanto nos pressupostos da igualdade
CcoOmo pensamos, sequer arriscamos a sua aplicacdo peremptdria no ambito de nossa principal
instituicdo politica — a familia. Nesta, preferimos ser mais “aristocraticos” — no sentido

platdnico — do que democraticos. Ou seja, no ambito familiar, ndo abrimos mao do “governo

3 «Socrates — Vive assim dia ap6s dia e abandona-se ao desejo que se apresenta. Hoje embriaga-se ao som da
flauta, amanhd bebera agua pura e jejuard. Ora se exercita na ginastica, ora se entrega ao 6cio e ndo se preocupa
com nada; ora parece dedicado na filosofia. Muitas vezes ocupa-se de politica e, saltando para a tribuna, diz ou
faz o que lhe passa pela cabega. Sucede-lhe entusiasmar-se pela gente de guerra, e ei-lo que se torna guerreiro.
Interessa-se pelo comércio, e ei-lo que se lanca nos negocios. A sua vida ndo conhece nem ordem nem
necessidade, mas considera-a agradavel, livre, feliz e se mantém fiel a ela. Adimanto — Descreveste com
perfeicdo a vida de um amigo da igualdade. Socrates — Creio que ele relne todas as espécies de tracos e
caracteres e que é realmente o homem matizado que corres ponde a cidade democratica” (PLATAO, A
Republica, p. 370).

% “Glauco — Desejo saber quais s&o os quatro governos de que falavas. — E facil satisfazer-te, pois que 0s
governos a que me refiro sdo conhecidos. O primeiro e muito elogiado é o de Creta e da Lacedeménia; o
segundo, que s6 se louva em segundo lugar, chama-se oligarquia. Trata-se de um governo repleto de vicios
varios. Oposto a este vem, em seguida, a democracia. Por fim, vem a soberba tirania, contraria a todos 0s outros
e que é a quarta e a ltima doenca do Estado (PLATAO, A Republica, p. 341).

% E plausivel, pois, ter em vista que o “demos grego” nunca foi “massa” e que a politica grega cléssica, mesmo
em seus periodos ciclotimicos de decadéncia como foi o da democracia, sempre esteve, no fundo, assentada nos
principios naturais de uma filosofia moral. Em outras palavras, a politica grega antiga, pelo menos em termos
ideais, sempre inclinou-se a buscar uma ordem sagrada, fosse ela encontrada nos Deuses, no Cosmos, na
Natureza, na polis ou na interioridade da alma.
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dos mais sabios”. E antes que os partidarios do materialismo digam precipitadamente que
somos “todos iguais”, ¢ bom ter em conta que somos sim ‘“contemporaneos”’, mas nao
“coetaneos”, isto €, nao temos todos a mesma maturidade de consciéncia. Afinal, o que ¢ um
sdbio? Tornariamo-nos um, mesmo se em toda a nossa existéncia buscassemos nos tornar?
Com efeito, cegos para a ordem cdsmica presente em todas as coisas, e nivelados “por
baixo” pela crenga materialista num tal principio de igualdade (mal entendido e quase nunca
bem aplicado), instituimos politicamente o basico como “norma”, a hipocrisia como “regra” e
a mediocridade como “lei”. Na verdade, como bem assinalou Arendt (2001), quando tratou
filosoficamente do racionalismo que transfigurou o escopo politico-juridico do estado na
contemporaneidade, embora ndo percebamos, sequer vivemos mais num contexto de
sociedades politicas, mas num contexto de sociedades administradas. Isto é, as cegas,
entronizamos politicamente a ignorancia e a separatividade, e para acreditar que vivemos num
regime politico de fato e de “direitos”, nos contentamos com as suas migalhas, quando ndo,
com as suas metonimias, tais como a “politica econdmica”, a “politica cultural” e a “politica
educacional”, umas e outras ha muito cooptadas pelo autoritarismo do consumo. Ademais,
ndo sdo poucos os traumas historicos que carregamos em nossa memoria, dado o terror
engendrado por aqueles que, compreendendo, de modo rasteiro e conveniente, 0s metafisicos
principios hierarquicos que regem a condicdo humana, criaram falsificaces ideoldgicas, e em
nome delas e de seus obscuros interesses, promoveram dominacdes, guerras e genocidios. Por
estas razdes e outras, mas, sobretudo, pelo fato de termos na modernidade rompido o fio que
nos conectava a Tradicdo®, perdemos de vista 0s atemporais axiomas de que politica é algo
sagrado e que justo é dar direitos e deveres a cada um de acordo a sua natureza e seus atos,
que parecem ter sido os fundamentos juridicos a partir dos quais foram constituidas as mais
equilibradas e exuberantes experiéncias politicas da histéria. Sendo assim, é sensato, pois,

considerar que precisamos urgentemente

[...] descobrir as verdadeiras origens de conceitos tradicionais, a fim de destilar deles
sua primitiva esséncia, que tdo melancolicamente evadiu-se das proprias palavras-
chave da linguagem politica - tais como liberdade e justica, autoridade e razdo,

7«0 problema, contudo, é que, ao que parece, ndo parecemos estar nem equipados nem preparados para esta
atividade de pensar, de instalar-se na lacuna entre o passado e o futuro. Por longos periodos em nossa historia, na
verdade no transcurso dos milénios que se seguiram a fundacdo de Roma e que foram determinados por.
conceitos romanos, esta lacuna foi transposta por aquilo que, desde os romanos, chamamos de tradicdo. N&o é
segredo para ninguém o fato de essa tradicdo ter-se esgarcado cada vez mais a medida que a época moderna
progrediu. Quando, afinal, rompeu-se o fio da tradi¢do, a lacuna entre o passado e o futuro deixou de ser uma
condicdo peculiar unicamente a atividade do pensamento e adstrita, enquanto experiéncia, aos poucos eleitos que
fizeram do pensar sua ocupacdo primordial. Ela tornou-se realidade tangivel e perplexidade para todos, isto é,
um fato de importancia politica”..(ARENDT, 2011, p. 40)
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responsabilidade e virtude, poder e gloria -, deixando atras de si formas ocas com as
quais se ddo quase todas as explicacbes, a revelia da subjacente realidade
fenoménica (ARENDT, 2011, p. 41).

Precisamos ver que o espirito ndo € uma forma de atividade da matéria, que,
“chacoalhando eletricamente aminoacidos” em determinada fase de sua “evolucdo aleatoria”,
de forma simples para outras mais complexas, adquiriu consciéncia. Mas, se a tal fendmeno
casual, tributamos toda nossa “fé cientifica” (que ndo deve ser pouca), € porque entramos
numa espécie de transe engendrado pela apoteose do materialismo moderno, o qual, como
num “teatro de sombras”, tem nos levado a crer que s6 a matéria projeta-se no Universo, que
ela se autossustenta e € proveniente de si mesma. Porém, a mais notavel ciéncia de vanguarda
do seculo XXI — do mesmo modo como assinalavam as antigas tradigdes filoséficas — tem
sugerido o contrario. Isto é, tem sugerido que a matéria, embora esteja subordinada a certas
leis mecanicas, obedece a uma “superordem” ou “campo” que nao lhe ¢é intrinseco, mas
imputada por uma espécie consciéncia que lhe da identidade formal e direcdo®. Afinal, “o
campo de energia que forma a matéria, dentro do conceito da Fisica Quantica, tem as mesmas
caracteristicas dos campos invisiveis que os metafisicos definem como espirito” (LIPTON,
2013, p. 175). Ademais, como afirma este autor, considerado um dos mais eméritos
representantes da Nova Biologia, notabilizado pelos estudos que realizou sobre o poder da
mente sobre a matéria (Epigenia), “se continuarmos afirmando que sé a matéria existe,
teremos que excluir a possibilidade da existéncia de uma dimensdo que ndo vemos. No
entanto, comegcamos a perceber justamente a importancia desta dimensdo quando se trata de
entender a natureza e a mecanica do Universo” (LIPTON, 2013, p. 155).

Em outras palavras, e sem qualquer tipo de intensionalidade religiosa que esta ideia
possa sugerir, 0 espirito tem a primazia em tudo que se relaciona com a vida, sendo esta, por
iISS0 mesmo, concebida como uma manifestacdo misteriosa de vontade, amor e inteligéncia
gue perpassa todo o Universo, em todas as suas dimens@es, conferindo-lhe principio e
finalidade, desde as suas infimas moléculas até as suas mais complexas formag6es organicas e
inorganicas. No entanto, se a buscamos hoje através de experiéncias controladas de

laboratdrio; se a circunscrevemos apenas a dimensdo do organico e do perecivel; se a

%8 Um século depois de Einstein apresentar sua equagio de massa e energia E=mc2, e o conceito de que matéria
e energia estdo inerentemente relacionadas, muitas pessoas ainda se apegam a ilusdo de uma realidade composta
apenas de matéria. A insanidade que nos cerca, e na qual muitas vezes mergulhamos sem perceber, é o resultado
da tentativa de manter uma existéncia vinculada as ideias de Newton em um mundo onde vigoram as
consequéncias do estudo de Einstein.
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procuramos nos confins do Universo, através de sofisticadas sondas espaciais, e ndo a
encontramos; ou ainda se meramente a compreendemos como uma oposicdo a morte — €
porque provavelmente nos escapa o seu sentido mais profundo. E, nunca é demais ter em

conta que

Antes do século XVIII a ciéncia enxergava a vida como um processo harménico.
Mas no século de Darwin e nos anos que se seguiram apds sua morte, a figura da
Natureza passou de mée protetora a uma selva violenta. Em boa parte, esta mudanga
de imagem se baseou em conclus@es errdneas, oriundas de observacbes tendenciosas

e de distorgdes da ciéncia (LIPTON, 2013, p. 199).

Precisamos ver que a histéria da humanidade é o rastro deixado por uma Unica
consciéncia em evolucdo, em cujas experiéncias ciclicas e multifacetadas no tempo-espaco,
tem se aprimorado na direcdo da conquista do seu proprio arquétipo. Por “esotérica” que
pareca esta ideia, ela nada tem de fantasiosa. Alids, sequer foi estranha para as antigas
culturas que desenvolveram a ciéncia astrologica e os processos filosoficos iniciaticos nas
chamadas escolas de mistérios — essas, por sinal, pouco conhecidas pelo grande publico
porque quase nunca mencionadas nos manuais de histéria. Com efeito, nessas primevas
culturas, a histéria nunca foi compreendida cientificamente, mas filosoficamente. Elas, em
geral, tinham em vista a humanidade ndo s6 como “Huma unidade” em si, mas também como
uma especializacdo da Natureza, cabendo aquela primeira plasmar em sua marcha historica as

leis ciclicas desta. Isso, pois,

se todas as coisas voltam ao ponto de partida, mudando apenas a aparéncia, durante
a transicdo de um para outro ciclo, a vida humana devera estar circunscrita a esses
ciclos, que dentro de outros maiores e abarcando milhares de microciclos, repetem,
em outra escala, 0 mesmo tema numérico-musical. Estas categorias temporais foram
chamadas pelos antigos filosofos hindus de yugas. O seu conceito de Historia
assemelha-se a uma longa cadeia composta de elos ou unides entre pegas maiores ou
menores; toda a cadeia perceptivel era como um elo a mais de uma imensa cadeia

cosmica (LIVRAGA, s/d, p. 272).

Porém, cumpre aqui ressaltar que, mesmo em tempos de reconhecimento cientifico de
que a estrutura da matéria obedece a periodos, ciclos e ordens complexas, esta ideia contraria
a maioria das correntes historiograficas contemporaneas, uma vez que as mesmas
compreendem, em geral, a historia da humanidade como um processo ascensional linear,

apesar de alguns investigadores ocidentais — como Toynbee®, Spengler® e Sorokin* — terem

% Arnold Toynbee, foi um historiador britanico, cuja obra-prima é Um Estudo de Histéria (1961), em que


https://pt.wikipedia.org/wiki/Historiador
https://pt.wikipedia.org/wiki/Reino_Unido
https://pt.wikipedia.org/wiki/Obra-prima
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concluido no século passado que os eventos histéricos ocorrem em ciclos*’. No fundo, essa
visdo linear deve-se a descrenca numa dimensdo espiritual da histéria e ao incontrolavel
desejo moderno de examinar tudo a partir das ciéncias materialistas.

Por isso mesmo, sequer desconfiamos que a principal corrente historiografica
contemporanea, com seu mantra acerca da famigerada luta de classes, € uma mera hipotese
resultante de um olhar que procurou enxergar o homem e a sua histéria “de baixo para cima”.
Isto €, no Marxismo, elaborado a partir dos mesmos principios do evolucionismo darwinista, a
vida foi traduzida como uma luta constante pela sobrevivéncia; e a “luta de classes”, em
particular, como o “motor da historia”, uma vez que — segundo 0S pressupostos desta teoria
social — todo progresso historico tem a sua origem no conflito. Na verdade, conforme afirma
Banzun (1958), citado por Capra (1982, p 186), “a énfase dada a luta, na teoria de Marx,
sobre a evolucdo histdrica, é paralela & énfase de Darwin na luta dentro da evolug&o biol6gica.
De fato, diz-se que a imagem favorita de Marx sobre si mesmo era a de ‘o Darwin da
sociologia’”. Em linhas gerais, concebendo a matéria como tUnica realidade existente; a
historia como um processo evolugédo linear; 0 homem como “uma criatura genérica® [...] no
sentido de que ele se comporta diante de si mesmo como a espécie presente” (MARX,2004,
115); e situando a sua compreensdo dialética a partir dos patamares mais terraplanados da
historicidade humana, denominada de “condigdes objetivas da realidade”, o Materialismo
Histdrico apresenta-se ainda nos dias de hoje como uma das mais influentes teorias de
explicacdo totalizante da histéria. No entanto, apesar de suas contribuicbes sociais e

epistemoldgicas, ela enfatiza exageradamente o papel da luta e do conflito, a revelia de uma

examina, em doze volumes, o processo de nascimento, crescimento e queda das civilizagBes sob uma perspectiva
global. Para Toynbee, todo este processo obedece a um padrdo comum, independentemente da época ou do lugar
onde a historia se passa.

0 Oswald Spengler foi um historiador e filésofo alemao, cuja obra O Declinio do Ocidente (1918) ficou como
um marco nos debates historiograficos, filosoficos e politicos, da intelectualidade europeia durante o século XX.

! pitirim Sorokin foi um sociélogo russo. Sua obra mais importante é Social and Cultural Dynamics (1937-
1941), em quatro volumes, na qual desenvolve uma teoria ciclica do processo social.™! A tese se opde ao
evolucionismo e a ideia de progresso, tendo sido resumida no seu livro The Crisis of Our Age.

*2 “Em cada momento histérico move-se um péndulo que rege os acontecimentos, e tanto a sua parte fixa como a
mavel constituem uma maquina maravilhosa, que ndo deixa nem deixara de ser uma maquina que marca o ritmo
da mecénica histérica, os latidos de um coracdo que vive, que acelera e desacelera, que sofre as vezes
taquicardias; que um dia nasceu e que acabara por morrer. Contra este ritmo universal nada podem as nossas
disquisicdes intelectuais. E como &, e a Unica coisa que podemos fazer é percebé-lo ou ndo. Quem néo o percebe,
ndo merece regra geral o epiteto de fildsofo, pois fica-se pela superficie dos acontecimentos sem se incomodar
em verificar as suas causas profundas. A alienag8o, que perturba a razdo e a percepgdo, deixa-0s no aparente
paradoxo da existéncia crendo que o seu tempo — o0 que eles vivem — é (nico, que o progresso é constante e
linear. Mas a Histdria (...) € ciclica e responde a motores ocultos que se desvelam somente aqueles que neles
meditam profundamente”.(LIVRAGA, Jorge Angel. Revista Nova Acropole n° 46, 1990, pp.4-5)

* Em Marx, o conceito de ser genérico esta diretamente relacionado a producio da existéncia, ou seja, do
processo de trabalho, mediacdo entre homem e a natureza externa ao homem e a natureza mutatis-mutandi do
homem. Segundo ele, "a atividade vital licida diferencia 0 homem da atividade vital dos animais. Sé por esse
motivo € que ele é um ser genérico” (MARX, 2004, p. 116).
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compreensdo holistica e sistémica de que 0s mesmos ocorrem na natureza dentro de um
contexto mais amplo de cooperacdo. Com efeito, o foco estreito do materialismo ndo permitiu
que Marx enxergasse as complexidades da trama da vida e a tendéncia constante da natureza a
um equilibrio dindmico. Ademais, nem mesmo com o suporte de outras ciéncias, o
materialismo histérico dispde de elementos seguros para trazer a luz as leis que regem a
evolucdo histdrica da humanidade, nem para prever o futuro da mesma, uma vez que esta
caminha ciclicamente e em paralelismo dialégico com outras “historicidades” pelas sempre
misteriosas espirais do tempo. Em verdade, sem uma viséo filosofica e eclética, e sem confiar
nos “fardis” gnosioldgicos da Tradigdo para guiar as nossas investigacdes historiograficas,
quase nada saberemos acerca da evolucdo histérica da consciéncia humana, e muito pouco
saberemos sobre as origens das primeiras sociedades, bem como do sentido pristino que esta
na base de algumas de suas instituices milenarias, como o mal compreendido sistema de
castas. Afinal, “o que sabemos sobre os flamejantes estandartes da proto-histérica Ariavarta, a
primitiva india, onde os indo-europeus ergueram o seu primeiro império?” (LIVRAGA, s/d,
p. 143), E sobre os prédomos da hierarquia do Estado Faradnico? E sobre as escolas de
mistérios que reluziam do interior da Civilizacdo Creto-Micénica*, progenitora da cultura
grega? Basta ter em vista que ja foram encontrados registros arqueoldgicos® de culturas
antiguissimas, da época do Pleistoceno Superior®®, enquanto que a maioria das interpretacdes
historiograficas sobre as sociedades ndo ultrapassam o limite temporal de dez mil anos atras,
que perceberemos 0 qudo precipitadas e nonsenses sdo as conclusdes de algumas correntes
historiograficas modernas. Mas se ainda assim quisermos aceita-las acriticamente, sem as

devidas ponderacdes filosoficas, vale aqui considerar que no Egito de cinco mil anos atrés,

* Jean-Pierre Vernant (2002) nao hesitou em afirmar que a queda do poder micénico, a expansdo dos dérios no
Peloponeso, de Creta a Rhodes, inauguram uma nova era da civilizagdo grega. Uma distancia intransponivel
estabelece-se, entdo, entre os homens e os deuses. O antrop6logo Fernando Schwarz corrobora esta afirmagéo “a
invasdo da Hélade pelos dorios, entre os séculos Xl e VIII A.C., provocou a desintegracdo das crengas religiosas
primitivas que o universo micénico soubera preservar mantendo um equilibrio justo entre os poderes matriciais
da Terra e o espirito fecundante do Céu” (1999, p. 12). Inicia-se um ciclo de muta¢do profunda na mentalidade
ocidental que vai conduzir & perda gradual da compreensao das fun¢fes mitica e iniciatica na sociedade humana.

*® «perto do lago Titicaca, as impressionantes ruinas de Tiwanaku sdo o Gltimo vestigio de uma das mais
duradouras civilizagdes da América do Sul. Anteriores as construgdes megaliticas dos incas, com pedras muito
bem talhadas e alinhadas, as ruinas evocativas do deus criador Viracocha foram classificadas como Patrimoénio
Mundial pela UNESCO. [...] O eixo de rotagdo da Terra esta inclinado em relagdo a ecliptica (o plano da orbita
da Terra) em cerca de 23,5 graus, mas este valor varia ao longo de um periodo (relacionado com os ciclos de
Milankovitch e as glacia¢Ges) de cerca de 42 mil anos, indo de um minimo de cerca de 22 a um maximo de mais
de 24 graus. Se o alinhamento de Kalasasaya se manteve desde a sua origem até aos dias de hoje, tal implicaria
(a data) uma inclinagdo do eixo de rotagdo terrestre de cerca de 23,1 graus, 0 que corresponderia entdo, segundo
Posnansky, a uma idade para a fundag@o de Tiwanaku em torno de 15.000 a.C.* ( Revista Super 147, julho 2010)
“® Na escala de tempo geoldgico, o Pleistoceno Superior é a idade da época Pleistocena do periodo Neogeno da
era Cenozbica, que esta compreendida entre 126 mil e 11 mil anos atras, aproximadamente.
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uma “deducdo” como a que considera ser uma piramide, um monumento funerario, teria feito

rir até a prépria Esfinge.

Em outros campos ocorre 0 mesmo. Com horror, acusa-se Platdo de ter sido
escravagista, porém, isso é contemplado com mente moderna e esquece-se de que 0
escravo era um elemento légico e natural na Hélade de 2.500 anos atrds. Se um
historiador como Herddoto ou Pausénias ressuscitasse e historiasse nosso século
para seus contemporaneos naturais, com a mesma estreiteza mental, ficaria
escandalizado com muitas coisas que temos como “excepcionais virtudes”

(LIVRAGA, s/d, p. 265).

Precisamos ver, antropologicamente, que o valor de uma cultura ndo se mede a
partir dos seus aportes cientificos e tecnolégicos que ampliam as possibilidades de transporte,
comunicacdo e longevidade dos individuos que dela participam, mas pelo respeito a dignidade
humana e pelo nivel de confiabilidade mutua entre seus individuos, bem como pela
capacidade deles de edificar uma civilizagdo em nome de valores atemporais e grandes ideais
politicos, artisticos, religiosos ou cientificos. Se ndo o fazemos parametrados nestes
referenciais, € porque o sentido mais profundo de cultura estd praticamente esquecido nos
dias de hoje, soterrado que foi por inimeras definicdes materialistas sobre a mesma, as quais
adquiriram notoriedade e prevaléncia na sociedade contemporanea, mas que geralmente
acomodam em suas semanticas, todo e qualquer tipo de producdo social. Portanto, além de
abrangentes, estas definicdes sdo demasiadamente polissémicas, como verificaram Aifred
Kroeber e Clyde Kluckohn, na obra Culture: A Critical Review of Concepts and Definitions
(1963) — espécie de “catadlogo” que apresenta 167 diferentes significados da palavra cultura.
Porém, ainda que muitas destas definicbes de cultura tenham tido importante papel na
legitimacédo epistemoldgica da ciéncia antropoldgica, e muito contribuido para o alargamento
de nossa alteridade — parece oportuno reconhecer que precisamos, para a educacao do século
XXI, de outras menos horizontais e mais verticalizadoras. Ou melhor, precisamos mesmo € de
“conceitos” — e que sejam espiritualmente auspiciosos, isto &, tradicionais, filosoficamente
orientados, inspirados na Natureza e focalizados no desenvolvimento moral do homem.

Em outras palavras, por delicada que seja questdo de que se existe ou néo, algum
padrdo permanente pelo qual podemos comparar uma cultura com outra, e pelo qual podemos
arriscar um palpite sobre se as culturas melhoram ou declinam, é possivel afirmar com certa
seguranca, como fez o poeta e dramaturgo T. S. Eliot*, em sua conhecida obra Notas para

uma Defini¢do de Cultura (1988), que

*" Eliot recebeu o prémio Nobel de Literatura em 1948.
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[...] 0 nosso periodo é de declinio; que os padrdes de cultura sdo mais baixos do que
eram tempos atrds; e que as evidéncias desse declinio sdo visiveis em cada
departamento da atividade humana. Nao vejo razdo por que a decadéncia da cultura
ndo devesse ir muito mais longe, nem por que ndo possamos prever um periodo, de
alguma duracéo, do qual se pudesse dizer que ndo tem cultura. (p. 21)

Ademais, se quisermos penetrar nos intersticios filosoficos, perceptiveis entre umas e
outras destas defini¢cbes antropoldgicas, descobriremos que cultura, em seu sentido pristino,
ndo se opde a Natureza, como afirmaram pela primeira vez os sofistas gregos, e como ainda
pensa a maioria dos antropologos. Antes, os seus sentidos sdo interdependentes e
inseparaveis, devendo a cultura refletir a harmonia da Natureza, uma vez que esta lhe é
superior e modelo de justica e beleza, pois é dotada de vontade, sabedoria e inteligéncia

intrinsecas. como afirmavam os pré-socraticos, segundo Vernant (2002, p.110):

Nada existe que ndo seja natureza, physis. Os homens, a divindade, 0 mundo
formam um universo unificado, homogéneo, todo ele no mesmo plano: sao as partes
ou 0s aspectos de uma s6 e mesma physis que pdem em jogo, por toda parte, as
mesmas forgas, manifestam a mesma poténcia de vida. As vias pelas quais essa
physis nasceu, diversificou-se e organizou-se séo perfeitamente acessiveis a
inteligéncia humana: a natureza ndo operou ‘no comego’ de maneira diferente de
como o faz ainda, cada dia, quando o fogo seca uma vestimenta molhada ou quando,
num crivo agitado pela mdo, as partes mais grossas se isolam e se relinem.

Na verdade, se olharmos com mais atencdo — depurando um pouco dos n0ss0s
apriorismos modernos — para as culturas cujos patriménios material e imaterial
antropologicamente fazem ‘“saltar os olhos”, veremos que a maioria dos seus simbolos
religiosos, expressdes artisticas, verdades cientificas e principios politicos foram inspirados
em modelos da Natureza. N&o na materialidade dos mesmos, mas naquilo que se oculta “por
detras” de suas aparéncias, ou seja, Seus movimentos ciclicos, seu equilibrio dinamico, seus
ritmos harmonicos e seu sentido de unidade. Assim fizeram os mesopotamicos e as culturas
pré-colombianas, quando desenvolveram os seus calendarios astroldgicos para orientar as suas
decisbes cotidianas; 0s egipcios, quando estabeleceram a geografia sagrada das suas cidades
solares, cada qual regida por uma divindade, ou quando aludiram & iniciagdo discipular a vida
de um escaravelho; os hindus, quando desenvolveram a antiguissima Ayurvédica®® ou quando

tomaram o elefante como simbolo da sabedoria; os chineses, quando elaboraram com

*8 Ayurveda é o nome dado ao conhecimento médico desenvolvido na india ha cerca de 7 mil anos, o que faz
dela um dos mais antigos sistemas medicinais da humanidade. Ayurveda significa, em sanscrito, Ciéncia (veda)
da vida (ayur). Continua a ser a medicina oficial na india e tem-se difundido por todo 0 mundo como uma
técnica eficaz de medicina tradicional.


https://pt.wikipedia.org/wiki/%C3%8Dndia
https://pt.wikipedia.org/wiki/S%C3%A2nscrito
https://pt.wikipedia.org/wiki/Ci%C3%AAncia
https://pt.wikipedia.org/wiki/Vida
https://pt.wikipedia.org/wiki/Medicina_tradicional
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profunda inspiracdo o | Ching ou o Livro das Mutagdes, cujo contetdo é formado por 64
hexagramas, cada um dos quais representando simbolicamente uma poténcia da Natureza; 0s
gregos, quando construiram as suas acropoles e ergueram templos a partir das divinas
proporc¢des® da Natureza, ou quando criaram os ideais formativos da Paidéia; e os romanos,
quando a partir do seu vocabulario campesino, deu 0 nome de colere* ao ato de cultivar tanto
as sementes na terra, quanto ao de cultivar o espirito humano no mundo, uma vez que para 0s
mesmos “o homem que cultiva a Natureza, cultiva a sua propria natureza”. E aludindo a estes
ultimos, vale lembrar que Cicero falava sobre o conceito de cultura animi, ou o cultivo da
humanitas, isto é, o cultivo das virtudes e valores espirituais no mundo, designadamente
através de condicdes de educacdo e segundo grandes ideais formativos. Outrossim, inspirados
em modelos da Natureza — Fidias projetou arquitetonicamente o Pathernon; Pitagoras
investigou os nimeros e a misteriosa relacdo que 0s mesmos tem com as notas musicais;
Platdo teorizou sobre as propriedades dos seus poliedros regulares e imaginou a sua
Republica; e Aristoteles, em suas obras morais, afirmou que “a sociedade também esta nos
designios da Natureza, [sendo] portanto, evidente que toda cidade estd na natureza e que 0
homem ¢é naturalmente feito para a sociedade politica” (ARISTOTELES. Politica, p. 11).
Precisamos ver, finalmente, no tocante ao atingimento dos objetivos do relatério em
questdo, que nos dias de hoje, um sem ndmero de teorias antropoldgicas, socioldgicas e
psicolégicas, cada qual a sua maneira, tem procurado oferecer solucdes para esta crise geral a
qgual nos acomete, mas que todas elas parecem deixar lacunas muito amplas em suas
proposi¢des — quando ndo contradizem-se nas suas premissas ou nas suas conclusdes. Na
verdade, este desafio é dos mais dificeis, porquanto o racionalismo moderno estreitou a nossa
visdo, ao invés de alarga-la, ao impor-nos uma crescente especializacdo dos fatos, conceitos e
técnicas que, em geral, nos levou a “saber mais sobre cada vez menos” dos fendmenos
humanos. Neste sentido, & mister reconhecer que muitas destas propostas de solucdo para 0s
atuais problemas do complexo humano, sobretudo se estiverem atadas epistemologicamente
ao “velho paradigma”, séo tergiversacoes, evasivas, e serdo revistas, tdo logo se afirmar o
novo espirito cientifico, o qual comecou a surgir nos alvores deste século que se apresenta.
Portanto, ndo obstante os subsidios que nos fornecem as ciéncias especializadas no contexto

historico atual, carecemos dispor de referenciais mais seguros e universais, que nao estejam

* O nGmero de ouro ndo é mais do que um valor numérico cujo valor aproximado é 1,618. Este nimero
irracional é considerado por muitos o simbolo da harmonia. A escola grega de Pitagoras estudou e observou
muitas relagcGes e modelos numéricos que apareciam na natureza, beleza, estética, harmonia musical e outros,
mas provavelmente a mais importante é a razdo aurea, razdo divina ou proporcdo divina (BELUSSI, J. M,;
GERALDINI, D. & PRADO, s/d).

> Raiz etimoldgica latina da palavra cultura..
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presos a subjetivismos nem a trama de interesses politicos e econdmicos de instituicdes
diversas. Nas palavras de Capra, endossadas pela Comissdo que elaborou o relatorio da

UNESCO, respectivamente:

[...] o verdadeiro problema subjacente a nossa crise de ideias esta no fato de a
maioria dos intelectuais que constituem o mundo académico subscrever percepcdes
estreitas da realidade, as quais sdo inadequadas para enfrentar os principais
problemas de nosso tempo. Esses problemas sdo sistémicos, o que significa que
estdo intimamente interligados e sdo interdependentes. Ndo podem ser entendidos no
ambito da metodologia fragmentada que é caracteristica de nossas disciplinas
académicas e de nossos organismos governamentais. Tal abordagem nédo resolvera
nenhuma de nossas dificuldades, limitar-se-4 a transferi-las de um lugar para outro
na complexa rede de relagdes sociais (CAPRA, 1982, p.7).

[...] as reformas educativas atravessam atualmente uma fase de profundo ceticismo.
Tudo ou quase tudo foi ja experimentado neste dominio, e os resultados raramente
estiveram a altura das expectativas. As tentativas de reformas sucessivas e
contraditorias parecem ter reforcado o imobilismo dos sistemas educativos em
muitos paises (DELORS, 1996, p.171).

Seja como for, a boa nova é que houve um claro reconhecimento, por parte da
Comissao que elaborou este relatorio, de que “cabe a educagdo a nobre tarefa de despertar em
todos, segundo as tradigdes e convicgOes de cada um, respeitando inteiramente o pluralismo,
uma elevacao do pensamento e do espirito para o universal e para uma espécie de superacdo
de si mesmo” (DELORS, 1996, p.15), e isso, decerto, representa um auspicioso comego.
Porém, para alavancarmos este processo de modo a ndo cairmos nas ‘“armadilhas
epistemoldgicas” do paradigma materialista ainda vigente, parece sensato afirmar que SO
conseguiremos ver a nés mesmos e tudo o que tange a nossa experiéncia no mundo, com outra
visdo — “visdo holistica” — uma vez que a convencionalmente usada estd quase cega. Em
outras palavras, precisamos tomar parte ativa na constru¢do do novo paradigma que tem sido
edificado lentamente através do esforco de uma minoria possuidora de uma nova visdo da
realidade, que tem buscado uma mudanga fundamental em nossos pensamentos, percepcoes e
valores. Os sinais dessa transformacgdo — de uma concepcdo materialista e fragmentéaria para
uma concepcéo holistica da realidade — j& s&o visiveis em todos os campos do conhecimento,
seja na Teoria da Complexidade e no vanguardismo de ciéncias como a Fisica Quantica, a

Matematica dos Fractais e a Psicologia Analitica, com sua pletora de “cientistas-filosofos>*”

51 “Este grupo de fisicos-fil6sofos que decidiram promover o divércio da ciéncia com a filosofia materialista néo
tem tido a vida facil no ambito da investigacdo cientifica. Disso temos o testemunho pessoal de Lothar Schéfer e
Basarab Nicolescu. Rupert Shelldrake ja enfatizou essa realidade e quando Fritoj Capra, autor de O Tao da
Fisica, se queixou desse facto a Heisenberg, este respondeu-lhe sorrindo: ‘A mim também me acusam
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que inclui Edgar Morin®?, Amit Goswami®*, Fritjof Capra®, llyan Prigogini®*e Carl Gustav
Jung®, dentre outros; seja no resgate dos valores atemporais das antigas tradic6es filosoficas,
capitaneado por pensadores humanistas, tais como o filosofo a maneira classica Jorge Angel
Livraga®, os antrop6logos mitogréficos Fernando Schwart® e Gilbert Durand® e o historiador
das religides Mircea Eliade®. Aqui, por sinal, ciéncia nova e filosofia tradicional ndo
divergem entre si, ao contrario, complementam-se, como evidencia Capra (1982, p.03): “os
novos conceitos em fisica provocaram “uma profunda mudanga em nossa visdo do mundo:
passou-se da concepcdo mecanicista, de Descartes e Newton, para uma visdo holistica e
ecoldgica, que reputo semelhante as visdes dos misticos de todas as épocas e tradi¢des” .

Acrescenta ainda este autor que:

Transformag@es culturais dessa magnitude e profundidade ndo podem ser evitadas.
N&do devem ser detidas, mas, pelo contrario, bem recebidas, pois sdo a Unica saida

constantemente de me dedicar demasiado  filosofia. (...) Vocé e eu somos outro tipo de fisico””. (LOUCAO,
2013)

52 0 pensador e sociélogo francés Edgar Morin elaborou, em sua obra, profundas reflexdes sobre a educacéo. Em
sua Teoria da Complexidade, preconiza que o pensamento complexo permite abarcar a uniformidade e a
variedade contidas na totalidade, ao contrério da tendéncia do ser humano a simplificar tudo. Ele afirma a
importancia do ponto de vista integral, embora ndo descarte o valor das especialidades.

¥ Ph.D em fisica quantica, o indiano Amit Goswami é referéncia mundial em estudos que buscam conciliar
ciéncia e espiritualidade. Desenvolveu o conceito de Ativismo Quantico, mostrando que somos capazes de
mudar o0 mundo e a n6és mesmos a partir de outros fundamentos que ndo o materialismo: a fisica quantica, o
desenvolvimento espiritual e 0 nosso poder criativo.

> Fritjof Capra é um fisico teérico e escritor que desenvolve trabalho na promocdo da educacdo ecolégica.
Capra tem dado palestras e escrito extensamente sobre as aplicagdes filoséficas da nova ciéncia. Suas obras mais
conhecidas sdo os best-sellers O Ponto de Mutagédo e O Tao da Fisica.

> llyan Prigogini foi um fisico-quimico ganhador do Prémio Nobel de Quimica em 1977. Sua inovadora
interpretacdo do tempo, do caos e da instabilidade, fontes de desordem e também de ordem, nos proporciona
uma renovada visao sobre a inter-relacdo entre ciéncia e filosofia.

% Carl Gustav Jung foi um psiquiatra e psicoterapeuta é o pai da psicologia analitica. Entre 1907 e 1912,
colaborou com Sigmund Freud, de quem divergiu, criando a prépria escola psicolégica. Em seus estudos sobre a
psique humana identificou trés estruturas, para ele consideradas fundamentais: o consciente, o inconsciente
pessoal e o inconsciente coletivo. Esta ultima camada, mais profunda e inacessivel, caracteriza-se por arquétipos,
que estdo na origem dos mitos.

% Jorge Angel Livraga foi um filésofo historiador argentino, fundador da Organizacdo Internacional Nova
Acrépole. Publicou inimeros estudos sobre as antigas culturas e civilizagdes, romances, ensaios filosdficos e
reflexdes sobre o mundo atual, bem como numerosos artigos. A intencdo de fazer chegar, com sentido
pedagdgico, a filosofia a todo o tipo de publico preside as obras deste filosofo & maneira classica. Disso resulta
que boa parte da sua producdo intelectual consiste na recompilacdo das suas aulas e conferéncias, pronunciadas
sobre os mais diversos temas, ainda que sempre com um fio condutor: a necessidade de despertar a consciéncia
individual em cada ser humano. Em 1951, obteve o primeiro Prémio Nacional de Poesia na Argentina. Em 1976,
0 seu trabalho foi reconhecido com a atribuicdo da Cruz de Paris em Artes, Ciéncias e Letras, com a sua
posterior integracdo como membro na Academia Burckhardt, dentre outras distin¢fes.

>8 Filésofo, antropdlogo e egiptélogo francés, dedicado & pesquisa das estruturas simbélicas das culturas antigas.

% Gilbert Durand foi um antropélogo francés conhecido por seus trabalhos sobre o imaginario e mitologia das
antigas tradigdes.

% Foi um historiador das religides, mitélogo, filésofo e romancista romeno. Considerado um dos fundadores do
moderno estudo da histéria das religides e grande estudioso dos mitos, elaborou uma visdo comparada das
religides, encontrando relaces de proximidade entre diferentes culturas e momentos histéricos.


https://pt.wikipedia.org/wiki/F%C3%ADsica
https://pt.wikipedia.org/wiki/Escritor
https://pt.wikipedia.org/wiki/Ecologia
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para que se evitem a angustia, o colapso e a mumificacdo. Necessitamos, a fim de
nos prepararmos para a grande transicdo na qual estamos prestes a ingressar, de um
profundo reexame das principais premissas e valores de nossa cultura, de uma
rejeicdo daqueles modelos conceituais que duraram mais do que sua utilidade
justificava, e de um novo reconhecimento de alguns dos valores descartados em
periodos anteriores de nossa historia cultural (p.23).

Além disso, é sempre importante enfatizar, como forma de evitarmos o comodismo
negligente ante o que precisa ser transformado para a constru¢gdo de um mundo novo e

melhor, que

a indiferenca é o peso morto da histéria. E a bola de chumbo para o inovador, é a
matéria inerte na qual frequentemente se afogam o0s entusiasmos mais
esplendorosos. A indiferenga atua poderosamente na histdria. Atua passivamente,
mas atua. E a fatalidade; é aquilo com o que ndo se pode contar; é aquilo que
confunde os programas, que destréi os planos mais bem construidos. E a matéria
bruta que se rebela contra a inteligéncia e a sufoca. (GRAMSCI apud
SCHLESENER, 2000, p.188)

Mas como ver por meio de uma “visdo holistica”? Talvez, reacendendo antigas
lamparinas ao invés de “grandes holofotes”, haja vista aquilo de que precisamos mesmo —
antes de Aprender a Conhecer, Aprender a Fazer, Aprender a Conviver e Aprender a Ser - é
“aprender a ver”.

A filosofia tradicional, como uma “lamparina” que nunca se apaga, em seu estilo
préprio de iluminar as coisas, 0s seres e os fendmenos que 0s envolvem, busca, em tudo, o seu
cerne, os seus elementos fundamentais, essenciais, e que tenham valor de universalidade.
Neste sentido, ela procura situar-se fora das demandas circunstanciais do espaco e do tempo, a
fim de produzir respostas que sirvam ao homem de qualquer lugar e de qualquer época, pois
“a educacdo, descompartimentada no tempo e no espago, torna-se uma dimensao da propria
vida” (DELORS, 1996, p. 117). E que ndo se pense que revisitando alguns arquétipos
histéricos da esquecida arte de viver, estaremos retornando meramente ao passado, mas
iluminando a n6s mesmos e 0 mundo contemporaneo com a mesma e eterna luz da sabedoria,
que fez com que alguns povos da antiguidade ocidental e oriental desenvolvessem processos
civilizatorios mais humanamente balanceados e fulgurantes. Mas, se ainda assim voltarmos

cegos desta revisita ao atemporal do passado, nunca € demais lembrar que

as perturbagdes visuais sdo duplas, e por dupla causa: da passagem da luz a sombra,
e da sombra a luz. Se compreendéssemos que 0 mesmo se passa com a alma, quando
visse alguma congénere perturbada e incapaz de ver, ndo riria sem razdo, mas
repararia se ela nao estaria antes ofuscada por falta de habito, por vir de uma vida
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mais luminosa, ou se, por vir de uma maior ignorancia a uma luz mais brilhante, ndo
estaria deslumbrada por reflexos demasiadamente refulgentes? (PLATAO, A
Republica, p.301).
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ACORDAI!

Acordai!

Acordai, homens que dormis
A embalar a dor

Dos siléncios vis!

Vinde, no clamor

Das almas viris,

Arrancar a flor

Que dorme na raiz!

Acordai!

Acordai, raios e tufoes
Que dormis no ar

E nas multidGes!

Vinde incendiar

De astros e cangdes

As pedras e 0 mar,

O mundo e os coracdes...

Acordai!

Acendei, de almas e de séis,
Este mar sem cais,

Nem luz de farois!

E acordai, depois

Das lutas finais,

Os nossos herais

Que dormem nos covais.

ACORDAI!

José Gomes Ferreira
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3. ATRADICAO E OS CAMINHOS DA SABEDORIA: “UM TESOURO A SE
REDESCOBRIR”

Hoje vi um caminho... Mentiria se dissesse que € a primeira vez que
vejo um, nem sequer foi a primeira vez que vi este caminho de que
falo hoje. Mas, na verdade, foi a primeira vez que o vi com estes olhos
especiais que se podem traduzir em palavras e experiéncias. Vi 0
caminho como uma linha sinuosa que se arrasta pela terra
adaptando-se fielmente a todo o relevo, subindo e descendo, virando
para um lado e para o outro, mas sempre rente a essa terra que lhe
serve de apoio. Vi-o paciente e seguro, ele mesmo a transitar por
outro caminho imponderdvel que é o tempo... contaram-me mil coisas
deste caminho que serviu para suportar velhos iberos, valentes
romanos, esforcados homens medievais e sonhadores renascentistas...
e hoje, coberto com novo asfalto, liga-se a rapidas e modernas
estradas, de homens também rapidos e modernos que dificilmente se
detém a contemplar um caminho... No entanto valeria a pena deter-se
e ver e escutar com sentidos sutis o ensinamento do velho caminho.
Na sua fervente horizontalidade sugeriu-me a pergunta como
contraparte: e onde estdo os caminhos verticais, os que subindo da
terra ao céu marcam as rotas da alma? Porque se o homem fosse
apenas transeunte da Terra bastar-lhe-ia deslizar como uma serpente
sobre os caminhos terrestres. Mas o homem caminha de pé: um
extremo do seu corpo apoia-se na terra e dai ergue-se vertical
apontando para cima. N&o tera, entdo, caminhos essa alma que,
sendo vertical, conseguiu verticalizar o corpo?

Délia Steinberg Glzman

Segundo Fernando Schwartz (1999), antrop6logo francés notabilizado pelos estudos
que fez sobre as antigas civilizacdes, destacadamente a egipcia, no homem contemporaneo,
sobretudo do Ocidente, prevalece o héabito de aprender a realidade das coisas exteriores ao
espirito e de dar maior importancia aos fendmenos observaveis. Porém, ressalta este
representante do chamado “novo espirito antropoldgico”, que para se passar do estagio do
simples conhecimento a verdadeira compreensdo da natureza humana € indispensavel
considerar como as antigas culturas conceberam o homem e o universo atraves de seu
imaginario. Com vanguardismo, € nisso que tem se empenhado a Escola Antropolégica
Mitograéfica, representada notadamente por este autor e outros, como Gilbert Durand e Mircea
Eliade, “possibilitando ao homem de hoje a oportunidade extraordinaria de se lembrar de suas
origens e, assim, recuperar conscientemente o patrimonio de Sabedoria que nele existe”

(Schwartz, 1999, p. 8).
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Conhecido como Tradi¢do Filosofica, ou simplesmente Tradigdo, este patrimonio,
em sua singular forma de transmissdo mestre-discipulo, como “a seiva que vitaliza 0
carvalho™, atravessou toda a historia da humanidade, fazendo nela brotar, em seus diversos
ramos, “flores de sabedoria”, também chamadas de Escolas de Filosofia. Estes centros de
sublimado conhecimento filoséfico, artistico e cientifico, por sua vez, cada qual a sua
maneira, foram decerto os precursores da verdadeira educacgdo, ou o ato de eduzir do homem
0S Seus proprios potenciais internos, Unicos capazes de leva-lo a superacdo da ignorancia e,
por conseguinte, ao reconhecimento da sua auténtica identidade ontoldgica.
Canalizando os esforcos miticos dos Deuses e Herois, e 0 sagrado oficio dos sabios
em transmitir o valor da busca interior e das virtudes, floresceram em todos os cantos e
recantos do mundo, raramente como “girassois”, e quase sempre como “flores de 16tus” que
precisaram irromper a rigida “crosta de lodo” que as encobriam. Em outras palavras, por
obscuras raz@es historicas, a acdo aberta das Escolas de Filosofia e dos verdadeiros fil6sofos,
pelo menos nestes dois ultimos milénios, no Ocidente, foi quase impossivel. Se na
Antiguidade, elas estiveram abertas a todos, isto é, a qualquer um que se propusesse a passar
pelas provas morais e cognitivas que selecionavam quem podia ou ndo trilhar o seu caminho,
no Medievo foram fanaticamente perseguidas, e na Modernidade, racionalmente
desacreditadas. Na verdade, antes mesmo da “névoa” materialista que encobriu estas vias da
Tradicdo durante estes periodos, obrigando-as a se ocultarem sob a forma de ordens militares-
religiosas ou confrarias de construtores, sombras de outros obscurantismos perseguidores ja
haviam levado ao incéndio da Escola Pitagdrica; ao envenenamento de Sdcrates e ao
“suicidio” de Séneca; culminando com o total colapso do grandioso Império Romano.

Segundo Livraga (s/d), este Império:

[...] foi sacudido pela crise da sua propria grandeza material e por um desconcerto
filosofico-religioso que se agravou a ponto de abalar até as mais humildes camadas
sociais. Os Mistérios Metafisicos do Egito, a Magia dos Caldeus, os Oraculos
Gregos e o Culto filosofico a Vesta Romana afundaram-se, assaltados pela
supersticdo e pela corrupgdo dos valores originais (p. 86).

Porém, os impulsos humanizadores que as Escolas de Filosofia empreenderam
deixaram marcas indeléveis na histéria, haja vista que, inimeras sociedades humanas de que
temos conhecimento devem a estes centros de sabedoria os seus respectivos esplendores

culturais e escaladas civilizatdrias. Qualquer investigacdo sensata na histdria constatara tanto

%! Tradicionalmente, para os celtas, o carvalho era um simbolo de forca e resisténcia. Nesta acepcao sagrada, este
antigo povo europeu relacionava esta arvore imponente e de grande longevidade, com a sua prépria historia.
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a existéncia de tais desenvolvimentos, quanto os métodos de educacdo em que foram
baseados, que integravam Ontologia, Epistemologia e Axiologia num dnico corpus de
conhecimento, cuja finalidade sempre foi a do aprimoramento espiritual humano.

No Antigo Egito foram genericamente chamadas de Casas da Vida; no Tibete, de
Lamaserias; na cultura Asteca, de Calmecac e na India dentre tantas variantes, ainda hoje,
podemos encontrar umas poucas escolas remanescentes da Tradicdo dos Upanishads®, ou
“dos que sentam aos pés do Mestre”. Muitas das escolas filoséficas do Oriente, inclusive,
legaram para o Ocidente fragmentos de algumas de suas antiguissimas préaticas internas, como
0 Yoga, a Meditagdo e as Artes Marciais, que originalmente s6 tinham sentido e finalidade
sagrados quando integradas no corpus de conhecimento ao qual pertenciam.

No Ocidente Antigo, brotaram genuinamente no terreno fértil da Grécia, assimilaram
caracteristicas das variedades do Oriente e se espalharam nos dominios de Roma, nutrindo-a,
qguando a mesma empreendia 0 seu processo civilizador. Em outras palavras — de Crotona,
onde foi fundado o Museu ou a Escola Pitagdrica, a Alexandria dos filaleteus ou “amantes da
Verdade”; de Atenas, ber¢co da Academia® de Platdo e do Liceu de Aristételes, a Roma de
Séneca e dos epicuristas — estas “flores de sabedoria” difundiram o “doce perfume” do
Conhecimento em todas as plagas do Velho Continente e proximidades. E mesmo ap0s
recolherem-se na escuriddo de mil anos a que foram submetidas®, renasceram exuberantes,
dando origem a uma nova “primavera humana”: o Renascimento Cultural. Como afirma
Livraga (s/d, p. 115),

esse estranho movimento filoséfico, artistico, cientifico e religioso, apareceu como
um estouro que iluminou a negra Europa Medieval com o antigo brilho grego e
panteista. Nele Apareceram, aoc mesmo tempo, em diferentes lugares, espléndidos
edificios de estilo romano, esculturas dignas de Fidias e murais que ndo teriam sido
desdenhados pelo j& mitico Apeles. A musica desembaracou-se dos seus estreitos

62 O0s Upanishads séo parte das escrituras Shruti hindus, que discutem principalmente meditacéo e filosofia, e que
sdo consideradas pela maioria das escolas do hinduismo como instrugdes religiosas.

% A Academia de Plat&o é a Escola de Filosofia por antonomésia, prova disso é que se tomou seu home para a
Academia da Lingua, Academia de Ciéncias, Academia de Histdria etc. Em um artigo que trata sobre a busca da
verdade e da exceléncia académica, o professor. Dr. Mario Sapag-Hagar, presidente da Comissdo Superior de
Avaliacdo da Universidade do Chile (1991-1998), elucida: “Quando Platdo regressou a Atenas no ano de 387
a.C, estabeleceu uma escola de filosofia em um jardim, a pouco mais de 1km de distancia da cidade, com
oliveiras, estatuas e templos, denominada Academos, em homenagem a seu primitivo proprietario, o legendario
her6i do Atico. Esta Academia de Platdo perduraria durante novecentos anos como centro da vida intelectual
grega e chegaria a se constituir como a precursora do pensamento universitario de hoje, ao que transmitiria sua
virtude, suas ferramentas, sua forca e sua missdo. Miss@o de transmitir o saber por meio da docéncia, de criar
conhecimento e formas novas mediante a pesquisa cientifica e artistica e, por dltimo, de transmitir a cultura, ou
seja, como afirma Ortega, aquele sistema de ideias vivas que cada tempo possui e desde as quais o tempo vive”
(Grandes escolas de filosofia. In: Revista Esfinge. Disponivel em: < http://revistaesfinge.com.br>).

® Em 529 de nossa era, o imperador Justiniano, de Bizancio, mandou fechar as Gltimas escolas de filosofia que
conseguiram sobreviver apds o colapso do Mundo Antigo.
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limites e os aparelhos de fisica, assim como os tratados de filosofia, foram criados
na ordem dos milhares.

Hoje, praticamente esquecidas e estigmatizadas como “esotéricas” (no pior sentido do
termo), estas “flores de sabedoria” novamente estdo recolhidas ou, talvez, silenciosamente
renascendo, esperando pacientemente o ocaso do rigoroso “inverno” que as impedem de
florescerem exuberantes. Seu distinto perfume, porém, discretamente, ja aparece no ar,
podendo ser apreciado apenas por aqueles que pressentem a chegada de mais uma “primavera
humana”. Eis o carater atemporal do que sempre retorna, eis 0 mistério do que nunca morre,
eis “a Tradicdo e os Caminhos da Sabedoria, um Tesouro a se Redescobrir”.

E oportuno ressaltar, no entanto, que os argumentos mitolégicos e filosoficos que
serdo apresentados nos ensaios a seguir, sobretudo os que se baseiam nos antigos tratados
éticos orientais, sd0 pouco convencionais numa investigacdo académica. Tampouco 0S
sentidos e significados atribuidos a alguns mitos, e a propria filosofia, sdo suficientemente
convincentes, se apreendidos isoladamente, sem os aportes l6gicos e simbolicos das matrizes
as quais foram extraidos e das quais fazem parte. Neste sentido, torna-se necessario apresentar
panoramicamente a histéria e os principais fundamentos destas matrizes filosoficas que
compdem o magnifico patrimoénio filosofico da Tradicdo — pelo menos das que mais

inspiraram as reflexdes produzidas neste trabalho.

3.1 A TRADICAO FILOSOFICA GRECO-ROMANA

Generativamente, do ‘“ventre encantado” da Grécia Arcaica — do Orfismo®, de
Delfos®, de Eléusis®, dentre outros mistérios — nasceu a filosofia classica, inaugurando uma
nova fase da historia desta civilizacdo, chamada de periodo antropologico. Dai em diante, a
filosofia, no Ocidente, se dedicaria quase que exclusivamente aos problemas do homem e de
suas relacdes. Este periodo, também chamado de Socratico, foi prolixo na producdo e na
organizacdo da filosofia moral grega, iniciada por Socrates e desenvolvida, sobretudo, por
Platdo e Aristoteles. Sobre Socrates, sabe-se que ele ensinava na praca de Atenas, dialogando

% Orfismo é o nome dado a um conjunto de crencas e praticas religiosas originarias do mundo grego helenista.

% A cidade de Delfos era a sede do principal templo grego, dedicado ao deus Apolo, e em cujos subterraneos
funcionava o famoso oraculo.

%7 Os mistérios de Eléusis (também conhecidos como mistérios eleusinos) eram ritos de iniciacdo ao culto das
deusas agricolas Deméter e Perséfone, que se celebravam numa localidade da Grécia préxima a Atenas. Eram
considerados 0s de maior importancia entre todos 0s que se celebravam na antiguidade.
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com seus discipulos e interlocutores, utilizando-se da maiéutica® e da ironia para “desperta-

2

los” a buscarem a verdade. Seu principal discipulo foi Platdo, que fundou uma escola, a
Academia, onde educava seus discipulos, ensinando os mesmos a arte de pensar
dialeticamente e de viver moralmente. Através dos didlogos que escreveu, em que seu mestre
aparece sempre como personagem central, Platdo nos legou muitos ensinamentos filoséficos,
tais como a Teoria das ldéias e da Reminiscéncia da Alma. O mais conhecido destes didlogos
é a Republica, que tem como tema central a Justica. Aristoteles, discipulo de Platdo, também
fundou uma escola, o Liceu, mas ndo lecionava dentro de uma sala e sim caminhando com
seus discipulos, dai a sua escola ter sido chamada de “peripatética®”. Aristételes foi o grande
sistematizador do conhecimento de sua época. Seus textos sobre ética, levaram-no a ser
considerado, por alguns estudiosos, o fundador desta disciplina. Neles, Aristoteles fez uma
andlise do agir humano que marcou decisivamente 0 modo de pensar ocidental. Ensinava, por
exemplo, que todo o conhecimento e agdo humanas visam a algum bem, sendo a felicidade o
bem supremo de todos os homens, somente alcancavel através das virtudes. Ainda hoje a
cultura ocidental, em todas as suas dimensdes, € tributaria a filosofia desenvolvida por esses
trés pensadores, que juntos, configuraram o que alguns estudiosos chamaram de “milagre
grego”. Porém, as conquistas de Alexandre Magno — que acabariam por aproximar a cultura
grega da oriental, formando a cultura helenistica™ — parecem ter criado nas cidades-estados
gregas, condicdes favoraveis ao nascimento de uma nova filosofia: o Estoicismo. Tendo o seu
nome derivado da palavra grega Stoa (Portico), onde seus integrantes se reuniam, o
Estoicismo foi a escola filosofica fundada no séc. 111 a.C. por Zendo de Citium. Na histéria da
chamada “filosofia do Portico”, que abarca cinco séculos, desenvolveram-se ‘“varios
estoicismos”: o “antigo” (Zendo, Cleantes, Crisipo), da Grécia, que desenvolveu mais a fisica
e a logica; o “médio” (Panécio e Posidonio), que se expandiu em Roma e se preocupou mais
com os problemas humanos e a ética; ¢ o “novo” (Séneca, Epicteto e Marco Aurélio), da
época imperial romana, que revelou acentuada tendéncia a pratica, além de forte inclinagéo
para a religiosidade. Elaboraram uma logica formal original, tendo como base a proposicéo e
ndo o conceito, sendo, porém, mais decisiva a influéncia desta doutrina no campo ético.
Segundo o Estoicismo, o sumo bem é a virtude, somente alcancavel pelo controle das paixdes,

pela imperturbabilidade em relacdo aos males fisicos e da alma e pela aceitagcdo consciente do

%8 Assim, ironia e maiéutica, constitufam, por exceléncia, as principais formas de atuagdo do método dialético de
Sécrates.

%9 "peripatético” é a palavra grega para “ambulante” ou “itinerante”.

" A Cultura Helenistica ou Helenismo foi o resultado da fusdo dos elementos da cultura helénica grega com a
cultura ocidental.
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destino imposto pela Razdo Universal (Logos). Defendia também a identidade fundamental

de todos os homens, tendendo em politica ao cosmopolitismo.

3.2 ATRADICAO FILOSOFICA INDIANA

Mais do que uma filosofia antiga oriental, o Hinduismo é ainda hoje o sistema
religioso e social da maior parte da populacéo da India. Tem sua origem na antiga religido dos
Vedas ™, sendo, na verdade, uma forma renovada da antiguissima religido bramanica,
constituindo, por isso mesmo, uma revivescéncia do vedismo, porém, consubstanciada a
varias ideias, atitudes e praticas de outras religiGes orientais, como o Jainismo™ e o Budismo.
Tal fato explica a grande diversidade de deuses, crencas, seitas e costumes que apresenta. Seu
ndcleo essencial é a crenga na trindade constituida por Brama, Vishnu e Shiva (Trimurti
Hinduista) e seu texto sagrado mais importante é o Mahabarata. Esta extensa e volumosa
epopeia indiana, atribuida ao poeta Vyasa™, é considerada por muitos estudiosos, um
verdadeiro manual de psicologia evolutiva que visa 0 conhecimento da natureza do "Eu” e a
sua relacdo eterna com toda a Criacdo Universal. Relata a luta entre duas familias rivais de
lagos “consanguineos” — 0S Kuravas (defeitos) e os Pandavas (virtudes) pela posse de
Hastinapura, “a cidade dos elefantes”, que correspondia historicamente a um vasto territorio
no Industdo, ocupado pela tribo Ariana dos Béaratas. Desta luta, saem vencedores os pandavas
que eram protegidos pelo deus Krishna, uma das encarnagdes “historicas” do deus Vishnu.
Em meio a esta narragdo epica, surgem ensinamentos filosoficos que fazem desta obra, um
dos mais belos e comoventes tratados éticos da historia. O Bhagavad Gita € a sua parte mais
conhecida, consistindo numa espécie de “evangelho hinduista” que, sob a forma de dialogo,

contém os conselhos de Krisna a Arjuna, herdi dos Pandavas.
3.3 A TRADICAO FILOSOFICA CHINESA
Fundada por Confucio no século VIl a.C., o Confucionismo é uma filosofia moral cuja

esséncia reside num codigo moral baseado na sinceridade, respeito, bondade e justica,

virtudes e valores que devem constituir o objetivo do individuo e do Estado. Isso, pois, nesta

™ Os Vedas sdo as escrituras sagradas associadas a religido hindu.

"2 0 jainismo é uma religido antiga originéria da india. Ensina sobretudo que o caminho para a libertagdo e para
a felicidade é viver uma vida sem violéncia e de rendncia.

" V/yasa é uma figura central de devogdo na maioria das tradi¢c®es hinduistas. E considerado o autor do poema
épico hindu Mahabarata.
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doutrina, a paz de espirito individual e o equilibrio social obtido pela cooperacdo sao
considerados 0s principios mais importantes para a conquista da felicidade humana. Desde as
suas origens arcaicas, que o conceito de “Céu” ¢ determinante nesta filosofia, pois, segundo
o0s antigos chineses, € Ele quem preside o destino humano, isto é, cabe ao homem descobrir as
suas leis e aproveitéa-las para o seu aperfeicoamento moral através das virtudes (Ren). Afirma
também a existéncia de dois principios opostos, mas complementares: Li, forca criadora da
qual provém a tendéncia ao bem e a ordem; e o Tsi, matéria passiva da qual se origina a
tendéncia a desordem e ao mal. Os Analectos, coletanea de ensinamentos morais atribuidas ao
mestre Confucio, é a mais estimada e conhecida obra do Confucionismo. E bem provavel que
esta doutrina tenha sido influenciada pelas ideias do Taoismo, filosofia de profundo
misticismo criada por Lao-Tsé que, a época de Confucio, expds em sua obra conhecida como
Tao Te-King, um conjunto de aforismos para o desenvolvimento virtuoso através dos

principios da ndo-acao™.

3.4 A TRADICAO FILOSOFICA BUDISTA

Fundada por Sidharta Gautama, o Buda, é uma filosofia ndo-teista profundamente
comprometida com a eliminagdo do sofrimento existencial humano. Segundo alguns
estudiosos, historicamente surgiu e desenvolveu-se na India como reaco aos excessos
formais e intelectuais do Bramanismo, ramificando-se com o passar do tempo em trés
correntes principais: a Hinaiana (“Pequeno Veiculo”), a Maaiana (“Grande Veiculo”) e a
Vajraiana (“Veiculo de Diamante™) — cada uma das quais subdivididas em varias escolas. Por
sua indole universal o Budismo expandiu-se para fora da india, penetrando em varias culturas
asiaticas, dentre as quais a japonesa (Zen-Budismo) e a tibetana (Budismo Tibetano). O
Sermdo de Benares™, atribuido ao Buda, encerra a esséncia desta doutrina, que se baseia na
procura do Caminho do Meio e nas Quatro Verdades Nobres. Para se atingir o Caminho do
Meio, devem ser evitados os extremos de prazer e de ascetismo. As Quatro Verdades Nobres
sdo: 1) “a existéncia ¢ dor”; 2) “a causa da dor” é o apego aos objetos sensiveis ¢ a
multiplicacdo dos desejos; 3) “o homem pode se libertar” da dor, pela renuncia consciente a
esses desejos; e 4) “a libertagio baseia-se no Nobre Octuplo Caminho”, isto é, retiddo nas

atividades humanas de pensar, decidir, falar, trabalhar, viver, esforcar-se, entender e

“0 que o Taoismo chama de ndo-agdo é uma agéo sem intengdo, uma ag¢do ndo intencional. “O caminho é uma
constante ndo-acdo. Que nada deixa por realizar” (Tao Te King, cap. 37).

0 Serméo de Benares constitui o principal ponto de referéncia doutrinal do Budismo e das suas diferentes
escolas.
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concentrar-se. Composto por maximas em forma de versos, 0 Dhammapada, ou o “Caminho

da Lei”, é o texto budista mais conhecido e traduzido no Ocidente.
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Houve um tempo em que todos os homens eram deuses. Mas eles
abusaram tanto de sua divindade que Brahma, o mestre dos deuses,
tomou a decisdo de lhes retirar o poder divino. Resolveu entdo
escondé-lo em um lugar onde seria absolutamente impossivel
reencontra-lo. O grande problema era encontrar um esconderijo.
Brahma convocou um conselho dos deuses menores, para juntos
resolverem o problema. — Enterremos a divindade do homem na terra,
foi a primeira ideia dos deuses. — N&o, isso ndo basta, pois 0 homem
vai cavar e encontra-la. Entdo os deuses retrucaram: — Joguemos a
divindade no fundo dos oceanos. Mas Brahma nado aceitou a proposta,
pois achou que o homem, um dia iria explorar as profundezas dos
mares e a recuperaria. Entdo os deuses concluiram: — Nao sabemos
onde escondé-la, pois ndo existe na terra ou no mar lugar que o
homem n&o possa alcancar um dia. Brahma entdo se pronunciou: —
Eis o que vamos fazer com a divindade do homem: vamos escondé-la
nas profundezas dele mesmo, pois sera o Unico lugar onde ele jamais
pensard em procura-la. Desde esse tempo, conclui a lenda, o homem
deu a volta na terra, explorou escalou, mergulhou e cavou, em busca
de algo que se encontra nele mesmo.

Um professor de filosofia foi ter com um mestre zen, Nan-In, e fez-lhe
perguntas sobre Deus, 0 nirvana, meditacdo e muitas outras coisas.
O Mestre ouviu-o em siléncio e depois disse. — Pareces cansado.
Escalaste esta alta montanha, vieste de um lugar longinquo. Deixa-me
primeiro servir-te uma chévena de cha. O Mestre fez o cha.
Fervilhando de perguntas, o professor esperou. Quando o Mestre
serviu o cha encheu a chavena do seu visitante e continuou a enché-
la. A chavena transbordou e o cha comegou a cair do pires até que o
seu visitante gritou: — Para. Ndo vés que o pires esta cheio? — E
exatamente assim que te encontras. A tua mente esta tdo cheia de
perguntas que mesmo que eu responda, ndo tens nenhum espaco para
a resposta. Sai, esvazia a chavena e depois volta.

Desde que o universo foi criado ou se autocriou que tudo nele é conhecido em si

mesmo ou por Aquele que o criou. O Conhecimento &, pois, 0 proprio universo ou o oculto

sentido de sua multiplicacdo em outros tantos “versos” que, conformados em estrofes

circulares de seres e coisas oscilantes de significados, movem-se a compor 0 misterioso e

infinito poema da Verdade Universal. Desde que o mundo foi criado pelo universo, que ele se

conhece como criacdo daquele que tudo conhece, uma vez que, sincronicamente, reescreve,

em movimentos e leis, o proprio conhecimento de seu criador. E desde que o homem foi

criado pelo mundo, ou no mundo, que tudo para ele é conhecimento, porque desconhecido é

tudo para aquele que ainda ndo se conhece. Eis por que o homem € o préprio labirinto que
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procura escapar; a propria esfinge que procura desvendar; e o proprio universo que procura
conhecer. Eis porque “conhecer-se a si mesmo” ¢ seu excelso, sua senda, seu destino.

Talvez por isso que — do grego “gnosis”, transliterado para o latim “cognoscere” —
conhecimento é uma palavra que designa, em sua acep¢do mais transcendental e
incognoscivel, a unidade oculta de tudo que existe separadamente, sendo portanto a propria
Verdade encerrada em Si mesma; e em suas acepc¢Oes mais ordinarias, cujas verdades sao
menores porque transitdrias, € um termo polissémico designativo de todos os fendbmenos que
nos envolvem e de tudo que precisamos saber sobre eles. Se aquele primeiro, somente nos é
acessivel pela via da intuicdo ou da raz&o superior; estes ultimos, “por nos cercarem de todos
os lados, nos incitam de diferentes maneiras, e impulsionam a nossa inteligéncia a andar por
veredas desconhecidas, de modo que é impossivel escapar deles (ZENI, 2012) — e se “dos
fendmenos ndo temos como fugir, entdo é sabio té-los por aliados” (SPINELLI, 2006, p.236);
ou como diz Epicuro (1980), citado por Spinelli (2006, p. 236), “com eles devemos nos unir
para podermos fazer indu¢ao a respeito do que ¢ invisivel”.

Seja a verdade que for, e da altura que for, o homem sempre foi um ser de
conhecimento, e como tal, sempre buscou saber acerca das coisas e seres que lhe cercam, do
visivel e do invisivel, do temporal e do atemporal, de si mesmo, do outro e do Universo. Neste
sentido, como argumenta Platdo pelos labios do seu mestre, em seu Simpdsio, se buscamos
somente aquilo que desejamos, e sendo a atividade do desejo um gradiente de amor que vai
desde os patamares das realizaces ordinarias até a contemplacdo do Belo, a busca pelo saber
€ 0 préprio amor a sabedoria. Com efeito, “uma das coisas mais belas ¢ a sabedoria, e 0 Amor
é amor pelo belo, de modo que é forcoso o Amor ser fildsofo e, sendo fil6sofo, estar entre o
sabio e o ignorante” (PLATAO, O Banquete, p. 31). Por esta razdo, talvez, que quando o
temario em questdo é o conhecimento, e mais especificamente a sabedoria, lembramos quase
sempre da palavra filosofia, cujo significado remete originalmente ao amor a esta ideia.

No tocante ao Belo como sabedoria, ele sempre foi a fonte de inspiracdo poética de
aedos™, rapsodos, bardos™, trovadores, sacerdotisas e manus™ de todas as plagas humanas
onde pbde ser intuido, sendo pois evocado, em muitas culturas, através de cantos que
expressavam verdades que a razdo ndo conseguia alcancar. Disso decorre o fato da maioria

dos antigos livros sagrados da humanidade ndo serem prosaicos, mas poéticos, isto &, serem

’® Na Grécia antiga, Aedos e Rapsodos, eram artistas que transmitiam através da poesia as verdades dos Deuses e
0s memoraveis feitos dos seus antepassados.

" Na Europa antiga, um bardo, era uma pessoa encarregada de transmitir historias, mitos, lendas e poemas de
forma oral, cantando as histérias do seu povo em poemas recitados.

"8 Segundo as tradicdes filosoficas orientais, um manu é considerado o fundador de uma religio.
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belissimos poemas compostos por “hinos aos deuses” ou “canticos de sabedoria”, como o
livro sagrado hindu Bhagavad Gita, literalmente em sanscrito “can¢do do divino”; a Tora
hebraica (Antigo Testamento), cujas sagradas escrituras estdo dispostas em versiculos; o
Alcordo ou “Recitagdo”, cujos ayats” cantados pelos mulas, ainda hoje podem ser ouvidos
das minaretes das mesquitas islamicas; o Bardo Todol tibetano, cujos réquiens de instrugédo
aos mortos eram acompanhados pelo canto das dakinis®; o livro religioso dos escandinavos, o
Kalevala, que reine uma série de cantos aos deuses e herdis da antiga Terra do Norte; e todos
0s coOdices astecas, em que as imagens serviam para recordar as litanias e poesias
longuissimas que conservavam todo o saber da sua cultura. Seguindo este mesmo caminho, a
cultura grega classica fundou-se nos antiquissimos hinos orficos e nas poesias de Homero e
Hesiodo; e “a civilizacdo romana sustentou a sua "consciéncia nacional" nos versos da
Eneida®, e mais que as declaracGes amorosas de infinitos amantes foi a dogura dos cantos de
Ovidio® ou de Catulo®” (FERNANDEZ, 2012, p. 8). Ademais, disse Conflcio: “estudai os
poemas, eles podem nos fornecer estimulo e observacdo, capacidade de comunhdo e um
veiculo para aliviar a dor” (Analectos, 9:68). E afirmou Platdo, desta vez em lon®, apesar de
suas ressalvas “republicanas” quanto ao papel dos poemas arcaicos na formacéo do cidaddo
politico, que o verdadeiro poeta é porta-voz de um deus®; que a sua alma é um instrumento
musical que o Deus toca quando quer dar a sua mensagem aos homens; que 0s sabios ndo
podem rebater o canto de um poeta, pois a “musica entoada” por esse ultimo encontra-se mais
além dos conhecimentos racionais; enfim, que o poeta canta, ndo ensina, pois ele mesmo nédo
pode explicar o méagico e sublime conteldo dos seus versos alados. Nas palavras do préprio
filosofo grego: "[...] é colhendo nas fontes de mel de certos jardins e vales das Musas que nos
trazem as melodias — tal qual as abelhas, também eles préprios dessa maneira voando. E estdo
dizendo a verdade: porque o poeta é coisa leve, e alada, e sagrada, € ndo pode poetar até que
se torne inspirado e fora de si, e a razdo ndo esteja mais presente nele” (PLATAO, lon, p. 50).
Enfim, como sintetiza Detienne (1988, p.23):

¥ Versiculos que compdem as suras ou subdivisdes do Alcoréo.

8 Espécie de “orquestra” de voz que imitava os sons da Natureza.

81 A Eneida é uma epopeia em doze cantos, escrita em versos pelo poeta Virgilio. Narra a lenda do herdi Eneias,
sobrevivente da Guerra de Troia e ancestral dos fundadores da Roma antiga. E uma das maiores obras da
literatura universal.

82 Foi um poeta romano do inicio da era imperial.

8 Caio Valério Cétulo foi um sofisticado poeta romano que viveu durante o final do periodo republicano.

8 Sobre a Inspiragéo Poética.

8 "por isso 0 deus, tirando-lhes fora a razdo, utiliza-se deles como servicais, e também dos roferidores de
oraculos e dos adivinhos divinos, para que nds, os ouvintes, saibamos que ndo sao eles - aos quais a razao nao
assiste - que falam essas coisas assim dignas de tanta estima, mas que € o préprio deus quem fala, e por meio
deles se pronuncia a nés”. (PLATAO, ION, p. 51)
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[...] o poeta é sempre um “Mestre da Verdade”. Sua “Verdade” é uma “Verdade”
assertdrica: ninguém a contesta, ninguém a contradiz. “Verdade” fundamental,
diferente de nossa concepcdo [moderna], Alétheia ndo é a concordancia da
proposicdo e de seu objeto, nem a concordancia de um juizo com outros juizos; ela
ndo se opde a “mentira”; ndo ha o “verdadeiro” frente ao “falso”. A unica oposi¢do
significativa é a de Alétheia [Verdade] e de Léthe [Esquecimento]. Nesse nivel de
pensamento, se 0 poeta estd verdadeiramente inspirado, se seu verbo se funda sobre
um dom de vidéncia, sua palavra tende a se identificar com a “Verdade”.

Nas antigas tradi¢des do Oriente, esta Verdade é amplamente conhecida com o nome
de Jnana ou “o conhecimento da realidade ultima”, que somente poderia ser alcancado
através do Jndna-yoga ou pela via do discernimento (Viveka) entre o real e o irreal. Platdo, ao
fundamenta-la metafisicamente em sua famosa Teoria das Ideias, em seus dialogos Timeu-
Critias, Teeteto e RepuUblica, a denominou episteme® ou o saber pleno de certeza, o
conhecimento da esséncia das coisas, a propria Ideia do Bem, isto €, o mais elevado nivel de
verdade a que pode atingir a consciéncia humana, porquanto — segundo este filésofo — 0s
deuses trataram de descobrir a “visdo” do homem, para que o mesmo “ao contemplar as
oOrbitas do Intelecto no céu, aplicasse-as as Orbitas [de sua] atividade intelectiva [diandia] que
sdo congéneres daqueles, ainda que as [suas] tenham perturbacdes e as deles sejam
imperturbaveis.” (PLATAO, Timeu-Critias, p. 128).

Porém, salvo em periodos de encantamento cultural, em que o conhecimento era
versificado em poemas ditados pelas proprias divindades, definir o que é verdade ou néo,
tornou-se um problema demasiadamente complexo para os homens de todos os tempos. Por
isso a filosofia sempre procurou compreender, ao longo da histéria, através da Teoria do
Conhecimento, as fundamentais questdes de sua propria vocagdo epistemologica, isto €, “por
que conhecer?”, “quem conhece?”, “como se conhece algo?”, “o conhecimento verdadeiro é 0
subjetivo, relacionado ao sujeito que conhece o objeto, ou o objetivo, relacionado ao objeto
que se deseja conhecer?”. Em nossos Tempos Modernos, por exemplo, muito se discutiu
acerca disso, e muitas foram as diferentes conclusdes filoséficas a que chegaram alguns
pensadores. Entretanto, neste periodo, destacaram-se os materialistas, cujas teorias, em alguns

casos, tornaram-se ‘“‘verdadeiros paradigmas”, como no caso do amplamente conhecido

8 Segundo Silva (2010), citado por Zeni (2012), as palavras comumente utilizadas para traduzir para a lingua
portuguesa o termo grego episteme sdo: saber, sabedoria, conhecimento e ciéncia. Elas, de certa maneira,
englobam as nuances e ‘diferencas’ de significados daquela palavra. Em Platdo, diz Silva, episteme
correntemente “designa um processo ou um estado mental contrastante com a simples opinido. A busca do
significado proprio desse termo € justamente o objeto do Teeteto, que parece jogar com distintas formas de
conhecimentos referidas com o mesmo nome episteme” (SILVA, 2010, p. 141, nota 4). Outrossim, afirmam
Brisson & Pradeau (2010, p. 36) , a episteme “¢ o nome que designa a percepgéo que a alma tem da realidade, do
que existe [...] Evidentemente, nesse assunto ndo é possivel se ater apenas ao testemunho da sensagdo para dele
deduzir um conhecimento do que € percebido”.
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grande paradigma cartesiano-newtoniano, que ao reduzir a racionalidade humana a um mero
instrumento de afericdo, converteu o Kosmos® grego, o Manvantara® hindu e o Orum®
africano em fendmenos estritamente mecanicos, neutros, homogéneos, mensuraveis,
calculaveis, sem hierarquia e sem valores; portanto, sem qualidades transcendentes. Na
verdade, este paradigma é o proprio esteio epistemoldgico a partir do qual tomou impulso o
materialismo cientifico e filos6fico modernos, com suas miriades de especializacdes e sempre
tendente a isolar dimensdes particulares da realidade, como se esta pudesse revelar as suas
verdades mais profundas fragmentadamente. Em outras palavras, e consoante ao que ja foi
provocativamente exposto no capitulo I, ao dissiparmos as trevas do “materialismo
metafisico” cristdo que durou quase um milénio, por forca de um poderoso combate contra
todo tipo de dogma e supersticdo contaminantes, acendemos epistemologicamente luzes tdo
ofuscantes, que praticamente permanecemos cegos para as verdades da vida, uma vez que
tanto a escuriddo quanto o excesso de luz podem cegar. Se assim fizemos, ndo foi por um
“elogio a loucura™®, mas por reacdo descontrolada ao paradigma anterior — como um péndulo
qguando é esticado até o extremo de um de seus lados e solto abruptamente. Seja como for,
fizemos a luz do ceticismo e, portanto, a revelia do que de mais verdadeiro a propria
humanidade acumulou de conhecimentos filosoficos sobre si mesma, sobre o universo e sobre
a onipresenga dos arquétipos deste, naquela — como os que foram investigados por Karl
Gustav Jung no século passado, permitindo-lhe trazer a baila o conceito de inconsciente
coletivo®™.

Por estranhos e desacreditados que sejam para mentes modernas, 0S pressupostos que

assinalam a rela¢do arquetipica ‘“universo-homem”, ou numa outra chave, “Natureza-

87 Substantivo Cosmos deriva de um verbo cujo significado é "ordenar”, "arranjar", "comandar" - é utilizado por
Homero em referéncia aos generais gregos comandando suas tropas para a batalha. Um kosmos, portanto, € um
arranjo ordenado. Mais que isso, é um arranjo dotado de beleza: o termo kosmos, no grego comum, significava
ndo apenas uma ordenagdo, como também um adorno (dai o termo moderno "cosmético™), algo que embeleza e é
agradavel de se contemplar. O cosmos é o universo, a totalidade das coisas. Mas é também o universo ordenado
e 0 universo elegante. O conceito de cosmos apresenta um aspecto estético. (Costuma-se dizer que é isso,
inclusive, que o torna caracteristicamente grego.) Mas também, e a nosso ver de maneira mais importante, tem
um aspecto essencialmente cientifico: 0 cosmos é, necessariamente, ordenado - e portanto deve ser, em principio,
explicével. (Barnes,1997, p. 200)

8 O Grande Plano de manifestacdo ou Manvantara, explica o Livro dos Vedas, refere-se a uma Respiracio
completa de Brahma.

% Reza uma histéria africana, originaria de Ketu, que no inicio de tudo havia o Orum, o espaco infinito, e l&
vivia o deus supremo Olorum, o Deus criador.

% Em aluséo as entrelinhas de Elogio da Loucura, em que o humanista Erasmo de Roterd, critica todos os
racionalistas e escolasticos ortodoxos que punham o homem ao servico da razdo (e ndo o contrario) e estende um
véu de compaixdo por sobre a natureza humana.

% Inconsciente Coletivo, segundo o conceito da psicologia analitica criado pelo psiquiatra Carl Gustav Jung, é a
camada mais profunda da psique. Em geral, tem sido compreendido como um arcabouco de arquétipos cujas
influéncias se expandem para além da psique humana.
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homem”, referem-se a senda do conhecimento superior e nada tém de fantasiosos ou
especulativos; e se tiverem, ndo sera tao diferente de alguns ‘“axiomas” modernos que
asseguram que “a vida surgiu do acaso”, “a matéria da matéria”, “o homem do macaco” e “a
historia da luta de classes”. Referem-se pois a filosofia — aqui entendida em sua acepcéo
natural, pitagorica, tradicional, como “amor a sabedoria” — Unico conhecimento capaz de
servir a vida na sua unidade, despertar consciéncias e unir os homens em torno de um ideal de
fraternidade, beleza, justica ou verdade. Afinal, para que mais serviria a filosofia? Por
afrontosas que parecam estas provocacOes, elas sao muito importantes, pelo menos se
tivermos em vista que para a maioria das pessoas, sempre tendente a avaliar tudo pela
aparéncia dos papéis sociais, o conhecimento filos6fico ndo pode ser compreendido, sendo
por um seleto grupo de académicos que gozam de uma privilegiada capacidade intelectiva.
Em outras palavras, por irbnico que seja, a filosofia, que é o conhecimento para a vida por
exceléncia, abdicou da propria vida e trancou-se em si mesma, contraditoriamente num
momento de profunda crise existencial humana, deixando-nos de espoélio a sociologia e a
psicologia, quando ndo, o alento sedativo da psiquiatria. Estas, porém, apesar de suas
contribuicdes instrumentais e epistemoldgicas, sem a filosofia para lhes nutrir de valores e
ideais, jamais poderdo servir como saberes capazes de impulsionar o desconsertado homem
atual a uma transformagdo humanizadora. Sendo assim, esta critica faz-se pertinente e
necessaria, sobretudo porque a ideia de se valer do conhecimento filos6fico como um aporte
para solucionar problemas complexos da existéncia ou ordinarios do cotidiano, ou ainda a
ideia de simplesmente busca-lo como um senso de orientacdo para as tomadas de decisdo na
vida, soam estranhas e sdo refratdrias nos “grandes centros do saber filoséfico” dos dias
atuais. Talvez porque, na condicdo de intelectuais, seus artifices geralmente “amam a
filosofia”, porém, como profissdo, ndo como um conhecimento atemporal cujo propésito mais
sagrado é ensinar o homem a arte de viver. Se bem que nada os obriga a isso, como assinala
Carvalho (2012), exceto a decisdo, que livremente tomaram, de buscar antes a seguranca de
uma identidade profissional do que a ordem da vida interior, conciliando sem maiores dramas
de consciéncia o rigor das investigacbes com a fragmentacdo e desarmonia das suas
personalidades.

No fundo, a verdade é que pouco importa se entrincheiradamente alguns profissionais
da filosofia sejam marxistas, nietzscheanos, estruturalistas, neo-positivistas, sartreanos ou
qualquer outra coisa, uma vez que, como afirma Carvalho (2012), nenhuma dessas linhas de
orientacéo faz por si 0 menor sentido, se separada do projeto ordenador originario inaugurado

por Platdo e Aristételes. Principalmente porque elas se definem umas pelas outras dentro dos



65

limites de um debate filosofico “profissional”, com problemas e termos estabelecidos por uma
longa tradicdo académica, ao passo que 0s classicos gregos nos ddao um senso de orientacéo
muito mais abrangente, um senso de orientacdo ndo na rede das discussdes universitarias, mas
na vida em geral.

Talvez por isso, que Lovenjoy, proverbialmente tenha dito que a historia da filosofia é
uma colecédo de notas-de-rodapé a Platdo e Aristételes. Seja como for, porém, isso nao altera a
realidade na qual se encontra a filosofia nos dias de hoje, isto €, em crise, pelo menos quanto
ao seu “estatuto de verdade”, dado o relativismo acritico, o antiuniversalismo e a desconfianca
em relacdo a todo tipo de certeza moral, que a transformaram em apenas mais um discurso
contemporaneo, quando ndo numa crénica pos-moderna. Se bem que, parece realmente mais
facil, cbmodo e confortadvel um mundo sem filosofia, ou com algumas de tipo meramente
intelectual ou politicamente ativista, uma vez que o subjetivismo moral tem satisfeito 0 nosso
afa de “liberdade” — ainda que esta seja exercitada mais na escolha da “cor da embalagem”,
“do canal que melhor entretém” e da “corrente filosofica pela qual se deve militar”, do que na
formacgdo de um carater valoroso, de um psiquismo equilibrado e de um comportamento
exemplar. Todavia, se ndo estivéssemos infelizes e paranoicos por desconfiarmos uns dos
outros; inseguros quanto ao nosso préprio futuro; vazios de humanidade; e, enfim,
desencorajados ante os desafios da propria vida, poderia ser essa uma aposta sensata. Mas ndo
é, e parece que ja estamos notando isso a duras penas.

Neste sentido, sendo a filosofia: o0 saber humano a partir do qual, desgarrados dela ou
ndo, derivaram todos os demais saberes; o conhecimento cujas verdades, desacreditadas ou
ndo, apoiam-se na inequivoca ordem da natureza; enfim, sendo a filosofia um caminho
atemporal para a felicidade, uma vez que, ao que parece, nunca existiu um sabio infeliz em
toda a historia — é sensato, pois, voltarmos nossa atencéo para as verdades atemporais que ela
sempre ofereceu. Isto é, se como assevera Platdo (Timeu-Critias, p.128), a filosofia ¢ o “bem
maior do que qualquer outro que veio ou possa vir alguma vez para a especie mortal,
oferecido pelos deuses; [e como tal] o maior bem facultado pelos olhos (...)”, cabe a nds
reconhecer o que de mais importante ela nos assinalou em sua Teoria do Conhecimento — a
saber, que aprender a conhecer é aprender a conhecer-se a si mesmo, e por corolério, €
aprender a perceber a unidade por detras da separatividade; a ver a vida com profundidade e
beleza e a viver moralmente. Enfim, que aprender a conhecer é humanizar-se.

Com efeito, a vocacdo natural da filosofia sempre foi a de crivar o conhecimento com
principios e finalidades, imanentes ou transcendentes, para que o homem, na sua relacdo

consigo mesmo e com o mundo, pudesse buscar aquilo que é préprio para a sua realizacdo
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ontoldgica. Para tanto, ela operou dialeticamente sobre as verdades aparentes da vida humana,
de modo a conseguir desenterrar das entranhas destas realidades fenomenolodgicas, algumas
verdades essenciais sobre a identidade humana. Estas verdades, porém, ndo sdo pressupostos
ou especulagdes resultantes de um “certo modo de ver as coisas”, mas axiomas, uma vez que
até hoje sdo capazes de inspirar 0 homem a buscar conhecer aquilo que inequivocamente o
leva a felicidade — a saber, virtudes e valores; enfim, sabedoria. Ademais, elas estéo
lastreadas na experiéncia de vida dos filésofos e sabios de todos os tempos, os quais foram
guem primeiramente colocaram o caminho da sabedoria sob os pés, a caminhar de modo a se
tornarem o proprio caminho — afinal, o que mais quis dizer o maior sébio do Ocidente com
“Fu sou o Caminho, a Verdade e a Vida?.

Portanto, podemos depreender que para a filosofia, a busca pelo conhecimento s6 se
justifica se ela estiver crivada de uma finalistica moral, devendo o homem, portanto,
primeiramente, aprender a conhecer-se a si mesmo, sob o risco de transformar essa busca num
delirio perigoso. Por esta razdo, todas as tradicBes filosdficas procuraram esclarecer
axiomaticamente, cada qual a sua maneira: 0 que constitui e a que esta condicionada a
existéncia do homem (“o que sou?”, “de onde eu vim?”); e qual o sentido da vida humana
(“para onde vou?”). Logo, cumpre aqui apresentar esquematicamente algumas notas sobre tais
axiomas, sem maiores aprofundamentos, mas chamando atencdo para o carater atemporal dos
mesmos, uma vez que divergem apenas na forma como foram concebidos, mas ndo em seus
conteudos de profundos significados. Ademais, por antigos que sejam estes axiomas, mesmo
se alguns ndo tiverem sido registrados sob a forma de obras escritas, ainda hoje podemos
encontra-los sob a forma de vestigios arqueoldgicos, permanéncias antropoldgicas e
ressignificaces simbdlicas. 1sso, pois, embora as grandes reflexdes filoséficas do homem nao
permanecam claras em sua consciéncia historica, uma vez que se desvanecem pela a¢éo do
caleidoscopico devir da propria historia, elas se transformam e acabam por se esconder em
diversos “sitios culturais”, tais como arquitetura, instituicdes, formas de agir, palavras e
linguagem. Essas grandes reflexdes estdo, portanto, ativas em nossa cultura atual, mas ocultas,
pelo menos para a esmagadora maioria das pessoas. Porém, nem tanto por aqueles que, ao
investigarem os arquétipos que tangem o psiquismo humano e os seus mabiles inconscientes
para fins econdmicos, ndo raramente os utilizam disfarcadamente em seus programas
neurolinguisticos e em seus receituarios de autoajuda, visando manobrar 0 comportamento
das massas incultas ao seu bel prazer.

Segundo uma “chave de explicagdo filosofica”, presente em duas das mais antigas

tradicbes de que temos conhecimento — a egipcia e a hindu — o homem € uma unidade
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complexa, funcional, porém, constituida septenariamente por dimensbes de diferentes
naturezas, cada qual com sua dindmica particular e suas proprias leis de necessidade e
suficiéncia. Trés delas concernem ao “ser do homem”, a sua espiritualidade ou aquilo que
nele ¢ incorruptivel e o faz se sentir parte de uma “orquestragdo universal”,
independentemente do nome do maestro que a esteja regendo. As quatro restantes,
tangenciam o “ser do homem”, dando-lhe multiplas possibilidades de expressdo em sua
existéncia, porém, condicionando-o a transitoriedade dos seus fendmenos e a necessidades
sensoriais de todo tipo, como a sobrevivéncia a todo custo e o desejo de possuir ou dominar
tudo que Ihe pareca possivel.

Mais especificamente, a triade espiritual humana €, na verdade, o triplice mistério da
unidade cosmica refletido no homem, dai porque estes antigos povos consideravam o
Universo um “macrocosmos”, ¢ o homem um “microcosmos” — como podemos conferir, sob
a forma de “véus”, na divisa sagrada de Delphos, “conhece-te a ti mesmo e conheceras a
verdade e o universo”; na obscura sentenca de Heraclito, “o caminho que sobe e o que desce

sdo um mesmo e Unico caminho’; no aforismo cristdo, “assim na terra como no céu’’; no

preceito de ouro tibetano “Para que tu te tornes conhecedor de Todo Ser 9, tu tens primeiro
que conhecer o Ser”; e na suprema maxima do Caibalion®, dos egipcios, ao que parece, de
onde os anteriores derivaram, “0 que esta embaixo € como o que estd em cima, € 0 que esta
em cima € como o que estd embaixo ”. Na onomastica das religides filoséficas destes antigos
povos, esta trindade® césmica foi chamada pelos hindus de Brahma, Vishnu e Shiva; e pelos
egipcios de Osiris, Isis e Horus, — correspondendo hierarquicamente, no homem, as trés
poténcias de sua espiritualidade: vontade, amor e inteligéncia. Estas, por sua vez foram
chamadas pelos hindus, respectivamente, de Atman, Budhi e Manas; e pelos egipcio, de Shu
ou Atmul, Cheybi e Ba.

No tocante as quatro dimensdes condicionadoras da existéncia humana, foram
consideradas como meios de expressdo ou 0 aporte quaternario para as experiéncias do
homem no mundo, mas também como aquilo que pde a prova a sua “identidade ontologica”,

ao envolvé-lo numa ordem imanente de devires e paixfes inescapaveis. Pelos hindus,

%2 0 Caibalion (Kybalion) é um livro sobre os Principios Herméticos. Contém a esséncia dos ensinamentos de
Hermes Trismegisto tal como ensinado nas escolas herméticas do Antigo Egito e da Grécia.

% E interessante perceber que em todas as tradicdes existe o aspecto trino da Divindade. Para Plat&o, Justo, Bom
e Belo; para Plotino, Ser, Inteligéncia, Criagdo; para os persas Ormuz, Arima e Mitra; para os Caldeus, o Pai, o
Criativo e 0 Etéreo; para a Cabala, Coroa, Sabedoria Infinita e Inteligéncia Divina. Se considerarmos também a
doutrina cristd, somamos a esse grupo a Santissima Trindade Pai, Filho e Espirito Santo. Trata-se do Triplo
Logos Solar que é encontrado praticamente em todas as antigas tradicdes filosdficas.
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receberam o nome de ‘“shariras” ou “veiculos”, do mesmo modo sendo concebido pelos
egipcios. Assim, nestas tradicdes, respectivamente, a dimensao fisica do homem foi chamada
de “stula-sharira” e de “cha”; a dimensao energética ou vital do homem, de “prana-Sharira” e
de “ankh”; a dimens3o emocional do homem, de “linga-sharira” e de “ka”; e a dimensao
mental do homem, de “kama manas” e de “ab hati”.

No entanto, vale ressaltar que estas sete dimensGes ndo se tratam de divisdes
meramente mensuraveis ou facilmente cognosciveis, uma vez que séo, na verdade, diferentes
“motores” que animam a existéncia do homem. Se bem que, por um lado estes “motores”
confirmam a importancia do ndmero sete na relacdo arquetipica Universo-Homem. Afinal,
“sete sdo as cores basicas, os dias da semana, as notas musicais... E, seguindo a mesma lei,
sete sdo o0s escaldes que compdem o Homem, considerados como veiculos, planos ou formas
de expressdo” (LIVRAGA, s/d, p. 17). Ademais, ndo foram apenas os hindus e o0s egipcios
que os conceberam para explicar a complexidade existencial humana, sendo também
encontrados na igualmente simbdlica tradicdo tibetana, porém, poeticamente. Diz-se em seus
“preceitos de ouro” que o homem somente ouvird o “som insonoro” da Unidade que lhe

habita, quando antes tiver aprendido a ouvir 0s seus outros seis sons misticos*:

Antes de colocares o teu pé sobre o degrau superior da escada, na escala dos sons
misticos, deves escutar de sete maneiras a voz do teu Deus interior®. O primeiro
som é como a voz doce do rouxinol cantando uma can¢do de despedida para sua
companheira. O segundo vem como 0 som de um cimbalo prateado dos Dhyanis,
acordando as estrelas cintilantes. O préximo é como o lamento melodioso de um
espirito do oceano, preso em sua concha. E este é seguido pelo canto da Vina®™. O
quinto alcanga o teu ouvido como o som agudo da flauta de bambu. Ele muda em
seguida para o toque de uma corneta. O Ultimo vibra como o rolar distante e pesado
de um trovdo pela nuvem. O sétimo engole todos os outros sons. Eles morrem, e
entdo ja ndo sdo ouvidos. Quando os seis® sdo destruidos e colocados aos pés do
Mestre, entdo o discipulo se une®” ao Um, torna-se esse Um e nele vive. (A Voz do
Siléncio, 2005, pp. 69-71)

Jé& a tradicdo grega — talvez por ser muito mais recente, sobretudo em comparacao a
egipcia, como sugere® Platdo em sua obra Timeu-Critias — simplificou a constituicdo

septendria numa constituicdo ternaria, porém, sem amputa-la em seus mais profundos

% 0 “Eu Superior”.

% Vina é um instrumento de cordas indiano semelhante ao aladde.

% Os seis principios significam que a personalidade, ou “Eu Inferior”, é aniquilada e a individualidade interna
emerge e perde-se no sétimo ou Espirito.

% 0 discipulo unifica-se com Brahma ou Atman.

% «[...] Foi entdo que um dos sacerdotes ja de muita idade lhe disse: ‘O Soélon, Sélon, vos, Gregos, sois

todos umas criangas; ndo ha um grego que seja velho’. Ouvindo tais palavras, S6lon indagou: ‘O que queres
dizer com isso?” ‘Quanto a alma (psique), sois todos novos’ — disse ele. ‘E que nela nio tendes nenhuma crenca
antiga transmitida pela tradi¢do, nem nenhum saber encanecido pelo tempo’”. (PLATAO, Timeu-Critias, p. 83)
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significados. Foi chamado separadamente pelos gregos de “os trés centros do homem” ou de
“nous”, “psique” e “soma”, configurando juntos e interpenetrados o famoso Caduceu de
Hermes*— numa mitoldgica alusdo a consciéncia humana, Unica capaz de, como Hermes,
subir ao Olimpo (Céu) ou descer ao Hades'®.

Desde os primordios da cultura helénica que a palavra Nous tem designado, em geral,
a “inteligéncia cosmica” que ordenou o universo, mas que também se encontra no homem,
conferindo-lhe, dentre outras faculdades, a de aspirar a sabedoria. Na mitologia, esta
representado pela inteligéncia de Zeus, adquirida apds engolir a deusa da astlcia e da
prudéncia, a sua primeira esposa, a oceanide Métis. Nao por coincidéncia, a partir deste “ato
divino”, Zeus gestou em sua propria “cabe¢a” uma nova deusa, tuteladora da humanidade,
gue ja nasceu adulta e pronta para o combate. Chamou-se Atenas — etimologicamente, do
grego Atheonba ou theos + nous, que significa “deusa da sabedoria”. De modo semelhante,
porém, racional, Nous foi concebido também por Parménides, em sua teoria sobre o “ser
imoével”, e por Anaxdgoras, em suas concepgdes sobre onipresenga no €tica do cosmos. Em
sua Republica, ao referir-se a realidade inteligivel, Platdo o situa como a “inteligéncia
superior” do homem e o distingue em dianoia e ndesis. A dianoia se refere ao conhecimento
matematico-geométrico; a objetos abstratos que sdo conhecidos por uma razdo discursiva que
procede por hipoteses; e a noesis é a captacdo pura das Ideias, conhecidas pela intuicdo
intelectual (ZENI, 2012). Aristételes, por sua vez, diferencia-o das percepcbes sensoriais,
concebendo-o como um tipo superior de entendimento humano. Enfim, para os gregos, de
uma maneira ou de outra, nous ¢ o proprio “cume do homem” ou a espiritualidade humana.

Simbolicamente representada na cultura grega pela figura de uma borboleta de asas
translucidas, o que sugere pureza, mas também instabilidade e frenesi em seu comportamento,
Psiqué ou “Alma” ¢ a dimensdo do Microcosmo Humano, a partir da qual séo vivenciadas as
experiéncias humanas que estdo para além do corpo fisico, manifestadas através de uma
complexa trama de emoc0Oes e pensamentos. Sendo assim, para 0s gregos, como afirma Livraga
(s/d), ela era considerada o eterno elemento ndo educado do homem, oscilando perpetuamente
entre bons e maus momentos que dependiam de casualidades ou de circunstancias
exteriores, mas sem possibilidade de manejo consciente por parte do préprio homem. Talvez

por isso que, mitologicamente, eles a representaram sob a forma de uma linda e inocente

% 0 Caduceu de Mercdrio, o simbolo da medicina, representa os trés canais sutis principais e centrais situados
invisivelmente ao longo da coluna vertebral, sendo o local de confluéncia e distribuicdo de todas as energias
captadas pelo corpo energético e pelos centros de forca (chacras), consubstanciando assim na estrutura mais
diretamente ligada a consciéncia comum e aquelas latentes. (BONTEMPO, 1995)

1%Designa tanto o “Senhor do Submundo”, quanto o inferno grego.
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jovem, de beleza sobrenatural, que ndo contendo seu desejo de saber com quem estava
enamorada, acaba por descobrir que era consorte do préprio amor, fazendo-o sofrer pela sua
desconfianca e sendo abandonado por ele. Assim, como nos conta 0 mito de Eros e Psiqué,
ela terd de enfrentar corajosamente inimeros desafios para superar a sua ingenuidade e
conquistar a sabedoria, provando assim que merece ter de volta a companhia do seu eterno
apaixonado, o poderoso Deus do Amor. O sentido do conto é bem claro: “Psiqué é o simbolo
da Alma humana purificada pelas paixdes e infelicidades e preparada a gozar, no Amor, uma
felicidade eterna” (LIVRAGA, s/d, p. 13).

Movido por instintos, Soma era considerado pelos gregos a dimensdo propriamente
animal do homem, cujos reflexos obedecem a uma mecanicidade inteligente que o condiciona
a pulsdes, desejos e necessidades de ordem estritamente biologica. Era, pois, vista como a
dimensdo dos sentidos, das energias corporeas e da materialidade da dor e do prazer do
homem.

Enfim, seja através de uma constituicdo septendria ou de uma constituicdo ternaria,
podemos verificar que o homem foi concebido, pelo menos por trés das mais exuberantes
culturas de que temos conhecimento, como um ser constituido por uma dimensao superior,
reconhecida como essencialmente humana, porque espiritual, inefavel, incorruptivel,
atemporal, eterna e incognoscivel; e uma inferior, reconhecida como aparentemente humana,
porque perecivel, efémera, transitéria, temporal, empirica e fenomenoldgica. Sendo assim,
afirmavam que daquela primeira emana as verdadeiras poténcias do homem — as virtudes e 0s
valores; e desta Ultima nascem todos os desafios que demarcam a sua condigdo existencial, a
comegar pela finitude que lhe é imposta inexoravelmente, e com a qual deve aprender a lidar.
Se pelos hindus e egipcios esta dimensdo superior foi chamada de “Triade Espiritual”, 0S
gregos, grosso modo, denominavam-na de “Eu Humano”, uma vez que para eles a verdadeira
identidade do homem ndo se encontrava na sua expressao psicossomatica ou inferior —
conhecida como “Eu Animal” —, mas na misteriosa interse¢do entre a sua dimensdo noetica e
psiquica. Eis porque mitologicamente aludiam a figura equilibrada do Centauro'®, simbolo da
animalidade conduzida pela parte humana, ao homem que governava seu “Eu Animal” através
do seu “Eu Humano”; e a figura monstruosa do Minotauro'®, simbolo da submissdo da parte
humana a animalidade dos instintos e das emoc¢6es descontroladas, ao homem governado pelo

seu “Eu Animal”.

101 Na mitologia grega, os centauros eram seres mitolégicos com corpo de cavalo e tronco e cabeca de ser
humano.

192 Segundo a mitologia grega, o Minotauro era um ser com cabeca e cauda de touro e corpo de homem que
habitou um labirinto na ilha de Creta.



71

Na verdade, para muitos povos da Antiguidade, o homem nunca foi um animal, sendo
considerado um ser cuja esséncia sequer pertence a este reino, isto €, um ser cuja identidade
situa-se numa dimensdo muito para além de sua aparéncia animal e seu enigmatico psiquismo.
Como contraparte, era concebido filosoficamente como um ser dotado de faculdades
transcendentes, e por isso mesmo, capaz de elevar sua propria consciéncia ao patamar de uma
compreensdo holistica da realidade, de superar os seus multiplos condicionamentos
existenciais e de harmonizar-se consigo mesmo e com tudo que Ihe rodeia. Assim, quer seja
de uma maneira prética, através de técnicas iniciaticas, como fizeram os hindus e egipcios; quer
seja de uma maneira racional e direta, fazendo perceber com exemplos claros a vivéncia
interior, como fizeram o0s gregos; quer seja relacionando o homem com os deuses, 0
cosmos e a natureza terrestre, como fizeram todos os antigos, sempre Se procurou
desentranhar os mistérios do homem (LIVRAGA, s/d).

Porém, vale ressaltar que, nestas tradi¢cdes, esta dualidade que conforma a existéncia
humana — que bem se assemelha a formulagdo foucaltiana de homem como um “duplo
empirico-transcendental” ' — nunca foi vista como constituida por duas dimensdes
inconciliaveis, mas hierarquicamente dispostas no homem, conforme as leis da natureza que
regem a sua evolucdo. Neste sentido, o homem ¢, pois, “uma encruzilhada existencial”, um
ser dividido, de natureza conflituosa, pelo menos enquanto n&o fizer imperar, consciente e
harmonicamente, a sua dimensédo triadica ou noética sobre a sua dimensdo quaternaria ou
psicossomatica. Para tanto, tera de fazer de si mesmo um “campo de batalha”, uma vez que
sua parte humana somente emergird das circunstancias temporais nas quais esta submersa,
guando a sua consciéncia comegar a conquistar esforcadamente o terreno do atemporal. Em
outras palavras, é implicita ou explicitamente axiomatico em todas as tradi¢fes filosoficas,
gue a guerra interior é, por exceléncia, o impostergavel processo o qual todo homem tera de
buscar conscientemente, caso queira humanizar-se, pois, para estas antigas culturas, o humano
de um homem somente nascerd quando a consciéncia dele se posicionar numa altura tal de si
mesmo, que as virtudes e os valores atemporais, imperando sobre a sua personalidade,
tornem-se a razdo fundamental de sua existéncia. Decerto, isso explica porque 0s mestres de
sabedoria de todos os tempos sempre asseveram que a espiritualidade leva a realizagédo
humana, bem como justifica porque o conteudo de seus ensinamentos sdo, em geral, 0s

mesmaos, configurando assim uma ética atemporal. Isto é, tanto a vida dos mestres quanto 0s

13 A figura do homem moderno enquanto um duplo empirico transcendental, tal como a caracteriza Michel
Foucault, principalmente na introducdo a Antropologia de um ponto de vista pragmatico de Kant. Segundo esse
filésofo, nossa modernidade é marcada pela descoberta kantiana do transcendental. Desde entdo, 0 homem pode
ser pensado tanto empiricamente quanto transcendentalmente.
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ensinamentos por eles deixados, independentemente de como estes foram registrados, sao
meios de transmissdo de uma Moral Transcendental que podemos encontrar em todas as
civilizaces e em todos os povos, desde 0s mais antigos até os mais recentes.

No limite vivencial desta moral, por exemplo, Socrates preferiu a morte a se retratar
ante os atenienses que o acusaram de negar 0s deuses e corromper a juventude; Lebnidas
enfrentou, com seus 300, as incontaveis hordas persas de Xerxes; e Epicteto falou sobre a
“arte de viver”, mesmo sendo constantemente mal tratado pelo seu proprietario. Inspirado nos
fundamentos epistemoldgicos dela decorrentes, Pitdgoras fundou o Museu; Platdo, a
Academia; Aristételes, o Liceu; Zendo, a Stoa; Epicuro, o Jardim; e Plotino, a Escola dos
Filaleteus. Fundamentados em suas nuances cosmoldgicas, 0s antigos povos construiram
suas piramides, seus templos e seus calendarios astrologicos; desenvolveram sua geometria
sagrada, sua educacdo pautada em valores espirituais e suas escolas iniciaticas. Ademais, foi
com base em seus arquétipos, que o poeta e escritor espanhol Miguel de Cervantes criou o
idealista Dom Quixote; que o0 génio da Renascenca, Leonardo Da Vinci, desenhou o
enigmatico Homem-Vitruviano; que o magistral compositor, Amadeus Mozart, comp6s a
magnifica A Flauta Méagica. Enfim, foi com base em seus pressupostos racionais, que 0
filésofo Immanuel Kant, em sua metafisica dos costumes, fez surgir uma nova versdo da
antiga Regra de Ouro dos grandes mestres de sabedoria — que por sinal, hoje, para nossa atual
maneira de viver deveria ser muito cara. Eis 0s seu Imperativo Categérico: “Aja apenas
segundo a maxima que voceé gostaria de ver transformada em lei universal".

Igualmente, por meio de orientacBes muito préaticas e objetivas, porém, sem os floreios
racionais caracteristicos do pensamento ocidental, esta Moral Transcendental repousa
solenemente em grande parte das obras da literatura oriental, especialmente nos Upanishads:
“Mate o desejo de viver”, “Este desejo se concentra apenas no corpo, o veiculo do eu
materializado, e ndo do Eu que ¢ eterno, indestrutivel, que ndo mata nem pode ser morto” diz
Krishna a Arjuna no Katopanishad; “Mate a sensagdo”, “Olhe do mesmo modo para o prazer
e a dor, o ganho e a perda, a vitoria e a derrota.”, e ainda “Busque refugio apenas no Eterno”,
ensina o Sutta Nipata. “Destrua o sentido de separatividade”, “A mente (Manas) que segue 0s
sentidos oscilantes torna a alma (Buddhi) tdo indefesa quanto o barco que o vento leva a
deriva pelas aguas”, repete Krishna de muitas maneiras diferentes no Bhagavad Gita
(BLAVATSKY, 1983). Do mesmo modo, a encontraremos fundamentando o Budismo,
especialmente nas Quatro Nobres Verdades e no laborioso Caminho Octuplo assinalados por
esta doutrina, cujo propdsito é levar o caminhante a libertacdo — ndo da dor, mas do

sofrimento engendrado pelo inerente egoismo de sua personalidade. Diz o Dhammapada:
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“Indo do lar para o sem-lar, 0 caminhante deve abandonar todos os estados obscuros e cultivar
os brilhantes. Ele deve buscar o grande prazer do desapego (Nibbana'), tdo dificil de ser
gozado. Desistindo de prazeres sensuais, sem impedimentos, deve se purificar das impurezas
da mente” (Pandita Vagga, 6,12). Ja na versao tibetana desta doutrina, esta moral, bem como
o caminho filosofico que a sustenta, foram expressos sob a forma de inimeros “preceitos de

ouro”, tais como:

Ai de ti, portanto, discipulo, se houver um so vicio que ainda ndo abandonaste;
porque entdo a escada cedera e te derrubara. O pé desta escada se apdia na lama
profunda dos teus pecados e falhas, e, antes que tu possas tentar atravessar este
amplo abismo de matéria, tens que lavar os teus pés nas Aguas da Renincia. Cuida
para ndo pdr um pé ainda sujo no primeiro degrau da escada. Ai daquele que ousa
sujar um degrau com pés enlameados. O barro mau e pegajoso seca, torna-se
resistente, e entdo gruda os seus pés naquele ponto. E, assim como um passaro preso
pela isca do cagador astuto, ele fica impossibilitado de obter mais progresso. Os seus
vicios tomam forma e o arrastam para baixo. Seus pecados erguem suas vozes como
a risada e o soluco do chacal depois que o sol se pds. Os seus pensamentos se
tornam um exercito e o levam para longe como um escravo e um prisioneiro. Mata
teus desejos, Lanu, torna teus vicios impotentes, antes que seja dado o primeiro
passo da viagem solene. Estrangula os teus pecados e torna-os mudos para sempre,
antes de erguer um pé para subir pela escada. Silencia os teus pensamentos e fixa
toda tua atencdo em teu Mestre’®, que ainda ndo vés, mas sentes. Funde os teus
sentidos em um so6 sentido, se queres estar seguro contra o inimigo. E por este
sentido apenas — que esta escondido dentro do vazio do teu cérebro — que o caminho
ingreme até o teu Mestre pode ser revelado diante dos teus olhos turvos. (A Voz do
Siléncio, 2005, p.75)

Entretanto, nenhuma proposi¢do filosofica oriental iluminou tanto “o campo de
batalha” que terd de se transformar o homem, na vivéncia desta moral, como a encontrada no
Bhagavad Gita. Segundo Livraga (s/d, p. 28) “o Bhagavad Gité representa 0 Homem e sua
luta, toda a humanidade e sua luta para alcancar uma dimensdo atemporal, para fazer suas as
vivéncias e estados mais profundos do espirito”. Nesta obra, considerada uma das mais
antigas da historia, o principe Arjuna é desafiado pelo seu préprio destino a reconquistar
Hastinapura , a “cidade da sabedoria”, tomada de assalto pelos seus parentes, 0s ambiciosos
Kuravas. Orientado por Krishna, e reconhecendo que tera realmente que lutar contra aqueles
que, pouco antes, eram seus “pares”, organiza um poderoso exército de Pandavas, e com estes

aliados, dirige-se ao Kurushetra'®, terreno do inimigo, para o tdo esperado combate. Assim,

[...] de um lado, na vasta planicie queimada pelo sol, os elefantes e cavalos
preparados para a luta. Resplandecem as armas empunhadas pelas maos nervosas

104 Nibbana é a denominag&o para a libertacio transcendente e singularmente indescritivel que é o objetivo final
dos ensinamentos do Buda.

195 By Superior.

196 Campo de batalha.
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dos guerreiros kuravas. As bestas resfolegam, soam as conchas misticas, treme a
vida, e a morte sorri esperancosa. No meio, temeroso, conduzindo seu carro de ouro
e pedras preciosas, estd Arjuna. Atrds dele, o exército dos seus pandavas,
brilhantemente disposto como seus inimigos e tdo poderoso quanto eles (LIVRAGA,

s/d, p. 30).

No Ocidente, a tradicdo filoséfica grega, em seus alvores, muito influenciada pelas
culturas egipcia e hindu, foi a fiel representante desta moral universal. Os gregos, por
exemplo, a época de Sdcrates, ou seja, apds perderem o antigo senso cosmoldgico de
orientacdo na vida, em que a ordem da existéncia humana aparecia como uma imagem do
cosmos, fizeram emergir a filosofia como tentativa de encontrar um novo principio ordenador
ja ndo na contemplacdo do Universo visivel, mas na interioridade da alma (CARVALHO,
2012). Para Platdo, por exemplo, um homem ¢ tdo mais humano quanto mais justa for a sua
ordem politica interior e exterior, isto €, quanto mais intensa for a luz do Bem projetada sobre
sua consciéncia, permitindo-lhe contemplar o seu préprio Ser e pautar as suas a¢des conforme
as exigéncias morais da ideia contemplada. Em outras palavras, ao definir o conceito de
justica em sua Republica, o qual foi concebido como a principal virtude do individuo e da
sociedade, Platdo assinala que o homem deve busca-la na ideia do Bem, ndo s6 porque ela o
realizara individual e socialmente, mas porque o mais feliz dos homens é o sabio, pois o
sébio, por conhecer o Bem, € o mais justo.

Aristételes, por sua vez, apesar de contrapor-se as concepcdes eidonicas'®’ de seu
mestre, afirma também gque o homem humaniza-se somente através do exercicio das virtudes,
neste caso, através de sua préatica cotidiana, habitual, uma vez que elas sdo, por exceléncia, o
caminho moral para se alcancar a verdadeira liberdade, bem como para conquistar a felicidade

— considerada por ele, 0 Bem Supremo. Em sua Etica a Nicbmaco, afirmou “o estagirita”:

Refiro-me a virtude moral, pois é ela que diz respeito as paixdes e a¢des, nas quais
existe excesso, caréncia e um meio-termo. Por exemplo, tanto o medo como a
confianca, o apetite, a ira, a compaixdo e, em geral o prazer e a dor, podem ser
sentidos em excesso ou em grau insuficiente; e, num caso como no outro, isso € um

% "Platdo descobre que para aproximar-se das coisas é preciso reconhecé-las como tais e que esse
reconhecimento se faz mediante um acompanhamento de seus contornos, de suas linhas-limites, de seus
aspectos, de sua aparéncia, 0 que na lingua grega de Platdo se diz com as palavras eidos e ideia. Seguir as
ideias das coisas significa seguir os limites de seu contorno." (SCHUBACK, 1999, p. 172) . Esse limite
ndo vem do ver da nossa visdo, mas do ja ter visto na medida em que ja vigoramos em tudo que se da a
ver, retraindo-se, velando-se. Por isso podemos ter ideias e no ficar presos ao que ja se conheceu e viu. E
0 poder ver no ja visto o ndo-visto, isto &, no passado o presente do futuro. E isso o ideal. Tal nos advém
por vigorarmos no Ser. Somos entre-ser, ou seja, 0 sendo no limite e ndo-limite do Ser (Dicionario de
Poesia e Pensamento In; Google).
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mal. Mas senti-los na ocasido apropriada, com referéncia aos objetos apropriados,
para com as pessoas apropriadas, pelo motivo e da maneira conveniente, nisso
consistem 0 meio-termo e a exceléncia caracteristicos da virtude. Analogamente, no
que tange as a¢Ges também existe excesso, caréncia e um meio-termo. Ora, a virtude
diz respeito as paixdes e agdes em que 0 excesso € uma forma de erro, assim como a
caréncia, ao passo que o meio-termo é uma forma de acerto digna de louvor; e
acertar e ser louvada séo caracteristicas da virtude. Em conclusdo, a virtude é uma
espécie de mediania, j& que, como vimos, ela pde a sua mira no meio-termo. Por
outro lado, é possivel errar de muitos modos (pois o mal pertence a classe do
ilimitado e o bem a do limitado, como supuseram o0s pitagdricos), mas s6 ha um
modo de acertar. Por isso, o primeiro € facil e o segundo dificil — facil errar a mira,
dificil atingir o alvo. Pelas mesmas raz8es, 0 excesso e a falta sdo caracteristicos do
vicio, e a mediania da virtude: Pois os homens sdo bons de um modo s6, e maus de
muitos modos (ARISTOTELES, Etica a Nicdmaco, p. 38).

No entanto, nenhuma escola moral universalista do Ocidente levou ao extremo a ideia
de se alcancar uma ordem interior através da préatica das virtudes, como o Estoicismo. Nascida
na Grécia no século Il a. C., e conhecida como a Filosofia do Portico, procurou ensinar que o
homem ndo possui uma natureza submissa as circunstancias, ao contrario, 0 tomava como um
ser superior, capaz de se impor através da razdo e da vontade ao meio circundante, ndo
devendo se deixar vencer nem pelos prazeres e honrarias, nem pelas opinides alheias, dores e
desgracas humanas. Proclamava, pois, a guerra interior, isto €, o dominio das paixdes como a
verdade essencial de sua doutrina moral. Nas palavras bem ilustrativas de Condorcet, citado

por Livraga (s/d, p. 210):

Os estbicos fizeram consistir a virtude e a felicidade na posse de uma Alma
insensivel perante o prazer e a dor, livre de todas as paix0es, superior a todos 0s
temores, ndo reconhecendo outro bem que ndo fosse a virtude, nem outro mal que
ndo fosse o remorso. Acreditavam que o homem tinha poder de sobra para atingir tal
altura de desenvolvimento de uma vontade firme e constante e que assim,
independente da fortuna e sempre dono de si mesmo, chega a ser inacessivel ao vicio
e a desgraca.

Posto este breve panorama acerca de como as antigas tradi¢cdes concebiam o0 homem e
o0 sentido potencial de sua existéncia, ndo seria a Teoria do Conhecimento, nestes termos, a
“chave” que abre a propria trilha da sabedoria que conduz o homem ao conhecimento de si
mesmo? Em outras palavras, sendo o homem, dentre todos os seres desta orbe, o Unico que
ndo nasce pronto; a natureza humana um manancial de potencialidades latentes, capazes de
transmutar o “animal racional” num ‘“super-homem”; esta ultima uma condi¢do somente

alcancavel atraves da sabedoria, uma vez que reconhecidamente os verdadeiros “super-
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homens” da historia sdo Jesus, Sidharta, Krishna, Orfeu'®, Conflcio, Lao-Tsé, Socrates,
Vyasa, Inhotep, dentre outros sabios; e, finalmente, sendo que um “sabio” ¢ para um homem,
0 que uma “borboleta é para uma lagarta — 0 que fundamentalmente precisamos conhecer?
Isto ¢, “quem investigard o bem ensinado Caminho da virtude, como um perito em fazer
grinaldas, ao escolher as flores?” (Puppha Vagga, 4:1).

Por fim, vale aqui ressaltar, para melhor esclarecer, que a referida dimensao
inferior, nunca foi considerada por estas tradigdes como a “dimensdo maligna” do homem, ja
que se encontra quase sempre inclinada as “tentagdes do mundo”, como se apregoa em alguns
discursos religiosos; nem os seus arroubos de desejo sdo meras casualidades existenciais. Ao
contrério, se ela tende a inclinar-se as necessidades “mundanas”, é justamente porque os seus
componentes sdo imanéncias da matéria, respondendo cada qual a leis harmdnicas de
sobrevivéncia e a mecanismos dinamicos e inteligentes que Ihes s&o peculiares e que foram
aperfeicoados atavicamente pela natureza de acordo a finalidades que concerne a evolugéo
humana. A harmonia do veiculo fisico, por exemplo, € a lei fundamental de todo o complexo
organico do corpo humano, uma vez que o seu equilibrio homeostatico'® é sustentado pelo
esforco de convivéncia cooperativa por parte dos seus mais diferentes componentes, desde 0s
corpusculos intracelulares até os mais sofisticados tecidos — todos a cumprir dinamicamente
0s seus respectivos papéis, que Ihes foram conferidos pela sempre justa Natureza. Do mesmo
modo acontece com a unidade harménica dos veiculos energético, emocional e mental, apesar
destes serem constituidos por substancias cuja “homeostase” ¢ ainda mais complexa. Além
disso, como todos obedecem a uma finalidade evolutiva que transcende as suas necessidades
particulares, por mais que constituam unidades harmdnicas em si, encontram-se articulados
entre si, conformando uma unidade ainda maior, conhecida genericamente como
“quaternario”, ou simplesmente “personalidade”, em sua acepc¢ao latina. Esta unidade, por sua
vez, funciona dinamicamente a partir de uma convivéncia naturalmente hierarquizada entre

seus componentes, em que os ditames dos mais sutis imperam sobre os dos mais densos —

198 Na cultura grega Arcaica, Orfeu é precursor da poesia e da musica, sendo estas consideradas reveladoras da
verdade eterna. Nos santuarios de Apolo que possuiam a tradicdo Orfica era celebrada uma festa misteriosa
durante o equindcio da primavera em homenagem ao nascimento de Orfeu, “pai dos hibridos”, “salvador
melodioso dos homens”, “imortal”, “trés vezes coroado nos infernos, na terra e nos céus”. Na mitologia Grega,
Orfeu, filho de Apolo e uma sacerdotisa do templo, conquistou o seu nome de iniciagdo apds vinte anos de
provas no Egito com os sacerdotes de Ménfis, e o recebeu de seus mestres como simbolo de sua misséo. O nome
Orfeu ou Arpha significa "o que cura pela luz". Segundo Schuré (1956, p. 79) “Orfeu brilha através das épocas
como o raio pessoal de um génio criador, cuja alma vibrou de amor em suas masculinas profundidades pelo
Eterno-Feminino, e em cujas reconditas profundezas respondeu-lhe esse Eterno-Feminino que vive e palpita
sobre a triplice forma na natureza, na Humanidade e no Céu”

199 Homeostase é a condigdo de relativa estabilidade da qual o organismo necessita para realizar suas funcées
adequadamente para o equilibrio do corpo.
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haja vista que os gregos reiteradamente afirmavam “mente sa, corpo sdo”, e ndo o contrario.
Porém, sdao apenas “veiculos”, “meios de expressao”, ou ainda, “mascaras”, conforme a
tradicdo grega arcaica nos assinala, cujo sentido é oferecer ao “ator” as condicOes justas e
necessarias para que o mesmo, atuando tragicamente no ‘“teatro do mundo”, pudesse se
expressar de modo a conquistar a sua verdadeira identidade, 0 que somente aconteceria
guando a sua aparéncia se tornasse o fiel reflexo de sua esséncia. Dai o porqué de Hesiodo e
Platdo chamarem o “homem pleno de virtudes”, de “Homem de Ouro”, numa alusdo evidente
a rara propriedade deste mineral de se mostrar harménico em sua propria estrutura interna e
externa.

Eis que por sermos “homens de plastico”, uma vez que plastificamos nossos sonhos ¢
afetos em favor de uma tal felicidade de aparéncias, “comicamente” nos identificamos mais,
ndo com o ator, mas com as “mascaras” que temporariamente estamos usando — de um modo
tal que acreditamos realmente ser elas proprias, mesmo em suas deformidades e delirios. Na
verdade, como ignoramos o que somos em profundidade nem perguntamos filosoficamente o
porqué de estarmos vivos, ndo buscamos conhecer o “devido lugar” que cada componente da
nossa personalidade deveria ocupar ¢ a “quem” todos deveriam obedecer, para que
pudéssemos, através de uma ordem interior, conhecer o caminho da sabedoria. Em outras
palavras, negligenciamos as grandes perguntas da existéncia — e como geralmente o “corpo
fisico” quer conhecer somente aquilo que lhe da prazer; o “corpo emocional” aquilo que lhe
agita; e o “corpo mental” aquilo que lhe envaidece — confundimos desinformag¢do com
informagdo, informagdo com conhecimento, e conhecimento com sabedoria, 0 que nos leva
também a desconhecer o que deveriamos conhecer para nos realizarmos humanamente.

Contra este desconserto, recomenda um preceito de ouro tibetano:

Antes que a Alma possa ver, a Harmonia interior deve ser alcangcada e os olhos
fisicos precisam ficar cegos para toda ilusdo. Antes que a Alma possa ouvir, a
imagem (o homem) deve tornar-se surda tanto para rugidos como para sussurros, e
tanto para o bramido dos elefantes quanto para o leve zumbido do vaga-lume
dourado. Antes que a Alma possa compreender e possa lembrar, ela deve estar unida
ao Orador Silencioso, assim como a forma pela qual a argila é modelada se une,
primeiro, a mente do oleiro. Porque entdo a Alma ird escutar, e ela lembrard. E
entdo falard, ao ouvido interno, A VVoz do Siléncio. (A Voz do Siléncio, 2005, p.59)

Em outras palavras sagradas, “o amor pela inteligéncia, sem o amor pela sabedoria,
degenera em frivolidade” (Analectos, 8:68) e o “excesso de conhecimento conduz ao
esgotamento e ndo € melhor do que manter-se no centro” (Tao Te King, cap. 5). Pois, “em

verdade, a visdo do pensamento comeca a enxergar com agudeza quando a dos olhos tende a



78

perder sua forca” (PLATAO, O Banquete, p.45). E por isso que “cuidadoso entre os
descuidados, completamente desperto entre os adormecidos, o sabio avanca como um cavalo
rapido, deixando o pangaré fraco para tras” (Appamada Vagga, 2:9).

No entanto, a sociedade moderna, tracionada pelos “cavalos-de-poténcia” de sua
vertiginosa industria cultural, com suas poderosas técnicas de desinformacdo de massa, tem
limitado o acesso da nossa consciéncia aos conhecimentos dos planos biologico e psicoldgico
da condicdo humana. Assim, 0 que mais temos assistido atualmente é perda de consciéncia
moral, espiritual; um verdadeiro fechar-se do homem, ainda que intelectualmente, no Eu

Animal. Em outras palavras,

a industria cultural transformou-se num conjunto de proposicdes protocolares e, por
isso mesmo, no profeta irrefutivel da ordem existente. Ela se esgueira com maestria
entre os escolhos da informacdo ostensivamente falsa e da verdade manifesta,
reproduzindo com fidelidade o fenémeno cuja opacidade bloqueia o discernimento
(ADORNO & HORKHEIMER, 1947, p. 70).

Destarte, presos neste “labirinto epistemoldgico” a que chamamos “civilizagdo
cognitiva”®, de modo infantil, congratulamo-nos por conhecer aquilo que “ndo conhecemos”
e por relativizar tudo aquilo o que ndo cabe em nossos laboratérios, como se as transitorias
verdades empiricamente comprovadas por instrumentos de medi¢do, valessem mais do que as
atemporais verdades vivenciadas pelos fildsofos e sabios da Tradicéo.

Assim, desde os tempos modernos, vivemos orientados pelo utilitarismo de
conhecimentos os quais privilegiam explicacdes acerca de como funciona quase tudo — de
elétrons a galéxias — e por conhecimentos filoso6ficos que pouco oferecem condicdes reais de
aprimoramento moral, uns e outros quase sempre insuficientes para explicar como “funciona”
a vida internamente e como ela pode ser vivida com vontade, amor e inteligéncia. Se bem que
a vida humana tem sido sim explicada, contudo, sempre que o seu funcionamento for
explicado a partir de uma 6&tica materialista — que tenderad a relativiza-la e exterioriza-la
incansavel e insustentavelmente, atribuindo-lhe sentidos a la carte e carpe diens de todos 0s
tipos, ou como em muitos casos, negando-lhe um sentido —, quase nada de sua dimensao mais
profunda serd apresentada e, consequentemente, pouco contribuira tal explicacdo para a
conquista do equilibrio, da sobriedade e da clareza, tdo necessarias para vivermos em
harmonia com nds mesmos e com tudo que nos envolve. Com efeito, parece que neste
emaranhado de teorias instrumentais biologicas, filosoficas, psicoldgicas, antropoldgicas etc,
acerca do homem e de tudo que tange a sua existéncia no mundo, confusos, perdemos a no¢ao

do que é prioritario conhecer para a constituicdo de uma “sa consciéncia” ¢ de uma “boa

110 Assim considerada pela Comissao que elaborou o Relatério da UNESCO.
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vida”, aqui entendida a partir do atemporal conceito aristotélico de felicidade, que é
igualmente concebido em todas as tradi¢cfes filosoficas — a saber, o de eudaimonia ou “vida
soberana”, “vida que vale a pena ser vivida por si s6”, isto €, sem adaptagdes ontologicas,
improvisos vocacionais ou qualquer tipo de condescendéncia aquilo que ndo seja moralmente
aceitavel; enfim, “vida virtuosa”.

Entretanto, se nos alvores da Modernidade ndo tivemos como vislumbrar a que ponto
chegariamos com a busca desenfreada e ‘“irracional” pelo conhecimento, hoje podemos
constatar que muito do que foi conhecido, a altos custos humanos e ecoldgicos, é estéril e
desnecessario para se alcancar a tdo sonhada felicidade, e também extremamente perigoso
para homens espiritualmente flagelados. Isto &, esta busca, por mais que tenha nos levado a
opuléncia material, a ampliacdo da longevidade e ao advento de tecnologias capazes de
resolver muitos problemas humanos, paradoxalmente, levou-nos a criar outros tantos, a impor,
através de descobertas atdbmicas, o pavor da destruicdo da humanidade pela propria
humanidade e a “pasteurizar”, quase que globalmente, um “way of life” antiestético, injusto e
destrutivo. Ademais, esquecemos do ‘“Minotauro”, sequer lembramos de que entramos no
labirinto para combaté-lo. Ao invés disso, parece que nos tornamos seus aliados, quando néo,

55111

seus servigais. Talvez por isso negligenciamos o “fio de Ariadne”" ™", que ainda se encontra

amarrado em nossas méos e que poderia nos lembrar da original razéo pela qual entramos no
labirinto. Se bem que Platdo ja nos alertava acerca dessa dificuldade que os homens tém de
sair da caverna, mesmo se conseguissem ver a luz que se projeta fora dela. Em sua fulgurante
metafora epistemoldgica, conhecida como Mito da Caverna, disse pelos labios de seu mestre
Sdcrates:

Considera agora o que Ihes acontecera, naturalmente, se forem libertados das suas
cadeias e curadas da sua ignorancia. Que se liberte um desses prisioneiros, que seja
ele obrigado a endireitar-se imediatamente, a voltar o pesco¢o, a caminhar, a erguer
os olhos para a luz: ao fazer todos estes movimentos sofrerd, e o deslumbramento
impedi-lo-&4 de distinguir os objetos de que antes via as sombras. Que achas que
respondera se alguém Ihe vier dizer que ndo viu até entdo sendo fantasmas, mas que
agora, mais perto da realidade e voltado para objetos mais reais, vé com mais
justeza? Se, enfim, mostrando-lhe cada uma das coisas que passam, o obrigar, a
forca de perguntas, a dizer o que é? Nao achas que ficard embaracada e que as
sombras que via outrora lhe parecerdo mais verdadeiras do que os objetos que lhe
mostram agora? (PLATAO, A Republica, p. 298)

11 A filosofia
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Tendo em vista este rdpido balanco, e dada a confusdo epistemoldgica que nos
acomete atualmente, é mister que reconhecamos francamente o que realmente precisamos
aprender a conhecer: a espiritualidade humana — porém do tipo s&, filosofica, semelhante
aquela que Livraga (s/d) assinala ao referir-se a Arjuna, o her6i do Bhagavad Gita. Qual seja:
a espiritualidade do tipo que nos leve a expressar amor pela humanidade sem que precisemos
nos entrincheirar em nenhum credo religioso; que nos leve a ver a Verdade para tornar
positiva a nossa luta para a conquista de n6s mesmos; enfim, que nos leve a batalhar pelo
éxito atemporal das virtudes, isto €, batalhar ndo mais por uma fragdo, mas pelo todo.

Cabe agora, portanto, sairmos pela mesma “porta” através da qual entramos neste
“labirinto”, isto €, pela porta do conhecimento; desta vez, superior. Antes, porém,
aprendamos a combater o “Minotauro” de ndés mesmos. Para tanto, comecemos logo a
discernir, para melhor aproveitarmos tudo o que de real valor conhecemos e evitarmos
austeramente tudo o que deprecia e atravanca o aperfeicoamento moral da humanidade. E ja
que alargamos “infinitamente” as fronteiras do conhecimento humano, seria sensato, pois,
investigarmos, mais a fundo, a mencionada Senda do Conhecimento Superior, que sempre
permaneceu incélume sob a “cortina de fumaga” do materialismo de todos os tempos, isto ¢é, a
trilha deixada pelos grandes “mestres da vida”, sdbios e verdadeiros fildsofos, cujos
ensinamentos atemporais nos atentam ao que a vida decerto sempre solicitou que nos

aprendéssemos a conhecer: valores, virtudes, enfim sabedoria.
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Um velho mestre-de-obra estava pronto para se aposentar. Ele
informou ao chefe que estava cansado e desejoso de sair da indUstria
de construcao e passar mais tempo com sua familia. Ele ainda disse
que sentiria falta do salario, mas realmente queria se aposentar. A
empresa ndo seria muito afetada pela saida do mestre-de-obra, mas o
chefe estava triste em ver um bom funcionario partindo e entdo lhe
pediu para trabalhar em mais um projeto como um favor. O mestre-
de-obra concordou, mas era facil ver que ele ndo estava
entusiasmado com a idéia. Ele prosseguiu fazendo um trabalho de
segunda qualidade e usando materiais inadequados. Foi uma maneira
negativa dele terminar sua carreira. Quando ele acabou, o chefe veio
fazer a inspecdo da casa e, entregando-lhe uma chave, disse ao
mestre-de-obra: — Essa € sua casa. Ela é o meu presente para voce.

Um sébio rei encarregou uma equipe de funcionarios para escrever
uma Histéria dos trabalhadores mais ilustres do Reino. Os
encarregados, entdo, lancaram-se a investigar a vida e obra de
todos os engenheiros, arquitetos, carpinteiros, professores, musicos,
cozinheiros, etc do reino. Ao final de muitos anos, apresentaram ao
rei um conjunto de quarenta volumes. Mas o rei ja estava com
sessenta anos. Nao teria tempo para ler tantos livros. Pediu-lhes
entdo o seguinte: — Por favor, reduzam essas biografias para metade,
talvez assim eu as consiga ler. Os encarregados, passados alguns
anos, apresentaram vinte volumes. Mas o rei, ja com setenta anos,
disse-lhes: — Ainda é muito. Por favor, resumam tudo isso ao
maximo. Resumir ndo foi facil, mas conseguiram redigir um Unico
volume. Quando o trabalho estava ja feito, o rei entrou em agonia.
Murmurou: — Resumam tudo isso em poucas palavras. Entdo os
encarregados murmuraram aos ouvidos do rei.— Todos trabalharam
muito e com competéncia. O rei, agonizante, ainda teve voz para
perguntar: — E deixaram o mundo melhor do que o encontraram?

Desde que o Universo foi criado ou se autocriou que tudo nele trabalha, pois todo

Existente sé existe por causa do trabalho de construcdo da suprema obra de arte daquele que,

em trabalho, foi criado; ou através dele, autocriou-se. Desde que o mundo foi criado pelo

Universo que tudo nele trabalha artisticamente em funcdo do seu trabalho circular de se fazer

arte criada, dentro da suprema obra de seu Criador. E desde que o homem foi criado pelo

mundo, ou no mundo, que ele trabalha para conhecer-se a si mesmo e o trabalho artistico

daquele que criou seu artista criador, porque, refletidamente, reconhece-se também como sua

obra de arte. Neste sentido, se tudo que existe foi criado e somente pode existir se

trabalhando, uma vez que as coisas e 0S seres que existem sdo o sumo-trabalho do

conhecimento e da construcdo de si mesmos, como tudo, o0 homem ¢é, portanto, o proprio

artista da obra de arte que é. Porém, um artista “desperto”, pois dentre tantos que nesta orbe se
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trabalham a si mesmos inacabadamente, parece ser o Unico que tem de fazé-lo sem a certeza
de que o seu trabalho de se construir artisticamente esta de acordo com o0s canones artisticos
da Criacdo Universal. Eis por que o trabalho humano é o impreciso cinzel que esculpe o
homem, ¢ a filosofia, a sua “mestra-escultora” — Unica capaz de orientd-lo a decidir por
entalhar-se a si mesmo com precisao e esmero, a permanecer esculpindo ilusdes.

Do latim facere (facio-ere), a palavra fazer € sindbnimo de realizar, executar, construir,
compor, fabricar, produzir, concluir, designando, enfim, todo “trabalho criador”, que ¢ uma
de suas acepc¢Bes mais recorrentes. Porém, é curioso notar que o sentido polissémico da
palavra fazer ndo encontra consonancia seméantica com a etimologia da palavra trabalho. Isto
pois, se a primeira é designativa de todo ato criativo e transformador, manifestado através de
um sentimento estético, como evidencia a origem etimoldgica da palavra poesia (do grego
poien, fazer); a segunda, assinala geralmente um sentido de “castigo”, uma vez que
etimologicamente provém da palavra latina tripalium, “trés paus”, que denominava uma
antiga ferramenta agricola que, decaida em sua utilizacéo, transformou-se num instrumento de
peniténcia utilizado pelos romanos para surrar prisioneiros e escravos. Por essa razao, cabe
aqui, de modo sintético e propedéutico, subscrever algumas breves notas sobre como o afazer
excelente do homem foi vinculado a “tortura”, bem como sobre algumas “entrelinhas
histdricas” desta curiosa vinculagao.

Como vimos, a etimologia da palavra trabalho € latina. Entretanto, uma investigacéo
mais atenta sobre a cosmovisdo dos antigos romanos, certamente, nos levara a perceber que 0s
mesmos, ndo tiveram auténticas razdes antropoldgicas — pelo menos a partir das matrizes
culturais as quais se “apaixonaram edipianamente” e das quais sdo legitimos herdeiros — para
vincular o natural afazer do homem a ideia de “castigo” ou “peniténcia”. A menos que esta
vinculagéo tenha sido resultante de uma corroséo dos seus mais altivos valores e ideais.

Em outras palavras, em periodos arcaicos, como idealisticamente 0s gregos e 0s seus
“filhos”, os romanos, conceberam as sociedades em que viviam como um “espelho” de uma
Ordem Cosmica, a organiza¢do das mesmas, quanto a disposicdo dos seus diferentes papéis
sociais, acabou refletindo, ainda que com certa opacidade, a propria hierarquia da Natureza.
Com isso, grosso modo, surgiu uma “divisdo natural do trabalho” que valorizava
hierarquicamente tanto os afazeres nobres (ergon, para 0s gregos; opus, para 0S romanos)
guanto os afazeres ordinarios (ponos, para os gregos; labor, para 0s romanos) — cada um dos
quais congregando campos de atividades que Ihe eram concernentes, de acordo com suas
qualidades técnicas e morais, isto ¢, assim considerados “nobres” ou “ordinarios”, porque, se

para 0 exercicio daqueles exigia-se geralmente um apuramento técnico associado a uma
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elevada dignidade moral; para o exercicio destes, quase nada se exigia disto, ou apenas o
necessario para a pratica dos mesmos com certa eficiéncia. Entretanto, decaido esse ideal
hierarquico inspirado na Natureza, por forca dos prdprios movimentos ciclotimicos da
historia, esse reflexo social, outrora fundamentado numa metafisica moral que remontava as
mais profundas raizes historicas destas tradi¢Oes, antes apenas opaco, desfigurou-se. Isto &,
adquiriu feicdes materialistas, sendo entdo seus afazeres enaltecidos ou menosprezados de
acordo com o estatuto econémico que adquiriram socialmente, e conforme, respectivamente, a
menor ou maior demanda de esforgo fisico utilizado para a sua execucdo. Destarte, podemos
depreender que, mesmo antes do trabalho ser considerado genérica e nominalmente um
“castigo-peniténcia”, alguns afazeres ja haviam sido aviltados nestas sociedades, sendo seus
“trabalhadores”, desprestigiados social e politicamente, sobretudo porque 0 escravismo,
enquanto instituicao légica desta época, também desfigurou-se. Em Roma, por exemplo, ja na
segunda metade do periodo republicano, verificou-se uma progressiva desvalorizacdo dos
afazeres ordinérios, de responsabilidade dos escravos e dos plebeus, enquanto os patricios
incumbiam-se dos afazeres artisticos, filoséficos, religiosos e, sobretudo, politicos — por
vezes, sem qualquer tipo de sacralidade que remontasse algum ideal. Porém, foi nos
estertores desta moribunda Caput Mundi e de seu cosmopolita império, que se disseminou 0
poderoso argumento que justificaria, de uma vez por todas, a vinculagéo entre afazer humano
e sofrimento, e desta, para o tripallium — ndo por coincidéncia, engendrada por aqueles que,
proliferando-se, irremediavelmente, tornaram-se uma das principais causas desta ruina
civilizatdria.. Mais precisamente, ao tomarem insolitamente para sua doutrina 0 antiguissimo
mito hebraico da criagdo do homem como um acontecimento ipsis liter — isto €, como um
acontecimento histérico — os criadores do “pecado original”, mais conhecidos como
“cristdos”, trataram de interpretar o cosmologico acontecimento de expulsdo de “Adao e Eva”
do Eden, como uma condenagdo a ser paga por toda a humanidade através do trabalho, uma
vez que castigo maior ndo poderia recair sobre ela, que antes vivia uma vida paradisiaca, mas
doravante, pelo pecado original que cometeu, teria de “comer do teu proprio pdo com o suor
do teu rosto"” (Génesis, 3:19). Assim, sob o impulso deste argumento inoculador do “ndo” a
vida e da culpa, e do seu proselitismo redentor, cujo efeito sO poderia ter sido arrebatador
numa civilizagdo escravocrata decaida pela corrupcéo e pelo vicio, esta concepcao de trabalho
como um inescapavel “suplicio” alastrou-se e fecundou a propria historia do Ocidente, a se
perpetuar até os dias de hoje, haja vista que a exteriorizacdo do sentido do trabalho ou a
aversdo ao mesmo sao apenas mais uns de seus disfarcados rebentos, neste caso,

contemporaneos. Como afirma Bueno (1988), ao investigar a origem etimoldgica da palavra
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trabalho, a equiparacdo entre trabalho e sofrimento ndo é o de simples cansaco; representa,

também, uma condic¢éo social adquirida. Enfim, afirma este autor que:

O significado de sofrimento e de punicdo perpassou pela histéria da civilizacdo,
diretamente se relacionando ao sentido do termo que deu origem a palavra trabalho.
Essa vem do latim vulgar tripalium, embora seja, as vezes, associada a trabaculum.
Tripalum era um instrumento feito de trés paus agucados, com ponta de ferro, no
qual os antigos agricultores batiam os cereais para processa-los. Associa-se a palavra
trabalho ao verbo tripaliare, igualmente do latim vulgar, que significava "torturar
sobre o trepalium”, mencionado como uma armagéao de trés troncos, ou seja, suplicio
que substituiu o da cruz, instrumento de tortura no mundo cristdo. Por muito tempo,
a palavra trabalho significou experiéncia dolorosa, padecimento, cativeiro, castigo.
(BUENO, 1988, p. 25).

Assim, por razBes desta natureza, neste capitulo, a palavra trabalho ndo sera
mencionada em sua malograda ressignificacdo cristd, uma vez que a sua proposi¢cdo semantica
é evidentemente estéril. Tampouco sera referida em suas acep¢des modernas, quase sempre
influenciadas pelos muito bem formulados conceitos de “solidariedade organica” e de
“alienacdo” fornecidos, respectivamente, pelas teorias durkheiminiana e marxista da
sociologia classica — uma e outra, porém, demasiadamente materialistas e, portanto, incapazes
de alcancarem a significacdo evocada nas linhas deste tomo. Qual seja: a filosoficamente
ideal, de trabalho como poiesis'*?, isto é, de trabalho como afazer que transforma o préprio
homem numa “obra de arte” de si mesmo e embeleza ainda mais o mundo.

Para tanto, é importante frisar que, nas antigas tradi¢Oes, sobretudo em seus periodos
arcaicos, o ideal de trabalho sempre esteve assentado em concepc¢oes filosoficas sobre o
homem, as quais naturalmente o conceberam como um ser transcendental, isto €, dotado de
um espirito meta-histérico, “peregrino”, que em sua caminhada evolutiva, acumula
aprendizados, buscando, a partir das muitas e diversificadas experiéncias vivenciadas no
tempo e no espaco, conquistar a si mesmo ou a sua essencial identidade. Em outras palavras,
estas antigas culturas, cada qual a sua maneira, entendiam a vida humana como um eterno
processo de aperfeicoamento, ou seja, conceberam-na sob uma perspectiva nao fatalista, em
que a morte, longe de ser um final definitivo, era apenas uma passagem do espirito para outro

plano de experiéncia, neste caso, fora da matéria. Neste sentido, a morte era apenas um

12 Aqui o termo é platdnico, porém, utilizado genericamente. Isso, pois, se levarmos em consideracdo os
diversos textos platbnicos em que se discute a teoria da arte, veremos que o conceito de poiesis varia, conforme
as intencdes filosoficas do autor. Disso decorre algumas ambiguidades e muitas gradagfes conceituais que vao
desde o conceito apresentado em A Republica, em que poiesis aparece como uma cria¢cdo que apenas copia o
Real, até os conceitos apresentados em O Banquete e em lon, onde poiesis é, respectivamente, uma criagdo
relacionada a percep¢do do Belo e uma criagdo resultante de uma inspiracdo divina.
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momento de transicdo para outro curso de aprendizagem que, ciclicamente encerrado, abriria
caminho para um novo “mergulho” desta consciéncia espiritual no mundo fenoménico e
circunstancial das experiéncias sensiveis, configurando deste modo a misteriosa alternancia
dos “Didscuros™®”, simbolicamente “explicado” na mitologia greco-romana. Este “eterno
retorno”, este “ser” ou “ndo ser” constantes, bem se assemelha ao movimento parabdlico de
um “delfim” quando sai do mar para respirar, mas depois retorna “costurando” as duas
dimensBes em que habita. Decerto alguma relacdo com este movimento fizeram 0s gregos
arcaicos, muito bons observadores da Natureza, quando deram o nome de Delphos ao seu
mais célebre oraculo, uma vez que este lugar sagrado “simbolizava a unido entre o céu e a
terra, devendo seu nome a palavra delphi, que significa em grego 6rgéo gerador feminino”
(ELIADE, 1956, p. 13), transliterando-se para o latim delphinus (golfinho), que significa
Utero. Talvez por isso que, pelos gregos, esse fendmeno natural foi chamado de palin genesia,
que significa literalmente “novo nascimento”. E a propdsito, pelos preceptores filoséficos
destes ultimos, os egipcios, foi denominado metamorphé e associado ao deus Osiris, cujo
culto era rendido num templo homénimo, na cidade de Abidos; pelos hindus, de
metempsicose; e pelos povos pré-colombianos, de capui sigil. O budismo, por seu turno,
considera este, um processo transcendental o qual participam naturalmente 0 homem e todos
0s seres senscientes (Roda de Sansara). Numa de suas obras fundamentais, O
Dhammaphada, encontramos, por exemplo, o seguinte fragmento, cuja recomendacéo sugere
uma devida atengdo para este aspecto componente da condigdo humana: “Sabendo que esse
corpo é como espuma, e compreendendo sua natureza de miragem, o caminhante deve
destruir os bastbes floridos de Mara** e passar além do campo de visdo do rei da morte”
(Puppha Vagga, 4:3). Ja no Bhagavad Gité, “Krishna expde essa Lei a Arjuna, ensinando que
0 espirito forja-se atraves de inUmeras experiéncias, assumindo corpos que o vestem, pois do
mesmo modo que tudo € ciclico na Natureza, assim também ¢ no homem” (LIVRAGA, s/d, p.
37) — diz Krishna ao seu discipulo: “como a gente tira do corpo as roupas usadas e as substitui

por novas e melhores, assim também o habitante do corpo (que é o Espirito), tendo

30 tema dos "gémeos divinos" foi relativamente comum na mitologia grega; havia notoriamente, Zeto e
Anfion, de Tebas (os "dioscuros tebanos"); Parrasio e Licasto, da Arcadia; Idas e Linceu, da Messénia; e Castor
e Polideuces, de Esparta. No mito que conta a histdria destes Gltimos, por exemplo, atormentado pela perda do
irmdo, Polux suplica a Zeus que devolva a Castor a sua vida. Comovido com tamanha fraternidade, o senhor dos
Deuses propde a Unica solugdo para salvar o jovem: Polux deve dividir a sua imortalidade com o irméo,
alternando com ele um dia de vida e outro de morte. P6lux concorda sem hesitagdes e a partir deste instante os
irmados passaram a viver e morrer alternadamente.

114 para 0 Budismo, Mara é o oposto de Buda, ou seja, uma vez que Buda representa a iluminagdo, Mara é a
ilusdo. Isto é, personificado como o dem6nio que teria tentado impedir Siddhartha Gautama de alcancar a
iluminacdo. Vive no interior de cada pessoa tentando manté-la adormecida na ilusdo Maya do mundo.
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abandonado a velha morada mortal, entra em outra, nova e recém-preparada para ele”
(Sankhya Yoga, 2:22). Isto €, se apds a noite vem o dia, apds o inverno vem a primavera, e
apos o periodo onirico vem o periodo de vigilia, também apds a vida vem a morte e apos a
morte vem & vida, porque se um desses processos ndo fosse compensado pelo seu contrério,
girando, por assim dizer, em circulo, mas sempre se fizesse a geracdo em linha reta, de um
dos contrérios para o seu oposto, sem nunca voltar desta para aquele, nem andar em sentido
inverso, tudo acabaria numa forma unica e ficaria num sé estado, cessando, por isso mesmo, a
geracio (PLATAO, Fédon, p. 16). Igualmente, até mesmo por alguns doutores da Igreja,
como Origenes, esta ideia foi aceita e explicada nos termos da filosofia patristica, afinal “o
espirito é o que vivifica, a carne para nada aproveita” (Jodo, 6:63).

Ademais, inspirado na tradi¢do orfico-pitagdrica, da qual foi legitimo depositario,
Platdo apresentou dialeticamente a Teoria da Reminiscéncia'® , como uma evidéncia da
imortalidade da alma, em suas obras Fédao, Fedro, Méndo e Republica; nesta Gltima, por
exemplo, no capitulo X, ele descreve o processo de Transmigracdo da Alma, através da
Alegoria de Er, “um homem valoroso, [...] filho de Arménio, originario de Panfilia, [...] que
morrera numa batalha e dez dias depois, [...] ressuscitou e assim que recuperou 0s sentidos,
contou o que tinha visto no além” (PLATAO, A RepUblica, p. 456). Antes, porém, introduz
este tema provocativamente, através de um dialogo entre Sécrates e Glauco:

Sécrates — Mas 0 que, sendo tdo grande, poderia ter lugar num curto espaco de
tempo, visto que todo esse tempo que separa a infancia da velhice € bem curto em
comparagdo com a eternidade? Glauco — N&o é nada. Socrates — Ora! Achas que
um ser imortal deva inquietar-se com um periodo tdo curto como esse, e ndo com a
eternidade? Glauco — Claro que ndo. Mas onde queres chegar com esse discurso?
Socrates — N&o observaste que a nossa alma é imortal? (PLATAO, A Republica, p.
447).

Mais ESPECIFICAMENTE, influenciado pelas ideias de Parménides e Heraclito,
cujas divergéncias foram por ele conciliadas em sua Teoria das Ideias — Platdo, na alegoria
de Er, nos ensina que as almas precisam renascer muitas vezes para purificarem-se de seus
erros cometidos no passado, até que ndo mais precisem voltar ao mundo da experiéncia,
quando entdo alcangam a imortalidade. Afirma ainda este filosofo grego que a morte é um
mero vestibulo, onde permanecera a alma até ser “convocada” novamente a existéncia, cujo

formato sera projetado no mundo da experiéncia, de acordo com as necessidades

15 Segundo essa teoria, ndo s6 possuimos um conhecimento pré-adquirido das Ideias, como também
relembramos delas, em maior ou menor grau, apreendidas em vidas pregressas.
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compensatdrias desta nova oportunidade de aprendizado. No mito esta convocacdo € feita

pelas Moiras''®, especialmente por Laquesis, que declara:

“Almas efémeras, ides comegar uma nova carreira e renascer para a condi¢do
mortal. Ndo é um génio que vos escolhera, vos mesmos escolhereis 0 vosso génio.
Que o primeiro designado pela sorte seja o primeiro a escolher a vida a que ficara
ligado pela necessidade. A virtude ndo tem senhor: cada um de vos, consoante a
venera ou a desdenha, tera mais ou menos. A responsabilidade é daquele que
escolhe. Deus ndo é responsavel” (PLATAO, A Reptiblica, p. 463).

No entanto, se a verdade ensejada neste mito nos parecer, de um ponto de vista
racional, estranhas ou fantasiosas porque empiricamente improvaveis, sendo portanto
incompreendida por nés como uma lei natural; ou ainda, se para 0 nosso entendimento
moderno os mitos sdo apenas fabulac@es imaginarias de povos que desconheciam o meétodo

cientifico, é sempre bom ter em vista a humildade socratica, se ndo, pelo menos

[...]Jas sabias palavras de Platdo, que pregava que quando uma verdade é muito
grande para ser compreendida pelo semidesperto espirito do homem, os deuses a
velam, entregando-a sob a forma de preciosos contos, de tal maneira que s6 0s
sabios conhecem e interpretam o que se oculta atras deles”. Se os mitos se opdem ao
“logos” ¢ justamente no sentido inverso ao que geralmente se interpreta nos livros de
filosofia. Os mitos estdo além da légica e ndo se pode descobrir o seu verdadeiro
valor pelo caminho da razdo, enquadrada dentro da logica. E “outra coisa” a qual se

chega por “outro caminho”. (LIVRAGA, S/d, p. 34)

Entrementes, pondo de lado as conviccGes deste filésofo grego e demais evidéncias
acerca deste fendbmeno, por ndés comumente chamado de reencarnacdo, indaguemos a nds
mesmos reflexivamente: de onde provém os talentos que inegavelmente manifestam-se em
alguns homens desde muito cedo, sem que 0s mesmos tivessem tido qualquer tipo de
formagéo para tal? Num dnico exemplo, de onde provieram 0s conhecimentos que levaram

Mozart*” a desenvolver uma prodigiosa habilidade musical com apenas cinco anos de idade?

1% Na mitologia grega as Moiras eram as trés irméds que determinavam o destino, tanto dos deuses quanto dos
seres humanos. Eram trés mulheres ltgubres, responsaveis por fabricar, tecer e cortar o fio da vida dos mortais.

117 Aos quatro anos ja tocava violino e cravo de forma tdo fluente quanto uma crianga com o triplo de sua idade e
o triplo de tempo de estudos musicais. Aos cinco anos Mozart ja compunha minuetos e outras pecas pequenas,
porém, todo este poder criativo e musical ndo era visto por seu pai apenas com alegria, mas também com muito
medo e alarme. O pai de Mozart ndo tinha a menor ideia de como e 0 que mais poderia ensinar ao filho, pois este
ndo gastava mais do que 30 minutos para solucionar os problemas mais complexos que o pai lhe oferecia.
Vaidoso, o pai de Mozart estremecia diante de tal genialidade, porém, ndo deixou de tirar dela tudo o que pode.
"Aproveitou" todo o poder criativo de seu pequeno filho para adquirir uma pequena fortuna. Levava-o para as
casas aristocréaticas e principescas e fazia-o executar alguns jogos musicais. O que fez com que Mozart passasse
a maior parte de sua infancia e adolescéncia viajando. Mesmo tendo uma vida totalmente movimentada, aos 12
anos Mozart ja era um compositor de altissima qualidade, seus "métodos"” de composi¢do, no entanto, eram um
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Como, nesta idade, compds sonatas tdo magnificas, a ponto de ser considerado um génio da
musica — ou ainda, “um milagre divino”, como afirmava o seu pai — antes mesmo de se tornar
um jovem? Apenas a sua formagdo como musicista classico o levou a aprender a fazer as
magnificas composi¢des que lhe sdo atribuidas? Ou o destino havia reservado-lhe um papel
historico? Pelo que apregoam as tradicGes filoséficas, resulta-nos pelo menos reconhecer que,
além do aparato racional, dispomos também de intuicdes que podem se manifestar desde a
mais tenra idade, e que decerto poderdo ser indicativos de vocacOes e talentos inatos para o
trabalho. Especialmente sobre a intui¢do ou “saber sem pensar”, cumpre ainda lembrar que a
historia das descobertas cientificas esta repleta de acontecimentos que lhe dizem respeito. O
quimico Friedrich Kekulé, por exemplo, segundo relata Urban (2003), adormeceu em frente
de sua lareira, sonhou com uma serpente que mordia o préprio rabo e despertou com a exata
nogdo de que o anel de benzeno tinha estrutura espacial hexagonal fechada em si mesma, o
que Ihe resolveu um problema que o atormentava havia anos. Famosa também ¢é a histéria do
fisico Isaac Newton, que teria derivado a equagdo da gravitacdo universal num insight que lhe
ocorreu ao observar a queda de macds maduras no pomar de Woolsthorpe, onde ele
costumava passar suas tardes meditando. Do mesmo modo, na noite entre os dias 10 e 11 de
novembro de 1619, Descartes tem trés sonhos que ele proprio interpreta como uma
premunicdo de seu destino: inventar uma “ciéncia admiravel”, na qual estariam unificados
todos os conhecimentos humanos. E o proprio Mozart costumava afirmar que os temas de
suas pecas eram-lhe antecipados também em sonhos que, em geral, conforme dizia, eram mais
sublimes do que quando transformados em composigoes.

Posto isso, podemos depreender que o ideal do trabalho humano, segundo essas
antigas tradicdes filoséficas, nos termos transcendentais em que estd assentado, fundamenta-
se na teoria do conhecimento inato e da voca¢do humana. Em outras palavras, apoia-se numa
ideia filosofica, segundo a qual, a Natureza humana é detentora de todo o conhecimento
necessario para a evolugcdo do homem, estando ele naturalmente vocacionado a fazer aquilo
que melhor lhe oportunizar condi¢cBes de humanizacdo. Tendo que, para isso, porém,
conhecer-se a si mesmo, isto é, descortinar as verdades e as poténcias criativas existentes
dentro de seu proprio universo interior, como os talentos e os dons, por ele conquistados apds

um sem numero de experiéncias existenciais. Para tanto, como asseveram Platdo e outros

tanto quanto diferentes. Por ter tido uma vida cheia de viagens, Mozart criou uma maneira de compor sé sua:
primeiro ele criava a musica em sua cabega, até em seus menores detalhes, enquanto fazia outras coisas como
jogar bilhar, ensinar piano, etc. Depois, logo que tinha a oportunidade de sentar-se em frente a uma partitura em
branco, escrevia a misica que trazia em sua cabeca com tal fervor e rapidez que ndo houve quem ndo tivesse
ficado impressionado com tamanha forca criadora. (Almanaque UOL. Disponivel em:
http://almanaque.folha.uol.com.br/musicamozart.htm)
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grandes sébios do Oriente, precisara esforgar-se progressivamente de modo a fazer com que a
sua consciéncia eleve-se, da experiéncia sensivel ao mundo das ideias, uma vez que todo o
Conhecimento encontra-se encerrado na esséncia humana, cabendo ao homem, através de suas
reminiscéncias, atualizad-lo o quanto for possivel, pois “recordar ¢ o que denominamos
aprender” (PLATAO, Fédon, p.16). Ou ainda mais acabadamente, como escreveu Richard
Bach, em seu platdnico romance llusdes: As Aventuras de um Messias Indeciso, retratando
um momento em que 0 mestre-aviador orienta o seu discipulo, ambos personagens centrais

desta obra, dizendo-lhe:

Aprender é descobrir aquilo que vocé ja sabe; fazer é demonstrar que vocé o sabe;
ensinar € lembrar aos outros que eles sabem tanto quanto vocé; a sua Unica
obrigacdo em qualquer vida € ser sincero consigo mesmo; ser sincero com outra
pessoa ou outra coisa ndo sé é impossivel, como ainda é a marca de um falso
messias (BACH, 1977, p. 25).

Muito para além do inatismo cartesiano,'*® o conhecimento inato, segundo a Tradicéo,
ndo se limita a esfera humana, sendo concebido também como tudo aquilo que cada ser ou
coisa tem de poténcia dentro de si mesmo, em estado latente, para se tornar em sua existéncia
aquilo que estéa destinado a ser. E, pois, o proprio destino de tudo que existe no Universo, haja
vista, tudo que existe reclama o direito de ser o que de fato é, e por isso busca a si enquanto
realidade Gltima, perseguindo o seu ideal. De modo que, “se alguém quisesse explicar a causa
de como alguma coisa nasce ou morre ou existe, teria apenas de descobrir qual é a melhor
maneira para ela existir, sofrer ou produzir, seja o que for” (PLATAO, Fédon, p. 41). Este
reclame, pois, é o proprio trabalho que singulariza cada ser ou coisa em sua incansavel luta
pela existéncia, porquanto € o Unico movimento capaz de manté-los existindo até o fim dos
seus ciclos e de conferir-lhes identidade, uma vez que, pela Lei da Necessidade'®, precisam
impor a “vontade de existir” a qual estdo vocacionados, contra toda entropia que lhes ¢
naturalmente adversa e devota da “ndo-existéncia”. Em outros termos, todo ser ou coisa, esta
animado por uma identidade ideal que somente pode expressar-se relativamente, através do

movimento dindmico engendrado pelo seu préprio trabalho de existir, isto €, no plano da

18 Descartes apregoa que as ideias inatas subsistem no ser do homem, em algum lugar profundo da sua mente
racional, representando a sua esséncia verdadeira, imutavel e eterna, razdo pela qual, segundo ele, servem de
fundamento a todo o saber cientifico.

19 A necessidade deve entender-se, aqui, nos dois sentidos que esta palavra pode ter em Platdo. Ela exprime
primeiramente as leis essenciais do Devir, tais como sdo inscritas nas Formas. Mas, desde que as almas saem das
maos do Demiurgo, desde que se tratar de implanta-las em corpos, a Necessidade inteligivel vai encontrar a
causa errante, a Necessidade mecanica e cega: ¢ esta que estabelece as ‘leis’ das reencarnagdes, ¢ dela que
depende a adjuncao, feita a alma imortal, de uma alma e de um corpo mortal, é ela que mergulha a alma ao
contato do mundo corporal, numa perturbacéo profunda. (GOLDSCHMIDT, 1963 apud PAULO, 1996, p. 52)
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existéncia, cada qual so se €, trabalhando vocacionado enquanto fendémeno neguentrépico™.
O sol, por exemplo, para existir fenomenologicamente, converte bilhdes de toneladas de
hidrogénio em outros tantos bilhdes de toneladas de hélio por segundo, trabalho vocacionado
que Ihe confere uma singular identidade em relacdo a outros astros. Alids, se o hidrogénio e o
hélio se permitem transformar, é porque subatomicamente estdo vocacionados a trabalhar,
cada qual de um modo muito especifico, com padrGes de velocidade e vibracdo
caracteristicos, os quais Ihes conferem distincdo, identidade e uma funcdo cdsmica, “pois
tudo, no Universo, esta em atividade constante, e nada pode subtrair-se a lei geral” (Karma
Yoga, 3:23). Do mesmo modo, numa semente de laranja e numa lagarta, “preexistem” ideais,
destinos que foram tracados em suas ndo-existéncias, mas que somente se realizardo através
dos seus trabalhos existenciais vocacionados de se tornarem respectivamente laranjeira e
borboleta. Assim, sendo plausiveis esses pressupostos, podemos depreender que todas as
formas de manifestacdo trabalham em suas existéncias, operando no mistério, para responder
a uma utilidade cosmica. Tal manifestacdo é convocada pelas suas “ndo-existéncias”, isto €,
pelos seus respectivos arquétipos ou vocacOes ideais, como enigmaticamente nos convida a
refletir Lao Tsé em seu Tao Te King: “raios convergem ao vazio do centro da roda: através
dessa ndo-existéncia' existe a utilidade do veiculo; A argila é trabalhada na forma de vasos:
através da nao-existéncia existe a utilidade do objeto; [...] Assim, da existéncia vem o valor E
da ndo-existéncia, a utilidade” (Tao Te King, cap. 11). Ou ainda, como considera o filésofo
renascentista Giordano Bruno: “causa e principio sdo 0 que constituem as coisas”, ainda que
elas s6 possam ser compreendidas nos seus limites, pois, segundo ele, “sem as suas préprias
restricdes, elas ‘ndo existem’” (BRUNO apud RAYGADA, 2012, p. 17). Enfim, se todos os
fendmenos do Universo sdo expressdes de uma incognoscivel vontade de ser, é evidente que o
seu criador “pos os olhos no que ¢ eterno; se fosse ao contrario — o que nem é correto supor —,
teria posto os olhos no que devem. Portanto, € evidente que [Ele] pds os olhos no que é
eterno, pois o Universo € a mais bela das coisas devenientes, e o demiurgo € a mais perfeita
das causas” (PLATAO, Timeu-Critias, p. 95). Entretanto, “como ¢ lamentavel que tdo poucos
homens possam tirar proveito da dadiva, do presente de valor ilimitado que é a compreenséo
da verdade, a percepc¢éo correta das coisas existentes, e 0 conhecimento do ndo existente!” (A
Voz do Siléncio, 2005, p. 94).

120 A Neguentropia, cujos sindnimos sio: anatropia, sintropia ou negentropia (entropia negativa = entropia com
o sinal invertido), contra-entropia, antientropia, ou ainda, entalpia, significa 0 movimento da energia no sentido
de mais informacdo, maior organizacdo, mais vida, salde, progresso e aumento da complexificacdo, de um
determinado sistema”. (PAIM & PAIM, 2004, p. 342)

121 Num sentido filosofico oriental, quer dizer o “vazio que contém tudo”.
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Neste sentido, se este “chamado arquetipico” ¢ aquilo que convoca todos os seres ¢
coisas a buscar o melhor de si mesmos atraves do trabalho vocacionado, a vocacao natural do
homem ¢é buscar a sabedoria, uma vez que 0 sabio é para este, 0 que a laranjeira e a borboleta
séo, respectivamente, para a semente de laranja e a lagarta, pois somente "quando um homem,
[...] quebrou os vinculos dos desejos do seu coragdo e estd internamente satisfeito consigo,
atingiu a Consciéncia Espiritual e firmou-se no conhecimento” (Sankhya Yoga, 2:55). Isto €,
para se tornar 0 que é em esséncia, a semelhanca do Sol, o homem precisa converter
“toneladas” de condicionamentos de sua personalidade em outras tantas “toneladas” de
virtudes; e para tanto, precisara, a semelhanca do hidrogénio e do hélio, vibrar numa
frequéncia tal, que Ihe permita transformar-se no melhor de si mesmo. Eis porgue este é o0 seu
sumo-trabalho, a sua obra alquimica.

Na verdade, nenhum ser ou coisa pode chegar a ideia pura de si mesmo ou a sua
essencial identidade sem trabalhar, pois, como assevera a filosofia oriental, o conhecimento é
superior a a¢do, mas s6 se chega ao Conhecimento através da acgdo, “porém, considerados do
alto, ambos sdo um s6 caminho (Vijnana Yoga, 3:3). Porém, diferentemente da condicédo
existencial dos demais seres, a condicdo existencial humana — adquirida ndo por “milagre”,
mas sim por conquista — exige inexoravelmente do homem arbitrar sobre o seu préprio
trabalho, sendo ele, por isso, responsavel tanto pela bem-aventuranca alcangada em sua

existéncia, quanto pelos seus descaminhos. 1sso pois,

a harmonia do Universo é a expressdo da vontade livre de Deus. Ndo é a ordem
natural que submete suas leis a vontade divina, mas, ao contrario, tal ordem é a
prépria "liberdade" divina manifestada. Essa é a suprema liberdade alcangada pelos
que chegam a compenetrar-se com a unidade do Cosmos. A liberdade, que é
contingéncia e eleicdo arbitraria, ndo € um dom, mas uma consequéncia do estado de
imperfeicdo em que muitos homens se encontram em relagdo a Deus. O sébio
alcanga, pois, a suprema liberacdo quando rege sua conduta harmonizada com as leis
do Universo (BRUNO apud RAYGADA, 2012, p. 7).

Destarte, 0 homem &, pois, um ser livre, porém dotado de uma liberdade condicionada
aos ditames do seu proprio arquétipo, tendo por isso mesmo, um trabalho excelente que o
distingue dos demais seres — a saber, o de servir conscientemente a “Obra Demiurgica”, isto €,
0 de trabalhar-se a si mesmo de modo a favorecer o servigo dos demais seres e coisas que lhe
rodeiam, pois, conforme afirmou Amenemope'* citado por Livraga (s/d, p.88), “o amor pelo

trabalho leva o homem a Deus”. Em outras palavras, “para poder-se agir sabiamente, €

122 Amenemope foi 0 quarto faraé da XXI dinastia. Governou o Egito durante o Terceiro Periodo Intermediério
entre 993 e 984 a.C..
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necessario possuir sabedoria; e quem possui sabedoria, ndo age por si mesmo, mas serve
apenas de instrumento a Vontade Divina” (Karma Sanyasa-Yoga, 5:ep.). Afinal, “o mundo ¢
um meio para provar aos homens o quéo pereciveis sdo 0s sistemas de valores fundados na
matéria, ja que tudo se dissolve em uma Causa Final, insubstancial e etérea” (LAO TSE apud
LIVRAGA, s/d, p. 98). E por isso que Krishna orienta o seu discipulo: “Toma-me por
exemplo, 0 principe. Nada ha, no Universo dos Universos, que eu deseje ou que seja
necessario que para mim nao se faca; nem ha coisa alguma atingivel que eu ndo tenha ja
atingido. E, contudo, estou em constante acdo e movimento, agindo sempre e
incessantemente” (Karma Yoga, 3:22).

Assim, resulta-nos facil perceber o sentido sagrado do trabalho, apregoado nos
tratados éticos das antigas tradicdes filosoficas, sobretudo se considerarmos que, para 0s
povos que o conceberam, o Cosmos era uma hierofania®, e ao estar sacralizada a existéncia
humana, segundo Eliade (1956), o trabalho implicava um valor litlrgico que possibilitava o
homem, principalmente das sociedades arcaicas, inserir-se no sagrado. Em outras palavras,
segundo este autor, diferentemente de como é concebido pelo pensamento racional moderno,
0 mundo era concebido pelo pensamento simbolico, ndo s6 como um “ser vivo”, mas também
como um “ser aberto” a interacdes sagradas. Outrossim, visto nesta perspectiva sagrada, um
instrumento de trabalho nunca era “apenas um objeto”, e sim, um receptaculo de algo mais,

de uma realidade que transcendia o plano da existéncia do proprio objeto. Num exemplo:

0 campo lavrado € algo mais que uma parte de terra; é também o corpo da Terra
Méae; a enxada é um phallus, sem que por isso deixe de ser uma ferramenta; o lavro é
ao mesmo tempo um trabalho “mecanico” (efetuado com ferramentas fabricadas
pelo homem) e uma unido sexual orientada para a fecundacéo hierogdmica da Mée
Terra (ELIADE, 1956, p. 114).

Devotando este mesmo sentido sagrado ao trabalho, eis que foram construidas as
catedrais europeias de estilo romanico e gdtico, e outras tantas esplendorosas obras
arquitetonicas da humanidade, ainda mais antigas e misteriosas, como as Piramides do Egito.
Porém, como as evidéncias apontam, estas Ultimas ainda estdo envolta de um grande enigma,
mas sobretudo obscurecidas pelas fantasiosas especulagbes de algumas correntes

historiograficas materialistas, que atribuem a sua construcdo e a da Esfinge a escravos que

23 A palavra hierofania vem de duas palavras gregas: “hierds” (santo, sagrado) e “fanein” (manifestar).
Hierofania ¢ entdo toda e qualquer manifestagdo do Sagrado. Segundo Eliade “A hierofania consiste
“estruturalmente” na “escolha” de certos elementos do cosmo, segundo o critério de sua forma, forga, eficécia,
singularidade [...] Ela se funda no principio da ‘pars pro toto’ (a parte pelo todo), pois tais elementos
manifestam, pela sua singularidade, uma presenca particular de algo mais amplo e superior: o Sagrado [...]”.
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trabalhavam sob o latego e as ordens de megalomaniacos farads. Entdo, para 0s propositos
deste capitulo, parece mais sensato apoiarmo-nos no exemplo das catedrais europeias, uma
vez que muito ja se escreveu sobre elas e sobre suas confrarias de construtores. E sobre estas
ultimas, vale aqui enfatizar, que a mais famosa foi a Confraria dos Pedreiros, mais conhecida
como Magonaria, cuja simbologia fundiu principios, técnicas e praticas de construgdo que
remontam os conhecimentos filosoficos egipcios, hebreus, caldeus, fenicios, gregos, romanos
e bizantinos; em suma, a todo o Corpus da Tradicdo europeia. Com efeito, um estudo
pormenorizado sobre elas revelard uma rica cosmovisdo que integrava 0 homem ao Cosmos,
sustentada por praticas iniciaticas e estudos de Geometria, Aritmética, Astrologia e Alquimia,
além de outros conhecimentos tradicionais; bem como o sentido sagrado do trabalho que
desenvolviam — a saber, o de transmutar o “homem de chumbo” em “homem de ouro”,
recriando através dos seus atos, a obra do Grande Demiurgo. Isto &, nelas, o trabalho era
desenvolvido com a finalidade de se penetrar na esséncia do homem e das coisas trabalhadas,
buscando fazer destas um fiel reflexo das virtudes (constéancia, perseveranca, ritmo, disciplina
e unidade) e das faculdades psiquicas humanas (atencdo, criatividade, memdria e
imaginacdo). Deste modo, e ndo compulsoriamente, os cavalheiros-construtores destas
fraternidades, verdadeiros filésofos da acéo, atingiram a ordem estética, a perfeicdo simétrica,
enfim, a magnificéncia arquiteténica verificavel numa catedral, como na obra alquimica se
passa do grosseiro ao sutil e belo, ap6s um sério e sistematico trabalho de purificacdo interior
e exterior que se transmuta em harmonia e sentimento de identidade com o Universo
(ROBLES, 2013). Trataram-se, portanto, ndo de meras corporacdes de oficio, mas de Escolas
de Filosofia, onde secretamente, pelo menos para 0s seus membros mais graduados,
transmitia-se os saberes filosoficos da Tradicdo. Ou seja, através da Etica Atemporal, seus
membros-fildsofos procuravam reproduzir individual e coletivamente, aquilo que pode ser

identificado no proprio comportamento da Natureza,

[...] pois, se observarmos bem, na Natureza ndo ha arbitrariedade: as coisas séo
feitas com muita inteligéncia para que sobrevivam e se relacionem de forma
harménica. Nela ndo hé& destruicio com maldade, caos social ou miséria, € 0
comportamento ético em uma sociedade é capaz de reproduzir nesse ambito as
condicBes de harmonia que a natureza promove entre os seres que dela fazem parte
(ECHENIQUE, 2009, p. 9).
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Em outras palavras, conforme aludiu o “Maharal***”, filosofo judeu do Renascimento,
citado por Robles (2013), se na terra encontra-se o poder de fazer crescer diversas plantas, o
homem ¢ a terra de si mesmo, porque tem o poder de fazer crescer em si mesmo todas as
virtudes, tendo para isso que trabalhar sua propria terra, pois nasce para aperfeigoar-se a si
mesmo, e até que ndo morra, seu trabalho ndo termina. E, a propdsito deste movimento
cultural que expandiu as fronteiras do pensamento ocidental, a partir do seculo XIV, fazendo
alvorecer um novo periodo de sacralizacdo do homem e do trabalho em meio as trevas do
medievo, notoria importancia tiveram para o seu desenvolvimento as Escolas de Filosofia.
Foram elas, verdadeiros motores ocultos do Renascimento, e ndo a ascensdo da burguesia,
como afirmam os historiadores do materialismo historico, o principal vetor responsavel pelo
florescimento das artes e ciéncias desse periodo. Dentre as mais importantes, por exemplo,
destaca-se a Academia Neoplatonica de Florenca, fundada por Marsilio Ficino'®, que
congregou 0s mais renomados artistas, sabios, fildsofos, astrdlogos, misticos e cientistas da
Renascenca. A influéncia dessa escola foi tdo decisiva no processo de florescimento dessa
nova “primavera humana”, que dos seus canteiros filosoficos conformou-se uma das mais
notaveis cadeias de mestres e discipulos da historia ocidental, cujos elos, alguns ja
obscurecidos pela propria acdo do tempo, iam complexamente desde Pléton até Cervantes,
passando por Della Mirandola, Poliziano, Giordano Bruno, Agrippa, Paracelso, Copérnico,
Galileu, Erasmo, John Dee, Rabelais, Boticelli e Rafael. Ecléticos e inspirados em ideais
humanistas que acabariam por se tornar a marca heuristica do proprio espirito renascentista,
estes artistas-cientistas-filosofos procuraram reunir em seus trabalhos, e através deles, o
homem com a sua criadora, a Natureza; ambos vistos como criagdes perfeitas do trabalho de
Deus — pois, como afirmou Giordano Bruno antes de ser queimado vivo pela ‘“santa”
Inquisicdo, "a Natureza € Deus mesmo ou é a Virtude Divina que se manifesta nas mesmas
coisas” (BRUNO apud RAYGADA, 2012, p. 5). E apesar de suas peculiaridades laborais, ao
que se sabe, todos 0s nomes deste movimento filosofico tiveram em comum a marca distintiva
da busca pelas virtudes, uma vez que suas metas principais eram o aperfeicoamento moral e a

perfeicdo estética e intelectual.

124 Judé4 Loew ben Betzalel foi uma importante referéncia no estudo de Talmud, Cabalé e fil6sofo renascentista
que serviu como rabino-chefe em Praga a maior parte de sua vida.

125 Filosofo, fildlogo, médico, musico e sacerdote, recordado como “o outro Platdo”, por haver protagonizado em
Florenca o renascimento do pensamento platonico, é o arquétipo do homem humanista. Propiciou uma profunda
mudanca na sociedade europeia. Dele e de sua Academia todo o Renascimento se nutriu intelectual e
espiritualmente. (PALOMARES, Julidn. Protagonistas da Historia. In: Revista Esfinge. Disponivel em: <
http://revistaesfinge.com.br/protagonistas-da-historia-%E2%80%93-aristoteles-a-paixao-de-saber/ >.)
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Dessa pletora de génios, cuja cifra conta-se em milhares nos quase quatrocentos anos
de esplendor cultural do Renascimento, imbuido de uma profunda necessidade de tudo
conhecer para tudo fazer, destacou-se Leonardo Da Vinci, 0 mais célebre génio universal da
historia. Tao extraordinario foi seu talento para o trabalho, que ndo apenas se limitou a um
campo de atividade humana, sobressaindo-se em tudo que empreendeu, e que abarcava as
mais diversas areas do conhecimento. Seus bidgrafos, incluindo Giorgio Vasari, afirmam
unanimemente que foi a0 mesmo tempo, e com muita destreza e criatividade, arquiteto,
boténico, urbanista, designer de cenarios e figurinos, cozinheiro, humorista, engenheiro, bom
cavaleiro, inventor, geografo, gelogo, matematico, cientista militar, musico, escultor, fisico e
pintor. Mais conhecido, porém, pelas belissimas e enigmaticas pinturas que artisticamente
realizou, em A Ultima Ceia, podemos ter uma ideia de alguns principios e valores que
nortearam os trabalhos de Da Vinci. Isto é, nesta magnifica obra, por exemplo, “a serenidade
de Cristo, expressa pelo inigualavel senso de ordem e de perspectiva de Leonardo, contrasta
com a emog¢do humana e o caos a sua volta, para nos oferecer um momento de transcendéncia
sem paralelo na historia da arte” (GELB, 2000, p. 34). Na verdade, embora geralmente tivesse
assumido nas cortes europeias em que trabalhou, como na do Rei da Franca Francisco I, 0s
cargos oficiais de pintor, engenheiro e arquiteto, “a principal fungdo de Da Vinci era
conversar, refletir e filosofar” (GELB, 2000, p. 42)'*. Sobre a fascinante e atipica

personalidade desse génio, acrescenta ainda Gelb (2000, p. 52)

Em seu livro The Creators: A History of Heroes of the Imagination, Daniel
Boorstin, ganhador do prémio Pulitzer, informa-nos quais as motivac6es que ele ndo
tinha. "Diferentemente de Dante, ele ndo tinha paixdo por uma mulher. Ao contrério
de Giotto, Dante ou Brunelleschi, ele parecia ndo ter nenhum compromisso e
fidelidade civica. Nenhuma devocdo para com a Igreja ou Cristo. De bom grado
aceitava encomendas dos Medicis, dos Sforzas, dos Borgias ou de reis franceses -
dos papas ou de seus inimigos. Ndo tinha o sensual espirito mundano de um
Boccaccio ou de um Chaucer, a ousadia de um Rabelais, a piedade de um Dante ou a
paixdo religiosa de um Michelangelo." A fidelidade, a devocdo e a paixdo de
Leonardo voltavam-se para a busca da verdade e da beleza. Como disse Freud: "Ele
transformava sua paixdo em curiosidade™.

Com efeito, ndo é somente a partir de suas pinturas e dos comentarios de seus
biografos que podemos perceber a maestria do seu trabalho, mas também por meio das

anotacOes filosoficas, das composi¢fes musicais, dos projetos de engenharia, dos desenhos

126 Segundo Cellini, citado por GELB (2000, p. 42), Francisco I afirmou: “nunca houve outro homem no mundo
que soubesse mais do que Leonardo, e isso ndo apenas em escultura, pintura e arquitetura, pois ele era também
um grande filésofo".



96

esotéricos e, até mesmo, das receitas culinarias, que ele deixou registrados meticulosamente
em seus diarios e manuscritos. Na verdade, em praticamente tudo que produziu, podemos
perceber que foi a sua espiritualidade ndo-religiosa, somada ao seu agucado interesse em
descobrir a esséncia das coisas, que o levou a desenvolver a singular maneira de trabalho que
Ihe foi tdo caracteristica —qual seja, a de trabalhar qualquer coisa em seus minimos detalhes e
matizes e com a clara consciéncia de que o trabalho era sempre uma excelente oportunidade
para desenvolver os seus potenciais humanos. Neste sentido, em se tratando de um “mestre do
fazer”, no tocante ao temario deste capitulo, ¢ sensato, pois, considerar algumas notas do
diario de Da Vinci, mais precisamente as que passaram a ser conhecidas como Os 7
Principios de Leonardo, que certamente podem ser aplicados para formacdo tanto de uma
personalidade harmdnica polivalente, quanto de uma ideia de trabalho criativa, transcendente
e transformadora. Estes principios sdo: Curiosita, Dimostrazione, Sensazione, Sfumato, Arte-
Scienza, Corporalita, e Connessione.

Segundo Gelb (2000), tendo como base os registros deixados por Da Vinci em seus
manuscritos e diarios, Curiosita é o primeiro dos seus principios, definido como um modo de
enfocar a vida baseado numa insacidvel curiosidade de crianca e em uma sede inextinguivel
por estudar tudo que levasse ao aperfeicoamento humano, a ampliacdo dos horizontes
proprios e a reflexdo sobre o sentido da existéncia do homem e dos fendbmenos que o

envolvem. Escreveu o maior génio da Renascenca:

Eu palmilhava o campo procurando respostas para coisas que ndo entendia. Por que
havia conchas no alto das montanhas assim como vestigios de coral e de plantas e
algas que normalmente s6 se encontram no mar. Por que o trovdo demora mais que
aquilo que o provocou e por que a luz se torna imediatamente visivel enquanto o
trovédo leva tempo para se deslocar. Por que se formam circulos na dgua a partir do
ponto onde foi atingida por uma pedra, e por que um passaro se mantém suspenso no
ar. Esses problemas e outros estranhos fenémenos ocuparam minha mente durante
toda a minha vida. (DA VINCI apud GELB, 2000, p. 54)

Conhecido como Demonstracione, este segundo principio expressa a necessidade de
libertar a mente de todo tipo de limite, supersticdo, preconceito, esteredtipo e
condicionamento; de aprender a pensar com autonomia; de submeter o conhecimento ao teste
da experiéncia; bem como de perseverar e de se dispor a aprender com 0s proprios erros.
Sobre estas ideias, escreveu Leonardo: “a experiéncia nunca erra; o erro ¢ tirar conclusdes que
ndo derivam dos seus experimentos” e "Ninguém deveria imitar os modos de uma outra
pessoa, porque entdo mereceria ser chamado de ‘neto’ da Natureza e ndo de ‘filho’ dela. Dada
a abundancia das formas naturais, € importante ir direto a Natureza..." (DA VINCI apud
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GELB, 2000, p. 79). O Terceiro é chamado de Sensacione justamente porque este principio
expressa a arte de “ver”, “ouvir” e “sentir”, enfim, de afinar e de aperfeicoar conscientemente
os orgaos dos sentidos que nos deu a Natureza. Para Leonardo: “os cinco sentidos sdo os guias
da Alma” (DA VINCI, apud GELB, 2000, p. 95). Porém, pode também constatar que a
maioria das pessoas "olha sem ver, ouve sem escutar, toca sem sentir, come sem sentir 0
gosto, move-se sem consciéncia dos proprios movimentos, inspira sem atentar para odores ou
fragrancias e fala sem pensar” (DA VINCI, apud GELB, 2000, p. 95). O quarto principio é o
Sfumato, que chama atencéo para a necessidade de se relacionar serenamente com o incerto, o
ambiguo, o desconhecido, o insolito ou o paradoxal. Aqui, vale assinalar o quéo util seria a
adocdo premente desta ideia pelos homens da sociedade contemporanea, uma vez que 0S
mesmos acostumaram-se a quase que somente pensar e agir a partir de esquemas prontos, pré-
fabricados e convencionais. Sobre este principio, e aludindo a pintura mais famosa de todos

os tempos, “Freud escreveu que a Mona Lisa é

[...] a mais perfeita representacdo dos contrastes que dominam a vida amorosa de
uma mulher [...]. O sorriso de Mona Lisa situa-se no limite entre 0 bem e o mal, a
compaixao e a crueldade, a seducéo e a inocéncia, 0 efémero e o eterno. Ela é o
equivalente ocidental do simbolo chinés do yin e do yang. (GELB, 2000, p. 139)

O quinto principio, conhecido como Arte-Scienza descreve a aspiracdo que todo
homem deveria buscar em equalizar os seus interesses artisticos e cientificos, de modo a
equilibré-los, integrando assim logica e imaginacdo. Ndo é dificil, pois supor que esse
principio também muito contribuiria, nos dias de hoje, para o desenvolvimento no homem, de
uma visao global e multifacética sobre tudo que lhe rodeia, equilibrando inclusive as funcbes
de ambos os seus hemisférios cerebrais. Talvez por isso que o grande mestre da Renascenca
pedia frequentemente aos seus discipulos — conforme descrevem seus biografos — que
observassem pedras, fumaca, brasas, nuvens e lama, e que desenvolvessem a capacidade de
ver nessas formas triviais uma imagem das paisagens divinas. Recomendava também que se
estudasse “A ciéncia da arte e a arte da ciéncia” (DA VINCI apud GELB, 2000, p. 155). O
penultimo principio, denominado Corporalita, enseja a busca pela harmonia entre corpo e
mente — outrora tdo perseguida entre os filosofos greco-romanos — e expressa a necessidade
de cultivar a correta posicdo corporal, a ambidestria, o equilibrio, a tenacidade fisica e a
habilidade para dominar o préprio corpo. Ambidestro fisica e psicologicamente, Da Vinci
acreditava que deviamos assumir a responsabilidade por nossa propria saude e bem-estar,

afirmando, pela primeira vez na modernidade, que atitudes e emocgoes se refletem em nivel
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fisiologico. Finalmente, o ultimo principio, chamado de Conessione, aponta para a
necessidade de se reconhecer a afinidade e a profunda e inter-relagdo entre todos os seres,
coisas e fendmenos, para o desenvolvimento de uma compreensdo holistica e sistémica de
mundo. Escreveu o maior génio de todos os tempos: "Toda a parte se dispde a unir-se com 0
todo, para assim escapar a propria incompletude.” (DA VINCI apud GELB, 2000, p. 203).

Por concluir, este septenario de ensinamentos filoséficos constitui o proprio Homem-
Vitruviano'* em estado de poténcia dentro de cada um de nés, como um conjunto de
principios de nossa propria “arquitetura interior”, onde nobres ideais entrelacam-se com
frivolos desejos; uns e outros, motores existenciais que impulsionam a nossa constante
necessidade de aprender a fazer. No caso de Da Vinci, bem como no caso dos construtores de
catedrais e demais génios da Renascenga, ¢ notério que os “nobres ideais” prevaleceram na
arquitetura de suas proprias obras exteriores e interiores, em detrimento dos “frivolos
desejos”, certamente radicados em suas vidas cotidianas. Para estes homens, invariavelmente,
aprender a fazer significou aprender a “se fazer”, em talento e graca. Por isso mesmo,
fizeram obras cuja beleza é universal e atemporal. Caminharam pois, no “circulo” atemporal
da historicidade humana, ndo se mantendo estaticos sobre o peso de suas quadradas
personalidades — imperfeitas como todas —, nem dentro do “quadrado” da propria historia. Em
verdade, conhecidos ou ndo, foram “homens-historia”.

Em outras palavras, se como afirma Platdo, 0 homem é uma criacdo artistica de um
Supremo Artesdo’”® que o fez a sua imagem e semelhanca, é de se esperar que tdo nobre
criatura possa fazer algo igualmente “divino”. Cristianizado esse axioma filosofico, eis que
também o encontramos numa passagem biblica: “disse Jesus: meu Pai trabalha até hoje e eu
trabalho também” (Jodo 5:17), pois “o filho ndo pode de si mesmo fazer coisa alguma, mas
somente o que vir fazer o pai, porque tudo o que fizer o Pai, deve fazer igualmente o filho”
(Jodo 5:19).

Entretanto, se hoje predomina o trabalho por sobrevivéncia e quase que somente por

prazer e recompensa, ndo seria porque vivemos numa civilizagdo que celebra o materialismo e

1270 “Homem Vitruviano” é uma obra de 1490 e que foi primeiramente baseada numa obra mais antiga sobre
arquitetura do famoso Vitravio e que faz mengdo as proporgdes divinas perfeitas, portanto este homem seria 0
ideal humano; toda a obra tem proporg¢des baseadas no nimero ‘phi’ (1,618) que os gregos difundiram.

Para a filosofia a figura mostra mais que as proporcoes perfeitas, pois esta repleta de simbolos, a figura presente
na obra estd dentro de um circulo e de um quadrado que tem relagdo com a numerologia sagrada, o circulo como
simbolo da divindade e o quadrado simbolo da manifestacdo na matéria a partir da divindade.

128 Sobre este supremo artesdo, disse Socrates que Ele “ndo foi apenas capaz de fazer todas as espécies de
maveis, mas também produziu tudo o que brota da terra, modelou todos os seres vivos, incluindo ele préprio, e,
além disso, fabricou a terra, o céu, os deuses e tudo o que hd no céu e tudo o que ha sob a terra, no Hades
(PLATAO, A Republica, p..426).
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seus “valores de perfumaria”? Isto é, onde “ter” ou “parecer ter” vale mais do que “ser”; e
onde o trabalho, longe de ser um afazer humanizador, quase que s6 tem significacao
econbmica, haja vista que o seu real valor encontra-se soterrado num amontoado de termos
econdmicos, cuja aplicagdo so é legitima em nosso cotidiano, porque subscreve a ldgica atual

do ’time is money”’? Ademais

muitas coisas estdo sendo fabricadas em nossos dias, muitas coisas com as
guais nos rodeamos no mundo moderno e que eram desconhecidas no mundo
de ontem. A atracdo dessas coisas e a perversdo que causam no campo
psicologico refletem-se no desequilibrio na presente situagdo humana. No
homem comum h& um marcado decaimento em seu interesse nas situacdes
humanas e suas relagbes que no passado, embora fixado num campo
limitado, provia a maior parte do material de sua experiéncia. (RAM, 1956,

p. 3).

Talvez por isso que 0 egoismo tem sido verificado no comportamento das pessoas, de
modo cada vez mais flagrante e acentuado, dado as fantasias individualistas que, em suas
cabegas, sdo incessantemente inoculadas, através dos “receitudrios de felicidade” fornecidos
por aqueles que controlam a sociedade do “livre trabalho”; mas também, porque ser egoista ¢
sempre mais facil do que ser altruista, sobretudo numa civilizacdo ndo-filoséfica que,
confundindo dever com prazer, agita suas massas a buscarem desde cedo e obcecadamente a
“felicidade” através da reproducdo da espécie, da realizacdo profissional € do consumo,
tornando-as passivas e manipulaveis, ou seja, aptas a acreditarem que sdo livres e serdo
felizes. Por isso mesmo, ndo impressiona que as pessoas, em geral, vejam, ainda hoje, o
“trabalho livre” como um mero contraponto a algum tipo de afazer compulsoério, geralmente
encontrado nos periodos histéricos de escravismo e serviddo coletiva. Sendo assim, se ndo
leram nem mesmo algum panfleto marxista, dificilmente desconfiardo dos embustes da
“liberdade moderna”, os quais estdo sendo cotidianamente submetidos; nem tampouco que
um homem pode ser sim, “escravo” ou “servo” nos dias de hoje, mesmo trabalhando
livremente. No pior dos casos, jamais suspeitardo que “as coisas faceis de fazer (...) ndo sé@o
benéficas a si, mas muito dificeis, de fato, sdo aquelas que sdo benéficas e boas” (Atta Vagga,
12:7); e nem sequer imaginardo que ‘“ndo ¢ por uma chuva de moedas douradas que a
felicidade nasce em meio a prazeres sensuais, pois de pouca docura e dolorosos sdo os
prazeres sensuais” (Buddha Vagga, 14:8).

Enfim, por idealistica que seja, eis uma boa razdo para que a concepcao sagrada, ou
simplesmente filosofica, de trabalho seja resgatada; isto é, a de que o trabalho é, por

exceléncia, o cinzel através do qual o homem esculpe-se a si mesmo. E por isso que se
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aprendermos a fazer as coisas sem filosofia, quase nada de verdadeiramente artistico e
duradouro construiremos dentro de nds mesmos e no mundo, em nossa existéncia. Ao
contrario, correremos o risco de esquecer a finalidade humanizadora do proprio trabalho e nos
apegaremos aos frutos por ele engendrados, hipnotizando-nos ante um “falso diamante”. E
por isso que a filosofia oriental assevera reiteradamente, em suas muitas doutrinas, que toda
acao humana deve ser inegoista, uma vez que, tdo somente trabalhando por dever e com este
proposito, 0 homem estara em comunhdo com o seu dharma'®, evitando deste modo ser
arrastado pelas ondas karmicas*** do mundo da acdo. Isto é, seja qual for o seu trabalho, cabe
ao homem, por livre-consciéncia e respeito as leis do Universo, e sobretudo por amor as
virtudes, fazer desta atividade uma oportunidade de conquista de si mesmo, pois “conquistar a
si mesmo é de fato melhor do que conquistar todos os demais” (Sahassa Vagga, 8:5). Porém,
se essa afirmacgédo parecer altaneira demais para nossa compreensdo, intimidando-nos pela
envergadura moral de sua proposi¢do filoséfica, ndo seria porque “os homens estio aferrados
a este mundo, pois agem com o fim de obter recompensa e ganho; estdo apegados aos objetos
de seus desejos, e, por isso, cansam-se na escravidao dos sentidos”? (Karma Yoga, 3:9). Que

cada um responda a si mesmo.

'2Na filosofia Oriental, Dharma é uma palavra sanscrita que significa o0 Caminho da Lei. E o dever, o correto
pensamento, a correta palavra, a correta agdo. E a lei de justica universal.

130 Na filosofia Oriental, Karma é a lei de causa e efeito, a lei de acfo e reagdo. A palavra karma vem da raiz
sanscrita kr que significa fazer e do sufixo ma que significa efeito. Nao é negativo nem positivo. Ndo é uma lei
de punicdo, e sim uma lei de educacdo para vermos nossos erros e defeitos. A lei do karma abrange todo o
Universo e ¢ considerada um dos principios fundamentais da fisica: “A toda agdo corresponde uma reagdo igual
e em sentido contrario”. Ela pode ser considerada como uma lei de harmonia universal que preserva a unidade do
universo.
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Era uma vez, um cientista que vivia preocupado com os problemas do
mundo e decidido a encontrar meios de melhora-los. Passava dias e
dias no seu laboratério a procura de respostas. Um dia, o seu filho de
sete anos invadiu o seu santuario querendo ajudar o pai. Claro que o
cientista ndo queria ser interrompido e, por isso, tentou que o filho
fosse brincar em vez de ficar ali, atrapalhando-o. Mas, como o
menino era persistente, o pai teve de arranjar uma maneira de
entreté-lo no laboratério. Foi, entdo, que reparou num mapa do
mundo que estava na pagina de uma revista. Lembrou-se de cortar o
mapa em varios pedacos e depois apresentou o desafio ao filho —
Filho, vocé vai me ajudar a consertar o mundo! Aqui esta o mundo
todo partido. E vocé vai arruméa-lo para que ele fique bem outra vez!
Quando vocé terminar, me chame, ok? O cientista estava convencido
que a crianga levaria dias para resolver o quebra-cabecas que ele
tinha construido. Mas surpreendentemente, poucas horas depois, 0
filho j& chamava por ele: — Pai, pai, ja fiz tudo. Consegui consertar o
mundo! O pai ndo queria acreditar, achava que era impossivel um
miudo daquela idade ter conseguido montar o quebra-cabegas de uma
imagem que ele nunca tinha visto antes. Por isso, apenas levantou 0s
olhos dos seus calculos para ver o trabalho do filho que, pensava ele,
ndo era mais do que um disparate digno de uma crianca daquela
idade. Porém, quando viu o mapa completamente montado, sem
nenhum erro, perguntou ao filho como é que ele tinha conseguido sem
nunca ter visto um mapa do mundo anteriormente. — Pai, eu ndo sabia
como era 0 mundo, mas quando vocé tirou o papel da revista para
recortar, eu vi que, do outro lado da pagina, havia a figura de um
homem. Quando vocé me deu 0 mundo para eu consertar, eu tentei
mas ndo consegui. Foi ai que me lembrei do homem; virei os pedacos
de papel ao contrario e comecei a consertar o0 homem que eu sabia
como era. Quando consegui consertar o homem, virei a folha e vi que
tinha consertado o mundo.

Mestre e discipulo foram até uma regido onde havia fartura de arroz,
mas o0s habitantes daquele lugar possuiam talas em seus bragos, o que
os impedia de levarem o alimento a propria boca. No meio daquela
fartura, passavam fome e eram fracos e subnutridos! — Veja! — Disse
0 Mestre — Isto é o inferno coletivo. Em seguida, o Mestre guiou o
Discipulo para uma regido préxima e mostrou que nela também havia
fartura de arroz e as pessoas também tinham os bragos atados a talas,
mas eram saudaveis e bem nutridas, pois uma levava o arroz a boca
do outro, em um processo de interdependéncia e cooperagdo matua. —
E isto é o Céu coletivo.

Desde que o Universo foi criado, ou se autocriou, que tudo nele se

move conjuntamente. A unidade é, portanto, uma de suas leis fundamentais, € a coredgrafa

que, furtiva por detras da coxia do teatro da existéncia, sincroniza 0 movimento do balé

quéantico da ilusoria separatividade. Desde que o mundo foi criado pelo Universo, que tudo

nele se move simbi6tica e conjuntamente em harmonia com o seu préprio criador. E desde
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que o homem foi criado pelo mundo, ou no Mundo, que tudo nele se move — espiritual,
psicolégica e fisicamente — na direcdo de possiveis conjuncdes com o mundo e com 0
universo. Porém,“0 homem é um animal civico, mais social do que as abelhas e outros
animais que vivem juntos’(ARISTOTELES, Politica, p.11) e, como tal, nada parece Ihe
fascinar mais que a irresistivel conjungdo com o seu semelhante. Em dltima instancia, é ela
guem confere o mais profundo sentido a existéncia humana, uma vez que, em suas
incognosciveis nuances, ocultam-se o significado de humanidade como “uma unidade” e de
sociedade como uma complexa trama que retne, em misteriosos lagos, 0s nunca previsiveis
destinos humanos.

Com efeito, se considerarmos a historia em suas matrizes idealisticas, desta vez nos
esforcando a compreendé-la intuitivamente ou depurando um pouco dos nossos apriorismos
materialistas, perceberemos que todas as sociedades antigas de que temos conhecimento,
embora diversas em seus aspectos simbolico-culturais de representagdo, compartilharam uma
visdo transcendental, a partir da qual todos os homens foram criados numa mesma génese, e
gque o sentido potencial de suas existéncias, em Ultima instancia, estaria em
evoluir conjuntamente na direcdo do reencontro com esta Unidade Criadora. Esta, por sua
vez, em sua acepcdo religiosa arcaica, foi chamada pelos hindus de Braman', o Espirito
Divino e Infinito, o principio neutro e ndo-personalizado do Universo, a raiz de toda a
consciéncia que evolui no manifestado; pelos egipcios de R4, o “Sol do Meio-Dia”, criador de
todas as formas de vida que foram convocadas a existéncia pelos seus “nomes secretos”; pelos
iorubanos de Olorun, o Ser Supremo, Criador do Orun-Aiyéou de “tudo que existe de
conhecido e desconhecido”; e na onomastica das religides abradmicas, pelos seguidores do
monoteismo judaico, cristdo e islamico, respectivamente, de lavé, Deus e Alah.

Num sentido mais antropoldgico, os antigos em geral acreditavam que a evolucdo de
suas sociedades — até os patamares ideais que, em cada uma delas o préprio desenvolvimento
cultural permitiu conceber — estaria tdo mais consolidada, quanto mais fortalecidos estivessem
os lagos sociais que as sustentavam. Esta constante antropoldgica, vertida sob a forma de
ensinamentos filoséficos ou religiosos, nos mais variados sistemas de conhecimento da
Tradicdo, sugere que a fraternidade universal sempre foi 0 mais elevado ideal de vida em
sociedade — se ndo para todas, decerto para as mais brilhantes sociedades do passado.

Tamanho poder de coesdo social tiveram 0s povos que 0 perseguiram — por vezes através de

131 N&o confundir com Brahma, uma das divindades da Trindade Classica do Hinduismo (Trimurti). Segundo os
estudiosos vendantinos, Brdman é o "Absoluto", o Espirito que emana de Parabrahma, “a raiz sem raiz”, no
inicio de um novo ciclo de manifestacdo chamado de Mahamanvantara.
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processos contraditérios e quase sempre incompreensiveis de um ponto de vista estritamente
moderno — que muitos deles chegaram a construir civilizagbes milenarias, cujas instituicdes
politicas, juridicas e sociais contemporaneas sao apenas reflexos moribundos. Ademais, dos
estandartes da antiguissima India Aryavartha a divisa iluminista francesa pré-
revolucionaria®®; dos prosélitos cristdos, sempre prontos a proclamarem um tal reino de eterna
irmandade entre os homens, aos preambulos das constituicdes democraticas modernas; do
“espirito civilizador” da antiga Roma aos principios magdnicos ** que salvaguardaram
preciosos valores da Tradigdo, e do ideal platbnico de estado a Declaragdo Universal dos
Direitos do Homem — o “clarim” do Ideal de Fraternidade Universal parece ter sido tocado,
em diferentes acordes, por todos os cantos e recantos da historia. E a propdsito, nunca é
demais lembrar que, por “inaudivel” que esteja nos dias de hoje, ressoam, da Carta Magna de
1948'*, os acordes harmonicos de uma “antiga can¢do” a qual diz que a humanidade é uma
“familia” e que “todos os seres humanos devem agir em relagdo uns aos outros com espirito
de fraternidade .

Do latim fraternitas, “irmandade”; de frater, “irmdo”, a fraternidade, porém, sempre
parecera uma meta inatingivel, se antes ndo aprendermos o real valor da convivéncia, da
cortesia e da concordia, que sdo seus pilares fundamentais. Sendo assim, podemos depreender
que a convivéncia € o mais essencial destes valores, uma vez que ela é a base a partir da qual
se ergue o “edificio politico” em qualquer sociedade. Contudo, esta constru¢ao ¢ mais dificil
do que parece a primeira vista, pois exige a equalizacdo justa de distintos niveis de
necessidades humanas, desde as espirituais e psicoldgicas até as de ordem instintual; algumas
t4o atavicas e dificilmente controlaveis como a necessidade de sobrevivéncia. E por isso que
Politica, segundo entendiam Confdcio, Platdo, Aristoteles e outros grandes filosofos, “é a
ciéncia e a arte de conduzir, educar e harmonizar 0s povos, elevando-os — nao os arrastando —
desde seus fundamentos fisicos e biologicos até os cumes da realizacdo, nos aspectos
emocional, mental e espiritual” (LIVRAGA, s/d, p.100). Neste sentido, para estes filosofos,
desafio mais arduo, e a0 mesmo tempo oportuno, ndo encontrariam para o exercicio integral
de suas potencialidades humanas. Isto é, para eles, conviver significava por-se a prova da

autenticidade de suas identidades e carateres; colocar-se sob 0 juizo intransigente e inflexivel

132 «|_jberté, Igualité e Fraternité .

133 |luministas se filiaram as Lojas Magonicas como um lugar seguro e intelectualmente livre e neutro,
apropriado para a discussdo de suas ideias, principalmente no século XVIII quando os ideais libertarios ainda
sofriam sérias restricdes por parte dos governos absolutistas na Europa continental e por isso certamente a
Maconaria teria contribuido para a difusdo do Iluminismo e que este por sua vez também possa ter contribuido
para a difusdo das lojas magdnicas. O lema, ou o simbolo, "Liberdade, Igualdade, Fraternidade", por exemplo,
exprime as mais profundas aspiragdes sociais da Magonaria.

¥ Artigo 1.
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do outro; expor-se a incompreensdo alheia, a critica e ao perigo do desafeto. Mas,
paradoxalmente, significava também se reconhecer como Unico e a0 mesmo tempo parte do
enigma humano de “ser um, sendo muitos”; refletir-se no “outro de si mesmo” para poder
contemplar o que cada qual era na igualdade e na diferenca; o ato mistico de “atravessar-se”
na direcdo do outro pela ponte misteriosa do amor e da compaixdo; a “arte do encontro e do
desencontro” de duas ou mais consciéncias que, oportunamente, foram convocadas pela vida
a tecer alguns fios, através de tramas infinitamente diversas, do sempre inacabado enredo da
humanidade. Em suma, para estes fildsofos, conviver significava o grande desafio da
humanidade, a sua “prova iniciatica” do cotidiano e da historia, uma vez que se nos
atentarmos para 0s mais notaveis tratados éticos da Tradicdo, perceberemos que praticamente
tudo girou em torno do aprender a conviver.

Das obras cléssicas das tradigdes do Oriente e do Ocidente, por exemplo, podemos
extrair uma infinidade de ensinamentos morais acerca do valor da convivéncia, bem como do
sentido mais profundo da vida em sociedade. Em todas elas, o Ideal de Fraternidade
prevalece e é constantemente evocado, principalmente através de recomendagcbes que
procuram precaver 0s homens quanto ao perigo da separatividade. Ao referir-se ao Budismo,
por exemplo, Livraga (s/d, p. 66) considera que, para esta doutrina, “um dos lagos que mais
dificultam a libertacdo do homem é o sentido de separatividade, o acreditar-se isolado e
independente e ndo se sentir como parte de um Todo harménico, [pois] logicamente, quem se
conforma com sua “parte” nao aspira a converter-se no Todo”. Podemos ainda encontrar
verdadeiras “pérolas de sabedoria”, no Livro dos Preceitos de Ouro, da Tradi¢cdo milenar do
Tibete, traduzido parcialmente no Ocidente com o titulo A Voz do Siléncio, tais como: “Se
através da Sala da Sabedoria queres chegar ao Vale da Beatitude, Discipulo, fecha célere os
teus sentidos a grande e terrivel heresia do separatismo’*que te afasta dos demais” (A Voz do
Siléncio, 2005, p. 67) e “deixa que as escaldantes lagrimas humanas caiam uma a uma em teu
coracdo e nele permanegam, sem enxuga-las, enquanto durar a dor que as produziu” (Idem, p.
73). Num dos papiros egipcios do século XXV a.c., que compde parte da obra A Sabedoria do
Vizir Ptahotep, citado por Livraga (s/d, p. 86), destaca-se o seguinte ensinamento: “Se
cultivas, teus campos frutificam e Deus te da abundancia; ndo enchas tua boca sem ter em
conta teu proximo”. Séneca, citado por Ehrhardt (2008, p. 122), por seu turno, assegurava que
“ha entre ndés uma comunhdo total de interesses; nem a felicidade nem a adversidade sdo

fenbmenos individuais: vivemos para a comunidade. [...] tem de viver para 0s outros quem

1% Grifo meu.
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quiser viver para si mesmo”. No capitulo que antecede a belissima e famosa passagem “sem
amor eu nada seria”, em sua Carta aos Corintios, Paulo compara a comunidade crista a
unidade de um corpo, no qual um membro ndo pode se separar dos demais: “O olho ndo pode
dizer a mdo - 'Nao necessito de ti'; a cabeca ndo pode dizer aos pés - ‘Nao tenho necessidade
de vos™ (Corintios, 12:21). Séculos antes, na Grécia, seguindo 0 mesmo caminho, porém com
um viés politico, Platdo idealizou em sua Republica que “todos os cidaddos estardo unidos
naquilo que considerardo o seu proprio interesse e, assim unidos, experimentardo alegrias e

tristezas em perfeita comunhido” (PLATAO, A Republica, p. 221). Finalmente, Aristoteles,

sem destoar do seu mestre, afirmou em sua obra Politica, que

O Estado, ou sociedade politica, € até mesmo o primeiro objeto a que se propds a
natureza'. O todo existe necessariamente antes da parte. As sociedades domésticas
em que os individuos ndo sdo sendo as partes integrantes da cidade, todas
subordinadas ao corpo inteiro, todas distintas por seus poderes e funces, e todas
inateis quando desarticuladas, semelhantes as mados e aos pes que, uma vez
separados do corpo, s6 conservam 0 home e a aparéncia, sem a realidade, como uma
mao de pedra. O mesmo ocorre com 0s membros da cidade: nenhum pode bastar-se
a si mesmo. Aquele que ndo precisa dos outros homens, ou ndo pode resolver-se a
ficar com eles, ou é um deus, ou um bruto (ARISTOTELES, Politica, p. 12).

Entrementes, posto que estes ensinamentos da Tradi¢do sdo creditaveis nos dias atuais,
uma vez que sdo atemporais e portanto capazes de nos inspirar a uma melhor convivéncia,
caberia aqui perguntar provocativamente: sabemos mesmo 0 que € viver, para estarmos
buscando uma melhor maneira de conviver? N&o estariamos hoje confundindo vivéncia com
sobrevivéncia? Na verdade, as respostas para tais perguntas parecem 6bvias demais, dado que
“viver” nos dias de hoje se traduz basicamente em realizar as necessidades instintuais da
personalidade, como “reproduzir a espécie” e acumular experiéncias prazerosas e bens
materiais, ainda que, paradoxalmente, a infelicidade e a indignidade sejam as “constantes
antropologicas” das sociedades atuais, como afirmam todos os anos os relatorios de
desenvolvimento humano das Nagbes Unidas*®.

Talvez isso explique, pelo menos em parte, 0 nosso habitual complexo de vitima ante
as adversidades que se sucedem no ambito de nossas vidas individual e coletiva, que bem se
assemelha ao que Nietzsche chamou de moral dos fracos. Isto €, por um singular caminho de
reflexdo®’, este insurgente filésofo, ao investigar filologicamente as matrizes arcaicas da
nossa cultura, verificou que a ascensdo do Cristianismo — que substituiu a ordem cosmolégica

classica pela ideia monoteista de um deus severo e punidor — nos levou paulatinamente a

136 \/er Relat6rios Anuais de Desenvolvimento Humano (PNUD). Disponiveis em: www.pnud.org.br
137 Método Genealégico.
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“justificar” as nossas fraquezas e impoténcias existenciais, através de um constante
posicionamento negativo ante a vida. Mais precisamente, Nietzsche percebeu que, ao longo
dos quase 1500 anos que sucederam a queda do mundo antigo, o valor cristio do
ressentimento, a medida que nos “oxidou moralmente” pela via da corrosio e da
ressignificacdo dos valores classicos de afirmagdo da vida, como a honra e a coragem, foi nos
paralisando naquele que é um dos gestos humanos mais caracteristicos dos dias atuais — a
saber, o do “dedo em riste” a procura de culpados. Sendo assim, paralisados que estamos, nos
tornamos um tipo humano fraco, espécie de individuo que ndo responde mais por si mesmo
de maneira altiva, nem pelo outro, nem tampouco pelo mundo em que vive.

Nao ¢ dificil, pois, depreender que o “diagndstico nietzschiano”, por embaragoso que
seja o0 reconhecimento de sua plausibilidade, corrobora com o pressuposto de que precisamos
aprender a conviver com n6s mesmos, sob o risco de nos ressentirmos com a vida,
desqualificando a convivéncia com os demais. Com efeito, o ressentido busca sempre um
culpado para descarregar as suas afeccOes interiores, seus desejos ndo realizados, suas
frustracbes emocionais, voltando-se quase sempre para o outro e nunca afirmando-se a si
mesmo como unico responsavel pelos seus dilemas existenciais. Em outras palavras,
conforme as suspeitas deste filésofo, nos fracos ha uma necessidade de dirigir-se para fora ao
invés de voltar-se para si, afirmando o ressentimento como um valor, porquanto as agdes
morais deles nunca sdo proativas, mas sempre reativas. Neste sentido, para melhor elucidar
este ponto de vista, vale aqui assinalar uma pequena passagem de uma de suas obras capitais,

Genealogia da Moral, onde ele da o seguinte veredito:

Esta inversdo de olhar — este necessario dirigir-se para fora, em vez de voltar-se para
si — é algo préprio do ressentimento: a moral escrava [ou dos fracos] sempre requer,
para nascer, um mundo oposto e exterior, para poder agir em absoluto — sua funcéo é
no fundo rea¢do” [...] Enquanto toda a moral nobre nasce de um triunfante Sim a si
mesma, ja de inicio a moral escrava diz N&o a um ‘fora’, um ‘outro’, um ‘ndo — eu’
—eeste ‘ndo’ é seu ato criador” (NIETZSCHE, 2001, pp. 28-29).

Posto isso, e a proposito deste aprender a viver consigo mesmo para aprender a
conviver com 0s outros, vale aqui transcrever — por intermédio de palavras mais simples —um

antigo apologo hebraico cuja “moral da estoria” € reveladora quanto a este desafio:

Contam que houve certa vez, numa carpintaria, uma estranha assembleia. Foi uma
reunido de ferramentas para acertar suas diferencas. O martelo assumiu a
presidéncia, mas a assembleia o notificou que tinha de renunciar. A causa? “Fazia
barulho demais! E, além disso, passava todo o tempo batendo.” O martelo aceitou
sua responsabilidade, pedindo, contudo, que também fosse expulso o parafuso; disse
que “era preciso dar-lhe muitas voltas para que servisse de algo”. Diante do ataque,
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o parafuso igualmente aceitou, mas, por sua vez, pediu a expulsdo da lixa. O
parafuso explicou que “era muito aspera na abordagem e sempre tinha atritos com os
outros”. Embora concordasse, a lixa requereu a expulsdo do metro, que nunca
“deixava de medir os outros, segundo seu padrdo, como se fosse o Unico perfeito”.
Entrou nesse momento o carpinteiro, pds o avental e comegou seu trabalho. Fez uso
do martelo, da lixa, do metro e do parafuso. Por fim, a tosca madeira inicial
transformou-se num lindo jogo de xadrez. (BUTERA, 2013, p. 9)

Destarte, ¢ plausivel supor que, como na “carpintaria”, a verdade sobre como aprender
a conviver com n6s mesmos, esta em encontrar dentro de si proprio o “carpinteiro”, inico que
— por buscar um ideal — sera capaz de manejar com justiga as diferentes “ferramentas” da
personalidade, de modo a transforméa-la, de uma tosca “madeira”, num “lindo jogo de xadrez”.
Do mesmo modo, para aprendermos a conviver socialmente com as diversas “classes de
ferramentas”, independentemente de suas caracteristicas distintivas, € preciso encontrar o
“carpinteiro”, inico que — por buscar um ideal — conduzira cada qual a seus respectivos papéis
sociais, a que estdo naturalmente vocacionados. Em Platdo, por exemplo, o primeiro caso
refere-se ao conceito de individuo, o qual demarca o tipo humano que governa a si mesmo. O
segundo caso se refere ao ideal de Estado que se fundamenta na ordenacdo de cada um dos
diferentes membros da sociedade em sua melhor funcdo — os artesdos se dedicariam a
producdo de bens materiais; 0s guerreiros se encarregariam de defender a sociedade; o0s
filésofos zelariam pela observancia das leis e promoveriam a justica; e dentre estes ultimos, o
melhor seria o “carpinteiro”. Isso, pois, segundo este fildosofo, “quando cada uma das classes
exerce a sua funcdo prépria, ‘aquela para a qual a sua natureza ¢ a mais adequada’, a cidade é
justa. Esta distribuicdo de tarefas e competéncias resulta do fato de que cada um de nés nao
nasceu igual ao outro e, assim, cada um contribui com a sua parte para a satisfacdo das
necessidades da vida individual e coletiva” (PLATAO apud PIRES, 1997, p. 23).Assim, o
Estado proposto por Platdo:

[...] Nao ¢ a simples soma de seus componentes, ¢ um produto, uma poténcia em ato
de governo, uma Ciéncia, um Poder, um verdadeiro ato mistico e filosofico. Tal
como a ldeia-Individuo excede ou envolve comodamente todas as estruturas que no
Individuo tratam de prevalecer, assim, e ndo de outra maneira, a ldeia-Estado, ou
Ideal de Estado, o faz para com os cidaddos, instruindo-os, dirigindo-os, protegendo-
os e realizando-os no seio de uma harmonia insuspeitada para o homem atual
(LIVRAGA, s/d, p. 151)

Tais pressupostos denominam-se, respectivamente, ideal filosofico e ideal politico, e
como constituem dois dos principais fundamentos da transcendental metafisica platonica,
foram apresentados alegoricamente no famoso Mito da Caverna. Ademais, fundamenta-se no

mais puro conceito de justica, a saber: “dar a cada um aquilo que ¢ proprio, de acordo a sua
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natureza e seus atos”. Deste modo, refletindo o sistema piramidal da propria natureza, o
homem mais justo devera ser juiz de si mesmo e de todos; o mais forte protetor de si mesmo e
de todos; o de mais acrisolada vontade e nobreza espiritual, se dominara a si mesmo e podera
estender esse beneficio a todos, reinando para eles (PLATAO apud LIVRAGA, s/d).

Por mais que sejam estranhas as suas possiveis aplica¢cbes no ambito de nossas
sociedades — tendo em vista que somos “materialistas demais” para concebermos natureza
humana; “utilitaristas demais” para considerarmos voca¢do como um “chamado da alma”; e
“democraticos demais” no atendimento dos desejos da nossa personalidade — 0s ideais
filosoficos e politico de Platdo parecem demasiadamente necessario nos dias de hoje, haja
vista o flagrante desconcerto existencial dos “individuos” e de suas atuais sociedades. Alias,
parece muito 6bvio também que, se clamamos tanto por justica, tratemos de formar homens
verdadeiramente justos — e ndo somente diplomados, que em certa medida, sdo apenas muito
bons conhecedores das legislagdes vigentes. E antes que se pense que esta proposi¢do €
indecorosa, vale aqui ressaltar que, para Platdo, a justica sé poderéa ser alcancada dentro e fora
do homem, através da harmonizacdo de trés virtudes, consideradas, por ele, como as
fundamentais da alma e da cidade: a temperanca, a coragem e a prudéncia (sabedoria).
Fundadas na arcaica nogdo grega de diké'® — a justa medida —, a temperanca no homem ¢ a
justica aplicada nos apetites da personalidade para a sua moderagdo; a coragem, a justica
aplicada a capacidade de arbitrio em relacdo ao que se deve ou ndo temer, nao permitindo que
a razdo seja obscurecida; e a prudéncia € a justica do préprio espirito. Portanto, se para Platdo
0 homem justo é aquele no qual prevalece a conjuncdo harménica destas trés virtudes, o
homem justo é o virtuoso™. Justica é, portanto, segundo Platdo, citado por Pires (1997, p. 23)
“no individuo, a harmonia das partes da alma sob o dominio superior da razéo; no estado, ¢é a
harmonia e a concdrdia das classes da cidade”.

N&o por coincidéncia, semelhantes ideias encontraremos no Confucionismo, que
parece ter sido a doutrina filoséfica oriental mais preocupada com o ideal politico e com os
valores da convivéncia. Na verdade, Confucio ndo faz uma distingdo clara entre ética e
politica, uma vez que para ele, esta s6 existe em funcdo daquela, devendo ambas refletir a

“humanidade do homem” (Ren) através de uma “ordem social racionalizada” (Li). Como

38 Diké é uma divindade grega que representa a Justica, também conhecida como Dice, ou ainda, Astreia. Filha
de Zeus e Témis ela ndo usa vendas para julgar. De acordo com Ferraz Janior (2003, p. 32-33) 0s gregos
colocavam a balanca, com os dois pratos, na mao esquerda da deusa Diké, mas sem o fiel no meio, e em sua méo
direita estava uma espada e estando de pé com os olhos bem abertos declarava existir o justo quando os pratos
estavam em equilibrio, ision, origem da palavra isonomia, que para a lingua vulgar dos gregos, o justo (o direito)
significa o que era visto como igual. “O fato de que a deusa grega tinha uma espada e a romana ndo, mostra que
os gregos aliavam o conhecer o direito a forca para executa-lo”. (FERRAZ JUNIOR, 2003, p. 32-33).

139 [ ...] os homens justos sdo sabios, melhores e poderosos”. (PLATAO, A RepUblica, p.30)
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explicita em seus Analectos, citado por Livraga (s/d, p.100): “a ordem politica é o fruto de
uma ordem ética”. Em outras palavras, uma ordem social justa, onde a convivéncia entre 0s
homens se daria de forma equilibrada e salutar, dependia necessariamente do esforco de cada
individuo em harmonizar a sua personalidade de modo que pudesse expressar o bem e a
justica em seu proprio comportamento. Neste sentido, se a ética confucionista se
fundamentava na harmonizacdo interior do individuo, a politica fundamentava-se na
harmonizacdo da sociedade, tendo assim importante papel 0 governante neste processo, uma
vez que, para dirigir a coletividade, pressupunha-se que ele ja teria previamente harmonizado,
dirigido e conquistado a si mesmo. Portanto, como Platdo, Confucio propde o governo
filoséfico, dirigido pelo mais virtuoso, pelo Homem Ju — semelhante ao Aristos grego. Isso,

pois, diferentemente dos profetas das religides monoteistas,

Conflcio ndo pregava uma teologia que conduzisse a humanidade a uma redencéo
pessoal. Pregava uma filosofia que buscava a redencdo do Estado mediante a
corretude do comportamento individual. Tratava-se de uma doutrina orientada para
esse mundo, pregava um cddigo de conduta social e ndo um caminho para a “vida
ap6s a morte”. (KISSINGER, 2011, p.33)

Em suma, como afirma Livraga (s/d, p. 96), o confucionismo “fundamenta-se numa
atitude humanista despojada de todo misticismo vdo, interessada pelas relacbes essenciais
entre 0s homens, instaurando um regime ético-politico destinado a alcancar a fraternidade, a
concordia e a harmonia”, conforme fica evidente neste famoso didlogo entre Conflicio e um
de seus discipulos: “Zilu perguntou como servir aos espiritos [...]. O Mestre disse: ‘Ainda nio
és capaz de servir aos homens, como poderia servir aos espiritos?’ Zilu disse: ‘Posso vos
perguntar sobre a morte?” O Mestre disse: ‘Ainda ndo conheces a vida, como poderias
conhecer a morte?’” (Analectos, 11:12).

Séculos mais tarde, Zen&o foi, todavia, muito mais audaz e abrangente que Platdo e
Conflcio no que tange a ideia de convivéncia humana — pelo menos de um ponto de vista
estritamente politico, uma vez que o mesmo chegou a imaginar a existéncia no futuro de um
estado que abarcasse a humanidade por inteiro. Fundador da “filosofia do portico” ou
Estoicismo, este fildsofo — a quem se atribui uma das primeiras abordagens acerca do
cosmopolitismo politico, que hoje é um dos principios fundamentais da teoria contemporanea
dos direitos humanos — postulou em sua austera filosofia, a transferéncia das virtudes da
esfera publica para a privada, porquanto para ele a cidade ndo acabava nos muros da polis, e
0 homem deveria ser um kosmokoi ou um “cidaddao do mundo”. Segundo Farago & Sampaio

(2005), Zendo modifica a teoria sobre a cidadania em funcdo de uma reflexdo impar sobre o
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modo de ser do cosmo e do homem, pois a ordem do todo deve expressar, para um estéico, a
unido homem-natureza-lei-cidade — e essa era a tonica do Poértico. Em outras palavras,
transcendendo os limites geopoliticos delineados pelo seu proprio contexto historico, Zendo
acreditava que uma convivéncia justa entre os homens, independentemente do tempo e do
lugar onde 0s mesmos se encontrassem, sO seria possivel se cada qual buscasse o
aperfeicoamento voluntario do seu préprio carater através da pratica das virtudes da renuncia,
da serenidade e da compreensdo aos defeitos alheios — segundo ele, imprescindiveis para o
desenvolvimento de defesas internas, morais e psicoldgicas contra os infortinios da existéncia
e os atropelos da vida em sociedade. Ao reconhecer como una a esséncia humana, deixou
registrado em seus escritos, hoje somente encontrado sob a forma de fragmentos, que
“devemos considerar todos os homens como ‘démotas’ e cidadaos, e que o modo de vida seja
uno e a ordem uma, como um rebanho que numa mesma pastagem se nutre em conjunto,
segundo uma mesma lei” (ZENAO apud GAZOLLA, 1999, p. 51). Para tanto, preconizou,
conforme explica Schilling (2002), que o espirito deve necessariamente desprender-se dos
localismos, sobrepairando bem acima das fronteiras, das ctpulas e dos simbolos dos templos,
das mesquinharias patrioticas, das bravatas guerreiras, da cupidez dos interesses mercantis;
devendo ir ao encontro, l& do outro lado do mundo, daquele desconhecido, de quem ndo se
sabe nem 0 nome nem o sexo, mas sabe-se um igual. Sendo assim, o ideal politico estoico
“[...] € mais do que cosmopolita, € ecuménico, pois pretende ser universal, e, tal como
evidenciara o filésofo alemdo Immanuel Kant, através do seu imperativo categorico, a
humanidade é o que deve prevalecer” (FARAGO & SAMPAIO, 2005, p. 8).

Duas ou trés geracgdes posteriores a Zendo, ecos deste mesmo ideal cosmopolita foram
ouvidos da clpula politica de Roma: “a natureza gerou o homem como uma familia, pois nos
criou da mesma matéria e temos o0 mesmo destino, [...] a0 mesmo tempo em que aponta para
nos o caminho do viver em sociedade” (SENECA apud EHRHARDT, 2008, p. 110). Assim,
0s romanos, influenciados pelo estoicismo que acabaria por fazer brotar mais tarde o génio de
Séneca, Epiteto e Marco Aurélio, mas, sobretudo, pela vocacdo que sempre tiveram para o
pragmatismo e o cosmopolitismo politicos, conceberam a convivéncia como um exercicio de
civilidade, que era, por sua vez, o fundamento moral de seu ideal politico, bem como de sua
abrangente noc¢éo de cidadania como elemento de aglutinacédo social. 1sso, pois, se de um lado
“os romanos, tanto durante a Republica, como durante o Império, eram cidadaos. Humildes ou
poderosos, [...] nenhuma hesitagdo é possivel: cada romano era um cidad&o, e todo aquele que
possuisse ou adquirisse o “direito de cidadania”, a “cidadania” romana, era automaticamente

romano” (NICOLET, 1990, p. 22); de outro, como “em latim, ndo ha nenhuma palavra que
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designe o ‘homem politico’, a ndo ser, na sua nudez, aquele que designa também o cidadéo,

civis, 0 homem politico ideal é o0 bénus ou o optimus ivis” (MARROU, 1990, p. 44). Ademais,

uma comunidade julga-se segundo os valores nos quais comungam seus membros: o
ideal de Roma imperial ndo estava limitado aos valores propriamente politicos: a
justica, a ordem e a paz ndo constituiam, a seus olhos, um fim: eram apenas meios
que permitiam aos homens viverem em seguranca, em abastanca, no lazer, ou seja,
na felicidade, esta felicidade que, aos olhos de todos os pensadores helenisticos,
representavam o supremo valor, a razdo de viver da humanidade (MARROU, 1990,
p. 448).

Com efeito, “se 0 mundo humano ndo fosse um mundo de vida e o problema de
harmonia social fosse um problema mecanico, seria um quebra-cabeca do qual seria
impossivel encaixar exatamente as pegas” (RAM, 1968, p. 7). Em outras palavras, se a vida ¢
um fluxo inteligente capaz de agregar harmonicamente diferentes &tomos em torno de um
“ideal de molécula”; moléculas das mais variadas em torno de um “ideal de substincia”;
trilhdes de células de diversas categorias em torno de um “ideal de corpo”; um sem numero de
espécie de plantas e animais em torno de um “ideal ecologico”; obscuros planetas, planetoides
e cometas em torno de um “ideal luminoso”; e, em ultima instincia, sistemas solares de
grandezas incomensuraveis em torno de um “ideal galactico” — parece plausivel afirmar que a
convivéncia entre diferentes homens pode seguir este mesmo arquétipo, bastando que os
mesmos tenham em vista o Ideal de Fraternidade e se fundamentem em axiomas naturais,
como o que assevera que “o €xito da vida coletiva deve depender da plenitude da vida do
individuo” (RAM, 1968, p. 8). Isso, porque, se de um lado, como afirmam Platdo e Confucio,
a vida é cosmos ou li, e ndo caos ou uma manifestacdo de fenébmenos aleatorios; de outro,
pouco importa a racga, credo, etc. a que pertence o individuo, pois, se comeca a despertar
interiormente, as denominacgdes de suas aparéncias externas se desvalorizam ante a elevacéo
dos valores interiores que estdo além de todas as fronteiras e limitagdes (LIVRAGA, s/d).

Igualmente, podemos depreender que este movimento de harmonizagéo de dentro para
fora, ou do individuo para a sociedade, é o fundamento da tdo conhecida Etica da
Reciprocidade. E, portanto, um axioma natural encontrado em todos os sistemas
sociopoliticos tradicionais, revelando-se filosoficamente como um dos “arquétipos”
fundamentais da convivéncia humana. Por isso mesmo, podemos encontra-lo também, em
suas mais elevadas acepgdes, sob a formula de Regras de Ouro, nos diferentes sistemas
religiosos de que se tem noticia, muito embora essas sejam igualmente repetidas nos
autodenominados codigos de ética das grandes organizagdes, e em suas diretrizes econémicas

mais diversas.
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Segundo Thiry-Cherques (2006), a regra de ouro, ou o principio de que “ndo devemos
fazer aos outros o que ndo queremos que nos facam”, é certamente o preceito mais difundido
e aceito em todos os tempos, tendo uma historia antiquissima e duas férmulas basicas: uma
negativa, outra positiva. A formula negativa — “ndo facas a outro o que ndo queres que te
fagam” — € mais conhecida, provavelmente, porque assim consta como a palavra de Jesus,
tanto em Mateus (7:12) “Tudo o que v&s quereis que 0os homens vos facam, fazei-lho também
vos a eles”; quanto em Lucas (6:31) “Como vocés querem que os outros lhes fagam, fagam
também vocés a eles”. Mas a férmula é muito mais velha do que a cristandade. O caminho
que percorreu até ir parar na Palestina romana, ndo é possivel descrever. Talvez, a regra seja,
em sua transmissdo, reinventada por cada povo a cada novo ciclo cultural. O fato é que, ja no
século. VI a.C., a encontramos no Zoroastrismo'®, sob a forma da assertiva: “A natureza
humana é boa somente quando ela ndo faz aos outros qualquer coisa que ndo seja boa para
ela.” (Dadistan-i-Dinik, 94:5). No Budismo, o preceito é repetido quase da mesma maneira:
“Nao firas outro de modo que vocé ndo queira ser ferido” (Udana Vagga, 5:18). Na religido
do antigo Egito: “Nao prejudiques um homem para que outro ndo prejudique a ti” (Papiro
Onchsheshonqy, s/n). Conflcio, ao ensinar as cinco virtudes (bondade, honradez, decoro,
sabedoria e fidelidade), toma a regra de ouro como guia (Analectos, 15:23, 6:28), citando-a
expressamente em (12:2): “Aquilo que ndo se quer para si proprio ndo se deve fazer aos
outros”. No Hinduismo, Krishna ensina o sentido da vida usando a mesma formula usada
muito mais tarde por Santo Agostinho e Sdo Tomas de Aquino: “Esta é a suma do dever: ndo
facas ao outro aquilo que se a ti for feito, te causara dor” (Mahabhérata, 5:15). A férmula
positiva da regra de ouro — “age em relagdo aos outros como queres que 0S outros ajam em
relacdo a ti” - € menos comum. Esta na Tora judaica; alids, em um dos manuscritos'*
recuperados no Mar Morto e que se supde ter sido escrito no seculo. 11 a.C., mas cuja agéo se
passa por volta do século VIII a.C., quando Israel foi expulso da Assiria (Deuteronémio, 24).
E uma recomendac&o belissima da 312 Shabbat, que diz: “O que é odioso para vocé, ndo faca

a seu vizinho; esta ¢ toda a Leli, o resto s3o comentarios, va e aprenda”. Entretanto, a férmula

40 0 zoroastrismo é uma religido fundada na antiga Pérsia pelo profeta Zaratustra, a quem os gregos chamavam
de Zoroastro. E considerada como a primeira manifestacdo de um monoteismo ético.

141 Estes manuscritos, descobertos entre 1947 e 1956 foram, na sua maioria, escritos antes da era cristd e
guardados em rolos, dentro de vasilhas de barro. Sé alguns foram redigidos depois da morte de Jesus. Sao a
reliquia religiosa mais importante depois de se ter provado que o "Santo Sudario", supostamente a mortalha do
corpo de Jesus, tinha sido tecido 1300 anos depois da sua morte.
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mais tocante talvez seja a do Jainismo'¥?, que expressa a observancia do ainsa: “Na felicidade
como no sofrimento, na alegria como na tristeza, olha toda a criatura como vocé olharia para
vocé mesmo.” (Yoga-Sastra). Indiretamente, foi também adotada pelo Isla: “Nenhum de nos é
um crente até que deseje a seu irmdo aquilo que deseja para si mesmo” (Sunnah). Enfim, a
Regra de Ouro foi usada até mesmo pelo papa Gregorio 1X, antes dele préprio instaurar a
Santa Inquisicdo através da bula Licet ad Capiendos, em 20 de abril de 1233. Escreveu o
Sumo — Pontifice num documento eclesiastico, datado de 6 de abril de 1233: “Os cristdos
devem mostrar para com os judeus a mesma boa vontade que queremos seja demonstrada para
0s cristdos em terras pagas”.

Assim, tendo em vista a “infalibilidade” de tais pressupostos, podemos depreender que
0 primeiro ato politico da vida de um individuo consciente e comprometido com a justa
convivéncia em sua sociedade, sera consumado quando o mesmo adjudicar valor a guerra que
inevitavelmente serd deflagrada dentro de si mesmo, em favor da conquista de seu préprio
autogoverno. Isso, pois, “apesar de poder se conquistar um milhdo de pessoas no campo de
batalha, melhor do que este é aquele que se conquistou a si mesmo” (Sahassa Vagga, 8:4).
Deste modo, considerando que o verdadeiro homem politico é o individuo que luta para
governar a si proprio, podemos depreender que 0 mesmo ndo nasce fortuitamente como em
geral se pensa. Ele ¢é factivel, isto ¢, “ndo resulta de um fato natural, mas do fruto do esforgo
da consciéncia madura, esforco que s6 pode ser concebido e alcancado por homens que
chegam a um determinado processo de autoformagao e liberdade” (LIVRAGA, s/d, p. 148).
Para tanto, este individuo terd, infatigavelmente, de se reerguer quantas vezes for necessario
de suas silenciosas derrotas particulares e ndo se engrandecer com as suas pequenas Vvitorias
cotidianas, bem como terd de desenvolver uma “consciéncia cavalheira”, sempre pronta a se
esforcar para manter-se atenta a tudo que pensa, sente fala e faz. Ndo para exibir-se a
outrem*®, mas porque precisara se harmonizar com a sua ‘“montaria” que, motivada pelas
poderosas forcas do inconsciente, tentara domina-lo a todo custo. Portanto, para um individuo
de “consciéncia cavalheira” — aqui referida apenas como uma categoria operativa e, por isso
mesmo, alusiva a ambos 0s géneros humanos — a autoestima, o autorrespeito e a dignidade
deverdo resultar eminentemente da sua habilidade de dizer “ndo” a si mesmo. Destarte,

dominar-se a si mesmo devera ser 0 seu exercicio constante; harmonizar a sua personalidade,

142 Como ja foi mencionado anteriormente, o Jainismo foi uma religido indiana criada no século VI a.C. em
ruptura com a Tradigdo Védica e o Hinduismo, fundamentada na ideia do ainsa — rejei¢do a violéncia e respeito
aos viventes.

%3 Afinal, “ndo ficar transtornado quando os proprios méritos sdo ignorados, no é isso a marca distintiva de um
cavalheiro?”. (Analetos, 1:1)
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a sua meta; e posicionar-se diante do outro com atencdo e sempre proclive a um convivio
justo, o seu ideal — pois “para captar a oportunidade no momento justo é preciso ndo so estar
presente, como estar atento” (SENECA apud EHRHARDT, 2008, p. 117). Talvez por isso
que, no Japéo, reza a lenda que os samurais treinavam todos os dias, ndo para vencerem seus
oponentes, mas para “vencerem a si mesmos”. E a proposito, se algum dia o Oriente pdde nos
oferecer, pelos seus ritos e praticas de sacralizacdo do cotidiano, 0s mais inspiradores
exemplos de convivéncia, ¢ porque seus povos acreditavam que “o esforgo sustentado,
sincero, a disciplina e o autocontrole permitem que 0 homem sébio faca para si uma ilha, que
nenhuma inundagdo destroi” (Appamada Vagga, 5:5). Na A Arte Cavalheiresca do Arqueiro
Zen, destacada obra de Herrigel Eugen (1975) sobre a Tradicdo Japonesa do tiro com arco,

encontra-se, por exemplo a seguinte passagem:

O que nos surpreende na pratica do tiro com arco e na de outras artes que se
cultivam no Japdo (e provavelmente também em outros paises do Extremo Oriente)
é que ndo tem como objetivo nem resultados praticos, nem o aprimoramento do
prazer estético, mas exercitar a consciéncia, com a finalidade de fazé-la atingir a
realidade ultima. A meta do arqueiro ndo é apenas atingir o alvo; a espada ndo é
empunhada para derrotar o adversério; o dangarino ndo danga unicamente com a
finalidade de executar movimentos harmoniosos. O que eles pretendem, antes de
tudo, é harmonizar o consciente com o inconsciente (p. 9).

Em outros termos, diferentemente dos animais que se realizam basicamente atraves
dos seus instintos de sobrevivéncia, a nossa realizacdo como seres humanos sera tdo mais
humana, quanto mais superarmos 0s nossos condicionamentos instintuais e dispusermos dos
nossos potenciais internos que latentemente subjazem em nosso intimo profundo. Afinal, o
homem, quando civilizado, “é o melhor dos animais, mas € também o pior de todos quando
afastado da lei e da justica, pois a injustica € mais perniciosa quando armada, e o homem,
nasce dotado de armas para serem bem usadas pela inteligéncia e pelo talento”
(ARISTOTELES, Politica, p. 12). Isto é, precisamos fazer prevalecer os ditames do ser em
nossa personalidade, sob o risco desta, pelo impulso de suas proprias leis de sobrevivéncia,
nos arrastar ao egoismo e, consequentemente, a separatividade em relacdo aos demais, e a
uma vida empobrecida de valores e ideais. Para tanto, precisamos desperta-lo, convocando-o
a vida, exigindo de nds mesmos mais do que “sobreviver” ou apenas “existir”, pois Viver e
conviver sdo artes, cujo significado e beleza somente serdo percebidos a fundo por aqueles
que buscam esforcadamente as virtudes, os valores e a sabedoria. E a proposito, é para isso
que existe filosofia, ou seja, como “tecnologia de vida”, o sentido de ser do “amor a

sabedoria” ¢ justamente o de nos fornecer todo um ferramental de compreensao logica e de
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harmonizacdo da vida, porquanto trabalha com o ordenamento de ac¢bes que levam as
consequéncias esperadas, uma vez que opera num cenario, o qual apesar de ser complexo e
dindmico, encontra-se regido por Leis e por uma Justica Infalivel. Além disso, a filosofia é a
propria arte de viver e conviver; arte que bem se expressa na atitude consciente do homem
que busca nos mistérios de sua propria alma, a alma do outro e do Universo em que habita e é
habitado. Como afirma Livraga (s/d, p. 143), “a filosofia € uma musica que se faz com a
Alma, € a dimensdo insonora do indivisivel, transpde as barreiras artificiais e une

naturalmente a todos, sem exce¢do”. E por esta razio que...

...quando a carpintaria voltou a ficar deserta, a assembleia retomou a deliberag&o.
Tomou entdo a palavra o serrote, que disse: — Senhores, ficou demonstrado que
temos defeitos, que ndo se mostra em absoluto facil saber vincular-nos, mas o
carpinteiro trabalhou com esmero, flexibilidade e abertura nossas qualidades,
extraindo o melhor de nés. E isso o que nos torna valiosos. Assim, ndo devemos
pensar agora em nossos pontos maus e concentrar-nos, com prudéncia e humildade,
na utilidade de nossos pontos bons. A assembleia concluiu que o martelo era forte e
respeitavel, o parafuso unia e dava forga, a lixa era especial para afinar e limar
asperezas, e observou que 0 metro era preciso e exato. Compreenderam, dessa
maneira, o valor de cada um; na intimidade, sentiram-se respeitaveis e, como equipe,
capazes de produzir e fazer, com responsabilidade, coisas de qualidade para o bem
de outros (BUTERA, 2013, p. 9).

Por fim, dado que a dessacralizacdo dos lacos sociais'*, nos dias de hoje, é uma
evidéncia, caberia ainda aqui lembrar que os antigos do Oriente e do Ocidente viam a
convivéncia mais do que como o cumprimento de um dever moral ou como uma atitude
politica. Para os chineses, busca-la com justiga significava cumprir honradamente o “Mandato
dos Céus”; para os gregos e romanos, que nos legaram praticamente todas as instituigdes
sociais de que temos conhecimento, Jupiter (Zeus, para 0s gregos) era tanto o custodiador do
estado como protetor das relacdes humanas entre os homens civilizados. Assim, todas as
instituigcdes sociais, incluida a familia, estavam a seus cuidados. Os viajantes o honravam-no
especialmente, pois 0 Deus recompensava 0s que lembravam a lei da hospitalidade (ksénia) e
0s deveres da amizade como sugere esta narrativa mitologica que descreve quando o “Rei dos
Deuses”, acompanhado de Mercurio (Hermes, para 0s gregos), buscou refagio entre os

mortais:

Certa vez, Jupiter, com forma humana, visitou a Frigia, estava acompanhado de

¥ No liviro Amor liquido — sobre a fragilidade dos lagos humanos, Zygmunt Bauman (2004) diz que na
sociedade atual os lacos afetivos e a convivéncia sofreram uma degradagdo pelo fato de que hoje ndo mais
existem elos ou vinculos afetivos que, verdadeiramente, mantenham e fortalecam as relagdes entre as pessoas.
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mercurio, sem as asas. Apresentaram-se em muitas portas como cansados viajantes
buscando descanso e refigio, mas encontraram todas fechadas, pois era tarde e 0s
ariscos habitantes ndo se levantavam para recebé-los. Por fim, foram acolhidos numa
pequena cabana, onde Baucis, uma piedosa ancid e seu marido Filemon, haviam
envelhecido juntos. Sem vergonha de sua pobreza, a consideravam suportavel
mediante a moderacdo dos desejos e uma disposicdo benévola. Quando os dois
hospedes cruzaram o humilde umbral e abaixaram a cabeca para passar pela porta, o
ancido aproximou uma cadeira, onde Baucis, com atenta destreza, estendeu um pano
e lhes pediu para sentarem. Logo a ancid separou o carvao das cinzas, acendeu o
fogo e preparou algumas infusdes e toucinho. Encheram uma tigela de agua para que
os hdspedes pudessem se lavar. Enquanto faziam tudo isso, conversavam com o0s
visitantes. A senhora colocou a mesa com maos trémulas. Uma perna era mais curta
que as demais, mas a nivelaram colocando um pedacgo de ardézia. Quando ficou
estavel, a senhora esfregou sobre a mesa ervas aromaticas. Serviu azeitonas do tipo
Minerva, pinhdo conservado no vinagre, rabanete e queijo, com ovos cozidos sobre
as cinzas. Serviram a comida em pratos de argila e colocaram uma jarra também de
argila com copos de madeira. Quando tudo estava preparado, serviram um
fumegante guisado. Também acrescentaram o vinho, embora ndo o mais
envelhecido, macas e mel silvestre para a sobremesa. Enquanto jantavam, o casal se
assustou ao ver que o vinho se renovava na jarra a medida que era servido. Em
panico, Baucis e Filemon reconheceram seus héspedes celestiais, cairam de joelhos
e com as mdos entrelacadas, imploraram perddo por sua modesta recepcdo. Havia
um velho ganso, que mantinham como guardido dessa humilde cabana, pensaram em
seu sacrificio como honra para seus convidados, mas o ganso, agil demais para 0s
velhinhos, conseguiu engana-los com a ajuda de suas patas e asas, e por fim,
refugiou-se entre os deuses, que proibiram que o matassem e disseram o seguinte: -
Somos deuses. Esta aldeia pouco hospitaleira pagara por sua impiedade. Somente
voceés estardo livres do castigo. Abandonem esta casa e nos acompanhem até aquela
colina. O casal apressou-se em obedecer. A vila que deixaram para tras, logo ficou
submersa num lago e somente sua cabana continuou em pé. Enquanto olhavam
maravilhados, a velha cabana transformou-se. Os postes foram substituidos por
colunas, a palha tornou-se amarela e surgiu um teto dourado, o chdo converteu-se
em marmore, as portas foram enriquecidas com entalhes e ornamentos em ouro.
Entdo Zeus falou com voz benigna: - Honoravel ancio, e vocé, mulher digna de tal
marido, falem, digam vossos desejos. O que querem nos pedir? Filemon consultou
Baucis por alguns instantes e comunicaram aos deuses o desejo comum: -Pedimos
ser sacerdotes e custodiadores deste templo e que tirem nossas vidas ao mesmo
tempo. Essa oragdo foi escutada. Quando chegaram a uma avancada idade, enquanto
conversavam na escado do sagrado edificio e contavam a histéria do lugar, Baucis
viu que Filemon comecava a brotar folhas e Filemon viu que Baucis se tranformava
do mesmo modo. Enquanto trocavam palavras de despedida, uma coroa de folhas
cresceu em suas cabegas. -Adeus, disseram, e nesse momento uma casca se fechou
sobre suas bocas. Os pastores de Tiana ainda mostram as duas arvores, um carvalho
e uma tilia, uma junto da outra. (GUZMAN, 2009, p. 22)

Posto isso, e por tudo que foi exposto neste capitulo, podemos depreender que o
egoismo que tanto caracteriza o nosso modo de vida nos dias de hoje, ¢ um “signo de morte”,
uma vez que tem nos levado a separatividade, marca inequivoca de tudo aquilo que se
degenera, se dilacera, se decompde. O egoismo &, pois, 0 antipoda do amor, que é a forca por
exceléncia que tudo atrai, enlaga e agrega para tudo unir. Se Eros'* retirou-se da nossa
civilizagdo, a buscar atmosferas de menor gravidade, a buscar os dignos, quem somente

podem contempla-lo em seus mistérios, deixando entre nés o medo e a desconfianga

145 Na mitologia grega, é o deus do amor, da uni&o e da afinidade universal.
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reciprocos, é porque por sua fuga somos responsaveis. Isto €, apostamos num mundo regido
por “Tanatus'® suicidas”, “falsos Dionisios*” e “Apolos**® desmedidos”, ¢ embriagados pela
luxuria e pelo torpor decorrentes, nos acostumamos a frivolidade de uma convivéncia
deserotizada, onde tudo é banal, onde nada é profundo. E tudo isso porque preferimos viver e
conviver “ao sabor dos ventos”, das circunstancias, sem grandes ideais ou com sonhos de
horizontes alcancéaveis, gozando um estranho hedonismo do descarte, compartilhando
relativismos baratos e vazios existenciais, a pagar o preco pela presenca de Eros em nossas
vidas individual e coletiva — qual seja, o do “amor a sabedoria”, inica exigéncia que os
Deuses ndo abrem méo para se ter com os homens. Em outras palavras, vivemos hoje num
momento histérico de opuléncia materialista, e por isso celebramos com tanta veeméncia a
competitividade, o produtivismo, o individualismo, o subjetivismo, o relativismo, o prazer a
todo custo, o companheirismo de 6cio e a indiferenca camplice. No entanto, o que celebramos
é 0 éxito de uma civilizacdo cujos viventes raramente souberam viver e conviver entre si,
tampouco com o préprio ambiente natural que Ihes d& sustentagcdo. Enfim, celebramos uma
civilizacdo que sempre negou a sua propria inscricdo na Natureza e no Universo, isto é,
naqueles cuja miriade de seres e coisas € modelo de como se viver e conviver com justica. E
“assim caminha a humanidade” atual, cambaleante em seus apressados passos rumo aos
infortlnios da separatividade, enfastiada de matéria e esperangosa quanto ao retorno de Eros,
unico capaz de lhe redimir de seus equivocos e de restabelecer a unidade perdida.

Paguemos, portanto, o preco exigido para o seu retorno: busquemos o “amor a
sabedoria”. Decerto, conseguiremos aprender a viver e a conviver, uma vez que exemplos de
como fazé-los da maneira mais digna e justa, transbordam dos ensinamentos filoséficos da
Tradicdo — alguns dos quais foram apresentados neste breve ensaio sob a forma de excertos e
citacoes.

Neste sentido, “da unidade em nés a unidade entre n6s”, movamo-nos a buscar o Bem,
0 Belo, a Verdade e a Justica que radicam na unidade de toda multiplicidade; esforcemos-nos
a uma convivéncia voluntaria e consciente com os demais, em suas alegrias e dores, fazendo-a
um exercicio de aperfeicoamento moral, bem como de transcendéncia e encantamento ante ao
mistério que € o outro; sacralizemo-nos para desbanalizar a vida e tudo que a ela for
concernente; e na dor, vivamos com arte — sejamos filosofos! E a proposito, quem melhor

traduziu esta verdade sobre a arte de viver e conviver foi o filésofo e escritor espanhol Miguel

146 Na mitologia grega, é o Deus da morte.
47 Na mitologia grega, é o Deus do vinho, das festas, do teatro e do prazer extasiante.
148 Na mitologia grega, é o deus da beleza, da juventude e da luz.
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de Unam Uno, citado por Guzman (2009, p. 20), quando em resposta a uma carta que recebeu

de um velho amigo, escreveu poeticamente:

Disse-me em sua carta que se até agora tua divisa tem sido "Adiante!", a partir de
hoje sera "Para cima!". Deixe isso de adiante e atrds, acima e abaixo, para
progressistas e retrogrados, ascendentes e descendentes, que se movem somente no
espaco externo. Busque o outro, o teu ambito interior, o ideal, tua alma. Esforce-se
para colocar nela o Universo inteiro, que ¢ a melhor forma de derramar-se nele.
Considere que ndo ha dentro de Deus, mas de vocé e do mundo, pois se vocé faz
parte dele, porque te mantém, ele também faz parte de ti, pois em vocé o reconhece.
Em vez de dizer: Adiante!, Para cima!, diga: Adentro, Reconcentre-se para irradiar,
deixe encher-se para que logo ultrapasse, conservando o manancial. Recolha-se em
si mesmo para melhor dar-se aos demais, inteiro e indiviso. "Dou quanto tenho",
disse 0 generoso. "Dou quanto sou", disse o her6i. "Dou a mim mesmo", disse o
santo. Diga vocé: "Dou comigo o Universo inteiro." Para isso, tem que fazer-te
Universo, buscando-o dentro de ti. Adentro!

Por concluir, se Sartre, com grande irreveréncia, escreveu em uma de suas mais
idiossincraticas pecas de teatro™® que “o inferno sdo os outros”, que 0 ultimato poético de
Unam Uno ndo nos deixe esquecer que “os outros” sdo também o “paraiso” — porquanto a
humanidade, mesmo em desgraca, continua evoluindo ciclicamente e, em sua marcha de
avancos e retrocessos, demonstra ser uma unidade atemporal, cujas partes estdo conectadas —
como elos de uma grande corrente — por ocultos lacos de fraternidade, que lhe déo forca,
sentido e perpetuacdo. Com efeito, 0 complexo e caleidoscdpico processo de desenvolvimento
humano ao longo da historia — sempre marcado por contradi¢@es, conflitos e rupturas de todo
tipo — tem nos levado, por vezes, a sugerir o contrario e, a depender do enviesamento teorico,
a afirmar até mesmo que a historia da humanidade se constituiu através da “luta de classes”
ou da “guerra de todos contra todos”. Porém, se cairmos nesta armadilha epistemologica
moderna, lembremos pelo menos que um dia a Terra foi “o centro do Universo”, dentre outras

razdes, porgue todos os dias é o Sol que parece girar sobre ela.

149 Escrito em 1944, Entre Quatro Paredes é um dos textos teatrais, de Sartre, mais profundamente marcado pelo
existencialismo.
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7. APRENDER A SER

Um monge e seus discipulos iam por uma estrada e, quando passavam
por uma ponte, viram um escorpido sendo arrastado pelas aguas. O
monge correu pela margem do rio, meteu-se na agua e tomou o
bichinho na m&o. Quando o trazia para fora, o bichinho o picou e,
devido a dor, o homem deixou-o cair novamente no rio. Foi entdo a
margem, tomou um ramo de &rvore, adiantou-se outra vez a correr
pela margem, entrou no rio, colheu o escorpido e o salvou. Voltou o
monge e juntou-se aos discipulos na estrada . Eles haviam assistido a
cena e o receberam perplexos e penalizados. — Mestre, vocé deve
estar muito doente! Por que foi salvar esse bicho ruim e venenoso?
Que se afogasse! Seria um a menos! Veja como ele respondeu a sua
ajuda, picou a mao que o salvara! Nao merecia sua compaixao! O
monge ouviu tranqglilamente os comentarios e respondeu: — Ele agiu
conforme sua natureza, e eu de acordo com a minha.

Um velho cherokee dava licBes de vida aos seus netos. Disse-lhes: —
Esta se travando uma luta dentro de mim. Luta terrivel, entre dois
lobos. Um é o medo, a cdlera, a inveja, a tristeza, o remorso, a
arrogancia a auto-piedade, a culpa, o ressentimento, a inferioridade
e a mentira. O Outro é a paz, a esperanca, 0 amor, a alegria, a
delicadeza, a benevoléncia, a amizade, a empatia, a generosidade, a
verdade, a compaixao e a fé.A mesma luta esta se travando dentro de
vocés e de todas as outras pessoas’. As criangas puseram-se a refletir
sobre o assunto e uma delas perguntou ao avd: — Qual dos lobos
vencerd? O ancido respondeu: — Aquele que for alimentado.

Desde que o Universo foi criado, ou se autocriou, que tudo nele se move
dinamicamente, Poderiamos ainda concebé-lo como findavel ou eterno, mas nunca como
estatico. Ele também é ordenado, cosmico, uma vez que até mesmo as novas ciéncias™® tém
afirmado que, por detras dos seus eventos de aparente “desordem” ou “‘aleatoriedade”, subjaz
uma ordem que Ihe é intrinseca. Neste sentido, é sensato, pois, pensar que 0s seus complexos
sistemas operam obedecendo esta “super-ordem” dinamica — lei inexoravel para a ciéncia,
divindade para os antigos —, que rege todo o existente, no espaco e no tempo, permitindo que
as suas infinitas formas de manifestagcdo oscilem ciclicamente e interajam dialogicamente

entre si, numa tessitura quantica pouco cognoscivel para os homens de todas as épocas, mas

150 Ao longo do século XX, novas descobertas em diversos ramos da ciéncia produziram um desvio radical nos
conceitos de natureza, realidade e epistemologia. De grande importancia neste processo, foram a teoria da
relatividade, a mecanica quantica, a descoberta do DNA e - ja na segunda metade do século - o desenvolvimento
das teorias do caos e da complexidade. O conceito de realidade, que neste século foi mecéanico, sera muito
provavelmente organico no século XXI. Torna-se evidente que 0s avangos no conhecimento da natureza e dos
seres, na forma de se obter conhecimento, na comunicacdo e na tecnologia em geral, estdo rapidamente
transformando a forma de viver e de pensar da humanidade (PALAZZO, 2003).
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certamente imbuida de sentidos e significados. Os orientais chamam-na de Tao, principio
dindmico harmonizador de todas as coisas, de todos os seres, de todo o devir.

Desde que o Mundo foi criado pelo Universo, que tudo nele se move ordenadamente
em sincronicidade com o seu proprio criador. Como um rebento césmico, translada-se
ciclicamente ao redor da estrela que Ihe da sentido e poténcia, a cumprir resolutamente, como
uma parte, 0s designios do todo que o envolve. A Natureza ¢ a sua “mascara de mil faces”,
custodiante dos mistérios desta criacdo e de sua finalistica insondavel. Ela € a expressao
primeira desta orquestragdo universal, imanéncia deste movimento e desta ordem dindmicos
incontestaveis. Foi chamada de Maya pelos antigos hindus, a Deusa da llusdo, que com seus
véus oculta a Verdade, mas também a revela aos homens que com Ela se harmonizam®",

Sendo assim, a ideia de uma Ordem Codsmica — mitoldgica ou racionalmente
concebida — sugere que o Universo, 0 Mundo e a Natureza séo, na verdade, um Todo coerente
que se conhece a si mesmo, faz tudo o que precisa para realizar-se, relne infinitas partes que
convivem harmonicamente entre si e, portanto, sabe ser o que €. Numa sintese, ao modo pré-
socratico, recorrendo ao pensamento grego: harmonia por oposicdo ou arché e physis
“enamorados”; um, o principio fundamental pelo qual tudo €; o outro, dimensdo aparente e
mutavel da realidade que, paradoxalmente, confere, ao primeiro, sentido de unidade e

permanéncia. Nas palavras de Spinelli (2006)

[...] tudo o que nasce estd destinado a ser o que deve ser e ndo outra coisa. Esse
nascer destinado, pelo qual o que nasce se submete a um processo de realizacéo, é a
physis, e, como tal, a arché. (...) tanto a physis quanto a arché ndo séo expressdes do
anarquico (...), tampouco do ocasional... O que esses termos conjuntamente
designam é o que ocorre sempre ou de ordinario [...], mas com uma eficécia tal que
"dispara" sempre (como se fosse um gatilho biol6gico) o que é melhor dentre todo o
possivel (p.36).

Igualmente, havemos de supor que a coeréncia deste Todo, ou a sua “cosmicidade”,

ndo se manifestou nem se mantém perpétua e dinamica fortuitamente, mas por sacrificio™” —

131 Numa outra chave, tal é o significado oculto do mito grego de Actedo, isto é, do cacador que vé& no bosque
Artemis, a Deusa da Natureza Selvagem, banhando-se nua, sendo por ela, sempre ciosa de sua pureza e
virgindade, transformado em cervo, convertendo-se de cacador em cagado, simbolizando o homem que busca a
Divindade na Natureza e que, ao acha-la, converte-se em parte dela, visto que “a Natureza é a fonte de todos os
nimeros, de todas as espécies, de todas as razdes; é a verdadeira esséncia do ser de todos" (BRUNO, apud
RAYGADA, 2012, p. 6). Também encontraremos este mesmo axioma, sob a forma de preceito de ouro, em A
Voz do Siléncio. Recomenda o texto tibetano: “Ajuda a Natureza e trabalha com ela; e a Natureza te vera como
um dos seus criadores, e te obedecera

E ela abrira diante de ti os portais das suas camaras secretas e revelara diante do teu olhar os tesouros ocultos nas
profundezas do seu puro seio virgem. Jamais manchada pela mao da Matéria, ela mostra 0s seus tesouros apenas
para o olho do espirito — o olho que jamais se fecha, a visdo diante da qual ndo ha um s6 véu”.

132 Do latim sacrum + officium = “veneravel ocupagio™ ou “divino trabalho”.
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aqui entendido em seu sentido pristino de “sacro-oficio”, “sagrado-oficio”, ou o “sagrado
trabalho” de ser 0 gque se é na existéncia, numa constante evolucdo atraves do esforco e da
luta. Neste sentido, longe de ser uma peniténcia redentora ou algo necessariamente sofrido e
pesado, como catolicamente fora apregoado nos Gltimos milénios, o sacrificio, parece operar
como uma condicdo necessaria para a existéncia de tudo, uma vez que é, por exceléncia, 0
caminho através do qual cada um dos componentes da Miriade Universal, adquire identidade
prépria e realidade fenomenoldgica. Estudos cosmoldgicos recentes, inclusive, tém sugerido
que a evolucgdo do Universo, até os atuais estagios de organizacdo complexa e sistémica em
que se encontra, ndo se deu sem resisténcias, sem adversidades, sem conflitos. Antes, se deve
a prevaléncia de uma poderosa vontade que, ao se impor incessantemente a entropia que lhe é
oposta por “desafio” ou condi¢do natural, evolui harmonizando-se através de um movimento
ciclico e dindmico que define o papel que cada ser ou coisa deve cumprir no seu grandioso
esquema cosmico.

Cosmogonicamente, esta evolucédo através do sacrificio foi também simbolizada: pela
jornada de lsis que, em sua barca, no rio Nilo, recompde o corpo do seu irm&o-esposo Osiris,
0 “Criador dos Ciclos da Vida”, despedacado invejosamente pelo seu irmdo Seth, o “Deus da
Escuriddo”; ou ainda pela derrota permanente deste Gltimo contra Hérus, o “Filho da
Imaculada Concepgdo” entre Osiris e Isis, que, ao perder um olho em batalha, imputou ao
olho que lhe restara a condicéo de eterno vigilante da escuriddo. Podemos também relaciona-
la: & vitdria de Ahura-Mazda, o “Deus da Luz”, sobre o seu irmdo Arimd, o “Deus das
Trevas”, na disputa para ver quem governaria 0 Universo, segundo o0s Persas; a eterna guerra
celestial dos Astecas, em que Quetzalcoatl, o “Senhor da Luz”, com a sua espada de silex,
abre fendas de luz na noite escura, esculpindo as sombras impostas por Texcatlipoca, seu
irm&o, o “Deus do Céu Noturno e da Morte”. Finalmente, podemos ainda desvela-la, ao modo
grego, remetendo: ao Eros-Primordial, o “Deus do Amor” da primeira geracdo olimpica,
principio ordenador e unificador, que fez surgir o Cosmos do Caos Originario™*; a Apolo, 0

30 conceito de caos nasceu no mundo antigo. Os primeiros relatos da Suméria falam que no principio do
mundo somente havia um “oceano primordial” no qual tudo estava misturado. Era o caos. Para os gregos, o caos
era um deus (o primeiro e 0 mais velho, pai da noite e da escuriddo). Em outros textos gregos, caos é o vazio. Em
Hesiodo, encontramos a no¢do de um caos primitivo anterior a ordem: “Antes de tudo surgiu o caos, depois a
Terra de amplo seio, para sempre firme alicerce de todas as coisas” (Teogonia). Nos mitos antigos, o principio
do mundo é associado ao caos, e 0 caos é relacionado com um mundo sem forma, desordenado. No principio, era
0 caos, 0s abismos, a voragem, a escuriddo, o acaso e a imprevisibilidade. O mundo passou do caos para o
Cosmos. Também para os antigos filosofos, no comego s6 havia o ilimitado, o infinito, as trevas e o vazio
obscuro e sem limites, e foi o Logos que ordenou e limitou o mundo. Para 0s poetas gregos, o0 caos era o
contrario de Eros. Caos separa e Eros une. Eros une os contrarios, especialmente o masculino e o feminino. Para
0 poeta romano Ovidio, a no¢do de caos estava relacionada com a desordem, o conflito e a agitacdo. Também no
Génesis, podemos ler que no principio a Terra era sem forma e vazia, e havia trevas sobre a face do abismo. E
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“Deus das Formas Perfeitas”, da terceira geragdo olimpica, principio de luz que, tendo
modelado as forcas cegas da Natureza, imp06s-lhes uma ordem estética; e ao triunfo do
poderoso Zeus que, desde a Titanomaquia™, ocupa o trono do Universo. Desde entdo, “[...] 0
mundo est& ordenado. Os deuses disputaram entre si, alguns triunfaram. Tudo o que havia de
ruim no céu etéreo foi expulso, ou para a prisdo do Tartaro ou para a Terra, entre os mortais.”
(VERNANT, 2000, p. 56)

Por dificil que seja a abstracdo que esta reflexdo nos exige fazer, nada parece escapar a
este arquétipo, a este principio ndo-mecéanico do Universo. Neste sentido, se o considerarmos
aceitavel, podemos encontra-lo também na Natureza que nos cerca: o Sol sacrifica-se, pois
esforca-se no seu sagrado oficio de ser uma estrela, irradiar luz e dar vida; a Terra sacrifica-
se, pois em seu sagrado oficio de geomorfologizar-se e mover-se sideralmente, esforca-se
para ndo se “desgarrar” daquela que lhe da sentido e poténcia; os minerais sacrificam-se, pois
0 seu sagrado oficio de resistir é diretamente proporcional ao esforgo de compactacdo e
organizacdo empreendido pelas suas moléculas, o que lhe ddo variabilidade e duracdo; as
plantas sacrificam-se, pois para realizarem-se em seu sagrado oficio de fotossintetizagéo,
esforcam-se constantemente em busca de agua e luz; os animais sacrificam-se, pois em seu
sagrado oficio de sobrevivéncia e reproducdo, esforcam-se em disputas ou cooperacfes que
Ihe sdo instintivamente realizadoras; e, finalmente, os homens... “o que acontece com eles?
Quem sdo eles?” (VERNANT, 2000, p. 56).

Desde que o homem foi criado, independentemente da sua génese, que tudo nele se
move dinamicamente — espirito, psiqué e corpo fisico — na direcdo de si mesmo, de seus pares,
da Natureza, do Mundo em e do Universo. Porém, este movimento nunca foi naturalmente
harménico, ordenado, e por isso mesmo, realizador pleno da sua singular natureza na
existéncia. Isto, pois, diferentemente dos outros seres que com ele, nesta orbe, compartilham
interativamente deste mesmo plano existencial, 0 homem ndo nasce “pronto”, “acabado”,
destinado a cumprir inconscientemente os ditames da sua propria natureza ou os designios de
uma harmonia universal. Ao contrario, como um ser que aspira o Infinito, busca a Verdade,
contempla o Belo e ama a Justi¢a, precisa aprender a conhecer-se a si mesmo e a realidade a
qual esta condicionado; precisa aprender a fazer o que é préprio da sua natureza; precisa

aprender a conviver com 0s seus pares e com os demais seres. Em suma, precisa humanizar-

Deus (Heloim) separou as aguas do seco e a luz das trevas. E no Evangelho de Jodo, podemos ler que um dos
propositos do Logos era separar a luz das trevas. Assim, os primeiros e antigos teéricos sobre o caos comegaram
falando de deuses, lutas, agua e ordem. Hoje os novos tedricos falam de ruido determinista, cascata de
duplicacdo de periodo de Feigenbaum, atratores estranhos, turbuléncias, fractais etc. (GUTIERREZ, 2011).

1% Na Teogonia, de Hesiodo, corresponde & guerra dos Titéds contra os Deuses da terceira geracdo olimpica, na
qual, liderados por Zeus , estes Ultimos triunfaram.
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se num constante aprender a ser, nunca conclusivo e sempre aberto ao devir, cujo cenério é
caleidoscopico, na sua multirreferencialidade de coisas e fenébmenos transitorios,
incompreensiveis e, por vezes, desconcertantes. Neste sentido, se considerarmos estes
pressupostos como plausiveis, depreenderemos que o “tornar-se humano” ¢ um enigma, cuja
decifracdo é também uma imprescindivel e impostergavel questdo de sacrificio voluntério e
consciente, qualidades sem as quais 0 Homem ndo conquista a sua identidade humana nem se
harmoniza, por conseguinte, com a Ordem Cosmica que o criou e Ihe é superior. E, alienado
de sua propria natureza e transformado num errante de si mesmo, ¢ entdo “devorado” pelo
proprio enigma que desafia a sua existéncia: “o que sou?, “de onde vim?”, “para onde vou?”.
Talvez por isso encontraremos, no passado de praticamente todas as sociedades, 0
sacrificio como um rito de sacralizacdo da vida, isto é, como um verdadeiro actus religio que,
ao modelar circunstancialmente os arquétipos da atemporalidade, na qual se encontram
situados para uma existéncia hodierna, aproximava os homens desta Ordem Cdsmica, com a
qual sempre mantiveram relacGes atavicas conscientes e inconscientes. Segundo Schwartz
(1999, p. 17), “de fato, os estudos sobre a Tradicdo, efetuados ha menos de um século pelos
Antropdlogos e pelos Historiadores das religides, revelam que ‘O Sagrado’ € um elemento na
estrutura da consciéncia e ndao um estagio na histdria dessa consciéncia”. Em outras palavras,
0s antigos povos, cada qual de um modo singular, sobretudo em seus periodos arcaico-
simbolicos, compreenderam as sociedades em que viviam como uma representacao da propria
Ordem Cosmica, e por isso reverenciavam a sua onipresenca atraves de ritos religiosos que
organizavam sagradamente 0s seus cotidianos, pois se percebiam como partes de um
sacrificio maior, cujo proposito estaria muito para além do destino social ou individual dos
homens. Originalmente, procuraram descrever, através da mitologia, como esta Ordem
Universal foi revelada a elas, bem como o que é potencialmente 0 homem, a que esta
condicionada a sua existéncia e qual natural particularidade deste sacrificio cosmico lhe ¢
correspondente e esperado® para harmonizar-se com este Excelso. Decerto, isso explica, pelo
menos em parte, porque “o estudo dos mitos de diferentes tradicdes mostra que atrds da
diversidade dos contos, as estruturas miticas ndo sdo tdo variadas quanto poder-se-ia se supor

a primeira vista. Parece que, hd milénios, 0 homem refere-se sempre a estruturas miticas

1% No Bhagavad Gita, por exemplo, diz Krishna a Arjuna: H4 muita virtude no dominio de si mesmo; e esta é a
causa por que os sacrificadores se aproximam de Mim. Sim, aqueles que se alimentam espiritualmente com a
parte espiritual do sacrificio que a Deus oferecem, entram em unido com Deus. Mas quem nenhum sacrificio
oferece, ndo acha mérito neste mundo nem no outro. Assim, vés que ha muitas formas de sacrificio e adoracéo, 6
Arjuna, Se compreenderes isto, chegaras a ser livre de erros. Melhor, porém, do que o sacrificio de objetos e
coisas, € o sacrificio oferecido pelo saber. O saber ou conhecimento perfeito em si mesmo é o coroamento de
todas as acOes. (Bhagavad Gita 31-32-33: 32)
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idénticas” (SCHWARTZ, 1999, p. 32). Estas estruturas eram geralmente enunciadas
poeticamente por aedos e rapsodos, que detinham autoridade e confianca de todos que ouviam
publicamente as suas verazes palavras. Isto €, serviam, como no caso dos poemas de Hesiodo
e Homero, de alimento espiritual aos gregos, contribuindo também na criacdo de uma
atmosfera cultural propensa ao “nascimento” da filosofia. Como afirma Reale (1994, p.19),
por exemplo, nestes poemas, “a harmonia, a propor¢do, o limite ¢ a medida, assim como a
presenca de questionamentos acerca das causas, dos principios e do porqué das coisas se
faziam presentes, revelando depois uma constante na elaboracdo dos principios metafisicos da
filosofia grega”. Assim, apesar da dessacralizagdo, do ceticismo e do materialismo atuais, que
nos outorgam explicacBes contrarias, 0s mitos sdo verdadeiras revelagdes simbdlicas sobre o
arquétipo do sacrificio e, como portadores de uma linguagem cosmica, nunca foram criacdes
“deliberadas” de um povo, pois sequer foram constituidas por processos logico-racionais,
muito menos por interesse de um determinado grupo social privilegiado economicamente.

N&o raramente, podemos também encontrar na histdria outras formas de representacao
simbolica que evocam esta potencial harmonizacdo entre homem e este Excelso do qual se vé
como parte. Dentre as quais, ja mencionadas neste trabalho, destacam-se: proverbialmente, a
famosa inscrigéo oracular de Delfos; e, ilustradamente, a figura de O Homem Vitruviano, de
Da_Vinci, simbolo da confluéncia entre as dimensdes celestial e terrena do homem. Incluem-
se ainda, plasticamente, o afresco renascentista A Criacdo de Adéo, de Michelangelo, no qual
Deus e homem ensejam uma aproximacdo reciproca; e, arquitetonicamente, todas as
acropoles, zigurates, piramides, oraculos e santuarios construidos em reveréncia aos Deuses,
ao longo da historia.

Neste sentido, se nos aprofundarmos numa investigacao filosofica eclética, cuidadosa
e descontaminada de preconceitos acerca da histéria da humanidade, é bem provavel que
Clio™® nos revele o que solenemente se oculta sob as suas “vestes” — a saber, uma gnosiologia
atemporal, conhecida como Tradicdo, que sempre convocou 0 Homem, de todas as épocas e
lugares, ao sagrado oficio de buscar a sua identidade mais profunda; o seu auténtico ideal; o
seu caminho distintivo; enfim, que sempre convocou 0 homem a aprender a ser humano.

N&o se deve, pois, pensar que, sob estas “vestes”, complexamente costuradas pelas
dialdgicas linhas do tempo e do espaco, esta gnosiologia atemporal sugere uma “fuga para
frente”, um “paraiso”, uma “utopia” ou algo que extravie a consciéncia do homem para algum

ponto no futuro, incorrendo num tipo de prometeismo redentor ou igualitario. Ou seja,

1% Fijlha de Zeus com Mnemosine, a “Deusa da memoria”, dentre as nove Musas, Clio é a “Musa da historia”.
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incoerente seria 0 seu enquadramento como “niilismo” ou “aliena¢do”. Na verdade, sequer
pode sé-los, uma vez que sua proposicdo filosofica justifica-se somente com a presentificagdo
da consciéncia humana no ato de buscar em si e em tudo o seu melhor, a sua exceléncia
possivel, no instante Unico de cada momento. Tampouco seus fundamentos axiomaticos
foram concebido subjetivamente a partir de declaracdes arbitrérias de escolha ou de crenca,
transcendendo inclusive qualquer tipo de relacdo histérica que possa reduzi-los a
idiossincrasias temporais ou a meras determinagdes das “condigdes objetivas da realidade”.
Universais, sdo imbricacdes excelentes da propria histdria da humanidade, mas ndo proje¢des
condicionadas ao seu devir. Tém em si a atemporalidade como dimensdo ideal, porém,
implicados na imanente historicidade do homem, pelo fadario existencial peculiar que a este é
concernente — a saber, o de tornar-se o que verdadeiramente é pela via do despertar de uma
consciéncia que — a revelia das meras realizagBes instintuais, emocionais e intelectuais —
reconhece-se como propriamente humana. Em outras palavras, esta gnosiologia atemporal
aponta para o préprio destino do homem — ndo o horizontalmente histérico, mas o vertical, o
arquetipico que se realiza na histdria —, quando o mesmo inicia a sua Odisséia™’, a sua saga
heroica de lutar contra as imperfeicGes da sua propria personalidade e as sombras que estas
projetam no mundo. Aponta, pois, para aquilo que deveria ser considerado impostergavel por
todo homem, isto €, para a sagrada guerra que cada qual, por vocacao e consciéncia, deveria
travar dentro de si préprio, em nome de uma vida virtuosa e a servi¢o dos valores atemporais
do Bem, do Belo, do Justo e do Verdadeiro. Isto pois, em Ultima instancia, somente quando
iniciada esta guerra, nascerd “o humano do homem” ou o Reto Caminho com o qual a
consciéncia do mesmo deve se fundir. Chamou-se Dharma, no Oriente; Sophia, no Ocidente —
em sua forma latina, Sabedoria.

Para tanto, como tudo na hierarquia ou na “ordem sagrada” do Universo, o0 homem
precisa de um modelo ou referencial que possa fazé-lo intuir ou constatar racionalmente a
pertinéncia e a legitimidade deste processo humanizador. Este modelo é, pois, o proprio

homem que, por muito caminhar num excepcional rito cotidiano de autossuperacao, atualizou

17 A Odisséia é uma das obras épicas mais antigas da literatura ocidental. Este classico grego esta inscrito no
canone ocidental — a sintese literaria ocidental das melhores obras de todos os tempos, e continua atual em
nossos dias. Ela foi criada e legada oralmente de geracdo em geracdo, vertida posteriormente para a modalidade
escrita. Este poema continua sendo estudado e pesquisado, traduzido para os mais variados idiomas. Por esta
razdo, a expressao ‘odisséia’ passou a conceituar, em quase todas as linguas do Ocidente, uma espécie de viagem
her6ica, geralmente pelas veredas interiores do homem, constituindo uma verdadeira trajetdria de
autoconhecimento.
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em sua propria existéncia o Mito do Her6i*™®, o mais altivo reflexo-simbolico do Ideal
Humano. Em outras palavras, inspirado por ideais nobres e altruistas, “o desafiado pelo
destino” ndo nasce Herdi, torna-se, a medida que cumpre com esforco e perseveranca as
provas que Ihe foram impostas por desafio. Recorrente no imaginario de todos os povos, o
Herdi €, portanto, o arquétipo por exceléncia do homem que vence a si mesmo. Impresso no
Inconsciente Coletivo da humanidade, os mitos herdicos sempre inspiraram, nos homens de
todos os tempos, altivos sentimentos de triunfo e gloria, ao transporta-los para uma dimenséo
que transcende o ordinédrio e o comum de suas vidas. Neste sentido, todo homem que se
pretende vitorioso em sua jornada humana precisa também “descer ao inferno” e cumprir os
seus proprios Doze Trabalhos™; aventurar-se em terras desconhecidas e matar a sua prépria
Medusa'®; adentrar um tenebroso labirinto e enfrentar o seu préprio Minotauro™. Porém,
segundo Campbell (2001, p. 129),

ndo precisa correr sozinho o risco da aventura, pois os heréis de todos os tempos a
enfrentaram antes de n6s. O labirinto é conhecido em toda a sua extensdo. Tem
apenas de seguir a trilha do her6i, e la, onde temia encontrar algo abominavel,
encontrard um deus. E 14, onde esperava matar alguém, matard a si mesmo. Onde
imaginava viajar para longe, ird ter ao centro da sua prépria existéncia. E 14, onde
pensava estar so, estar na companhia do mundo todo.

Igualmente, podemos contemplar a figuragdo desse arquétipo do sacrificio heroico,
bem como a relacdo entre este e a Ordem Cdsmica que em ato foi trazida ao mundo, sob o véu
do magnifico simbolismo religioso da humanidade. Encontra-los-emos: em Sidharta Gautama,
0 Buda'®?, que ap06s vencer-se a si mesmo, ensinou 0s seus discipulos a compreenderem as
Verdades da condi¢do humana, levando-os, por si mesmos, a se esforcarem em trilhar o Reto

Caminho da lluminacgdo; em Krishna, que apds se autorreconhecer como a prépria encarnacao

158 Her6i é uma figura arquetipica que retine em si os atributos necessérios para superar de forma excepcional um
determinado problema de dimenséo épica. Do grego ‘hrvV’, pelo latim heros, o termo herdi designa
originalmente o protagonista de uma obra narrativa ou dramatica. Para os Gregos, 0 herdi situa-se na posicao
intermédia entre os deuses e 0os homens, sendo, em geral filho de um deus e uma mortal (Hércules, Perseu), ou
vice-versa (Aquiles). Portanto, o her6i tem dimensdo semidivina. Variando consoante as épocas, as correntes
estético-literarias, os géneros e subgéneros, o heréi € marcado por uma projecdo ambigua: por um lado,
representa a condi¢cdo humana, na sua complexidade psicoldgica, social e ética; por outro, transcende a mesma
condicdo, na medida em que representa facetas e virtudes que o homem comum ndo consegue mas gostaria de
atingir — fé, coragem, forca de vontade, determinacdo, paciéncia, etc. (Wikipédia).

9 Em alusdo ao mito de Hércules, heréi grego que fora submetido a duras provacBes para purificar-se do
hediondo ato que cometeu inconscientemente — a saber, 0 assassinato dos proprios filhos.

%0 Em alusdo ao mito de Perseu, heréi grego que teve como desafio, conferido por Atenas, matar Medusa,
mostro com enormes serpentes na cabeca que transformava em estatua de pedra todos aqueles que olhavam
diretamente para os seus olhos.

181 Em alusdo ao mito de Teseu, herdi grego cujo desafio fora entrar no labirinto construido pelo rei Minos para
matar o monstro Minotauro.

182 Em sénscrito, significa “O Iluminado”.


https://pt.wikipedia.org/wiki/Arqu%C3%A9tipo
https://pt.wikipedia.org/wiki/%C3%89pica
https://pt.wikipedia.org/wiki/Gregos
https://pt.wikipedia.org/wiki/H%C3%A9rcules
https://pt.wikipedia.org/wiki/Perseu
https://pt.wikipedia.org/wiki/Aquiles
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de Vishnu'®, abdicou do Brahman para ensinar o principe Arjuna sobre a Acao por Dever,
orientando-o0 a lutar para conquistar Hastinapura, a “cidade da sabedoria”; em Zoroastro',
que, se purificando num rio, € levado a conhecer Ahura-Mazda, o Bem Supremo que 0
inspirou a proferir ao seu povo as oracdes do Redentor Caminho; em Moisés, que se
arrastando com infinita dor, subiu o Monte Sinai para receber do proprio Deus lavé os
Mandamentos a serem ensinados ao seu povo; em Jesus, o Cristo'®, que antes de morrer pela
humanidade, ensinou aos seus apostolos o Caminho da Bem-Aventuranca; em Maome, que
jejuando em meditagdo, no Monte Hira, desiludido com a separatividade que acometia a sua
terra, ap6s muito se purificar, recebeu do Arcanjo Gabriel os Designios de Alah, a serem
recitados'® ao seu desunido povo.

Este “modelo humano ideal” e seu carater transcendental distintivo, tem sido evocado
também a maneira moderna. Podemos encontra-lo, paradoxalmente, no existencialismo ateu
de Nietzsche, em especial na figura do Super-Homem profetizada por Zaratustra, simbolo da
transvaloracdo dos valores e da autossuperacdo humana; e no existencialismo religioso de

Kierkegaard, em seu “particular cristdo”,

o “homem-deus” que, crucificado na duvida, absorto diante da realidade de sua
pequenez, consciente de suas fraquezas humanas, ascende como um virtuoso de
alma, sobre as dificuldades de sua natureza mortal, aspirando ir além de suas

sombras, para tornar sua a Luz com a qual deseja fundir-se. (LIVRAGA, s/d, p. 28).

Historicamente, foi chamado, no Egito Antigo, de Hierofante'®, “aquele que explica as
coisas sagradas”; Druida, “aquele que tem o conhecimento do carvalho”, na cultura céltica.
Ainda hoje, recebe o nome: na China, de Bodhydharma, “aquele que esta desperto no
Caminho”; na India, de Guru, “aquele que dissipa as sombras”; na Africa iorubana, de
Orumild, “aquele que conhece 0 Orum”; ou simplesmente Sophos, S&bio, “aquele que possui
grande sabedoria”, numa acepcdo grega classica. Isto &, independentemente da sua
denominacdo em diferentes culturas, este ideal humano sempre foi representado sob o signo

do Mestre, ou aquele que, por amor e senso de dever, com generosa altivez, oferece’® o seu

163 Na mitologia hindu, é o deus responséavel pela manutencéo do Universo.

164 Foi um profetae poeta nascido na antiga Pérsia, fundador do Masdeismo ou Zoroastrismo, a primeira
religido monoteista que se tém noticia. A denominagéo grega significa “contemplador de astros”.

%5 Do grego, Khristos, “O Ungido”, “O Abengoado”, ou ainda, “O Sagrado”.

166 Recitagdo = Alcorao, em érabe.

167 No antigo Egito era considerado tnico conhecedor dos mistérios das ciéncias ou das artes.

188 Na Tradicéo, aquele que recebeu um ensinamento deve transmiti-lo aos que desejam e estejam aptos para
recebé-lo. Segundo Livraga (2011), é a velha escada pedagdgica, pela qual estd cimentada toda a cultura da
humanidade. E a forma de transmissdo que podemos ver em todas as civilizacdes e em todos os povos, desde 0s


https://pt.wikipedia.org/wiki/Profeta
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proprio sacrificio de caminhar na Senda, transmutado na forma de ensinamentos vivos que
irradiam sobretudo do seu comportamento, ao errante caminhante que os deseja e estd pronto
para recebé-los e aplica-los em sua prépria caminhada, chamado de Discipulo. Quanto a este
ultimo, por amar o caminho que deseja percorrer, foi chamado, no Oriente, de Lanu, possivel
raiz arcaico-etimoldgica da palavra latina aluno', originalmente em sanscrito “o nedéfito do
Caminho”. Por isso, talvez, que Pitagoras tenha dito que ndo se considerava um Sophos, mas
um philosophos, “filésofo” — aquele que ama a Sabedoria e por isso inicia uma longa
caminhada em sua dire¢do. Em geral, o Discipulo transforma-se em Mestre, quando transmite,
através de uma exemplar conduta, o que aprendeu por vivéncia, a outros que também buscam

caminhar na Trilha. Segundo Livraga (s/d), nos antigos sistemas filoséficos

somente o discipulo era capaz de conectar-se intimamente com 0s ensinamentos de
seu Mestre, a0 mesmo tempo em que tentava aplicar em si mesmo esse
conhecimento que o comovia. O discipulo tratava de realizar o que entendemos por
vida moral, ele ndo se conformava em captar mentalmente a instrugo, mas se
esforgava para transmitir e transmutar seu Ser interior. Esse era o sentido mais
elevado do conceito de alquimia: a transformacdo dos homens de chumbo em
Homens de Ouro. (p. 16)

O protagonismo histérico desta cadeia de Mestres e Discipulos encontraremos, em
geral, “por detrds” das grandes expressdes culturais da humanidade: mitologicamente, em
Quiron, “o centauro da incuravel ferida”, que, iniciado por Apolo nas artes e ciéncias
medicinais, e mesmo sofrendo de uma dor lancinante, tornou-se preceptor de grande parte dos
Herois gregos, dentre os quais, Hércules, Aquiles' e Jasdo'; misticamente, em Imhotep,
filosofo e poeta egipcio, “O Trés Vezes Grande”, que transmitiu os segredos da medicina e o
sagrado oficio da construcdo de templos ao farad Djoser e ao seu povo; politicamente, em
Confucio, “o Mestre Khung que, atraves dos seus ensinamentos e dos seus discipulos, como

Zulu, moralizou a politica na antiga China; moralmente, em Sdcrates, que iniciado nos

mais velhos até os mais jovens. Conta-se na velha tradicdo méagica egipcia, por exemplo, que Imhotep teve que
buscar um discipulo, um “filho”. .Assim, apds muito pacientemente procurar, ele encontrou Tat, e Ihe ensinou
gue ha doze defeitos que todos os homens devem superar: a ignorancia, a tristeza, a intemperanca, a
concupiscéncia, a injustica, a avareza, 0 erro, a inveja, a astlicia, a cdlera, a temeridade e a maldade. N&o
precisariamos nos, nos dias de hoje, encontrar um mestre que nos ensinasse iss0?

189 Ao contrario do que se costuma atribuir, a palavra aluno ndo significa “sem luz”. Deriva, sim, do verbete
latino alumnus, de alére, raiz etimologica da palavra “alimento”. A palavra “aluno”, portanto, refere-se "aquele
gue esta crescendo e sendo nutrido", discipulo (Dicionario Houaiss).

170 Heroi grego da Iliada.

1 Heréi grego cujo desafio fora trazer a 13 do carneiro alado Crisémalo, chamada de Velocino de Ouro, para o
rei Pélias.
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Mistérios do Amor, por Diotima de Mantinéia'™, transmitiu a Platdo os ensinamentos que este
compilou em seus Dialogos, sacrificando a propria vida em nome da Verdade; artisticamente,
em Verroccio, filésofo e pintor florentino da Renascenca, que deu formacdo a Leonardo Da
Vinci, ensinando-o0 a desenvolver inimeros talentos, dentre os quais, o sagrado oficio de
pintar.

Aqui, devemos ter em vista que, nesta auténtica relacdo de ensino-aprendizagem, o
“estar pronto” ¢ uma condi¢do imprescindivel para a formac¢do de um discipulo, pois,
diferentemente da transmissdo prosaica de contetidos informativos, “os labios da Sabedoria s6
se abrirdo aos ouvidos do entendimento”, parafraseando uma maxima egipcia antiga. Por esta

razéo que

0 adepto do Zen se recusa sistematicamente a oferecer uma espécie de Manual para
alcangar a bem-aventuranga, pois sabe, pela prdpria experiéncia, que ninguém ¢
capaz de percorrer o caminho do Zen e nem chegar ao seu final sem a ajuda de um
mestre. Sabe também como é decisivo que suas vivéncias, vitorias e transformagoes,
embora suas, sejam vencidas e modificadas muitas e muitas vezes, até que tudo o
que seja seu tenha sido aniquilado. E somente a esse preco que ele pode encontrar a
base da experiéncia que, sintetizada na verdade universal, o desperta para uma vida
que ndo mais sera sua vida pessoal, cotidiana (EUGEN, 1975, p. 22).

Resulta-nos, pois, depreender que este despertar para uma vida universal, este
aprender a ser, ou ainda, este “parto de alma”, como costumava afirmar Socrates, ¢ uma
tarefa possivel somente para aqueles que, abdicando voluntariamente de permanecerem
caminhando apenas nas “vielas sinuosas” do “eu animal”, dirigem seus vacilantes passos de
vida ao sendeiro reto ¢ obstante do “Eu Humano” — decerto ja pisado pelos pés, que se
endireitavam a cada passo, de todos os filésofos ou sinceros buscadores da verdade. N&o por
coincidéncia, encontraremos a evocagdo deste “outro nascimento humano” também em
Conflcio, quando o mesmo enuncia: “retira-te do mundo, persegue as aspiragdes do teu
coragdo e anda com retiddo para que atinjas o Caminho” (Analectos, 11:66); em S&o
Francisco, quando em oracdo assevera que “¢ morrendo que se nasce para a vida eterna”
(Oracdo de S&o Francisco); em Jesus, quando respondendo a Nicodemus, disse-lhe: “Em
verdade [...] aquele que n&o nascer de novo, ndo pode ver 0 Reino de Deus” (Jodo, 3:3); na
filosofia tibetana, especialmente no “preceito de ouro” que diz: “Renuncia a tua vida, se
queres viver” (A Voz do Siléncio, 2005, p. 63); na suprema maxima dos antigos alquimistas

medievais “Solve et Coagula”, isto ¢é, “dissolve no mundo para tomar forma em outro”; e
9 2

72 Diotima de Mantinéia foi uma sacerdotisa grega, com papel importante em O Banquete de Platdo, cuja
filosofia esta na origem do conceito platénico de amor.
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enfim, no mito arthuriano, mais precisamente na passagem simbolica em que Uther
Pengragon morre pelo feitico da transmutacao e renasce purificado como Arthur.

Em outras palavras, aprender a ser humano requer do homem que ele posicione a sua
consciéncia de um modo tal que lIhe permita, processual e sempre de maneira inacabada,
renascer virtuosamente, numa constante luta contra o que o impede de sagrar-se cavaleiro, isto
¢, contra todas as “tendéncias” que nao sejam reconhecidas como expressdes genuinas do
nobre espirito humano. N&o para inutilmente elimina-las, nega-las ou oprimi-las, como
apregoam ndo raramente os adeptos das “religides do flagelo”. Mas para educa-las, controla-
las, domina-las e, desta maneira, potencializa-las num crescente humano, cujo limite ainda
hoje é desconhecido, mas certamente almejado por todo homem que busca servir a um ideal
cavalheiresco. Pois tais tendéncias sdo apenas “Brumas de Avalon”, ou seja, fluxos de energia
dos “veiculos” constitutivos da experiéncia de um ser “crucificado na dualidade,
constantemente desafiado, e por isso mesmo, confuso quanto a sua real identidade, mas que sé
se reconhece intimamente na sabedoria e na fruicdo do amor a si mesmo e a tudo que lhe
envolve; sdo apenas “mascaras”, adequadamente oportunizadas pela “inteligéncia artistica” da
Natureza, as quais permitem ao homem apresentar-se no mundo como ator de uma “pega de
teatro”, que deve ser encenada, custe o que custar e seja qual for o cenario, com altivez e
dignidade; enfim, sdo apenas “ingredientes” para a “existéncia-atanor'’®” do homem, cuja
finalidade, ainda que cercada de enigmas e mistérios, insinua-se como alquimica, isto &,
vocacionada a transmutar o originario “barro” da criagdo humana, no “ouro” de uma
conquista ontoldgica triunfal. Eis, portanto, a pedra da qual deve ser retirada a poderosa
Excalibur'™.

Risos incomplacentes das Moiras, porém, poderdo ser ouvidos sempre que o advérbio
“apenas”, por meio de enunciados, ensejar a condicdo humana qualquer tipo de significacdo

aparentemente anddina e contingente, como se ela fosse algo simples, e “retirar a espada da

1% Fornilho alquimico onde era transformado o chumbo em ouro, segundo conta a tradicdo dos alquimistas.

1% Conta essa versdo que Uther Pendragon estava sendo perseguido por inimigos que lhe armaram uma
emboscada e antes de morrer fincou a sua espada magica numa pedra e disse que o proximo rei seria quem a
retirasse desta pedra. Para satisfazer suas vontades de se transformarem em rei, todos os grandes guerreiros
tentaram, e passaram a organizar torneios anuais onde o vencedor receberia a chance de tentar retirar a espada
magica da rocha. Arthur, nessa época, era criado por Ectdrio e era o seu filho mais novo (de criagdo) e ele, como
acontecia na era medieval, era o Pajem de seu irmdo mais velho Cai. Numa dessas batalhas Arthur perdeu a
espada de Cai e quando viu a espada encravada na rocha retirou-a e levou-a a seu pai. Neste momento alguns se
ajoelharam e outro senhor, Ban da Bretanha, jurou Guerra ao bastardo. Comegada a guerra, Arthur imobilizou
Ban e pediu para Ban jurar fidelidade a ele. Ban disse que néo juraria fidelidade a um rei que néo tivesse ainda se
tornado um cavalheiro de verdade. E Arthur, sem pestanejar disse: "Estas certo meu senhor, faga-me entdo
cavalheiro e jure fidelidade ao seu rei." Diante disso, Ban ndo acreditando na coragem do jovem, tomou a
Excalibur em suas méos e fé-lo cavalheiro jurando-lhe fidelidade diante de todos os seus soldados. Assim,
Aurthur foi feito rei de toda a grande Bretanha (TABOADA, 2001).
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pedra”, fosse facil. Ndo é. Ao contrario, é tragico. Ou seja, 0 violento contraste entre espirito e
matéria, por si s0, no homem, ja faz da sua caminhada evolutiva uma inescapavel experiéncia
de dor. E se somarmos a esta condicdo inescapavel, o fato de ela operar num contexto de
imprevisibilidades e ilusdes, jamais podendo ser compreendida em sua plenitude, teremos
uma verdadeira Tragédia Grega. Nestes termos, a “dor que deveras sente” o homem, apenas
pode ser compreendida e transmutada em “obra de arte”, mas nunca aplacada definitivamente
na existéncia. Mais precisamente, existir per se doéi, pois toda dor € cosmicamente
pedagogica. Isto €, toda dor é indicativa da necessidade de mudanca a qual esta subordinado o
homem, entenda ele ou ndo a procedéncia ou o sentido da mesma. Enfim, toda dor ¢ “veiculo
de consciéncia”, como assinalam a filosofia hindu, o budismo, o estoicismo, ou como enuncia
simbdlica e magnificamente Edipo Rei, uma das mais belas e comentadas tragédias da
historia.

Encenadas recorrentemente pelos “gregos encantados”, em seu Teatro Mistérico, a
Tragédia, tal como floresceu no século V1 a.C. dos Mistérios de Eléusis, era uma espécie de
enredo sagrado do destino humano, sobre o qual Aristoteles deixou frugais e esquematicas
explicacbes em sua Poética. Numa delas, declara admirado “o Estagirita” que, “sendo a
tragédia a imitacdo de homens melhores que nés, convém proceder como os bons pintores de
retratos, os quais, querendo reproduzir o aspecto proprio dos modelos, embora mantendo
semelhanga, os pintam mais belos” (p. 24). E a partir destes comentarios aristotélicos e de
fragmentos de antigos textos do periodo arcaico da Grécia, que podemos conceber a Tragédia
como “a obra teatral em que 0 destino e 0s deuses estdo presentes e dirigem as acOes dos
homens. Estes estdo sujeitos a uma Lei, Diké, que os hindus chamam de karma, segundo a
qual, toda a acdo gera reacdes equivalentes, de acordo com uma mecanica moral inexoravel”
(LIVRAGA, s/d, p. 11).

Destarte, sendo Edipo Rei — segundo AvristGteles — o mais perfeito exemplo de
tragédia, Edipo é mais do que um mote psicanalitico para explicagdes sobre a libido em suas
primeiras manifestacdes. E o “arquétipo” do maior desafio outorgado ao homem na existéncia
— qual seja aceitar com dignidade as suas proprias dores, e nestas, tal como elas se
apresentarem, descobrir-se a si mesmo dionisiacamente, isto €, de maneira alegre e entusiasta,
mas tambeém errante, dilacerante e regenerativa como fora o proprio destino do “Deus do
Vinho”.

Neste sentido, em Edipo Rei, podemos vislumbrar simbolicamente tanto a quimera do
homem que desconhece a sua verdadeira identidade e os horrores que podem decorrer desta

inautenticidade existencial, quanto o desenlace de uma vida marcada pela autossuperacéo e
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pela manifestacio de todo o potencial humano — sendo este, simbolizado na busca de Edipo
por um grande desafio, na audacia que teve em perseguir a verdade a qualquer preco, na dor
de descobri-la e aceita-la infortunadamente, e na coragem de refleti-la e compreendé-la, ainda
que para isso fosse preciso cegar os olhos fisicos para “ver melhor”, pois “o essencial ¢
invisivel aos olhos”. Em outras palavras, Edipo Rei conta a historia de um homem condenado
a dor antes mesmo de nascer; que inconscientemente mata o pai, desposa a propria mae —
tornando-se Rei —, tem quatro filhos com ela, e apds descobrir quem é e 0 que cometeu por
desconhecer-se a si mesmo e por procurar o seu préprio destino, outrora profetizado por um
oraculo, cega-se, abandona o reino e exila-se solitariamente por vontade propria. Tamanha foi
a sua dor, e maior do que esta, o seu esforco para purificar-se dos hediondos atos que
cometeu, que depois de morrer em sacrificio, os Deuses concederam-lhe a imortalidade, numa
extraordinaria apoteose.

Com efeito, a saga heroica de Edipo, tragica em seu sentido artistico e filosofico, longe
de ser uma falsificacdo do real, ou apenas a designacdo de um complexo freudiano, é o
paradigma da propria condicdo humana, recriado em contetudo na existéncia de todo homem
que persegue as profundas verdades da vida, e na dor, busca com alegria, altivez e resignacéo,
viver o Unico destino humano capaz de arrebatar os Deuses — qual seja, o de tornar-se Heroi.
Em outras palavras, “ha uma tnica estrada para o Caminho [e] s6 no seu final a Voz do
Siléncio pode ser ouvida, [sendo] a escada pela qual o candidato sobe, formada por degraus de
sofrimento e dor, que s6 podem ser silenciados pela voz da virtude” (A Voz do Siléncio, 2005,
p. 75) — como apregoa um antiguissimo “preceito de ouro” dirigido ao “caminhante” da
vereda filosofica tibetana. Em suma, a Etica Atemporal sempre foi o caminho reto, o qual o
homem que ama a sabedoria esta destinado a trilhar, porquanto foi aquilo que, “qual fragua de
Hefestos, proporcionou armas invenciveis aqueles semideuses capazes de descer até o centro
de sua propria “Terra”, do seu substrato material, e de regressarem triunfantes ao mundo dos
verdadeiros despertos” (LIVRAGA, s/d, p. 7).

Eis, portanto, o fulcro humanizador para o qual convergem todos o0s sistemas
filosoficos da Tradigdo, tanto os de carater politico, quanto os de carater artistico e religioso,
que se desenvolveram no Oriente e no Ocidente, ao longo dos tempos: a Etica Atemporal,
tambem conhecida como Moral Transcendental. Decerto, esta gnosiologia universal
interessou a todos os fildsofos e sabios da histdria, uma vez que eles deixaram compaginados,
em magnificas obras, ensinamentos imortais acerca de como se viver humanamente. Sobre

ela, afirma Livraga (s/d, p. 4), que
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Constitui, em resumo, o ambito natural em que se desenvolve o mais profundo de
n6s mesmos. E a moral da alma, do Eu Superior. E 0 Deus grego, a beleza e a
harmonia interior. A moral transcendental ndo nasce, entdo, de ordens nem de
regulamentacOes exteriores, mas, pelo contrério, evidencia-se quando a Alma se
despoja das suas vestimentas e opacidades. E uma para todas as épocas e para todos
0s homens, mas eles s6 o sabem quando se conhecem a si mesmos. De alguma
maneira, no entanto, a bissola para esta rota sdo os ensinamentos dos grandes livros
que, como o exemplo tipico do Bhagavad Gita, teatralizam essa acéo interior e a
pdem ao alcance dos processos racionais, possibilitando assim um acesso mais claro
a consciéncia em luta consigo mesma.

Sendo assim, podemos depreender que o grande desafio colocado aos homens de todos
0s tempos, no tocante a esta moral, ndo é conhecé-la, mas vivé-la, pois “Apesar de a pessoa
poder viver cem anos, imoralmente e sem controle, melhor é, contudo, um sé dia de uma vida
que é moral e meditativa” (Sahassa Vagga, 8:10). Neste sentido, caberia aqui perguntar: o que
seria plausivel considerar como imprescindivel para o homem aprender a ser humano,
entendendo tal aprendizado a partir da vivéncia desta moral? Ou, numa indagacgdo estoica
feita por Marco Aurélio: “Onde, pois, podera o homem encontrar o poder de guiar e
salvaguardar os seus passos? [Responde ele préprio] Numa e s6 numa coisa apenas: na
Filosofia (AURELIO, 2001, p. 34). Antes, contudo, pondera o imperador-fildsofo nesta

mesma reflexado:

Na vida de um homem, o seu tempo € apenas um momento, o seu ser um fluxo
incessante, os sentidos uma vela mortiga, 0 corpo uma presa dos vermes, a alma um
turbilhdo inquieto, o destino, obscuro, e a fama, duvidosa. Em resumo, tudo o que é
do corpo, é como agua corrente, tudo o que é da alma, como sonhos e vapores; a
vida, uma guerra, uma curta estadia numa terra estranha; e depois da fama, o
esquecimento (p. 34).

Né&o por coincidéncia, Séneca chegou a esta mesma conclusdo, propondo inclusive —
como fez Epicuro através do seu Tetrapharmacum® — “a filosofia como cura”'’ para 0s
males da alma. Por isso mesmo, preocupado com as mudancas bruscas nos valores da Roma

de seu tempo, e refletindo sobre o desconcerto moral do homem, bem como acerca das

17> Tetrapharmacum se refere & medicina de Epicuro, a qual expde suas doutrinas em quatro maximas morais:
Nao ha que temer a Deus; Morte significa auséncia de sensacdes; E facil procurar o bem; E facil suportar o mal.
176 “Estamos aptos a pensar na filosofia grega em seu periodo classico e associa-la com os nomes de Sécrates,
Platdo e Aristételes. Deles era a filosofia da cidade-estado, pela qual, na esfera moral, 0 homem bom era
sinbnimo de bom cidaddo. Mas com a dissolucdo da cidade-estado sob o dominio da Maceddnia, uma era de
individualismo se estabeleceu e os homens agora se voltavam a filosofia para aprender a viver suas vidas como
individuos independentes; tornou-se até mesmo motivo de polémica o fato de 0 homem bom participar ou nao da
vida publica [...] As duas escolas realmente vitais no século Il a.C. foram a estoica e a epicurista, ambas se
vangloriando de oferecer, mais do que uma filosofia, um modo de vida”. (BAILEY, 1992 apud EHRHARDT,
2008, p.108)
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angustias disso decorrentes, apresentou em diversas obras'’’ os principios de sabedoria e
liberdade que ele tanto perseguiu em sua vida filoséfica. Quando escreveu, por exemplo, De
Tranquillitate Animi, dedicado a seu amigo e discipulo Sereno, que lhe solicitou
esclarecimentos para aplacar a sua angustia interior e chegar a um estado de tranquilidade,
Séneca acabou legando a humanidade fdérmulas simples de como se contornar 0s
impedimentos que obstam a paz interior, atraves de inumeras reflexdes que fez sobre os mais
profundos paradoxos da condicdo humana, bem como sobre a importancia do
autoconhecimento e da prética das virtudes na constituicdo de uma vida plena. Chegou a

escrever nesta obra que,

Assim como certas substancias salutares surtem efeito por seu odor, sem passar pelo
paladar e pelo tato, também a virtude propaga seu beneficio mesmo a distancia e
sem ser visivel. Quer ela se expanda e atue livremente, quer tenha precarios canais
de manifestacdo e seja obrigada a recolher as velas, quer figue muda e inativa,
blogueada num beco sem saida, quer se mostre franqueada, em qualquer situacéo ela
é (til. (SENECA, Sobre a Tranquilidade da Alma, p. 177)

Na verdade, a pratica das virtudes sempre foi a suprema consignia de todos os
estoicos, pitagodricos, platbnicos, peripatéticos, filaleteus, budistas, confucionistas etc — enfim,
de todos os fil6sofos da Tradicdo —, uma vez que, segundo eles préprios, este é o Unico meio
capaz de conduzir o homem a arte de governar a si mesmo e, por consequéncia, de afasta-lo
das paixdes que desequilibram e aticam a alma a se lancar para fora e distante do
autocontrole, pois “quem irriga, conduz as aguas; aqueles que fazem flechas aparam as setas;
carpinteiros trabalham a madeira; e os virtuosos se controlam a si mesmos (Danda Vagga,
10:17). Ademais, “o perfume das flores ndo sopra contra 0 vento, nem a fragrancia do
sandalo, tagara e jasmim, mas a fragrancia dos virtuosos sopra contra o vento; o homem
virtuoso permeia todas as diregdes” (Puppha Vagga, 4:11). Em outras palavras, a pratica das
virtudes é a via excelente através da qual o homem que busca aprender a ser humano se
concerta. Tanto sabia-se disso no antigo Oriente, que os seguidores de Sidarta, O Buda,
costumavam dizer proverbialmente que “assim como o arqueiro endireita o seu proprio arco e
0 cesteiro 0s seus vimes, também deve o desperto endireitar-se a si mesmo”. Também, ¢ sem
casualidade, séculos mais tarde, Marco Aurélio repetiria: “Has de ser reto ou endireitado”. Em
sintese, “ndo ha, no mundo, outro agente de purificacdo igual a chama da virtude. Quem a

conhece, quem a ela se dedica, sera purificado das manchas da personalidade, e achara o seu

17 Séneca escreveu varios tratados filosoficos, nove tragédias, uma comédia, trés consolaces e 124 epistolas
morais.
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Eu Real” (Jnana Yoga, 4:38). Porém, é oportuno ressaltar que “se a alma ndo alcangou ainda
0 Conhecimento, pode parecer que o Eu Real € o maior inimigo, porque quer libertar a alma
ignorante das ilusdes e dos erros que se lhe tornaram agradaveis” (Atma Sanyama Yoga, 6:6).
Posto isso, e diante de tudo que foi exposto neste capitulo, caberia ainda perguntar: “o
que é virtude?”. Livraga (s/d, p. 7) nos da um belissimo esclarecimento. Afirma este autor, a

partir dos estudos que fez sobre as antigas tradicoes filosoficas classicas, que:

A vivéncia da moral chamou-se, em Roma, virtude. A raiz etimoldgica deste termo
ndo nos fala de desfalecimentos sensuais nem de languidez, mas de uma atitude

agressiva face a vida; de heroismo, de valor e de capacidade de trabalho e de

combate. A virtude é a vivéncia consciente das normas do caminho’®; é o ndo

claudicar face aos apetites do corpo, aos temores da personalidade e a vaidade da
mente. A virtude é o "Pteros", o 6rgdo alado da alma, o motor que nos leva de
regresso a real felicidade, a n6s mesmos, & Realidade, ao Logos.

Por concluir, se estamos “desvirtuados” e, nem de longe, aprendemos a Ser a poténcia
humana que somos, decerto é porque nossas “auténticas dores” foram extraviadas por
desatengdo, ou talvez substituidas por outras “menos doloridas”, uma vez que a nossa
civilizacdo ¢ “descobridora” prolifica de “novas dores” fisicas, psiquicas e sociais,
imediatamente anunciadas e repostas no mercado da “felicidade a qualquer pre¢o”, tdo logo
sejam descobertas as suas “curas” — umas e outras celebradas como mais uma evidéncia do
“inequivoco” avango da humanidade. Talvez por isso que, para sermos “alguém” no mundo,
precisemos tanto das tecnologias do alento, disponiveis nas sempre arrumadas “prateleiras”
das drogarias, dos templos do consumo, das teologias da prosperidade, dos programas de
motivacdo empresarial — quando ndo, dos manuais de autoajuda; estes, quase sempre
inauténticos e repetitivos, mas providenciais no fornecimento do “infalivel” receituério de
“como aprender a ser qualquer coisa em dez li¢des”.

Enfim, tem nos faltado, pois, a “dor excelente”, a “dor filosofica da guerra interior”,
motor indispensavel de todo processo humanizador, porquanto o seu combustivel sdo as
virtudes e os valores. Em outras palavras, s6 aprenderemos a ser 0 que somos, gquando
assumirmos o sacrificio como o excelente caminho de encontro com o0 nosso Eu Superior,
ainda que este somente possa ser contemplado apds um doloroso exercicio de liberdade, isto
é, de obediéncia consciente a dimensdo cosmica da vida ou ao que neste trabalho foi chamado
de Etica Atemporal. Sendo assim, que se cumpra a profecia: “Que a espada seja retirada da

pedra! Que nas¢a um Rei!”.

178 Grifo meu.
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8. CONSIDERACOES FINAIS

ApOls um exaustivo estudo sobre todos os tratados éticos disponiveis na Europa de seu
tempo, buscando a concérdia entre eles, o filosofo renascentista Pico Della Mirandola inicia o
seu Discurso sobre a Dignidade Humana afirmando que leu em escritos arabes que, tendo
sido perguntado sobre qual seria 0 espetaculo mais maravilhoso do mundo, Abdala Sarraceno
teria respondido: o homem. Resposta que concordaria com a mitica frase atribuida a Hermes:
“Grande milagre, 6 Asclépio, ¢ o homem”. Sem destoar de Sarraceno nem de Hermes, porém,
conclui Pico, acrescentando que espetaculo ainda mais maravilhoso é quando homem eleva-se
e se torna um construtor, um criador, uma espécie de demiurgo de si mesmo e do mundo,
aproximando-se de Deus. E isso que, segundo Pico, converte o homem em um ser digno,
merecedor de respeito por parte dos outros homens: o autoaperfeicoamento, a capacidade de
se tornar, pelo uso da razdo, dos valores e das virtudes, um “animal celeste”, proximo a

maxima perfei¢do. Escreveu, o famoso autor das 900 Teses:

Que a nossa alma seja invadida por uma sagrada ambicéo de ndo nos contentarmos
com as coisas mediocres, mas de anelarmos as mais altas, de nos esfor¢armos por
atingi-las, com todas as nossas energias, desde 0 momento em que, querendo-o, iSO
é possivel (PICO DELLA MIRANDOLA, 2001, p. 55).

Tendo a Comissdo que elaborou o Relatério Educacdo: Um Tesouro a Descobrir,
inspirado ou ndo suas expectativas educacionais para o século XXI na dignidade humana de
Miréndola, o fato é que ela também aparece recorrentemente nas linhas desse documento da
UNESCO, como uma necessidade a partir da qual convergem os objetivos fundamentais de
todos Os Quatro Pilares da Educacdo. Sinal disso ¢ que a Comissdo admite que “o conceito
de desenvolvimento humano €, pois, muito mais vasto do que as teorias classicas do
desenvolvimento economico” (DELORS, 2006, p. 81), devendo a educagdo no século XXI
fornecer a todos, o mais cedo possivel, o “passaporte para a vida”, que os leve a compreender-
se melhor a si mesmos e aos outros e, com dignidade, leve-os também a transformar 0 mundo
(DELORS, 2006).

Por animador que seja este reconhecimento da UNESCO, e por importantes que sejam
as iniciativas de institui¢ces internacionais em promover relatorios, debates, agendas politicas
e protocolos de intencdo visando a educagdo mundial, parece que ndo ha consenso entre 0s
dirigentes politicos e os educadores, tampouco entre 0s membros de cada um destes grupos,

quando o assunto é pdr em pratica o que tdo solenemente foi discutido. H4, inclusive, quem se
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posicione de modo a esperar que acontecam primeiro transformac@es nos sistemas politicos,
no ambiente da cultura, na “temperatura” da economia, ou ainda, no eixo de rotacdo do
planeta, para que alguma acdo seja implementada. Se bem que, poucas seriam as remendas
capazes de frear as engrenagens deste “trem desgovernado”, de modo a evitar grandes
colapsos e traumas irreversiveis. Longe de pensar ser algo simples, a questdo que se coloca
aqui é outra: ndo ha consenso, sobretudo porque a esmagadora maioria vé os problemas e
procura as solugdes de baixo para cima, e por iSSO mesmo mais competem entre si do que
cooperam, cada qual reservando para si seus espagos de “direito” e s6 abrindo mao daquilo
que ndo lhe é mais conveniente. Em outros termos, nestes foruns de decisdo politica, ha
demasiados reclamantes, muitos intelectuais, poucos filésofos e nenhum sabio.

Falta filosofia no mundo. E num mundo sem filosofia, ndo ha politica, tampouco
educagdo ¢ “tesouros a descobrir”. Prova disso ¢ que as nossas apostas politico-educacionais,
pragmaticamente, na maioria dos casos, sdo prolificas na fabricacdo de “necessidades” que
arrastam a educacdo para longe da propria vida e transfiguram criangas e jovens, muitos de
coracdo ardente de idealismo, em autbmatos viciados em matéria e egoismo. No estofo
epistemoldgico que acomodam tais necessidades, por exemplo, encontraremos ainda hoje as
teorias da Tabula Rasa e do Penso, Logo Existo; uma e outra ndo mais reducionistas que as
suas sucedaneas do século XIX. Com efeito, ainda vigentes no século XXI, embora
escamoteadas sob o signo da “novidade do momento”, estas teorias, ou melhor, o que fizeram
delas, reduzem ainda hoje as “aprendéncias” humanas a meras experiéncias sensoriais-
cumulativas e cognitivas, as quais — verdade seja dita — nunca satisfardo as profundas
necessidades de um ser que, embora seja empirico e racional, esta vocacionado a aspirar ao
infinito.

Seja como for, o fato ¢ que ndo foi a filosofia de Platdo que venceu a “corrida”, sendo
sob forma obscura e transfigurada em purgatorios, cruzes e sudarios. Filosofos de verdade —
como Pitagoras, Socrates, Platdo, Aristoteles, Zendo, Marco Aurelio, Séneca, Confucio e
outros desta pletora de amantes da sabedoria — ndo correm, nem disputam altares, pedestais ou
holofotes. Filésofos de verdade, amam a verdade, pois conhecem-se a Si mesmos como suas
genuinas expressdes. Sabem que a intuicdo alcancam-na em atimos de compreensao, e que a
duvida é valida, porém, como meio e nunca como fim. Enfim, sabem que a razdo néo
inaugura no homem a liberdade, pois o que liberta 0 homem é o amor, feito de pequenas
coisas, como a tolerancia com discernimento; o trabalho com disciplina; o perddo sem
exigéncias; o sorriso temperado na dificuldade; a persisténcia sem fanatismo e o dever com

respeito.
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Com efeito, se hoje ndo h& consenso sobre o quanto a sabedoria nos diz respeito,
estando até mesmo ela submetida ao “imperativo categérico” do relativismo, decerto ¢
porque, ao rompermos 0 nexo entre educacdo e filosofia tradicional, amputamos dos
processos formais de aprendizagem praticamente todas as referéncias sobre como desenvolver
0s mais notaveis potenciais internos de que a natureza humana dispde. Desta fratura
epistemoldgica, decorreu também que, de tais processos, foi alijado aquilo que mais confere
sentido a vida humana: valores. Em suma, desprovemos, pois, da educacdo o seu sentido
ultimo — a saber, 0 de guiar a consciéncia humana a um aperfeicoamento através da vivéncia
moral. Em seu lugar, insolitamente, colocamos conteudos informativos massificadores,
palavras ocas e dissimulacdes verborragicas, cuja legitimidade é garantida apenas porque nos
tornamos mediocres, “cegos de nds mesmos” e desconhecedores dos verdadeiros processos de
educacéo; estes sim, capazes de transmutar o empalidecido e amedrontado “animal racional”
dos tempos atuais num herdéi cotidiano, cuja dignidade, a la Mirandola, seria autarquica e
autoafirmativa. Afinal, que processos sao estes, 0s quais foram capazes de dar a luz aqueles
filésofos e, na Renascenca, 0s mais extraordinarios génios das artes e ciéncias? Como foram
educados? Onde aprenderam a conhecer, a fazer, a conviver e a ser de um modo tdo
especial?

Sigamos, pois, as pistas deixadas por eles. Antes, porém, reconhegamos, francamente,
que é no intimo profundo de cada homem que se esconde o tal “tesouro a descobrir”, e ndo em
suas 70 trilhdes de células eucaridticas e no seu enigmatico psiquismo. Ou seja, o valor deste
tesouro ndo é mensuravel, calculavel, nem quantificavel. Porém, € factivel e demonstravel
através do comportamento de um verdadeiro Rei. E mais: se este reluzente transfundo
somente pode ser eduzido'” do homem através da educacdo, o significado mais brilhante
desta serd sempre intangivel de um ponto de vista estritamente ldgico e ultrapassara todo e
qualquer marco tedrico a seu respeito, por mais importantes que sejam conjunturalmente, tais
como desenvolver “consciéncia revolucionaria” ou “inteligéncia emocional”. Em outras
palavras, a educagdo é o Unico meio através do qual o humano do homem projeta-se no
mundo, permitindo a ele, através do desenvolvimento de uma cultura ou de uma civilizacéo,

cravar na historia marcas de sua realeza interior. E a chave que abre as portas da vida e dos

9 0 dicionério etimoldgico, ao explicar o significado da palavra educacéo, apresenta o termo educar e indica a
sua origem latina educare; e o termo eduzir, do latim educere, define-o como “extrair de dentro”, “deduzir”
(CUNHA, 1982, 284). O mesmo dicionario apresenta, em relacdo ao termo educacdo, a expressdo ductil, do
latim ductilis, sendo o participio passado de ductus, derivado de ducere, que significa “conduzir”, “guiar de
dentro para fora” (CUNHA, 1982, 179). Por sua vez, a pesquisadora Maria Anita Martins diz que a etimologia
da palavra educacéo é procedente do latim e apresenta dupla origem: do educere (fazer sair, tirar para fora, trazer
a luz, educar) e do educare (criar, amamentar, sustentar, elevar, instruir, ensinar).
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seus mistérios; ndo devendo, por isso, afastar-se da filosofia, uma vez que somente esta pode
Ihe nutrir de grandes ideais e valores e lhe conferir equilibrio e direcdo. Enfim, a educacéo é,
por exceléncia, a garantidora da marcha evolutiva da humanidade, uma vez que a Tradicdo
Filosdfica Ihe e depositaria. Somente nestes termos ela é também “um tesouro a descobrir”.
Talvez por desconfiar da plausibilidade de tais pressupostos, a Comissao recorreu a uma

fabula*® de um poeta-filésofo da Renascenca para atribuir o titulo ao mencionado Relatério:

“Evitai (disse o lavrador) vender a heranca, que de nossos pais nos veio. Esconde um
tesouro em seu seio.” Educagdo, isto é, tudo o que a Humanidade aprendeu acerca de
si mesma. Atraicoando um pouco o poeta, que pretendia fazer o elogio do trabalho,
podemos por na sua boca estas palavras: “Mas ao morrer, 0 sabio pai fez-lhes esta
confissdo: — O tesouro esta na educacdo ” (DELORS, 1996, p. 29).

Por tudo que foi exposto neste breve trabalho, ndo me parece arriscado afirmar que
existe, sim, uma esséncia humana e uma teoria geral da vida, capaz de infalivelmente nos
apontar o que é propriamente nosso neste esquema cosmico plural de seres e coisas. Se
Hobbes, Marx, Comte e outros disseram o contrario, € porque precisaram dizer o0 que
disseram. N&o erraram totalmente. Apenas pensaram metonimicamente, tomando “a parte
pelo todo”. Apontaram, pois, para uma pega, acreditando estar diante de todo o microcosmico
“quebra-cabe¢a” humano. Fico, no entanto, com os filésofos da Tradi¢do, cuja compreensao
sobre 0 homem e sobre tudo que tange a sua existéncia parece-me mais completa, holistica e
vital. Ndo me impressionam, portanto, as elaborac6es filoséficas e cientificas modernas, pelo
que aparentemente tém de originais. Prefiro ir as matrizes excelentes de onde os fildsofos e
cientistas modernos extrairam as suas “novidades” intelectuais.

Por isso mesmo, os argumentos apresentados nesta dissertacdo podem néo ter sido
suficientemente persuasivos para convencer leitores que tenham buscado convencionalismos
académicos. Nada do que foi escrito pareceu-me convencional, sobretudo porque advogueli
em defesa da verdade e da sabedoria, os valores mais vilipendiados dos dias atuais. Inclusive,
no tocante ao corpo tedrico utilizado neste trabalho, ouso supor que, s6 de ouvirem falar em
obras como o Bhagavad Gitd e o Dhammapada, alguns intelectuais tiram precipitadamente
conclusodes fantasiosas, do tipo que as fazem “misticas” ou “esotéricas”. Garanto, porém, que
quando as li e reli, foram poucos os incensos acesos nas madrugadas, com nenhuma mandala
nem duendes a vista. Na verdade, o mais provavel € que certos intelectuais veem nestas obras
a confirmagdo dos seus proprios preconceitos em relagdo aos antigos conhecimentos

filosoficos da Tradigdo. Fagam a interpretacdo que fizerem, o fato € que qualquer educador

18 o Lavrador e os seus filhos.
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que revisita-las sem preconceitos, podera extrair ensinamentos que sempre servirdo para a
constituicdo de uma verdadeira educacao.

Concluo, entdo, que até onde foram as observacdes, criticas e ponderacGes que
procurei tecer neste trabalho, transitei livremente entre o discurso académico e a voz do
coragdo. Se por causa disso descreditei as proposi¢fes que fiz a luz da filosofia tradicional,
que a vida seja entdo o “campo de provas”.

Por fim, cabe ainda aqui um conclame: para os que dormem, filosofia; para o0s
despertos, o dever. Dever de despertar os que dormem através da semeadura de uma nova
“primavera humana”, de um novo “século de ouro”, de uma nova Renascenca. E antes que
esta nova estacdo filosofica floresca exuberante como as flores de I6tus e anuncie a chegada
de um tempo em que aprender a conhecer, aprender a fazer, aprender a conviver e aprender a
ser resuma-se em “aprender a viver”’, comecemos a apertar bem os olhos, pois, em verdade,
nunca estivemos cegos, sequer acometidos por miopias ou erros de refragdo de qualquer tipo.
O fato é que, sem filosofia, perigosamente, apenas nos acostumamos com as ilusdes e a
escuriddo da caverna, pois ha muito estamos presos, “de pernas e pescoc¢o acorrentadas, de
modo que ndo podem[os] mexer nem ver sendo 0 que esta diante [de nos], pois as correntes
[nos] impedem de voltar a cabeca para tras [...] € ver as coisas mais distintas do que se [nos]
mostram” (PLATAO, A Republica, p. 298).
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