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“A questdo é que me parece que a minha mente é uma amal-
gama de atitudes contraditdrias, para com tudo e todos.” “Por
que razéo deveria isso ser importante? Ao longo da histdria, tal-
vez apenas tenha havido cinco, dez, quinze pessoas cujo universo
mental esteve em sintonia com o seu tempo. Se a tua consciéncia
da realidade ndo condiz com o nosso tempo, quéo terrivel poderd,
pois, ser isso? Esta bem, os nossos quinquanetos irdo olhar para
tras, e irdo ver, com toda a clarividéncia, que o modo como vimos
o mundo, o modo como vemos o mundo agora, estava errado.
Porém, essa sua visdo ird ser, por sua vez, a visdo do tempo deles.
Né&o faz qualquer diferenca.” Irrito-me, por ndo poder dizer a este
homem, que passou anos na universidade a estudar filosofia: “Eu
sei que estds errado, porque sinto que estds errado.” Jack ignora
a minha histeria, e diz-me com voz suave: "De qualquer modo,
Anna, gostaria que pensasses acerca disto — que hé algo de mui-
to arrogante, em se insistir no direito de ter razdo.” Entdo, eu di-
go-lhe: “O que estas a dizer é que nos devemos submeter a nossa
condicdo de seres divididos. Tu és um humanista, Jack, essa é a
tua formacgéo, e, de repente, cruzas os bragos e dizes que nio po-
des julgar nada, porque ndo te especializaste em fisica ou em ma-
tematica? Alienacao. Ser dividido. Eis a vertente moral, por assim
dizer, da mensagem comunista. E, de subito, encolhes os ombros
e dizes que, porque o lado mecénico das nossas vidas se esta a
tornar demasiadamente complicado, nos devemos contentar com
nem sequer tentar compreender as coisas na sua totalidade?”

Doris Lessing. The Golden Notebook.

A democracia inglesa ndo corre o risco de ser excessivamente
dominada pelo Estado; é quase certo que ird libertar-se da tutela
da aristocracia. O verdadeiro perigo que corre é o de vir a fazer
tudo excessivamente de acordo com a sua vontade e o de ser
excessivamente deixada por sua prépria conta. “Que mal podera
resultar disso?” — perguntam alguns; “ndo somos nés um povo
que se autogoverna?” A isto, respondo: “Jamais chegadmos a ser
uma democracia autogovernativa, ou qualquer coisa que a isso
se assemelhe.” A dificuldade reside, para a democracia, em en-
contrar e manter grandes ideais. Os individuos que a compéem
sd0, na sua maioria, pessoas que necessitam seguir um ideal; ndo
pessoas capazes de criar um ideal. E o facto de tais individuos
deixarem de formar um estrato social inferior, ao passar a compor
uma democracia, fa-los perder de vista o ideal de ﬁrandeza, de
sentimento nobre e de cultura, que anteriormente lhes era apre-
sentado por uma aristocracia. As nagées nao sao verdadeiramente
grandes, apenas porque os individuos que as compSem sdo nume-
rosos, livres e ativos; sdo grandes, quando tal nimero elevado de
individuos, tal liberdade e tal atividade se encontram ao servigo
de um ideal mais alto do que aquele que qualquer homem vulgar
possa ter, com referéncia a ele e apenas a ele mesmo. Provavel-
mente, a nossa sociedade estd destinada a vir a tornar-se muito
mais democrética — quem poderé apresentar a nagdo, entdo, um
padrdo elevado? Esta é que é a questdo grave.

Matthew Arnold. “Democracy”.






Ante-Escrito

O AUTOR PRODUZIU A PRIMEIRA VERSAO DO PRESENTE
escrito no ano de 1999. Entao, deu-lhe forma provi-
séria de livro, mas ndo o deu a conhecer ao publico
em geral. Na realidade, dos pouquissimos exempla-
res que imprimiu, guarda ainda a maior parte.

Como tantas outras coisas, o passar dos dias
e dos anos levou a que arredasse do paiol de proje-
tos de sua mente até mesmo a intencdo de reler o
texto que havia escrito originariamente. Contudo,
como é sabido, os dias e os anos tanto nos levam
a esquecer como, com caprichos que por vezes se
revelam dificeis de entender, nos levam a relembrar
e a querer re-conhecer.

E a um, ou mais do que um, de tais caprichos,
que, na realidade, se fica a dever a circunstancia de
leitor que se encontre a ler esta primeira pagina se
encontrar efetivamente a lé-la.

Um dos motivos de sé agora, passados cerca
de vinte anos, o autor ter encetado a tarefa de re-
ler e retrabalhar a versao primeira deste seu escrito
foi também a circunstéancia de, de quando em vez,
estremecer na sua mente a suspeita subterranea,
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mas nao de indole tectdnica, de tal versao conter
imprecisdes, se nao mesmo erros — em particular,
no que concerne a explicitagdo de iDeElA de indole
kantiana que ocupa a sec¢do que imediatamente se
segue a esta — com as quais, e putativamente com
os quais, lhe seria penoso confrontar-se.

Vinte anos mudam um homem — sem que, no
entanto, cesse de permanecer ereto sobre a pe-
dreira primeira, o fundamento, de sua psique.

E, na verdade, confessa-o candidamente o
autor, remediar as imprecisdes e os erros a que ha
pouco se referiu, proceder a demorada e minuciosa
tarefa de rever, cortar, corrigir e expandir as paginas
que a estas vieram a dar origem, consistiu em ler-se
e reler-se a distancia e pela perspetiva de um preté-
rito que, é certo, lhe proporcionava reconhecer-se
o mesmo, ainda presente, mas que, nao obstante,
lhe proporcionava, de igual modo, reconhecer-se
diferente, ja ausente — e, pois, presente apenas na
qualidade estranha de estranho.

O presente livro, assim o quis o autor a par-
tir de sua primeira concecao, e continua a queré-lo,
configura-se “ensaio” ou "assay” na tradicdo —
como o leitor que persistir em ler esta e as paginas
que a seguem ird passar a perceber melhor — na
tradicdo Moderna, mas no entretanto transmuda-
da em tradicdo démodé, tudo parece indica-lo, do
ensaio carateristicamente produzido pela pena de
Montaigne, Heine, Arnold e até mesmo de Bacon
e Lamb.

Por esse motivo, ndo caprichou o autor, ao ar-
repio do que putativamente seria de esperar, em
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presentear seus putativos leitores com o aparato
que ora se prefigura aparato sine qua non ENSAIO
— o qual, porém, quase sempre permanece ilido e
inconsultado, se ndo se contar com as excecdes in-
contornaveis que decorrem da necessidade de por
ele estimar, en passant, o rigor ou a cientificidade
das proposi¢des que o constituam: ao arrepio de
estimacao pela leitura e ponderagdo destas ultimas.

Refere-se o autor, percebe-se, ao aparato de
listagem final de bibliografia, bem como de notas
de referenciacdo e de remissdo de indole biblio-
grafica — que ora provam constituir-se tdo, na ver-
dade, imprescindiveis quanto, por exemplo, esta:
(Silva, 2001; Azaredo, 1999; Santos, 2008; Marques,
2012; Aristételes, 2020).

Com prescindir da imprescindibilidade a que
se refere, nao pretendeu o autor, porém, prescindir
de, passo a passo, informar os seus hipotéticos lei-
tores da fonte de cada uma das suas citacdes e, até
mesmo, alusdes, bem como de ter ele, ou nao, tra-
duzido, a partir dos respetivos originais, as palavras
dos autores que cita — sempre cita — na lingua
nossa portuguesa, a qual ndo mais é a que foi de
Camoes.

Trata-se, neste curto ante-escrito, de refletir,
daqui em diante, acerca e a propésito da designa-
cdo que dei a parte deste livro a que o titulo tem
referéncia: a parte em que me esforcei por definir
a IDEIA DE HOMEM € a IDEIA DE UNIVERSIDADE partindo do
entendimento de “cultura” como cultura homini.
Isto é, como cultura do Homem.
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Estou ciente de que, dada a sua natureza, a
Explicitacdo que a antecede, a Explicitacdo dos
conceitos kantianos IDEIA e IDEIA DE HUMANIDADE, se
prestara, de assaz modo, e sem remédio, a afigurar-
-se aos meus hipotéticos leitores complexa, se ndo
mesmo algo esotérica. E, assim sendo, ndo posso
evitar comecar chamando a atencao destes Ultimos
para dois aspetos.

O primeiro aspeto é o de que ndo deverao
deixar que aquela minha Explicitacdo — a que se
ird seguir — os desencoraje de perscrutar as pa-
ginas cujos raciocinios ela pretende explicitar, as
quais sao, afinal, as paginas do presente livro em
que deixei dito aquilo a que mais gostaria que des-
sem atencao.

No prélogo a histéria “O conto do Moleiro”
(“The Miller's Tale”), o qual abre com a indicacado
“Seguem-se as palavras que foram trocadas pelo
Taberneiro e pelo Moleiro” (Here folwen the wordes
bitwene the Host and the Millere), o poeta medieval
inglés Geoffrey Chaucer, prevendo que os contos
que mais rocam o rés-do-chdo da vida humana no
seio do seu Contos da Cantudria (Canterbury Tales)
irlam causar repugnancia aos seus respeitaveis e hi-
pocritas leitores de primeiro andar — Chaucer es-
creve: “Tenho de recontar | Estas histérias deles tal
como foram por eles contadas, sejam elas melhores
ou piores, | Pois, de outro modo, faltaria a verdade
do que disseram. | Assim, quem nao ouvir a histéria
que se segue de bom grado | Apenas tem de virar a
pagina e de escolher outra. | [...] | Sé avisado, e ndo
me consideres culpado”.
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Nao tenho, caro leitor, para lhe contar, ao con-
trério de Chaucer, contos “ynowe, grete and sma-
le”; contudo, caso a Explicitacao que se segue nao
seja narrativa filoséfica que de todo o encoraje a
prosseguir a sua leitura, poderd encontrar, nas pa-
ginas que se lhe seguem, “another tale”.

O segundo dos dois aspetos que ha pouco
mencionei é o de que nao foi por estulta e, pois, es-
cusada snobberie que inclui no titulo da parte prin-
cipal do presente livro ndo o consabido termo en-
saio, mas sim o arcaismo angléfono assay, que, por
sua vez, deriva — tal como, afinal, o préprio termo
ensaio — do nome francés que, em 1580, Michel de
Montaigne pos a uso, pela primeira vez, com o sen-
tido derivado que ainda hoje conserva. Refiro-me, é
dbvio, ao nome francés essai — o qual, na verdade,
logo remete pessoa que o ouga ou leia, saiba ela,
ou nao, disso, para a opus magnum de Montaigne:
Essais.

No tempo que ora vai passando, no qual sem-
pre muito ha acerca de que opinar, seja viva voce,
por via de letra impressa, por via de blogue ou da
blague do Twitter, tende-se, em igual proporcao,
julgo, a perorar acerca de coisas que se ndo sabe ao
certo o que sdo e de conceitos que significam signi-
ficados que, de igual modo, se ndo conhecem com
certeza. E estou convencido — ainda que porven-
tura em erro — de que isso mesmo ocorre as mais
das vezes em que, atualmente, se diz ou escreve
“ensaio” fora do circulo das pessoas que sabem, e
tém obrigacdo de saber, que tipo de escrito é, ou
deve ser, um ensaio.
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Digo isto porque o uso que aqui fago do ter-
mo assay, o qual se me afigura prenhe de significa-
cdo e de expressividade que de todo o seu corri-
queiro homénimo moderno ndo comporta, se fica
a dever exclusivamente a convicgao que venho de
referir. Isto é, a convicgdo, agora em particular, de
que, a maior parte vezes, se ndo conhece, porque
se nao chegou a aprender, que todo o genuino en-
saio deve, na verdade, ser, ou deve aspirar a ser,
genuino assay: tentativa de discriminar, coordenar
e subordinar concetualmente, e, logo, de estrutu-
rar enunciativamente, os predicados (ou as marcae)
que se configurem constitutivos de conceito ou
Ideia que se almeje ver definido e comunicado na
qualidade de presumida esséncia l6gica (essentia
logica) — na qualidade de esséncia ldgica clara, dis-
tinta, completa e o mais adequada possivel a essén-
cia ideal (essentia idealis) ou real (essentia realis) de
que, idealmente, se constitua abstracao.

No primeiro destes dois casos, estar-se-a, por
forca, confrontado com assay que tome para seu
objeto conceitos ou ldeias cujas instanciacdes se-
jam, também elas, exclusivamente de carater ideal
ou psiquico (como, por exemplo, acontece com o
conceito CULTURA € a IDEIA DE OBRA DE ARTE LITERARIA);
no segundo caso, estar-se-3, por forca, confrontado
com assay que tome para seu objeto conceitos ou
Ideias cujas instancia¢des sejam, pelo contrario, de
caréter real (como, por exemplo, acontece com os
conceitos HOMEM € UNIVERSIDADE € com as respetivas
Ideias, a IDEIA DE HOMEM € a IDEIA DE UNIVERSIDADE).
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O ensaio, diga-se-o sem hesitacdo, é flor es-
pontaneamente nascida no solo da Modernidade
— sendo a razao disso o seguinte: em primeiro lu-
gar, a circunstancia natural de toda a produgdo em
littera ser fruto do solo humano ideal, ou psiquico;
em segundo lugar, a circunstancia de o solo huma-
no ideal do homem da Modernidade se caraterizar,
em primeira instancia, pelo seu apego ao relativis-
mo epistemoldgico, e, pois, pela sua oposicdo ao
absolutismo, ou dogmatismo, que tanto — e de for-
ma, afinal, hoje, tdo bonita — carateriza o solo ideal
do homem medievo.

Encontramo-nos, agora, muito provavelmen-
te, a pisar a soleira da porta da Pés-modernidade.
Contudo, isso ndo nos leva a enveredar adentro de
corredor que nos conduza a equanimidade episte-
molégica — e, pois, a totalidade — semelhante a
que se obteria, se fosse possivel, via de conjugar o
solo da mente Moderna com o solo da mente Me-
dieva.

Avancamos, por tanto, por avenidas de vida
que se configuram maioritariamente ndo vias de
macadame mental ou de saibro espiritual sinteti-
zado, mas sim vias de parcialidades despojadas de
qualquer unidade ou coesdo, de fragmentos, de
compartimentos, de estilhacos de um todo hete-
rogéneo que permanece por devir Todo — homo-
geneidade —, mas que, ndo obstante, se insinuam,
ou até mesmo se afirmam, Todo. E, assim sendo,
este nosso tempo de pressuposta Pés-moderni-
dade continua, de facto, a ser tempo em demasia
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propicio ndo sé ao espirito experimentalista, mas
também, alas! ao espirito ensaistico.

E que, por oposicio sobretudo ao tratado e a
summa, o ensaio se confirma, por natureza, o me-
dium que melhor permite encetar reflexdo critica
acerca da vida que se assuma oposicao dialética em
tentativa demanda de reconstrucdo sintética; refle-
xdo critica, ou judicativa, que, ndo obstante primar
por se saber eclética, desconstrutiva e comparati-
va, urja, ndo menos, em se manter tdo reconstru-
tiva e impositiva quanto relativa e, pois, subjetiva
e historicamente determinada. Vale dizer, urja, ndo
menos, em se manter e proclamar proviséria. Ou,
pelo menos, provisoriamente proviséria.

Para ser isso mesmo, genuino assay, o ensaio
ndo pode, porém, ser relato de mera vontade de re-
latar, opinido (66&a) vestida com o vestido absoluto
de um tempo que prima por opinar, crencga (n{oTLg)
mamada com o leite materno e coletivamente assi-
milada dos pulpitos, aos domingos, de uma época
de profunda descrenca, curriculum académico, pro-
paganda politica ou de outro porte, ensejo de cul-
tivar cultura a comentar-se em publico por medida
de manchete ou de coluna.

Atente-se, alids, nos exemplos paradigmaticos
que nos legaram, para nomear estes, Platdo, Marco
Aurélio e o préprio Montaigne. — E veja-se, entéo,
por medida tdo grande, se o ensaio genuino (assu-
ma ele ou ndo a forma de didlogo, como acontece
no caso de Platdo) alguma vez foi concebido para
gatinhar em publico, ou sequer, ja crescido, para se
aperaltar com o apelido, por exemplo, “Literatura”.
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Nao. O genuino ensaio sempre foi, pelo con-
trario, intuicdo (humana) nascida para humanizar.
Essay ou assay, na verdade. Procura por, ou tentati-
va de apontar, no decurso dos exiguos e altaneiros
degraus de toda a auténtica ascensdo do primeiro
piso aos Ultimos patamares do conhecimento, o ca-
minho que, mais sendo propicio a consumacao de
cultura (nawdela, Bildung), mais conduza da intuicdo
sensivel (alobnolg, sinnliche Anschauung) do diver-
so dos entes particulares (e, pois, concretos) a uma
visdo tedrica (Bewpla) da unidade universal quer da
coletiva singularidade de cada um deles, quer da
sua compartilhada pluralidade. —

Que mais conduza, quer isto significar, a con-
templacdo a que o Sdcrates platénico se refere no
Livro sexto de Republica (486a, 8-9): a “contempla-
¢ado de todo o tempo como eternidade e de todo
o ser como esséncia” (Bewpla MOVTOC pEV YpPOVOUL,
ndong 6¢ ovolag). A qual jamais se configura mera
visdo intelectual, mas sim, pelo contrario, “visdo
estética”: visdo de forma concetual objetualmen-
te instanciada por um correspondente conteldo
imaginativamente concreto e sensivel — forma que
imaginativamente ha devindo contetdo de conteu-
do que concetualmente ha devindo forma; ndo sé o
esqueleto estruturante e sustentador da razdo (voig,
Vernunft), ndo sé os musculos e os tenddes do en-
tendimento ou da reflexdo (6iavoiwa, Verstand), mas
também a carne e o sangue, bem como o suor e as
lagrimas, dos sentidos, da emocao e do sentimento.

Saudavelmente ou ndo, contudo inevitavel-
mente, a fragmentacdo virtual das ram e das rRowm,
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dos bits e dos bites, bem como a fragmentacao ou
diversidade eletrénica dos computadores, dos ta-
blets e dos teleméveis inteligentes, invadiram as
nossas vidas, e teimam de tornar obsoletos os nos-
sos habitos e costumes humanos prévios: inclusiva-
mente, os de comunicar as nossas representagoes
mentais viva voce e de pensar e conhecer partindo
de experiéncia prépria.

Invadiram as nossas vida, é isso verdade, po-
rém, se o hao feito por bem ou por mal, por guer-
ra ou por paz, depende apenas de nés. Aceitemo-
-los pacificamente, que por guerra ndo os iremos
vencer, e aprendamos a com eles e por via deles
nos incentivarmos a devir cultura homini (“cultura
do Homem"), ou, significa o mesmo, a devirmos
membros da espécie HOMEM que se esforcem por
genuinamente ser cultura (naudeia, Bildung) e, pois,
por ndo conhecer pértico vedado entre os pétios
amplos dos sentidos, o mezanino da imaginagao e
os patamares superiores do entendimento (5tdvola,
Verstand) e da razao (voi¢, Vernunft).

Facamos deles, por conseguinte, genuinas
ferramentas de cultura homini ou de erecdo do ho-
mem ao Homem. Humanizemo-los, por assim dizer,
pondo-os ndo ao servico de cada um de nds, qua
homem ou mulher particular, mas sim ao servico do
Homem, qua universal — e, portanto, na medida
em que o homem ou a mulher que formos ainda
se encontrar aquém do homem ou da mulher que
deveria ser, por esse modo nos impedindo de o ou
a alcancar.
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Facamos, de facto, isso, ao invés de lhes facul-
tar que, de par a par com haverem invadido nossas
humanas vidas, delas nos espoliem e, por fim, nos
compilam, com nos mecanizar, a abdicar do que de-
las, de nés mesmos, porventura restar.

Facamos, de facto, isso — ainda que, para o
podermos fazer, seja necessario ja termos devindo
cultura homini a ponto de, sentindo-a pressurosa-
mente, percebermos a necessidade de, de facto, o
fazer.

A lei apoditica da forca da gravidade e da inér-
cia legisla que, para deveras o ser, todo o carro de
bois tera de se encontrar a frente dos préprios bois.
A lei formal do Homem e a da Maquina ditam que
o primeiro se relaciona com a segunda na qualida-
de de natura naturans e que, por assim o dizer, a
segunda se relaciona com o primeiro na qualidade
de natura naturata. Nao conspiremos, pois, contra
a nossa propria lei: ndo transformemos o sujeito em
objeto e, concomitantemente, o objeto em sujeito;
pelo contrario, humanizemos o objeto, a maquina,
por via de, como ha pouco disse, o submetermos
ao servico do Homem, em lugar de submetermos o
Homem ao servico da Maquina.

E que, afinal, a lei formal do Homem é tam-
bém, por forga, a lei que determina a lei da Maqui-
na e de todo e qualquer outro artefacto — inclusive
o artefacto (ars + factum) de indole ideal a que ora
chamamos “ensaio”.

Também este, portanto, se encontra formal-
mente determinado pela universal finalidade inter-
na (innere ZweckméaBigkeit) do Homem. Ou seja,
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também o ensaio, caso o pudesse fazer, deveria
aspirar, com vista a deveras devir genuino ensaio, a
se configurar fenédmeno estético: liberdade de foro
|6gico-imaginativo, auséncia de constricdo intelec-
tual, liberdade que, porque autonomamente criada,
sustida e refreada, sempre acaba por devir liberda-
de qua beleza ou pulcritude. — E, pois, cultura ho-
mini, cultivo do sujeito Homem, ao invés de cultura
machinae ou cultivo do objeto Maquina.

Agora, para também fazer jus a segunda das
duas epigrafes que abrem o presente ensaio, con-
frontemo-nos com a seguinte questdo: Que acon-
tecera, quando ideal algum “mais alto do que
aquele que qualquer homem vulgar possa ter, com
referéncia a ele e apenas a ele mesmo, for apre-
sentado a “um ndmero elevado de individuos” em
pressuposta “liberdade”? Ou seja, confrontemo-
-nos, dado que ideal algum alguma vez podera ser
mais universal e, pois, “mais alto”, do que o ideal, a
concretizacado da ldeia, cultura homini — confronte-
mo-nos com esta reformulagdo de tal questdo: Que
acontecerad, se o ideal cultura homini, o cultivo da
concretizagdo da IDEIA DE HOMEM, jamais voltar a ser
apresentado a “um nimero elevado de individuos”
em pressuposta “liberdade”?

A resposta, deu-no-la também, no mesmo lu-
gar, quem aqui nos ha dado a questao. E ela: Acon-
tecera que cada qual de entre um tal “nimero ele-
vado de individuos” serd e pensara tudo, e apenas
tudo, quanto lhe aprouver. Porém, quando for ca-
paz disso, de ser e de pensar o que ndo for capaz
de ndo ser e de ndo pensar, “permanecera, afinal”,

22



— ainda que ndo pense nisso — “uma questéao as-
saz importante”: a questao de saber que homem
entdo sera e, por conseguinte, que pensamento en-
tdo, de igual modo, serd (“after all, an important
question remains: what you think”).

Arnold sempre primou por expressar, nos seus
ensaios, muito mais do que pretendia aparentar ex-
pressar. Leia-se, pois, por “pensar”, “sonhar acor-
dado em intimidade consigo mesmo”, e, sem duvi-
da, ndo podera ele deixar de nos vir parar as maos
— o pincaro altaneiro, ou rasteiro, do Ideal que o
préprio Arnold antevia na mente de cada qual de
entre um “nimero elevado de individuos” em pres-
suposta “liberdade”.

E quantas vezes, afinal, ndo serad o genuino en-
saio expressao sub specie littera dos mais intimos
pensamentos do seu autor? Considerem-se, a este
respeito, as palavras que Michel de Montaigne, o
pai moderno do ensaio, dirigiu aos seus leitores, em
“Au Lecteur”, quando da ultima edicdo em vida de
Essais, em 1588 (a traducédo é minha).

Se fosse caso de angariar os favores do mun-
do, ter-me-ia embelezado e aperaltado. Preten-
do, pelo contrario, que aqui me vejam em toda
a minha simplicidade, com o meu natural e o
meu modo quotidiano de agir, sem procura por
alcance rebuscado e artificio, pois sou eu quem
eu pinto. As minhas deficiéncias aqui serao vistas
ao vivo, as minhas imperfeicées e o meu modo
natural de ser — na medida a que mo permitir o
respeito do publico.

Caso houvesse vivido entre um dos povos
que dizemos ainda viverem de acordo com a
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doce liberdade das leis primeiras da Natureza,
asseguro-te que de bom grado me teria pintado
aqui por inteiro e completamente nu.

Assim sendo, seu eu mesmo, leitor, o assunto
deste meu livro — pelo que nao é razoavel que
ocupes os teus tempos livres com tépico assim:
tdo fatil e inconsequente.

Consequentemente, adeus.

De Montaigne, neste dia 12 de Junho de 1588.
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Explicitagao
Do Sentido de ldeia e de
Ideia de Homem






NO ARTIGO 1.° DA QUESTAO XV de Summa Theologi-
ca, Aquino fornece-nos uma férmula lapidar do de-
bate classico acerca da definicdo de “Ideia”. Diz ele:

“Ideia” significa, em grego, aquilo a que cha-
mamos forma. Por ideias, entendemos, portanto,
as formas, consideradas como existentes em si
mesmas, de todas as coisas. Ora, a forma de uma
qualquer coisa que exista fora desta Ultima pode
desempenhar dois papéis: ou é o modelo da coi-
sa de que se diz ser a forma, ou é o principio por
via do qual a conhecemos, no sentido em que
dizemos que as formas dos cognosciveis se en-
contram no conhecimento. | (Minha traducdo da
traducdo francesa de Aimon-Marie Roguet.)

Por “modelo da coisa de que se diz ser a for-
ma”, Aquino designa as Ideias platénicas; as Ideias
entendidas como sede ontolégica e paradigma
numenal das coisas que sdo objeto da experiéncia
fenomenal. Por “principio por via do qual a conhe-
cemos”, designa ele as Ideias tal como Aristételes
e os Estoicos tardios as entenderam: as Ideias qua
abstragdo concetual, dos objetos da percecao sen-
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sivel, que é, ela mesma, possibilidade e garantia do
conhecimento de tais objetos.

Serve isto para evidenciar a circunstancia de
encontrarmos, no ambito da discussdo do signifi-
cado de “ldeia” que, com variantes, prevaleceu até
Kant, o consenso de que a “Ideia” tem relacao di-
reta com a nossa experiéncia do mundo objetivo.
A qual, por sua vez, é evidenciacao que visa tornar
claro que tal relacao (entre Ideia e experiéncia) sé é
tida em conta pelo sentido kantiano de “Ideia” que
irei utilizar aqui, quando a ldeia racional (Idee der
Vernunft) ndo é entendida como Ideia pura (rein),
mas sim como |deia derivativa (derivative); quando,
qua ldeia estética (asthetische Idee), a Ideia racio-
nal passa a acumular (via da aplicagao intersubjetiva
e regulativa dos principios da razado) a natureza de
intuicdo estética (dsthetische Anschauung) ou légi-
co-imaginativa.

Platao fez, por assim dizer, uma deducdo mis-
tica das ideias, e, por isso, transformou-as em enti-
dades transcendentes: logo, em entidades inalcan-
caveis indutivamente e, porquanto, a posteriori. Por
seu lado, Aristételes enclausurou a ldeia na dimen-
sdo paradigmatica — mas limitada (bedingte) — da
experiéncia que é construida pelo entendimento
(dudavola, Verstand).

Ora, o sentido que, em primeira instancia,
Kant deu ao termo “ldeia” resultou, precisamen-
te, de entender que a Ideia deve ser “situada”
ndao num ou noutro destes dois extremos, mas sim
numa sede comum a ambos; numa sede que, por
isso mesmo, permita tomar em conta tanto a trans-
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cendéncia platénica da Ideia quanto a distancia das
categorias a que Aristételes a colocou. E é assim
que, para ele, Kant (como se aprende no § 3 da Pri-
meira Parte da sua Ldgica), “A ldeia € um conceito
da razéo cujo objeto ndo pode, de modo algum, ser
encontrado na experiéncia empirica”. (Die Idee ist
ein Vernunftbegriffe, deren Gegenstand gar nicht in
der Erfahrung kann angetroffen werden”).

Temos, pois, deste ponto de vista, que a Ideia
(Idee) é desprovida de qualquer objeto sensivel
(dado que é transcendente, com relacdo a toda e
qualquer realidade), mas que, apesar disso, perma-
nece um conceito puro, ou transcendental (trans-
zendental), da razdo: um conceito que, como tal,
tem por objeto ndo a intuigdo empirica, como acon-
tece com as categorias do entendimento, mas sim
a experiéncia pura, ou transcendental, das préprias
categorias do entendimento.

Partindo de um ponto intermédio e em dire¢ao
a base da piramide do conhecimento, as categorias
(os conceitos puros do entendimento) relacionam-
-se, formalmente, com possiveis objetos da expe-
riéncia sensivel; em direcdo oposta, em dire¢do ao
vértice de tal piramide, as Ideias (os conceitos pu-
ros da razdo) relacionam-se, formalmente, com a
totalidade absoluta de toda a experiéncia — a qual,
sendo isso mesmo, totalidade absoluta, jamais po-
dera ser, para nés, homens, experiéncia ou objeto
de conhecimento.

Para Kant, a Ideia (ou a unidade légica) insupe-
ravel de todo o nosso conhecimento corresponde,
assim, a totalidade incondicionada (unbedingte) das
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condicdes (Bedingungen) de todo e qualquer ser ou
de todo e qualquer estado condicionado. Trata-se,
é claro, da Ideia da entidade a que os homens tém
vindo a chamar “Deus:” a ldeia de condicionante
incondicionado e, por isso, ilimitado (unbestimmt).

Porém, Deus, o Todo, nao pode estar, para a
parte, antes da prépria parte. Razdo pela qual, e
apesar de ser condicdo transcendental sine qua non
de todo o conhecimento, que sempre é parcial e,
por isso, parte, a IDEIA DE DEUS s6 pode ser entendida
qua sintese insuperéavel de tese e de antitese re-
lativamente incondicionadas (ao invés de absoluta-
mente incondicionadas). Trata-se, por um lado, do
todo do cosmos subjetivo ou psiquico (a Ideia de
EU ou de ALMA, qua tese); trata-se, por outro lado,
do todo do cosmos objetivo (a Ideia de munpO, de
NATUREZA ou de NAO-EU, qua antitese).

Estas trés Ideias — as Ideias de DEeus, de EU ou
ALMA e de NATUREZA ou NAO-EU — sdo, para Kant, prin-
cipios puros, a priori ou transcendentais, e, como
tal, podem sintetizar tdo-somente a diversidade
formal das categorias. Isto é, tais Ideias sdo concei-
tos puros da razao, cuja unidade formal, contraria-
mente a dos conceitos puros do entendimento (as
categorias), ndo é passivel de ser preenchida pela
diversidade sensivel, que é dada pela intuicdo em-
pirica (empirische Anschauung).

Logo, a relacdo que tais trés Ideias mantém
com os conceitos puros do entendimento é regu-
lativa (regulative), e nao constitutiva (konstitutive),
como ocorre, inversamente, com a relagdo com que
se depara entre os préprios conceitos puros (e pos-
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tos) do entendimento e a diversidade sensivel, que
é dada pela intuicdo empirica.

A par destas Ideias de aplicagdo tedrica (que,
na segunda Critica, veem a sua objetividade refor-
cada pelos principios puros da razdo prética), Kant
considera, porém, a necessidade de — de modo a
podermos fundamentar a totalidade que é pressu-
posta por todo o nosso conhecimento (tedrico e
pratico) — tomarmos em linha de conta um outro
tipo de Ideias. Trata-se do tipo de Ideias que aqui
verdadeiramente interessa, pois é ele que — sem
transcendermos a dimensdo fenomenal da inter-
subjetividade de todo o nosso conhecimento, e,
logo, sem incorrermos na pressuposta falacia platé-
nico-racionalisto-schellinguiana da intuicdo intelec-
tual e do conhecimento metafisico — nos permite
falar, como irei fazer, das Ideias de HOMEM e de uNiI-
VERSIDADE.

Estamos, agora, em presenca de Ideias que,
porque nao sdo puras ou transcendentais, mas sim
de carater parcialmente empirico, sdo de natureza
derivativa (derivative). Estamos agora, nomeada-
mente, em presenca de Ideias arquitetonicas (archi-
tektonishe), como as de ciencia (Wissenschaft), de
ESTADO PERFEITO (vollkommene Republik), de viRTube
(Tugend), de HuMANIDADE (Menschheit) e de vIDA BEM-
-AVENTURADA (gliickseliges Leben).

Como o préprio Kant escreve, ao referir-se, na
Critica da Razdo Pura (A 315), exclusivamente a IDEIA
DE VIRTUDE:

Foi sobretudo no campo do conhecimento
prético, que Platdo encontrou as suas principais
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ideias; quer isto dizer, naquilo que assenta na li-
berdade, a qual, por sua vez, depende de modos
de conhecimento que sdo um produto particular
da razdo. Quem pretendesse criar o conceito de
virtude a partir da experiéncia e quisesse, como
muitos, na realidade, fizeram, transformar o pro-
duto assim obtido (que, na melhor das hipéteses,
apenas poderia servir de exemplo numa clarifi-
cacdo imperfeita [de tal conceito]) em padrao de
fonte de conhecimento — quem tal pretendes-
se fazer transformaria a virtude numa nao-iden-
tidade ambigua; em algo que sé poderia estar
sujeito a constante mutagdo, com o tempo e a
circunstancia, e que, por isso, ndo poderia servir
de base a qualquer regra. Quando, pelo contra-
rio, tomamos alguém como padrao de virtude,
esse mesmo alguém é prova de que o verdadei-
ro original [da virtude] permanece algo apenas
em nossas cabecgas, enquanto paradigma a que
comparamos tal pressuposto padrao e através
do qual ajuizamos o valor deste ultimo. Aquele
verdadeiro original é a Ideia de virtude, a qual to-
dos os possiveis objetos da experiéncia podem,
certamente, servir de exemplo (prova de que
aquilo que o conceito da razdo dita é, em cer-
ta medida, praticavel), mas nao de arquétipo. O
facto de jamais alguém poder vir a agir de modo
adequado ao que a Ideia pura de virtude contém
ndo é, de modo algum, prova de que este modo
de pensar seja, em qualquer dos seus aspetos,
quimérico. E isto dado que é em tal ideia, que as-
senta a possibilidade de todo e qualquer juizo do
valor ou n&o-valor moral de algo ou de alguém.
A qual é circunstancia que, por sua vez, faz que
aquela mesma ldeia [a de virtude] se encontre,
de modo necessério e indispensével, na base de
toda e qualquer aproximagao a perfeicdo moral
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— seja qual for a medida em que a gradacao ili-
mitada dos obstaculos que nos sdo impostos pela
natureza humana nos possa afastar desta ultima. |
(Minha tradugao do original, em aleméo.)

Se quisermos compreender o que aproxima
e o que afasta Ideias como a de virTUDE das Ideias
puras ou transcendentais, teremos de perceber, em
primeiro lugar, qual é o sentido mais fundamental
que a ldeia adquire no contexto do pensamento
kantiano.

Partamos da nocao kantiana de “conceito em-
pirico” (empirischer Begriff).

O conceito empirico € um universal — uma ro-
tina do software mental humano, se preferirmos —
que fornece a imaginacao (Einbildungskraft) a regra
de unificacdo sintética e objetiva do diverso da sen-
sibilidade (Mannigfaltige der Sinnlichkeit), que nos
é dado pela intuicdo empirica, a posteriori, como
conteldo indeterminado, ou como matéria bruta,
de um objeto concreto ainda por devir represen-
tacao (Vorstellung) intersubjetivamente ordenada e
unificada: percecdo (Wahrnehmung).

Isto significa o seguinte: que o conceito empi-
rico € um molde concetual que nos permite unificar
e determinar, intersubjetivamente, um conteudo
sensivel especifico (e.g., o contetdo Homem) que
nos seja objetivamente dado, via de intuicdo empi-
rica, mas que, na verdade, sé devira contetudo sen-
sivel particular (e.g., o Homem 1), e ndo qualquer
outro conteldo sensivel particular (e.g., o Copo 1),
via daquela mesma determinacgao formal; mas que,
na verdade, quer isto dizer, sé devird contetido qua
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diversidade ou diferenca, em cada sucessivo momen-
to, por via da unidade invariavel de tal determinagao
formal — quer em si mesmo (e.g., conteitdo Homem
1a, 1b, 1c, etc.), quer em relagdo a outro contetdo
que, ndo obstante pertencer a uma outra sucessao
temporal e espacial, com ele compartilhe as mesmas
determinacdes formais (intersubjetivas) e materiais
(objetivas): e.g., Homem 10a, 10b, 10c, etc.)

Pensemos, por exemplo, nas formas para fazer
bolos, que usualmente temos nas nossas cozinhas.
Estas podem ser esféricas, quadradas, retangula-
res, etc. Trata-se, alegoricamente, do nosso concei-
to empirico. Tal como este ultimo, com relacdo as
flores ou aos livros, por exemplo, elas podem dar
unidade, coesao e feitio (Gestalt, shape) invariaveis
a uma infinidade de bolos. No entanto, tal como
acontece no caso de cada flor ou de cada livro parti-
cular, cada um desses mesmos bolos, determinado
pela forma especifica que tiver sido utilizada para
o moldar, jamais serd indiscernivel de todos os ou-
tros: jamais compartilhard com qualquer outro bolo
determinado pela mesma forma, com exatidao, as
mesmas determinagdes materiais ou os mesmos
atributos acidentais — o mesmo feitio, a mesma
cor, a mesma textura, a mesma consisténcia, etc.

Vé-se bem, através deste exemplo, julgo, que
o conceito empirico sé é passivel de ser atualizado
infinitamente. A sua regra sintética especifica, a sua
forma intelectual em poténcia, é universal e inva-
ridvel, mas os contelidos sensiveis que o poderao
atualizar (em concreto) sdo sempre um outro e, por
isso, infinitos.
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Quando alguém diz, por exemplo, “traz-me o
livro que estd em cima da mesa, no quarto ai ao
lado” — quando alguém isto diz, o conceito LIvrRO
tem aplicagdo paradigmatica, na sua elocucdo, a
todo e qualquer livro. Caso o destinatério de tal pe-
dido, ou ordem, ndo conheca o livro especifico que
lhe haja sido referido, sé o podera vir a conhecer ao
percecioné-lo qua fenémeno sensivel (particular):
qua livro com esta cor e com este tamanho espe-
cificos, por exemplo; a cor e o tamanho especificos
que fardo dele, livro particular, livro discernivel até
de todos os livros que Ihe sejam muito idénticos, e
que, por isso, sejam considerados livros a ele iguais.

Acabamos de verificar que, de facto, todo o
conceito empirico (na verdade, seja ele empirico ou
ndo) s6 é passivel de ser atualizado infinitamente.
Pense-se, agora, no todo infinitamente condiciona-
do da infinidade sensivel, ou intuitiva, que constitui-
ria, caso a pudéssemos apreender e percecionar, a
atualizacdo absoluta e perfeita do conceito empiri-
co HOMEM, por exemplo — faga-se isso, e obteremos
mentalmente a unidade légica relativamente incon-
dicionada a que Kant chama “ldeia de Humanida-
de” (Idee der Menschheit) e eu IDEIA DE HOMEM.

E claro que, neste caso, no caso do conceito
HOMEM — tal como no dos conceitos FLOR, CASA, HO-
MEM, UNIVERSIDADE, etc. —, estaremos em presenca
de um Ideia parcialmente empirica e, por isso, de-
rivativa.

A sua forma ou regra sintética continuara a
ser, tal como acontece com a das Ideias puras de
EU ou ALMA e de MUNDO ou NAO-EU, unidade légica, a
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priori, de totalidade relativamente incondicionada.
— Sendo isto, o que a tornard comum, a par da sua
comum aplicacdo exclusivamente regulativa, a es-
tas ultimas (as Ideias puras).

No entanto, tratar-se-&, por outro lado, no
mesmo caso, de Ideia cujo conteldo, ndo obstante
permanecer indemonstravel (ou nao-exemplifica-
vel) por qualquer intuicdo empirica, como acontece
com os conteldos das Ideias puras ou a priori, seréa
conteldo induzido empiricamente, e, logo, dado a
posteriori. — Sendo isto, agora, o que a diferencia-
ra4, qua ldeia derivativa, das préprias Ideias puras
ou transcendentais.

Deste modo, as ldeias de HOMEM ou de ESTA-
DO PERFEITO, por exemplo, correspondem a concei-
tos do entendimento (didvola, Verstand) pensados
esteticamente, pela razdo (volg, Vernunft), como
conceitos absolutamente atualizados, apesar de, na
verdade, se tratar — como manifestamente sempre
terd de ocorrer com a IDEIA DE HOMEM — de conceitos
apenas relativamente atualizados.

Acontece, pois, que tais Ideias sé podem ser
conceitos da prépria razdo que ndo correspondem,
formalmente, nem podem corresponder, a objetivi-
dade de qualquer intuicdo sensivel, mas apenas a
intersubjetividade de uma intuicao légico-imagina-
tiva (estética). — Sendo que é dai que resulta, pre-
cisamente, a circunstancia de o seu carater formal
ser tdo-somente de indole regulativa (ao invés de
de indole constitutiva).

Apesar disso, e como vimos Kant afirmar, nao
temos qualquer razdo para ignorar, ou para rele-
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gar para segundo plano, a aplicacdo regulativa das
|deias derivativas. Muito pelo contrério. E isto por-
que, na auséncia de tal aplicacao, jamais poderia
haver para nés, homens — jamais poderia haver,
nunca o esquegcamos —, qualquer "aproximagéao
a perfeicdo moral” (Annédherung zur moralischen
Vollkommenheit).

Dito por outras palavras, isto significa que, na
auséncia da aplicacdo regulativa das Ideias deriva-
tivas, jamais teriamos conhecimento da Unica for-
ma de redencdo da Condicdo Humana que ainda
permanece ao alcance do Homem da Modernidade
e da Pés-modernidade — caso, é claro, nos recu-
semos a considerar como alternativa a pressuposta
forma de redencdo que ora verdadeiramente ocu-
pa o lugar que outrora foi ocupado pelo Reino dos
Céus: redencao via de lobotomia ou de embruteci-
mento, via de abdicacdo de si mesmo, de suicidio
ético-estético-gnosioldgico, de hegemonia do ob-
jeto sobre o sujeito, de usurpacao do ser pelo ter e
do dever-ser pelo ser.

Refiro-me ao tipo de redencéo (owtnpia) a que
o kantismo nos deu acesso, via de nos franquear
fundamento epistemoldgico para a recuperacao e
revalidacdo do ideal helénico-classico de “Homem
belo e bom” (kaAdg kal dyabdéc) — o qual é funda-
mento com que se depara pagina a pagina de So-
bre a Educacao Estética do Ser Humano numa Sé-
rie de Cartas (Uber die Asthetische Erziehung des
Menschen in einer Reihe von Briefe), de Friedrich
Schiller.
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Refiro-me, pois, ao tipo de redencdo que,
apds o esquema de salvagdo proposto pela tradi-
¢do catdlico-cristd durante quase duas dezenas de
séculos se ter gradualmente revelado insustentavel
(incrivel), passou a ser, na verdade, a Unica via ao
dispor da Humanidade, para se ressarcir das natu-
rais e inevitaveis vicissitudes da Condicdo Humana,
e, pois, da aniquilagdo de nés mesmos a que cha-
mamos “morte”.

Refiro-me, para o dizer agora de modo mais
concreto, ao sentido Ultimo — ao Unico sentido ul-
timo — que a imanéncia ainda se revela capaz de
proporcionar a vida humana: o sentido que ressal-
ta de conhecermos a que finalidade interna (innere
ZweckméBigkeit) universal e insuperavel, a que lei
formal supra-humana, cada um de nés, peregrinos
da vida humana, passard, na verdade, a peregrinar,
a partir do momento em que encetar devir, passo a
passo, representante in concreto da universalidade,
in abstrato, da espécie HOMEM.

Por outras palavras: a partir do momento em
que, tendo-se apercebido de que, em resultado de
ser homem, a legislagdo formal que determina a
perfeicao e a imperfeicdo — e, pois, a salvacdo e a
perdicdo — de todo e qualquer membro da espé-
cie HOMEM recai necessariamente sobre ele, cada ho-
mem passar, conscientemente, a fazer da sua vida,
da sua existéncia, na medida das suas capacidades
naturais, peregrinacdo da condicdo ser-homem a
concretizagcdo em si mesmo do dever-ser que a IDEIA
de HoMEM determina de modo universal.
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Sera claro, para o leitor interlegente, suponho,
que nao estou, talvez romanticamente, a propor-lhe
vida bem-aventurada num qualquer castelo de nu-
vens. Bem como, continuo a supor, que estou so-
briamente ciente de que, para que se possa come-
car a encetar a peregrinacao a que venho de aludir,
se torna impreterivelmente necessario, afinal, ja ter
sido naturalmente capaz de a reconhecer e, pois,
de ainiciar.

Tudo aqui dependerd, portanto, de modo
inevitavel, da resposta a seguinte questdo: que
homem, que mulher, terdo a Natureza e a heredi-
tariedade querido dar-me a representar, no palco
interior e exterior, sem publico e com publico, de
toda uma vida, eternamente irrepetivel?

Eis aqui, poderemos bem assim designa-lo, o
grande paradoxo da cultura do Homem. — O qual,
contudo, nada haverad de nos constranger a, para-
doxalmente, afirmar, de mao dada com Tertuliano:
Credo quia absurdum! (Creio, porque é absurdo!)
Ou, entao, com maior fidelidade as palavras ori-
ginais daquele Pai da Igreja: Prorsus credibile est,
quia ineptum est (E de todo credivel, dado que ndo
se apropria a sé-lo).

Porém, que fundamento outro, sendo o da
alma humana, poderd a credibilidade ou a ndo-cre-
dibilidade do absurdo (para ja nao falar do préprio
absurdo) encontrar?

Manifestamente, limito-me aqui, pois, caro lei-
tor, a dar-lhe a saber o que pressuponho ainda nao
ser do seu conhecimento. Nomeadamente, que é
para a peregrinagdo a que me referi, e apenas para
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uma tal peregrinacao, que a designacado “cultura”
nos remete — ainda que, é claro, isso aconteca de
facto apenas quando alma humana particular per-
sistir em dar a significar a prépria designagao “cul-
tura” o significado milenar que, desde ha cerca de
século e meio, tem vindo a ser-lhe coletivamente
sonegado: o significado “cultura do homem” (cultu-
ra homini) ou "cultura da alma” (cultura animi).

E que homem, que alma, poderd em nés haver
a cultivar, afinal, quando, ao arrepio de toda a dig-
nidade do Homem (para aqui revalidar o titulo do
consabido discurso de della Mirandola), seguimos,
vida fora, de conluio, ignotamente, com o atual es-
quema de salvacdo do Homem, que ha sido inau-
gurado pelo algo recente evangelho (anunciacao
do bem) neoliberal: quanto mais comprares e mais
venderes, quanto mais, por cento, ao ano cresceres,
mais haveras de te redimir da Condicdo Humana:
de nada, em vida ou em morte, haver, na verdade,
a vender ou a comprar: de nada, por conseguinte,
haver que te possa, na verdade, redimir.

A aplicacdo regulativa da IDEIA DE HOMEM €, por
assim dizer, a Unica Estrela da Belém por que a pe-
regrinacao do ser humano da era pés-crista podera
alguma vez guiar-se, ndo a constatacao ndo mais do
que retérica Ecce homo do céu vindo e nas palhas
nascido, mas sim a constatagao autovindicativa Ecce
homo na Terra e das humanas palhas renascido.

Porém, mesmo quando alma haja que assinta
em assim ser, essa mesma peregrinacdo sé pode-
ra, sem duvida, devir realidade efetiva a partir do
momento em que passe a ser muito mais do que
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peregrinacdo de uns poucos homens. — Sendo que
é exatamente por esse motivo, que, como o Arnold
de Cultura e Anarquia (Culture and Anarchy) bem
poe em evidéncia, “o carater moral, social e benéfi-
co da cultura [se] ...torna manifesto tao depressa”,
e apenas tdo depressa, “quanto [a cultura] passar
a ser considerada nao apenas o desejo de ver e de
aprender... [as coisas tal como elas sao], mas tam-
bém o desejo de fazer prevalecer tal conhecimento”.

E de esperar, espero, que estas palavras de
Arnold ndo sejam, para quem tenha persistido em
me ler até aqui, sintoma de “descriminagao social”
— que é o que manifestamente serdo para quem,
seguindo o exemplo de John Storey, o autor de Cul-
tural Theory and Popular Culture, se compraza, do
seguinte modo, com confundir “cultura” com “cul-
turas”, “educacdo” com “adestracdo”, "“liberdade”
com “liberdades”:

Arnold acreditava em que o alargamento do voto
tinha proporcionado poder a homens que ainda
ndo haviam sido educados para o exercer. Uma
classe trabalhadora que héd perdido “os fortes
habitos feudais de subordinacdo e deferéncia”
configura-se classe trabalhadora muito perigosa.
A educagdo tem por fungao restaurar a tal classe
sentido de subordinacdo e de deferéncia. Resu-
mindo, a educacgdo traria a classe trabalhadora
uma “cultura” que, por sua vez, afastaria dela as
tentagdes do sindicalismo, da agitagdo politica a
do entretenimento rasca. Resumindo, a cultura
haveria de p6r fim a cultura popular. | (Minha tra-
ducado do original, em inglés.)
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Atente-se na afirmacgdo: “Resumindo, a cultura
haveria de por fim a cultura popular” (In short, cul-
ture would remove popular culture). — A qual é afir-
magdo que, para também resumir, ndo pode deixar
de concordar com esta sua explicitacdo: “Encurtan-
do, o género ‘cultura’ haveria de por fim a espécie
‘cultura popular’, a semelhanca do que aconteceria
se, um dia, o género 'marisco’ (o género ‘camarao’,
‘lagosta’, ‘conquilha’, etc,) pretendesse por fim a
espécie ‘conquilha’!

E, contudo, sera de estranhar que assim seja?
— quando se depara com metabolismo inteletual
nada envergonhado, pelo contrario orgulhoso, de
metabolizar na pressuposta qualidade de virtudes
da pressuposta “cultura popular” (popular culture)
— ao invés de na qualidade (os primeiros dois) de
meios nefastos mas, por vezes, imprescindiveis —
as “tentagdes do sindicalismo” (trade unionism), da
"agitacao politica” (political agitation) e do “entre-
tenimento rasca” (cheap entertainment).

N&o, ndo se trata de separar a clique de quan-
tos se julguem genuinamente cultos da claque de
quantos ela mesma — pressuposta clique dos que
se julgam e se escrevem genuinamente cultos —
sempre apoda, em momentos de maior e por vezes
justificada irritagcdo, de “incultamente cultos” ou de
“cultores do espetéaculo da cultura”.

N3o, nada que a isso se assemelhe.

Até porque, por determinacao concetual do
genuino significado “cultura”, que sempre é de-
terminacdo governada, em primeira instancia, por
autofilia ou filducia (no sentido original da palavra,
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pavtia), e, em segunda instancia, pela forca cen-
tripeta do “amor” (&ydmnn) a um “préximo” que sem-
pre desconhece “amor ao préximo” e que, por isso,
sempre o confunde com “jogo” ou “flarte-namoris-
co” (Abdbg) com o préprio préximo — até porque,
por determinacao concetual do genuino significa-
do “cultura”, dizia, jamais a IDEIA DE HOMEM podera
incentivar a pulverizagdo do Homem em micro-ho-
mens de claque e micro-homens de clique.

Por conseguinte, “ndo”, “de modo nenhum”:
ndo se trata, nem de longe, nem de perto, disso.

Trata-se tdo somente da verdade inegavel de
que, como Kant escreve sem rebucos, de novo no
§ 3 da Primeira Parte da sua Ldégica, “A Ideia de
Humanidade, a Ideia de um Estado perfeito, de
uma Vida Bem-Aventurada, e outras semelhantes
estdo ausentes da mente da maioria dos homens.
— Muitos homens nao possuem qualquer ideia da-
quilo que querem, e, por isso, procedem de acor-
do com o instinto e a autoridade”. (Die Idee der
Menschheit, die Idee einer vollkommenen Republik,
einer gliickseligen Lebens u. dgl. m. fehlt den meis-
ten Menschen. — Viele Menschen haben keine Idee
von dem, was sie wollen, daher verfahren sie nach
Instinkt und Autoritéat.)

A semente pressupde, ou contém em si, em
virtualidade ou em poténcia, a perfeicdo da arvore
e do fruto. Em sendo boa semente, seja o solo em
que cair mau ou bom, seja a estagdo em que no solo
cair propicia ou impropicia, s6 podera ela, pois, que-
rer a perfeicdo "Arvore” e a perfeicdo “Fruto” —
que a transcendem, mas que poderd vir a atualizar
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em maior ou menor completude (Vollkommenheit)
ou, significa o mesmo, per-feicao (Vollkommenheit).
Do mesmo modo, o homem semente-de-Ho-
mem que ja haja dado por que possui a faculda-
de de pensar e ser autonomamente, e que judique
(urteile) ja ser Homem-em-devir, cultura homini, sé
podera, seja-lhe isso clarividente ou nao, querer a
perfeicdo “Homem”: a perfeicdo que a sua mais
especifica e, pois, mais distintiva natureza, a sua
humanidade, lhe ditard constituir-se o fim ultimo, o
dever-ser, de todo o seu ser.
As mais das vezes, é claro, o homem semente-
-de-Homem nao sabe o que quer, querendo-o.
Sendo por isso, que avanca a proceder de
acordo servil com o instinto a que a sua animali-
dade (por oposicao a sua humanidade) o subjuga,
bem como de acordo servil com a autoridade de
que ignotamente investe quantos o persuadam de
lhe ser igual, ndo obstante continuar a invejar-lhes
a diferenca de serem Senhores de tal autoridade.
Sendo por isso, que, quando de facto se en-
contra infetado pelo feiticismo da cultura, o qual
tao do cultivo é das incultas sociedades atuais (ju-
dico-o eu, correndo o risco — o de judicar erro-
neamente — que sempre haverd de correr quem
judique seja o que for), vé nos livros (simbolizem
eles o que simbolizarem), no cinema, no teatro, na
musica e no bailado, bem como nas exposices de
pintura, fotografia, escultura, azulejaria, antiquaria,
agricultura, alhicultura, arboricultura, astacicultura,
avicultura, bataticultura, bovinicultura, canaricultu-
ra, caprinicultura, canicultura, cepulicultura, citricul-
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tura, equinicultura, galinicultura, horticultura, lac-
ticultura, melicultura, ornitocultura, pipericultura,
piscicultura, silvicultura, suinicultura, teicultura, to-
maticultura, caticultura, faseolicultura, milicultura,
ovicultura — vé em tais coisas, tout court, cultura
materializada, tocavel, cheiravel, comestivel, apre-
cidvel, compravel, trocavel.

Vé em tudo isso, sempre, e no mais que a
mente do leitor acorrer, os atributos que acabo
de enumerar, bem como quantos outros atributos
mais, de indole semelhante, ora, de novo, acorre-
rem a mente do leitor.

Contudo, jamais nisso vé instrumentos ou fer-
ramentas da cultura do Homem: jamais a foice ou o
arado ou o sacho ou a charrua que mais propicios
sejam ao trabalho no campo, as mais das vezes pe-
dregoso e indspito, do corpo e do espirito: jamais,
pois — continuo eu a judicar, sem jamais perder
de vista o que estou a predicar —, os apetrechos
sem os quais homem algum alguma vez podera vir
a cultivar o solo que, por forca, compartilhard com
todos os outros homens, sejam eles, ou nao, cul-
tores e, pois, cultivadores, de seu humano fado de
crescer, florescer e frutificar. O mesmo é dizer, de
seu humano fado de — para, com vida, nao mor-
rer — haver de ensejar devir vida bem-aventurada,
vida na qualidade humana de arte, fenémeno esté-
tico, conteldo vivencial em continua expansédo de
seu centro material para a periferia — formalmente
universal e, por conseguinte, jamais alcancavel —
da totalidade e unidade a que aqui tenho vindo a
referir-me via da designagao IDEIA DE HOMEM.
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A per-feicdo nao é, para os homens e as mu-
lheres do mundo ocidental pés-kantiano, a qualida-
de, o predicado inefavel e de todo humanamente
inalcancavel, que a tradicao catdlico-platénico-car-
tesiana nos habituou a entrever com temor, com o
resultado de sempre a atribuirmos a divindade e
de, de par a par, com temor, lhe nos subtrairmos.

Conhecida por conta da razao, ao invés de
por conta do sentimento e da imaginagao, a per-fei-
cdo (perfectio) devém, na verdade, “completude”
(Vollkommenheit), “concretizacdo maxima do fim a
alcancar” (téAelog) ou “grau inexcedivel de acaba-
mento” (perficio), de equidade entre conteldo par-
ticular (e.g., Jodo) e forma universal (e.g., HOMEMm).

Tais nogdes de “perfeicdo” praticamente coin-
cidem, alids, com as que Aristételes identifica no
Livro quinto (1021 b) de Metafisica, ao afirmar que
“'perfeito’ ou completo’ significa”: (i) “aquilo fora
de que é impossivel encontrar nem que seja uma
s6 de suas partes” (00 pf) £0Tw £Ew TL AaBelv UnbE &v
Ho6pLov) ou (ii) “aquilo que, com referéncia a bonda-
de ou exceléncia, ndo pode ser superado adentro
dos limites da sua espécie (T0 KaT' ApeTNAVY Kal TOO
€0 un &xov OMePBOARY TPOC T Yévoc) — bem como ao
constatar (iii) que “as coisas que hao alcangcado o
seu fim sdo designadas ‘perfeitas’, caso o seu fim
seja bom” (ol Ordpyel TO TéAog, onovdaiov v).

Kant, por seu lado, da-nos a saber, no § 3 da
Primeira Parte da Critica da Faculdade de Julgar
(Kritik der Urteilskraft), que a per-feicdo (Vollkom-
menheit) é ou (i) perfeicdo qualitativa (qualitati-
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ve Vollkommenheit), ou (ii) perfeicdo quantitativa
(quantitative Vollkommenheit).

A primeira, a perfeicao qualitativa, encontra-
-se inextricavelmente ligada ao conceito de “finali-
dade interna” (innere ZweckmaBigkeit), sendo esta
“o fundamento da possibilidade interna do objeto”
([der] Grund der innern Méglichkeit des Gegenstan-
des). Isto é, sendo esta, finalidade interna, o con-
ceito do préprio objeto, que concetualmente deter-
mina, de antemao, “que tipo de coisa havera ele",
objeto, "de ser” (was es fiir ein Ding sein solle).

Temos, pois, que a perfeicdo qualitativa con-
siste na “concordancia, numa coisa, do multiplo
[empirico]” com o conceito da prépria coisa, o qual
nos “fornece a regra da sua sintese” (die Zusam-
menstimmung des Mannigfaltigen in... [einem Din-
ge] zu... [dem] Begriffe... whelcher die Regel der
Verbindung desselben an ihm gibt... ist die qualita-
tive Vollkommenheit eines Dinges).

Tentando simplificar: temos, pois, que a per-
feicdo qualitativa consiste na presenca de concor-
déncia, numa coisa, entre o mdltiplo sensivel que
constitua a realidade material desta ultima e o res-
petivo conceito — o qual, consistindo, inversamen-
te, na identidade ou determinacéo ideal da prépria
coisa, nos fornece a regra universal da sua sintese,
e, por esse modo, nos da a saber de anteméao “que
tipo de coisa tera ela de ser” (was es fiir ein Ding
sein solle), para que, na verdade, se possa verifi-
car tal concordancia.

Trata-se, percebe-se, de perfeicdo que, exa-
tamente por ser de indole qualitativa, se consuma
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apenas quando a percecdo do objeto convence o
percipiens de que se encontra a experienciar em
realidade a qualidade (o conjunto de atributos es-
senciais) que experiencia em idealidade ou em pen-
samento (concetualmente).

Um exemplo: pensar a qualidade HomEewm, ex-
perienciar essa mesma qualidade em idealidade, e
percecionar, em realidade, a qualidade Anjo jamais
poderia, certamente, ocasionar a presenca de per-
feicdo qualitativa — dado que, na verdade, se trata-
ria, entdo, da experiéncia de duas qualidades (mais
precisamente, de duas diferentes experiéncias), e,
por conseguinte, da experiéncia de auséncia de
concordancia entre a qualidade pensada—expetada
e a qualidade intuida-sentida.

Outro exemplo: pense-se na tradugdo de um
texto aleméao para a lingua portuguesa, e suponha-
-se que esse mesmo texto concretiza com perfeigéo
qualitativa insuperavel, no medium verbal “lingua
alema”, o conceito que o seu autor havia tido em
mente expressar, ao escrevé-lo.

A traducdo qualitativamente mais perfeita,
compreende-se, seria a que conseguisse reprodu-
zir no medium verbal “lingua portuguesa”, com o
menor desvio de indole qualitativa possivel, o “con-
torno” de carater ideal originalmente determinado
na lingua alema por tal “conceito”: um “contorno”
que, qua reproducdo, seria, é verdade, estrangei-
ro ao percepiens portugués, mas que, nao obstan-
te, acorreria a mente deste ultimo com adequacao
ao respetivo original qualitativamente tdo perfeita
quanto, por exemplo, a que se consumaria no con-
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torno grafico que um digitalizador nos tivesse fa-
cultado obter, considerado este, entdo, é evidente,
qua reproducao eletrénica de um outline gréfico
original.

Agora, acontece inevitavelmente que, dada a
recalcitrancia com que o medium verbal da lingua
de chegada sempre se plasma ao medium verbal
da lingua de partida, e dada, também, a variabilida-
de do grau de proficiéncia do tradutor —, acontece
inevitavelmente, dizia eu, que sempre tera de se ve-
rificar maior ou menor deficiéncia (maior ou menor
imperfeicdo qualitativa) no sucesso, ou insucesso,
com que a traducdo reproduzir “o conceito” que
originariamente houvesse determinado, na lingua
de partida, a configuracao léxico-semantica e sinta-
tica do texto traduzido.

Caso o meu hipotético leitor necessite ainda
de um outro exemplo, tao concreto quanto este,
mas mais pedestre e mais simples, pense ele na si-
tuacao improvéavel de um construtor de automéveis
que houvesse concebido, em teoria, o carro Pors-
che ou o carro Ferrari, e que, apesar de utilizar a
sua matriz tedrica como paradigma de fabrico, ape-
nas viesse a conseguir fabricar o carro Fiat 600.

Certamente, Kant constataria, ainda assim,
a presenca de perfeicdo qualitativa entre uma tal
matriz ideal e o multiplo empirico, o diverso real,
que ela teria de sintetizar quando, posteriormente,
ocorresse a percecao (e, pois, a sintese concetual)
nao de um carro Porsche ou de um carro Ferrari,
mas sim de um carro Fiat 600.
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Por que razdo? Pela sébria razao de, ao ima-
ginar—expetar concretizagdo de um dos dois pri-
meiros CARROS (0 CARRO Porsche ou o cArRrO Ferrari) e
ao percepcionar concretizacdo do terceiro CARRO (0
cArrO Fiat 600), de modo algum se poder julgar (ur-
teilen) auséncia de correspondéncia, de perfeicao
qualitativa, entre conceito e coisa: entre o conceito
CARRO, pelo lado da idealidade, e néo s6, agora pelo
lado da realidade, as coisas Porsche e Ferrari, mas
também a coisa Fiat 600.

Deparamos aqui, sem duvida, com conclusées
assaz propicias ao espirito do nosso tempo (ao nos-
so democratico Zeitgeist).

Porqué?

Porque, entao, de igual modo, nao se podera
julgar (urteilen) auséncia de perfeicdo qualitativa,
ao conceber HOMEM, em idealidade, concomitante-
mente com intuir (anschauen), em realidade, Pedro,
Fernando ou Francisco — ainda que, adentro a es-
pécie HOMEM, Pedro devenha Porsche, Fernando,
Ferrari, e Francisco permaneca, quica, Fiat 600.

Esforcei-me, até aqui, por tornar sobejamente
claras as razdes determinantes de tal impossibilida-
de de foro judicativo.

Nada claras, permanecerao, contudo, as ra-
z0es, de igual modo de foro judicativo, de Francis-
co sempre almejar ter Porsche ou ter Ferrari, sem
alguma vez se importar com ser, quicd, Fiat 600.

E por que razao haveria Francisco de se preo-
cupar com tal circunstancia?

Pela sébria razao de, ao abdicar de teorica-
mente se jugar (urteilen) Fiat 600, abdicar inevita-
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velmente da possibilidade salvifica de vir a condu-
zir-se a condicdo humana de Porsche ou de Ferrari,
e de, em vista disso, se desprezar a ponto de alme-
jar tdo-somente devir condutor — de Porsche ou de
Ferrari — inapto para a si mesmo conduzir.

Conduz isto ao conceito PERFEIGAO QUANTITATIVA
(quantitative Vollkommenheit), na auséncia do qual
nem Kant nem, depois dele, Schiller — o Schiller de
Sobre a Educacdo Estética do Ser Humano numa
Série de Cartas (Uber die asthetische Erziehung des
Menschen in einer Reihe von Briefen) —teriam feito
sua a obrigacao de apresentar aos homens do Oci-
dente o “ideal de grandeza, de sentimento nobre e
de cultura” (para voltar a citar Arnold) que o segun-
do deles, Schiller, designou a “ldeia de Humanida-
de” (die Idee der Menschheit).

A perfeicao quantitativa é, de acordo com
Kant, o Unico tipo de perfeicdo que pode ser consi-
derado, para além da perfeicdo qualitativa.

Trata-se de perfeicdo que, é verdade, sé é
passivel de ser ajuizada, no caso do Homem, es-
teticamente (l6gico-imaginativamente) — e, logo,
ajuizada, tal como a beleza (Schénheit), intersubje-
tivamente (ao invés de objetivamente).

Também se trata, no entanto, de modo mui-
to mais importante, de perfeicdo que consiste, por
exemplo, no seguinte: na completude de uma coisa
que ja tenha alcancado, qua atualizacdo concreta do
conceito empirico que aconteca fornecer a regra da
sua sintese ou apreensao (apprehensio) — e, pois,
qua realidade (Wirklichkeit) — o limite mais alto e
inexcedivel, agora em intensidade, que a sua fina-
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lidade (objetiva) interna (innere ZweckmaBigkeit)
determine (sobretudo) a cada uma das suas quali-
dades essenciais: a cada uma das qualidades cons-
titutivas da sua identidade genérica e especifica.

A perfeicao ou imperfeicdo qualitativa de um
ente, seja ele coisa, vegetal, animal ndo humano
ou animal humano, dé-se a conceber em extensao
(extentio): qua coordenacdo, uma a seguir a outra,
na horizontal, da totalidade (no caso de perfeicao)
das qualidades que acontecam ser-lhe essenciais e,
pois, constitutivas, tanto ontologicamente quanto
cognitivamente, da sua identidade genérica e/ou
especifica.

Ja a perfeicao ou imperfeicdo quantitativa de
um ente, seja ele, do mesmo modo, coisa, vege-
tal, animal ndo humano ou animal humano, déa-se a
conceber em intensao (intentio). Isto é, em profun-
didade.

A perfeicdo qualitativa do ente Homem, o qual
é o ente que exclusivamente aqui importa, encon-
tra-se cognitivamente determinada pelo conceito
HOMEM. Pense-se nela, pois, tdo somente sob o as-
peto de enumeracao e de disposicdo, uns a seguir
aos outros, em extensao, dos predicados (i) ANIMAL,
(i) AUTOCONSCIENTE, (iii) PENSANTE, (iv) SIMBOLIZANTE. Isto
é, pense-se nela, perfeicdo qualitativa do ente Ho-
mem, sem entrar em linha de conta com o grau ma-
ximo, em intensdo, com o limite quantitativo, que a
concretizagdo individual de cada um de tais predi-
cados possa ser passivel de alcancar.

Da perfeicao quantitativa de Homem, dé con-
ta ja ndo o conceito HOMEM, mas sim a IDEIA DE HOMEM.
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Pense-se nela, pois, sob o aspeto inverso de quan-
tificacdo, em intensdo, do grau de intensidade que,
de novo, a concretizacdo individual de cada um de
tais predicados possa ser passivel de alcancar.

Um exemplo: assuma-se que os predicados
que venho de enumerar correspondem, qualitativa-
mente, a cores diferentes, de modo a se obter, em
extensao, a série “(i) AMARELO, (ii) AzuL, (iii) PRETO, (iv)
SEPIA; e, de seguida, constate-se que cada uma de
tais cores é, na verdade, passivel de se configurar e
reconfigurar, agora em intensao, grau de profundi-
dade ou de intensidade maior (mais carregado) ou
menor (menos carregado) — sem acontecer, é claro,
que tal configuracdo ou reconfiguracao transgrida o
limite a partir do qual redundaria necessariamente
em alteracdo de qualidade (quica alteracdo da qua-
lidade AmARELO para a qualidade VERDE ou CASTANHO).

A DEIA DE HOMEM da a conhecer a cada ho-
mem que detenha consciéncia dela, portanto, nao
s6, como o conceito, quais sdo os predicados ou
as qualidades que |lhe hao sido objetiva e univer-
salmente determinados a nascencga (para nao dizer
“naturalmente impostos”), com, entao, lhe ter sido
determinado pertencer a espécie HOMEM, e ndo a
outra qualquer, mas também, de modo muito mais
decisivo para o entendimento e a consequente efe-
tivacdo do conceito cultura homini, o seguinte:

() quais sdao os predicados ou as qualida-
de acidentais, contingentes ou nao-essenciais —
e.g., equanimidade epistemoldgica, entre posicdo
(Setzung) ou idealidade e recepcao (Gegebenheit)
ou realidade — que lhe estd ao alcance tentar ad-
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quirir, em resultado de objetiva e universalmente se
configurarem predicados ou qualidades pertencen-
tes a espécie HOMEM;

(ii) quais sdo, aproximadamente, os limites ma-
ximos — porque, agora, limites de caréter quanti-
tativo — que os sucessivos membros da espécie a
que pertence hado provado, ao longo do devir histé-
rico da prépria espécie, estar ao alcance dele tentar
atingir caso a caso: predicado a predicado.

Como predicados ou qualidades acidentais,
contingentes ou nao-essenciais, teremos, entao,
por exemplo, os seguintes: (i) FILOSOFO, (ii) PIANISTA,
(iii) JOGADOR DE FUTEBOL, (iv) SANTO, (V) ARTISTA, (Vi) CIEN-
TISTA, etc. — dado que homem algum prescindira de
ser isso mesmo, homem, em resultado de (qualitati-
vamente) nao possuir qualquer um desses predica-
dos; ainda que, caso os possuisse, imediatamente
se encontraria alcado a um patamar mais elevado,
de maior perfeicdo qualitativa, daquele em que,
sem os possuir, haveria de permanecer.

Como graus ou patamares intensivos, ao invés
de extensivos ou qualitativos, teremos, entdo, os
limites maximos de perfeicdo quantitativa alcanca-
dos respetivamente — e, pois, comprovados, res-
petivamente, como limites maximos ao alcance da
espécie HOMEM — por (i) um Kant ou um Platao, (ii)
um Mozart ou um Chopin, (iii) um Pelé ou um Ronal-
do, (iv) um Francisco ou um Antdnio, (v) um Rafael
ou um Renoir, (vi) um Galileo, um Newton ou um
Einstein.

Um homem que, por magia, passasse a pos-
suir orelhas de burro em nada veria a sua perfeicao
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qualitativa aumentada por esse facto — dado que
ter orelhas de burro ndo é qualidade ou atributo
sensivel determinado objetivamente e, pois, deter-
minado cognitivamente pelo conceito HOMEM.

Do mesmo modo, um burro que, por magia,
se tornasse autoconsciente e, em resultado disso,
se tornasse capaz de se pensar e de falar de si em
nada veria a sua perfeicdo qualitativa aumentada
— ja que, semelhantemente, a autoconsciéncia e
a consequente capacidade para nos pensarmos e
falarmos de nés ndo sdo qualidades ou atributos
sensiveis determinados objetivamente, e, por con-
seguinte, determinados cognitivamente, pelo con-
ceito BURRO: ndo sdo determinacdes concetuais da
finalidade interna de BURRICE.

Ja um homem que se alcasse de pintor, pianis-
ta ou cientista péssimo, mau ou mediocre, a pintor,
pianista ou cientista mais do que bom ou excelente
— ja um tal homem, e, por via dele, ja ndo sé toda
uma sociedade de homens, mas também toda a es-
pécie HOMEM, veria a sua perfeicao qualitativa, bem
como a quantitativa, imensamente aumentadas; tal
como, assim sendo, haveria ele, um tal homem, de
se ver muito mais concretizacdo histérico-empirica
da IDEIA DE HOMEM e, pois, muito mais cultura homini.

De modo inverso, um homem que por bizarria
tivesse nascido manifestamente “burro”, e que, em
consequéncia de um tao inusitado infortunio, ocu-
passe a sua vida com fazer aos outros aquilo que
de modo algum gostaria que os outros lhe fizes-
sem, apresentaria, sem divida, grande imperfeicao
quantitativa.
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E isto ja que, facto que ninguém negar3, a in-
teligéncia e a imaginacdo — a faculdade que per-
mite colocarmo-nos, e pois pressupormo-nos, no
lugar de outrem, sdo atributo constitutivamente
determinado pelo conceito Homem. E isto ja, por
conseguinte, que, quanto menos inteligéncia e
imaginacao forem nossas, menos HOMEM, inevitavel-
mente, seremos — ndo com decréscimo de perfei-
cdo qualitativa, garantido que um grau minimo de
tais duas qualidades permaneca nosso, mas sim, na
realidade, com pronunciado decréscimo de perfei-
¢ao quantitativa.

E que a razdo (Vernunft), sem a qual ndo pode
haver Homem, legisla a todo o homem (com a mes-
ma apoditicidade com que o entendimento lhe le-
gisla que 2 x 2 per-fazem 4) que sempre devera agir
imaginando a possibilidade impossivel de cada sua
sucessiva agdo vir a transmudar-se de agdo contin-
gente em acdo necessdria e, pois, universal. Isto é,
imaginando a possibilidade impossivel de as conse-
quéncias de cada sua sucessiva agdo haverem, por
forca, de recair sobre ele mesmo.

Caso, apesar destes meus repetidos exem-
plos, eu ndo tenha conseguido tornar claro em que
consiste a perfeicdo quantitativa — caso tal tenha,
de facto, acontecido, considerem os meus hipotéti-
cos leitores o exemplo nada singular do arroz doce.

Toda a lusitana gente sabe que a completa re-
ceita dessa Delikatesse portuguesa determina que
contenha, em diferentes proporcdes, arroz, leite,
agucar, gemas, casca de limao e canela.

Imaginem-se, pois, trés circunstancias.
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A primeira circunstancia é a de uma doceira
descuidada dar por si a preparar a confecao de seu
prometido arroz doce sem dispor de suficientes ge-
mas, suficiente casca de lim3o e suficiente canela
em que nele incorporar.

A segunda circunstancia é a de uma outra do-
ceira descuidada dar por si a preparar a confecao
de seu prometido arroz doce sem dispor, agora, de
quaisquer gemas, de qualquer casca de limao e de
qualquer canela em que nele incorporar.

A terceira circunstancia é a de, ndo obstante,
ambas essas doceiras decidirem cumprir com o que
haviam prometido, e, por conseguinte, decidirem
apresentar a seus comensais, a mesa, os resultados
drasticos de seus descuidos.

Como ajuizar o arroz doce de cada uma delas,
jé nao sé por referéncia cognitiva do conceito Ar-
ROZ DOCE, mas também por referéncia da respetiva
Ideia: a IDEIA DE ARROZ DOCE?

Evidentemente — percebe-se, chegado aqui
—, do seguinte modo: predicando do primeiro arroz
doce concretizacdo de grande imperfeicdo quanti-
tativa, de par a par com auséncia de concretizagao
de imperfeicao qualitativa; predicando do segundo,
porém, concretizacdo de grande imperfeicdo qua-
litativa, e, pois, também concretizacdo de grande
imperfeicdo quantitativa.

Tivessem os deuses facultado ao ArRROZ DOCE
o predicado FACULDADE DA RAZAO, de par a par com
pernas e maos, nao haveria qualquer uma daquelas
duas peculiares instanciacdes de uma tal espécie de
Delikatesse, com se reconhecer assaz imperfeita,
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de agir do seguinte modo: correr ao galinheiro mais
préximo, a angariar ovos, ao limoeiro mais a mao, a
apanhar limao, e a caneleira mais contigua, a raspar
canela — para, com os primeiros, o segundo e esta
ultima, logo se aperfeicoar?

E bem provavel, suponho, que tal ocorresse.
— Sendo por isso, que mal consigo cessar, dia a
dia, de me perguntar: Por que razdo ndo correm os
homens, considerados em geral, a angariar, ainda
que a custo do esforco penoso que sempre custa a
cultura homini, as gemas, a casca de liméo e a ca-
nela que tanto usam faltar-lhes, e, logo, que tanto
usam fazé-los imperfeitos?

Mais: por que razdo, de par a par com nao agi-
rem assim, passam eles quase o tempo inteiro a las-
timar-se de a coletividade de que sdo, também eles,
atomos sociais ser coletividade que cada vez mais
prova carecer clamorosamente tanto de perfeicao
qualitativa quanto de perfeicdo quantitativa — co-
letividade desprovida de todo, por mero descuido,
de gema, de limao e de canela quanto baste?

Nao vou dar aqui resposta a essas minhas
questdes intempestivas — mais do que retdricas.
Contudo, acrescento-lhes esta outra: Como pode-
ria o arroz doce alguma vez congeminar-se imper-
feito — caso a espécie lhe houvesse formalmente
determinado capacidade para tal —, se cada nova
geracdo de arroz doce se congeminasse concreti-
zacao de ARROZ DOCE no seio de sociedade de arroz
doce sucessiva e atavicamente afeita a metabolizar
0 conceito PERFEICAO nao cognitivamente, mas sim
sentimentalmente, e, pois, de modo patolégico?
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O mesmo ¢é questionar: Como poderia o arroz
doce alguma vez congeminar-se imperfeito, se cada
nova geracao de arroz doce se congeminasse concre-
tizagcdo de ARROZ DOCE no seio de sociedade de arroz
doce sucessiva e atavicamente afeita a metabolizar
cognitivamente a sucessdo de sons per-fei-cao — e,
pois, as sucesbes de sons ge-mas, li-mao, ca-ne-la —
ndo na qualidade de apelativo de forma concetual
(de conceito), mas sim na qualidade de apelativo de
produto imaginativo (de imagens) arreigadamente
associado, na psique coletiva, a efetivacdo fraudu-
lenta de eugenia (g0 + yévoc, “boa” + “génese” ou
“espécie”) de indole genética ou psiquica, de aristo-
cracia (&petr + kpdtog, “virtude” + “governo”) e de
outras qualidades humanas cujo conhecimento con-
cetual requer impreterivelmente o conhecimento da
etimologia dos respetivos nomes?

“A perfeicao quantitativa”, afirma Kant (ainda
no passo da terceira Critica que atras referi), “é de
todo distinta” da perfeicao qualitativa. “Consiste
ela na completude que a qualquer ente seja deter-
minada pela sua especificidade, e constitui-se mera-
mente conceito de quantidade (de totalidade). — O
qual é conceito em que o aspeto de saber que coi-
sa haverd o préprio ente de ser é representado
como j& determinado e ultrapassado, sendo, pois,
que apenas nos questionamos quanto a saber se
porventura ele, ente, serd tudo quanto lhe for exi-
gido ser”. (die quantitative [Vollkommenheit], als
die Vollstéandigkeit eines jeden Dinges in seiner Art,
[ist] génzlich unterschieden [von der qualitative],
und ein bloBer GréBenbegriff (der Allheit); bei
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welchem, was das Ding sein solle, schon zum
voraus als bestimmt gedacht, und nur, ob alles
dazu Erforderliche an him sei, gerfragt wird.)

Com tratar-se de perfeicdo quantitativa, ndo
poderia, pois, tratar-se de saber, por exemplo, se o
multiplo sensivel que, num certo momento, nos es-
teja a ser determinado como objeto de apreenséao
(e, assim sendo, como experiéncia objetiva) havers,
qualitativamente, de se configurar, via do conceito
que nos solicite, arroz doce ou tigelada, gato ou
cao, homem ou mulher; poderia, isso sim, tratar-se
(ainda que raramente se trate, nos dias que correm)
de saber se este ou aquele indubitavel arroz doce,
este ou aquele indubitdvel homem, se configura,
em realidade, arroz doce ou homem quantitativa-
mente completo ou — de facto — per-feito.

Agora, tudo, na terceira Critica, indicia, sem
davida, o seguinte: que, apesar do seu argumen-
to antirracionalista de que um juizo estético puro
(rein Geschmacksurteil) sé podera ser juizo com
respeito a beleza livre (freie Schénheit, pulchritudo
vaga) ou de indole nado-concetual — circunstancia
que obriga a que a finalidade (ZweckmaBigkeit) de
foro estético haja sempre de ser finalidade sem fim
(ZweckmaBigkeit ohne Zweck) —, que, apesar dis-
so, dizia eu, Kant acabou por se ver constrangido a
admitir a possibilidade de juizos estéticos ndo-des-
vinculados da consideracdo da perfeicao de certos
objetos.

Dai, alids, depararmos, na terceira Critica, nao
s6 com o conceito de “beleza livre ou ndo-conce-
tual (freie Schénheit, pulchritudo vaga) — de bele-
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za, portanto, apenas de caréter sensivel, como, por
exemplo, a de certas cores ou de certas formas —,
mas também com o concomitante conceito de “be-
leza aderente” (anhdngende Schénheit, pulchritudo
adhaerens). Isto é, com o conceito de beleza que
determina esta Ultima ja ndo sé como sentimento
de prazer (Lust), de carater intersubjetivo, causa-
do exclusivamente pela apreensao (apprehensio)
do multiplo sensivel constitutivo deste ou daquele
fenédmeno estético, mas também como sentimen-
to de prazer derivado da intelecdo ou concetuali-
zacdo desse mesmo fenémeno. — O qual, como
se percebe, ndo poderd, pois, deixar de ser prazer
determinado pela consideracgéo, de foro concetual,
da perfeicao qualitativa — pelo menos, desta — do
multiplo sensivel entdo apreendido.

Como se pode ler, no § 16 da Primeira Parte
da terceira Critica:

Ao ajuizar beleza livre (de acordo meramente
com o seu aspeto formal), é o nosso juizo juizo de
gosto puro. Nao se depara, entdo, com o pressu-
posto de qualquer conceito, qua fim que haja de
servir de regra, via do respetivo multiplo, ao ob-
jeto [Objekt] dado, e, portanto, que este ultimo
deva representar....

Acontece, porém, que a beleza do Homem
(que inclui, dentro da espécie humana, a de um
homem, a de uma mulher ou a de uma crianca),
assim como a de um cavalo e a de um edificio
(seja ele igreja, palacio, arsenal ou casa de cam-
po), pressupde um conceito do fim que determi-
ne o que a coisa deva ser e, consequentemente,
um conceito da perfeicdo [qualitativa] desta ul-
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tima; razao pela qual se trata, entdo, apenas de
beleza aderente. ...para falar com exatidao, nem
a perfeicdo ganha com a consciéncia de beleza,
nem a beleza ganha com a consciéncia de perfei-
¢do. O que se verifica é que, quando, através de
um conceito, comparamos a representagao por
via da qual um objeto nos é dado com o objeto
[Objekt] (com respeito ao que ele, objeto, devera
ser), ndo podemos demarcar a prépria represen-
tacao da sensagao no sujeito; bem como que, por
isso, a inteira faculdade da nossa capa-
cidade de representagdo tem a ganhar, sempre
que exista harmonia entre aqueles dois estados
da mente [Gemiitszustande]. | (Minha tradugdo
do original, em alem&o.)

Se ponho isto em evidéncia, é porque, ao lon-
go das péginas que se irdo seguir, irei, por vezes,
declarar, ou apenas dar a entender, que cada ho-
mem podera progredir no decurso da sua peregri-
nacdo do homem ao Homem, da concretizacdo, em
si mesmo, da IDEIA DE HUMANIDADE, apenas na medida
em que for devindo produto ou fim do processo
cultura homini.

Por outras palavras: apenas na medida em
que, com isso e por via disso, for devindo beleza
humana; for efetivamente cultivando, no solo-san-
gue e no prado-pensamento de sua vida, a virtu-
de salvifica (a dpetr ou exceléncia) de ser dono de
si mesmo, e de, em resultado, se empenhar em se
autoesculpir, tanto quanto isso lhe for possivel, per-
feicdo estética. Ou seja, beleza qua consumacao, a
um sé tempo, de perfeicdo qualitativa (completude
extensiva da identidade ontolégica HomEm) e perfei-
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cdo quantitativa (completude intensiva, saturacdo
ou intensidade atributiva, da prépria identidade
ontolégica HOMEM).

Refiro-me, enfim, a beleza qua discordia con-
cors, qua identidade e proporgdo ou razao, entre as
dimensdes, per se antagdnicas, do (sempre imper-
feito) ser HoMEM e do (formalmente perfeito) dever-
-ser de todo o Homem — ambas essas dimensodes,
na verdade, devendo ser determinantes equitativas:
por um lado, da fisicalidade ou ReALIDADE humanas,
e, pois, da sensorialidade e animalidade humanas;
por outro lado, da psiquidade ou IDEALIDADE huma-
nas, e, pois, da humana cognitividade e de sua mais
direta consequéncia, a humana racionalidade (tanto
a de carater tedrico como a de carater pratico).

Como nédo poderia deixar de acontecer, isto
tem a ver diretamente com o que Kant nos da a sa-
ber acerca do IDEAL DE BELEZA, Ou IDEAL DE PERFEICAO, da
humanidade; acerca, mais em concreto, da circuns-
tancia de esse mesmo Ideal ter origem nas duas
Ideias estéticas a que chamou “a ldeia racional”
(die Vernunftidee) e — pensando na origem seman-
tica de “normal” em “norma” — "a ideia normal
estética” (die dsthetische Normalidee).

Uma Ideia é, para Kant, j4 o vimos, um con-
ceito da razdo (Vernunftbegriff). Ora, é isto que lhe
permite definir um Ideal (no § 17 da Primeira Parte
da terceira Critica) como “a representacdo de um
ente individual como ente adequado a uma Ideia”
(die Vorstellung eines einzelnen als einer Idee ada-
quaten Wesens).
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Nao pode, porém, tratar-se de um qualquer
ente. E isto porque, dada a subordinagdo conce-
tual, a Ideia, do Ideal, a beleza que constitua este
altimo (a perfeicdo qualitativa e quantitativa) ter3,
por forca, de ser beleza aderente ou beleza “fixada
por um conceito de finalidade objetiva” (durch ei-
nen Begriff von objektiver ZweckmaBigkeit fixierte
Schénheit).

Como o préprio Kant pde em evidéncia, o Ideal
de “flor bela” ou de "arabesco belo”, por exemplo,
é ldeal inconcebivel. E isto dado que a beleza de
tais entes é beleza meramente formal ou livre (freie
Schoénheit, pulchritudo vaga), e que nao depende,
por isso, da presenca de conceito que determine fi-
nalidade objetiva (objektive ZweckmaBigkeit) a es-
ses mesmos entes — haja esta de ser (i) finalidade
exterior (duBere ZweckmaBigkeit), utilidade (Ntzli-
chkeit), ou, pelo contrario, (ii) finalidade interior (in-
nere ZweckmaéBigkeit), perfeicdao (Vollkommenheit),
como se tem vindo a ver.

De tudo isso, resulta que o Unico ente de que
verdadeiramente podemos construir um ideal |6gi-
co-imaginativo (ou estético) é o ente Homem, pois
s6 este — isto é importante para o que irei dizer nas
paginas seguintes — é capaz de “a si mesmo deter-
minar os seus fins, por via da razdo, ou pode, quan-
do tem de tomar esses mesmos fins da percecao
externa, nao s6 compara-los com fins essenciais e
universais, mas também, mais do que isso, pronun-
ciar-se esteticamente acerca da sua concordancia
com estes Ultimos”. (Nur... der Mensch, der sich dur-
ch Vernunft seine Zwecke selbst bestimmen, oder,
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wo er sie von der duBeren Wahrnehmung herneh-
men muB, doch mit wesentlichen und allgemeinen
Zwecken zusammenhalten und die Zusammenstim-
mung mit jenen alsdann auch &sthetisch beurteilen
kann — Kritk der Urteilskraft, § 17).

S6 0 Homem contém em si mesmo, e conhece,
o fim (Zweck) da sua prépria existéncia. Consequen-
temente, sé o Homem é capaz — ao contrario, por
exemplo, do que acontece com o tigre esfaimado,
que instintivamente ataca sua presa indefesa —, s6
ele, Homem, é capaz de harmonizar, esteticamente,
0 seu ser e o seu agir com a finalidade interna (a
perfeicdo) que determina o dever-ser da sua huma-
nidade. E, por isso, sé dele, Homem, poderemos
construir um ideal légico-imaginativo de beleza
aderente, qua perfeicdo tanto qualitativa quanto
quantitativa.

O mesmo é dizer: e, por isso, s6 nés, animais
Homem, dispomos de liberdade para nos cultivar-
mos, para, a um sé tempo, sermos cultivador e solo
cultivado (ao invés de tdo-somente sermos objeto
de cultivo); sendo que é aqui que reside o mais pro-
fundo significado da designacao cultura homini (cul-
tura do homem pelo homem), bem como, com ele,
significado, a importancia determinante da prépria
cultura homini para a perfeicao e a saide de todo
e qualquer agregado social ou nacional. — Ainda
que, nos dias que correm, deveras seja dificil ndo
ficar certo de que pouquissimos sdo, os que a reco-
nhecem (a importéncia a que me refiro) e com ela
genuinamente se preocupam.



Agora, por que modo se nos torna possivel
construir aquele mesmo ideal: o Ideal BELEZA, ou PER-
FEICAO, DE HOMEM?

Como Kant nos faz ver, antecipando a sua de-
finicdo de “ideia estética” (dsthetische Idee), o Ideal
BELEZA DO HOMEM € alcancgado via de cooperacao en-
tre a atividade da faculdade humana da imaginacgao
(Einbildungskraft) e a atividade da faculdade huma-
na da razdo (Vernunft), ambas a desempenhar fun-
¢ao nao-constitutiva.

Enquanto faculdade simultaneamente intuitiva
e produtiva, a imaginagdo fornece-nos a IDEIA NOR-
MAL ESTETICA DE HOMEM, a qual é, por assim dizer, e
qua intuicao estética, uma ideia da imaginacao que
€ uma intuicdo da razao.

Enquanto faculdade dos principios universais
do juizo (ou do conhecimento sintético puro incon-
dicionado), a razdo fornece-nos a IDEIA DE HOMEM, a
qual, inversamente, poderemos considerar intuicdo
estética da razdo que, com ser isso mesmo, terad de
ser ideia racional da imaginagao.

A IDEIA NORMAL ESTETICA € — Nno caso que aqui es-
tamos a considerar, o da espécie HOMEM — o produ-
to cognitivo, de carater intersubjetivo, que a imagi-
nagdo nos fornece via da comparacgédo das variantes
empiricas da figura humana, da qual resulta a nor-
ma ou o tipo de figura (a matriz, por assim dizer)
cuja perfeicao fisica a Natureza parece esforcar-se
por atualizar, caso a caso, no decurso da producéao
e reproducao dos membros da espécie humana.

Por seu lado, e enquanto principio geral de to-
talidade particularizado, via da sua homogeneidade
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estética com a IDEIA NORMAL DE HOMEM, @ iDEIA RACIONAL
DE HOMEM d&-nos a pensar (declara Kant, também no
§ 17 da Primeira Parte da terceira Critica) "os fins
[internos] da humanidade, na medida em que nao
sdo passiveis de ser representados sensivelmente”
(die Zwecke der Menscheit, sofern sie nicht sinn-
lich vorgestellt werden kénnen), e faz deles, fins
(Zwecke), "principio de juizo da... figura [da prépria
humanidade], através da qual eles mesmos se re-
velam, sob o aspeto de efeito no fenémeno” ([sie]
zum Prinzip der Beurteilung seiner Gestalt macht,
durch welche, als ihre Wirkung in der Erscheinung,
[sie] sich offenbaren.)

A IDEIA NORMAL ESTETICA da-nos a conhecer as
formas e as proporc¢des do corpo humano na au-
séncia pronunciada das quais se nao podera estar
face a um homem, uma mulher ou uma crianga bela.
Ela é, pois, como Kant afirma no mesmo lugar, uma
imagem flutuante (schwebendes Bild) do espetro
empirico de todo um género, o género humano;
uma imagem (Bild) que a Natureza parece seguir
na qualidade de arquétipo de producao dos corpos
dos individuos que constituem todo um género ou
toda uma espécie, sem, no entanto, jamais conse-
guir realizar a sua maxima perfeicdo qualitativa em
qualquer deles.

Isto significa que a IDEIA NORMAL ESTETICA estd
longe de nos dar a totalidade do arquétipo de be-
leza genérica (Schonheit in... [der] Gattung) da es-
pécie HOMEM, entre outras.

Significa, mais em concreto, que ela, IDEIA NOR-
MAL ESTETICA, nos fornece um padrao que nos permi-
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te ajuizar tao-somente com respeito a forma (Form)
que constitui a condicao (Bedingung) de toda a be-
leza humana exterior: com respeito a correcado (Ri-
chtigkeit), ou perfeicdo qualitativa, com que o ca-
rimbo arquetipico da espécie HoOMEM haja carimbado
o corpo, a componente fisica, de cada membro da
espécie humana.

O conceito é, segundo Kant, a unidade formal
que nos fornece a regra universal da sintese de um
diverso empirico, e que, por esse modo, permite
que este (o diverso) venha a ter finalidade objetiva
(objektive ZweckméBigkeit). Ou seja, que permite
que o préprio diverso (Mannigfaltig) venha a ser
atualizacdo do fim concetual que determine o que
ele devera ser.

Ora, assim sendo, sempre que conhecermos
uma multiplicidade de objetos empiricos determi-
nados a posteriori por conceito a que ndo tenhamos
acesso, s6 poderemos vir a conhecer este Ultimo,
na verdade, via da respetiva IDEIA NORMAL ESTETICA —
a qual, havemo-lo visto, é produzivel apenas pela
imaginacao.

Em tais casos, portanto, o que vem em nosso
socorro é, de facto, a capacidade, por parte da ima-
ginagdo, para esquematizar, a partir de uma série
homogénea de imagens de entes imperfeitamente
carimbados, a regra, a norma, a perfeicao qualita-
tiva, que se haja constituido carimbo de tais entes.

Nao é, pois, de admirar, que Kant nos faca ver
que a IDEIA NORMAL ESTETICA DE HOMEM terd de se asse-
melhar ao famoso Doryphorus do escultor Policlei-
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Doryphorus, de Policleito de Argos.
Coépia romana. Original ca. 440 A.C.



to, apodado, pelos Gregos, de “a regra” da beleza
humana exterior.

A chamada “beleza fisica” é, porém, como
toda a gente prova saber ao falar de "beleza in-
terior”, beleza parcial; é apenas parte da comple-
ta beleza humana arquetipica. Na auséncia da IDEIA
NORMAL DE HOMEM, ndo poderiamos conhecer, é ver-
dade, o IDEAL DE BELEZA HUMANA externa ou fisica; con-
tudo, essa circunsténcia ndo devera fazer-nos per-
der de vista o que se acaba de constatar: que essa
mesma ldeia, a IDEIA NORMAL DE HOMEM, se encontra
longe de esgotar o préprio IDEAL DE BELEZA HUMANA —
o qual nos da a conhecer, ele sim, a totalidade esté-
tica (l6gico-imaginativa ou imaginativo-racional) da
IDEIA DE HOMEM.

A IDEIA NORMAL DE HOMEM, que sé por si é Ideia
estética, fornece-nos o padrao, ou a regra, da ade-
quacdo completa (da perfeicdo qualitativa) do mdal-
tiplo empirico “homem” ao arquétipo HOMEM, deter-
minado pela Natureza. Ou seja, fornece-nos, como
jé se viu, a unidade formal arquetipica e invariavel
daquilo a que se poderia chamar “o carimbo da fi-
gura humana perfeita” — o qual é, inevitavelmente,
pressuposto légico da multiplicidade de homens fi-
sicamente (mais ou menos) imperfeitos com que a
experiéncia de “ente humano” confronta cada um
de nés.

Por seu lado, a IDEIA RACIONAL DE HOMEM, a com-
ponente racional da IDEIA DE HOMEM, fornece-nos, a
priori, a forma concetual da totalidade interior de
“Homem”, sem, no entanto, nos poder fornecer a
multiplicidade imensa do contetido empirico (a vida
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cognitiva) que se revelaria capaz de a preencher.
Isto é, a IDEIA RACIONAL DE HOMEM fornece-nos aquela
mesma forma concetual, a da totalidade invariavel
e universal da identidade psiquica “"Homem", ape-
nas na qualidade de contorno universal e, pois, des-
provida de contelddo: de particularidade e, logo, de
concretude.

Ora, em vista disso, bem nos poderemos re-
presentar tal forma concetual total na qualidade
alegérica de carimbo vazado da cognitividade uni-
versal do animal HomEM, e, pois, da humanidade,
propriamente dita, de tal animal.

Vé-se bem por aqui, julgo, que, de facto, a
perfeicdo qualitativa de homem, que se constitui
quantidade essencial, em extensdo, em total in-
diferenca para com a respetiva quantidade nao-
-essencial e para com a quantidade intensional (a
perfeicdo quantitativa) de ambas — vé-se bem por
aqui, julgo, que, de facto, a perfeicao qualitativa de
HOMEM jamais poderia constituir, per se, atualizagdo
da totalidade relativamente incondicionada que se
configura IDEIA DE HOMEM.

Isto &, vé-se bem que a perfeicdo qualitativa
de HOMEM jamais poderia constituir, per se, atualiza-
cdo da totalidade insuperavel, porque meramente
formal, de HOMEM, que é totalidade com relacdo a
qual ocorre o seguinte: que, por ser isso mesmo,
totalidade, nos da a conhecer também (i) a forma
nao-essencial (o dever-ser) que cada homem deve-
ra tentar concretizar em si, com vista a vir a pos-
suir com completude as virtudes (dpetai) que lhe
sdo necessdrias para devir aproximacao ao IDEAL
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DE HOMEM — e, com isso, representante particular,
concretizacao, da universalidade EspPECIE HOMEM —, e
ndo apenas (ii) a forma essencial (o ter-de-ser) que
cada homem tera necessariamente de concretizar
ou particularizar, qua diversidade sensivel mais ou
menos préxima de se constituir perfeicao exclusi-
vamente qualitativa, para, na verdade, se constituir
membro da espécie HOMEM.

Na auséncia de perfeicao qualitativa e quanti-
tativa da nossa idealidade, da nossa genuina identi-
dade distintiva, poderemos, na verdade, estar fren-
te a um homem belo (kaAdc).

Na auséncia de perfeicdo qualitativa e quan-
titativa da nossa realidade ou fisicalidade, podere-
mos, na verdade, estar frente a um homem bom
(yaB6¢).

No entanto, sé poderemos estar frente simul-
taneamente a um homem e ao Homem quando nos
encontrarmos confrontados com um homem que,
em resultado de ser belo e bom (kaAé¢ kal dyaddc),
teremos de considerar BeLO ou belo holisticamente.
O mesmo é dizer, quando nos encontrarmos fren-
te a frente a um homem que haja devindo, e que
aspire continuar a devir, tanto quanto isso lhe for
possivel, quer perfeicao qualitativa, quer perfeicao
quantitativa — quer uma, quer a outra, tanto de ca-
riz ideal (psiquico) como de cariz real (fisico).

E eis que, ao declaramos um tal homem BELO,
o declararemos, de igual modo, representante qua
realidade-idealidade da espécie HomEM.

De quanto hei aqui exposto, resulta que a IDEIA
DE HOMEM, cuja concretizagdo a transforma, em maior
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Ou menor grau, no IDEAL DE HOMEM, Se Nos apresen-
ta na qualidade de férmula da sintese, estética e
autotélica, (i) da perfeicdo qualitativa e quantitativa
da idealidade "Homem"” com (ii) a perfeicdo qua-
litativa e quantitativa da realidade "Homem"”. Isto
é, resulta que a IDEIA DE HOMEM se nos apresenta na
qualidade de férmula da totalidade (Allgemeinheit)
vivencial que se constitui vivida unidade-na-diver-
sidade: indiferenca entre unidade racional (forma)
e diversidade sensorial (conteido) — entre, pois,
a prioridade e a posteroridade, homogeneidade e
heterogeneidade.

Traz-nos isso a constatacdo de que, se quiser-
mos arranjar um nome moderno para tal férmula
ou totalidade — para a IDEIA DE HOMEM —, ndo er-
raremos em chama-la o seguinte: UNIVERSIDADE de (i)
unidade estética que é DIVERSIDADE e (ii) de DIVERSIDADE
estética que é unidade!

Pensemos num moderno David, com pensar
no David de Michelangelo.

Mesmo que tenha passado por Florenga, haja
frequentado a universidade e seja Ph.D., pode bem
acontecer que a profundidade das suas virtudes
(dpeTal) mentais, imaginativas e, sobretudo, morais
ndo excedam a média que se torna necessaria para
gue um homem possa ser “beleza fisica”.

Havera, pois, bastantes probabilidades de um
tal David ser e se encontrar condenado a perma-
necer, até ao fim dos seus dias, “meio-homem” ou
homem apenas “imperfeitamente perfeito”.

Agente diz-lhe, por exemplo, boi. E, em vez
de nos retorquir, por exemplo: Ah, o boi, esse ser
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solitario em cujos olhos o poeta da América viu um
cosmos de sentidos. Ou entao: Pois, o Duomo nao
tem, de facto, cata-vento. E, em vez de nos retor-
quir isso, por exemplo, despeja-nos na cara a seira
cientifica de seu saber enciclopédico e especializado.
Qualquer coisa, sem davida, utilitarissima, mas, ainda
assim, ndo muito longe disto: Ah, o boi, o quadripe-
de cornigero, herbivoro e ruminante de cuja fémea
tanto depende a economia da nossa terra....

O IDEAL DE BELEZA HUMANA — O IDEAL DE CULTURA HU-
MANA — expressa uma totalidade — uma UNIVERSIDADE
— que se constitui identidade formal entre partes
e todo, entre (i) conteido material, qua diversidade
e heterogeneidade, e (ii) forma concetual, qua uni-
dade e homogeneidade. Logo, tem ele, por forca,
O IDEAL DE BELEZA ou de CULTURA HUMANA, de consistir
tanto na (i) homogeneidade que carateriza a bele-
za fisica como (ii) na homogeneidade intelectual e,
sobretudo, moral sem a qual — diz-nos Kant — o
homem “néo causaria prazer de modo universal e
positivo”. Isto é, causaria prazer tdao-somente pela
via de nele, qua homem particular, ndo haver vicissi-
tude que o determinasse qua negacao de perfeicao
tanto qualitativa quanto quantitativa.

O conceito moral JusTicA, por exemplo, per-
maneceria mera abstragdo, caso jamais viesse a
ser preenchido por contelido material ou empirico
(por exemplo, por esta ou aquela outra acao justa).
Do mesmo modo, a dimensao moral do Homem —
considerada agora no seu todo, como conjunto das
Ideias morais, que determinam a finalidade interna
do préprio Homem — permaneceria mera forma,
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molde desprovido de conteldo, caso a beleza fisi-
ca do ente humano jamais deviesse seu exponente
sensivel: jamais se tornasse, por esse modo, ex-
pressao visivel dela (dimensdo moral).

E eis, pois, que, também por esse lado, sé es-
taremos perante um homem-Homem quando tal
homem for, de facto, indiferenca estética entre a
maxima virtude da sua dimensao fisica e a maxi-
ma virtude da sua dimensao psiquica: quando, em
resultado disso, tal homem for, de facto, corpo na
qualidade de ex-pressao ou ex-piracao de seu espi-
rito e espirito na qualidade de im-pressao ou ins-pi-
racdo de seu corpo.

Termino esta minha Explicitacao apresentando
aos meus hipotéticos leitores palavras de Friedrich
Schiller — e, mais uma vez, de Kant — que, de al-
gum modo, simultaneamente sintetizam e ampliam
quanto venho de lhes expor e propor.

...0 homem pode estar em conflito consigo mes-
mo de duas maneiras: como selvagem, quando o
seu sentimento escraviza o seu principio racional,
ou como bérbaro, quando o seu principio racio-
nal destrdi o seu sentimento. O selvagem odeia
a Civilizacdo, e abraca a Natureza, como sua to-
do-poderosa soberana. O barbaro despreza e de-
sonra a Natureza, mas, mais desprezivel do que
o selvagem, continua a ser, as mais das vezes, es-
cravo do seu escravo. O homem de Cultura faz
da Natureza sua amiga, e honra a sua liberdade,
enquanto apenas refreia o seu capricho.

Por consequéncia, sempre que a razao intro-
duz a unidade da sua lei moral na multiplicidade
fisica da sociedade, deve cuidar de nao ferir a
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diversidade da Natureza. E, sempre que, inver-
samente, a Natureza se esforge por manter a sua
variedade dentro da estrutura moral da socieda-
de, a unidade moral nao deverd, com isso, sofrer
qualquer rutura. Apenas onde se encontrar dis-
tanciada da uniformidade tanto quanto da con-
fusdo, pode, triunfante, existir a forma. Totali-
dade de caréter &, pois, algo que tem de existir
em qualquer povo, para que possa ser capaz, e
digno, de fundar um Estado livre, onde, antes,
apenas havia um Estado de compulséo. | (Minha
traducao do original, em alemao, dos paragrafos
6-7 da quarta carta de Cartas Sobre a Educacédo
Estética do Ser Humano.)

Como condicdo formal racional do emprego
da nossa liberdade, a lei moral obriga-nos por
ela e apenas por ela mesma — sem depender de
qualquer outro fim que lhe sirva de condi¢do ma-
terial. No entanto, é certo que ela também nos
determina, até a priori, um fim dltimo, por cuja
concretizagcdo nos obriga a lutar. Tal fim é o mais
alto bem no mundo [summum bonum] que a li-
berdade nos possibilita alcancar.

A condicado subjetiva sob a qual o homem...
a si mesmo pode p6r um fim dltimo subordinado
a tal lei é a felicidade. Por consequéncia, o mais
alto bem fisico possivel no mundo, e aquele que
nos cabe realizar como fim dltimo, tanto quanto
isso nos for possivel, é a felicidade. Isto, no en-
tanto, sob a condicdo objetiva de cada um de nés
devir correspondéncia entre o que ¢é e a lei da
moralidade, a qual é correspondéncia sem que se
ndo pode ser digno de ser feliz. | (Minha traducéo
do original, em alemao, do § 87 — A 418-A 419
— da Critica da Faculdade de Julgar.)
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...a humanidade de modo algum ja se encontra culti-
vada em nés... ainda permanecemos, inclusivamente,
no grau inferior da semi-humanidade, ou da es-
craviddo: ainda ndo amadurecemos para o sentimen-
to da nossa liberdade e da nossa capacidade para
agir autonomamente ou por nés mesmos — uma vez
que, se assim ndo fosse, teriamos necessariamente
de almejar ver ao nosso redor seres semelhantes
a nos, isto é, seres livres. Nés somos escravos e
almejamos permanecer escravos.

Johann Gottlieb Fichte.
A Vocacéo do Ser Humano.






COMO JULGO SER MAIS OU MENOS EVIDENTE, FUI BUSCAR
parte do titulo deste meu escrito a compilagcdo que
Henry Newman, posteriormente Cardeal, publicou,
em 1873, com o titulo The Idea of a University, na
qualidade de versdao aumentada das palestras que
havia proferido em 1852, e publicado nesse mes-
mo ano, com o titulo Discourses on the Scope and
Nature of University Education, Addressed to the
Catholics of Dublin.

Ao dirigir-se ao publico ab initio, Newman ti-
nha em mente, na realidade, nao falar-lhe do que
toda e qualquer universidade devera ser, conce-
bendo-a a partir das suas determinagdes formais
ou concetuais, mas sim persuadi-lo a subscrever a
fundacado de uma universidade catdlica, na Irlanda
vitoriana. A isto, se fica a dever, suponho, o facto
de, ao publicar, cerca de vinte anos depois de as ter
proferido, as palestras através das quais levara essa
tarefa a efeito, lhes ter dado o titulo ambiguo A
Ideia de uma Universidade, e nao o titulo que seria
de esperar: A Ideia de Universidade.
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Digo tratar-se de um titulo ambiguo, porque,
como espero ja ter tornado claro, na minha anterior
Explicitacdo, sé se pode verdadeiramente falar ou
(i) de IDEIA DE UNIVERSIDADE, como irei fazer, ou (ii) de
“uma ideia de ‘universidade’” — sendo que, nesta
segunda circunstancia, o significante “ideia” ape-
nas podera significar, declaradamente, o conceito
empirico UNIVERSIDADE, e, logo, remeter o leitor ou
o ouvinte, ao remeté-lo para esse mesmo concei-
to, para um significado declaradamente construido
subjetivamente. — Dado que esséncia real (essen-
tia realis) alguma corresponde a esséncia légica (es-
sentia logica) UNIVERSIDADE, e que, porquanto, se ndo
depara com férmula atributiva que determine obje-
tivamente, com fundamento ontoldgico, a férmula
concetual, predicativa, UNIVERSIDADE.

A Newman, confesso-o, ndo estou devedor,
porém, apenas de parte do titulo que agora utilizo.
Foi também nas suas palavras, que, de algum modo,
encontrei autoridade e maior coeréncia para parte
do que, mais |a para o fim, tentarei expor acerca da
IDEIA DE UNIVERSIDADE, apesar de este ser um assunto
que justificadamente tem vindo a insinuar-se a mi-
nha mente ha muitos anos, sob o aspeto de matéria
que cada vez mais exige ao nosso tempo renovada
atencdo e reflexdo, ambas mais informadas e mais
cuidadas do que as que aqui lhe dispenso e do que
as que estdo ao meu alcance dispensar-lhe.

Isto ndo significa, no entanto, que eu esteja
totalmente de acordo com a definicdo de “univer-
sidade” que Newman nos apresenta. Nao signifi-
ca, melhor dizendo, que o facto de eu concordar
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plenamente com as determinagdes formais de que
deduz a IDEIA DE UNIVERSIDADE implique eu concordar
também, plenamente, com a finalidade externa
(duBere ZweckméBigkeit), com a utilidade (Niitzli-
chkeit), que atribui ao conceito UNIVERSIDADE.

Tal como o pensamento de Coleridge e o de
tantos outros homens do século XIX, o pensamento
de Newman encontra-se determinado em grande
parte pela intencdo de alcancar um compromisso
entre duas formas divergentes e antagdnicas de
construir o eterno puzzle do mundo e de conceber
o lugar que neste a humanidade ocupa.

Trata-se, por um lado, da forma que se fez
carateristica da mente medieval, determinada por
profundo teocentrismo, dogmatismo e fideismo;
trata-se, por outro lado, da forma que se fez ca-
rateristica da mente da Modernidade e, pois, do
Pés-renascentismo — a qual é forma que cada vez
mais veio a tornar-se antropocéntrica, critica, secu-
lar, empirista e relativista.

Como Walter Pater escreveu, no seu ensaio
“Prosper Mérimée”, publicado em 1890, cerca de
quarenta anos depois da publicacdo da primeira
versao de The Idea of a University:

Para alguém que tivesse nascido em mil oito-
centos e trés, muita coisa se havia recentemen-
te tornado inacreditavel, que tinha, pelo menos,
aquecido a imaginagdo até mesmo do cético sé-
culo dezoito. Ao selar o timulo da Revolucao,
Napoledo havia posto fim, antecipadamente, a
varios problemas, e tinha extinguido muitas espe-
rancas ligadas a esfera da acéo. Foi Heine, quem
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tragou o paralelo com estes acontecimentos com
que se depara na esfera do pensamento. Também
no mundo da mente, um vasto horizonte havia
sido destruido. Depois do criticismo que Kant le-
vara a cabo com respeito a mente, as pretensdes
de passar para la dos limites da experiéncia indi-
vidual que esta Ultima havia tido pareciam estar
tdo mortas quanto as aspiragdes da velha realeza
francesa. E Kant apenas forneceu a mais interior
forca tedrica a um criticismo mais amplo, que se
havia subtraido a toda e qualquer esfera da acéo,
mas que se fazia subjacente a principios que ou-
trora haviam sido considerados eternamente vali-
dos. | (Minha traducéo do original, em inglés.)

Quando é devidamente compreendido e con-
textualizado, o importe destas palavras é o seguin-
te: que, para muitos homens da idade do Henry
Newman que proferia as palestras a que me refiro
(o qual havia nascido em 1801), a roméantica porta
medieval para a transcendéncia que o Cristianismo
escancarara e que, depois de fechada, o Idealismo
Absoluto de Schelling e de Hegel tentara reabrir,
via do Idealismo Etico de Fichte, se havia ja reve-
lado passagem definitivamente vedada e, pois, in-
transponivel.

Quando muito, restava a tais homens, por
conseguinte, na qualidade pouco estimavel de se-
cond best, apenas a via de transcender o mundo
empirico que a estética do préprio Kant inaugurara:
imaginativa e contemplativamente, sem pretender
transpor as paredes objetivamente intransponiveis
do universo fenomenal, com fundamento no novo
Graal do desinteresse transcendental, ou deinteres-
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se determinado a priori, e do ideal concomitante de
“visdo artistica da vida” (artistic view of life) — para
usar a expressdo que Pater cunhou no seu ensaio
“Winckelmann”.

Trata-se do ideal de vida que se quer autoté-
lica e, por isso, endotélica, regida sobretudo pelas
determinagdes formalmente apoditicas, ainda que
intersubjetivas, de todo o fendmeno estético.

Trata-se, para o dizer de outro modo, do ideal
de vida pela vida, de vida ideologicamente desin-
teressada; de vida qua cultura homini e em funcéo
apenas desta Ultima, e, pois, de vida como arte — a
semelhanca do ideal de arte pela arte (art for art’s
sake), que, por influéncia sobretudo do Flaubert
de Madame Bovary, entao parecia passar certidao
de dbito definitiva a toda e qualquer forma de arte
ideologicamente interessada.

A partir de Kant, em particular do Kant da
terceira Critica, que efetuara, com relagdo ao en-
tendimento de “beleza”, revolucdo semelhante a
que a primeira Critica efetuara com relacdo ao co-
nhecimento em geral, revolucdo admitidamente de
importe epistemolégico comparavel ao importe, de
indole astronémica, da Revolugdo Copernicana — a
partir de Kant, e aparentemente until the end of
time, o centro de gravidade da redencao da Condi-
¢do Humana mudara-se da Cidade de Deus, a qual
se situara, havia séculos, no centro de universo su-
postamente transcendente, para a Cidade do Ho-
mem: que entdo renascia, qual Fénix havia muito
adormecida, das antigas cinzas do mundo pagao, e
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a qual, por conseguinte, as asas nao levavam a voar
nem sequer até as cercanias do Empireo.

Em resultado disso, da queda do espiritua-
lismo exacerbado que sustentara a vida e a arte
romanticas do mundo moderno cavalheiresco-cris-
tdo, o ideal helénico-classico de arte e de cultura
homini — o Ideal de Homem Belo e Bom (kaAd¢ kat
dyabdc), de adequacgdo entre a formalidade univer-
sal da IDEIA DE HOMEM e a materialidade particular de
cada homem — tornou-se, de novo, atual, valido e,
mais do que nunca, necessario (que os homens nao
seriam homens se conseguissem viver sem acesso
a qualquer forma de redencao, inclusive a reden-
cao realista de redencdo metafisica ou a redencao,
muito mais inclusiva, dos precos supérfluos via dos
saldos).

Estavainaugurada, por assim dizer, a portapara
a nova educacdo estética do Homem (asthetische
Erziehung des Menschen), que Friedrich Schiller
tdo bem definiu e defendeu — ao recupera-la da
vida classica, ndo da chamada “cultura classica”, e
a revalidar, por via de a adaptar, com fundamento
no criticismo kantiano, ao novo sentimento do Ho-
mem da Modernidade — no seu ensaio que tem
por titulo, precisamente, Sobre a Educacdo Esté-
tica do Ser Humano, Numa Série de Cartas (Uber
die Asthetische Erziehung des Menschen, in einer
Reihe von Briefen).

Tudo isto era, sem duvida, do conhecimento
do inteligente, honesto e sempre informado Henry
Newman. Porém, tudo isto também corria, por ou-
tro lado, imensamente ao arrepio (against the grain)

86



das medievais necessidades espirituais e das cristas
expetativas emocionais quer de Newman, o pro-
testante ex-Assistente de Oriel College, quer de
Newman, o apostélico defensor da criacdo de uma
universidade catdlica capaz de esculpir, na matéria
bruta da juventude irlandesa de 1850, ndo Homens,
ndo homens qua tdo-somente concretizacdo em
sangue, suor e respiragdo de cultura homini, mas
sim homens hibridos ou de paradoxo: homens de
cultura catdlica (cultura catholica) — ou, significa ri-
gorosamente o mesmo, no grego antigo, homens
de cultura geral (nawdelo kaBoAkn).

Ora, foi precisamente esta circunstancia, o
que levou o autor de A Ideia de uma Universidade a
pretender encetar compromisso entre o vinho novo
da Modernidade pds-kantiana e as garrafas antigas
tanto do Escolasticismo como do idealismo carte-
siano: um compromisso que entao se havia tornado
apanéagio de reconstrucao, pelo pulso de imperiosa
necessidade, mas que, qua compromisso edifica-
do sobre as estacas do saudosismo, mais nao fez,
e continua a fazer, do que provar ndo poder ser-
vir de panaceia ao cisma, entre espirito e sentidos,
que tanto tem vindo a reduzir o Homem Moderno
a condicdo — nao é exagero — de Homer Simpson.

A senhora Simpson nao sabe disto. Porém,
como poderia o marido ter sobrevivido de outro
modo — sem devir Simpson — aos rudes golpes
que a Critica da Razdo Pura, Nietzsche, Freud, as
leis da termodindmica, a teoria da relatividade e,
enfim, a fisica dos quanta hao desferido as antigas
aspiragoes teocéntricas da mente ocidental?
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Com tanto suspeitar de estar a ser espoliado
do Céu e do Senhor Yahweh, como poderia o mari-
do da senhora Simpson, na verdade, nao ter ensan-
decido, se o Senhor Neoliberalismo nao tivesse vin-
do em seu socorro e |he tivesse proposto a persona
Homer Simpson, apés o ter submetido a lobotomia
tao sedutora quanto eficiente?

O homem de finais do mundo romantico-cris-
tdo tem vindo, cada vez mais, a sofrer, sem sequer
o saber, do desespero de finitude (de auséncia de
pulsdo roméntica pelo infinito) de que Kierkegaard
nos fala no Livro Ill do seu Tratado do Desespero, e,
por conseguinte, tem vindo a carecer de totalidade
|6gico-estética ou per-feicdo — a qual, viesse ele
porventura a conseguir concretizé-la em si, produzi-
ria dois efeitos praticamente indistintos um do outro.

O primeiro efeito consistiria no seguinte: em
preencher o vazio, o abismo de identidade, que lhe
ha sido legado na qualidade de sentimento de or-
fandade pela perda de validade (ou de autoridade)
por parte da totalidade de indole teolégico-ontolé-
gica que a Weltanschauung medieva e, em particu-
lar, a sua maior joia de estima, a ortodoxia catélico-
-crista, paradoxalmente fundaram sobre o dogma
da substancialidade da alma e da sua concomitante
inviolabilidade, personalidade e imortalidade.

O segundo efeito seria o de, por esse modo,
sarar as divisbes e contradicdes que tanto tém vin-
do a instalar-se e a multiplicar-se na terra-de-nin-
guém que ora separa o corpo do espirito do ho-
mem do Ocidente, em resultado de, impotente, ele
permanecer incapaz de compreender o seguinte:
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que, se valores lhe restam, ndo sdo os que a sua
subcutanea descrenca em todos e quaisquer valo-
res lhe tem vindo a propor, na qualidade insincera
de ansiolitico, mas sim os valores que seriam passi-
veis de resultar de uma sincera e positiva (e posta)
transmutacao de todos os valores (Umwertung aller
Werte) que ora se lhe revelam desadequados ao
seu novo universo fisico e intelectual.

Ora, tal totalidade I6gico-estética ou légico-
-imaginativa — tal per-feicdo ou identidade entre
existéncia (realidade ou sensorialidade) e esséncia
(idealidade ou conceitualidade) —, s6 a podera ele,
homem hodierno do Ocidente, alcancar por via de,
na verdade, recuperar e revalidar o entendimento
de “"Homem"” e de “Mundo” que, tanto em termos
de racionalidade como em termos de emocao e de
sentimento, mais se adequariam ao novo universo
fisico e intelectual do presente tempo.

Refiro-me ao entendimento de “Homem” e
de “Mundo” — a Weltanschauung e a Menschans-
chauung — que naturalmente despontaram do
apego generalizado da mente helénica antiga a um
posicionamento epistemoldgico determinado pelos
primados do naturalismo, do monismo, do univer-
salismo e, como resultado, da beleza (t6 kaAAog),
da bondade (16 dyab6c) e do humanismo, entendi-
do este como “antropofilia”: como estima pelo ho-
mem-Homem (&vBpwmourc).

A recuperacao e a revalidacdo a que me refi-
ro teriam como efeito primeiro e mais importante
conduzir o atual homdnculo do Ocidente a redesco-
berta do Homem e, com ela, a sanidade, santidade
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ou religio em que a cultura homini consiste — bem
como, por essa via, a concretizacdo de um ideal
aparentado ao ideal de vida socratico: um ideal de
vida como, ela mesma, ars ou téyvn de vida, como
ars vivendi et moriendi.

Dado que, como Kant afirma a certa altura
de Antropologia de um Ponto de Vista Pragmati-
co, “a revolucao mais importante que pode ocorrer
no interior de um homem consiste em ‘se libertar
da imaturidade a que se condena’” (Die wichtigste
Revolution in dem Innern des Menschen ist... ,der
Ausgang desselben aus seiner selbstverschuldeten
Unmiindigkeit”) — dado isso, tal recuperacao e
revalidacdo, que, em vista do que acabo de dizer,
acarretariam consigo a instauragao no Ocidente do
primado da educacao estética do Homem, tal recu-
peragao e revalidagdo redundariam, julgo, em revo-
lugdo de indole epistemoldgica que, a devir efetiva,
verteria todas as revolu¢des de qualquer outra in-
dole (politica, cientifica, industrial, cultural, artistica,
etc.) em inconsequentes erupgdes cutaneas, ou em
reviravoltas paroquiais continuamente ocasionadas
por umas quantas questilinculas de quintal.

Leitor que se esforce por me nao compreen-
der podera eventualmente estar a ler-me na quali-
dade pubere de autoproclamado cavaleiro em de-
fesa ingénua da cultura homini — se ndo mesmo
na qualidade de professo profeta e prosélito de
uma nova religidao denominada, quigd, esteticismo.
Porém, quanto acabo de afirmar desponta, sei-o
bem, ndo de erupgdo inconsequente na cute do
intelecto, ou de enfatuamento semelhante ao que
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usa correr pelo nome de “helenofilia”, mas sim de
convicgcao sébria e desimportadamente importada
que se concebe de todo solidaria com a convicgao
que Anténio Damasio expressa no seguinte passo
do seu Descartes’ Error:

Versdes do erro de Descartes obscurecem
as raizes da mente humana num organismo bio-
logicamente complexo, mas fragil, finito e dnico:
obscurecem a tragédia implicita no conhecimen-
to dessa fragilidade, finitude e singularidade. E,
quando os seres humanos ndo conseguem ver a
tragédia inerente a existéncia consciente, sen-
tem-se menos impelidos a fazer algo para a mi-
nimizar e podem mostrar menos respeito pelo
valor da vida. [...]

No entanto a mente verdadeiramente incor-
porada que concebo ndo renuncia aos seus niveis
mais refinados de funcionamento, aqueles que
constituem a sua alma e o seu espirito. Do meu
ponto de vista, o que se passa € que a alma e o
espirito, em toda a sua dignidade e dimenséao hu-
mana, sdo os estados complexos e Unicos de um
organismo. Talvez a coisa que se torna mais indis-
pensavel fazermos no nosso dia-a-dia, enquanto
seres humanos, seja a de recordar a nés préprios
e aos outros a complexidade, fragilidade, finitude
e singularidade que nos caracterizam. E claro que
esta ndo é uma tarefa facil: mudar o espirito do
seu pedestal num algures inelocalizavel para um
lugar bem mais exacto, preservando ao mesmo
tempo a sua dignidade e a sua importancia; re-
conhecer a sua origem humilde e a sua vulnera-
bilidade e ainda assim continuar a recorrer a sua
orientacdo e conselho. Uma tarefa indispensavel
e dificil, sem duivida, mas sem a qual talvez seja
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melhor que o Erro de Descartes fique por corrigir.
| (Traduc&o de Dora Vicente e Georgina Segurado.)

Continuamos, tudo o indica, a persistir em
conceber as nossas vidas como inestimavel lama-
cal de delicias a desembocar, a partir do minuto da
morte, para o pavimento de ouro de avenida etérea
com vista para eternidade, para o mais que mere-
cido condominio da Nova Jerusalém celestial, en-
quanto, a todo o instante, o mundo a nossa volta
conspira contra toda e qualquer réstia caduca de
espiritualismo dualista, nos bate na cara com o ta-
pume do tlnel para a transcendéncia e nos funde e
confunde a alma com a materialidade molecular do
corpo e dos objetos inanimados que nos rodeiam.

Nao haja, porém, duvidas de que continuar-
mos a conceber assim a nossa peregrinacao pelo
mundo fenomenal dos sentidos, com seu destino a
santudrio que nao ha como saber qual, sé nos po-
derd conduzir ao sucesso de perdermos de todo
de vista o diamante inestimavel, esse sim, da nos-
sa humanidade, e, pois, da cultura homini — que,
por natureza, consiste em incentivo a demanda de
per-feicdo ou lapidacdo, a cruzada contra a cruz em
que presentemente nos crucificamos, em combate
ao embuste ontolégico em que ora, baquicos, nos
banhamos, com desavergonhado destemor dipso-
maniaco de nos perdermos com nele perder o pé.

Dirigindo-se a sua perdida Itélia, Leopardi ex-
clama: oh qual ti veggio, | Formosissima donna! lo
chiedo al cielo | E al mondo: dite dite; | Chi la ridus-
se a tale?
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Nao deveriamos nés, olhando-nos horroriza-
dos, indagar-nos, de modo semelhante: Em que es-
tado te miro | Homem Moderno! | A ti mesmo diz,
sim, diz-te: | Qual, quem, a tal condicdo ha conde-
nado | O fruto primeiro da pressuposta Criacédo | O
herdeiro da Terra, do Céu, | O filho do infinito e do
finito, | O Senhor, o suserano, | Do condicionado e
do incondicionado?

Ja perdemos o que ndo temos medo de per-
der. E, se caminho se abre que nos poderia conduzir
a recupera-lo — a nossa inestimavel heranca huma-
na do passado, o nosso renovado legado ao futuro
—, constitui-se ele, sem duvida, para percipientes
que caprichem de percecionar, recusa da dualidade
que o Henry Newman de A Ideia de uma Universi-
dade tanto se esforca por reforcar.

Refiro-me a dualidade, e, pois, ao avesso de
unidade, coeréncia e homogeneidade, entre: por
uma lado, a moderna afirmacao frouxa das proprie-
dades soterioldgicas da via antiqua que conduziu
o Ocidente a se prostrar medievalmente, qual eu-
nuco ou mancebo emasculado, aos pés da suposta
hegemonia do espirito, bem como a fazer de con-
ta, qual infante, que a fé era a cafeina da Salvacao,
todo e qualquer ensejo timido de conhecimento e
de cultura homini, o arsénio da alma, o absinto do
corpo, o soporifero da razdo — quando, afinal, todo
esse veneno mais ndo era do que metanol da ima-
ginagao; por outro lado, a confirmacao eufdrica, se
ndo mesmo erdtica, das milenares propriedades so-
teriolégicas da via moderna — da ciéncia, de New-
ton a Nobel, e, pois, do conhecimento divinamen-
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te ordenado das virtudes: da energia, do carvao,
do vapor, do pluténio, da corrente elétrica, tanto a
continua como a alternada, bem como da dissemi-
nagao massificada da educacao e das conveniéncias
culturais da cultura, a comecar na escola publica e
a acabar em Cambridge, em Christ’'s e em King's
College.

Foi essa dualidade de indole supostamente
soterioldgica, essa con-fusdo de vias incongruentes,
trazendo-nos paulatinamente a espoliacao dos stu-
dia humanitatis — porque, com a ela nos ir trazen-
do, nos trouxe a espoliagdo do Homem, bem como
a espoliagdo de tudo o mais que outrora ousava al-
mejar ser de indole hominal: inclusive, pois, o anexo
de miniaturas e minudéncias para que tais studia se
foram vendo movidos a mudar-se, a medida a que
a mobilia do espirito lhes foi sendo despejada do
outrora vasto casario das universidades.

Perdeu-se o homem de si mesmo, com per-
der-se de o HOMEM e, em resultado disso, perder
de vista, de todo, a importéancia dos estudos do
homem — assim acabando por provar, julgo, que
jamais alcancara promover em si aprego auténtico
ou desinteressado pela concretizacao da IDEIA DE HO-
MEM, e, pois, pela magnanimidade e magnificéncia
do animal humano: por ele mesmo, homem.

Resta-lhe, agora, o anexo de miniaturas e mi-
nudéncias que mencionei. — Ao qual ndo me refiro,
ao me referir aqui a "universidade”.

A palavra “universidade”, que, antes de tudo
o mais, aponta, ab initio, para os magistri e os scho-
lares, os mestres e os alunos, que, na Idade Mé-
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dia, constituiam o corpo e o espirito deles mesmos,
entendidos qua universitas, “totalidade”, ou colle-
gium, “comunidade de collegae” — a palavra “uni-
versidade”, uso-a aqui, na verdade, para me refe-
rir nem a um tal anexo, nem ao casario em que os
studia humanitatis outrora moraram, quando, “mi-
niaturas” e “minudéncias” de cave ou encerradas
em algapao de sétao, o eram tdo-somente os studia
imergentes que ora se afirmam exclusivamente in-
clusivos de scientia e que, em resultado, sdo con-
siderados “magnitudes”, bem como, por quanto,
studia emergentes, vitais, salvificos, urgentes.

A palavra “universidade”, uso-a aqui, conse-
guentemente, para me referir, renovando-lhe a alma
medieva, subtraindo-a a trivialidade a que o trivium
declinou apés a disseminacdo moderna e massifi-
cada do quadrivium o ter montado a per-feicdo de
Mestrado — para me referir, dizia, ndo a universitas
ou ao collegium constituido pela meia duzia de hu-
manistas genuinamente humanos que terao escapa-
do ao cataclismo que dizimou a estirpe antiga de
seus collegae, mas sim a universitas ou ao collegium
de Homens e de Mulheres, de Magistri, Magistrae e
Scholares, que a prépria palavra “universidade” de-
veria trazer, em primeira instancia, a mente e ao ani-
mo de quantos a ouvissem, lessem ou proferissem.

Trago na mente, alids, semelhanca entre a sig-
nificacdo primitiva das palavras “igreja” e “univer-
sidade”.

Antes de a Igreja Catélica ter comegado a me-
tamorfosear-se no imenso capital de casario que
obteve licenga ou alvarad para reconstruir, com as
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pedras do Paganismo, a partir do império de Cons-
tantino | (timidamente) e de Teoddsio | (destemi-
damente), a palavra “igreja” usava significar, no
“curral” cristdo “de quem governa o céu rotundo”,
aquilo que o santissimo Agostinho, se me nao es-
queco, sabia bem ja ter sido esquecido e, conse-
quentemente, ser necessario voltar a trazer a men-
te do mundo catdlico-cristao.

“Igreja”, lembra ele algures no seu Cidade de
Deus, se bem me lembro, significa sobretudo "Ci-
dade de Deus na Terra": o collegium das almas ou
espiritos autenticamente cristdos, a Nova Jerusa-
lém espiritual da nova tempora christiana, sendo
o collegium de seus corpos — tresleio eu, agora
— salvifica expressdo honesta tanto da psiquidade
indireta de sua prépria materialidade quanto da ne-
cessaria materialidade indireta de toda a psiquidade.

O cristao collegium de corpos era, pois — de-
veria ser —, matéria espiritual do espirito material
de seu irmao gémeo, o cristdo collegium de almas,
de modo semelhante ao que ocorria com as pedras
outrora pagas do novo casario cristao, cuja materia-
lidade mais ndo era — mais ndo deveria ser — do
que expressao despojada, ndo caiada, do bem-a-
venturado collegium de corpos-e-almas que lhe ca-
bia albergar do sol, do vento e da chuva do imen-
samente satanico (para, agora, ndo tresler) mundo
material.

Substitua “igreja” por "universidade”, meu
hipotético leitor, e, apds ter lido com simpatia o
paragrafo anterior, ter-se-a, provavelmente, apos-
sado do sentido que aqui estimo a prépria palavra
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“universidade”: “totalidade de colegas, colégio de
corpo-espirito docente e discente, cuja missao pri-
meira é ndo ocasionar ciéncia e cultura, muito me-
nos disseminar ciéncias e culturas a massas em de-
manda de massa ocasionada por ciéncias e culturas,
mas sim constituir-se universitas em prole e provei-
to continuos da proliferacdo de uma sociedade de
homens e de mulheres cujo anseio seja, acima de
todo e qualquer outro, cessar determinantemente
de se constituir massa e de demandar massa: de-
vir collegae organicos de uma universitas organica-
mente social e, por isso, na verdade “total”.

A futilidade que, hoje, é dizer ou escrever tudo
isto é, afinal, a grande tragédia da hodierna Condi-
¢do Humana do Ocidente — chegando ao ponto
de, de futilidade e tragédia, se metamorfosear nem
sequer em tragicomédia, mas sim, tout court, em
komos ou comédia.

Como poderia ser de outro modo? Nao é a
vida do quotidiano do moderno homunculo de fi-
nais do mundo da Modernidade, afinal, um conti-
nuo komos?

Por que razado, entao, nao sucumbirmos, tam-
bém nds, a soteria dos saldos, e, com lucidez des-
lumbrante, de excessiva, deixarmos em sossego,
defunta, a futilidade de tudo isto?

RESPOSTA: por uma razdo, meus caros, que im-
porta tanto a quem se importa quanto a falta de
comida importa a quem deveras sente fome e, por
isso, a ndo confunde com fome de petiscar; por e
apenas, meus caros, pela razdo primeira de que fu-
gir ao sentimento hibrido que tal futilidade sempre
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ocasionard em quem deveras se importe, o qual é
sentimento de tédio a mistura com mégoa, impo-
téncia e aflicdo, naturalmente se constitui fugir a
concretizacdo da IDEIA DE HOMEM e da concomitante
IDEIA DE UNIVERSIDADE — €, por consequéncia, fugir a
si mesmo.

Entre o sempiterno ser do komos do quotidia-
no quase humano e a auséncia tragica do dever-ser,
do Sollen, de todos nds, quase-homens, haverao
sempre, pois, de ressurgir, suponho, os tijolos em-
pedrenidos e o félego insofrido de uma assembleia
pequena e insignificante de quase-homens sofre-
gos de univesitas social constituida a cem por cento
por homens e mulheres de corpo e espirito cem por
cento humanos.

Isto significa o seguinte. — Que, se o que su-
ponho com respeito a uma tal assembleia for, de
facto, tanto suposicdo minha quanto pressuposto
do passado, presente e futuro do Homem, sempre
haverdo eles de ressurgir: os tijolos afinal tempe-
rantes e o félego afinal fleuméatico de uma ekklesia
humana ignota e insignificante, de uma igreja com-
posta igregiamente por proclamadores egrégios do
Homem egrégio.

Trago aqui em mente, portanto, uma pequena
ekkAnola (igreja) de ékkAnowaotol (proclamadores)
das Ideias estéticas ou légico-imaginativas de Ho-
MEM e de UNIVERSIDADE.

A IDEIA DE UNIVERSIDADE &, na verdade, ldeia t3o
de indole estética quanto a IDEIA DE HOMEM.

Ora, o substantivo “estética” e o adjetivo “es-
tético” tendem a trazer a mente, hoje-em-dia, ape-
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nas a nocao de “beleza”, sem evocarem a nocao de
“sensibilidade” — ndo obstante Baumgarten, que
é a quem o atual emprego dos termos “estética” e
“estético” se ficam a dever, os ter cunhado a partir
de awoBntikn (aisthetiké, “sensacao”), e por decal-
que de Aoywkr (loghiké), com referéncia exclusiva a
“a ciéncia de tudo aquilo que é sensivel”: a “cién-
cia” da beleza da sensibilidade (aiobnolc [aisthésis])
ou da sensibilidade qua per-feicao.

Face a essa circunstancia, e caso eu ainda nao
tenha conseguido tornar evidente o que significa
afirmar, partindo de Kant, que tais Ideias — a IDEIA
DE HOMEM € a IDEIA DE UNIVERSIDADE — s3o de indole
estética, sublinho aqui que, na designacao “ldeias
estéticas” (dsthetische Ideen), o adjetivo nos re-
mete muito mais para o significado grego aiobnog,
“sensagdo”, do que para o significado “belo” ou
“beleza”. Isto &, sublinho que, por via da designa-
cdo "ldeias estéticas”, que Kant explicita no § 49
da Primeira Parte da Critica da Faculdade de Jul-
gar, se pretende expressar o seguinte: que o ter-
mo “ideias” tem referéncia a entes de indole men-
tal que resultam ndo apenas da atividade da razéo
(Vernunft), caso em que seriam estritamente Ideias
da razao (Ideen der Vernunft), mas sim da coopera-
¢ao entre razdo e imaginacao, a qual se podera cha-
mar, vertendo-a em faculdade, razdo imaginativa.

No fundo, uma |deia estética consiste nisto:
em primeiro lugar, no alargamento da esfera nocio-
nal (sphaera notionum) de um conceito, por exem-
plo, do conceito UNIVERSIDADE, a uma circunferéncia
de caréater cognitivo tdo ampla, que a prépria esfera
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nocional do conceito passe a atravessar as circunfe-
réncias de varios outros conceitos que com ele se
relacionem, assim passando a conglomerar predica-
dos que, de outro modo, permaneceriam isolados
uns dos outros; em segundo lugar, no produto da
atividade que é levada a cabo pela faculdade da
imaginacao em resultado do seu esforco para forne-
cer uma imagem capaz de sensorializar (contetido-
rizar) derivativamente a dimensdo meramente con-
cetual ou formal do circulo delimitado pela referida
circunferéncia. Ou seja, em resultado do seu esforco
para fornecer a visdo tedrico-abstrata do intelecto
a concretude de uma imagem que se lhe configure
retrato de uma multiplicidade vasta simultaneamen-
te de experiéncias sensiveis (de intuicdes de indole
indutiva) e de reflexdes por elas suscitadas (de sin-
teses intelectuais de carater dedutivo).

As Ideias estéticas sdo isso mesmo, pois, por-
que, por um lado, (i) sdo produtos formais da razao,
que unifica os conceitos empiricos do entendimento
(Verstand) e, porquanto, contribui para elas (Ideias
estéticas) quer com a nocao de extens3o intelectual
maéxima, quer como a forma concetual que constitui
o interior da referida circunferéncia, e porque, por
outro lado, (ii) sdo o vestido imaginativo por via do
qual a imaginacao, a faculdade das imagens, forne-
ce corpo ou matéria a forma ou alma — a inteligén-
cia — com que a prépria razdo a confronta.

Nesta cooperagdo, em resultado da qual a ra-
zao passa a pensar os produtos da imaginagédo e a
imaginacdo passa a imaginar os produtos da razéo
— nesta cooperacao, residem, afinal, a unidade e
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a coeréncia de carater epistemolégico que Friedri-
ch Schiller, por exemplo, tanto nos recomendou na
qualidade de efeito salvifico, em cada homem, da
educacgao estética do Homem.

A IDEIA DE UNIVERSIDADE deveio entre nds, porém,
mero conceito, mera determinacao intelectual, e,
dado que os sentimentos e as expetativas do ho-
mem moderno se deixam mover cada vez mais pelo
galope da paixao pelas virtudes do mundo objetivo
ou nao-humano, ao invés de pelos passos da paixao
pelas virtudes do mundo subjetivo e estritamente
humano, havera ela, IDEIA DE UNIVERSIDADE, de conti-
nuar a ser entre nds, sem duvida, Ideia de todo ig-
nota e, pois, ignorada.

Na verdade, essa mesma Ideia s6 poderia um
dia devir concretizacao sensivel sob a forma de san-
gue, sentimento e respiracdo, caso a mente mer-
cantil que ora a tudo se expande e a todos assedia,
que em todos os bancos e em todas as cathedrae
se senta, com o resultado de as universidades te-
rem trocado a sua missao mais nobre e natural pela
missdo de, com manga de alpaca no braco e lupa
de guarda-livros na alma, tudo e todos contabilizar,
computar e computadorizar — na verdade, dizia,
essa mesma |ldeia s6 poderia um dia devir concre-
tizacdo sensivel, caso, nesse mesmo dia, o homem
hodierno se esquecesse definitivamente da deter-
minagdo doentia (porque neurdtica e maniaca, com-
pulsiva) com que se soma, se multiplica, se contabi-
liza e se estatistica, para passar a relembrar-se da
cultura homini e, por tanto, tanto da IDEIA DE HOMEM
como da prépria IDEIA DE UNIVERSIDADE.
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E que, ainda que, talvez, se ndo suspeite disto,
a IDEIA DE UNIVERSIDADE determina que é da sua pré-
pria concretizacdo, que mais depende o mais pe-
queno laivo de concretizagdo, no tecido social, nas
almas e nos coragdes, e, pois, nos pensamentos e
nas agdes, da IDEIA DE HOMEM.

E que, inversamente, a IDEIA DE HOMEM deter-
mina que é da sua prépria concretizagdo, que mais
depende o mais pequeno laivo de concretizacao,
no tecido social, nas almas e nos coracdes, e, pois,
nos pensamentos e nas a¢des, da IDEIA DE UNIVERSIDADE.

E que, assim sendo, tanto uma como a outra
de tais Ideias irdo, sem duvida, permanecer, no pre-
sente e no futuro, tal como, afinal, j& no mais proxi-
mo passado, ocluidas na eterna impoténcia formal
de sua mera potencialidade — caso o desinteresse
de foro epistemolégico que as suas concretizagdes
pressupdem, com mutuamente se pressuporem,
ndo vier a despontar, solicito mas nao solicitado,
nos coracdes e nas oragdes dos mais dos homens
e das mulheres.

Refiro-me ao desinteresse de carater contem-
plativo que, na sua terceira Critica, Kant nos faz ver
ser conditio sine qua non de todo o genuino juizo
de gosto (Geschmacksurteil), e, pois, do juizo de
todo o homem que a si mesmo e aos outros julgue
no decurso de sua demanda por beleza livre e ade-
rente abeiradas de homens e mulheres tdo belos
quanto bons.

O solo mais fértil de um tal desinteresse, en-
contra-o Kant, afinal, sem que isso seja paradoxal,
no interesse imediato — imediato — pela beleza
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natural, e, pois, pela contemplacdo da Natureza, o
qual é interesse que, afirma (no § 42 da Primeira
Parte da Critica da Faculdade de Julgar), “sempre
serd traco carateristico de uma boa alma”(jeder zeit
ein Kennzeichen einer guten Seele sei), e, logo, de
uma “alma bela” (schéne Seele).

Surgisse ele deveras, nos sentimento e nas
paixdes dos mais dos homens e das mulheres de
agora, nao solicitado mas arrojado e resguardado
por profunda intuicdo da inimporténcia césmica e
do consequente desamparo da humanidade de to-
dos os tempos, talvez o interesse de um tal desin-
teresse viesse a debilitar a forte afeicdo do homem
hodierno ao partidarismo, ao funcionalismo, ao uti-
litarismo e, sobretudo, ao quantitativismo, o ultimo
e mais estimado feiticismo do moderno espirito
neoliberal e empresarial.

E talvez por essa via viessem os homens e as
mulheres, também, a comedir a sua contempora-
nea avidez, a deleitosa doenca, de apenas ter e
haver, dos sempre meios para alcancar os sempre
fins, assim comecando paulatinamente a aprender a
ser — bem como a consciencializar-se de que tudo,
na verdade, é vaidade, exceto, talvez, a vaidade de
querer conhecer e conhecer-se por ensejo, em pri-
meira instancia, de devir cultura homini e, com isso
e como garantia disso, concretizacdo efetiva das
Ideias de HOMEM e de UNIVERSIDADE.

Vaidade das vaidades, diz o Pregador; vaida-
de das vaidades! Tudo é vaidade. [...]

Vai, come o teu pao com satisfacdo e bebe
o teu vinho com coracdo contente, pois ha mui-
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to que Deus aprova as tuas obras. Sejam sempre
brancas, tuas roupas, e que nao falte éleo sobre
tua cabeca. Goza a vida com a mulher que amas,
todos os dias de tua va vida que te forem dados
debaixo do Sol, pois essa é a tua porgao na vida e
no trabalho com que te afadigas a fazer o que fa-
zes debaixo do Sol. Tudo o que a tua mao encon-
trar para fazer, fa-lo com tuas forgas, porque, na
sepultura, para onde vais, ndo ha obra nem pen-
samento nem conhecimento nem sabedoria. [...]

H& um mal que tenho visto debaixo do Sol,
um erro tdo grande quanto o erro que procede
daquele que governa: a estulticia estd colocada
em proeminentes posicdes, e os ricos sentam-se
em humildes lugares. Tenho visto os servos mon-
tados a cavalo, e os principes caminhando a pé,
como se fossem escravos. [...]

Ai de ti, 6 terra, quando servo é o teu rei, e os
teus principes se banqueteiam logo pela manha!
Feliz és tu, 6 terra, quando o teu rei é homem
nobre, e os teus principes comem em tempo
préprio, para refazerem as forcas, e nao para se
embebedarem. (Eclesiastes. 1:2, 9:7-10, 10:5-7,
10:16-17) | (Minha traducdo da edicdo standard
de Cambridge Annotated Study Bible.)

Venho de me referir a vontade de conhecer e

conhecer-se por ensejo, em primeira instancia, de
devir cultura homini. E, por conseguinte, venho de
me referir a vontade de conhecer que nédo pode-
rd deixar de ser, ja ela mesma, cultura homini, bem
como, pois, conhecimento, concretizagcdo de cultu-
ra de indole gnéstica, semelhante ao que repeti-
damente levou Sécrates — o Cristo ndo-cristdo do
Ocidente — a afirmar e a defender o seguinte: que
o mal e a perfidia subjetivos ou subjetivamente oca-
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sionados sdo, em primeira instancia, consequéncia
de ignorancia, por parte de homens e mulheres que
ainda nao hajam iniciado a longa e dificil caminhada
de aprender a ser Homem; a longa e dificil caminha-
da que sé pode ser feita com os olhos postos numa
Cidade de Deus que seja sobretudo Cidade do Ho-
mem; a longa e dificil caminhada sem a qual jamais
se poderd conhecer, para utilizar o titulo de John
Bunyan (The Pilgrim’s Progress), o progresso do pe-
regrino da vicissitude humana em direcdo a virtude
humana, ou — significa o mesmo — em direcdo a
redencdo aqui-e-agora de tudo o que é humano, ou
quase tudo, se revelar vaidade ao Homem.

Que se trata de caminhada de suprema impor-
tancia, porque com as passadas que a constituirem
haverao, por forca de se constituir todas e quais-
quer outras caminhadas — que se trata de uma tal
caminhada, de caminhada de vida ou de morte, sa-
bia-o bem, sem duvida, Sécrates, ja que o seu disci-
pulo Platao lhe ha posto na boca, por hora da mor-
te, estas palavras:

...enquanto eu respirar e estiver em poder das
minhas faculdades, jamais deixarei de filosofar, de
vos exortar e de elucidar acerca da verdade todo
aquele que eu encontrar, dizendo-lhe, a minha
maneira habitual: “Meu muito querido amigo, tu
és um ateniense, um cidadédo da cidade que, pela
sua sabedoria e pelo seu poder, é a maior e mais
famosa do mundo. Nao te envergonhas, pois, de
pores toda a tua atengdo em adquirires a maxima
quantidade de dinheiro que puderes, assim como
de prestigio e de honra, sem te preocupares, se-
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quer um pouco, com a verdade, o entendimento
das coisas e o aperfeicoamento da tua alma?”

E, se algum de vés ndo concordar comigo e
asseverar que se preocupa com tais coisas, ndo
o abandonarei, nem logo o deixarei partir e re-
tomar o seu caminho. Nao. Pelo contrario, inter-
roga-lo-ei, examina-lo-ei e testa-lo-ei; e, se me
parecer que, nao obstante encontrar-se conven-
cido do contrario disso, ndo progrediu ainda, ver-
dadeiramente, no caminho da procura pelo bem,
repreendé-lo-ei por negligenciar o que ¢, acima
de tudo, mais importante, e por dedicar toda a
sua atencdo ao que é de somenos importancia.
(Platdo. Apologia. 29d-30a) | (Minha traducéo da
traducédo inglesa de Hugh Tredennick.)

Estou a referir-me, pois, como é evidente, a
conhecimento ou gnose de carater endotélico, a
conhecimento ou gnose que encerra em si o seu
proprio fim, e que, por conseguinte, encerra em si,
também, a possibilidade de devir per-feicao, tanto
qualitativa como quantitativa.

Estou a referir-me, significa tudo isto, a conhe-
cimento diametralmente oposto, em termos qua-
litativos, ao conhecimento por que hoje se prima
quase exclusivamente — o qual, mesmo quando
ndo é concebido como meio de producdo de ri-
queza (como meio para alcancar um fim que, sendo
passivel apenas de ser possuido, terd de se cons-
tituir, também ele, meio), continua a ser concebi-
do atributivamente (qua qualidade que apenas se
pode ter), ao invés de substantivamente (qua qua-
lidade que apenas se pode ser), e, pois, concebido
na condicdo de fim predicativamente exotélico.
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Ora, assim sendo, ndo sera de admirar que a
grande e primeira missao de toda a verdadeira uni-
versidade permaneca missao insuspeitada, ignota,
entre nos.

Falo, compreende-se, da missdo humana de a
prépria universidade se constituir conhecimento e
disseminagdo de conhecimento endotélico: concre-
tizacdo, ela mesma, universidade, da IDEIA DE UNIVER-
SIDADE, a qual é concretizacdo na auséncia da qual os
magistri e os scholares (os professores e os alunos)
que lhe forem sucessivamente constituindo o corpo
e o espirito jamais se constituirdo fim-em-si e, nao
obstante, meios para alcangar um supremo fim-em-
-si: toda uma sociedade — na qualidade redentora
de cultura homini coletiva, e, por tanto, na qualida-
de de concretizagdo auténtica das Ideias indissocia-
veis de HOMEM e de UNIVERSIDADE.

O avesso de tudo isto assume-se hoje, entre
nés, a mais perfeita e excelente fisionomia do mero
e incompreendido conceito UNIVERSIDADE.

E como poderia ser de outro modo? — se,
afinal, essa circunstancia decorre diretamente, é
herdeira, da dualidade que explicitei umas quan-
tas paginas atrés, na qualidade de dualidade que o
Newman de A Ideia de uma Universidade se esfor-
ca por reforgar.

Trata-se da dualidade que caraterizei como
oposicado inconcilidvel entre a apologia da via anti-
qua da fé, entendida, esta, qua cafeina da salvacao,
e a concorrente apologia da via moderna da ciéncia
e do conhecimento objetivos, entendidos, estes,
ndo menos como meios indispensaveis para a con-
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cretizacao da redencao ocasionada pelo progresso,
mas também ndo menos como arsénio da alma e
soporifero da razao.

Vejamos como, com se constituirem defesa de
que fé e virtude, por um lado, e conhecimento e
cultura, por outro, se nos apresentam na qualidade
de margens de um vasto rio de humanidade vas-
tamente intransponivel, as seguintes palavras de A
Ideia de uma Universidade evidenciam o seguinte:
que, se vestirmos aquelas quatro humanas criatu-
ras, a Senhora Fé, a Senhora Virtude, o Senhor Co-
nhecimento e a Senhora Cultura, com o mais recen-
te vestido da mais recente haute couture, o vestido
Fé na Salvacdo por via das Virtudes da Ciéncia e da
Tecnologia, das Virtudes da Quantidade do Capi-
tal — que, se assim procedermos, logo verificare-
mos que, em resultado de auséncia de nudez, de
genuina gnose de si mesmas, as nossas hodiernas
universidades carecem tanto de unidade e de inte-
gridade, de devir cultura homini, quanto, por forga,
haveria de carecer a universidade catélica que, nos
meados do século XIX, ha sido concebida pelo en-
tdo futuro Cardeal Newman:

O conhecimento é uma coisa, a virtude outra;
o bom senso nao é consciéncia, o refinamento nao
¢ humildade, nem tampouco sao fé, a amplitude
e a justeza de visdo. Por mais iluminada e mais
profunda que possa ser, a filosofia ndo proporcio-
na qualquer dominio sobre as paixdes, quaisquer
motivos determinantes, quaisquer principios vivi-
ficantes. A educacdo liberal gera ndo o Cristao,
ndo o Catdlico, mas sim o gentleman. E bom que
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se seja gentleman, é bom que se possua um in-
telecto cultivado, um sentido estético refinado,
uma mente sincera, objetiva e imparcial, que se
leve uma vida pautada por uma postura nobre
e cortés. S3o estas, as qualidades conaturais a
um conhecimento vasto; sdo estas, as qualida-
des que s&o objeto de uma universidade. Tenho
vindo a advoga-las, e irei ilustré-las e insistir na
sua importancia; porém, apesar disso, repito, elas
ndo podem garantir a santidade ou até mesmo a
consciéncia, pois podem ser atributos do homem
do mundo, do dissoluto e debochado, do insen-
sivel e sem coracdo — que, ah! quéo agradavel e
atrativo é, quando se nos apresenta aperaltado
com elas. [...] Passe-se a cortar a pedreira com a
navalha, ou a atracar o navio com um fio de seda;
entdo, podereis vds ter esperanca de lutar contra
as paixoes e o orgulho do homem, esses gigan-
tes, com instrumentos tao afiados e tao delicados
quanto o conhecimento humano e a razdo huma-
na. | (Minha traducéo do original, em inglés.)

As nossas universidades vestem, na verdade,
o corpo virgem da cultura homini com o vestido
prét-a-porter Fé na Salvacdo por via das Virtudes
da Ciéncia e da Tecnologia, das Virtudes da Quan-
tidade do Capital —, e, em resultado disso, traves-
tem-no, pdem-no a maneirar-se prostituto humano
dos inumanos proveitos das inumanas industrias da
cultura, com o porem a caminhar, passada no pé
largo elegante, as passerelles da vida do intelecto
vintecentista: ao invés de a passerelle do progres-
so, na vida, do peregrino.

Newman, por seu lado, almejava ver a sua uni-
versidade a caminhar, a um s6 tempo, qual novica
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vitoriana, por duas passerelles incompaginaveis: a
do conhecimento da antiga cultura (Kultur) classi-
ca e do moderno conhecimento a Newton, uma, a
medrar a custa da condigcdo fora-de-moda do Esco-
lasticismo medieval, bem como das suas mais-valias
em prole do sentimento, do porte e do comporta-
mento cristdos; outra, a da salvagdo da alma cris-
ta por via da redencéo via de Cristo, a sobreviver,
estacada nos bragos da cruz, a custa da condicéo
eternamente-em-moda da crenca no universo fisico
e psiquico de antes-de-Newton, dogmético-imagi-
nativamente estudado e conhecido pelo Escolasti-
cismo medieval.

Apesar da inteligéncia e da bonomia com que
o futuro Cardeal Newman defende a concretizagdo
da sua ideia de universidade, acontece, pois, que a
ideia paga de “academia” a Platdo permanece de
todo incompreendida por ele, de par a par, pois,
com as |ldeias de UNIVERSIDADE e de HOMEM — de co-
nhecimento qua gnose indistinta de cultura homini
e, portanto, indistinta de ente humano qua todo or-
ganico enraizado na indistingdo entre Ideia e Reali-
dade, Espirito e Sensibilidade.

E eis que, concomitantemente com isso, por-
que em resultado disso, o homem auténtico, o ho-
mem nao alienado da IDEIA DE HOMEM e, pois, nao
alienado de si mesmo, continua a ser, do ponto de
vista dele, Newman, espécime realmente impossi-
vel: dada a convicgdo, por parte dele, de que a fis-
sura que o vimos caraterizar haverd de permanecer
insarada e insaravel ad eternum.
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Refiro-me a fissura — ao abismo, na verda-
de — entre Cila e Caribide, que ainda hoje separa
um do outro, na psique oficiosa do cidaddo-mo-
delo oficial, (i) o “gentleman”, o homem refinado
de confianca refinada nas mais-valias n&o-cristas
da redencao ocasionada pelo mundo material, do
(ii) “Catdlico”, o irrefinado homem de fé irrefinada
nas mais-valias cristas da redenc¢édo ocasionada pelo
mundo espiritual.

E, alids, em resultado do que acabo de dizer,
que o nosso Cardeal-a-ser continua a conceber
“philosophy” como “interpretacao sisteméatica” e a
separa-la escrupulosamente da teologia, a moda da
via antiqua de antes da via moderna de Ockham e
do Ockhamismo — ao invés de a conceber, a pré-
pria filosofia, como conduta de vida, como concre-
tizacdo de cultura homini e, pois, tanto (i) como
atividade mental por parte de quem saiba recair
sobre si a obrigacdo moral de “se orientar no pen-
samento” (sich im Denken orientieren, para voltar
a citar Kant), quanto (ii) como apoteose do pasmo
(Bavpaopog) a que Platao se refere, algures na sua
obra: apoteose do pasmo perante o milagre em-
pirico da vida e do mundo natural, o qual é pasmo
que consiste, por natureza, em genuino sentimento
religioso e, como tal, em incentivo espontaneo ao
cultivo de indistingdo entre conhecimento e virtude,
arte e vida, beleza e bem ou bondade, fé e razao.

Assim sendo, a universidade catdlica que
Newman concebia jamais poderia, efetivamente,
deixar de se constituir cisdo e fomento de cisdo (nis-
to, seguindo um pouco as pisadas do Kant da Cri-
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tica da Razdo Pratica) entre o conhecimento espe-
culativo, decorrente da razdo tedrica (theoretische
Vernunft), e o conhecimento pratico, decorrente da
razdo pratica (praktische Vernunft) e, por nature-
za, bem mais propicio a deixar-se confundir com a
opinido (86&a) catdlica de Deus — a qual o préprio
Newman continua a crer consistir em conhecimento
de indole teolégica, qua revelacdo transcendente,
e a qualificar de prerrogativa da fé e da consciéncia
cristas.

Nao serd, portanto, dificil entender que, ape-
sar de todo o seu ndo pouco apreco pelo conhe-
cimento ndo-dogmatico e universalizante de que
as universidades sempre se arrogaram, o autor de
A Ideia de uma Universidade continue confinado,
e continue a confinar o dever-ser da condigdo hu-
mana, nas determinagdes formais dogmaticas, es-
treitissimas e desde ha séculos de indole mitica, da
sede mental do Ocidente a que (para voltar a dizé-
-lo) 0 nosso Luis Vaz de Camdes chamou “o amigo |
Curral de quem governa o céu rotundo”.

De igual modo, nao sera dificil entender que,
com prenunciada diferenca dos seus contempora-
neos Matthew Arnold e Walter Pater, por exemplo,
Newman tenha continuado a ndo compreender o
mais intimo sentido da alma naturaliter christiana
que Tertuliano invoca na sua Apologia; da alma, por
exemplo, do Sécrates que, sem jamais ter ouvido
falar de Hebraismo, de Cristianismo e de Catolicis-
mo, foi, sem divida alguma, e muito catolicamen-
te (muito universalmente), alma naturalmente cris-
t3, ou, no dizer de Kant e de Schiller, schéne Seele
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("alma bela”): alma helénica que tudo fez por con-
tinuamente devir, e deveio, genuina cultura homini,
genuina beleza humana, genuina cwgpoolvn (tem-
peranca). — Ou, para o dizer ainda por outro modo:
genuina alma-corpo (razéo, consciéncia e inteligén-
cia unitdrias e objetivas) indistinta e inseparavel de
seu genuino corpo-alma (da diversidade subjetiva
de suas paixdes, de seus apetites e de suas neces-
sidades de indole sensorial.)

Caso quem porventura me esteja a ler tenha
percebido o que lhe estou a tentar dizer e, apesar
disso, esteja decidido a concluir que sé poderei es-
tar a laborar em erro, passo a citar Werner Jaeger,
o autor de Paideia, cuja correcdo e autoridade sé se
podera pér em causa, julgo, quando, sem disso se
saber, se estiver, na verdade, a laborar em erro:

No pensamento de Sécrates, aparece um ele-
mento novo — o mundo interior. A areté de que
nos fala é a exceléncia da alma.

No entanto, que coisa é a alma, a que cha-
ma psyché? Se, em primeiro lugar, abordarmos
esta questdo pelo lado filolégico, constatamos
o extraordinério facto de, tanto em Platdo como
em outros socraticos, Sécrates sempre dar a pa-
lavra alma uma énfase incomum, e de sempre a
pronunciar com paixdo e num tom bastante re-
velador da urgéncia que punha em persuadir os
seus ouvintes da importancia daquela dimenséo
humana. Antes dele, nenhum sabio grego havia
pronunciado assim aquela palavra. Podemos, na
verdade, sentir que é com Sdcrates, que, pela
primeira vez no mundo ocidental, surge aquilo
a que ainda hoje, e em certo sentido especifico,
chamamos “a alma”, apesar de os filésofos mo-
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dernos ndo mais a considerarem uma “substan-
cia real”. Devido ao contexto intelectual em que
o seu sentido tem vindo a evoluir, sempre ouvi-
mos ressoar, com a palavra alma, um eco de na-
tureza religiosa. A semelhanca do que acontece
com as expressoes “servico de Deus” e “cuidado
da alma”, ela sempre tem, para nés, um sentido
cristao, apesar de ter sido no didatismo da exor-
tacao socratica, que, pela primeira vez, adquiriu
aquele tom elevado. [...]

E com razdo, que, no seu Wesen des Chris-
tentums [A Esséncia do Cristianismo], Adolf Har-
nack carateriza... [a] fé no valor infinito da alma de
cada homem como um dos pilares da religido de
Jesus. No entanto, antes de o ser desta religido,
tal fé era ja um pilar da “filosofia” e do “pensa-
mento pedagdgico”. Sécrates prega e converte.
A sua vinda é a de alguém que vem “para salvar a

vida”. | (Minha traducdo do original, em alemao.)

O itélico salvar, em "para salvar a vida”, é
meu, e serve para chamar a atencdo para o facto
de, como Jaeger nos diz em nota, a expressdo so-
cratica “salvacdo da vida” (Blov owtnpla) dever ser
entendida como double-entendre da expressdo
“poupar na vida"; que é o que faz que aquela mes-
ma expressao (“salvacao da vida”) também deva ser
entendida como alusdo a ideia de que a salvacdo do
félego a que chamamos “vida” ou “alma” sé pode
ser conseguida via de uma economia do ser (com
que, parece, ninguém se preocupa) tdo correta e
tdo ponderada quanto a economia do ter, a qual é
economia que os mais de nés praticam, com vista
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sobretudo a poupar para poupar a vida a doenca,
ao invés de para a salvar.

“Salvar a vida” era, para Sécrates, cuidar da
saude da alma tanto quanto da salide do corpo; era
saber fazer a escolha certa (a{peolc) ndo sé dos bens
materiais necessarios a satide do corpo, mas tam-
bém dos bens espirituais necessarios a satde do
espirito. Ora, para fazer tal escolha com proficién-
cia, ndo podera bastar ser especialista na economia
dos mercados e dos hipermercados; ha, também,
que estudar e aprender a “economia” do espirito
— que tao avessa é, e tem de ser, ao esbanjamento
das mentes para que a cultura soi-disant dos nos-
sos dias, do jornal, da revista, da televisado, do bes-
t-seller, etc., tanto, afinal, contribui.

A arte (téyvn) de viver, o saber viver, tem de
contar, por forca, antes e acima da arte (téyvn) de
pintar, de escrever poesia, de construir casas e de
governar Camaras e paises. E isto, porque dela, arte
socrética de viver — e ndo da arte do cumprimento
correto dos mandamentos de Moisés ou de Milton
Friedman, bem como de qualquer outro manda-
mento por pouco tempo em moda, seja ele man-
damento de carater religioso, econémico, politico,
ideolégico, estético ou mero atavismo —, depende,
em primeira instancia, a salvacdo da alma; a qual é,
afinal, salvacdo de que, por sua vez, sempre havera
de depender a salvacao ou, ao invés, a perdicao, da
pintura, da poesia, das casas, da economia, da en-
genharia, da carpintaria, da confeitaria, etc.

Nao poderd, alids, ser sem razéo, recordemo-
-lo, a este respeito, que, enquanto pecco (“trans-
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gredir”) veio a significar para o Cristianismo (via da
afirmacdo dogmaética do livre-arbitrio) “pecar”, em
resultado de transgredir a Vontade de Deus, todo-
-poderoso — e, pois, “falhar” atingir a recompensa
da vida eterna —, npoapaptdvw (proamartavo, “fa-
lhar”) significava, para os Gregos antigos, apenas “fa-
lhar atingir o alvo;” falhar atingir o “escopo” (okomn6g)
da escolha por parte da razéo e do coracdo, quando
estes hajam optado por escolher com respeito a na-
tureza objetivamente determinada da saude (by(el)
e da felicidade (e06atpovia) da humanidade.

Com o que acabo de dizer em mente, lembre-
mo-nos, agora, de que a natureza do homem civili-
zado consiste na soma das determinagdes de indo-
le ideal e material que lhe sdo impostas pelo facto
de, nele e com ele, a Natureza meramente sensorial
do urso e do ledo, por exemplo, ter atingido um
estado evolutivo que a levou a opor, a simesma e a
lei do mais forte que a carateriza, a lei da razdo e da
moral, ou da autoconsciéncia. Isto é, lembremo-nos
de que a natureza do homem civilizado consiste nas
determinagdes a priori e a posteriori que fazem que
a sua exceléncia — a sua saude ou o seu bem —
resida, acima de tudo, na reconciliagcdo e na convi-
véncia harmoniosa daquelas suas duas componen-
tes heterogéneas (realidade e idealidade), as quais,
sempre que ndo forem objeto de genuina educacao
e de conversdo em genuina cultura homini, sempre
haverao de se manter antagdnicas e, pois, em guer-
ra feroz uma contra a outra.

Ao falar de tais duas componentes, estou a
referirr-me, como ndo poderd deixar de ser ébvio
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para quem me tenha vindo a ler, & componente
que coincide com a diversidade-heterogeneidade
sensivel-real do homem, por um lado, e, por outro,
a componente que coincide com a unidade-homo-
geneidade ideal-espiritual do préprio homem — as
duas componentes que constituem a natureza hu-
mana, e sem cuja reconciliagdo se nao pode, verda-
deiramente, falar de humanidade concreta ou em-
piricamente atualizada.

Lembremo-nos disso, e lembremo-nos, tam-
bém, do seguinte.

Por um lado, de que, considerada no seu todo,
a Natureza devém, por forca, do ponto de vista do
conhecimento humano, determinagdo do pressu-
posto (necessariamente pressuposto) determinan-
te indeterminado (&ne{pwv) a que nos habitudmos
a chamar “Deus” e cuja transfenomenalidade ela
mesma, Natureza, nos obriga a postular.

Por outro lado, de que, como afirmei anterior-
mente, a missdo principal da universidade é, tanto
nos nossos dias como em quaisquer outros, a de
educar — no sentido etimolégico desta palavra, ex-
+ ducere, “conduzir” "a fora” (do esse ou sistere
da esséncia, o ex-sistere da existéncia. Ou seja, a
missao de conduzir a arte de viver, de devir cultura
(Kultur) por via de cultura (paideia, Bildung), de de-
vir, precisamente, a harmonia a que me hei referido:
a harmonia entre (i) os impulsos heterogéneos, (ii)
as ndo menos heterogéneas formas de aquisicdo de
conhecimento e (iii) as consequentes exigéncias do
pensamento, por um lado, e da sensacao, por outro
— a qual é harmonia, ou totalidade sintética, na au-
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séncia da qual jamais podera haver desenvolvimen-
to equanime das potencialidades antagénicas da
mente (0 medium a que chamamos “idealidade”)
e do corpo (o medium a que chamamos “realida-
de”). Vale dizer: a qual é harmonia ou totalidade
sintética — cultura — cuja auséncia acarreta consi-
go, de modo determinante, auséncia de cidadaos
e de cidades saudaveis ou bem-aventurados: au-
séncia, pois, de cidaddos dignos de pronunciar as
palavras “Homem"”, “Cultura”, “Universidade”, e
de cidades dignas de ser consideradas pélis (MéAeLg)
de Homens, pdlis (néAetg) de Cultura e pdlis (méAeLg)
Universitarias.

Lembremo-nos efetivamente de tudo isto,
pois, se o fizermos, e se compreendermos o ver-
dadeiro significado de tudo isto, ndo poderemos
deixar de encontrar identidade entre, por um lado,
a chamada “Vontade de Deus” e, por outro, os ob-
jetivos que sdo determinados a universidade pela
sua mais profunda e mais genuina vocacao (Bestim-
mung): a vocacao de contribuir sempre e mais para
a sempre renovada construcdo, na Terra, de uma
Nova Jerusalém que seja simultaneamente Cidade
Ideal de Deus e Cidade Real dos Homens.

Ja vimos a descricdo, por assim dizer, que
Anténio Damasio nos da da tarefa dificil que cada
um de nds, homens do universo fisico e intelec-
tual péds-moderno, terad de levar a cabo, para que
se nos torne possivel por fim aos efeitos negativos
do dualismo por via do qual o Racionalismo carte-
siano e cristdo ensejou encher as garrafas antigas
do Escolasticismo com o vinho novo que o espirito
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cientifico da Modernidade tem vindo a vindimar, a
partir do despontar da Primavera do espirito e das
sensacdes que foi ocasionado pelo novo sol histéri-
co-cultural da Renascenca.

Pois bem, chegou o momento de perceber-
mos que a dificuldade de tal tarefa resulta, acima
de tudo, do facto de termos de a levar a cabo num
universo fisico e concetual cujo fundamento Gltimo
nos é tao incognoscivel quanto o fundamente ma-
terial que satisfaria a necessidade que Arquimedes
alegou continua a ser-nos inacessivel.

Estou a referir-me, é evidente, ao nosso uni-
verso concetual e fisico — cujas determinagdes
apoditicas sao, agora, a Unica base sélida de que
dispomos para postular seja o que for acerca da
mente, da vontade e dos designios do seu abscon-
ditus arquiteto e autor.

Dito por outras palavras, isto significa que a
dificuldade de que estou a falar resulta sobretu-
do do facto de a educacéo estética, que é corola-
rio imediato das Ideias de HOMEM e de UNIVERSIDADE,
se manter a Unica via de que dispomos para nos
autoesculpirmos nao cristdos catdlicos ou cristaos
protestantes, ndo tiranos, democratas, subditos,
escravos ou fascistas, ndo comunistas, socialistas
ou social-democratas, ndo politicos por profissao
ou intelectuais professados de extrema esquerda,
de extrema direita, de centro, de meia esquerda,
de meia direita, de trés quartos a esquerda, de trés
quartos a direita ou de periferia de centro ou de
epicentro, mas sim partes verdadeiramente organi-
cas de uma pélis organica e holistica— mas sim ver-
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dadeiros politicos ou Homens que sabem sé poder
vir a cumprir a postulada “Vontade de Deus” atra-
vés de concretizarem em si a exceléncia material e
espiritual sem a qual todo e qualquer deus, toda e
qualquer religido, toda e qualquer ciéncia, toda e
qualquer tecnologia, toda e qualquer politica, toda
e qualquer intelectualidade e toda e qualquer pro-
fissionalizacao académica ndo poderao, por nature-
za, ser mais do que vaidade das vaidades e procura
pela posse do vento.

Tenho visto o trabalho que Deus deu aos ho-
mens, para nele se exercitarem. Tudo o que Deus
fez é apropriado a seu tempo. Além disso, ele pos
em suas mentes a ideia de passado e de futuro, mas
de modo que, apesar disso, eles ndo fossem capa-
zes de descobrir a sua obra, do principio ao fim. [...]

Quando me apliquei a, com minha mente,
conhecer a sabedoria, assim como as coisas que
sdo feitas sobre a Terra... contemplei toda a obra
de Deus, e compreendi que ninguém pode com-
preender as coisas que acontecem debaixo do Sol.
Por mais que o homem se afadigue para descobrir
tal obra, jamais a compreendera... A tudo isto apli-
quei o meu coracdo, tudo isto examinei, e com-
preendi que os justos e os sabios, assim como as
suas agdes, estdo nas maos de Deus; se se trata de
amor ou de &dio, ndo o sabe o homem. [...]

Com relagdo ao que esteja para além disto,
tende cuidado, meu filho. De fazer muitos livros,
ndo ha fim, e o muito estudar é enfado para a
carne. Este é o fim do assunto, pois ja tudo foi
ouvido. (Eclesiastes. 3:10-11, 8:16-9:1, 12:12-13)
| (Minha traducéo da edicéo standard de Cambri-
dge Annotated Study Bible.)
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Estas palavras, que me parecem conter a su-
prema sabedoria a que o Homem pode aspirar e a
cuja poética heterodoxia nem S. Jerénimo parece
ter resistido — estas antiquissimas palavras ndo pre-
tendem, obviamente, dizer que Deus esteja morto,
como se tornou apanagio afirmar, a partir do mui-
tas vezes mal compreendido Eclesiastes de Kant,
de Nietzsche e de Doistoevsky, pela boca de um
ceticismo dogmatico que, por isso mesmo, por nao
ser cético com relacdo a si mesmo, apenas pode ser
entendido como um pseudo-ceticismo.

Como o autor da primeira e da segunda Cri-
ticas bem pds em evidéncia, a IDEIA DE DEUS &, en-
quanto unidade légica insuperével, pressuposto
formal sine qua non de todo o nosso conhecimento
e de toda a nossa experiéncia a prior e a posteriori.
Logo, se da morte de algum deus podemos falar, ao
por em evidéncia a reavaliagdo critica que a mente
ocidental moderna ha feito do seu passado, a partir
de Okham e do Okhamismo, tal morte sé poderé
ser ndo a de Deus, mas sim a do deus que foi criado
e dissecado (jamais verdadeiramente amado) pe-
las tontas e ronhosas ovelhas do curral da tradicao
judaico-crista: mas sim a morte do conteldo ima-
ginativo com que, em nome da razdo, a ortodoxia
hebraico-catélica preencheu, dogmaticamente, a
formalidade vazia da racional IDEIA DE DEUS.

Ao contréario do que cada vez mais acontece
com a mais recente tecnologia, o sentimento de
orfandade, a méagoa e o luto que foram ocasiona-
dos no homem moderno por tal morte ainda néo se
apossou de quantos se pensem cultos e informados,
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mas, ndo obstante, se recusem a crescer e a aceitar
que o Pai Natal que a mente Medieval congeminou
se configura, na mente Moderna, irremediavelmen-
te, ndo mais do que um doce e bem-intencionado
engano da infancia.

E, no entanto, quase toda a literatura do sé-
culo XIX j& se encontra prenhe de consciéncia de
que Yahweh, o Pai Nosso que ha sido importado da
mente hebraica e naturalizado na mente gentia do
Ocidente, jamais poderia aprender a respirar para
aquém das paredes, imanentes e claustrofébicas,
que cada vez mais confinam o nosso atual universo
espiritual e material: o universo que, precisamente
por isso, cada vez mais impde a cada um de nés a
dificil e sempre protelada tarefa de realizar a obje-
tiva razdo de ser e o objetivo destino (Bestimmung)
do Homem.

Isto traz-me as reflexdes com que me propo-
nho dar continuidade a este meu assay.

Quem, vivendo o inicio do século XXI, seja ca-
paz de perscrutar esse seu presente com o mes-
mo distanciamento e a mesma perspetiva histori-
ca com que o estudioso desinteressado olha, por
exemplo, para, o século XIX — quem for capaz de
fazer isso nao podera, suponho, deixar de reparar
em que uma das mais proeminentes carateristicas
do homem e das sociedades ocidentais do nosso
tempo é, como tenho posto em evidéncia, o quase
completo esquecimento (se ndo mesmo o completo
esquecimento) da IDEIA DE HOMEM e do seu mais di-
reto corolério de indole ideal, a IDEIA DE UNIVERSIDADE.

122



Esse esquecimento configura-se ignorancia do
seguinte: de que o que mais diferencia o selvagem,
ou o homem natural, do homem de civilizagado, qua
concretizacdo de cultura homini, é a faculdade que
este Ultimo tem para cognizar indutiva e l6gico-ima-
ginativamente, sob a forma de Ideia universal, nao
sé o grau maximo de per-feicao ou de performance
(&petr, a virtude grega) de que todo o carro, todo o
computador, todo o telefone portétil, etc., terd de
ser concretizacao, para poder ser considerado carro,
computador ou telefone portatil excelente — nao sé
esse grau maximo, repare-se, mas também o grau
maximo de per-feicdo ou de exceléncia (&peth, a vir-
tude grega), muito mais determinante, de que todo
e qualquer homem tera de ser concretizacdo, para
verdadeiramente poder ser considerado Homem.

Para tornar o que venho de reiterar mais cla-
ro e continuar a utilizar a terminologia do autor de
Cartas Sobre a Educacao Estética do Ser Humano,
Friedrich Schiller, direi, agora, o seguinte: que o
selvagem possui, inevitavelmente, um tipo de cons-
ciéncia (Bewusstsein) que, apesar de por forca ser
percecdo subjetiva (subjektive Wahrnehmung), ain-
da se esgota quase por completo no conhecimento
do objeto — um tipo de consciéncia percetiva que
pouco se diferencia da apreensdo (apprehensio),
com a sua natureza de mera intuicdo (Anschauung)
—, ao passo que o homem de civilizagcdo é aquele
em que tal perce¢do meramente sensivel e objetiva
ja deveio apercecao (Apperzeption): percecao algo
pronunciada de percecdo: capacidade para pensar,
ajuizar, imaginar e antever o objeto como ente que,

123



apesar de permanecer objeto real ou dado, é tam-
bém, ao mesmo tempo, objeto ideal ou intersubje-
tivamente posto.

Daqui, resulta que o selvagem sé pode ser e
permanecer a soma das suas determinagdes empi-
ricas: sé pode ser e permanecer, tal como o gato,
o tigre ou o ledo, aquilo que a Natureza fez que
ele, selvagem, fosse, enquanto forca indeterminada
pela vontade auténoma deste Ultimo e pela estru-
turacdo do mundo objetivo que a razdo, o entendi-
mento e a imaginacdo humanas efetuam.

Porém, também resulta que, tendo recebido
da Natureza o beneficio da apercecao, por via do
incessante esforco de autossuperacao que é in-
trinseco a prépria Natureza e que a determina qua
continua evolucao, o homem de civilizagdo ja pos-
sui capacidade para construir Ideia unitaria das suas
potencialidades ou virtualidades — das suas deter-
minagdes ainda ndo atualizadas empiricamente —,
e, logo, capacidade para conhecer a sua finalidade
interna (innere ZweckméaBigkeit) concetualmente,
assim como a liberdade relativa que lhe possibilita
tentar devir concretizacado efetiva de tal finalidade.

Trata-se das capacidades que verdadeiramen-
te devém, quando sao postas a uso e desenvolvi-
das, o pneuma e o modus operandi (o corpo, a alma
e a respiracao) de toda a genuina cultura homini e,
pois, de toda a genuina universidade.

Trata-se, quer isto dizer, das faculdades que
sdo, simultaneamente, o produtor e o produto do
longo e tantas vezes interrompido processo de au-
tocultivacdo da mente do Ocidente, ao longo do
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qual o Homem ocidental tem vindo, coletivamente,
a tentar autoesculpir-se consubstanciacdo estética
da totalidade homogénea da sua dpetry — da exce-
|éncia mais universal e mais alta que se lhe encontra
objetivamente determinada, ou, se se preferir, da
performance superlativa que se revela passivel de
devir atributo de tudo quanto ele, Homem ociden-
tal, possa vir a ser, conhecer, criar e desejar, quando
ele mesmo é avaliado, por uma perspetiva estéti-
co-historicista, a partir de um mais vasto horizonte
que compreenda cada sucessivo e cumulativo mo-
mento histérico que lhe haja sido proporcionado.
Nisto, nesta com-apreensdo imaginativo-inte-
lectual do projeto ideal e universal de si mesmo,
que em si mesmo o Homem hé tentado e podera
continuar a tentar concretizar, através de fazer da
sua vida continuo e sempre reatualizado processo
de educacdo estética ou de autocultivacdo — nis-
to, dizia, reside, verdadeiramente, a IDEIA estética DE
HOMEM, em cuja concretizacdo toda a genuina uni-
versidade diretamente encontra a sua genuina mis-
sdo, bem como, indiretamente, o imperativo de, ao
servico de tal concretizacdo, a concretizacao da IDEIA
DE HOMEM, devir concretizacao da IDEIA DE UNIVERSIDADE.
Repare-se em que, se, com Schiller, escrevo
“educacao estética”, isso ocorre em grande parte
porque, como os Gregos antigos bem o percebe-
ram, e como ja aqui fiz ver repetidamente, tentar
ser cultura, no sentido de natdeia ou de Bildung, es-
forcar-se por transformar a sua existéncia em con-
tinua atualizacdo da IDEIA DE HOMEM, € 0 maior, mais
digno e (coletivamente) mais consequente esforco
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que todo o homem poderé alguma vez fazer. —
Dado que, ao fazé-lo, estard a contribuir para que
a beleza que a educacdo estética do Homem tem
em vista alcancar se converta em realidade, de par
a par com esta (a realidade) se converter em idea-
lidade. E, pois, dado que estard a contribuir para
que a finalidade interna, a per-feicao qualitativa e
quantitativa, que fenomenalmente se revela desti-
no (Bestimmung) ordenado a toda a humanidade
venha de facto a cumprir-se, se ndo em toda a hu-
manidade, pelo menos para gléria e gdudio de toda
a Humanidade.

Quando o destino, a destinacdo ou a vocacao
a que me refiro por boca sobretudo do Fichte de
Die Bestimmung des Menschen (O Destino do Ser
Humano) é contemplado ndo do patamar temporal
de um momento histérico determinado e isolado,
mas sim do patamar e a luz concetual do que a Na-
tureza, na sua configuracdo ideal de mente huma-
na, tem vindo a esforcar-se por revelar a si mesma,
a prépria mente humana, ao longo do seu milenar
devir ens cogitans e civilizagdo e cultura — quando
tal ocorre, passa a ser facil, julgo, sentirmo-nos in-
voluntariamente seguros de que a beleza de que
ainda agora voltei a falar se configura summum
bonum, na verdade, com se configurar esforco por
parte de cada animal humano para transformar cada
infimo instante de sua existéncia, 6rfa, brevissima e
insignificante, em missa-missdo, eucaristia ou bem-
-aventuranca eternamente — deveras eternamente
— irrevogaveis: absolutamente insujeitas a dispen-
sa (missa) ou anulagao.
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Aqui se depara, afinal, com a importante razao
por que jamais poderd ser descabido afirmar que,
qua Vestal moderna encarregada, por vocacgao, de
manter aceso o fogo no altar da beleza ou da cul-
tura homini, a universidade deverd ser entendida
como ministrante natural da &oknol¢ ou do exercita-
mento da vida pela Vida, a qual se constitui per se
desagrilhoamento de Prometeu e descrucificagdo
de Cristo — logo, desagrilhoamento e descrucifica-
¢do do Homem.

Isso acontece devido a, como Fichte nos faz
ver, sobretudo nos seus O Destino do Ser Humano
(Die Bestimmung des Menschen) e O Destino do
Homem de Cultura (Die Bestimmung des Gelehr-
ten), ambos fruto da demanda roméantica, na heran-
ca classica do Helenismo, por redencao adequada a
assumir o lugar vagado pelo entédo ja ndo mais cre-
divel esquema de salvagao que o Catolicismo me-
dieval escrevera e contara ao longo de quase dois
milénios —, isso acontece, dizia, devido a a mais
nobre religido que o homem moderno (ou pés-mo-
derno) podera vir a ser (repare-se em que nado digo
“praticar” ou "acreditar”) consistir, por forca, na
execucao da missdo, no cumprimento do destino,
que a unidade de indole estética das suas proprias
faculdades (a unidade da razdo imaginativa ou da
imaginacao racional) se revela capaz de |he repre-
sentar (vorstellen) como o grande e insuperavel
sentido de sua involuntéria existéncia.

E que missdo, que destino, podera ser esse,
de modo mais claro e mais concreto? — imagino o
meu hipotético leitor a interrogar-se, ao tentar en-
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contrar ligacao entre estas minhas Gltimas palavras
e o que, antes delas, afirmei acerca da universidade.

Pois bem, pergunto-lhe eu, em resposta: que
missdo poderd essa ser, ou que destino podera
esse ser, para além da obrigacdo moral de redimir-
mos, nés mesmos, cada um de nds, os acumulados,
inumeréveis e ndo menos inenarraveis pecados, as
tdo imensas falhas tdo inumanamente tdo humanas,
com que deparamos, ao tentar aprender com a His-
téria, e ndo soé Histoéria?

Deveras, meu caro leitor: que missdo pode-
ré ser essa, por um ponto de vista humano cons-
ciente da infinda fragilidade humana, ndo menos do
que da infinda for¢a que da alma humana se apossa
sempre que consigo mesma ela se confronta, para
além da missao de superar e compensar os infindos
erros mesquinhos de célculo, os infindos abortos
mesquinhos da vontade e as infindas falsas econo-
mias de vida que a humanidade tem vindo a come-
ter milenarmente, ao longo da sua continua e nao
menos egocéntrica, gananciosa e iniqua escolha do
lado sensorial, irracional e passional de sua nature-
za bivalente de anjo e de diabo?

A natureza humana tem a cabeca desdobrada
de Jano, e, por isso, os olhos que tem para Apolo
sdo, por forca, os olhos que tem para Baco: para
Dioniso.

Apolo deixa-se ver por via de Eros Uranio,
que, pelo menos em poténcia, ilumina a inteligéncia
de cada um de nés; deixa-se ver pelo Amor, ou pela
forca centripeta, que gera a razao (Adyog) e a ordem
(k6opog) formais, sinteticamente unitérias e insupe-
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raveis que a mente humana surge, ou aparece, sob
o aspeto de IDEIA racional De DEus: de principium co-
gitans absoluto, indeterminado e eterno.

Trata-se do Amor que gera a transparéncia es-
sencial — e, por isso, ndo-empirica, ndo-real — da luz
ndo-refratada que consiste em coesdo homogénea
e organica da diversidade heterogénea do colorido
refratado da existéncia, qua sensorialidade e mate-
rialidade ou realidade.

Como emissério, no Homem, de Apolo, ou do
principium cogitans da natureza humana, Eros Ura-
nio é, pois, per se, simbolo ou sintese: tese, identi-
dade ou concérdia de indole essencial que, por ser
isso mesmo, é amor que é 6dio a toda e qualquer
diversidade e heterogeneidade existencial ou real.

A lei moral que dita é, assim, a do dever que
€ amor a unidade essencial do pensamento que é
6dio a dualidade, a errancia e a relatividade que
caraterizam o hibridismo, entre realidade e ideali-
dade, ser e pensamento, em que toda e qualquer
existéncia concreta e humanamente vivida consiste.

Eros Uranio poderia bem ficar, na histéria da
mente ocidental moderna, como o D. Sebastido da
humanidade: o Encoberto, o Desejado.

Significativamente, o mundo moderno cava-
Iheiresco-catdlico identificou-o com o Pai — o Deus
de amor infinito —, que a ortodoxia catdlica, esta-
tizada e hibridamente construida, contra Judeus,
Gentios, Gregos e Romanos, com as pérolas assaz
distintas da poesia hebraica e da filosofia e mitolo-
gia greco-romanas deu a nascer.
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Os devotos que o seguem exclusivamente —
gue o amam com o édio mais profundo que se pos-
sa ter a Dioniso — autointitulam-se o verdadeiro
Homem ou os filhos da luz.

Na verdade, sdo, porém, homens ofuscados
pelo fiat da luz, pelo focus imaginarius, da forma
suprema e ultima; homens que sofrem de excesso
de brancura, ou de leucemia; homens que nao po-
dem conhecer luz real, dado que odeiam Lucifer —
o qual é, como o seu préprio nome indica, quem
“traz luz"”, através da antitese dialética das trevas.

Na verdade, sdo, porém, apenas meio-Ho-
mem, devido a serem homens que se imaginam al-
mas romanticamente incorpdreas, que se afirmam
inimigos das trevas, e que sempre se digladiam com
eles mesmos — pois a luz sé pode ser luz quando
ilumina, quando confere ordem, unidade ou cor ao
que é real, pardo e sensivel: quando é esséncia que
ja deveio existéncia.

Esta claro que este tipo de alma microcésmi-
ca, ou este tipo psicolégico, sempre instaura, ao
nivel social e macrocésmico, o Estado autocrético
ou dogmaético; o Estado que se quer catdlico, mas
que, por ser mero centro, mera forca coesiva, im-
plode sobre si mesmo, e, assim, se transforma, de
pretenso Pai ou Senhor de subditos, em Escravo de
escravos.

Retire-se a este Escravo seus escravos, e so-
bre nada e ninguém podera recair, por natureza, a
sua autoridade, de indole subjetiva e dogmética.

Esta claro, também, que o Estado dogmatico
ndo gera cidadaos ou politicos, pois a educagdo que
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dispensa a seus filhos escolhidos nao é a educacao
paideitica, ou organica, autotélica e de exemplum,
com cuja vida toda a genuina humanidade e univer-
sidade se tecem, mas sim a licdo mecénica e pré-es-
tabelecida, a receita dogmética e apaideitica, que
sempre é proferida ex cathedra e que sempre en-
contra a sua autoridade no principio transcendentis-
ta e autocratico da Palavra do Senhor, do magister
dixit e do tratado — n&do no principio imanentista
e esemplastico (ineinsbildend, que-num-sé-molda)
que rege o ensaio e a maiéutica da busca pela cer-
teza que se quer, mas que se duvida, verdade.

Inversamente a Apolo, Dioniso deixa-se ver
por via de Eros Pandemos: o Eros do 6euog, do
selvagem moderno ou do barbaro; o €pwg que é
Bdvatog, que é impulso ndo para a vida, mas sim
para a vida da morte. Trata-se do édio, ou da forca
repulsiva e dispersiva, que gera a matéria fragmen-
tada, o conteldo cadtico, da existéncia. E, pois, a
antitese da razédo (Adyo¢) e da ordem (k6opog); pura
recetividade intuitiva de dado idealmente indeter-
minado; insaciavel prostituta do fregués da imanén-
cia. E, pois, ndo a linha feita unidade individual e,
depois, autocondicionada pelas leis da quadratu-
ra, da triangularidade ou da circularidade coletiva
(social-nacional, mas sim o ponto-a-ponto cadtico
e coletivamente indiferenciado da linha por devir
linha, condicionada pelas leis da quadratura, da
triangularidade e da circularidade individual, mas
em nome do todo sacrossanto da coletividade (so-
cial-nacional). E a mais antiga forma de existéncia
do mundo.
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Eros Uranio é luz infinitamente interna, que
ainda nao deveio cor e matéria. Por isso, tudo o que
esteja fora, ou exista, permanecers, para ele, treva
infinita, infinito obstaculo ou infinito precipicio.

Pelo contréario, Eros Pandemos é colorido ex-
terno infinitamente caleidoscépico, luz que ainda
ndo deveio unidade interna, sintese transparente
da razdo e do entendimento. Por isso, tudo o que
esteja dentro, ou seja esséncia, permanecerd, para
ele, apenas sonho de uma noite de inverno: sonho
idealmente iluminado por Lua virgem e estéril; por
Diana — sonho irreal sem o qual, ainda que o nao
saiba, a fenomenalidade, a que chama cor e realida-
de, ndo poderia existir e ser cor e ser real.

Para Eros Uranio e Eros Pandemos, ndo exis-
te, pois, nem pode existir, verdadeiro dentro ou
verdadeiro fora; verdadeira esséncia ou verdadeira
existéncia.

Eros Pandemos é principium essendi ou, se
quisermos, contraface da IDEIA DE DEUS, existéncia
auto-inconsciente e bruta, que permanece puro ob-
jeto e que, por isso, é perene didspora da autocons-
ciéncia absoluta — a qual s6 podera ser subsuncao
absoluta da identidade infinita do pensamento e da
nao-identidade infinitamente finita da realidade ob-
jetiva; a qual sé podera ser, por outras palavras, a
luz ndo-refratada que cria, separa e em si mesma re-
concilia o azul e o vermelho, concretos e visiveis, da
humana face da deusa Iris, que se configura gbvopia
(eunomia) entre a finitude infinita da Terra e a infini-
tude finita do Céu.
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Eros Pandemos é tanto édio ou forca centrifu-
ga que gera a opacidade da matéria atémica quan-
to cegueira do apetite bruto, animalesco, desregra-
do e insaciavel. Contrariamente a luz da razdo e da
ordem — contrariamente a Apolo —, ndo tem a tex-
tura albicante da cor n3o-refratada, mas sim a au-
séncia de cor das trevas, da morte e do nada. Como
emissario de Dioniso, no selvagem e no barbaro
modernos, ele, Eros Pandemos, é per se, portanto,
diabolo, e, como tal, oposicao, antitese ou discér-
dia existencial; amor que é 6dio a toda e qualquer
unidade e homogeneidade ideal-essencial.

Eros Pandemos é, pois, Anteros, ou Anti-Eros,
sendo por isso que é passivel de devir impulso ne-
gativo a positividade contemplativa, passiva e ndo-
-criativa de Eros.

A lei moral que dita é, consequentemente, a
do dever que é amor a existéncia material do fené-
meno que é édio a toda e qualquer homogeneida-
de, universalidade e apoditicidade concetuais, sem
as quais jamais poderia haver o hibridismo, entre
realidade e idealidade, ser e pensamento, de toda e
qualquer existéncia concreta e humanamente vivida.

Ele, Eros Pandemos, é a lei moral da confusao
entre dever e direito, Eu e Outro, igualdade formal
e diferenca material, com-apreensao e apreenséao,
liberdade e escraviddo. E, no fundo, a lei da selva
ou do mais forte; a lei do musculo e da moca, que
sempre é forca bruta, mecanica e inconsciente, seja
ela a forga individual de Rambo ou de King Kong,
seja ela a forca coletiva e anénima de quantos amam
compartilhar o corpo, ndo menos do que compar-
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tilhar as razdes do sentimento e os sentimentos da
razdo, e que, por isso, sempre se conglomeram e
se indistinguem — sempre se manifestam, se comi-
ciam, se referendam.

Anteros, ou Eros Pandemos, poderia bem fi-
car, na histéria da mente ocidental moderna, como
o Vasco da Gama da humanidade: o Encapucgado, o
Inconfessado.

Significativamente, o mundo moderno cava-
Iheiresco-catdlico ndo o identificou com o Filho,
que o cristianismo estatizado e hibridamente cons-
truido, contra Judeus, Gregos, Romanos e Teutdes,
com as pedras da idolatria hebraica, greco-roma-
na e teutdnica, perfilhou, mas sim com o deménio
(6apdviov) que é deus, que tao pressentido e odia-
do foi, desde sempre, pela humanidade inteira; mas
sim com o Destruidor, sem o qual ndo pode haver
construcao e reconstrugdo, mas que, ndo obstante,
tdo bem reconstruido foi, como demolidor abso-
luto, pelo dualismo demoniaco que o Gnosticismo
propagou e, por esse modo, legou ao Cristianismo.

Os que seguem Anteros exclusivamente, os
gue o amam com o édio mais profundo que se pos-
sa ter a Apolo, ndo sabem que o seguem exclusiva-
mente. Viram a cabeca, e respondem, ndo quando
se lhes grita oh, homens de palha ou oh, filhos da
noite — dado que, as mais das vezes, nunca ou-
viram falar de tais predicados —, mas quando se
lhes confere uma imensidao de nomes e de titulos
respeitaveis, altissonantes e dignificantes que me
coibo de replicar aqui, para ndo correr o risco de
um leitor confundido os replicar a mim.

134



Falo, ao falar de quantos seguem Anteros, dos
filisteus das trevas, dos inimigos da luz: dos que
sempre se digladiam com eles mesmos, devido a as
trevas s6 poderem ser trevas enquanto houver luz
que as facam ser auséncia de luz; enquanto olhos
que ndo vejam virem que ndo veem, e souberem,
por isso, distinguir a visdo em funcdo da cegueira.

E aqui estamos como se num planalto
[que escurece,

Soprado pelo alarme confuso de esforco
[e de fuga,

No meio do qual, na noite, exércitos ignorantes
[se chocam e se misturam.

(Minha traducéo do final de “Dover Beach”,
de Matthew Arnold.)

Nao sdo homens, sequer: sdo meio-Homem,
matéria humana desprovida de razao, e, por conse-
guinte, desprovida da IDEIA DE DEUS, de par a par, por
forca, com a IDEIA DE HOMEM e a de IDEIA DE UNIVERSIDA-
DE — o qual é o motivo por que se pautam por se
prover com o Corpo de Deus, com a cultura vitis e
com a cultura panis.

O realismo que professam é realismo ingénuo
ou realismo dogmaético. Primam pela arte da per-
suasdo, outrora apodada de “sofisma” e de “retéri-
ca” por Platdo: de "arte do engano e da irreflexao”.
Nao conhecem a diferenca entre certeza e senti-
mento, ndo reconhecem a diferenca entre ritual e
religido, ndo concebem a indiferenca entre ciéncia
e conhecimento, ferramenta e informacédo, nao fis-
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gam a diferenca entre filosofia e fantasia, ndo medi-
tam a diferenca entre mito e mentira— e, contudo,
comprovam a diferenca entre parcela e plenitude,
im-perfeicdo e per-feicao.

Confundem, porquanto, o que confirmam ser
heterodoxo — inconforme com a crenga — com o
que afirmam ser muito fino, muito giro, muitissimo
interessante, assaz sagrado, muito decente, muito
muito e, muito por causa disso, muito mais ortodo-
xo — conforme com a crenca.

E claro, que o tipo psicolégico deste tipo de
corpo microcésmico sempre instaura, ao nivel social
e macrocésmico, o Estado que é tipicamente pluri-
cracia e homocracia, devido a ndo conhecer forga
centrl'peta e, por isso, a ndao conter centro que nao
seja centro periférico; o Estado que prima por ser
dispersdo para a periferia social, e que, portanto,
apenas é capaz, com proficiéncia, de compartilhar o
corpo com os corpos de sua copiosa massa de ato-
mos coletivos — cada um dos quais com seu ntcleo
bem nascido para ser bem aleatério, e seus eletroes
em busca constante de aniquilagdo, em consequén-
cia de constantemente colidirem com incontaveis
positroes.

E claro, ainda que permaneca obscuro, que
este tipo de Estado é tipicamente estado de in-Es-
tabilidade, de desgoverno, de anarquia, apesar de
coletivamente ser considerado natiocracia, gover-
no nacional, sem, porquanto, jamais chegar a se re-
conhecer oclocracia.

E claro, ainda que permaneca obscuro, que
este tipo de Estado é capaz ter, e tem, inimeras
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autarquias, se bem que jamais consiga ser genuina
adTtdpkewa (genuino autogoverno, autérkeia, e, por
via disso, verdadeira capacidade para ser obediéncia
civil que saiba ser, sempre que tal for preciso, deso-
bediéncia civil), bem como genuina éykpdtewa (enk-
rateia, dominio sobre si mesmo) — a qual sempre
desponta de temperamento ebkpatog (de tempera-
mento homogéneo, bem modulado ou harménico).

E claro, ainda que permaneca obscuro, que
este tipo de Estado pretende ser Filho desprovido
de Pai, sendo por isso que nasce, vive e morre 6rfao
de si mesmo: 6rfao do Senhor absolutamente livre
que quer ser e, porquanto, Escravo, por direito proé-
prio, da auséncia de dever a que chama “liberdade”
e "igualdade”.

Retire-se a este Escravo a escravidao que de-
termina ditatorialmente a si mesmo — as deter-
minagdes que a si mesmo impde nao por razao,
ndo por célculo ou conhecimento, mas por opinido
anénima e aleatéria que, de atémica e, pois, mino-
ritdria, se multiplica por persuasao em maioria —, e
nem assim lei conhecerd que possa sufragar heau-
tonomamente: a si mesmo (¢éavtév-, “para ele mes-
mo”, + véuog, “lei”, “legislacao”), mas, porque com
referéncia intersubjetiva, como se para outro.

Resulta que continuamente confunde antino-
mia e heteronomia com autonomia.

Como nédo poderia deixar de acontecer, uma
vez que, ainda que contingente, a objetividade for-
mal que determina as leis da organizacdo social é
tao imperdoante quanto a lei objetiva que dita que
dois corpos ndo podem ocupar o mesmo espago
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simultaneamente — como ndo poderia deixar de
acontecer, este tipo de Estado nado gera cidadaos
ou politicos. E isto porque, a semelhanca do que
acontece com o Estado autocratico e dogmatico, a
educacao que dispensa a seus filhos ndo-escolhidos
ndo é educacao paideitica, ou organica, autotélica e
de exemplum, com cuja vida toda a genuina socie-
dade e universidade se tecem, mas sim pedagogia
que continuamente se comprova apaideusia (a mais
va ignorancia do bem supremo da Vida e do Ho-
mem), e que, ndo obstante, se faz passar por paida-
gogia auténtica.

E a pedagogia do aprendiz da demagogia, que
prima por pér em prética a ferramenta fascinante da
persuasao, ao invés de a faculdade da razdo — quer
a tedrica quer a pratica: aprende o que aprendi a
persuadir-te a aprender, mas nao pratiques o que
aprendi a praticar, pois, se o praticares, é por demais
provavel que cedo venhas a ocupar o lugar que
ocupo nesta cadeira, que com tanto cansago conse-
gui ocupar, e que, desocupado, continuo a ocupar.

Ha, é evidente — sempre houve e sempre
havera, em toda e qualquer Torre de Babel —, ex-
cecdes. Nao obstam, porém, a evidéncia de que,
em dias de cada vez mais gente a querer sentar-se
com pouquissimo custo e, consequentemente, de
nimero cada vez mais parco de cadeiras, o que se
ensina e se aprende genuinamente, aprende-se-o e
ensina-se-o com de todo em pé, ou sentado sobre
a suavidade insdlita do solo.

Ja nao se trata sequer da pedagogia dogmati-
ca do magister dixit, que assentava a sua autoridade
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no principio transcendentista da Palavra do Senhor.
Trata-se da pedagogia que se rege pelo principio,
nem transcendentista nem imanentista, algures de
permeio, de auséncia de principio. Trata-se, agora,
quase tudo o confirma, da pedagogia profana e pe-
destre do vulgus dixit.

Trata-se, também, da pedagogia do e para o
ensaio que, em lugar de se prezar reflexao tentativa
e tentativa de reflexdo, de se antecipar valoracao
provisoriamente valida, de relevancia, quando mui-
to, relativa, em resultado de, por natureza, encon-
trar fundamento em objetividade de indole posicio-
nal e, pois, de indole subjetiva — ensaio que, em
lugar disso, se despreza, com prezar-se creditado
por peer reviewing, em primeiro plano, como pré-
prio para consumo cientifico, e, pois, também como
préprio para ser acreditado.

Manifestamente, é dificil definir pedagogica-
mente a esséncia da pedagogia do e para o ensaio
a que me refiro. E, em vista disso, remeto para Ba-
con, Montaigne, Landor e Lamb, para seus ensaios
paradigmaticos, leitor venturoso que porventura
pretenda aventurar-se em a perscrutar com profun-
didade capaz de a explicitar.

A natureza humana tem a cabeca desdobrada
de Jano, e, por isso, os olhos que tem para Apolo
terdo de ser, por forga, os olhos que tem para Baco
ou Dioniso.

A clique de Apolo, vimo-lo, constitui-se clique
dos filisteus ofuscados pelo fiat da luz ou pelo focus
imaginarius da forma suprema e dltima. A clique de
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Dioniso, vimo-lo também, constitui-se clique dos fi-
listeus da noite ou orfandade dos filhos das trevas.
Onde, pois, encontrar — quem podera cons-
tituirse — Homem? Homem que peregrine pelos
caminhos universais da concretizacao (particular)
da IDEIA DE HUMANIDADE: da arquitetura, da finalidade
interna, que se constitui humanidade qua forma,
e que, porquanto, acusa formalmente absentia in
praesentia de seu arquiteto ndo-imanente, por esse
modo compelindo todo o Homem a conhecer-se de-
terminado a priori por Vontade de indole creacional.

Onde, pois, encontrar Homem?

No homem cinzento, de passo modesto via me-
dia afora, da luz de Apolo e da escuriddo de Dioniso?

No homem mediocre na virtude, como me-
diocre na vontade, como mediocre na conviccdo —
que conta exceléncia por conta do valor da quanti-
dade, ao invés de por causa do valor da quantidade
da qualidade, e que, porquanto, é homem que nao
avulta em universidade sintética de vida teérico-
-prética, tal como, por consequéncia, ndo avulta em
universidade sintética de cultura homini?

No homem — no projeto-de-Homem — que,
desprovido de proveito de razdo pratica, sempre
acabe, sabiamente, por sucumbir a lascivia de levar
a recair sobre outros o luto, a magoa, a dor, que
conscienciosamente sabe nao ansiar que outros le-
vem a recair sobre ele?

No homem — no homunculo — que, de passo
alheio, se dispersa na extensao periférica da vida,
sem alguma vez lhe conhecer, com passo seu, a in-
tensao, o sancto sanctorum, o vertiginoso vértice,
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que sé na selva oscura da véspera de preclaro dia
vem a deixar-se conceber?

E claro, ainda que permaneca obscuro, que a
estas questdes — ainda que retéricas — sé podera
responder a resposta Nao.

“Aos mornos, vomita-los-ei”.

Orar unicamente ao oraculo de Eros Uranio
nao é natureza humana; é doenca humana.

Orar unicamente ao oraculo de Eros Pande-
mos nao é natureza humana; é doenca humana.

N3ao orar nem a um nem a outro desses dois
oraculos, ou orar ora um ora a outro, ndo é natureza
humana nem doenca humana: é tdo-somente estul-
ticia — a qual s6 pode ser atributo humano.

N3o orar nem a um nem a outro desses dois
oraculos, ou orar ora um ora a outro é, contudo, dife-
renca humana, na qualidade de indiferenca para com
a evolucionante, porque naturante, Diferenca Hu-
mana. E deveras diferenca que redunda em afundar
navio que a mantenha viva no mar, em consequéncia
de raciocinar a vantagem incontornavel de transitar
de camarata de porao para camarote com vista para
0 mar — com vista a manter-se viva no mar para o
resto dos seus dias, vivendo, pimeiro, com maior sta-
tus social; depois, com maior elan vital.

Das Klassische nenne ich das Gesunde, und
das Romantische das Kranke — sentenciou Goethe,
no dia 2 de Abril de 1829, a seu secretério, Johann
Peter Eckermann.

Traduzidas em cuidado para Portugués, estas
palavras significam o seguinte: O Classicismo, desig-
no-o “saude”; o Romantismo, designo-o “doenca”.
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Nao seria facil, afianco, deparar com classifica-
¢ao mais apurada de “classicismo” e “romantismo”
— sobretudo quando se mantém em mente quatro
circunstancias significativas.

A primeira circunstancia é a de que, se aconte-
ce que "a mirada e o fim de toda a literatura... mais
nao é, na verdade, do que” “uma critica da vida",
no dizer do Matthew Arnod do ensaio “Joubert”,
também acontece que a vida de homem que criti-
que a vida determinard, por forca, a citica que um
tal homem fizer da prépria vida, bem como a vida
coletiva do momento histérico em que viva.

A segunda circunstancia decorre da primeira. E
esta: a de, por conseguinte, a vida sempre vir antes
de literatura que a critique, e de a determinar, quer
enquanto literatura, quer enquanto critica da vida.

A terceira circunstancia decorre das duas an-
teriores. E esta: a de as designacdes “classicismo”
e “romantismo” nos confrontarem com dois planos
afins, mas diferentes, de significacédo, sendo que um
deles, o segundo, nos remete para “classicismo” e
“romantismo” em sentido estético-literario, e que
o outro, o primeiro, nos remete para “classicismo”
e “romantismo” em sentido epistemolégico. Quer
isto dizer, nos remete para “classicismo” e “roman-
tismo” na qualidade de predicativos dos posiciona-
mentos epistemoldgicos “classico” e “romantico”
— e, pois, da vida, classica ou romantica, de que ha
brotado, ou brota, a literatura classica ou romanti-
ca: a literatura que ha sido, ou é, critica classica ou
critica romantica da vida classica ou romantica.
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A quarta circunstancia &, por seu turno, a se-
guinte: a de as designacdes “classismo” e “roman-
tismo"” nao se relacionarem mutuamente na qualida-
de de binémio (que é o que acontece, por exemplo,
com as designagdes “seco” e “molhado”), quando
sdo entendidas em sentido de indole epistemolé-
gica, mas sim na qualidade de expressantes: por
um lado, de totalidade ou equanimidade de foro
epistemoldgico (“classicismo”); por outro lado, de
parcialidade ou iniquanimidade epistemoldgica
(“romantismo”).

Alids, se traduzirmos em descuidado as pala-
vras de Goethe que atrés citei, e, pois, lhe manti-
vermos a modalizacdo que apresentam — assim, O
classico, designo-o saudével, e o romantico doente
—, logo se tornaréa evidente, suponho, que, ao pro-
nuncié-las, o préprio Goethe guardava em mente,
de modo assaz pertinente, a relacdo que venho de
elucidar: a relagcdo entre vida e literatura.

Lido em sentido de indole epistemoldgica, o
termo “classicismo” remete para o vértice sintético
de uma triade concetual em cuja base se tecem os ti-
pos de vida e de arte, diametralmente opostos, a que
convém as designacdes “romantismo” e “realismo”.

“Classicismo”, entendido qua Ideia estética da
razao (Vernunf), devém siNTese formal relativamente
incondicionada; “romantismo” e “realismo”, enten-
didos qua TESE e ANTITESE, e, pois, como conceitos
dialeticamente opostos, devém conceitos do en-
tendimento (Verstand) exibiveis (preenchiveis) por
conteudo de origem intuitivo-imaginativa.
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Ora, os conceitos do entendimento, é verda-
de, sintetizam, ddo forma universal intersubjetiva-
mente objetiva, a diversidade cadtica das sensa-
¢oes ou da intuicdo empirica. Porém, quando tal
acontece, acontece por via de os préprios concei-
tos do entendimento se encontrarem unificados e
objetivados a priori (formalmente) pela atividade
subsuntiva e insuperavel da razédo, a qual é a facul-
dade das Ideias e a garantia ultima (i) da objetivida-
de, (ii) da universalidade e (iii) da apoditicidade do
modus operandi de todo o conhecimento humano.

Daqui, resulta que, na auséncia da Ideia estéti-
ca CLASSICISMO, jamais se depararia, na vida e na arte,
quer com “romantismo” de carater epistemolégi-
co, quer com “realismo” de carater, de igual modo,
epistemoldgico.

Um breve paréntesis.

N&ao me esqueci, caro leitor, de que, um pouco
atrés, me faltava facultar definicdo, a semelhanca
do que fiz com relagao aos tipos psicolégicos uréni-
co e pandémico, ao tipo psicolégico a que me referi
ao falar de “"Homem que peregrine pelos caminhos
universais da concretizacao particular da IDEIA DE HU-
MANIDADE”. N@o me esqueci. E isso porque tentar
facultar tal definicdo é precisamente o que estou a
fazer, com a ajuda original sobretudo de Sdcrates,
Platao, Kant, Schiller, e Goethe.

Os servidores de Eros Uranio prefiguram-
-se, por natureza, homens e mulheres romanticos,
e padecem, pois, qua vida humana, da doenca
(Krankheit) que Goethe ha detetado no Romantis-
mo (no “romantico”).
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Refiro-me a doenca, de carater histérico-cul-
tural, que decorre da filiagdo da vida — e, logo, da
arte — romantica no posicionamento epistemolégi-
Co a que as raizes zoroastrico-gndstico-judaicas do
Cristianismo deram origem, e a que se ha ficado a
dever, por sua vez, a origem, na medievalidade, da
postura vivencial cavalheiresco-crista.

Refiro-me agora ao posicionalmente epistemo-
l6gico que consiste em hipervalorizacdo, adentro a
periferia da totalidade HomEwm, da parcela idealida-
de, o qual, assim sendo, é posicionamento episte-
moldgico a que convém o nome “hiper-idealismo”.

Inversamente, os servidores de Eros Pande-
mos prefiguram-se, por natureza, homens e mulhe-
res hiper-realistas, e padecem, pois, qua vida huma-
na, da doenca (Krankheit) que Goethe nao detetou,
mas que teria sido capaz de detetar, por exemplo,
no Naturalismo (no “natural”!)

Trago em mente a doencga, de carater histori-
co-cultural, que decorre, agora, do posicionamento
epistemolégico que gerou e foi gerado pela atracao
desmedida que, qual iman imane, o mundo objetivo
ou real passou a constituir para a vida — e, logo,
para parte da arte — que a Modernidade inaugu-
rou, apds o inicio da derrocada, a partir do seu pré-
prio interior, do edificio medieval catdlico-cristao
(e do respetivo esquema de salvacao), bem como
apds a Revolucdo Copernicana se ter transformado
gradualmente em Revolugado Cientifica.

Trago em mente, pois, o posicionamento
epistemoldgico que consiste em hipervalorizacao,
adentro a periferia da totalidade Homem, da parcela

145



realidade, corporalidade e sensorialidade, o qual,
assim sendo, é posicionamento epistemoldgico que
se constitui, na verdade, "hiper-idealismo” e, com
isso, hipovalorizacdo, de novo adentro a periferia
da totalidade HomeMm, da parcela idealidade.

Ambos — romantismo e realismo qua postu-
ra mental, e, porquanto, vivencial — sdo doenga,
porque ambos, cada qual por relacdo dialética com
o outro, se querem nado apenas TESE, a qual sem-
pre pressupoe ANTITESE, € vice-versa, mas sim tese
na suposta qualidade subsuntiva de sinTEsE. Ou
seja, porque ambos se configuram, em resultado
disso, autoafirmacao, posicdo (Setzung), paradoxal:
autoafirmacao de oposicdo dialética — e, pois, de
mutua dependéncia e relatividade — na qualidade
impositiva—indevida, iniqua—injusta, de exclusivida-
de absoluta.

Iniqua—injusta?

Sim. Porque usurpante, hegeménica, ditato-
rial. Por ndo se tratar, de facto, de sussuncAo de
indole sintética da nado-identidade opositiva de um
por parte da identidade positiva do outro, mas sim
de eExcLusAo de tal ndo-identidade na qualidade for-
mal de negacdo dialeticamente determinada qua
posicdo (Setzung) de identidade absolutamente in-
condicionada por parte de identidade condicionada.

Prevendo que possa ndo me estar a fazer per-
ceber, socorro-me, aqui, de Schelling, em cujo Siste-
ma do Idealismo Transcendental (System des trans-
cendentalen Idealismus), por exemplo, se pode ler:
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Se concebermos o Eu objetivo (a tese) como
realidade absoluta, o seu oposto tera de ser ne-
gacdo absoluta. No entanto, e precisamente por
ser absoluta, a realidade absoluta nao é realida-
de, razdo pela qual ambos os opostos permane-
cem, naquela sua oposicao [absoluta], mera idea-
lidade. | (Minha traducéo do original, em alemao.)

Romantismo e realismo qua postura mental, e,
porquanto, vivencial, sdao doenga, portanto, porque
a ganéncia de absoluto por parte da vida romantica
e da vida hiper-realista, sua reciproca ganéncia de
individualidade incontestada e incontestavel, |hes
grangeia devir, incontestavelmente, células cance-
rosas — para total ruina de sua natural negacgao-
afirmagdo mutua.

Células que se movem, volvem, revolvem e
votam em revolta contra o todo organico que, por
determinacdo natural, ainda que contingente, as
compreende e subsume.

Células, moléculas, 4tomos, vida individual e
vida coletiva ou social, que inconscientemente, in-
suspeitadamente, conspiram contra a equanimida-
de de indole epistemolégica que — ainda, de novo,
que de modo contingente — se lhes encontra obje-
tiva e universalmente determinada.

Células, vida individual e vida coletiva ou so-
cial, que, porquanto, se amotinam, em liberdade,
contra seu universal destino (Bestimmung); que,
porquanto, da vontade dos deuses, com liberda-
de, se evadem; que os deuses, porém, em segredo
culpam, de sua autoinfligida doenca; que aos deu-
ses bonomia, porém, em publico suplicam; que aos
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deuses, contudo, gracas dao, do gozo contingente
de sua liberdade.

Romantismo e realismo qua postura mental, e,
porquanto, vivencial. Ambos sdo doenca, se se pre-
ferir, porque o primeiro se constitui espirito em luta
contra corpo e sensacao, e o segundo se constitui
corpo e sensacdo em luta contra espirito e razao.
Em luta em prole de hegemonia (dominio exclusivo)
que a um e ao outro, ao homem romantico e ao
homem realista, ndo esta adjudicada a priori, e que,
por isso, jamais poderd devir atualizagdo de suas
respetivas finalidades internas (innere ZweckmaBi-
gkeiten) na condicdo de cultura homini ou de hu-
mana per-feicdo: na condicdo, qua hegemonia (li-
deranca) individual, de atualizacao vivencial da IDEIA
DE HOMEM; na condi¢do, qua hegemonia (lideranca)
coletiva ou social, de atualizagdo vivencial da IDEIA
DE POLIS, de sociedade humana saudavel, e da con-
comitante IDEIA DE UNIVERSIDADE.

Assim se verifica que o tipo psicolégico que
atualiza a saide do homem, e que, por conseguin-
te, o faz devir Homem, é exclusivamente o tipo psi-
colégico a que convém o qualificativo “classico”.

Falo-lhe, leitor, do homem — dado que nao
pode haver psique sem homem — que se faca de-
vir, se cultive, fenémeno estético por via de, no de-
curso de sua vida, se fazer, se cultivar, como Schiller
tao sabiamente pos em evidéncia, discipulo de edu-
cacgao estética (asthetische Erziehung).

E que, com se cultivar homem cLAssico, um tal
homem se cultivard, na verdade, representante par-
ticular da beleza, da justica, da equanimidade epis-
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temoldgica, que formal e universalmente sao per-
tenca exclusiva, por determinacao supra-humana,
da CLASSE HOMEM.

E que, com se cultivar homem cLAssico, todo e
qualquer homem — e eis aqui a irrevogavel igualda-
de qualitativa de todos nés — genuinamente devira
senhor em liberdade, escravo, de si mesmo. Melhor
dizendo: genuinamente devird senhor em liberda-
de de seu DIREITO universal — e, porquanto, escravo
em liberdade de seu DEVER universal — de devir, por
determinagao, por dédiva, supra-humana, consubs-
tanciacdo particular, qua sangue, qua suor e qua
respiracao, da forma universal, da classe, HOMEMm.

Falo-lhe, leitor, do Homem. Do homem que
se cultive, se esculpa, tese que seja sua antitese,
antitese que seja sua tese: natureza racional, o pro-
duto vivencial, individual e coletivo ou social, da po-
sicdo sintética da primeira (tese); natureza animal,
o produto vivencial, individual e coletivo ou social,
da oposicdo sintética da segunda (antitese). Sintese
formal e material — estética, pois — que, com se
constituir isso mesmo, se constitui espirito-corpo,
Ideal qua ente real e, por isso, ente real qua Ideal,
tanto quanto corpo-espirito, realidade ideal e, por
isso, idealidade real.

Discordia concors, portanto, racionalidade,
no recdndito delta racional-irracional de dualidade
mutuamente destrutiva, mas humana.

Discordia concors, portanto, justica e equida-
de, humanidade, no seio paradoxal, mas de si ndo-
-apartado, de divina psiquidade, diabdlica corpora-
lidade.
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O Homem cléssico é, pois, homem que é de-
veras idealista, mas nao romantico, ndo hiper-idea-
lista, e que, contudo, permanece, de igual, deveras
realista, mas ndo hiper-realista.

E que, por forga, da relagao dialética a que cha-
mamos “homem”, hiper-idealismo consiste em meia-
-humanidade que devém meio-homem qua cons-
ciéncia ou representacao (Vorstellung) inidealista.

E que, por forga da relagao dialética a que cha-
mamos “homem”, hiper-realismo consiste em meia-
-humanidade que devém meio-homem qua cons-
ciéncia ou representacao (Vorstellung) irrealista.

O paradigma moderno de Homem nao pode,
pois, caber a Lancelote, D. Sebastido, Werther ou
Childe Harold, nem tampouco, pelo outro lado, a
Caliba, Vasco, o da Gama, ou sequer a Teseu (o de
As Bacantes), Ulisses, Heitor Aquiles, ou Eneias.

O paradigma moderno de Homem pertence a
Fausto, o de Goethe. Ainda que, para perceber que
assim &, seja preciso, deveras, aprender a |é-lo.

Simultaneamente Anjo que devém Diabo e Dia-
bo que devém Anjo, simultaneamente idealista e rea-
lista, espiritualista e materialista, forca positiva e for-
ca negativa, Eros e Anteros — simultaneamente tudo
isso e paradigma moderno de tudo isso, sé o Fausto
de Goethe poderd, com verdade, merecer o nome:
Modelo moderno, Norma estética, de Homem.

Com ele, Fausto, aprende o homem moder-
no que a diversidade tragico-cémica da vida do
Homem podera devir tragédia atica tanto quanto
comédia dantesca somente quando houver a auda-
cia de ser sabio e de conceber que ela, diversidade
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empirica da vida do Homem, se encontra sinteti-
zada pelo focus rationalis, a priori, e imaginarius, a
posteriori, de uma Ideia estética que é Prélogo no
Céu, Logos no Purgatério e Epilogo no Inferno.

PROLOGO NO CEU

MEFISTOFELES:
Dado que tu, Senhor, uma outra vez de das a ver,
Que saber queres como vao as coisas entre nds,
E que sempre, até agora, com bons olhos me tens
[olhado,
Eis que também a mim encontras entre os que aqui
[te servem.
Perdoa-me néo saber tecer palavra altissonante,
Mesmo quando os que me cercam de mim riem
[ e escarnecem;
De mim vindo, discurso inflamado sé poderia
[despontar em ti riso,
Caso, de rir, ndo te tivesses ja desabituado.
Acerca do Sol e do universo, ndo ha nada que
[ saiba dizer,
Pois somente miro a praga humana, como se afadiga,
[ se atormenta.

Em nada mudou, o minusculo deus do mundo;
Permanece téo bizarro e tao incrivel quanto

[no primeiro dia.
Um pouco melhor viveria,
Se lhe ndo houvesses dado o brilho da luz celestial;
Dé-lhe, ele, o nome de Razdo, e apenas o utiliza
Para se tornar mais animalesco do que qualquer outro

[animal.

Afigura-se-me, com licenca de Vossa Senhoria,
Cigarra que, com suas pernas longas,
Sempre salte e em voo se lance, em esvoagando,
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Para, a relva, logo retornar, e sua cancéo rogada
[voltar a entoar.

Se na relva, ao menos, sossegado, se deixasse ficar!

Contudo, n3o: tem ele de ir chafurdar o nariz em tudo
[o que é enxurdeiro,

O SENHOR:

Mais uma vez, nada de novo tens tu, para me contar?
Sempre, até mim, haveras tu de vir, para te lamentares?
Nao havera nunca, na Terra, coisa que te pareca certa?

MEFISTOFELES:
Nao, Senhor; ali, tudo encontro, como sempre,
[imensamente mau.
Os homens fazem-me pena, tdo grandes sdo os seus
[lamentos,
E nem mesmo me satisfaz causar-lhes, pobrezinhos,
[dor ou sofrimento.

O SENHOR:
Fausto, conhece-lo?

MEFISTOFELES:
O Doutor?

O SENHOR:
Meu servo!

MEFISTOFELES:

Deveras! Estranho modo tem ele de Vos servir.

Na Terra ndo nasceu, o que come e o que bebe,

[aquele insensato.

Tao a lonjura o impele, o fermento que o peito lhe
[leveda,

Que ele mesmo se encontra semiconsciente de sua
[insanidade.

Ao Céu, exige que lhe dé a mais bela estrela que
[possa cobicar;

A Terra, um a um, os mais altos prazeres que se possa
[imaginar.

Coisa nao ha, que, esteja perto ou esteja apartada,
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Possa apaziguar seu peito inquieto e pressuroso.

O SENHOR:

Se somente de modo confuso me vai ele, agora,
[servindo,

Bem cedo haverei de oconduzir a claridade.

Vé bem, o camponés, quando a &rvore nova verdeja,

Que os anos que virdo a flor e o fruto lhe darao.

MEFISTOFELES:

Quanto apostais vés que ainda o havereis de perder?
— Se permissdo me derdes

Para, subtilmente, o conduzir ao meu caminho?

O SENHOR:

Enquanto sobre a Terra ele viver,

N&o havera de te ser proibido experimentar fazer isso.

E com erro, que o homem se lanca, enquanto labuta
[por acerto.

MEFISTOFELES:

Muito grato a V6s me mostro, pois, os mortos,

Jamais os agarrei eu de bom grado.

Gosto mais de faces frescas, formosas;

Para tratar com os que mortos, ndo ha quem me
[encontre em casa.

Tudo aquele que faco, fago-o como o gato faz ao rato.

O SENHOR:

Entdo, esta bem; que isso te seja permitido!

De sua fonte original, afasta tu aquele espirito,

E, se o conseguires dominar, condu-lo,

Contigo, ao longo daquele teu caminho.

Porém, por envergonhado, haveras de te dar, caso
[venhas a reconhecer

Que, em sua obcscura ansia, um homem bom

Tem plena consciéncia de qual é o bom caminho.

MEFISTOFELES:
Otimo! Sé que nao ira durar muito tempo.
Com minha aposta, ndo tenho qualquer preocupacao.
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Se conseguir alcancar o meu fim,
Permissao havereis, Vés, de me dar, para apregoar
[a minha vitéria a plenos pulmdes.
Ele ha de comer o pé, e pleno de prazer,
a semelhanca de meu compadre, a consabida
[serpente.

O SENHOR:
Também no que toca a isso, seras livre de te dar
[a conhecer,

Ja que nunca senti 6dio aos que sdo teus semelhantes.
De entre todos os espiritos que dao nega,
O que malino é aquele que menos me pesa.
A atividade do homem devém sonoléncia face

[a facilidade demasiada,
Ja que logo se afeicoa a calma do que carece de

[determinacao.
Por tal razdo, de bom grado companheiro Ihe logro,
Que age e que agita e que, como Diabo, coopera na
[criacao.

Vés, contudo, os veros filhos de Deus,
Disfrutai da beleza viva, fecunda e verdadeiral
Que o devir, que eternamente opera e vive,
Vos envolva com os lacos doces do amor,
E que, aquele que na fugidia aparéncia flui,
Possais fixar com duradouro pensamento!
MEFISTOFELES (sozinho):
E com prazer, que vejo o Velho de tempos a tempos,
E ponho cuidado em nao romper com Ele.
E deveras gracioso, tdo enorme Senhor —
A dialogar com o Diabo préprio tdo a humano modo.

(Minha traducao do original, em alemao.)

A Antiguidade Greco-Romana despontou,
moca e formosa, na época de Homero. Depois,
cresceu, e deixou de ser crianca: amadureceu, e,
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com a guerra contra os Persas e o aparecimento
da Atenas de Esquilo, Sécrates, Péricles e Platao,
fez-se adulta e genuinamente classica. Depois, en-
velheceu, e renasceu romana, até que velha e in-ve-
javel uma outra vez se fez, por via das vidas de pro-
letérios, patricios e escravos que, em seus coragdes
e suas psiques, coroaram a lei de Baco com a coroa
dos imperadores.

Quase havia ela, entdo, renunciado ao oraculo
de Apolo.

Pelos quatro cantos de Roma, corria a idolatria
e — é quase a mesma coisa — a adoragao desmedi-
da do corpo, do vinho, do dinheiro, das casas, dos
carros, dos cavalos, da comida.

Dava-se a contar, entdo, a segunda queda de
Zeus.

A primeira ocorrera no tempo de Protagoras,
de Euripedes e da Guerra do Peloponeso. Foi ha
muito tempo, que a terceira comecou. E eis que
ainda nao atingiu término.

Caira Zeus e, com ele, o grego pantedo do po-
liteismo monista, porque estético ou légico-imagi-
nativo. Sucederam-lhe o Pai e a Mae do nosso mo-
derno monoteismo materialista e miriade-idealista.

Em Roma e pelo Império, o ponteiro da balan-
ca da beleza humana, da totalidade humana, des-
ceu até um dos seus dois nadires, assim se transfor-
mando em zénite da humana dispersdo na matéria
sensivel, da diversidade caédtica, e, logo, da desa-
gregacao da unidade formal da alma ou do espirito.

Longe de Roma, mas mergulhado no mar
imenso do Império, e por via, em parte, do turbi-
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Ihdo autocratico de suas marés, o nacionalismo re-
ligioso do Hebraismo, dogmatico mas estagnado,
turvava-se, para logo se decantar e se oxigenar.

E que a sarca ardente, a de Moisés, renasce-
ra, entretanto, na qualidade de Homem, e que sua
flama transcendente trocara o Esperanto do Ser in-
superado pelo Aramaico imanente da eucaristia e
do sacramento: pelo I6gos de flama humana que
re-anunciava acao de gragas (evxaptotia) humana e
compromisso solene (sacramentum) humano; pelo
l6gos de flama que, de novo, se fazia fonte da vida:
flama saudavel, porque socratica, porque classica.

Era o fogo do Homem auténtico, feito Mes-
sias, o fogo que, pela segunda vez, entdo iria surgir
a humanidade. Era, de novo, a chama do homem
que, sem mover arado ou mover charrua — sem
sequer se lembrar de biblioteca, pinacoteca, disco-
teca ou lareira —, sempre se mostra Pedro, o Lavra-
dor (Piers the Plowman), e, por esse modo, Homem
de civilizacdo e de cultura homini.

Da Judeia e da Palestina, passou, aquela fla-
ma, a Roma, qual relampago, onde pernoitou es-
trangeira, reprimida e clandestina. Ali, porém, logo
se oficiou flama romana, chamejando missa ocluida
em caverna pisada por patricia calcando crépita. No
ventre escuro das catacumbas, regenerava-se a luz
do dia. Parecia chegado, o tempo ocidental de uma
primeira grande Renascenca. E, apesar de ser assaz
diferente, o contelddo animico que entao estiamava
a conceder peso a forma humana, o ponteiro antro-
polégico da balanca da beleza reascendia, fielmen-
te, ao fiel da forma perfeita.

156



Poucas serdo sempre, porém, as almas natu-
ralmente cristas; as almas que, porque naturalmen-
te socréticas, ousam a ousadia de ser sdbias, bem
como a vontade que valora que, quando a alma néo
é pequena, tudo possa valer a pena: até sofrer e
fenecer, para melhor renascer e viver qua alma que
declare Ecce Homo.

Além disso, Paulo de Tarso, o aprisionador
aprisionado, trazia ja dentro de si — contrariamen-
te a seu péstumo Mestre, que se despedira da cruz
em aramaico e com magnanimidade semitica —, o
zelo imperialista pela hegemonia catélico-romanti-
ca. Com ele e seus discipulos, morria, antes de nas-
cer, a promessa de Renascenca.

Estava-se a um passo de Constantino.

Refiro-me ao Constantino que, no dizer ideo-
l6gico de Eusébio de Cesareia, escriba de Histdria
da Igreja, se constituia “amigo de Deus” que con-
duzia “governo terrestre seguindo o seu padrao di-
vino e original”.

Refiro-me ao Constantino que, enquanto ia as-
sassinando o sogro, a mulher e o filho, ia, também,
vencendo em nome do sinal visionario da cruz (In
hoc signo vince) e construindo o Estado e o estab-
lishment que, até entdo, tanta falta haviam feito a
abastanca espiritual da Igreja e, pois, a prossecucao
de seu missionarismo bélico e imperialista.

O mundo romano devinha outro. Era, ent3o,
prenincio timido do Novo Mundo romantico-ca-
valheiresco-catdlico. Porém, a cidade dos homens
permanecia a mesma: permanecia Canad meramen-
te concebida cidade conquistada e reconstruida —
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pela perspetiva hebraica do Povo de Deus, que, no
passado, mourejara e se acotevelara durante o ca-
tiveiro egipcio —, bem como, de par a par, cidade
do Céu descendida e cada vez mais na Terra expan-
dida, a partir dos rios da Babilénia do passado, do
cativeiro dos Hebreus, até aos rios da Roma do pre-
sente: a qual, ndo obstante se configurar cidade de
pedra que pouco ou nada deviera cidade de Pedro
com devir cidade do Papa, Eusébio rearquitetava
na qualidade de Roma que de todo ja abdicara de
se renovar Babilénia do presente.

Eusébio vé a concretizagdo de um império
cristdo unificado como o objetivo ultimo de toda
a histéria. Ele insiste no apoio mutuo entre Roma
e a Cristandade, entre a monarquia de Augusto
e a monarquia de Cristo. Para ele, o Império Ro-
mano e a Igreja Crista ndo se encontram apenas
estreitamente ligados; caminham em direcdo a
concretizagdo da sua identidade... Eusébio pode
afirmar que a cidade da Terra se tornara a cidade
de Deus, e que a monarquia de Constantino tra-
zia o Reino de Deus até aos homens. (F. E. Cranz.
In: R. A. Markus, ed. Augustine. A Collection of
Critical Essays. New York, 1972, pp. 411-12) | (Mi-
nha tradugdo do original.)

Eusébio, esquecido Eusébio, que coisa po-
deras tu ter julgado estar a construir sobre aquela
pedra de tropeco? Eusébio, tdo justamente esque-
cido acélito de Constantino em Cesareia, sera que
também tu jé havias esquecido que estas palavras
sdo metafora, poesia, e ndo petrificada ideologia:
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“Posso destruir o templo de Deus e reedifica-lo em
trés dias”.

E vieram, depois, Filo, Clemente de Alexan-
dria, Origena, Plotino, Porfirio, Agostinho e Aquino.
Com seu zelo romantico-catélico de educar e de re-
criar o Homem, o homem catélico ou universal, com
seu dsespero dogméatico de reerguer a decadéncia
romana até ao fiel da balanca da beleza humana,
acabaram por inverter a relagdo de descompensa-
¢do que imperava entre os dois pratos desta Ultima:
por via de afundar o que tdo acima se encontrava,
em resultado de, com veeméncia incalculada, er-
guer aquele que tdo em baixo se afundava.

Da hegemonia, de carater antitético, secular e
imperial da vida sensorial e material da Roma paga,
outrora alcangada com o preco de escravidao por
parte da vida ideal, de indole tética, passara-se,
assim, a hegemonia, de caréter tético, religioso e
imperialista, da vida ideal da Roma catdlico-crista,
alcangada com o preco de escravidao por parte da
vida sensorial e material, de indole antitética.

Surgia, por esse modo, o Novo Mundo roméan-
tico-cavalheiresco-catélico. Nascia, assim, o segun-
do grande ciclo da evolucao espiritual da mente hu-
mana ocidental. Ao outono e ao inverno psiquicos
da ldade Média, a nova tese, viria a suceder-se a
primavera timida da Renascenca de indole helénica,
bem como, via de Lutero, a Renascenca de indole
crista: também esta na qualidade de antitese que,
nao obstante ndo se ter mostrado timida, nao foi
capaz de devir sintese.
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O espirito dogmatico do Escolasticismo, é ver-
dade, viu-se obrigado a abrir caminho, para sem-
pre, ao espirito epistemicamente temperante do
Humanismo. Porém, com o espiritualismo dogma-
tico da Contrarreforma, logo surgiu um segundo
inverno da psique ocidental — mais rigoroso, mais
reacionario, mais ritualistico —, o qual levou a que,
a partir de entdo, o homem moderno deviesse cada
vez mais ndo unidade sintética, vida genuinamente
classica, mas sim dualidade indémita.

Tenho em mente dualidade qual nunca antes
havia sido cavada entre os interesses e os caminhos
divergentes da fé e da razao, da crenca e do conhe-
cimento, da arte e da vida, da filosofia e da ciéncia,
da religido e da politica; entre, quer isto dizer, ro-
mantismo e realismo, alma e corpo, espirito e carne,
Pai e Filho, esséncia e existéncia, transcendéncia e
imanéncia.

Senhora, trés leopardos brancos se sentaram
[debaixo de um zimbro
Ao cair fresco do dia, depois de se terem
[saciado com a comida
Das minhas pernas do meu coracdo do meu
[figado e daquilo
[que havia estado contido
Na calote oca do meu cranio. E disse Deus
Hao de estes ossos viver? hdo de estes
Ossos viver? E o que havia sido contido
Pelos ossos (que ja se encontravam
[ressequidos) disse com um pio:
Por via da bondade desta Senhora
E por via da sua formosura, e porque
Ela honra a Virgem em meditagéo,
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Nés luzimos com brilho. E eu que aqui estou
[desfeito
Pronuncio os meus feitos ao esquecimento,
[e o meu amor
A posteridade do deserto e ao fruto
[da figueira.
E isto, o que devolve
As minhas ganas os corddes dos meus olhos
e as porgdes indigestiveis
Que os leopardos rejeitaram. Retirada esta a
Senhora de vestido branco, em
[contemplagdo, de vestido branco.
Que a brancura dos ossos possa redimir
[o esquecimento.
Nao ha neles qualquer vida. Assim como
[estou esquecido
E seria esquecido, assim eu esqueceria
Assim devotado, na concretizacdo
[concentrado. E disse Deus
Profetiza ao vento, apenas ao vento,
[pois apenas
O vento escutara....

Debaixo de um zimbro cantaram os ossos,
[luzindo espalhados
Estamos contentes de estar espalhados,
[pouco foi o bem que fizemos uns aos
[outros,
Debaixo de um arbusto ao cair fresco do dia,
[com a béncao do areal,
Esquecendo-se de si mesmos e cada um ao
[outro, unidos
Na calma do deserto. Esta é a terra que vocés
Hao de dividir a sorte. E nem unidade nem
[divisao
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Importa. Esta é a terra. Temos a nossa
[heranca

(Minha tradugao do original, em inglés.)

Estes versos sdao de Quarta-Feira de Cinzas
(Ash Wednesday), de T. S. Eliot.

Carecendo eu de cruz de cinzas crucificada em
calote de cranio oco por unha de polegar, consigo
ler, nos trés leopardos brancos, alusdo ao leopardo
de Dante, consigo ler, no zimbro, alusdo ao zimbro
de Elias (1 Reis 19:4), e consigo ler, em outras coisas
mais, alusdo a outras coisas mais.

Porém, nao consigo ler, na Senhora de vesti-
do branco, por via de cuja bondade e formosura, e
porque honra a Virgem apenas em meditacao, ha-
verao de luzir, os ossos que os leopardos vestidos
de branco hdo devorado — porém, néo consigo ler
ali alusdo a Beatrice que quase todos oficialmente
leem em La Comedia di Dante Alighieri (é o titulo
autoral). Consigo ali ler, isso sim, alusdo a Beatrice
que, no Canto XXX de Purgatorio, se ergue, por en-
tre pétalas espargidas por anjos, envergando ves-
tido sanguineo, cranio coberto por véu branco, da
carruagem que representa a lgreja Catélica — face
a visdo da qual, do lado de cé do Leto, Virgilio, o
poeta pagado que ha conduzido Dante, o peregrino,
ao santum sanctorum subtextual da fa crista, da por
cumprida sua missdo de poeta e... desparece.

Com vista a, ao leitor, aparecer Beatrice, a
formosura crista da poesia do coracdo e da ima-
ginacdo, no exato momento em que da vista lhe
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desaparece (caso alguma vez |lhe tenha aparecido)
Virgilio, a formosura paga da poesia dos sentidos
(Ma Virgilio n’avea lasciati scemi | di sé)! Sendo que,
se de leitor lusiada se tratar, ndo podera o leitor
da selva oscura, selvaggia e aspra e forte de Dante
evitar que logo se lhe venha na mente a ditosa Bea-
trice, minha amada, de Os Lusiadas:

— O que nao sei de nojo como o conte!
Que, crendo ter nos bracos quem amava,
Abracado me achei com um duro monte

De aspero mato e de espessura brava.
Estando com um penedo fronte a fronte,
Que eu pelo rosto angélico apertava,

Né&o fiquei homem ndo, mas mudo e quedo,
E junto dum penedo outro penedo.

E que diz a Dante Beatrice, mal o vislumbra a
vislumbra-la, lagrima no olho? Diz-lhe isto, a dizer-
-lhe da auséncia do poeta Virgilio por via de pala-
vras catdlico-cristds bem a altura, milénios a altura,
dos sentidos das palavras pagas do poeta Virgilio:

Dante, perché Virgilio se ne vada,
non pianger anco, non piangere ancora;
ché pianger ti conven per altra spada.

O Arnold de “Sentimento Religioso Medieval
e Pagao” — “"Médio e Pagao” — tinha razao.

A biografia vital do Ocidente, e, pois, a biogra-
fia literaria, deixa-se narrar na forma de monélogo:
de mondlogo, a principio, antes da Modernidade e
da Pés-modernidade, entre (i) os ossos dos pobres
de espirito medievo-romanticos (hiper-idealistas), a
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luzir & sombra de raiz de zimbro no deserto, e, por
outro lado, bem por outro lado, (ii) o brilho ofuscan-
te da poesia medieval dos sentidos, que os leopar-
dos brancos do medievo catdlico-cristdo aprende-
ram a produzir, ricos de espirito, com os leopardos
pretos do paganismo; cé para o fim, depois da Pés-
-modernidade, entre (i) os ossos dos pobres de es-
pirito pés-modernos—pds-realistas (hiper-realistas),
perenemente a cantar suas virtuais-aventurangas
pelo pio do Twitter, acompanhado pelos beméis da
sanfona do Face Book, e, por outro lado, bem por
outro lado, (ii) o massacre ensurdecedor das Missas
e dos Motetes radio-telivisivos da poesia moderna
dos sentidos, que os leopardos brancos do Neoli-
beralismo hao aprendido, ricos de euro-espirito, a
produzir com os leopardos pretos do catolicismo.

Daqui, resulta que a demanda roméntica pelo
antigo Graal continua por devir concretizada, via do
desvio, do vértice para a base da sintese humana,
que a podera vir a transformar em demanda de in-
dole estética por homem modernamente cléssico:
em quest concretizada pela tdo necessaria terceira
Renascenca, ou Saude humana, que a Renascenca
helénica, tanto quanto a Renascenca Protestante,
nado foi capaz de devir.

Continua a ser nossa, portanto, a missdao de
que atras eu falava, pela boca de Fichte; a missao
de criar e de fazer prevalecer entre nés o Gelehr-
ter e o Gebildet: o Homem que é civilizacdo que
é cultura: a beleza que é sintese que é tese que é
antitese, e que, por isso, é o Graal mais humana-
mente possivel — a mais perfeita consubstanciacao
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estética do pao e do vinho, do corpo e do espirito,
do tao, afinal, incompreendido Espirito Santo.

Ndo, ndo é heresia, como poderad parecer
a quem ainda se ndo tenha dado ao trabalho de
aprender que significados “heresia” (aipeoig) e “es-
tética” (aoBntikr) sempre quiseram significar. E, é
certo, paradoxo ou interpretacdo heterodoxa — in-
terpretacdo antinémica a opiniado (668a) estabeleci-
da —, mas, se isso o &, é apenas para mais e melhor
poder ser o sacramentum (o compromisso solene)
sem o qual jamais podera haver sabedoria ou (de
acordo com o autor de Republica) “um fazer-se a
semelhanca de Deus” (6polwolg T Be®).

O Espirito Santo ndo pode ser a terceira pes-
soa de uma esséncia divina cuja unidade permane-
ca transcendente, de uma esséncia que, Tudo ideal-
mente sendo, nada podera ser realmente: de uma
esséncia que, por isso mesmo, por ser e permanecer
transcendente: poderd, na verdade, configurar-se
natura naturans, mas nunca natura naturata e, pois,
pessoa ou existéncia; podera, na verdade, configu-
rar-se bem absoluto e, pois, idealmente oposto a
idealidade do mal absoluto, mas nunca o summum
bonum da adequacao estética do mal ao bem, e vi-
ce-versa; poderd, na verdade, configurar-se Légos
— ou Razdo ou Pai —, mas nunca Razédo que haja
devindo indistinta do Entendimento (da Reflexao
ou do Filho), por via de consubstanciacao estética
deste com Imaginacdo que haja ja devindo Razéo
Imaginativa (Espirito Santo).
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Fernando Pessoa escreveu “o Espirito Santo
cocga-se com o bico”, bem como outras coisas mais
que abaixo cito entre aspas, ao asseverar:

O Espirito Santo nao pode ser:

a pombinha do Espirito Santo.

O Espirito Santo nao pode ser:

a Irmandade do Espirito Santo.

O Espirito Santo nao pode ser:

a procissao do Espirito Santo.

O Espirito Santo nao pode ser:

o mordomo do Espirito Santo.

O Espirito Santo nao pode ser:

o Hospital do Divino Espirito Santo.
O Espirito Santo nao pode ser:

a elocucao "o Espirito Santo”.

O Espirito Santo nao pode ser:

a Natélia Correia do Espirito Santo.
O Espirito Santo nao pode ser:

“o Espirito Santo coca-se com o bico”.
O Espirito Santo nao pode ser:
“uma pomba esttpida”.

O Espirito Santo nao pode ser:

“A Unica pomba feia do mundo”.

O Espirito Santo pode ser:
“o divino que sorri e que brinca”.
O Espirito Santo pode ser:
“o humano que é natural”.

O Espirito Santo pode ser isso — com certe-
za, Alberto Caeiro —, pois sé podera ser sanctus,
ou inviolavel, devido a ser sanus ou saudavel: devi-
do a ser schone Seele ou alma bela: alma que, por
ser consumacao estética da matriz humana, da IDEIA
DE HOMEM ou da vontade de Deus, seja indiferenca
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entre o Légos do Pai e a Natureza do Filho; seja
harmonia estética entre a razdo, o entendimento e
a imaginacao; seja identidade entre Ideia e Realida-
de, Vida e Vontade, Dever e Direito, Ser e Agir, Lei
e Liberdade; seja heautonomia (legislacdo autotéli-
ca, a recair sobre si mesma) e, por isso, indiferenca
entre autonomia e heteronomia.

Como poderemos nds, perguntar-me-4, agora,
quem ainda nao tenha desistido de me ler — como
poderemos nds gerar e fazer prevalecer entre nés
o Gelehrter e o Gebildet?

Equivale, isto, a perguntar: como poderemos
nés cumprir entre nés a genuina missdo de toda
a genuina universidade — de toda a universidade
que se almeje concretizagado histérica da IDEIA DE UNI-
VERSIDADE?

Os pressupostos “filhos da luz” odeiam a na-
tureza humana, porque a confundem com mera ani-
malidade, e abracam o sonho vdo e romantico de
uma natureza animica transcendente, perfeita e di-
vina. Isto significa que querem ser Alma sem corpo,
Deus sem diabo, Dia sem noite, Bem sem mal, Es-
séncia sem existéncia. Isto significa, portanto, que
querem ser apenas parte da totalidade em que, na
verdade, a Natureza consiste: parte que se confi-
gure consciéncia e autoconsciéncia de sujeito que
seja sujeito sem ser e conhecer objeto. Trata-se de
sede, roméantica, de Absoluto — que se configura
desespero de infinitude, desespero em resultado
de auséncia de pulsdo realista por finitude, devido
a nao ser sede de Todo, mas sim sede de parte que
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que se haja elevado, arbitraria e autocraticamente,
a condicao abstrata de Todo.

Os “filhos das trevas” odeiam a natureza hu-
mana, porque a confundem com civilizagdo e com
cultura, e abracam o sonho irrealista de uma nature-
za desprovida de Ideia e, com ela, de esséncia. Isto
significa que querem ser Corpo sem alma, Diabo
sem deus, etc. O que quer dizer que também eles
querem ser apenas parte da totalidade em que, na
verdade, a Natureza consiste: parte que seja, ago-
ra, inconsciéncia de objeto que seja objeto sem ser
sujeito e sem ser conhecido por sujeito. Trata-se,
agora, de sede, hiper-realista, de finitude — que,
inversamente, se configura desespero de finitude,
desespero em resultado de auséncia de pulsdo ro-
méntica por infinitude, devido a ser sede nado de
parte que se afirma Todo, mas de Todo formal que
se reduza a condicdo de parte material.

Nascem e permanecem, estes “filhos das tre-
vas”, animal que traz consigo, em poténcia, a capaci-
dade de devir homem estético, mas logo se despro-
movem e se autoproclamam “homem em concreto”.
De modo semelhante, os pressupostos “filhos da
luz” nascem homens que trazem consigo, em po-
téncia, a capacidade de devir homem estético, mas,
pelo contrério, logo repudiam e abatem o animal
que neles ha, em concreto, para com maior verdade
se autoproclamarem “homem em esséncia”.

Temos, pois, que sé poderemos gerar e fazer
prevalecer entre nés o Gelehrter moderno (sem o
qual ndo poderd, verdadeiramente, nascer o Gebil-
det, ou o KOAGC KoL aya®dc moderno), se formos bem
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sucedidos no seguinte: por um lado, em persuadir
o autoapodado “homem em concreto” de que ndo
passa de animal, de matéria bruta de homem que
ainda se nao autoesculpiu Homem ou concretizacao
estética da forma ideal HomMEM; por outro lado, em
persuadir o autoproclamado “homem em esséncia”
de que ndo é Homem, devido a a esséncia HOMEM
ser forma ideal, e, por isso, s6 poder devir esséncia
real sub specie existéncia, sob o aspeto de concre-
tizagdo que se configure matéria Homem; por outro
lado, ainda, em persuadir ambos de duas circuns-
tancias importantes.

A primeira circunstancia é esta: a de o cami-
nho que conduz do animal ao Homem ser o mesmo
que conduz do Homem ao animal; ser caminho cir-
cular em torno dos trés vértices de um triangulo, e,
pois, caminho tanto descendente como ascenden-
te: caminho que, via dos vértices basilares da tese e
da antitese, sempre reconduz ao vértice da sintese.

A segunda circunstancia é a de esse caminho
circular se chamar “vida da humanidade”, bem
como a de a vida da humanidade sé poder devir
“vida humana” através de devir as vidas particula-
res de quantos homens genuina e espontaneamen-
te lhe concretizem cada qual de seus trés vértices,
e, por esse modo, a reconfigurem contemplagao,
instante a instante, “de todo o tempo como eterni-
dade e de todo o ser como esséncia” (Bswpia MavTog
HEV xpdvou, ndong 6¢ obalag) — no dizer, de novo, do
Livro sexto de Republica (486a, 8-9).

Ora, é evidente que, assim sendo, a missao de
demandar o Graal moderno sé poderd ser concre-
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tizada caso devenha busca que produza o que bus-
que, ou busca produtiva; busca organica e estética
por sujeito que seja objeto que enseje devir sujeito,
bem como, pois, por objeto que seja sujeito que
enseje devir objeto — busca por Graal que por si
mesmo, Graal, busque.

Daqui, resulta que revelar a clique de Apolo e
a cligue de Dioniso o que acabo de referir se confi-
gura missao que sé sera possivel concretizar quan-
do quem ensejar concretiza-la for, per se, revelacao
que se autorrevele — e nado revelacdo que, do exte-
rior ou por outrem, seja revelada.

“O mundo ideal da arte”, assevera Schelling,
no § 3 da “Introducao” ao seu Sistema do Idealismo
Transcendental (System des transcendentalen Idea-
lismus),

O mundo ideal da arte e o mundo real dos obje-
tos sdo... produtos de uma e mesma atividade.
Da coocorréncia dos dois (do consciente e do
nao-consciente) resulta, sem consciéncia, o mun-
do real, e, com consciéncia, o mundo estético. |
(Minha traducdo do original, em aleméo.)

PARENTESIS: Ndo estou a confundir o Idealismo
Absoluto de Schelling com o Idealismo Subjetivo de
Kant e, por isso, a amalgamar, inadvertidamente,
dois fildes filoséficos per se inconcilidveis. Nao. Po-
der-se-a dizer, tao-somente, que estou a suspender
tal diferenca, de modo a poder iluminar a Estética
intersubjetiva de Kant com a luz que, nela, Schelling
acendeu.
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Nos nossos dias, vimo-lo ja, o revelador-reve-
lacdo de que venho de falar — o Galads moderno
que possa, com verdade, afirmar Ecce Homo — s6
podera ser... Isso mesmo: a Universidade.

ltalicizo a palavra, porque, com este seu ge-
nuino e, infelizmente, inusitado emprego, pretendo
designar ndo, como é uso fazer, o locus em que o
sucedaneo moderno das classicas artes liberales é
imposto as massas (via de conveniéncias de nature-
za exclusivamente econdémica e social), mas sim (no
sentido aristotélico) a alma monistica, ou unitaria,
que move todos e quaisquer Homens: — o “princi-
pio de vida” de todos quantos, com genuino desin-
teresse transcendental, se esforcem por ser e por
demonstrar a totalidade (Allgemeinheit) de HOMEM,
qua totalidade que é passivel de ser esteticamente
gerada via dos cromossomas (feminino e masculino)
da razdo e da imaginacao.

Como Homens para quem a procura pela uni-
versalidade da d&pyrj, ou pelo principio incondiciona-
do de todas as coisas, era a mais importante preocu-
pacao, os Gregos (pré e pés-socraticos) ndo falavam
de "universidade”. Para qué, percebe-se bem, falar
de respiracao e de respiradores, quando, afinal, nada
se pode ser sem respiracao, e tudo o que se for e fi-
zer tera de ser, por tal razao, respiragao?

Platdo criou a Academia, que assim se cha-
mou, apenas devido a Akadrfuela ser o nome do jar-
dim, perto da cidade de Atenas, em que se reunia,
com seus discipulos, para filosofar ou “travar ami-
zade com a sabedoria”. Aristételes fundou o Liceu,
cuja designacgao resultou, identicamente, do mero
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facto de o passeio coberto a volta do qual ele — o
peripatético — caminhava, enquanto ia educando,
estar situado junto do templo de Apolo, também
conhecido por Lucheios.

N&o, ndo vos vou falar, também, do posterior,
mas ndo menos consabido, jardim de Epicuro.

Reparemos, porém, em como tais genuinos
Descobridores do Caminho Humano para a Au-
fkldrung gostavam de educar e de ser educados ndo
a luz artificial da lamparina e sentados em cadeiras
intocaveis, mas sim a luz clara, quente e natural de
Apolo. Reuniam-se aqui ou ali, ao ar livre, para fa-
zer a ginastica da mente que também é ginastica
do corpo que também é verdadeiro yupvaoTikdg,
ou verdadeiro “exercicio a nu”, dos musculos e da
agilidade da alma. Reuniam-se, portanto, ndo raras
vezes, junto a palaestra, e ali filosofavam com, apa-
rentemente, o mesmo deleite com que os nossos
intelectuais modernos (ou atletas apenas do inte-
lecto) fazem palestras, e com o mesmo afinco com
que os nossos atletas (ou intelectuais apenas do
corpo) se educam exclusivamente nas artes nobres
e necessarias do Futebol e da Maratona.

Sera que também eles irdo derrotar os Persas?

Contrariamente a Platdo e a Aristételes, nds,
homens modernos, quase nada, ou nada, queremos
saber da dpyr, mas tudo, e mais do que tudo, que-
remos saber acerca dos universos. E aqui se encon-
tra, julgo, a mais fundamental razao de tanto falar-
mos, hoje, de “universos”, de “universalidades” e
de “universidades:” a razdo que ndo pode deixar
de ser, também, aquela por que nada podemos ser
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ou fazer, hoje, sem, antes, nos termos tornado peri-
tos na arte da moderna peripatética. Na arte, quero
dizer, de nos fazermos tomar por Homens, ou por
homens educados, através da pedestre (ou prosai-
ca) via de gastar as solas a “andar a volta” da univer-
sidade, durante uns modestos trés ou quatro anos.

E claro que h& quem faga disso mero empre-
go, mera profisséo. Porém, o que mais nos importa
ndo esquecer, para verdadeiramente compreender-
mos o nosso moderno tropismo pela universidade
e pelo canudo, nado é essa excegdo (que, como sem-
pre, é excecdo que confirma a regra). Nao, nédo é
isso. E, sim, o facto de, com tino inusitado, termos,
desde ha muito, descoberto que, na origem das ar-
tes da antiga perfumaria e da moderna peripatéti-
ca, se encontra uma sd, muito volatil, esséncia.

Eles ndo o sabem, mas trata-se, estd bom de
ver, de descoberta de importantissimas consequén-
cias. Eles ndo o sabem, de facto, mas a verdade é
que quase descobriram a famosa pedra filosofal.
Eles ndo o sabem, mas ha quem o saiba e, talvez,
guem se possa importar com o vir a saber.

Nao pode, na verdade, continuar a haver divi-
das, no que toca a importancia da descoberta mo-
derna de que estou a falar — a qual é importancia
de que, suponho, ninguém poderé deixar de ficar
convencido, tao depressa quanto adquira conscién-
cia de duas circunstancias.

A primeira circunstancia é esta: a de tal desco-
berta ser responsavel, acima de tudo o mais, pelo
nosso vicio envernizado de nos embelezarmos com
ter passado pelo ritual estatizado de estudar na
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universidade, em lugar de nos tentarmos esculpir
homens que atualizem o paradigma estético de be-
leza humana.

A segunda circunstancia é esta: a de palavras
como os que a seguir vou transcrever (de Os dias,
pequenos charcos, do poeta portugués Joaquim
Manuel Magalhdes) sempre revelarem verdades
que, porque inevitdveis ou porque dissimuladas,
quase ninguém conhece ou quase ninguém se im-
porta com conhecer.

Assobias a caminho da paragem.
Falaram-te de versos e de métodos
ardilosos de pensar as coisas

passadas. Mais dois anos

e ndo desces este lencol de relva

cuidado por alguns da tua idade

usados para limpeza pela Camara.

Andas de concursos em concursos,

ja sabes que nao ficas onde queres,

que ndo ganhas para aquilo de que gostas,
quase nada, uma casa limpa, sem

o controlo do dia a dia vigiado.

Que sentido houve para o que aprendeste?
Peidos com cheiro a rosas, foi o que foi.

A escola, sabemo-lo, foi conscientemente cria-
da para instruir (para ensinar a contar e a escrever)
e inconscientemente utilizada, quicé, para formatar,
nas criancas, mentes, de 100 kilobits — indepen-
dentemente de se tratar de mentes de infantes, de
jovens, de adultos ou de idosos.
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Talvez esta segunda utilizacdo tenha sido, e
seja, compreensivel e desculpavel. Tratava-se, afi-
nal, trata-se, de conter, por qualquer modo, a sem-
pre incontrolavel selvajaria e a sempre baquica
barbaridade das massas anénimas e de irresponsa-
bilidade ilimitada. Sim, tratava-se disso, mas, ndo o
esquecamos, tratava-se também — trata-se? — de
dar a conhecer e de difundir aquelas perenes verda-
des de que, se quisermos passar por gente digna e
respeitavel, ndo nos é permitido duvidar.

Tudo isso terd, talvez, comecado, um dia, no
seio de uma remota tribo da floresta da Amazénia.

O que aqui nos interessa é que o caminho por
que caminhamos no inicio do presente milénio pas-
sou (ainda passa) pela Idade Média e pela auctori-
tas medieval, na qual o Escolasticismo assentou o
ensino das suas paradoxais artes liberales: as artes
de educar escravizando, em que a educacao classi-
ca — sem a qual ndo pode, verdadeiramente, haver
€AevBepLdTnG (condicdo de homem livre) — se veio a
transformar, no admiravel mundo novo que nasceu
com o romantismo cristista.

Dir-me-do que isso sdo aguas passadas. Ao
que responderei que, como é sabido, as mudancas
de mentalidade sempre levam séculos a acontecer,
e que, em tempos ainda ndo verdadeiramente pas-
sados, tinhamos, entre nés, a auctoritas e as artes
liberais do tao portuguesmente catdlico Plano dos
Centenarios.

Além disso, nao nos podemos esquecer de
que a confusdo entre o que a escola e a universi-
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dade sdo por natureza é ainda confusdo que, nao
raras vezes, prevalece entre nés.

Apesar de se revelarem conscientes de que a
universidade deveria dar prioridade as chamadas
"humanidades” e “ciéncias sociais”, certos estudos
de caréter socioldgico, por exemplo, falam-nos de
fendmenos sociais como os da “crise de hegemo-
nia” e da “crise de legitimidade” das universidades
modernas.

Nao quero dialogar aqui com tais estudos, ja
que isso teria de me afastar do que considero ser o
cerne desta minha tentativa de definicdo das Ideias
de HOMEM e de UNIVERSIDADE, uma vez que me obriga-
ria a analisar aspetos como, por exemplo, o de se
saber até que ponto podera serd legitimo afirmar
que a universidade moderna perdeu a sua legitimi-
dade, devido a se propor continuar a “produzir um
conhecimento superior” e “elitista” no seio de uma
sociedade moderna eminentemente democrética.

Com sinceridade, ndo sei que possa ser “co-
nhecimento superior” e o conhecimento inferior em
que obrigatoriamente nos leva a pensar. Tampouco

sei que possa ser “alta cultura” — a cultura que nao
poucos afirmam ser o produto que a universidade
moderna pretende "produzir” — e “baixa cultura”,

qua o oposto em que, do mesmo modo, essa desig-
nagdo nos forca a pensar.

Do meu ponto de vista — como ja terd per-
cebido quem j& tenha percebido a concecao de
“cultura” que tenho vindo a expressar — sé pode-
ra fazer sentido falar de “alta cultura” e de “baixa
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cultura” se, ao falar de tais coisas, nos quisermos
referir a Homens “altos” e a Homens “baixos”.

Do meu ponto de vista, e tal como me ensina-
ram, sobretudo, o Sécrates platénico, Kant, Goe-
the, Fichte, Schiller, Arnold e Pater, s6 se podera
falar legitimamente, em se tratando do Homem, de
cultura homini, a qual ndo se presta a ser nem “alta”
nem “baixa”, devido a ser cultura no sentido origi-
nal da palavra: no sentido do termo grego naideia
(paideia). que os Latinos transferiram para o verbo
colere (“cultivar”, como na expressao “cultivar a
terra”) e para o correspondente substantivo, cul-
tura, que foi utilizado por Cicero, por exemplo, ao
falar, por analogia, de “cultura da alma” ou “cultivo
do espirito” (cultura animi).

E certo que, partindo em parte de Herder e
em parte de Tylor, os atuais antropélogos, os atuais
socidlogos e, por contdgio jad estabelecido, os
atuais teorizadores da cultura e dos estudos cultu-
rais falam incessantemente de “culturas”, ao invés
de falarem de “cultura” — bem como é certo que,
por contagio de todos eles, toda a gente fala, hoje,
do mesmo modo, de “culturas”, e ndo de “cultura”.

Nao menos certo, é também que, as mais das
vezes, pouco mais pretendem expressar via do
plural culturas do que mundividéncias e modos de
vida. E, assim sendo, nada vejo que se lhes possa
contrapor para além do seguinte:

(i) que o substantivo cultura é sinonimo do
substantivo verbal cultivo, e expressa quer a acao
de cultivar, quer o resultado dessa acéo;
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(ii) que foi para expressar esse sentido, que os
Latinos cunharam o termo cultura e lhe deram cir-
culacdo, a qual se manteve, em vérias linguas. até
finais do século XIX;

(iii) que o termo cultura nada expressou, até
entao, que concetualmente se relacionasse com as
nogdes mundividéncia ou modo de vida;

(iv) que, por conseguinte, o uso moderno que
hoje dao ao termo culturas constitui usurpacao do
uso antigo do antigo termo cultura;

(v) que, em vista de pretenderem expressar
tais novos significados, os significados mundividén-
cias e modos de vida, melhor teria sido que tives-
sem deixado o termo cultura continuar a significar
o que sempre havia significado, e tivessem passado
a falar de morais (em lugar de de culturas), de es-
tudos morais (em lugar de de estudos culturais), de
moralismo (em lugar de de culturalismo) e de teo-
rias da moral ou das morais (em lugar de de teorias
da cultura);

(vi) que, na verdade, tal procedimento teria
sido ndo sé melhor, uma vez que teria evitado a
confusdo (ao invés de a complexidade) que hoje or-
bita o termo cultura, mas também muito mais ade-
quado, ja que o termo latino mos/mores, do qual
deriva o termo moralidade, era usado pelos Latinos
para expressar os significados: modo de compor-
tamento, uso, costume, habito, pratica, inclinagao,
temperamento, humor;

(vii) que, sem davida, muito melhor teria sido
terem passado a falar de morais, em lugar de de cul-
turas, nao obstante ter, decerto, acontecido, caso
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assim tivessem procedido, o seguinte: ndo poucos
os terem acusado de uso indevido do termo moral,
devido a verem no novo uso deste Gltimo — no uso
antropolégico-sociolégico do termo moral — usur-
pacao tdo grande quanto a que vé no hodierno uso
antropolégico-sociolégico do termo cultura quem
se saiba herdeiro dele qua significante de significa-
do igual ao dos termos paideia (nawdeia) e Bildung.

Na verdade, a pluralizacdo da designacao
“cultura” decorre ndo sé de confusio entre forma e
contetido, mas também de confusao entre predica-
do essencial e predicado acidental.

Pense-se na IDEIA DE HOMEM como |deia passivel
de ser representada alegoricamente por um qua-
drado. Pense-se, depois, em trés homens, um Por-
tugués, um Chinés e um Congolés, na qualidade de
concretizacdo ou instanciagdo dessa mesma Ideia.
Isto é, pense-se no contorno de trés quadrados exa-
tamente iguais e (i) ou numericamente diferentes
(como acontecerd, do ponto de vista de Aristételes,
com o universal HOMEM, qua universale in rem), (ii)
ou numericamente idénticos (como acontecerd, do
ponto de vista de Platdo, com o universal, a Ideia,
HOMEM, qua universale ante rem) — pense-se no
contorno de tais quadrados como representacao
de uma mesma forma, a IDEIA DE HOMEM, preenchida
por diferentes contelidos: o contetdo Portugués x,
o contetdo Chinés x e o contelido Congolés x.

De par a par, pense-se no seguinte: (i) em cada
um desses mesmos contelidos como conteudo re-
presentado por uma cor diferente, Verde x, Ver-
melho x, Preto x; (ii) em cada um desses mesmos
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conteddos como conteddo que preencha a forma
QUADRADO ou IDEIA DE HOMEM com diferentes graus
de aproximacao a sua periferia quadratica formal e
com irregularidades de periferia-contorno ou peri-
feria material diversas.

Agora, que faz quem professa a necessidade
imperiosa de falar de “culturas”, ao invés de ape-
nas de “cultura”? Faz isto: qual crianca do intelecto,
aponta sucessivamente para Verde x, Vermelho x,
Preto x, e assevera: Sdo culturas diferentes.

Agora, que erro de raciocinio comete quem
isso assevera?

Resposta: comete o erro de denominar “cul-
turas” diversidade acidental de conteido — dado
que, se Verde x, por exemplo, tivesse nascido e vivi-
do na China, em lugar de em Portugal, teria devindo
Vermelho x sem em nada ter deixado de ser, ou ter
passado a ser, Homem: instanciagdo do ter-de-ser
ontolégico e ndo-contingente (essencial) de que o
conceito, o universal, HOMEM se constitui abstracao,
e, pois, instanciagdo também do dever-ser, agora
l6gico-imaginativo e de todo contingente (aciden-
tal), que a IDEIA DE HOMEM nos d& a conhecer.

Ser o conteldo vivencial Verde x ou o conteu-
do vivencial Vermelho x é diferenca tdo de indole
acidental quanto, por exemplo, ser agora o conteu-
do vivencial Verde x com o atributo gordo e ser,
mais logo, o conteldo vivencial Verde x com o atri-
buto magro.

Ser o conteldo vivencial Verde x com o atri-
buto (i) aproximacao a periferia quadratica do qua-
drado HomMEM 55 % ou ser o conteudo vivencial Ver-
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melho x com o atributo (ii) aproximacao a periferia
quadrética do quadrado HoMmEM 35 % configura-se,
de igual modo, diferenca de todo acidental ou con-
tingente — dado que a diferenca entre 55 % e 35 %
é diferenca atributiva concernente a concretizacdo
de dever-ser, a qual, assim sendo, em nada deter-
mina a configuracdo 100 % qua configuracao atribu-
tiva essencial, concernente, num e noutro caso, ao
ter-de-ser HOMEM.

Ser concretizacdo de cultura homini no grau
55% ou no grau 35% configura-se, portanto, varia-
cdo atributiva tdo acidental ou contingente quanto
a variagao atributiva entre (i) ser gordo e ser magro
e (ii) ser Verde x e ser Vermelho x.

E ndo teria de ser assim? Se ser cultura no grau
100% fosse conditio sine qua non de ser Homem,
fosse atributo essencial ou atributo qua ter-de-ser,
como poderia cada membro da classe HomEM conce-
ber-se livre de exercer, ou ndo de exercer, cultivo de
si mesmo: livre de se cultivar, ou de nao se cultivar,
maior aproximagao ao dever-ser formal da espécie
HOMEM?

Se o significante “cultura” nao significa o sig-
nificado diferenca de determinacdo cromatica, qua
determinacdao material ou de conteido — ao con-
trario do que pressupode inevitavelmente quem pro-
fesse a necessidade de falar de “culturas” —, que
significa ele?

Resposta: significa isto: por um lado, o proces-
so vivencial continuo de aproximacdo da periferia
material Verde x, Vermelho x ou Preto x a periferia-
-formal do quadrado IDEIA DE HOMEM; por outro lado,

181



o produto, o resultado, sucessivamente diverso,
desse mesmo processo — o produto ou resultado
que aqui mantenho em mente ao dar como exem-
plos (i) concretizacdo de cultura homini 55% e (ii)
concretizagao de cultura homini 35%.

Conceber que “cultura” se configure determi-
nacdo de conteddo (no meu exemplo, determina-
cdo de indole cromética) é conceber, erradamente,
que a diferenca entre Verde x, Vermelho x e Preto x
se configure diferenca especifica: diferenca que de-
termine espécies diferentes — CULTURA VERDE, CULTURA
VERMELHO, CULTURA PRETO — adentro a esfera nocional
(sphaera notionum) do género CULTURA HOMINI.

Isto significa o seguinte: que conceber o que
acabo de dizer é de todo idéntico, a, confrontada
com trés copos repletos de 4gua, um de agua tingi-
da de verde, outro de dgua tingida de vermelho e
um terceiro de dgua tingida de preto, uma crianca
do intelecto conceber a tintura verde, a do primeiro
copo, a tintura vermelha, a do segundo copo, e a
tintura preto, a do terceiro copo, na qualidade de
atributos essenciais — atributos sine quibus non —
de Agua. E, portanto, conceber, infantilmente, que
o conceito genérico AGUA, o conceito H,0, subsume,
logico-ontologicamente, as espécies AGUA VERDE,
AGUA VERMELHA, AGUA PRETA.

Olha, mama3, trés dguas diferentes: uma, Agua
Vermelha; outra, Agua Verde; outra, ainda, Agua
Preta.

E qual delas, meu filho, queres ter?
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Mama! Eu nasci Verde! Eu pertenco inatamen-
te 3 Agua Verde.

Entdo, meu filho, quer queiras, quer ndo quei-
ras, irds ter Agua Verde toda a tua vida! E, olha sé,
que maravilha! S6 por si, a circunstancia de teres
nascido homem da Agua Verde concedeu-te ime-
diatamente &gua, a qual sempre é dgua de uma
qualquer cor. Sendo, pois, que ndo terds de te aguar
laboriosamente, ao longo de toda a tua vida, para
conquistares o direito de ser considerado Homem
de Agua. No teu caso, é claro, Homem da Agua
Verde.

Para que eu ndo possa vir a ser acusado de
escolher os meus exemplos na qualidade de exem-
plos convenientes, propicios a comprovar uma in-
comprovavel concecao ideolégica de “cultura”,
substitua-se aqueles meus trés copos de agua co-
lorida por trés copos repletos de vinho: um, repleto
de Vinho Branco; outro, repleto de Vinho Tinto; ou-
tro, ainda, repleto de Vinho Rosé.

Os atributos de indole croméatica Branco, Tinto
e Rosé, seriam, agora, na verdade, atributos essen-
ciais ou sine quibus non, ao invés de atributos aci-
dentais ou contingentes — dado que se ndo pode
experienciar Vinho Branco que ndo seja essencial-
mente Branco (apesar de, qua Branco, poder ser
tanto essencialmente Verde como essencialmente
Maduro), Vinho Tinto que nao seja essencialmente
Tinto (apesar de, qua Tinto, poder ser tanto essen-
cialmente Verde como essencialmente Maduro) e
Vinho Rosé que, do mesmo modo, nao seja essen-
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cialmente Rosé; e dado, porquanto, que, agora,
se depara com o género VINHO a deveras subsumir
as espécies BRANCO, TINTO, ROSE. Ou seja, dado que,
agora, deveras se depara com as diferencas espe-
cificas, as nao-identidades légicas, BRANCO, TINTO e
ROSE — de par a par com, em cada uma delas, a
identidade genérica viNHO.

Entéo, interrogar-se-3, talvez, o meu hipotéti-
co leitor, ndo sera exatamente isso, o que ocorrera
com Verde, Vermelho e Preto, qua representacées
alegéricas de diferencas especificas de “cultura”?

N3&o, caro leitor, ndo sera, porque nao é, nunca
foi e jamais podera ser “exatamente isso”.

Repare, de novo, no seguinte.

O conceito Acua, a férmula que formalmente
determina o ter-de-ser de toda e qualquer instan-
ciagdo empirica de AGua, dita apenas que, para que
possa ser considerado membro da classe AGua, todo
e qualquer ente (configure-se ele liquido, sélido ou
vapor) terd de possuir, no minimo, os atributos dois
atomos de hidrogénio, um atomo de oxigénio —
sejam quais forem os atributos acidentais que pos-
sua de par a par com tais atributos essenciais.

Todos nds, é certo, falamos de Agua Cristalina,
Agua Lodosa, Agua Quente, Agua Fria, Agua
Morna, etc. Nenhum de nés, contudo, fala, julgo,
de Aguas Cristalinas ou de Aguas Lodosas sem
manter em mente pretender referir-se, via do plural
Aguas, a diferentes instanciacdes do género AGuA,
ao invés de a diferentes instanciacdes de diferentes
espécies de AGUA.
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No caso de Branco, Tinto e Rosé, com rela-
¢do a Vinho, acontece — ja o vimos — o contrario:
Vinhos Brancos sdo, todos eles, especificamente
diferentes, e, pois, essencialmente diferentes, de
Vinhos Tintos.

Temos, pois, o seguinte: (i) que Cristalina, Lo-
dosa, etc., sdo, no caso do ente Agua, determina-
¢coes de foro exclusivamente material: a forma Acua
ndo as inclui; (ii) que, pelo contrério, Branco, Tinto
e Rosé sao, no caso do ente Vinho, determinacdes
tanto de foro material como de foro formal: a forma
VINHO TINTO, por exemplo, inclui a forma TiNTO.

No caso do ente Cultura, Verde (Portuguesa),
Vermelha (Chinesa) e Preta (Congolesa) sao deter-
minacdes nem de foro exclusivamente material,
nem de foro exclusivamente formal, nem, também,
de fora simultaneamente formal e material. E isto
pela sébria razao de Verde (Portuguesa), Vermelha
(Chinesa) e Preta (Congolesa) serem atributos que
se relacionam com o ente Cultura (l6gica e ontolo-
gicamente) do mesmo modo, por exemplo, que se
relacionam com a acdo Encadernar.

A acdo ENCADERNAR, que consiste em dar a fo-
lhas de papel a forma de cadernos cosidos ou co-
lados uns aos outros, e, que, por conseguinte, ndo
coincide com a agdo ENCAPAR, @ ag30 ENCADERNAR Pro-
duz (papel) ENCADERNADO, 0 qual tanto pode ser ins-
tanciacdo de VERDE como de VERMELHO ou de PRETO,
tanto pode ser instanciacao de FINO como instancia-
¢ao de EsPESSO; contudo, acontece — repare-se — o
seguinte: (i) que a agdo ENCADERNAR jamais foi ou vira
a ser instanciacdo de VERDE, VERMELHO, PRETO, FINO ou
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ESPESSO; (ii) que a agao ENCADERNAR se constitui produ-
¢ao de (papel) ENCADERNADO, mas nao coincide com
este seu produto; (iii) que o produto Encadernado
é atributo, e, pois, ndo coincide com o ente Papel,
do qual, precisamente, é passivel de devir atributo.

Agora, nada do que venho de pér em evidén-
cia se modifica, caso se opte pelo seguinte: (i) por
substituir o significante “encadernar” pelo signifi-
cante “encadernacao”; (ii) por, do mesmo modo,
substituir o significante “encadernado” pelo signi-
ficante “encadernacado”.

Nao obstante tais substituicdes, continuare-
mos, na verdade, perante as mesma relacoes 16gi-
co-ontolégicas — ainda que, agora, as tenhamos de
expressar do seguinte modo:

() @ acdo ENCADERNAGAO jamais foi ou vira a ser
instanciagcdo de VERDE, VERMELHO, PRETO, FINO OU ESPESSO;

(i) a acdo ENCADERNAGCAO é producdo de ENCA-
DERNACAO, mas nao coincide com este seu produto;

(iii) o produto Encadernacéo é atributo, e, pois,
nao coincide com o ente encadernado, do qual,
precisamente, é passivel de devir, ou nao, atributo.

Isto, caro leitor, isto sim, é o que ocorre exa-
tamente com a acdo cuLTURA HomiNi (por diferenca
especifica, por exemplo, da acdo cULTURA AGRI) e com
o resultado-produto cuLTurA HOMINI.

A acao cuLTURA HOMINI jamais foi ou vira a ser ins-
tanciacdo de VERDE, VERMELHO, PRETO, FINO OU ESPESSO.

A acdo CcuULTURA HOMINI é producdo de cULTURA
HOMINI, mas nao coincide com este seu produto.
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O produto cuLTURA HOMINI é atributo, e, pois,
ndo coincide com o ente cultivado, do qual, precisa-
mente, é passivel de devir, ou ndo, atributo.

A acdo cuLTURA HOMINI é producdo de CULTURA
HoMmINI na qualidade, pois, de atributo do ente Ho-
mem, o qual, porém — repare-se —, tanto pode-
ra ser instanciacdo de VERDE (instanciacdo de HOMEM
qua o ente Homem Portugués) como de VERMELHO
(instanciacdo de HOMEM qua o ente Homem Chinés)
ou de PReTO (instanciacdo de HOMEM qua o ente Ho-
mem Congolés), independentemente de fazer, ou
de nao fazer, recair sobre si a acdo cuLTURA HOMINI, €,
por conseguinte, independentemente de devir ou
ndo devir o produto cuLTura Homini (de fazer ou nao
fazer seu o atributo cuLTURA HOMINI).

De tudo isto resulta (i) que o ente Homem po-
derd permanecer ente Verde (Portugués), Vermelho
(Chinés) ou Preto (Congolés) sem jamais devir grau
significativo de cuLTurA HomiNi, tal como resulta, pelo
contrério, (ii) que o ente Homem podera devir e
permanecer CULTURA HOMINI a parte de permanecer,
ou ndo, ente Verde (Portugués), Vermelho (Chinés)
ou Preto (Congolés).

No primeiro destes dois casos, o ente Homem
permanecera, na verdade, ente Verde (Portugués),
Vermelho (Chinés) ou Preto (Congolés); porém, ja-
mais serd ou terd Cultura Verde (Portuguesa), Cultu-
ra Vermelha (Chinesa) ou Cultura Preta (Congolesa)
— pela sébria razdo de Verde (Portuguesa), Verme-
lha (Chinesa) e Preta (Congolesa) se constituir atri-
buto do ente Homem, mas ndo — nunca — atributo
do atributo Cultura.
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No segundo caso, o ente Homem permanece-
rd, na verdade, Cultura Homini, qua o ente Verde
(Portugués), Vermelho (Chinés) ou Preto (Congo-
|&s); porém, jamais sera ou tera Cultura Homini Ver-
de (Portuguesa), Cultura Homini Vermelha (Chinesa)
ou Cultura Homini Preta (Congolesa) — pela sébria
razdo, de igual modo, de Verde (Portuguesa), Ver-
melha (Chinesa) e Preta (Congolesa) se constituir
atributo do ente Homem, mas ndo — nunca — atri-
buto do atributo Cultura Homini.

Entdao — perguntar-se-a, quica, quem me es-
teja a ler — entdo, o conceito CULTURA HOMINI consti-
tui-se exclusivamente conceito-género ou conceito
genérico?

Nem mais, caro leitor. Tal como, ndo obstan-
te configurar-se conceito-espécie com relacdo ao
conceito superior genérico ANIMAL, O conceito Ho-
MEM (ANIMAL HUMANO) é, sempre o foi, exclusivamente
conceito-género, ou conceito genérico, com rela-
¢do a infinitude de entes que hajam sido, sejam e
venham a ser subsumiveis por ele ou passiveis de o
instanciar.

O conceito genérico HOMEM € instanciado nado
pelos entes especificos Homem, Mulher, Rapaz e
Rapariga, mas sim pelos entes (genericamente con-
cretos) Homem, dado que os atributos genéricos
essenciais que determinam todo e qualquer animal
na qualidade de Animal Humano coocorrem com
os atributos essenciais que o determinam na qua-
lidade genérica de Animal — e, pois, na qualidade
especifica de Animal Adulto Macho, Animal Adul-
to Fémea, Animal Jovem Macho ou Animal Jovem
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Fémea —, mas nao os determinam ou sao por eles
determinados: ANIMAL HOMEM OU ANIMAL SIMBOLIZANTE
é-o tanto o homem Manuel quanto a mulher Maria,
o rapaz Miguel e a rapariga Marta; tal como AnI-
MAL NAO-SIMBOLIZANTE CAO, é-0 tanto o labrego Béris
quanto a cadela Breca, o cachorro Bimba e a ca-
chorra Brisa.

E claro que, em sendo cadela pés-moderna,
a cadela Breca serd suscetivel de, de um momento
para o outro, devir cadela feminista, ou, entao, des-
cobrir-se cadela com pulsdo homossexual. E, pois, é
também claro que, a partir de entéo, a cadela Breca
ird considerar-se, movida pelo Zeitgeist da Pés-mo-
dernidade, cadela liberta de todas e quaisquer de-
terminagdes l6gico-ontolégicas — de indole gené-
rica ou especifica.

Em lugar de passar a distinguir “sexo” (carate-
res sexuais primarios, pénis, vagina, seios) de “pul-
sdo sexual” (determinada por libido heterénoma
ou homénoma), a cadela Breca ird, pois, passar a
ontologizar “pulsado sexual”, e, porquanto, passar a
distinguir “sexo” de “género”.

Nao contente com isso, a cadela Breca ir4,
também, passar a identificar a ontologizacao “gé-
nero” com a ontologizagdo “cultura” — logo se de-
clarando publicamente, é de supor, detentora de
CULTURA HOMONOMA.

Agora, de modo algum pretendo, via do que
venho de escrever, ridicularizar aquela minha putati-
va cadela Breca, muito menos ridicularizar a circuns-
tancia (porventura feliz e de todo de foro privado)
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de se haver descoberto cadela de “pulsao sexual”
homdnoma.

Nem tampouco pretendo ridicularizar o Zei-
tgeist pés-moderno, na auséncia de cujas deter-
minagdes coletivas, e, pois, de cardter anénimo, a
cadela Breca jamais haveria de se declarar publica-
mente mais ou menos do que cadela. Até porque
todo o Zeitgeist se configura mastodonte espiri-
tual, e, pois, ente coletivo de peso intelectual inevi-
tavelmente esmagador de toda e qualquer formiga
que ouse a estulticia de o ridicularizar.

Pretendo, aqui, pois, tao-somente por em evi-
déncia o seguinte: que, a partir do momento em
que cada folha humana de cada caderno humano
passar a conceber-se indeterminada pelas leis |6gi-
co-ontolégicas que imperdoantemente (ainda que
de modo acidental ou contingente) a determinam
eternamente folha de caderno humano, e, pois,
folha condicionada pela unidade caderno, sé lhe
restara um posicionamento a assumir perante o
conceito cuLTuRA — em almejando mostrar-se folha
humana coerente e, pois, merecedora de respeito.

Refiro-me ao posicionamento gnosiolégico
que hoje praticamente toda a gente assume, sem
o saber, perante o conceito medievo TELEOLOGIA ou
o conceito, igualmente medievo, CAVALARIA: nem se-
quer permitir que o significante “cultura” lhe seja
causa de representacdo (Vorstellung) ou cognicao
do significante, do conceito, cuLtura. — O qual, per-
cebe-se, é posicionamento gnosiolégico assaz di-
ferente do de, confrontado com auséncia total de
instanciagdo representacional do conceito TEOLOGIA,
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passar a utilizar o significante “teologia” para signi-
ficar “modo de vida” (way of life).

Ola!l Ha que tempos que ndo nos vemos!

Tens viajado muito ultimamente?

Como ndo? Olha, acabo de vir de Nova York.

E gostaste de la estar.

Gostei imenso! Ja |4 tinha estado — que foi 13,
que escolhi fazer o Erasmo —, mas sé desta vez me
apercebi verdadeiramente de quéo, de facto, a teo-
logia americana é diferente da teologia europeia.

Pois é! Nada como viajar. Nada como um bom
banho de teologia! Agente regressa a casa outro.

Nem mais! E, olha, é, também, a melhor forma
de passarmos a dar valor a nossa prépria teologia.

Que horas sao?

Cinco e um quarto.

Cinco e um quarto! Tenho de ir — a gente, de-
pois, fala-se com mais tempo —, que fiquei de ir,
esta tarde, a agéncia de viagens.

Aonde vais, desta vez?

Vou a Venezuela.

Como gostaria de poder ir contigo! Quero
tanto conhecer a teologia venezuelana!

E, hipotético leitor, que sempre ird haver
gente a saber-se herdeira do significante romano
cultura na qualidade de significante de “encader-
nacado de folhas isoladas qua unidades constitutivas
de caderno Homem?”, e de significante, também, de
“encadernacdo de cadernos Homem isolados, qua
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unidades constitutivas de encadernacdo Sociedade
de Homens.

E também que quem hoje da ao significan-
te “cultura” o uso exato que daria ao significante
“teologia” se certos pensadores ou teorizadores
modernos houvessem decidido falar de “teologia”,
de “teorizacdo da teologia” e de “estudos teoldgi-
cos”, em lugar de haverem decidido falar de “cultu-
ra”, teorizacdo da cultura” e de “estudos culturais”
— é que quem hoje assim procede sempre vem,
afinal, a zangar-se, quando um consciente herdei-
ro do antigo significante “cultura” lhe da a ver que
procede do mesmo modo que procederia se, em
lugar de usar o significante “cultura” para significar
“modo de vida”, usasse o significante “teologia”.

E, ainda, que se nao trata aqui de mera
etimologia: trata-se, perdoe-se-me a vulgaridade
corrente da expressdo, de chamar os bois pelos
seus corretos nomes.

Se a gente se zanga quando cada qual se acha
no direito de chamar Zebedeu ao boi nosso que
sempre se chamou Zacarias, como haveremos de
nao nos zangar, quando cada qual se acha herdeiro
do direito de chamar Cultus ao boi de todos nés
que todos nés havemos herdado com o nome Incul-
tus, e Incultus ao boi de todos nés que todos nés
havemos herdado como o nome Cultus?

Imagino sorriso sardénico no semblante de,
de novo, meu hipotético leitor.

O homem, se uma sociedade inteira ndo
conhece os bois, sé ouviu pronunciar os nomes,
como haverds tu de pretender que chame os bois
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— herdados, comprados, roubados ou pedidos de
empréstimo — por seus corretos nomes?

Respondo.

Tens toda a razao, leitor, tenho de o admitir
— que cada qual ndo pode deixar de estar correto,
quando cada qual mede sua correcao pela quanti-
dade de quantos incorram na sua incorregéo.

E que, assim sendo, homem que se preze nao
podera deixar de incorrer em incorrecéo, ao zangar-
se, por exemplo, por toda a gente chamar o boi
moderno de nome Antropoarquiologia pelo nome
do boi antigo de nome Antropologia.

Inclusivamente, porque a correcao havera de
se verter inevitavelmente em incorrecdo, a partir
do momento em que deixar de ter a esmagadora
maioria social do seu lado — inclusivamente, quan-
do se verifica o seguinte: que toda a gente se zan-
ga, quando a gente lhe da a ver que esta a incorrer
na incorrecdo de chamar o boi de nome Inculto pelo
nome do boi de nome Culto, de par a par com se
zangar tremendamente, quando, por exemplo, a
gente incorre na correcdo de chamar o boi nosso
de nome Democracia ndo por este seu nome (mais
antigo), mas por seu outro nome (mais moderno):
Vulgocracia.

Semper disjunctus!

Eis aqui, leitor, o moto inconsabido de boieiro
que trate os bois com brutalidade que aos bois ndo
seja aboriginal.

Imagino-me, também, a ser lido por leitor te-
naz, e, pois, por leitor que, chegado a este ponto
sem se ter esquecido do ponto que imediatamen-
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te o precede, se interrogue: O conceito CULTURA HO-
MINI na qualidade exclusiva de conceito-género ou
conceito genérico? Como? Nao subsumira ele, por
exemplo, as diferencas especificas CULTURA HOMINI
TEORICA, CULTURA HOMINI PRATICA, CULTURA HOMINI ESTETICA,
e, pois, as diferencas especificas CULTURA HOMINI ETICA,
RELIGIOSA, ARTISTICA, etc.?

N3ao, caro leitor, ndo subsumira. E isto pela ra-
z30 sébria de que estabelecer tais diferencas es-
pecificas adentro a sphaera notionum CuLTURA HOMINI
equivale ao seguinte: a, perante um copo de dgua
(dgua, aqui, na qualidade de representacdo alegé-
rica de cULTURA HOMINI) em que se haja deixado cair
porcoes idénticas de corantes diferentes (na qua-
lidade, aqui, de representacao alegérica de TEORI-
CA, PRATICA, etc.), identificar por¢cdes de dgua mais
singularmente de uma cor especifica como dguas
diferentes das restantes.

E certo que um homem que se cultive Homem
podera sempre identificar em si atributos (de indo-
le tedrica, pratica ou estética) que mais hajam sido
objeto do cultivo continuo de si mesmo. Contudo,
isso mesmo ndo podera deixar de ser sintoma de
que, num tal homem, o atributo cuLTURA HOMINI per-
manecera relativamente INCULTURA. — J& que, como
Kant, Schiller, Arnold, etc., se ndo cansaram de su-
blinhar, toda a cultura homini se configura processo
que tem por fim ultimo nado a perfeicao ou o culti-
vo da dimensao material deste ou daquele atributo
especifico, considerada (tal perfei¢do) na qualidade
formal de grau de cultura homini qua produto, mas
sim apenas o atributo formal Indistincdo entre o
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grau de perfeicdo, de cultivo, de todos e quaisquer
atributos humanos
A este respeito, leia-se, por exemplo, Arnold:

...a cultura, a qual é estudo de perfeicdo, con-
duz-nos... a conceber a genuina perfeicdo hu-
mana como perfeicdo harmoniosa, como desen-
volvimento de todos os constituintes da nossa
humanidade; e como perfeicdo geral, como de-
senvolvimento de todos os constituintes da nossa
sociedade. Ja que, se um s6 membro padecer, os
restantes haverao, por forca, de padecer com ele;
e que quantos menos seguirem o verdadeiro ca-
minho da salvagdo, mais dificil serd encontrar este
dltimo. | (Minha tradugéo do original, em inglés.)

Caso, caro leitor, queira aperceber-se melhor
da razdo por que venho de comparar cultura homini
a encadernagdo, pense na unidade que é cultivada
pela encadernacdo entre as diversas folhas de cada
caderno na qualidade de "perfeicdo harmoniosa”,
de “desenvolvimento de todos os constituintes da
nossa humanidade”, e pense na unidade que é culti-
vada pela encadernacao entre os diversos cadernos
(e, pois, entre as folhas de todos os cadernos) na
qualidade de “perfeicdo geral”, de “desenvolvimen-
to de todos os constituintes da nossa sociedade”.

Poderemos, ainda, sem duvida, colocar-nos a
seguinte pergunta: Quem, o qué, ordena que tais
sejam determinacdes, por parte do conceito cuLtu-
RA HOMINI, intersubjetivamente vaélidas e incontradi-
ziveis?
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Ora, se assim, na verdade, procedermos, ver-
-nos-emos compelidos, julgo, a admitir como res-
posta satisfatéria apenas a que se segue.

O conceito CULTURA HOMINI € forma intelectual
ndo determinada, qua esséncia real (essentia rea-
lis), ontolégico-objetivamente (ao contrario do
que ocorre, por exemplo, com o conceito HOMEM).
A validade intersubjetiva das sua determinacées
s6 podera, pois, ser-nos posta (gesetzt) ou opos-
ta (gegengesetzt) pelo nosso intelecto. Isto é, pelo
entendimento (Verstand) e pela razdo (Vernunft) —
pela auséncia ou presenca de contradicdo entre as
operacdes que ambos levam a cabo e os resultados
que ambos alcancam.

Alcemo-nos a condigdo universal HOMEM, con-
frontemos o nosso intelecto com o nosso intelecto,
corpo-a-corpo, olhos nos olhos, e, julgo, nao pode-
remos deixar de encontrar quem, ou o qué, ordena
— para aquém de quem ou o qué haja ordenado a
natureza HUMANIDADE — que as determinag¢des que
aqui hei identificado como determinacgdes por par-
te do conceito cuLTURA HOMINI sejam intersubjetiva-
mente vélidas e incontradiziveis.

Antes de retomar o meu raciocinio onde o in-
terrompi, com vista a me precaver da acusacao de
que as auctoritates escolasticas sdo aguas passa-
das, gostaria de fazer notar que nao posso deixar
de estar de acordo com quem possa falar de “crise
de hegemonia” e de “crise de legitimidade” com
relagcdo a escola, e ndo a universidade — a qual,
quando devém genuinamente concretizacdo da
IDEIA DE UNIVERSIDADE, sempre se configura, acima de
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tudo o mais, sede de Educadores e de Educandos;
ndo de professores e de alunos ou de corpos do-
cente (de docere; “ensinar”) e discente.

Como é sabido por toda a gente, dois dos as-
suntos de que mais se fala hoje em dia séo a pressu-
posta ignorancia e a pressuposta improficiéncia da
maioria dos nossos atuais professores — as quais
sdo ignorancia e improficiéncia que, sempre que
se confirmem, ndo poderdo deixar de retirar legi-
timidade a todos quantos se consideram e sejam
considerados professores, sem, contudo, em nada
afetar a legitimidade de quantos se queiram genui-
nos Educadores, com querer que tera de se cons-
tituir conhecimento ab initio. e que, portanto, ter3,
de igual modo, de se configurar, tanto quanto seja
possivel, auséncia de ignorancia e de improficién-
cia.

No que concerne a pressuposta “crise de he-
gemonia” das universidades modernas, tenho de
confessar que ndo sei o que tal expressao, “crise das
universidades modernas”, possa significar, a ndo ser
isto: que, enquanto escola, enquanto lugar em que
se aprende as artes da medicina, da arquitetura, da
engenharia, etc., a pressuposta universidade moder-
na (pressuposta porque erradamente identificada) ja
ndo detém o monopdlio da antiga relacao entre (i) as
inapropriadamente denominadas “formaturas” e as
apropriadamente denominadas “especializacoes”,
qua meios, e (ii) sucesso em termos de auferimento
de salario ou de capital, qua fim.

Como se sabe, é mais do que provavel, hoje
em dia, que um individuo formado em Direito, por
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exemplo, seja, em poténcia, advogado desprovido
de clientes e, em atualidade, manga de alpaca de
uma Secretaria publica repleto de clientes. Con-
trariamente, que um qualquer manga de alpaca
atualmente formado em profissao alguma seja, em
poténcia, curioso da ciéncia informdtica repleto de
clientes e, pois, repleto de capital.

Ora, se assim é, é evidente que ndo poderd
deixar de fazer sentido falar da “crise de hegemo-
nia” da escolar "alta cultura”, “produzida” pela
escolar universidade moderna. Falar disso tem, ou
pode ter, sentido. Que sentido poderia haver, po-
rém, em falar de “crise de hegemonia” com relacédo
ao Hospital?

Certamente, sempre ird haver doentes do
corpo que s6 poderao ser tratados em Hospital, e,
logo, num hospital que, para ser verdadeiramente
Hospital, ndo poderd padecer de “crise de hege-
monia” hospitalar, devido a todo o hospital se cons-
tituir fim-em-si — devido a todo o hospital ser, por
natureza, autotélico, qua Hospital-para-Homens e,
pois, qua instituicdo publica na auséncia da qual
ndo poderia haver Homens ou homens saudaveis.

Na verdade, se os homens, as mulheres e as
criancas nao forem curar-se do corpo ao Hospital
— ou ao médico privado, que quase sempre é mé-
dico do Hospital —, a que instituicdo poderao eles
ir curar-se do corpo que, devido a chegada da Mo-
dernidade e da Pés-modernidade, tenha usurpado
a antiga hegemonia da instituicdo Hospital?

Suponho que o que estou a querer dizer é, por
demais, evidente. Contudo, tenho muito prazer em
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escrever, neste contexto, que, apesar de muito pou-
ca e saudavel gente dar por isso, a Universidade é
sempre, por natureza e por vocacao, Hospital — é
sempre Hospital da alma, ou do espirito, tdo orga-
nicamente autotélico e indispenséavel, em qualquer
sociedade que saiba poder, a qualquer momento,
adoecer de doenca do espirito, quanto o é (e sem-
pre foi), na nossa sociedade, o Hospital do corpo.

Na nossa sociedade.

Na nossa meia-sociedade. —

Em resultado de, a todo instante, esta se con-
figurar coletividade hiperconsciente tao-somente
de, a todo instante, poder passar a padecer de in-
contaveis maleitas corporais — constipagdes, cir-
roses, cancros, até mesmo virus, tanto endémicos
como pandémicos — e da consequente doenca ine-
vitdvel das bichas de espera, dos Servicos de Sau-
de, das farmacias e da tdo improvidente Caixa de
Providéncia.

Quem traga em si a IDEIA DE UNIVERSIDADE N3o
podera, porém, deixar de ser conhecimento, ndo
apenas convic¢do, de trazer em si Ideia que se con-
figura pressuposto racional da IDEIA DE HOMEM tanto
quanto a IDEIA DE HOSPITAL se configura pressuposto
racional da prépria IDEIA DE HOMEM.

Voltemos aonde estdvamos, uns poucos para-
grafos atras.

As mais das vezes — e com ou sem conscién-
cia de o estar a fazer —, a escola ensina, a par do
A-B—C e do 1-2-3 tout court, ou a par do A-B—C e do
1-2-3 da Histéria ou das Linguas, por exemplo, o
que é ortodoxo ou, significa o mesmo, se encontra
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conforme a opinido, a ddéxa, prevalecente. Ora, a
opinido, que é crenga, € sempre, por forca, emo-
cionalmente apoditica. E sempre, quer isto dizer,
persuasdo, conhecimento humano universalizado,
de campandrio.

E claro que isto ndo significa, “Hypocrite lec-
teur, mon semblable, mon frére”, que, por contra-
posicdo a escola, a universidade tenha, necessaria-
mente, de ser heterodoxia —"Tu le connais, lecteur,
ce montre délicat”. Significa, tao-somente, que, por
natureza e por vocagao, a universidade tem, invaria-
velmente, de ser, em oposicdo ao que a escola qua-
se sempre é, herética. Isto é, tem de ser a personifi-
cacao perfeita de tudo o que for heresia; de tudo o
que for verdadeira aipeolg, verdadeira intelligentia
ou verdadeira capacidade para escolher.

Ora, “ser capaz de escolher” ndo é sinénimo
de “poder escolher”, mas sim de “ser o conheci-
mento que nos torne capazes de escolher”. De
onde resulta que a hereticidade de toda e qualquer
universidade sé podera estar garantida, quando ela
conhecer e educar para o conhecimento do bem
supremo da Humanidade ou da Sociedade Huma-
na — a qual, ao ser educada, ao ser feita saudavel,
s6 poderd devir conhecimento desse mesmo bem
e, logo, conhecimento de que estard a ser estulta,
sempre que pretender sobrepor as suas exigéncias
democraticas as exigéncias aristocraticas de toda a
verdadeira universidade.

Tenha a candura, hipotético leitor, de ndo me
apodar de “estulto”, “elitista” ou “reacionério”, se
ndo conhece que coisa significa, na verdade, ser
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aristocrata, e esta, agora, a pensar uma nebulosa
de sentidos que tém a ver com brasdes, Duques,
Duquesas e sangue azul que, como ndo poderia
deixar de acontecer, s6 podera ser azul para quem
for cego ou dalténico.

E que, se o fizer, ndo sé estard a ser estulto,
mas também atrevido. E que todo o genuino Ho-
mem tem, por forca, de ser &plotog (aristocrata),
homem que concretize HUMANIDADE com exceléncia;
tem, por forca, de ser, de conhecer que é, e de tudo
fazer para continuar a ser, &petfi humana: a totalida-
de de qualidades — por ser Romano, o Cristianismo
chama-lhes "“virtudes” (masculinidades), ao invés de
aretai — sem as quais jamais podera haver Homem
ou aristocracia de homem.

Exemplifico, para melhor me fazer perceber.

Os Gregos antigos, a quem devemos a criagao
de grande parte do nosso atual vocabulério — os
Gregos foram um povo por natureza aristocratico,
e, por isso, um povo que se manteve aristocratico
até mesmo quando quis ser democréatico ou gover-
nado sub specie democracia: governado por todos
quantos se preocupassem com ser cultura homini
em grau que lhes permitisse nao ser considerados
infra-homens, escravos ou béarbaros. Na auséncia
de devir cultura homini ou virtude humana em grau
coletivamente estimado, todo o grego permanecia
escravo — sendo por isso, que os deuses gregos se
vingavam de UBpig ou desmesura pela suposta via
de retirar virtude a Grego que os desafiasse, e de,
por esse modo, o verter em escravo.
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Como digo, os Gregos foram um povo natural-
mente aristocratico. Nao é, pois, de admirar, encon-
trarmo-los, através do testemunho de si mesmos
que nos deixaram, a falar de cavalos e de facas, por
exemplo, aristocréticos.

A finalidade externa (duBere ZweckmaBigkeit)
ou utilidade (Nutzlichkeit) de toda e qualquer faca
determina-a qua meio utilizavel para cortar, e, logo,
determina que se constitua mais faca (mais concre-
tizacdo da IDEIA DE FACA) apenas na medida em que
mais servir o fim objetivo (cortar) que objetivamen-
te a verte em faca: apenas na medida da exceléncia
ou virtude com que, qua meio para cortar, concre-
tizar o fim cortar.

Daqui, resulta que faca que n3o corte de todo,
ou que corte mal, sempre terd de permanecer faca
incapaz de atualizar, em particular, a sua universal
finalidade externa, e, por isso, faca que sempre tera
de carecer da areté, da virtude, que faria dela faca
excelente: faca virtuosa ou, significa o mesmo, faca
aristocréatica.

Agora, o Homem néo tem, nao poderia ter,
finalidade externa, dado que o conceito HOMEM —
que nos da a conhecer apenas o ter-de-ser, os atri-
butos necessarios ou essenciais, de todo e qualquer
homem — nos obriga a pensar todo e qualquer ho-
mem na qualidade de ente formalmente desprovi-
do de fim ou utilidade, e, pois, na qualidade de ente
que, ao invés de se constituir meio (Mittel), se cons-
titui fim-em-si (Zweck an sich).

Dai, a circunstancia — que julgo ja ter referido
— de o conhecimento que o conceito HOMEM nos fa-
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culta ter de ser expandido pelo conhecimento que
nos chega da IDEIA DE HOMEM.

E deveras esta Gltima — a IDEIA DE HOMEM —,
que nos da a conhecer a perfeicdo ou areté méaxima
de que todo e qualquer homem terad de ser con-
cretizagdo em grau aproximado, para poder devir
atualizacao da finalidade concetual interna da classe
HOMEM, homem virtuoso ou aristocrata, e, por esse
modo, confirmar-se ente genuinamente autotélico
ou endotélico. O mesmo ¢é dizer, ente que em si
mesmo encontra — e cumpre — a lei universal que
o determina qua senhor de si mesmo e, pois, qua
ente livre ou, significa o mesmo, qua ente autenti-
camente humano.

A faca que corte excelentemente sera aristo-
cratica. O homem que for concretizacdo do dever-
-ser universal que a IDEIA DE HOMEM lhe dé a conhecer
serd Homem, e, pois, aristocrata (&ptot0og), homem
aristocratico ou aristocracia (dplotei{a) humana.

Como toda a gente sabe, uma faca que nao
corte, ou que corte mal, podera facilmente causar
o pesadelo de umas valentes horas perdidas nos
Servicos de Urgéncia do Hospital. Ora, se assim é,
imagine, meu caro leitor — se, para tanto, houver
em si imaginacdo —, de quao grande pesadelo so-
cial podera ser causa, homem que nédo seja Homem,
que nao saiba ndo o ser e que, por isso, jamais in-
tente esforcar-se por devir aristocracia humana. O
mesmo é dizer: imagine, meu caro leitor, caso para
tal tenha imaginacdo suficiente, qudo facilmente
podera um tal suposto homem devir causa de sécu-
los passados, se ndo mesmo milénios, nos servicos
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de urgéncia para a recuperagao da completa satde
ou higiene (0y(ela) de toda a sociedade humana: de
toda a humanidade.

Foquemos o nosso olhar, de novo, no hospital
do espirito: na universidade.

A grande vocacao de toda a genuina univer-
sidade nao é, como se usa julgar, a vocacdo de en-
sinar, mas sim a de educar: de guiar o educando
a caminho légico-ontolégico que, com ser por ele
trilhado, o conduza & maioridade intelectual do Ho-
mem, e, via da discordia concors em que esta con-
siste sobretudo, a discordia concors entre subjeti-
vidade e objetividade, a certeza universal de que
toda a verdade Ultima se constitui verdade trans-
fenomenal e, porquanto, se mantém inacessivel ao
nosso aparato cognitivo-intuitivo.

A grande vocacao da genuina universidade,
a vocacgao de educar (educere, ex- + ducere), tem
prioritariamente em vista, pois, conduzir (ducere) o
educando a fora (ex-) de si mesmo, para que se lhe
torne possivel: em primeiro lugar, aceder a certeza
universal com relacdo ao conhecimento do poder-
-ser e do dever-ser dos membros da classe HOMEM,
e, pois, de toda a sociedade humana; em segundo
lugar, e por via desta ultima, aceder a certeza uni-
versal com respeito a conhecimento que se revele
fonte de heresia, de genuina capacidade para es-
colher quer o que seja melhor do que... (por deter-
minacao de finalidade interna compartilhada), quer
o que seja melhor para... (por determinacao de fi-
nalidade externa compartilhada); em terceiro lugar,
aceder a certeza universal com respeito a conheci-

204



mento relativo ao maior nimero possivel de artes
(Téxveg), pericias ou profissdes especificas.

Refiro-me, em qualquer um desses trés casos,
a conhecimento que sempre desponta de e se cons-
titui: (i) filosofia (apreco genuino pela sabedoria,
pela per-feicdo e pela proficiéncia), (ii) sentimento
religioso (inquebrantavel sacramento da natureza
nao-humana das coisas e dos entes — rerum natura
—, bem como da Totalidade, necessariamente pos-
tulada, de um determinante indeterminado de nés
mesmos e do mundo objetivo) e (iii) criacdo (noinaig
ou poesia) que se teca de e redunde em vida, con-
siderada esta na qualidade de posicdo vivencial e,
com isso, de adoracdo (worship), também ela, de
indole endotélica.

Digo tudo isto sem mais explicacbes, porque
pressuponho que ninguém que me possa estar a ler
se prestara a concluir o seguinte.

Em primeiro lugar, que um Chinés que seja
Homem o possa ser, no que toca a concretizagcao
da mera formalidade da IDElA DE HOMEM, de modo
diverso de um Portugués ou de um Francés que,
igualmente, seja Homem.

Em segundo lugar, que um Espanhol que de-
tenha conhecimento que lhe permita escolher, de
entre varios candidatos, aquele que, num deter-
minado momento, mais se preste a ser Presidente
proficiente para o seu pais, possa escolher de modo
diverso de um Americano ou de um Alemao que de-
tenha conhecimento que lhe permita fazer escolha
semelhante (ndo significando isto, atente-se bem,
que quem possa ser melhor Presidente para a Es-
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panha num determinado momento tenha, também,
por forca, capacidade para ser o melhor Presidente
para a Inglaterra ou para a Alemanha).

Em terceiro lugar, que um Chinés que seja en-
genheiro naval aristocraticamente, por exemplo,
o possa ser de modo diverso de um Francés, por
exemplo, que seja engenheiro naval aristocratica-
mente.

Num ensaio acerca de Pico della Mirandola
("Pico della Mirandola”), Walter Pater definiu a es-
séncia do genuino Humanismo como

...a convicgdo... de que nada que tenha desper-
tado o interesse de homens e de mulheres ver-
dadeiramente vivos podera, alguma vez, vir a
perder a sua vitalidade — nenhuma lingua que
tenham falado, nenhum oraculo junto ao qual te-
nham baixado a voz e sussurrado, nenhum sonho
que a mente humana tenha, alguma vez, levado
em conta, nada que, um dia, lhes tenha desper-
tado paixao, lhes tenha tomado tempo ou tenha
sido alvo do seu zelo e da sua admiracao. | (Minha
traducdo do original, em inglés.)

N3ao se torna necesséario ter estudado muito,
para se perceber que esta é, sem divida alguma,
uma das melhores e mais apropriadas definicdes do
genuino Humanismo — o qual, é claro, nada pode
ter a ver com o nosso humanismo de jornal ou de
campanario, ou com o pseudo-humanismo ortodo-
xo de quantos sempre colocam a lectio divina (a lei-
tura dos escritos divinos) e a imortalidade da alma
a frente do auténtico Homem. N3o se torna neces-
sério ter estudado muito, para perceber isso: basta
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ser um pouco da docta ignorantia que Nicolau de
Cusa contrapds a divina omnisciéncia do téo desu-
manamente dividido papado do seu tempo.

Ponho Pater em pauta, aqui, porque a defi-
nicdo de Humanismo que nos fornece e que aca-
badmos de ler é também, do meu ponto de vista,
definicdo auténtica e justa daquilo a que se podera
chamar, por contraposicdo ao que vimos a escola
ser, a "esséncia de universidade”. E que, na verda-
de, ndo vejo como tal esséncia possa ndo ser quer
(i) o interesse, por parte de collegium de Magistri e
Magistrae que se constitua universitas, pelo conhe-
cimento de tudo quanto alguma vez haja desperta-
do o interesse da humanidade, quer (ii) o interesse
por despertar num correspondente collegium de
Scholares interesse por tal conhecimento.

E isto j4 que toda a universidade se configu-
rard concretizagdo da IDEIA DE UNIVERSIDADE nha medi-
da em que devier sede de concretizagdo, em todo
o homem, de toda a humanidade — com vista a
que todo o homem possa vir a afirmar, com o Cre-
mes de Teréncio (de Heauton Timorumenos), Homo
sum: nihil a me alienum puto (Sou homem: nada que
seja humano considero estranho a mim).

A escola sempre tende a, na verdade, devir
schola: seita ideologicamente determinada. E, pois,
a escola sempre tende a devir divisdo, qua canone,
valoracao unilateral ou afirmacédo de abrangéncia e
valéncia universais por parte de interesses e obje-
tos particulares; sempre tende a conduzir, em resul-
tado disso, a imersdo no que permanece diversida-
de e concretude, ao invés de unidade e abstracao,
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e, por conseguinte, a confusdo entre conteldo e
forma, subjetividade e objetividade, autoridade e
objetividade, heterogeneidade e homogeneidade,
hiper-realismo e realismo.

Porém, nenhum objeto “que tenha desperta-
do o interesse de homens e de mulheres verdadei-
ramente vivos poderd, alguma vez, vir a perder”,
para a universidade, “a... vitalidade” que nele haja
sido investida pela atividade ideal e intersubjetiva
do entendimento e daimaginacéo (humanos), a qual
é atividade sintética sem a qual todo e qualquer ob-
jeto permaneceria, por forca, completo amorfismo,
completa indeterminacao concetual, completa par-
ticularidade, completa impressdo sensorial.

E daqui, que resulta o facto de toda a auténti-
ca universidade se preocupar, acima de tudo, com
a unidade estética que carateriza toda a genuina
vida humana, a qual é unidade que sempre devém
unidade-na-pluralidade (universalidade estética),
devido a ser, per se, reificacdo de indole légico-
-imaginativa da matriz ideal (formal) da consciéncia
(Bewusstsein) humana: das determinagdes conce-
tuais, imaginativas, emocionais e afetivas que uni-
versalmente conferem dimens&o subjetiva, e, pois,
vitalidade, a todo e qualquer intuicdo (Anschauung)
e toda e qualquer percecao (Wahrnehmung) e re-
presentacao (Vorstellung).

Na verdade, é do que atras disse, que resulta
o facto de toda a auténtica universidade se preo-
cupar, acima de tudo, com tal unidade, em lugar
de se preocupar prioritariamente (como é costume
acontecer a escola, que sempre tende a interessar-
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-se mais pela pluralidade heterogénea da vida do
homem de paréquia) com separar, compartimen-
tar e especializar, para, em seguida, absolutizar e
universalizar as parcelas heterogéneas que sem-
pre restam de quanto haja sido dividido, separado,
compartimentado e especializado.

Eis aqui, afinal, a razdo por que as nossas mo-
dernas, mercantis, especializadas e fechadas uni-
versidades se ddo a confundir com as escolas e a
schola das escolas.

Eis aqui também, afinal, a razdo por que as
nossas modernas, mercantis, especializadas e fecha-
das universidades se configuram vigorosa antitese
da universidade que primeiramente terd cumprido
com verdade, na Europa, a vocagdo e a missdo de
toda e qualquer universidade.

Refiro-me a universidade de Paris, a qual abriu
mao, antes das supostas universidades de Padua,
Salamanca, Evora e Colénia, do jejum ortodoxo e
dogmatico do trivium (a gramatica, a retdrica e a
l6gica) e do quadrivium (a aritmética, a geometria,
a musica e a astronomia), para passar a alimentar-se
com o mana do universo intelectual entdo ao seu
alcance: com a totalidade extensiva e a unidade in-
tensiva do conhecimento visivel a partir do horizon-
te histérico-concetual da Renascenca.

Como se viu j3, a universidade auténtica é re-
velador que é revelacdo — configura-se o Graal mo-
derno de que eu falava atras. E, enquanto tal, ela,
universidade auténtica, sempre tende a ser consen-
sus et concordia, significando isto que sempre ten-
de a ser universitas formada, organicamente, por
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particulares universais a que se podera bem cha-
mar — para voltar a pér em pauta Sécrates e Cristo,
o nosso segundo Sdécrates — “homens “justos” e
“homens de boa-vontade”: homens que, por serem
Homens, ndo irdo ser, para |4 da morte, mas ja sao,
em vida, os herdeiros do “reino do meu Pai”.

Nao estou febril. Pela razdo de que, como o
préprio Sécrates nos fez ver, a justica genuinamente
humana, que ndo pode ser emulagdo nem de teo-
diceia absoluta e indiferente aos atos dos homens,
teodiceia paga, nem teodiceia ocasionada pelos
atos dos homens e, por isso, relativa, teodiceia he-
braico-crista — a justica genuinamente humana,
dizia, sempre se configura equanimidade entre uni-
versalidade e particularidade, assim devindo sintese
entre os interesse e as exigéncias tanto da vida inte-
lectual como da vida vegetativa do Homem.

Refiro-me a equanimidade de foro epistemo-
l6gico, e pois, de indole tanto tedrica como prati-
ca, a que os Gregos antigos chamaram gbdatpovia
(eudaimonia): precisamente, a felicidade ou fortuna
que desponta da harmonia entre o ser universal e
o agir particular do Homem, e que, pois, consiste
em saude ou higiene (by(ela); em naturalmente estar
possuido pelo espirito (5aipwv) do bem (g0).

A universidade, de novo, sé pode ser revelador
autotélico ou revelador que seja revelacdo. Logo,
enquanto fonte de e caminho para a e0datpovia (eu-
daimonia), ela s6 poderd ser concretizacdo de bem
(0) que devenha, ela mesma (concretizacdo), anjo
ou anunciacdo (&yyehog) de bem: sé poderd ser,
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pois, concretizacdo do bem que seja, ela mesma
(concretizagao), ebdyyehog ou Evangelho.

A escola — melhor dizendo, a escola que se
assume educacgao entre nés — é, montado em seu
cavalo amarelo, o moderno quarto cavaleiro do
Apocalipse: é clique ou maneirismo intelectual, ro-
tina ou ritual rigidamente proposto, brandamente
imposto, cegamente seguido e de inconsequéncia
secretamente reconhecida; é, de par a par, dog-
ma e, por tanto, recalcitrancia renhida — sé a cus-
to, pelo preco das aparéncia, contida — a todo o
pensamento que, em busca de verdade e autenti-
cidade, se constitua heresia; é cisma entre ciéncia
e conhecimento, tarimba e sabedoria, presenca e
aproveitamento, receita e medicamento, semen-
teira e ceifa, flor e fruto, andincio e acontecimento,
economia com relagdo ao preco de trés, esbanja-
mento com relagdo ao custo de trezentos.

Pelo contrario, toda a genuina universidade é
unidade e diversidade de causas e efeitos — inte-
resses e precos, plantios e colheitas, orcamentos e
empreendimentos, custos e lucros — que ab initio
se convertem em unidade-na-diversidade e, inver-
samente, em diversidade-na-unidade.

Pelo contrario, toda a genuina universidade
é hospital que deveras cura, porque deveras se
constitui saude; é sociedade que deveras se cultiva,
porque deveras é cultura humanae, e, porquanto,
cultura societatis; € mao que deveras semeia e que
deveras colhe, porque deveras é semente, solo e
ceifa; é pneuma e pensamento que deveras pulsam
e respiram, porque deveras é poesia que se cogita,
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ciéncia que se poetiza, arte que se verte em vida,
vida que se verte em arte, intelecto que se profis-
sionaliza, profissdo que se intelectualiza.

Pelo contrario, toda a genuina universidade é
vida humana que se vivifica por via de devir arte
(téxvn), e critica da arte, de devir Homem qua Ho-
mem em si e qua Homem em sociedade, qua Ho-
mem de paréquia—metrépole e Homem de metré-
pole-paréquia.

Toda a genuina universidade é, em poucas
palavras, visdo artistica da vida: visdo (6swpia) 16gi-
co-imaginativa ou estética — e, por isso, beatifica
— do consensus et concordia entre (i) existéncia,
realidade e particularidade, e (ii) esséncia, idealida-
de e universalidade: entre (i) ser, aqui e agora, hora
a hora, sub specie ter-de-ser e (ii) ser, para todo o
sempre, sub specie dever-ser — e, pois, sub specie
que carece de relégio e de calendario, que nao co-
nhece antecipagdo ou adiantamento, atraso ou de-
mora, domingo ou feriado.

Toda a genuina universidade é, enfim, vivida vo-
cacgao (Bestimmung) de educar e devir educagdo. —

Ao invés de vocacao escolar para ensinar, in-
culcar, profissionalizar, produzir ciéncia, contabili-
zar ciéncia, projetar, candidatar a ébolo para con-
cretizar, publicar, candidatar a ébolo para publicar,
investigar para avultar, publicar para ndo perecer,
viajar, citar, avaliar o avaliado, citar para contar,
avaliar o avaliador do avaliado, publicitar, avaliar as
avaliagdes dos avaliadores dos avaliados, publicitar,
aparelhar os avaliadores, desprimorar os avaliados,
viajar, despromover a nacionalizagdo, promover a
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internacionalizacdo, viajar, despromover o conhe-
cimento, promover a informacao, despromover o
medium materno de comunicacdo, promover a co-
municacao, importar o Esperanto como medium de
comunicagao, viajar, exportar o Latim para o pas-
sado, viajar, colar o intelecto, quebrar o objeto,
desatar a ata, optar por caracter, preferir carater,
expetar o aspeto.

Nao espetar o espeto.

E que é a educacgao?

E comecar a conhecer, e continuar a fazé-lo,
com vista sobretuso a ser capaz de avaliar e hie-
rarquizar meios e fins por determinagdo de valores
verdadeiramente intrinsecos a finalidade interna
e a finalidade externa, a qualidade (extensiva) e a
concomitante quantidade qualitativa (intensiva); ao
invés de por determinagédo de quantidade determi-
nada por mercado ou concorréncia; ao invés de por
quantidade de meios objetivamente extrinsecos
aos fins objetivos e subjetivos que se empreenda
concretizar — qual a quantidade de chamadas tele-
fénicas que haja que oferecer ao cliente, como meio
para o persuadir a fidelizar-se aos nossos servicos
de rede telefénica, e, pois, como meio extrinseco
ao fim-em-si de vender servicos de rede telefénica
que sejam em si mesmos e por si mesmos meio de
persuadir o cliente a a eles se fidelizar.

E que é a educacgao?

E peregrinacdo que avanca via afora de vida
para além do viatico, com destino a santudrio com
capela e altar de vida que se haja vertido de maté-
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ria crua de Homem em matéria esculpida por juste-
za e justica a forma acabada de Homem.

Ser educacao e educar é, como digo, a genui-
na vocacdo que deveria trazer entre nés o nome
“universidade”. A raiz latina de “educar” (educare)
e de “educacgao” (educatio) é, como se sabe, o ver-
bo educere, que significa “guiar para fora”, condu-
zir a esséncia ideal que haja saido de si mesma, que
haja devindo concretizagdo empirica, e que, por via
disso, se haja vertido em ex-sistentia ou existéncia:
em posicao real, para além de aparéncia.

Ora, isto ja nos diz, por si s6, a que télos con-
duz, ou guia, o auténtico educador ou o auténti-
co pedagogo: o lidimo ministrante de paideia, ou,
significa o mesmo, o lidimo ocasionador de trans-
formacdo auténoma de solo inculto de homem em
solo cultivado e fértil de Homem, no qual sempre a
semente de homem devém o fruto Homem.

Precisamente isso, meu caro, ainda que hipo-
tético, leitor: educar é cultivar; é conduzir, ou fazer
crescer e peregrinar, da semente de Homem a fe-
reza da flor e do fruto Homem, a qual ela mesma,
semente de Homem, sempre acaba por concretizar
a medida da sua eugenia (e0yévela) — da bondade
da sua boa origem (0, “bom”, “boa” + yévog, “ori-
gem”, género”, “espécie”, “raca”) — , sempre que
as suas determinagdes em mera poténcia copulam
com solo e sazao propicios, e se procriam determi-
nagdes qua ex-sistentia ou atualidade empirica.

Educar sé pode ser, pois, conduzir e incitar o
homem a crescer e a viajar para fora da parcialidade
e especificidade de seu subsolo, sua cofa, sua raiz;
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a crescer e a viajar para fora do comeco de seu colo
e de seu caule, com vista a vir a alcangar a comple-
tude e a amplitude de sua cerviz: com vista, pois, a,
montando aos céus, concretizar sua exceléncia (ex-
cellentia, ex- + caello, "afora” + “céu”) ou, significa
o mesmol! o grau de sua aristocracia (dploteia) inata.

Por conseguinte, toda a educacao de um povo
(natio, ao invés de vulgus ou d&uog, na acecao clas-
sica e pos-classica do termo, demos, que o levou
a acumular conotacao pejorativa) que se orgulhe
de ser educagao auténtica jamais poderd intentar
alcancar eugenia (e0yévela) — quer por via de ma-
nipulacdo genética, quer por via de manipulacéo
psiquica (animica) —, mas sim alcancar holotélia (de
0MoTeMAG, “completude per-feita”). O mesmo é di-
zer, mas sim constituir-se processo que constante-
mente mantenha em vista conduzir (orientar) cada
atomo nacional a atingir, vez a vez (acdo a agao,
pensamento a pensamento), o ponto ultimo (teAs(a)
de seu repetido humano ciclo, e, por esse modo, a
devir, vez a vez — para que, via dele, toda a natio
possa devir —, dtomo nacional completo, per-feito
ou acabado: dtomo nacional téleios (TéA€loc). Ao in-
vés de 4tomo nacional atelés (ateAr|¢), e, porquanto,
ao invés de negacao de sua necesséria, porque indi-
vidualmente coletiva, holotélia.

Depararmos com educacao que se contente
com manter-se instrucdo, ensino, e profissionaliza-
cado sé pode, pois, ser depararmos com educacdo
determinada, conduzida e praticada por e para ato-
Mos nacionais ATEAELG.
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Bem se vé, pelo que acabo de afirmar, julgo,
quanto é em perfeita coeréncia com sua concecao
de humanidade instantanea, ou pret-a-porter, que
os politicos modernos e os educados demagogos
hodiernos — sejam ou nao Ministros da Educacao
— continuamente confundem “virtualidade” (vir-
tualitas) com “virtude"” (virtus). E ouvi-los falar das
“virtualidades” desta ou daquela politica de educa-
¢do, por exemplo, para se perceber a exatiddo com
que dizem o contrario do que pretendem dizer, sem
saber o que estdo a dizer.

Ministros da Educacédo? Ministros do Ministé-
rio da Educagao?

Depende de, no entretanto, a natureza de Ho-
MEM, e, pois, a natureza de EDUCACAO € UNIVERSIDADE,
ter-se ou nao ter-se alterado — em resultado, por
exemplo, de evaporagdo ou de volatilizagdo. Ou
seja, depende de, em resultado de tal alteracao,
caber excluir do @mbito do conceito Ebucacio o
conceito CULTURA, O conceito INVESTIGAGAO CIENTIFICA,
O conceito CIENCIA, 0 conceito UNIVERSIDADE, OS cOn-
ceitos CIENCIA e ENSINO SUPERIOR, OS conceitos CIENCIA,
INOVACAO e ENSINO SUPERIOR, OU OS cONnceitos CIENCIA,
TECNOLOGIA € ENSINO SUPERIOR.

Ministério da Instrucdo Publica (1913-1936).

Ministério da Educacgao Nacional (1936-1974).

Ministério da Educacao e Cultura (1974-1975,
1978-1978, 1985-1987).

Ministério da Educacao e Investigacao Cienti-
fica (1975-1978, 1978-1979).
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Ministério da Educacao (1979-1980, 1982-
1985, 1987-2011, 2015-).

Ministério da Educacao e Ciéncia (1980-1981,
2011-2015).

Ministério da Educacao e das Universidades
(1981-1982).

Ministério da Educacao e:

Ministério da Ciéncia e Ensino Superior
(2002-2004).

Ministério da Ciéncia, Inovacao e Ensino Su-
perior (2004-2005).

Ministério da Ciéncia, Tecnologia e Ensino
Superior (2005-2011, 2015-).

"Exceléncia”, ja o hei posto em pauta, signifi-
ca, via da lingua latina, o mesmo que “aristocracia”
significa via da lingua grega.

Atente-se, pois, em que, para os politicos mo-
dernos e os educados demagogos hodiernos, a na-
tureza das coisas e dos conceitos se reduz, de fac-
to, a formalidade ou a mera palavra.

Com se pronunciar ou escrever “aristocrata”
ou “aristocracia”, logo arredam eles pé, e recuam,
apressados, para o lado da exceléncia mercantil e,
pois, de mera copiosidade. Chegados ali, respiram
de alivio, que jé ndo ha como distinguir (i) predica-
do de (ii) atributo, (i) forma légica de (ii) conteudo
ontolégico — e, porquanto, mimetismo e aparéncia
de realidade e espontaneidade.

Como resultado, temos, por exemplo, a reve-
réncia educada com que cultivam o vocativo “Vossa
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Exceléncia, isto”, e o vocativo “Vossa Exceléncia,
aquilo”, com completo desapercebimento dos ape-
lativos que estdo a expelir, e que, por isso, dao a
recair, as mais das vezes, sobre “Exceléncia” que é
de todo incellentia e, logo, insolentia.

Educacao, ja aqui o pus em pauta, é também
conhecer com vista a ser capaz de avaliar e hierar-
quizar meios e fins por determinacdo de valores
verdadeiramente intrinsecos a finalidade interna e a
finalidade externa, a qualidade (extensiva) e a con-
comitante quantidade qualitativa (intensiva).

E que temos, a nossa volta, nas pragas e acré-
poles do hodierno negécio sofistico da educacgao?
Temos exceléncia que espezinha e escarnece, do
seio altaneiro de sua estudada sapiéncia, a mais
genuina manifestacdo de docta ignorantia. Temos
especialistas em “democracia”, “igualdade” e “fra-
ternidade” — nao temos Homem, afinal, com que
dialogar de homem para homem: de igual para
igual. Ou logo séo superciliosos e logo pousam sua
douta especialidade sobre a cerviz de um Nicolau
de Cusa trajando camisa puida; ou logo deparam
com um Cusano na cerviz aperaltada de um homun-
culo empertigado a Armani, e logo, por isso, mao
a carteira conduzem, a puxar do vocativo “Vossa
Exceléncia, a quilo”.

Conduz isto, de novo, ao homem que se cons-
titui genuina cultura humanae; ao homem que sem-
pre se confirma auténtica universidade ou auténtica
educacéo.

A razao disso nao é dificil de identificar, pois
reside no facto de a moral por que tal homem sem-
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pre se autodetermina consistir ndo na moral dos
costumes (mores), diametralmente opostos, a que
os supostos “filhos da luz” e os “filhos das trevas”
nos querem acostumar, mas sim na moral que legis-
la “ndo facas aos outros aquilo que ndo queres que
te seja feito”. Isto é, a moral que, se fosse constitu-
tiva de realidade sensivel (como o sdo, por exemplo
0 espaco e o tempo), e ndo meramente regulativa
de tal realidade, obrigaria cada um de nés a agir a
todo o tempo de acordo com imperativos categé-
ricos (kategorische Imperative) tado universais e tao
apoditicos quanto o sao as leis gerais da Natureza.

Enquanto progresso particular do peregrino
homem ao santuério da universalidade HoMEM, edu-
cacdo é também, portanto, revelacdo de exceléncia
ético-gnosiolégica; de virtude na ascensao a cerviz
formal de cada conceito, e, por conseguinte, de vir-
tude na com-apreensao e unificacdo cognitivas tam-
bém da infinitude de particulares que atualizam a
infinita abrangéncia formal do universal HomEMm. Sen-
do que, dito, quica, de modo mais claro, isto signi-
fica o seguinte: que educacdo é também revelacao
espontanea nao apenas (i) de conhecimento de que
o conceito e a ldeia HOMEM subsumem formalmente
todo e qualquer homem, mas também (ii) de von-
tade (Wille) para instanciar a unidade formal de tal
subsuncao — e, pois, para devir revelacdo de inte-
gridade ou exceléncia de indole ético-gnosioldgica.

Ora, perante isso, torna-se claro, suponho,
que jamais poderad haver Homem ou educacéo na
auséncia de vontade e capacidade para ocupar ima-
ginativamente lugar ocupado por todo e qualquer
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outro Homem: na auséncia, quer isto dizer, de com-
-paixdo e com-patibilidade (capacidade para ser
ndbog com e por outro), de vontade e capacidade,
na verdade, para medir a justica do que a outros
fizermos pela injustica do que a nés mesmos jamais
haveriamos de fazer.

Leia, leitor que me leia, as seguintes admoes-
tacGes, as quais se ddo a ler em Uma Defesa da
Poesia (A Defence of Poetry), do poeta inglés Per-
cy Bysshe Shelley — ndo descurando ele, leitor que
me leia, de se ler, ao |é-las:

O grande segredo de toda a moral é o amor;
é a capacidade para sairmos da nossa natureza
e nos identificarmo com a beleza que exista no
pensamento, na agdo ou na pessoa de outrem.
Para ser verdadeiramente bom, um homem tem
de ser capaz de imaginar intensa e compreensi-
vamente; tem de se colocar no lugar ndo sé de
um outro, mas sim de muitos outros; toda a dor
e todo o prazer da sua espécie tém de se tornar
a sua prépria dor e o seu préprio prazer. O gran-
de produtor do bem prético é a imaginagao, e a
poesia fomenta esse efeito, através de agir sobre
a causa. A poesia expande a circunferéncia da
imaginacao, através de a preencher com o pensa-
mento de sempre um outro e novo prazer — com
pensamento que tem poder de atrair e de assimi-
lar, @ sua prépria natureza, todos os outros pen-
samentos. Do mesmo modo que o exercicio fisico
fortalece o corpo, a poesia fortalece a faculdade
que é o 6rgao da natureza moral do homem. Os
poetas sdo os legisladores nao reconhecidos do
mundo. | (Minha traducdo do original, em inglés.)
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Tais sentencas, bem como outras similares, ha-
verd o Homem Shelley, sem duvida, de continuar a
sussurrar, até ao ultimo dia, ao sentimento de to-
dos quantos se hajam tornado seus Amigos. Tera
sido no Santo de Hipo, em Agostinho, que ceifou o
imperativo sentimental: Ama, e faz o que quiseres?
Ou tera sido com os Gregos Antigos, que aprendeu
o magnificat deste mandamento da humanidade:
Se a ti mesmo deveras amares, seras livre de fazer
tudo quanto ansiares fazer: com deveras te ama-
res, agirds para com todos os teus semelhantes e
teus ndo-semelhantes como se deveras os amasses,
ainda que saibas que os mais deles jamais devirdo
merecedores de os amares.

Eis aqui in nuce a diferenca abissica que qua-
litativamente separa o sentimento cristdo, que é
corolario carateristico da invocacdo de conduta
abaissez vous, do genuino sentimento pagao, que
é corolério carateristico de toda a cultura homini e,
porquanto, da obrigacdo dploTokpatiki ne pas vous
abaissez.

‘Oudvola (omédnoia, “concdrdia”) e a concomi-
tante evdawpovia (eudaimonia, “posse da natureza
do bem”), as quais consistem em ser harmonia es-
tética (ou unidade-na-diversidade) entre sensoriali-
dade e espirito, ser e dever-ser — eis, de novo, a
grande vocacao de toda a universidade que esti-
me ndo pecar; que estime nao falhar a missao de
cumprir em pleno as determinagdes que necessa-
riamente |he sdo impostas, a priori, pelo I6gos que
universalmente se configura lei — légica — a que,
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para deveras o ser, a educacdo do Homem tem de
obedecer.

“Seja feita a Vossa Vontade, assim na Terra
como no Céu”. E esta, sé pode ser esta, a lei que
determina toda a genuina lectio divina e toda a
sana teologia. E esta, sé pode ser esta, portanto,
a prece que, via da universidade e da educacao, se
faz verdadeira vida. E esta, s6 pode ser esta, a pre-
ce que se verte em saude classica, a qual dita, uni-
versalmente, que ser Homem (instanciacdo da IDEIA
DE HOMEM) &, acima de tudo, ser identidade estética
entre Céu e Terra: entre sujeito e objeto, espirito e
matéria, alma e corpo, conceito e intuicdo sensivel,
Ideia (dever-ser e, pois, poder-ser) e ser, universali-
dade e particularidade.

“Poderas nao pecar”. Era isto, afinal, o que
deveria ter dito ao Homem, apontando a via media
do casamento entre Terra e Céu, entre a serpente
diabdlica e o dedo divino, entre a errancia cruel das
garras tigrinas de Dioniso e a matemética precisa
da musica de Apolo — era isto, afinal, o que, ao
Homem, deveria ter revelado a voz que ditou aos
homens a opressdo indémita deste dogma: “Nao
pecaras”.

O néao-pecado que este mito mais nos orde-
na, dentro de ti, 6 cidade, terra da fraternidade, é,
afinal, o tanto pecar que pecamos, por tanto nao
sabermos que a lei que nos garante a liberdade de
devirmos ou ndo devirmos Homem é a lei — o [6-
gos, a légica — IDEIA DE HOMEM. E até mesmo, por
vezes, o tanto pecar que pecamos, por tanto nao
queremos que a lei que nos garante a liberdade de
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devirmos ou ndo devirmos Homem seja esse mes-
mo I6gos ou essa mesma légica.

E, de novo — porque é importante —, que ho-
mem é o Homem ou o homem estético?

Contrariamente aos pressupostos filhos da luz
e aos filhos das trevas, o homem estético é sempre
— para aqui poér em pauta Walter Pater e o seu en-
saio “Diaphaneité” — homem de cristal.

Que quero eu dizer com isto?

E simples, caro leitor, cuja mente ndo preten-
do ver embaciada pelos vapores de uma nebulosa
de copos D’'Arques, da Boémia ou de Alcobaca. E,
na verdade simples, e, pois, translicido ou transpa-
rente.

Homem de cristal, é-o todo o homem que se
constitua HomemTodo; HomemSemFissura; Ho-
memSincerus (sem cera), ou sem remendo, e, por
isso, cristalino, deveras transparente. E, por isso,
deveras transltucido: 6lagavric (6la-, “através”, +
pailveoBai, “aparecer”, “dar-se a ver”).

Homem de cristal, é-o0, na verdade, todo o ho-
mem em que a humana luz ou iluminagdo interior
(Aufklérung), de indole subjetiva ou psiquica, uni-
ficada ou nao-refratada (branca), ndo se encontre
obstruida por luz exterior, de indole objetiva ou fisi-
ca, diversificada ou refratada (multicolor).

Homem de cristal, é-o, porquanto, todo o ho-
mem que se haja unificado oposicdo a homem po-
licromo: a homem que, involuntariamente dividido
pelas cores-comuns e contraditérias da paleta men-
tal do seu Zeitgeist, devido a a alma |he ser opaca
em visdo abrangente, com-apreensiva e unitéaria,
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persista, sem o saber, em dar-se a conhecer a si
mesmo e a outros ora, por exemplo, qua Homem-
-Onix (quica, qua astrénomo ou fisico nuclear), ora
qua Homem-Ametista (quicd, qua catdlico), ora qua
Homem-Turquesa (quica, qua defensor de igualda-
de de indole intensiva entre os animais humanos),
ora, ainda, qua Homem-Rodonite (quica, qua defen-
sor de que os animais humanos deverao deixar-se
governar pela elite, pela nata da nata, dos animais
humanos que se ocupam de ser politicos).

Homem policromo, é-o, por defeito ou por
falta de educacao (educatio, élevage), por falta de
cultura homini, todo o homem que, sem o saber,
persista em constituir-se célula esquizoide — e,
pois, cancerosa — no seio de sua totalidade orga-
nica por-devir; e, porquanto, no seio da totalidade
organica por-devir do corpo-espirito social de que
se considere parte integrante.

Homem de cristal, é-o, por defeito ou por via
de educacao (educatio, élevage), por via de cultura
homini, todo o homem que conscientemente per-
sista em produzir-se razdo e imaginagdo que — em
oposicao a razao e a imaginacdo dos pressupostos
filhos da luz — se nao configurem opalinas, e que,
por essa razao, iluminem, permeiem e vivifiquem,
com seu criativo fuoco estetico, a diversidade sin-
copada, e ao espirito recalcitrante, dos fenémenos
que sao apreendidos e configurados pelos sentidos.

Homem de cristal, é-o, pois, agora em direcao
gnosiolégica inversa, todo o homem para o qual
a diversidade refrataria dos fenémenos que sao
apreendidos e configurados pelos sentidos se nao
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configure incélume a iluminagao interior e sintética
da razdo e da imaginacdo. Logo, é-o também todo
o homem em que — ao contréario do que sempre
acontece com os mais puros filhos da luz — o foco
formal da razdo e o foco material da imaginagao
ndo implodam, cada um por seu lado, no vacuo de
sua sublevada diafanidade, com vista a, na verdade,
devirem, de conluio, fuoco estetico: fuoco a um sd
tempo cogitante e intuinte, formal e material.

Homem de cristal, é-o, porquanto, todo o ho-
mem cuja constituicdo fisica e cuja capacidade de
apreensao sensorial se ndo configurem — ao con-
trario do que acontece com a constituicdo fisica
e a apreensao sensorial dos mais puros filhos das
trevas — cerrada opacidade de indole fenomenal,
com vista a se abrirem, femininamente, ao facho
confluente do fogo do espirito, e de, em retorno
da cristalinidade que via dessa cépula gnosiolégica
lhes advém, verterem a vida sintética, mas volatil,
de tal facho, tal fuoco estetico, em vida virtuosa-
mente masculina: em musculo, sangue, consistén-
cia, dureza, textura.

A razao e a imaginacao sao animus, psyche
masculina ou, por assim o dizer, chama constituida
por raios de fogo convergentes, com que o Pai da
Santissima Trindade Estética derrete, funde, trans-
muda, cristaliza e torna una e transluzente a multi-
plicidade centrifuga e parda do Filho, da intuicdo
sensivel dos fendmenos, por esse modo, por via
dessa evidente cépula, se consubstanciando, em
sacra sintese com o Filho, no cristal artistico da trid-
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na pessoa da Trindade Estética: no Espirito-Corpo
Santo.

Por um outro lado, pois, corpo e sentidos sao
anima, psyche feminina, ou, por assim o dizer, esto-
pa constituida por filamentos divergentes, o Filho
da Santissima Trindade Estética, que o facho cria-
tivo do Pai inflama e transmuda em matéria cria-
da, com o verter em musculo, sangue, consisténcia,
dureza, textura: com, com ele e por via de cépula
evidente com ele, conceber qua existéncia o cristal
artistico da pessoa triina da Trindade Estética: o
Espirito-Corpo Santo.

Sem poder estar de acordo comigo, uma vez
que o Imitatio Christi é mais a declaragdo Ecce Spi-
ritus do que a declaragdo Ecce Homo — sem poder
estar de acordo comigo, que estou de acordo com
Platdo, Kant, Goethe, Schiller, Arnold e Pater, A
Kempis deveras se encontrava inspirado, ao encon-
trar esta férmula da perfeicdo humana: Sibi unitus
et simplifacatus esse: sé um sé (sé sujeito que haja
devindo objeto que haja devindo sujeito) e, por
isso, dualidade sintetizada ou simplificada.

Em tal fédrmula, reside, com toda a verdade, a
vrai vérité da humanidade.

Em tal férmula, reside, pois, com toda a ver-
dade, a vrai vérité de toda a verdadeira universi-
dade. Dado que toda a verdadeira universidade é
sede de unidade de e para o Homem, e que todo
o animal humano sé poderd ser unidade, totalida-
de ou universitas se, de facto, devier Homem ou
homem estético, homem didfano, homem de cris-
tal, homem-universidade: homem que, querendo-
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-se integro, auténtico, magnificente, magnanimo
(o peyaAdyuvxoG que Aristoteles ha recomendado
a Nicémaco), “instintivamente prefere”, diz-nos o
Pater de “Diaphaneité”, tudo quanto seja “direto
e claro, para que a confusdo e a intransparéncia”
de quanto seja especializado, travestido, coquet,
decorosamente envernizado, nao se lhe interponha
no percurso da construcdo de conhecimento objeti-
vo, e, pois, nao lhe “dificulte a transmiss&o, a partir
do exterior, de luz que, nele, ainda ndo tenha sido
transmutada em luz igualmente interior”.

Integridade, verdade, genuinidade, esponta-
neidade.

Quao cultura e quao estética era, afinal, moca da
jeira a namorar a janela, ao sdbado, com seu soldado.

Quao incultura e qudo inestética nao ser3,
afinal, mocga da jeira que ontem vestia jardineira e
amava Marco Paulo, mas que, hoje — portento do
Pigmaledo da Pés-modernidade — carrega canudo
debaixo do braco, pinta as unhas dos pés, pratica
aerdbica, vai a praia, é Primeira Dama, perora na
televisdo, veste Coco Chanel e Versace e Armani, é
importante, e cal¢a Prada.

Se o Estado dos filhos da luz e o Estado dos fi-
lhos das trevas sao aqueles que ja dei a ler, que tipo
de Estado poderia ser Estado em que, qua multipli-
cacdo de homem-universidade, de homem estéti-
co, a verdadeira universidade — a concretizacédo da
IDEIA DE UNIVERSIDADE — deviesse realidade?

Claro esta, parece-me, que um Estado Estéti-
co. E que tipo de Estado, ou de organizagéo social
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humana, poderia ser esse Estado que, pensando
em Schiller, denomino “Estado Estético”?

Se as abelhas ou as formigas falassem as lin-
guas que os homens falam, poderiamos, talvez ,
com maior propriedade, dirigir-lhes tal pergunta.

Ha quem conclua, é certo, que, contrariamen-
te a nds, animais humanos, as abelhas e as formigas
constroem as sociedades que constroem em con-
sequéncia apenas de nao conhecerem vontade ou
autodeterminacao.

Ha& em tal conclusdo, sem duvida, verdade.
Porém, julgo que a verdade que tal conclusao nao
contém é maior do que a verdade que contém.

E que ela contém verdade que é verdade do
ponto de vista da vontade e da autodeterminacado
que nos fazem ser, talvez, o Unico animal que co-
nhece a sua prépria finalidade interna (innere Zwe-
ckmaBigkeit). Contudo é, também, que, se efetiva-
mente intentarmos ser vontade e autodeterminagéo
humanas, ndo poderemos evitar interrogar-nos até
que ponto a nossa tdo distintiva vontade e a nossa
tao estimada autodeterminacao n3o serdo, afinal de
contas, efeito direto de umas quantas combinacdes
quimicas que, no devir de sua inevitavel ovulagao e
evolucdo, a Natureza — ou o engenheiro da Natu-
reza — haja querido proporcionar a criatura sua que
denominamos “animal”.

E que, em suma, a grande diferenca entre o
bicho formiga e o bicho homem podera néo residir
tanto em o primeiro conhecer, e o segundo nao co-
nhecer, vontade e autodeterminacdo, mas mais em
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o primeiro nao poder refletir acerca de sua vontade
e de sua autodeterminacéo, e o segundo poder.

N3o, ndo estou a confundir livre-arbitrio hu-
mano com capricho de formigueiro, de cortico ou
de canil.

Vou socorrer-me de um argumento que foi
apresentado pela primeira vez, parece-me, por Sex-
tus Empiricus — ainda que, talvez, se venha a reve-
lar a qui algo inconsequente.

Quando, a procura do rasto de um coelho e
confrontado com um entroncamento, um céo fareja
o primeiro caminho e, sem se dar ao trabalho de
farejar o segundo, parte por ele afora, a desfilada,
no encalco da presa —, quando tal acontece, esta-
mos em presenca de um capricho, de um instinto,
de uma intuicdo sensivel tout court, ou, por outro
lado, em presenca de uma intui¢do sensivel compu-
tada e subsumida, por uma qualquer faculdade do
juizo, na universalidade formal de um conceito ou
de um pensamento? Estamos, aqui, perante um jui-
zo légico canino e sintético a posteriori, ou perante
um mero instinto?

Quem garante que a formiga-soldado, que da
a vida para defender a sua rainha e para, por esse
modo, garantir a sobrevivéncia de sua heranca ge-
nética, age movida apenas por quimica que a incita a
guerra, por quimica que nela, formiga, é ativada por
consciéncia da presenca aniquiladora do inimigo?

Iniba-se, num Homem, a atividade de labora-
tério que lhe leva a vontade as células do cérebro,
e fique-se a espera de ver a que nivel ficardo reduzi-
dos o seu livre-arbitrio e a sua escolha volitiva!
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Sem quimica, ndo poderd haver, suponho,
genuina heresia ou livre e genuina capacidade de
escolha. Porém, ndo pode deixar de ser evidente,
suponho, que a quimica e a capacidade para esco-
lher livremente que ela produz ndo sdo, sé por si,
garantia de aipeolg; de heresia, no sentido original
de “capacidade para fazer a escolha certa”: a esco-
lha que, no caso em que o que tem de ser escolhido
é Estado que permita a satde, o bem supremo, do
todo social, sé podera recair sobre o Estado Esté-
tico, devido a o Estado — ou o Homem macrocés-
mico — ter de obedecer as mesmas determinacdes
concetuais (a3 mesma finalidade interna, que jamais
podera ser por algum homem escolhida ou altera-
da) que nos ditam em que tem de consistir a saide
do Homem microcésmico.

Isto leva-nos, de novo, a resposta que, porque
por mim protelada, ainda nao dei aqui: concreta-
mente, a resposta a pergunta: que tipo de Estado
é, ou poderia ser, o Estado Estético?

Pois bem, com devir Estado de indole estéti-
ca, o Estado deviria, como acabo de dizer, Homem
macrocésmico, e, como tal, deviria Estado em que
nao ocorresse rutura inorganica entre as partes e o
todo. O coracdo, por exemplo, é um todo, mas, se
isso &, permanece, por forca, um todo que é parte
de um todo que o inclui: de um todo mais vasto
que ndo poderia ser todo a parte dele, coracao, e
também de um todo sem o qual ele mesmo, co-
racdo, nao poderia ser nem parte nem todo. Sim,
porque que finalidade externa poderia um coracéo
ter (para que coisa poderia servir), se nao fosse pas-

230



sivel de ser considerado como efetivamente o é: na
qualidade de ente cuja finalidade externa ou funcéo
se encontra determinada, precisamente, pela finali-
dade interna ou endotélica do organismo que lhe
da fim, funcao e justificagdo ultima?

Nao é que eu esteja aqui interessado em facta
da fisiologia animal e social que Sécrates e Platao
ja& conheciam, e que bem puseram a uso em suas
cogitacdes de rerum natura. Nao. E, tdo-somente
que, de facto, o que acabo de dizer com relacéo ao
coracao se aplica, ipsis verbis, a qualquer politico
ou a qualquer cidadao.

Porque que finalidade externa poderéd cada
um de nds exibir (que fim poderad cada um de nés
servir), a partir do momento em que passar a ser
considerado a revelia e independentemente do
organismo social que, a ndo estar doente — nao
sofrer tanto de autocracia—monocracia como de
homocracia—pluricracia —, nos com-apreendera na
qualidade de parte-todo integrante da sua prépria
totalidade? E, pois, na qualidade de parte-todo
que, com certeza, ndo podera constituir-se genui-
namente parcela macrocésmica — e, consequente-
mente, todo microcésmico —, a partir do momento
em que, qual célula cancerigena, se incentive, cons-
cientemente ou nao, a revoltar-se contra, a cessar
de servir, o organismo macrocésmico, social, que a
compreenda e justifique.

O Estado autocratico ou monocrético padece
de doenca espiritual que se configura excesso de
centralidade, em resultado de impeto social exces-
sivamente centripeto. E ele razdo social cuja unida-
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de formal enseja dominar e escravizar a diversidade
material do corpo social, devido a pressupor, por
vezes sem se enganar, que o corpo social se nao
sabe, e se nao pode, autogovernar.

O Estado homocrético ou pluricratico padece
de doenca sensorial que se configura excesso de
periferia, em resultado de impeto social excessiva-
mente centrifugo — logo, que se configura disper-
sao, atomismo social, auséncia de centro, auséncia
de coesdo ou unidade. E ele anarquia (Gvapyia, &v-,
“caréncia de”, + dpx6g, “guia”, “reto”, “anus”) de-
corrente de a multiplicidade das maos, dos bracos,
dos pés e das unhas dos dedos das méaos e dos pés
sociais ensejarem dominar e escravizar a unidade
centripeta (a Aufkldrung, a ordem, a inteligéncia e
o rumo) da razéo social, devido a pressuporem, por
vezes sem se enganarem, que sua razdo social ndo
é razdo (Vernunf), e que, por isso, carece de auto-
ridade para plasmar sua coletiva vontade popular,
ou de direito para lhes determinar fazer o que em
proveito préprio tenham de por eles ser feito.

Ora, é evidente que, quando os pés e as unhas
dos dedos das maos e dos pés sociais se arrogam
prerrogativas que sdo divergentes e mutuamente
exclusivas, devido a ambos acharem que nenhum
deles tem e deve ter razdo, que sempre é achado
que leva ambos a concluir que sé podera acontecer
que ambos tém a liberdade e o direito de ter razédo
— ora, é evidente que, quando tal ocorre, das duas
uma: ou os pés sociais cortam as unhas de seus de-
dos pela raiz, e cessam de ser genuinamente pés,
ou as unhas dos dedos dos pés sociais cortam-se
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dos pés sociais, e deixam de ser genuinamente
unhas de dedos de pés sociais.

Seja qual deles, pés ou unhas, conseguir ser
mais livre, mais astuto ou mais canalha do que o ou-
tro, s6 poderéa acontecer, percebe-se, que, em qual-
quer dos casos, ambos s6 poderao passar a ser: ou
pés que carecem de unhas de dedos de pés, por
serem pés de corpo que nao é corpo, por carecer
de cabeca, por ndo carecer de pés que ensejam ser
cabeca; ou unhas de dedos de pés que carecem de
pés, por serem unhas de dedos de pés de corpo que
ndo é corpo, por carecer de cabeca, por ndo carecer
de cabeca que enseje ser unhas de dedos de pés.

O Estado monocréatico nao é bom nem belo,
porgue nao é estético.

Nao é bom, porque ndo tem pernas nem bra-
cos nem pés nem maos, e, logo, porque nao tem
saude, bem supremo, que lhe faca ser bem relativo:
ndo ter nem dor de cabeca, por sé ser cabeca, nem
dor de pernas ou de barriga, por nao ser nem per-
nas nem barriga.

Nao é belo, porque ndo é beleza nem livre
nem aderente; porque é nem qualitativamente per-
feito (por s ter cabeca, que nada pode fazer sem
maos e que a lado algum pode ir sem pés), nem
qualitativamente imperfeito. (Como se havera de
saber qual possa ser a imperfeicdo de um ente de
que se conheca apenas um infimo fragmento?)

O mesmo se aplica, inversamente, ao Estado
pluricrético.

S6 o Estado Estético — assim o ha determina-
do Deus, a Natureza, a Providéncia —, sé o Estado
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Estético poderad devir, pelo menos, relativamente
bom e relativamente belo. E isto, claro esta, por ra-
zdes inversas as que venho de dar como justificagcdo
da fealdade e da maldade (da doenca) do Estado
monocratico e do Estado pluricratico.

O Estado Estético.

A Filadélfia (a Fraternidade) que, apesar de
Franklin, a Filadélfia nao soube devir, ou a Filadélfia
que o Sonho Americano jamais poderia ter concre-
tizado na Filadélfia.

A Nova Republica, que ndo é a velha Republi-
ca, porque a velha Republica sempre se configura
replblica de bananas que julgam poder ser Repu-
blica de Homens-mais e de Homens-menos: Repu-
blica, nomeadamente, de “alta” e de “baixa” cultu-
ra (de bananas?)

Contrariamente aos Estados autocratico-mo-
nocratico e homocrético-pluricratico, o Estado Es-
tético tem centro (razdo ou unidade social) que é
periferia e, inversamente, periferia (diversidade so-
cial comunitaria) que é centro.

Como se torna isso possivel?

E simples. Pelo menos, sub specie littera ou
em teoria — sem as quais jamais poderd haver pra-
tica que enseje formalizar-se tentativa de devir teo-
ria mais ou menos concretizada.

O centro sé pode ser periferia, e vice-versa,
se, ja o vimos, o centro for unidade légica que haja
devindo diversidade sensivel, e se a periferia for
diversidade sensivel que haja devindo unidade 16-
gica. Logo, o Estado Estético s6 podera ser razdo
imaginativa, razao que opere simultaneamente qua
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faculdade privada ou microcésmica e qua faculda-
de publica ou macrocésmica: discordia entre racio-
nalidade (unidade insuperavel) e imaginatividade
(diversidade) que se configure discordia concors
estética: unidade l6gico-cognitiva que devenha di-
versidade intuitivo-imaginativa, e vice-versa, diver-
sidade intuitivo-imaginativa que devenha unidade
l6gico-cognitiva: unidade-na-diversidade e diversi-
dade-na-unidade: discordia concors, na verdade.

O centro do Estado Estético exerce impe-
to centripeto quanto baste sobre sua diversidade
comunal ou social. Por esse modo, faz que toda e
qualquer ménada social, mesmo ménada que gnos-
ticamente se posicione deveras afastada dele, o or-
bite, gire a sua volta, com movimento equidistante
de translacdo social: com movimento coordenado
que, por encontrar nele, centro social, movente
(movens) coletivo translacionalmente imdével (im-
mobile), havera de se constituir movimento concen-
trado: estatico e dindmico: auténtico moderato de
mdusica (pouotkr})) média entre duas esferas.

Argumentar-me-30, os meus leitores, supo-
nho, que, ndo obstante os confrontar com prosa
de indole poética e, pois, de indole musical, conti-
nuamos, aqui, em presenca de centro coletivo que,
por ser isso mesmo, nao é centro individual: ndo é
centro que permita, a cada ménada social, girar a
volta de si mesma, com o movimento de uma deso-
bediéncia civil que em nada afete a obediéncia, ao
centro social, da periferia comunitaria.

Repare, leitor, nesta circunstancia tao natural
e tao ordenada com total independéncia de nés:
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se ndo fosse o facto de a forca da gravidade agir
simultaneamente como forca centripeta e como
forca centrifuga, onde estariamos nés, com a Terra,
a esta hora?

Repare, leitor, em que, no Estado Estético,
quem mais ordena tem de ser, por forca, nem o
cravo nem a rosa nem a foice nem a laranja, mas
sim a objetiva, incontradizivel e impartidizavel
Vontade de Deus.

Incitados pelo Platdo de Timeu e pelo Schiller
de Cartas Sobre a Educacéo Estética do Ser Huma-
no, tentemos aplicar as leis da fisica newtoniana ao
tipo de organizagdo social que tenho em mente e
que estou a tentar definir.

Para isso, comecemos por considerar dois cor-
pos, A e B, de igual massa, situados a distancia d1
um do outro e girando, cada um deles, na érbita
determinada pelo outro.

Consideremos, também, a terceira lei newto-
niana do movimento. Concretamente, a lei que de-
termina que as forcas sdo ocasionadas pelas inte-
racdes de pares de corpos, e que, por isso, a forca
exercida por A sobre B e a forca exercida por B sobre
A serdo: simultaneas; de igual magnitude; exercidas
em direcdes opostas, ao longo de uma sé linha reta;
originadas por uma sé causa.

Ora, de acordo com tal lei de Newton, tera de
acontecer que A e B se atraiam mutuamente e com
igual forca. A qual é circunstancia de que sé pode
resultar o efeito de ambas as forcas em considera-
cdo se anularem mutuamente, dado ter, por forca,
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de acontecer, neste caso, que a forca centripeta 8 :
A, por exemplo, opere como forca centrifuga A : B.

Inspirados pelo préprio Newton, imaginemos
um cavalo a tentar puxar uma corda amarrada a um
pedregulho (para cruzar Newton com Orwell, ima-
ginemos que se trata do maravilhoso e abnegado
Boxer de Animal Farm!)

Enquanto a corda se mantivesse completa-
mente retesa, a forca centripeta que o cavalo exer-
ceria sobre o centro gravitacional do pedregulho te-
ria de ser de magnitude igual a da forca centripeta
que o préprio pedregulho exerceria sobre o centro
gravitacional do cavalo. Portanto, a forca que, por
exemplo, o cavalo exerceria teria de ser considera-
da simultaneamente forca centripeta (qua forca que
atrairia o pedregulho para o centro do cavalo) e for-
ca centrifuga (qua forca que atrairia o pedregulho
para fora do seu préprio centro).

Para que o cavalo conseguisse mover o pe-
dregulho para fora do centro gravitacional dele
mesmo, pedregulho, tornar-se-ia, pois, necessario
que a magnitude da forca centripeta que ele, ca-
valo, exercesse excedesse a magnitude da forga
centripeta que o préprio pedregulho exercesse. E
assim se vé que, enquanto ambas as forcas se man-
tivessem forcas de igual magnitude, teria de se ve-
rificar esta circunstancia objetivissima e por todo
e qualquer homem incontradizivel: a circunstancia
de, qua forcas equanimemente opostas, as forcas
que fossem exercidas pelo cavalo e pelo pedregu-
lho haverem, por forca, de se anular mutuamente,
e de, por esse modo, criar entre si um equilibrio ou
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concordia. Concordia que, é certo, permaneceria
discordia concors, e que, por isso, seria passivel de
devir, a qualquer momento, mais ou menos discor-
dia do que concordia.

Algo semelhante ocorrerda com elastico cujas
extremidades opostas se submeta a forcas igualmen-
te opostas e de magnitudes algo semelhantes. Um
tal elastico manter-se-a esticado (e, por esse modo,
manter-se-4 nem rigidez autocratica relativamente
analoga ao do ferro, nem flacidez anarquica relativa-
mente anéloga a de rodilha) enquanto, e apenas en-
quanto, a tensdo interna ou centripeta a que propria-
mente chamamos "“elastico” ndo fracassar manter-se
tensdo discordante de magnitude concordante com
a da as forgas centrifugas a que a submetamos.

Se tais forcas excederem a magnitude maxima
que tal tensao for capaz de contrariar, acontecer,
por forca, sabemo-lo, que o elastico vird a romper-
-se ou rasgar-se. Se, pelo, contrério, tais forcas nao
atuarem sobre tal tensdo com magnitude opositiva
ou contraditéria suficiente para a ativar, acontece-
ra, por forca, sabemo-lo também, que o elastico se
contraira, em virtude de, por assim o dizer, a tensao
que lhe for intrinseca implodir.

A forca centripeta, coletivamente social, do
Estado que aqui ponho em pauta, o Estado Estéti-
co, opera de modo algo semelhante ao modo como
operam as forcas fisicas que acabo de referir.

Assim sendo, conseguira ela manter-se fiel a
sua natureza, conseguird deveras exercitar-se na
qualidade genuina de impeto centripeto, ao invés
de implodir ou de, pelo contrario, explodir, apenas
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se e quando ocorrer o seguinte: que o impeto cen-
trifugo por parte de cada uma das ménadas que
constituirem a periferia social discorde dela com
magnitude que com ela concorde, e que, inversa-
mente, ela discorde desse mesmo impeto centrifu-
go com magnitude que com ele concorde.

Trata-se, afinal, de forca social que se encon-
tra tdo objetivamente determinada, ainda que de
modo contingente, quanto as forgas fisicas que a lei
newtoniana do “quadrado inverso” considera — a
qual é lei que ha sido percebida através da constata-
cdo de que as forcas que dois corpos exercam entre
si haverao de variar constantemente na proporcao
direta dos quadrados das massas desses mesmos
corpos e na proporcao inversa do quadrado da dis-
tancia a que estes se encontram um do outro.

Também se trata, pois, de forca social que
objetivamente terd de se constituir razdo coletiva
capaz de estimar a massa que cada ménada social
terd de possuir, para, em conjun¢do com a distancia
a que se posicionar do centro social, poder exercer
forca centrifuga equivalente a forca centripeta que
sobre ela o préprio centro social haja de exercer.

Como o préprio Isaac Newton nos diz, na quin-
ta Definicdo do primeiro volume dos seus Principia
(The Motion of Bodies), com palavras que corrobo-
ram, de algum modo, o que acabo de dizer:

Do mesmo modo que, por via da forca da
gravidade, se pode fazer que um projétil gire
numa drbita e circunde toda a Terra, também a
Lua, quer por via da forca da gravidade, caso a tal
forca esteja sujeita, quer por via de qualquer ou-
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tra forca que a atraia em direcdo a Terra — tam-
bém a Lua pode ser atraida em direcdo a Terra, e,
por esse modo, ser forcada a se desviar do per-
curso retilineo que, caso contrario, continuaria a
tracar, por via da sua prépria forga. A existir, tal
atracdo da Lua em direcéo a Terra fa-la-ia girar na
orbita que agora descreve, ao que acresce que,
na auséncia de forca que tal atracdo exercesse,
ela, Lua, jamais poderia manter-se na sua atual 6r-
bita. Caso tal forca fosse demasiadamente fraca,
nao seria capaz de desviar a Lua do seu percurso
retilineo; caso fosse demasiadamente forte, des-
via-la-ia em excesso, e atrai-la-ia para fora da sua
6rbita, até chocar com a Terra. E, pois, necessario
que a forca seja forca na justa quantidade, sendo
que é ao matematico, que cabe encontrar: quer a
forca que possa servir para, com exatidao, man-
ter um corpo a girar numa determinada 6rbita,
com uma determinada velocidade, quer, inver-
samente, a rota curvilinea para a qual um corpo
projetado de um dado lugar, com uma dada ve-
locidade, possa ser desviado por uma dada forga
que o desvie do seu percurso retilineo. | (Minha
traducdo do original, em inglés.)

Agora, ap6s ter citado estas palavras, eu po-

deria perguntar-me: Para quando, o nosso moder-

no matematico social?
Porém, se eu isso me perguntasse, estaria a

contradizer-me — sendo essa a razédo por que ago-
ra, em lugar disso, me pergunto: Para quando, o
genuino Educador moderno; o Educador capaz de
transformar cada um de nds, ménadas sociais, em

seu proéprio e intersubjetivo mateméatico social?
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Por aqui, se percebe bem, julgo, que o mate-
maético social de cada um de nds jamais podera ser
o sociélogo de todos nds, e que, inversamente, o
sociélogo de cada um de nds jamais podera ser o
matemadtico social de todos nés. E isto porque, na
verdade, o matemdtico social de todos nés sé po-
deréd ser isso mesmo: cada um de nés ocupado, em
primeira instancia, com o méthema (ud8nua), com
o estudo, da Vida; com a aprendizagem do gran-
de tema (B¢pa), que se nos impde na qualidade de
aprendizagem na auséncia da qual nada mais ha-
verd que possa ser aprendido ou que possa valer a
pena aprender.

Sim, porque de que podera servir a exceléncia
do carro Ferrari, por exemplo, se ndo houver vida
ou condutor excelente que o saiba conduzir exce-
lentemente, e que, por isso, possa ajuizar o grau de
exceléncia do préprio carro Ferrari?

Sim, porque que valor podera haver na cultu-
ra, genuinamente considerada qua cultura homini,
se nao for considerada producdo do Homem pelo
homem — vida autotélica —, tanto quanto chama
ou faisca sem a qual ela mesma, cultura, jamais po-
deré devir, em outrem, reproducdo do Homem pelo
Homem?

Sim, que efeito benéfico podera ter a excelén-
cia de ser cultura, se esta for considerada produto
acabado e consumivel (o Porsche dos livros, da arte,
do pensamento), em lugar de processo continuo de
cultivo — demanda de vida endotélica — passivel
de se propagar, em outrem, cultivo consciente de
sua propria exceléncia?
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Sé a enunciacao “cultura” que pretenda ser,
conscientemente, metonimia (enunciacado de atribu-
to da causa qua atributo do efeito) podera alguma
vez legitimar a afirmagdo — ainda assim, confusa
— de que cultura é, ou pode ser, produto ou efei-
to que a nao pressupde na qualidade de causa de
si mesma. E isto porque, muito similarmente, sé a
consciente formulacdo de metonimia podera algu-
ma vez permitir-nos afirmar com legitimidade que o
arado, o trator e a debulhadora se configuram efei-
to, cultura do milho, da batata, etc., ou agricultura,
ao invés de meios de producao ou causa de cultura.

Qualquer produto real terd, por forca, de se
configurar efeito real desvinculado temporal e espa-
cialmente de sua causa, a qual, assim sendo, sé pode-
ra coexistir com ele, produto ou efeito, na qualidade
de causa pensada e, por isso, de indole ideal. Porém,
toda a genuina cultura homini sempre se revela cau-
sa sui. E, logo, causa de indole ideal que se converte
em efeito ndo menos de indole ideal sem prescindir
de seus atributos causais; causa que, de igual modo,
nado prescinde de seus atributos efetivos.

Ora, assim sendo, toda a cultura homini jamais
devém, na verdade — jamais —, quer efeito pres-
supostamente capaz de prescindir de sua causa
(efeito qua cultura reificada, ontologizada ou ob-
jetivada), quer, portanto, efeito pressupostamente
capaz de usurpar a sua causa seus atributos causais.

Perguntar-me-3a, agora, quem até este ponto
deste assay me haja seguido, o seguinte: como po-
derd cada mdnada social evitar ver-se determina-
da por centro intersubjetivo, publico, que se confi-
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gure impeto centripeto de cardter monocratico e,
pois, impeto de magnitude iniqua, porque alheia, a
do impeto centripeto que cada qual delas haja de
exercer na qualidade de impeto privado?

Respondo.

Por via de cada ménada social se relacionar
com o centro de todas elas de modo semelhante ao
modo como a Terra, por exemplo, se relaciona com
o Sol, e vice-versa.

Por outras palavras: por um lado, através de
cada ménada social cultivar a capacidade para orbi-
tar o Sol social com movimento de translacdo que,
é certo, se configure conditio sine qua non de nao
devir periferia qua epicentro de si mesma, mas que,
ao mesmo tempo, se configure movimento periféri-
co por relagdo com movimento de rotacao que, por
sua vez, se constitua conditio sine qua non de ela,
moénada social, encerrar em si o seu préprio cen-
tro, e de, em resultado, exercer forca centrifuga de
magnitude equanime a da forca centripeta que o
Sol social coletivo exerca sobre ela; por outro lado,
através de o proéprio Sol social cultivar a capacida-
de para girar sobre si mesmo com movimento de
rotagdo que verdadeiramente o configure unidade-
-na-diversidade de todas as ménadas sociais, e que,
em resultado, se constitua conditio sine qua non de
ele mesmo, Sol social, exercer sobre elas, ménadas
sociais, forca centripeta de magnitude equanime a
forca centrifuga que sobre ele exercam.

Sempre que o centro publico devem centro
autocratico, devém ele, concomitantemente, afir-
macao unilateral de sua subjetividade: ao sujeitar
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toda e qualquer ménada a sua érbita monocratica
e, pois, hegeménica, passa ele a conglomerar em si,
subjetivamente, a subjetividade rotacional de todas
e quaisquer ménadas sociais, e, por isso, passa, de
igual modo, a ndo angariar através delas objetiva-
¢do da sua subjetividade. Assim, permanece apenas
sujeito (subjacere ou "estar antes de”), apenas iden-
tidade ideal, a qual, como tal, jamais se realiza, via
de devir ndo-identidade, realidade, ou objetividade
(obicere ou "estar diante e depois de”).

Sempre que o oposto disto aconteca, sempre
que o centro publico fraqueje e devenha mera pe-
riferia, mera diversidade, ocasionara ele que a sub-
jetividade, a vontade, o interesse e o capricho, de
cada ménada social se configure objetividade co-
letivamente anénima (qual a forca coletiva de, por
exemplo, cem cavalos, que de nenhum deles pode-
ré ser, exclusivamente, forca), e, como tal, impeto
centrifugo de magnitude que ndo podera deixar de
o esmagar ou pulverizar.

Estaremos, sempre que tal, na verdade, acon-
teca, em tempo e estado de anarquia (avapy(a).

Sempre que cada ménada social j& se tenha
educado ou cultivado e, em resultado, tenha devin-
do capaz de estimar a massa que individualmente
a determine e de medir a distancia exata a que de-
verd manter-se do Sol social — sempre que tal ja
haja ocorrido, e cada ménada exercer sobre o cen-
tro publico ou coletivo, por via de a exercer sobre
si mesma, forca centrifuga justa e saudavel, estare-
mos, pelo contrario, em tempo e estado de autar-
quia (a0TdpKELQ).
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Nao estaremos ainda, porém, em presenca de
tecido social organico ou estético; em presenca de
organismo social que se constitua instanciacao rela-
tiva da IDEIA DE ESTADO — dado que esta se prefigura
unidade légico-imaginativa, estética, e, pois, ins-
tanciavel tao-somente por vida coletiva de indole
estética. Ou seja, tdo-somente por pluriversidade
social, para o declarar de modo inusitado; tao-so-
mente por periferia de mdénadas sociais cujo centro
monadico se configure centro orbitado por cada
qual de elas mesmas, na qualidade, agora, ndo de
unidade social Gltima ou insuperavel, mas de diver-
sidade de ménadas sociais planetérias, cada qual
na condicdo de universidade: de totalidade unitaria
qua, a um s6 tempo, centro e periferia.

Ora, assim sendo, s6 poderemos estar peran-
te instanciacdo relativa da IDEIA DE ESTADO, quando
nos encontrarmos perante subjetividade social ma-
crocésmica (centralidade monadica social) que te-
nha devindo objetividade social macrocésmica (pe-
riferia social), por via de, por sua vez, esta ultima
ter devindo, a um sé tempo, diversidade e unidade:
objetividade social microcésmica e subjetividade
social microcésmica.

Ora, tal s6 podera ocorrer, como ja me esfor-
cei por pdér em pauta, quando se verificar o seguin-
te: que cada ménada social se configure nao apenas
(i) objetividade microcésmica ou, inversamente, (ii)
subjetividade microcésmica, mas sim, a um sé tem-
po, (i) subjetividade objetiva microcésmica e obje-
tividade subjetiva microcésmica.
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Com devir tdo-somente objetividade micro-
cdsmica, cada mdnada social deixar-se-& atrair, em
movimento de translagdo, pela rotacdo massiva de
subjetividade macrocésmica, de solaridade social,
inconvertida em objetividade macrocésmica.

E o que sempre ocorre em tempo e estado de
monocracia—autocracia.

Com devir tdo-somente subjetividade micro-
cdsmica, cada mdnada social atraird, em movimen-
to de rotagdo massivo, ainda que por contabilizacao
da representatividade coletiva de seus interesses e
suas cruas conviccoes, objetividade macrocésmica,
solaridade social, inconvertida em subjetividade
macrocosmica.

E o que sempre ocorre em tempo e estado de
pluricracia—homocracia.

Tao-somente, pois, com devir, a um sé tempo,
subjetividade microcésmica objetivada e objetivi-
dade microcésmica subjetivada, havera cada ména-
da social de, a um sé tempo: (i) permitir ser atraida,
em movimento translacional auténomo, por rotacao
equanime — porque universal — de subjetividade
macrocdsmica, de solaridade social, convertida em
objetividade macrocésmica; (ii) permitir-se atrair,
em movimento rotacional equanime, porque auto-
nomamente emulativo, objetividade macrocésmica,
solaridade social, convertida em subjetividade ma-
crocésmica.

Seria o que sempre haveria de ocorrer em
tempo e estado de isocracia (iookpatia, ioo-, “equa-
nime” (aequus + animus), + kpdtog, “dominio”, “go-
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verno”, “vitéria”), e, pois, de heautonomia (€avtév-,
“para ele mesmo”, + véuog, “lei”, “legislagdo”).

Em tempo e estado de autocracia-monocra-
cia, o Sol social legisla autonomamente (por si), mas
ndo legisla para si (heautonomamente): legisla he-
terotelicamente (para outros).

Em tempo e estado de homocracia—pluricra-
cia, cada Planeta social legisla autonomamente (por
si) e autotelicamente (para si).

Em tempo e estado de isocracia—pantocracia
(mavto-, “universal”, + kpdtog, “dominio”, “gover-
no”, “vitéria”), cada Planeta social legislaria heauto-
nomamente (para si, na qualidade de representante
de todos os outros), e, pois, auto-heterotelicamen-
te (para si e para os outros) — sendo esta a cau-
sa de, com legislar heautonomamente-autotelica-
mente, qua Planeta social, se surpreender legislado
heautonomamente-heterotelicamente: por Sol so-
cial que Ihe legisle lei que a si mesmo haja legislado.

S assim, sé através deste inconcretizado Es-
tado Estético, poderemos, alguma vez, vir a ser par-
celas isoladas, mas unitariamente harménicas, de
genuino sistema ou cosmos social; parcelas que, em
simultdneo com isso e para garantia disso, hajam
devindo, cada uma delas, parte-todo e todo-parte
— porque parte com cabeca, tronco e membros.

O Estado isocrético—pantocréatico, tenho vindo
a denomina-lo, pensando em Schiller, Estado Estéti-
co. Contudo, leitor que, pelo menos, haja entrevis-
to com que rumo dos pontos cardeais do intelecto
este essay trilha (ao invés de com que rumo da ro-
sa-dos-ventos da fantasia) hd muito terd concluido
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que, aqui, Estado Estético e Estado Humano sao
designagdes ndo apenas permutéveis, mas também
exclusivamente permutéveis.

Retire disso, leitor perspicaz, suas conclusoes.

Um pouco mais atras, logo antes de ter cara-
terizado o Estado Estético como “auténtico mode-
rato de musica (uovaikr})) média entre duas esferas”,
afirmei, com relacdo a pressuposta viabilidade pra-
tica dele mesmo, Estado Estético, o seguinte: "E
simples. Pelo menos, sub specie littera ou em teo-
ria — sem as quais jamais poderd haver pratica que
enseje formalizar-se tentativa de devir teoria mais
ou menos concretizada”.

A simplicidade que entdo eu tinha em men-
te prende-se exclusivamente com a circunstancia
de intelecto &gil e empenhado se ndo deparar com
complexidade, e, pois, dificultada, face a tarefa que
aqui hei feito minha.

Refiro-me a tarefa de discriminar e elucidar
que fisionomia simultaneamente real e ideal (simul-
taneamente fisica e psiquica) a concretizacao his-
térica da IDEIA DE HOMEM necessariamente exigiria a
concretizacao histérica da IDEIA DE ESTADO.

E, pois, refiro-me a tarefa de discriminar nao
s6 com que fim Gltimo (summum bonum) e com que
meios para o concretizar ha que entrar em conta, ao
pressupor a possibilidade de o vocativo Ecce Homo
vir a ter referéncia efetiva ao nivel microcésmico
deste ou daqueloutro animal humano, mas também
com que fim dltimo (summum bonum) e com que
meios para o concretizar ha que entrar em conta, ao
pressupor a possibilidade de a pluralizagdo daquele
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mesmo vocativo, a pluralizagdo Ecce Homos, vir a
ter referéncia efetiva ao nivel macrocésmico deste
ou daqueloutro agregado humano.

Contudo, acontece, julgo, que se nao depara
com a simplicidade a que me referi e a que me re-
firo apenas, por assim dizé-lo, sub specie littera ou
em teoria, mas também, de algum modo, no plano
pratico.

Entao, imagino voz aténita a exclama-lo, pare-
ce-te que tentar alcancar a concretizacao histérica
de um Estado Estético, de um Estado Humano, é
tarefa simples!

Respondo.

Nao. Nao me parece. Nao me parece, ndo em
face da tentativa em si, mas sim do tempo — certa-
mente, séculos — que seria necessario para a por
em pratica e para, por esse modo, deveras estimar
a possibilidade ou a impossibilidade de vir a ter,
pelo menos, sucesso satisfatério. Quero dizer: su-
cesso compensatorio.

Repare-se.

Colher laranjas excelentes, por exemplo, nao
se configura, em si, tarefa complexa ou dificil. Mui-
to pelo contrério, diria.

O fim “colher laranjas excelentes”, contudo,
pressupde o dispéndio, e pois a espera, de muitos
anos, dado que a concretizacdo dos meios neces-
sarios a concretizacdo desse mesmo fim — solo ex-
celente, plantio excelente, crescimento excelente,
coletividade de laranjeiras frutiferas excelentes —
implicam, de facto, dispéndio e espera do calibre
a que me refiro, ndo obstante também eles, meios,
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ndo confrontarem horteldo proficiente que os con-
sidere em si, em pensamento, atemporalmente,
com complexidade desencorajadora.

E, pois, a presenca da virtude paciéncia, pa-
ciéncia para além de nossas vidas, bem como a pre-
senca das virtudes magnanimidade e magnificéncia,
qua virtudes sem as quais alguém jamais se pora a
plantar arvores para a posteridade, e a presenca da
virtude tenacidade, qua, agora, virtude sem a qual
alguém jamais persistira em nao inaugurar novos fins
e novos meios de quatro em quatro anos — &, pois,
a presenca de tais qualidades, que s6 podera ser as-
segurada por presenca de racionalidade transmitida
de geracao a geragao, e, porquanto, de saide men-
tal, é, pois, a presenca de de tais qualidades, que se
configura conditio sine qua non da efetivacao do fim
altimo “colher laranjas excelentes”.

Agora, imagine-se Estado e sociedade de la-
ranjas algo racionais — as quais, no entanto, con-
tinuassem a atravessar, da frutificacdo a podridao,
tempo nao maior do que umas poucas semanas.

Frutificadas por laranjeiras a frutificar por
conta apenas da Natureza, incapazes, apenas por
falta de tempo confirmada por falta de paciéncia,
de virtude citrinica, etc., de cultivar solo e laranjei-
ras que as houvessem florescido, satisfeitissimas,
no entanto, com sua efémera condicdo de laranjas
igualissimas, mas, ao mesmo tempo, insatisfeitissi-
mas com os efeitos funestissimos, para cada uma
delas e para todas, por atacado, da condicao verde,
geragao a geracao, de sua citrinice, que haveriam
tais laranjas de argumentar — a laranja que, tendo
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passado a maior parte de suas poucas semanas a
cultivar familiaridade com a mais antiga sabedoria
do laranjal ocidental, transmitida de geracado a ge-
racdo, lhes dirigisse discurso de laranja, a dar-lhes
noticia da IDEIA DE LARANJA e do interesse coletivo de
a concretizar via de cultura aurantiaci?

Nos dias que correm, laranja que ainda seja
capaz de corar ja ndo mais sabe com o que ha de
contar. Estd, uma laranja, a esforcar-se, empenhada,
por se sumorizar — que, agora, vivemos em laranjal
de plantio global —, e ndo é que logo lhe cheira a
sumo de laranja louca?

Minha irm4, |4 sentencia o laranjio: “a sumo de
laranja louca, costas de casca mouca!”

Estava eu, o outro minuto, na laranjanet, a ten-
tar contabilizar as culturas. Sabes, cultura da Laran-
ja-Bahia, cultura da Laranja-Péra...

A propésito, estou inquieta por rolar até a
Bahia. Quero tanto conhecer a cultura baiana!

O mulher, gabo-te o gosto a Bahia! Eu, c4, pre-
feriria muito mais rolar até ao Japdo. Nada ha, di-
zem os “travel logs”, na laranjanet, como a Laranja
Japonesa. Cultura japonesa! Isso sim! Isso é que é
cultura de se cultivar!

Néao sei, minha irma. No que a mim laranja,
Viva a cultura Baiana! Se bem que entre a baiana e a
limense, “mon couer d’orange balance”.

Sumo de laranja santa! “Mon couer d’oran-
ge”! E assim mesmo. Nada desse sumo bérico de
“o meu umbigo balang¢a”, que é sumo de laranja
hibrida armada em laranja-de-umbigo.
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Eu, c3, faco questao de rolar pelo quintal in-
teiro, a laranjar aos quatro cantos: “Dentro de ti, 6
laranjal, torrao da tangerina, laranja desprovida de
umbigo é laranja que mais ordena!”

E laranjas bem. Que, se laranja ndo se une, a
laranjar seus direitos citrinos e sua cultura citrica,
mesmo que seja mexilhdo, esta perdida para todo
o sempre, toda a laranjice.

Tens duzias de razao, minha irma. Mas, ago-
ra, por falar em mexilhdo, ja provaste os “Escargots
de Bourgogne” em lata que o hiperlaranjal Pevide
Doce esté a oferecer por uma ninharia, na feira da
cultura francesa? Sdo, cd, uma maravilha!

Né&o sei. Isso sabe-me mais a baba do que a
umbigo. De qualquer modo, estou a espera de que
o Pevide Doce me entregue o meu cartéao VIP. Sem-
pre se poupa mais. Mas prometo-te que, quando ja
o trouxer preso ao pedtnculo, irei provar esses tais
de Iscos-as-Gotas.

Cartéo vIP?

O mulher, ndo me digas que ainda ndo ouviste
falar do cartao “Very Imported Product”? "Very” ou
“Vera” — nédo tenho, agora, a certeza. Ndo interes-
sa. O que importa é que, VIP para |4, mais cascalan-
jol ca.

Vou jé ao Pevide Doce, tratar de arranjar um
cartdo VIP para mim, que, com o cascalanjol, ndo se
brinca. Além disso, estamos em tempo de austeri-
dalaranjidade.

Jé ndo estamos! Isso era ha dois minutos. Uma
eternidade! Agora, parece, é tempo de circunspe-
talaranjidade. Ai, esta bios de laranja é tao brevis!

252



Forma-se e finda-se num virar a folha. E mais se leva
desta vida sumo que se esprema, do que sumo que
se tenha. A expetativa de vida da laranja é presen-
temente, suponho, de cerca de quarenta ou qua-
renta e tal mil minutos. Ndo é? Para mim, um nada;
para outros, é certo, uma eternidade. Seja como
for, decorridos cerca de trinta ou quarenta e tal mil
minutos, l& esté laranja pevide na terra, perfume no
Laranjal Celestial. E por isso, que tudo o que fago,
fagco-o com o fim de ser laranja feliz. Vida de fausto
em acafate a larga e forrado de seda, a toranja e a
francesa! Eis o meu ideal. “All | do do, my dear, | do
it for yours truly”.

J& sei o que te estava a dizer ha pouco. No en-
tretanto, o sumo foi rolando de rodela para rodela.
Sumo de laranja louca, na laranjanet. Nao percebi
nada, mas logo me cheirou a idealismo de laranja
fora da casca — que olfato é ca comigo. Qualquer
coisa parecida a isto: que cultura ndo é costume
e crendice, moda de laranjal, “Orange Weltans-
chauung”, sei la o que mais, mas tao-somente con-
cretizacdo, em e por toda e qualquer geracdo de
laranja, de “cultura aurantiaci”.

Cultura Aura-Ana-Tiago”? O que é isso? Nun-
ca ouvi falar. J4 ouvi falar de cultura seleta, a da
Laranja-Seleta, mas dessa nunca ouvi falar.

Nem eu. “Who cares?” Nao interessa...

Sera que néo é cultura de Laranja-Bahia — mas
cultura de Laranja-de-Umbigo? Que ideia! Se fosse
cultura a sério, s6 poderia ser a da Laranja-Bahia.

A ideia, parece, é a de que o laranjal deveria
projetar-se plantacdo e cultivo, durante os vindou-
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ros quatro anos, de novas geracées de laranjas —
de laranjas que, més a més, fossem nascendo e
apodrecendo na qualidade cada vez mais avancada
de instanciacdo da ideia de laranja.

Ideia de laranja! Isso ndo existe! Cada qual é
que se conhece. Cada uma é que sabe de si. Faco la
ideia da ideia que outra laranja possa ter de si mes-
ma ou da laranja universal. Além disso, cada cultura,
sua ideia de laranja. Como havera a Laranja-de-Um-
bigo, por exemplo, de ter a minima ideia, devido
a sua cultura umbiguense, do que é ser laranja de
cultura baiana?

Seja como for. Quatro anos! Més a més! Como
se laranja fosse imortal!

S6 se fosse por via de plantar laranjeira para
colher laranja nova la para a eternidade! Logo eu,
que compro tudo “prét-a-porter”. Roupas, sapatos,
carros, piscina, relva, para pér a-roda-da-piscina,
palmeiras, para pér a mais-a-roda-da-piscina. Tudo!

Tens piscina?

O mulher, entdo ndo haveria de ter piscina?

Daquelas de azulejos ou das de plastico?

Que graca. Nem de azulejos nem de plastico.
De policloreto de vinil. J& ouviste falar de PVC?

Néo te zangues comigo. Sei que te cruzaste
com Limé&o Siciliano, mas ainda me lembro de, ha
setenta mil segundos, ndo termos, la em casa, casca
com que nos cobrirmos.

Comprei-a no Continentanjo. Um metro de
comprimento por vinte de largura. Uma pechincha.
Estas a esquecer-te da imensa melhoria cultural que
tem vindo a ocorrer, aqui no laranjal, de geracao
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em geracdo, nos ultimos quarenta mil minutos, de-
pois do falecimento do “Facka a Folha Murcha”.
Em tudo o que é vida intelectual, e pois cultural,
a condizer com laranja que se casque: habitos de
higiene, perfumaria, gastronomia, meios de comu-
nicagdo, moda, maquilhagem, transportes, calca-
do, lazer, exercicio fisico, assisténcia social, saude.
Enfim, um sem-fim de melhorias de indole cultural,
que héo tornado a vida da laranja moderna uma
auténtica maravilha. Ainda me lembro de muita la-
ranjinha que ia para a escola, todos os dias, descal-
ca, sem casca com que se aquecer, e a tresandar a
amoniaco. E vé-la, hoje, vestida com casca a rigor,
unha do pedtnculo envernizada de roxo, adocicada
com sabonete Dove, e a cheirar — nédo a laranja —
a Chloé e a Carolina Herrera. Nao ha, minha irma,
sumo com que somar a exceléncia cultural da vida
ética e intelectual da laranja atual.

Tens razdo. Ainda que, por dentro, permane-
¢amos mais ou menos as mesmas, parece, quando
nos provam apenas por fora — ndo parece? — que
mudémos de cultura. Da cultura da Laranja-de-Fo-
lha-Murcha para a cultura da Laranja Charmute.

Da Laranja Charmute, néo direi. Mas da Laran-
ja Sanguinea — ah, isso, sem sombra de duvida.

Quanto aquela conversa saloia da “cultura au-
rantiaci”...

Néo se fala mais nisso. Mudemos de conversa,
que essa ndo nos leva a lado nenhum. Tens visto a
Julie d’ Orange?

Nem me fales dessa laranja! Ndo é que deu,
agora, de rolar com Limao Galego?
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Limao Galego?! E a diferenga de culturas? Isso
ndo vai dar certo!

Né&o vai, ndo. Contudo, parece — dizem —
que é limao galego desprovido de pevide: repleto
de sumo. Ah, e que fala fluentemente o Francés.

Agora, substitua-se o fim “laranjas excelen-
tes”, pelo fim “Estado Humano”, e, de par a par,
defina-se o fim “Estado Humano” do seguinte
modo: “cultura homini considerada na qualidade
de produto ou estado resultante de cultura homini
qua processo”.

Proceda-se assim, e, sem duvida, tornar-se-
-4 evidente que, chegados aqui, nos encontramos
prestes a assomar ao dpex do presente essay. E isso
uma vez que, com proceder daquele modo, logo se
tornard evidente o seguinte:

1. que, considerado na qualidade de fim per-
mutével com o fim “Estado-de-Cultura-Humana”, o
fim “laranjas excelentes” jamais seréa passivel de ser
definido assim: “laranjas qualitativamente medio-
cres, uma a uma, mas quantitativamente excelentes,
por atacado, dado se constituirem meio excelente,
porque lucrativo, para fabricar compota de laranja
em série e vendivel com mais-valia de 300% no pri-
meiro semestre, a ascender a mais-valia cumulativa
de mais 100% ao fim de cada novo semestre;

2. que, porquanto, Estado-de-Cultura-Huma-
na, qua concretizacao coletiva de cultura homini, se
prefigura fim-em-si;

3. que Estado-de-Cultura-Humana, qua con-
cretizagdo coletiva de cultura homini, se prefigura
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exigéncia do meio “cultura homini qua processo se-
cular de producao, geragdo a geragao, de cultura
homini qua produto-estado”;

4. que o meio “cultura homini qua processo
secular de producao, geracao a geracao, de cultura
homini qua produto—estado” se prefigura exigéncia
de solo, totalidade organica, suficientemente fértil
para o suster, garantir-lhe continuidade ininterrup-
ta, e o fomentar;

5. que, porquanto, o meio “cultura homini qua
processo secular de produgdo, geracao a geragao,
de cultura homini qua produto-estado” se prefigu-
ra exigéncia do fim-em-si “genuina universidade”;

6. que o fim-em-si, o fim Gltimo, Estado-de-
-Cultura-Humana se configura concretizacéo histé-
rica da humana IDEIA DE ESTADO;

7. que o fim-em-si, o fim Gltimo, Estado-de-
-Cultura-Humana se configura concretizacéo histé-
rica (da humana IDEIA DE ESTADO) que acarreta como
correlato necessério o fim-em-si Cultura Humana, o
qual, por sua vez, se configura concretizacdo histé-
rica da humana IDEIA DE HOMEM;

8. que o fim-em-si cultura humana se configura
concretizacao histérica (da humana IDEIA DE HOMEM)
que acarreta como correlato necesséario o fim-em-si
genuina universidade, o qual, por sua vez, se confi-
gura concretizacdo histérica da humana IDEIA DE UNI-
VERSIDADE;

9. que, assim sendo, (i) a concretizacdo his-
térica Estado-de-cultura-humana pressupde (ii) a
concretizagao histérica cultura humana, e esta pres-
supoe (iii) a concretizagdo histérica genuina univer-

257



sidade, tanto quanto (i) a forma légico-imaginativa
(estética) IDEIA DE ESTADO pressupde (ii) a forma 16-
gico-imaginativa (estética) IDEIA DE HOMEM, e esta
pressupde (iii) a forma légico-imaginativa (estética)
IDEIA DE UNIVERSIDADE — bem como tanto quanto: (i)
a concretizacao histérica Estado-de-cultura-humana
pressupde (i) a forma légico-imaginativa (estética)
IDEIA DE ESTADO; (ii) a concretizacdo histérica cultura
humana pressupde (ii) a forma légico-imaginativa
(estética) IDEIA DE HOMEM; (iii) a concretizagao histori-
ca genuina universidade pressupde (iii) a forma 16gi-
co-imaginativa (estética) IDEIA DE UNIVERSIDADE.

A unidade relativamente incondicionada com
que aqui se depara constitui-se, a um s6 tempo: (a)
apex de subordinacao material (e.g. antecedente:
“concretizacdo Estado-de-cultura-humana” = con-
sequente: “concretizacdo cultura humana); apex
de (B) subordinacdo formal (e.g. antecedente: IDEIA
DE ESTADO = consequente: IDEIA DE HOMEM); (C) eixo
transversal de correlagdo entre matéria e forma
(e.g. antecedente material: “concretizacao Estado-
-de-cultura-humana” = antecedente formal: iDEIA DE
ESTADO).

Ora, face a tal unidade, tal unidade relativa-
mente incondicionada, ndo se poderd deixar de
considerar, julgo, que, chegados a presente pégina,
havemos alcancado o 4pex do presente essay.

Porqué?

Porque no solo austero deste ermo se assenta
memorial marméreo das causas de cataclismo hu-
mano ainda em curso de ocorrer.
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Porque aqui, leitor, tu mesmo te convidas a ler,
tu mesmo te convocas a sentir e a compreender,
que a saude, a existéncia higida, do ente Homem
exige instanciacdo coletiva de cultura homini —
bem como, porquanto: (i) que nada poderd, alguma
vez, prefigurar-se, para todo e qualquer homem,
mais importante, mais urgente, mais salvifico, do
que instanciacao coletiva de cultura homini; (ii) que
toda e qualquer universidade auténtica se constitui,
por missao e natureza, via fundamental, ferramen-
ta vital, para a efetivacdo de instanciagado social de
cultura homini.

Porqué?

Porque, dia a dia, segundo a segundo, se com-
prova universal e verdadeiro, o facto primeiro —
ainda que de todo o nao vejas — de que o Homem
oitocentista Matthew Arnold, por exemplo, te ha
dado aviso: o facto primeiro e derradeiro de que,
se um s6 membro padecer, os restantes haveréao,
por forca, de padecer com ele; o facto primeiro e
derradeiro, pois, de que, quantos menos seguirem
o verdadeiro caminho da salvacdo, mais dificil sera
encontrar este ultimo.

Porque, a partir deste momento, a partir de
cada novo movimento improficuo que fizeres para
|& deste ermo, no teu encalgo havera de te espreitar
— ainda que de toda a ndo saibas a perseguir-te —
a seguinte pergunta: Depois de tal conhecimento,
que perdéao podera haver? (After such knowledge,
what forgiveness.)

Eis aqui a razdo, ao descer deste ermo, por
que Arnold, de novo, ndo poderd ter deixado de
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ter dito o que mais importa e é (til dizer acerca do
conceito cuLTurA. Nomeadamente, ao declarar:

A cultura possui, porém, um outro aspeto,
pela perspetiva do qual nado tdo-somente a pai-
xdo por conhecer, o mero desejo de ver as coisas
como sdo, que surge de modo natural e apro-
priado num ser inteligente, prova ser-lhe funda-
mento. H& um aspeto pela perspetiva do qual
o amor ao préximo, o impulso para agir, ajudar
e beneficiar, o desejo de por fim aos erros da
humanidade, de desfazer a confusdo humana e
de diminuir a soma do sofrimento dos homens,
a aspiracdo nobre a deixar o mundo melhor e
mais feliz do que se encontrava ao nele entrar-
mos — todos eles motivos que eminentemente
se incluem no foro daqueles a que chamamos
"motivos de carater social” —, se dao a contar na
qualidade de parte importante do fundamento
cultura. Na verdade, na qualidade de parte prin-
cipal e predeterminante do fundamento da cultu-
ra. A origem da cultura deixa-se, pois, definir de
modo apropriado ndo como “curiosidade”, mas
sim como “estudo de perfeicdo”. O impulso que
mais e primeiro a move nao é o impulso de indole
cientifica, a paixdo puramente por conhecimento,
mas sim, de par a par com esta, a paixdo por agir
em prole do bem. Uma vez que havemos escolhi-
do, na qualidade de moto dignificante daquele
primeiro aspeto, a expressao, por parte de Mon-
tesquieu, “Tornar um ser inteligente ainda mais
inteligente!” escolhemos agora, para o segundo
aspeto, como moto que se lhe adequa mais do
que qualquer outro, estas palavras do Bispo [Tho-
mas] Wilson: “Levar a razdo e a vontade de Deus
a prevalecer”!
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O Sol social apolineo, o astro hipercentripeto,
impoe ao corpo translacional de cada Planeta social
obediéncia civil que, com Lhe permitir assumir-se,
em representacdo de todos eles, entendimento,
juizo, razao e imaginacao estelares, os alivie da ati-
vidade do espirito, e que, em resultado, os liberte
do peso de desobediéncia civil propicia a mové-los
a se orbitarem com movimento de indole rotacio-
nal — por esse modo, os promovendo da condicéo
precéria de Planeta a condicdo segura de Satélite.

A psiquidade da periferia social dionisiaca, da
diversidade planetéria hipercentrifuga, impoe a fisi-
calidade do Sol social que a sobrecarregue de de-
sobediéncia civil — de uma ponta a outra do espa-
co sideral —, de modo a que possa assumir-se, em
coletivo mas individuo a individuo, entendimento,
juizo, razao e imaginacdo estelares, cada qual em
representacdo de si mesmo. Em resultado, movi-
mento translacional, movimento satelar, devém pu-
ramente movimento inercial, com o efeito celestial
imprevisivel de cada Planeta social passar a rota-
cionar a auréola singular de seu umbigo — e, pois,
com o efeito de cada um deles passar a dedicar-se
afincadamente ao cumprimento regular de seus de-
veres civicos: a votar e edificar interesse intergalac-
tico, gravidade social, na qualidade ou de meteoro
ou de cisco, consoante sua inclinacdo natural para
devir, no seio do sistema solar, supernova, supers-
tar ou estrela ana.

Por aqui se lobriga bem, de novo, que Estado
que nao liberte o cidaddo de hipocracia, ou anar-
quia, por via de o oprimir, e que nao liberte o cida-
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déo de hipercracia por via de se oprimir — que um
tal Estado, a um sé tempo dogmaético (6oypaTikég)
e herético (aipeTikdc), monocratico qua unidade e
pluricratico qua diversidade, jamais podera ser o
Estado que o homem quiser.

A humanidade do Homem situa-se, légica e
ontologicamente, a priori do Homem, e dele s6 de-
pende materialmente; ndo, também, formalmente.
Este segundo tipo de dependéncia, por parte da
qualidade ou identidade humanidade, foi, é, sera
— eternamente — dependéncia de indole deter-
minativo-constitutiva, e, portanto, dependéncia de
Deus, dependéncia da Natureza ou dependéncia da
Providéncia. De Yahweh, Al4, Buda, Shiva — da di-
vindade humana, essa sim, que um homem quiser.

As leis que governam o mundo da existéncia
(ex + sistere), da materialidade — que sao leis imuta-
veis, ou que, pelo menos, e para contentar também
Hume, o tém sido até agora —, sdo formalmente
as mesmas que governam o mundo da insisténcia
(in-sistere), da idealidade, dado que as primeiras
(existenciais) ndo podem, para nés, homens, ser, na
auséncia de devirem leis pensadas ou representa-
das (vorstellt), e, pois, leis concetualmente determi-
nadas pelas segundas (insistenciais).

Quer queiramos, quer nao, nao ha como votar
ou vetar as leis contingentes que o dever-ser de hu-
manidade, a per-feicdo ou saude formal de toda e
qualquer instanciacdo de HUMANIDADE, determina ao
ter-de-ser humanidade.

Querer vota-las ou veta-las, ao invés de, ca-
recidos de hdbris, querer escuta-las, estuda-las e
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pratica-las, configura-se — sempre se configurou —
estulticia sub-humanamente humana.

Ousemos determiné-las, ao invés de ousarmos
acata-las, de ousarmos por elas nos deixarmos de-
terminar — e agiremos como formiga a ousar desa-
catar passada de elefante.

A solidao chega a um homem desvalido antes
de a ele chegar. Todo o homem é homem desvalido,
perante o seio infinitamente voraz do universo. Im-
plora, homem desvalido, por companhia. E, no en-
tanto, também esta lhe chega, ndo chegando, antes
de a ele chegar.

Pensar homem implica pensar Estado. Pensar
Estado implica pensar cultura humanae. Pensar cul-
tura humanae implica pensar universidade.

As leis que contingentemente determinam a
saude do primeiro (0 homem) séo as leis que con-
tingentemente determinam a saide do segundo (o
Estado), da terceira (a cultura humanae) e da quarta
— mas nao ultima (a universidade).

Sao, no fundo, todas elas, leis sociais — de
cujo peso nao ha, de novo, como nos libertarmos.
Fitam-nos, do seio infinito de sua formalidade,
como nos fitard farmaco que nos cobre enfermida-
de pelo preco de nado assisarmos em amargar com
sua emerescéncia.

Ouca-se Fernando Nogueira, cultura homini
qua Pessoa, a pronunciar-se, em “O Regresso dos
Deuses”, acerca delas:

E fecunda a época em que se combate contra uma
opressdo verdadeira, contra uma opressdo que
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viola a acdo das leis sociais; ndo é fecunda aquela
em que se combate contra uma opressdo que nao
é, afinal, senao a das proéprias leis sociais. [...]

Mas, uma vez conquistada a liberdade higida,
ninguém pode mandar os povos parar na marcha,
que a seguir comegam, para uma liberdade mér-
bida. Enquanto houver mundo hé leis que pesam
sobre noés, e, criado que seja o espirito de revol-
ta, que é da substancia do homem social, ndo o
poderemos (como ndo podemos)... [fazer] parar;
havera essa marcha, conseguida a liberdade real,
para a ficticia, porque, tornada positiva a ideia de
liberdade, ela breve se apresenta como fim, em
vez de meio, e o homem passa a buscar ser livre
em aquelas coisas onde a prépria constituicao da
sociedade ndo permite que ele o seja. E assim
comeca a decadéncia.

Quem opinar (ao invés de conhecer) que o Es-
tado de que falo, o Estado Estético, é estado de
imbecilidade — quem opinar que a concretizacdo
da suprema liberdade e a suprema felicidade huma-
nas é expressa pelo consabido moto Quem manda
aqui sou Eu, do Estado autocratico-monocratico,
ou pelo inconsabido moto do Estado homocrético-
pluricratico: Votai, vés, agora, que logo mandare-
mos nds, se voz e impudéncia, na verdade, encon-
trarmos em nés, com que vos persuadir a votar em
nos....

Quem isso opinar... Nao poder4, julgo, deixar
de opinar, também, que a suprema liberdade e a su-
prema felicidade humanas consistem, por exemplo,
no estado em que o Estado terd de se encontrar,
para que possam ocorrer conversas em publico, e
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para publico, de homens e de mulheres — adultos
— do seguinte teor.

Conte-nos 14, Senhora Professora Doutora —
que andava la fora a estudar, quando amanheceu a
radiosa Primavera de Abril —, como foi que viveu e
sentiu o nascimento destas coisas da Liberdade e
da Democracia? Suponho ter sido para si um privi-
légio enorme, ter vivido tao de perto, numa grande
cidade, a felicidade e a euforia que em todos nds
causou vermos concretizada a esperanca de, um
dia, conquistarmos a liberdade e exprimirmos as
nossas préprias opiniées em publico.

“Abril é o més mais cruel” (“April is the crue-
lest month”), escreveu Thomas Stearns Eliot, logo
no inicio da primeira parte (“O Enterro dos Mor-
tos”) do seu poema paradigmético The Waste Land,
cujo titulo se deixa traduzir assim: A Terra Inculta. E,
por conseguinte, também assim: O Baldio.

Abril é o més mais cruel, procriando
Lilases do seio da terra estéril, misturando
Meméria e desejo, encorajando

Raizes ressecas, com a chuva primaveril.

Eliot continua:

Que raizes sdo as que agarram, que ramos ro¢am
[do seio erguendo-se deste lixo pedregoso?
[Filho do homem,
responder ndo saberas, sequer supor, porque
[conheces apenas
um mont3do de imagens quebradas, onde o sol bate
e a arvore sem vida ndo da sombra, a cigarra, sossego,
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e a pedreira ressequida som de 4gua a cair.

Os hospitais e as universidades configuram-se
fonte e garantia da saide de tecido social orgénico.
Configuram-se, pois, garantia de que o fio fisico e
o fio psiquico de um tal tecido haverdo de se en-
trecruzar um apertado a favor do outro, para que
urdidura de indole ideal e urdidura de indole real
jamais venham a carecer de condizer uma com a ou-
tra, ao invés de, por virtude de igualdade mérbida,
nem real nem ideal, cada qual se arrogar urdidura
de todo o tecido — em representagao nao da outra,
mas em representacao de si mesma.

Dito por outro modo: os hospitais e as uni-
versidades que autenticamente se configurarem
células reparadoras e vivificadoras de tecido social
auténtico, desprovido de etiqueta taiwanesa que
licra e acrilico venda por “seda” e “caxemira”, sao
garantia de que em dia algum a ignara ignorantia
afirme, com razdo imaginativa individual que a des-
razdo coletiva desconheca: “Olha, mae, o pluricrata
nao é tecido; o homocrata caminha nu!”

Uma crianca diz que ele caminha nu.

De facto, caminha nu! gritaram, por fim, todos
os cidad3os.

Um calafrio apossou-se, entdo, do governante,
pois suspeitava de que a verdade estivesse do lado
deles. Porém, cogitou: “Este é espetaculo que tem
de prosseguir”. E logo, ufano, deu passada plena
de afetacdo, mais do que nunca, enquanto os minis-

266



tros lhe colhiam a cauda da vestimenta inventada,
que do toque de suas maos se ausentava de todo.

A educacgdo que é projetada e posta em prati-
ca pelo Estado homocrético-pluricratico ndo é edu-
cacdo. E instrucdo, seguida de profissionalizagao.

O seu ideal é “ideal retérico de vida” — ideal
de confusao sofistica entre realidade e aparéncia,
pedagogia e demagogia, paideia e panaceia, vir-
tude e virtualidade, conhecimento e crencga, paleio
e eloquéncia, superficialidade e exceléncia, bruta-
lidade e inteligéncia, sabedoria e sapiéncia, pro-
vincianismo e patriotismo, fé e fundamentalismo,
opuléncia e magnificéncia, esperteza e inteligéncia,
respeito e dependéncia, lei e liberdade, ousadia e
atrevimento.

Porém, o ideal de educacao estética do ser hu-
mano, de cultura homini, é, por decreto universal,
e porquanto irrevogavel, “ideal filoséfico”: ideal de
demanda pelo Graal da virtude e da salide ou da
justa medida humana.

O “ideal filoséfico”, de educacgado estética do
ser humano, de cultura homanae, conduz a estudar
e a distinguir a diferenca entre causa e efeito, ou
consequéncia; entre o que é sujeito-objeto, e vem
primeiro, por forca, do que é mero objeto, e vem
depois.

O “ideal retérico”, que conduz a fazer de
conta que nao é a fazer de conta, conduz, de igual
modo, a confundir um com o outro, sujeito-objeto
com mero objeto — sendo por isso, que se persua-
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de, e pretende persuadir, de que o carro vem, e
deve vir, a frente dos bois.

Dito por outras palavras, isto significa o se-
guinte: que a educacao que é projetada e posta em
préatica pelo Estado homocratico—pluricratico des-
conhece, e ndo pretende passar a conhecer, que o
saber é objeto, e tem, por isso, de vir depois do
sujeito que sabe ser, ou que quer ser, docta igno-
rantia: sabedoria.

Sabendo que assim &, e que assim tem de ser,
o nosso preclaro Pessoa escreveu, um dia, num cer-
to "Aviso Por Causa da Moral”, esta reminiscente
recordacao da reminiscéncia socratica:

Os mocos da vida das escolas intrometem-se
com os escritores que ndo passam pela mesma
razdo porque se intrometem com as senhoras
que passam. Se ndo sabem a razdo antes de lha
dizer, também n&o saberiam depois. Se a pudes-
sem saber, ndo se intrometeriam nem com as se-
nhoras nem com os escritores.

Porque sempre se perdem, parece, em impor-
tantes, preclaros e importados sociologismos ou an-
tropologismos — quicd, behaviourismos —, os de-
magogos modernos, que se engrossam, mostram,
a todo o momento, desconhecer o primeiro manda-
mento do I6gos, e pois da paideia, do Homem.

A saber, o seguinte mandamento: o manda-
mento de que arte (Téyvn) que maximize a adequa-
¢do de uma matriz concetual ao objeto que deva
ser dela concretizacao efetiva, por um lado, e, por
outro lado, ao método, ou ao meio, que deva ser
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utilizado para produzir tal objeto, s6 podera tornar-
-se realidade caso quem a possa querer ser seja, an-
tes disso, educacdo: arte (téyvn) de devir Homem.

Trata-se, por exemplo, do mandamento de
que a arte (téxvn) que maximiza o médico especia-
lista e o faz devir o Médico — homem detentor de
conhecimento que lhe permita adequar, com a mais
alta perfeicdo possivel, o diagnéstico de doenca
particular a satde universal do organismo humano
e ao medicamento a ser ministrado para a restaurar
— s6 podera tornar-se realidade caso médico que a
queira ser seja, antes disso, educacao: arte (téxvn)
de devir Homem.

Refiro-me, é claro, a arte que produz a mais
perfeita adequacdo possivel entre as determina-
¢oes formais e universais HOMEM, por um lado, e, por
outro, o contelido ou a matéria particular que atua-
liza, faz devir realidade, tais determinacdes.

Perceber-se-a melhor a importancia vital de tal
adequacao, e, pois, de tal arte, caso se perceba que
a necessidade de reciprocidade entre causa e efeito
determina que o segundo (o efeito) ndo possa ser
maior do que a primeira (a causa); que o efeito ndo
possa ser atualizacdo de virtualidades que nao se
enontrem contidas, em poténcia, na causa.

E daqui, desta lei universal, e ndo do capricho
de identificar o fim-em-si Homem com os meios ne-
cessarios para o alcancar, que resulta o facto de,
como me estou a esforcar por fazer ver, alguém ja-
mais poder vir a ser o Médico sem, antes disso, ter
ascendido a condicdo de o Homem.
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Relégio que seja excelente, que seja o mais
alto que as determinacdes concetuais da IDEIA DE RE-
LoGIo permitem a relégio individual devir, ndo po-
dera ser efeito ou producao de um mau relojoeiro.

Enquanto causa de relégio excelente, o préprio
relojoeiro tera de ser a exceléncia formal, a unidade
concetual e universal, da IDEIA DE RELOGIO — e, poOis,
terd de ser homem excelente (pelo menos, homem
inteligente e amante da perfeicdo) antes de ser re-
lojoeiro, ou concomitantemente com ser relojoeiro.

Ora, o Médico nao serd mais do que "o relé-
gio” — o efeito excelente — que, enquanto causa,
o Homem terd de produzir em si mesmo. Sendo,
pois, que apenas poderd devir o Médico, homem
que, antes de devir isso mesmo, haja ja devindo Ho-
mem: identidade entre unidade conceptual, univer-
salidade, e diversidade empirica, particularidade.

Caso o homem se perca, em resultado de pos-
tura gnésica hiper-idealista, em unidade concetual
especifica sem a qual se ndo possa deparar com o
Médico, e, por mais que estude e investigue, jamais
venha a ser o Médico caso a caso, em concreto, tal
acontecera porque, antes de se ter perdido em tal
unidade formal, ndo instanciada por diversidade
material, j& se havia perdido, tout court, no mundo
humano da unidade ideal em geral.

Caso, inversamente, o homem se perca, em
resultado de postura gnédsica hiper-realista, em di-
versidade empirica sem a qual se nao possa depa-
rar com o Médico, e, por mais que experimente e
pratique no ambito desta ou daquela outra especia-
lidade, jamais venha a ascender a unidade conce-
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tual Ultima sem a qual se nao possa deparar com o
Médico, tal acontecerd porque, antes de se ter per-
dido em tal diversidade empirica, ja se havia perdi-
do, tout court, no mundo humano da diversidade
empirica em geral.

A salde do artista-Médico depende a priorida
saude do Homem-artista, tal como a de qualquer
outro artista — seja ele sapateiro, caiador, padeiro
ou encadernador.

Como é consabido, praticamente toda a gente
fala de realidades de que sabe nao ser permitido falar.

Muita gente fala, por exemplo, do excremento
humano em que, dia a dia, se mantém mergulhado:
do excremento que sdo os hospitais, as politicas, as
escolas, etc.

Ha quem fique calado, ao ouvir falar disso.
Porém, também ha quem também se ponha a falar
— por vezes, para nao parecer indelicado. E, oca-
sionalmente, fala ele, ou fala ela, entdo — pdem-se
todos a falar —, das matérias de que hei estado
aqui a falar. E, ocasionalmente, vem ele, ou vem ela,
airritar-se — com a consequéncia de todos, ou qua-
se todos, se irritarem. E, em consequéncia disso,
por sua vez, alguém vem, mais cedo ou mais tarde,
a sentenciar:

O homem, o teu mal é seres idealista. Acorda.
Né&o vez que a realidade em que a gente vive ndo
tem nada a ver com os Gregos, com a Renascenca
ou com o século XIX. Estamos na Pés-modernidade.
Hoje em dia, quem toca viola é quem tem unhas,
e ndo quem tem ideais. Julgas que, se amanha, os
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teus patrées tivessem de despedir um dos seus mui-
tos funciondrios, iriam despedir alguém que, apesar
de ser mediocre e de fazer de conta que cumpre os
prazos que tem de cumprir, lhes traz mais clientes
e mais possibilidades de sobrevivéncia, em lugar de
despedir a ti, que estds empregado mais por enfei-
tares o ramalhete do que por qualquer outra razdo?
Acorda, homem. O mundo é, e sempre foi, dos es-
pertos. Isto é, dos realistas. O mundo nunca foi dos
idealistas — nem tampouco alguma vez esteve do
lado deles.

Se o destinatério de tal recriminagao fosse lei-
tor preclaro que ora me leia, ndo haveria ele de re-
torquir o que se segue?

Em primeiro lugar, que pretender ser realista
sem ser, também, idealista equivale a pretender ser
fisicalidade (realidade) desprovida de psiquidade
(idealidade), e, pois, fisicalidade de todo incapaz de
se saber realidade.

Em segundo lugar, que jamais se podera vir a
saber que se esta doente e qual o modo mais eficaz
para curar a doenca de que se possa estar doente,
caso se ndo esteja na posse do conhecimento da
saude real-ideal.

Em terceiro lugar, que, apesar de haver sido
realisticamente esquecida a partir do inicio do
Mundo Moderno, a saude real-ideal do homem se
encontra definida ha, pelo menos, dois milhares e
meio de anos.

Em quarto lugar, que grande parte do excre-
mento humano em que o homem da Pds-moder-
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nidade cada vez mais mergulha resulta de estar
sempre a pretender redefinir e a reinventar a satude
intemporal do Homem — que hé sido induzida 16-
gico-imaginativamente, da prépria Natureza, pelos
Gregos antigos — com convicgao tao cretina quan-
to seria a de qualquer cozinheiro que estivesse sem-
pre a esquecer-se da receita Cozido a Portuguesa, e
que, por esse motivo, sempre estivesse convencido
de, com cada nova modernidade e ante- e pés-mo-
dernidade, a ter de criar e infindamente experimen-
tar.

Em quinto lugar, que ter unhas para tocar vio-
la jamais concedeu ao homem, e jamais havera de
conceder, capacidade para determinar universal e
irrevogavelmente que harmonias ou assonancias,
que notas e combinacao de notas, terd, por forca,
de tocar, se viola, na verdade, quiser tocar.

Em sexto lugar, que a Unica via que os deuses
determinaram ao homem na qualidade de via que
lhe permitisse ascender acima do excremento hu-
mano em que, um dia, se visse mergulhado é esta:
estudar o excremento humano, para conhecer (ao
invés de opinar) em que consiste ele, bem como
para conhecer (ao invés de opinar) que determina-
coes os proprios deuses hdo formalmente imposto
a negacao contingente (e, pois, ao antidoto contin-
gente) do excremento humano, de par a par com
que determinacdes, ndo menos contingentes, hdo
imposto ao método de que podera socorrer-se para
ascender acima do excremento humano — o méto-
do cultura homini, o método CONCRETIZACAO DA IDEIA
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DE HOMEM, 0 método CONCRETIZAGAO DA IDEIA DE UNIVER-
SIDADE.

Em sétimo e dltimo lugar, que, conhecer esse
mesmo método jamais ird bastar a homem que, na
verdade, anseie encetar ascensdo a marca muito
mais acima da marca que marca o excremento hu-
mano; que, para que, na verdade, encete tal ascen-
sao, ird também necessitar disto: de férrea vontade
ou determinacao.

Os homens com mente do calibre da mente
de Immanuel Kant facultam-nos aprender as deter-
minacdes e o método que venho de referir.

Os homens com perspicécia poética do pendor
da perspicécia poética de Quintus Horatius Flaccus
facultam-nos conhecer a feicao especifica da vonta-
de ou determinacdo que venho de mencionar.

A auséncia de excremento humano, da-no-lo a
saber Kant, em Was ist Aufkldrung? (Que é a llumi-
nacdo?) — a auséncia de excremento humano

...é a libertagdo, por parte do homem, da dese-
mancipacdo a que se autossubmeteu. A dese-
mancipacdo é a incapacidade do homem para
fazer uso do seu entendimento sem que, para
isso, tenha de ser dirigido por outrem. Tal dese-
mancipacgdo transforma-se em desemancipacdo
autoinfligida, quando a sua causa reside ndo na
falta de entendimento, mas sim na auséncia de
determinacédo e de coragem para usar o entendi-
mento sem a dire¢do de outrem. [...]

A preguica e a cobardia sdo as causas de, ndo
obstante a Natureza j& a ter libertado de qual-
quer direcdo alheia (naturaliter maiorennes), uma
tdo grande parte da humanidade permanecer de-
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semancipada, ao longo de toda a sua vida; assim
como de ser tao facil a outrem colocar-se acima
dela, na qualidade de seu tutor. E tdo conforta-
vel, ser desemancipado. Se eu tenho um livro que
entendeu por mim, um padre que tomou cons-
ciéncia por mim, um médico que decidiu a minha
dieta por mim, e assim por diante — se eu isso
tenho, nao preciso, de certeza, de me esforcar,
em seu lugar. Se eu apenas tiver de pagar, ndo
irei necessitar de pensar — de bom grado, os ou-
tros fardo por mim todo o trabalho enfadonho. |
(Minha tradugao do original, em aleméo.)

O caminho que nos poderd permitir atingir
a emancipacao intelectual, diz-nos, por seu turno,
Flaccus Horacio, na sua Arte Poética, é o caminho
que, no seu infindo principio, no seu infindo meio
e no seu infindo fim, nos dé a ler o letreiro: Sapere
aude! Ousa conhecer! Ousa usar o teu préprio en-
tendimento!

Este, diz-nos Kant, é o verdadeiro “lema da llumi-
nacdo” humana. De onde resulta que este é, também,
o verdadeiro moto de toda a genuina universidade: de
toda a universidade que ouse devir concretizacdo em-
pirico-histérica da IDEIA DE UNIVERSIDADE.

Porqué?

Porque sé ciéncia que ouse verter-se em pra-
tica quotidiana de vida podera alguma vez luzir, de
verdade, como a aurora.

Por ndo saber ser heresia, ou capacidade para
escolher corretamente, a universidade dos nossos
dias enferma de confus&o retérica entre proficién-
cia e exceléncia.
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Proficiente, é quem faz algo com eficiéncia;
quem melhor adequa os meios aos fins. Logo,
proficiente é também quem opera mecanicamen-
te; quem opera na auséncia de identidade organi-
ca entre meios e fins. O operario que passe oito
horas por dia a apertar parafusos numa linha de
montagem apertard parafusos, certamente, com
maior proficiéncia do que o arquiteto do motor em
que tais parafusos porventura aperte. No entanto,
a ldeia de um tal motor, a sua unidade concetual,
transcenderd, por forca, a compreensdo de um tal
operario — sendo esta razao por que a proficiéncia
de um tal operario jamais poderia consistir em pra-
tica quotidiana de vida e, pois, em exceléncia.

Pelo contrério, a exceléncia, o mais alto a que
se pode chegar na humana procura pela concreti-
zacao estética da identidade entre a universalidade
da esséncia e a diversidade particular da existéncia
— pelo contrério, a exceléncia é sempre, por forca,
proficiéncia; é sempre identidade organica e auto-
télica entre partes e todo, causa e efeito, determi-
nante e determinado, agente e agido, pensador e
pensado, ser e sido, aprender e aprendido.

Vem, tudo isto, na cauda de eu ter afirmado
que o “ideal retérico” que ora determina a educa-
¢do nossa parte da persuasdo, e quer persuadir, de
que o carro vem, e deve vir, a frente dos bois.

E que, o carro a vir, na verdade, a frente dos
bois, se podera, ainda assim, deparar com profi-
ciéncia, caso, é claro, os bois tenham o tino de se
colocar a frente do carro. Porém, jamais se podera
deparar com exceléncia.
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E que uma coisa € ensinar ou instruir; e outra,
dela muito diversa, educar.

E que, por forca do raciocinio que tenho vindo
a seguir, a educacao do Homem tem sempre, mas
sempre, de vir a frente da instrucdo do médico, do
engenheiro, do professor de linguas, do botanico,
do bidlogo, do carpinteiro, do sapateiro.

Sem Homem, vimo-lo j&, nao podera haver,
por exemplo, o professor ou o sapateiro.

Sem Homem, muito menos podera haver o po-
litico ou o cidadao. Sendo que, daqui, resulta, claro
estd, o seguinte: que a especializagdo do homem sé
podera vir depois, ou ao mesmo tempo do que, a uni-
versalizagdo do homem; depois, ou ao mesmo tempo
do que, a exceléncia de Homem: depois, ou ao mes-
mo tempo do que, a ascensdo do homem a marca
excelsa a que tenho vindo a chamar “o Homem”.

Saber é devir seja o que for que se venha a
saber, seja o que for que se venha a ingerir, dige-
rir e metabolizar em bem humano supremo. Vale
dizer, em salde humana: saide que se configure
sentimento, razao, religido, politica, arte, técnica e
imaginacdo que mutuamente se confirmem partes
organicas de todo organico; de todo que, por isso,
por se manter indivisivel, s6 com grande perda e
com grande doenca podera regredir ao nivel prima-
rio da técnica e da especializagdo — as quais nunca
sdo, ndo podem ser, simultaneamente, sentimento,
razdo, religido, politica, arte e imaginagao.

Segue-se, pois, que a mais auténtica vocagao
de toda a universidade que se esforce, de facto,
por devir concretizagdo da IDEIA DE UNIVERSIDADE, edu-
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cacao do ser humano ou instanciagao de cultura hu-
manae — segue-se, pois, dizia, que a mais auténtica
vocacdo, o mais genuino alvo, de toda a universi-
dade se chama ¢pdvnolg (frénesis): sabedoria que
culmina no conhecimento, mais alto, mais digno e
mais salutar, do summum bonum de todo e qual-
quer homem.

Refiro-me, é claro, a conhecimento que é fa-
cultado exclusivamente pelo estudo e pela pratica
da IDEIA DE HOMEM, qua totalidade formal insuperavel
pela razdo (Vernunft) do préprio homem e deter-
minada, a priori deste, pela vontade, pressuposta-
mente indeterminada, de Deus.

Trata-se, por natureza, de conhecimento orga-
nico e sistematizado estética ou légico-imaginativa-
mente, dado que ndo é passivel de ser alcancado
por via apenas de ser deduzido das mais objetivas
determinagdes formais humanas, e que, porquanto,
requer, de igual modo, ser induzido das mais exce-
lentes manifestacdes empiricas das mais excelentes
aspiragoes e da mais determinada e mais excelente
Vontade do Homem.

Ora, a Vontade (Wille), e ndo apenas o desejo
empiricamente motivado, nunca é mero capricho
ou apetite; mera determinacdo sensivel unilateral
e patolégica. Nao, a Vontade é sempre impeto fi-
sico-psiquico, corpo-alma, determinado logicamen-
te e voltado para télos de indole racional. Logo, a
Vontade sé pode determinar conhecimento, e ser
determinada por conhecimento, que aspire a alcan-
car, ou a contribuir para alcancar, a concretizacao
do bem supremo do Homem: a satde humana.
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Quando é verdadeiramente almejado e posto
em pratica, quando alcanca devir conhecimento vi-
vido, tal conhecimento recebe o nome “per-feicao
humana” — sendo que é na qualidade de garante
da universidade desse mesmo conhecimento, assim
como na qualidade de garante da sua investigagao
e instigagdo, que toda a genuina universidade se
concebe, quando alcanga conceber a sua original,
mais importante, mais urgente, mais consequente e
mais digna vocacao (Bestimmung).

Poder-se-a, agora, perguntar qual a mais fun-
damental razdo por que, embora assim seja e as-
sim tenha de ser, a universidade dos nossos dias
confunde, sistematicamente, ciéncia, técnica e tec-
nologia, produgdo mecénica de conhecimento, de
bens materiais e de seus derivados, meios, com co-
nhecimento ou ciéncia do bem supremo humano: o
fim-em-si Homem.

Poder-se-4, agora, perguntar, quer isto dizer,
qual possa ser a mais fundamental razdo de ocor-
rer o seguinte: que quantos, com genuino zelo e
inteligéncia, se dediquem a construir o corpo de
uma universidade acabem, as mais das vezes, por
negligenciar o espirito de universidade, ndo menos
do que quantos se dediquem a ardua tarefa de res-
suscitar o espirito moribundo de universidade com
idéntico zelo e inteligéncia descurem, as mais das
vezes, de construir o corpo desta ou daquela uni-
versidade.

Suspeito de que alguma vez se possa vir a so-
pesar com precisdo as causas que nos conduzem a
interrogar essa razdo — a auséncia de totalidade
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e homogeneidade que enraizardo essa razdo —, ja
que sequer diagnostica-las se configuraria diagnos-
ticar as causas da doenca proteica e interminavel
que manifestamente afeta, qua auséncia de cultura,
toda a civilizacdo ocidental.

No entanto, estou convencido de gue se tra-
ta de razdo antiga. Tera ela surgido, pela primei-
ra vez, quando, nisso excedendo Heraclito e a sua
afirmacao de que “tudo muda, nada permanece [o
mesmo]” (mdvta xwpel kal ovdev pével), Protagoras
trouxe a mente ocidental a consciéncia de que “O
homem é a medida de todas as coisas; das que sao
enquanto sdo e das que nao sdo enquanto ndo sao”
(MAvTWY YpnUATWY dvbpwmov €lval, TOV HEV GVTWY WG
€0TL, TV 6& un BVTWY WS 00K E0TLY).

Nao é que eu ndo esteja de acordo com o So-
fista, mas pouco sofistico, Protagoras. E, sim, que,
tanto quanto consigo entendé-la, a civilizacao oci-
dental ndo soube, em geral, compreender a impor-
tancia e as implicagdes de tal afirmacéo.

Estava-se, entdo, em plena expansdo dos ho-
rizontes fisicos e espirituais da Atenas de Péricles,
e, com tal expansao, assistia-se j& ao nascer de uma
Grécia cadtica e confusa. Os Sofistas e Euripedes
haviam ja vertido em procura conjugavel apenas
no pretérito a procura pré-socritica pela arché
(&pxn) universal e pelo sentimento tragico da vida
do homem trégico de Esquilo e de Séfocles. A par
disso, Sécrates dava continuidade a tarefa que os
gualoAdyol — fisicos — pré-socraticos haviam inau-
gurado: substituia, no campo do ser e do agir, zelo-
samente, a razdo e a vontade hieraticas de Zeus e
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de seus acdlitos pela razdo e pela vontade religio-
sas do Homem. Estava ele, pois, pelo menos nisso,
de acordo com o Homem-Mensura, de Protagoras.

A medida do homem, percebeu-o Sécrates,
talvez pela primeira vez, é o mais alto, de indole
concetual e fisica, a que o homem alguma vez pode-
rd ascender. E, assim sendo, trata-se ndo de medida
de natureza subjetiva (que foi o que o pensamen-
to ocidental persistiu em ver e rever na medida de
Protagoras), mas sim de medida logicamente deter-
minada e, por isso, universal e objetiva — sejam tal
universalidade e tal objetividade entendidas, como
acontecia com o préprio Sécrates, como catego-
rias ontoldgicas e, pois, independentes do homem,
sejam elas entendidas, com Kant, como categorias
meramente légicas e intersubjetivas.

Os Gregos ficaram para a histéria do pensa-
mento ocidental, por via da longa lista negra que o
cristismo catélico Ihe coligiu, como pagaos depra-
vados e politeistas profanos. A verdade, porém, é
que, sem Xenefonte, Parménides e Platdo, o mono-
teismo cristdo jamais teria passado de monoteismo
hebraico, poeticamente vivido, a monoteismo que
se afirma, acima de tudo, dogma e ciéncia teoldgica.

O que pretendo dizer é que, apesar da cari-
catura ideolégica que o cristismo catélico tracou
do paganismo classico, os Gregos pré-Protagoras
viam, na medida objetiva de todas as coisas, tdo a
medida de Deus quanto, depois, o veio a ver o mo-
noteismo catélico-cristdo. E foi por isso, que, para
os que sucederam Protagoras imediatamente, as
palavras dele significaram ndo o que, depois, vie-
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ram a significar para Sécrates — ndo que o homem
medida-de todas-as-coisas era também, por forca,
medida de Deus posta (gesetzt) por medida do ho-
mem —, mas sim que, afinal de contas, nunca hou-
vera qualquer deus e, consequentemente, qualquer
medida de Deus.

Chegara, pois, com esta compreensao negati-
va das palavras de Protagoras, o prentncio primitivo
da auséncia de unidade, da anarquia e da desilusédo
que inauguraram a nossa modernidade ocidental.

Esta histéria é, na verdade, antiga, mas tem-se
vindo a repetir ciclicamente. —

Com o resultado histérico de, hoje, nos en-
contrarmos pé em soleira de porta — a da Pés-mo-
dernidade — que nos coloca em posicao assaz se-
melhante a dos Gregos da Grécia da democracia e,
pois, dos Sofistas — bem como, por conseguinte,
nos conduz a caminho que sé nos poderia levar a
bom destino caso nos levasse a recuperar e a re-
validar, com fundamento sobretudo em Kant e em
Schiller, o entendimento de "cultura" (paideia) que
os proéprios Gregos da Grécia da democracia e dos
Sofistas suscitaram nas mentes de um Sécrates e
de um Platdo, em resultado de terem passado a
entender paideia quase exclusivamente como meio
dispendioso (os Sofistas faziam-se pagar bem, pela
comparticipacdo dos seus sofismas), mas necessa-
rio, de adquirir o conhecimento e a eloquéncia sem
os quais se nado poderia justificar voto, em publico e
viva voce, sem justificar riso coletivo.

Depois do paganismo cléssico, o cristismo ca-
télico veio repor a medida objetiva de Deus e do

282



Homem, ao que se seguiu o longo inverno dos sen-
tidos que, pelo menos em teoria, resfriou a carne
dos homens e das mulheres do Medievo. Porém,
pouco tardaram, o Renascimento e, com ele, a re-
descoberta do ceticismo académico-platénico e do
pirronismo. De novo, surgiram, entdo, subjetivis-
mo e relativismo desmedidos — hipersubjetivismo
e hiper-relativismo —, que até sob as clpulas do
Vaticano validaram erecado a borgianismo anéarquico
autocratico, tratando-se, porquanto, de erecao rigi-
damente avessa a medida e contencao.

E vieram, depois, Descartes e o racionalismo
cartesiano, que foram tanto cicatriz quanto ferida,
e que acabaram por morrer da cura com que tanto
a quiseram sarar.

Sucederam-se-lhes Hume e Kant, mas, pela
méao do primeiro, o ceticismo aumentou, e, malgré
o segundo, a desilusdo, a anarquia e a cobardia em
nada se coibiram.

Tudo isto, para dizer, enfim, que, do meu pon-
to de vista, a razdo fundamental a que atras me re-
feria se esconde na circunstancia de, apds a mente
medieva ter passado de moda, a eterna crianga oci-
dental ter voltado a vestir a toga de Protagoras, e,
em resultado, a conceber-se 6rfao de Pai que ela
mesma recriara a sua imagem e semelhanca — a
partir do retrato que Yahweh entregara a Moisés,
em mao, no Monte Sinai —, que lhe havia parecido
tudo ter podido e que julgara tudo lhe haver man-
dado e exigido.

Sem lei que, de exterior transcendente, lhe
desse obrigacdo e medida, ndo soube, tal crianga,
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a partir de entao, obedecer a lei imanente de seu
putativo Pai, que, afinal sempre fora lei concetual-
mente de sua prépria lavra.

Eis, pois, que, carecido de medida ordenada
por mandamento e revogéavel apenas por via de
mandato, o eterno Joker do Ocidente exportou de
todo para as urtigas do esquecimento a mensura
universal de sua saude.

Passou a jogar ao Péquer do meio-dia as duas
da manh3, atividade recreativa no decurso da qual
se autopromoveu de Bobo indubitével da corte da
Natureza a curinga incuravel do reino da Igualdade
Quantitativa, do Acaso e, pois, do Caos.

Sem mais ter saude de que cuidar ou doenca
que sanar, promoveu para a prateleira mais acima
de sua dispensa do espirito as torradas timidas da
teologia, as fibras insipidas da filosofia, o repolho
da religido, os rabanetes da pintura representativa
e o cordial moderado da musica de cdmara.

Aprimorou-se, entdo, na obstipacdo desme-
dida que é ocasionada pela ciéncia experimental,
bem como na dieta dos insaturados da tecnologia,
da banha dos bens de consumo, das natas dos pro-
dutos de primeira necessidade e dos lipidos do cul-
tivo das culturas.

Com o decorrer dos séculos, bem como dos
abortos, o bebé cerebral do Ocidente objetivou-se.
E tornou-se de todo obeso. E imbecil.

Estd, agora, prestes a sucumbir a ataque ful-
minante desferido por trombose coletiva: por em-
bolia cerebral de bonomia irreversivel.
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E sé ndao sucumbe sem se arrepender nao
porque persista em pasteleirar Pastéis de Tentugal
para desobstipar o intelecto, e a emborcar absinto
para esquecer as desventuras dos intestinos, mas
porque, de subito, Ihe bateu a porta dos lavabos o
chef Neoliberalismo — que se ha especializado nas
bancadas das mais escrupulosas cozinhas de bruxas
do mundo. E que lhe fritou os midlos, apds lhos ter
retirado com escalpelo incluido no preco. E, carda-
pio na manga, lhe recomendou lobotomia saboro-
sissima, digna, indubitavelmente, de lhe ser servida
em baixela de prata a baixo prego.

Tudo isto reverte, caricaturalmente, a favor da
caricatura de que a educacdo contemporénea se
contorce — a qual se constitui, em tudo, caricatura
reflexiva da obesidade mérbida de que o atual feto
intelectual do Ocidente sofre.

Em contendendo com apetite, cardapio a mao
de -patias, para diagnosticar o pathos que lhe dis-
forma a fisionomia e a profissionaliza na administra-
¢do compulsiva, sob o nome de batismo Ciéncia,
Técnica, Cultura e Tecnologia, da toxina que é cole-
tivamente conhecida pelo bonito nome Botox, bas-
tard anotar ao longo da margem do guardanapo,
com dieta de palavras, o seguinte.

DIAGNOsTICO: disfuncdo que consiste em inibi-
¢do compulsiva da atividade sintética da razdo ima-
ginativa.

EFEITOS DIRETOS: deméncia e menoridade intelec-
tual, em resultado de caréncia mérbida de coerén-
cia entre unidade concetual e diversidade sensitiva.
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EFEITOS COLATERAIS: obesidade mérbida ou ex-
cesso de objetividade, bem como esquizofrenia
de cariz semantico-teleolégico, a qual se manifes-
ta sobretudo: (i) como incapacidade neuronal para
identificar os meios contingentes que, por determi-
nacdo objetiva, mais se adequem a concretizacao
dos fins contingentes que o paciente avalia consti-
tuirem-se fins de concretizacao vital e, por isso, im-
prescindivel; (ii) incapacidade, por parte do cértex
insular, para articular significantes adequados aos
significados que hajam sido representados, bem
como incapacidade, por parte do lobo inferior pa-
rietal, para representar significados adequados aos
significados que hajam sido articulados.

OBSERVACOES: por enquanto ndo se conhece far-
maco ou qualquer outra forma de tratamento que
proporcione cura; sem excegdes, os pacientes so-
frem, de par a par, de anosognosia e da deméncia
denominada Alzheimer: jamais adquirem conscién-
cia de se encontrarem profundamente doentes;
qualquer farmaco ou tratamento que lhes venha a
ser prescrito, ndo o irdo administrar a eles mesmos
nem devida nem indevidamente.

Poder-se-ia, inclusive, ser muito mais parco de
palavras. Bastaria, na verdade, escrever, com cali-
grafia garrafal, bem ao cento do guardanapo: piaG-
NOSTICO: RAQUITISMO DE CARATER LOGICO-IMAGINATIVO: COM-
PLETA INIBICAO DA SEGREGACAO DE CULTURA HOMINI.

Serd em resultado da obesidade de objetivi-
dade que acabo de referir, que quem, hoje, se olhar
e olhar os seus semelhantes nao deparara as mais
das vezes, ao fazé-lo, com selvética desumanizacgéo
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e, por conseguinte, com barbdarie animalesca: com
fragmentacdo, especializagao, individuacgao e relati-
vizacdo decorrentes de cisdo e compartimentacao,
bem como casionadoras, entre outras, da claustro-
fobia financeira que nos enforca, dia a dia, o pensa-
mento e o sentimento |égico-imaginativos — poé-
ticos, miticos, religiosos —, os quais sdo suscitaveis
por via sobretudo de contemplacdo do milagre
perigoso, porque sublime, de haver alma, mundo
e Homem.

E, na verdade, é porque ndo nos olhamos e
ndo olhamos os nossos semelhantes, porque nao
assistimos ao milagre de haver nés mesmos e ou-
tros como nds, que assistimos de bracos cruzados
ao cataclismo coletivo que a todos nés havera de
servir de caixdo; a espera de que o admiravel mun-
do novo da inteligéncia artificial, da cibernética e
da manipulagdo genética, o admirdvel mundo novo
da Pds-humanidade, venha a revelar-se salvifico D.
Sebastido fora de sazao.

Somos, hoje, o que chamamos “politica”, mas
ndo somos, ao mesmo tempo, a inteligéncia, a pai-
X3o e a poesia sem as quais ndo pode, verdadei-
ramente, haver politica. Somos, hoje, necessidade
humana de viver de acordo com valores universais
e objetivos, mas ndo somos, ao mesmo tempo,
vontade de recuperar e de instaurar a saudavel so-
cratica medida, sem a qual jamais poderemos vir a
poér, ou a afirmar positivamente, os valores univer-
sais e objetivos que sdo determinacgdo e condicdo
sine qua non da nossa prépria humanidade. Somos,
hoje, alma a que chamamos “homem de letras”,
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“pintor”, “poeta”, “musico”, “"ensaista”, mas nao
somos, a0 mesmo tempo, alma que se anime in-
teligéncia e magnanimidade politicas, sentimento
tragico da vida, poesia, pensamento, compaixao e
pasmo de fildo filoséfico — sem os quais ndo pode-
ra, verdadeiramente, haver homem de letras, pin-
tor, poeta, musico ou ensaista.

Oucgamos Schiller, o Schiller que escreveu a
sexta carta de A Educacéo Estética do Ser Humano,
a este respeito:

... [a] a desagregacdo que o artificio e a erudicdo
inauguraram no interior do ser humano algou o
novo espirito governativo a perfeicdo e genera-
lizou-o. [...] O Estado e Igreja, legislagdo e costu-
mes, foram apartados um do outro; o prazer des-
vinculou-se do trabalho, e, pois, o meio do fim,
o esforco da recompensa. Eternamente preso ao
todo apenas na condicdo de fragmento infimo e
isolado, o préprio ser humano passa a cultivar-se
tdo-somente na qualidade de fragmento; no seu
ouvido, continuamente, o ruido monétono, e ape-
nas o ruido monétono, da roda que tem por fun-
¢do mover, jamais desenvolve, ele, a harmonia do
seu ser, e, em lugar de cunhar a sua natureza com
o cunho da humanidade, permite-se devir nada
mais do que imagem, reproducéo, da rotina que
o ocupa; do seu saber especifico. Porém, nem se-
quer a parte fragmentéaria que ainda avaramente
prende os membros isolados ao todo os conjunta
em funcdo de convergéncias que hajam ativa e
espontaneamente determinado a si mesmos —
como haveriam as rodas dentadas de mecanismo
tdo requintado e tdo avesso a se deixar ver por-se
a confiar em configuragdes livremente determina-
das por eles? —, uma vez que, pelo contrério, a
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sua configuracdo lhes é prescrita, com rigor me-
ticuloso, em fungdo de férmulas que visam este-
reotipar-lhes as escolhas, e, pois, quartar-lhes a
liberdade de julgar autonomamente. Acontece,
por conseguinte, que a letra morta assume o lu-
gar do entendimento vivaz, e que uma meméria
capaz, porque exercitada, se constitui guia mais
seguro do que alma, sentimento e sensacdo. |
(Minha tradugao do original, em alem&o.)

Estas palavras ajudam-nos a perceber melhor,
julgo, que a missdo moderna de que eu falava la
mais para tras, por boca de Fichte, é, muito particu-
larmente, a missdo universitaria de cada vez educar
mais homens e mais mulheres capazes de devir ge-
nuina cultura homini, a qual é condicao irrevogavel
de, de igual modo, devirem genuinos éAevBéplol,
libertadores, de si mesmos, e, por essa via — via
paulatina mas talvez promissora —, libertadores de
toda a nossa sociedade e toda a nossa civilizagao.

Na auséncia de universidade auténtica, de se-
minario (de semente) de tais homens e tais mulheres,
jamais haveremos, é certo, de devir coletivamente
reconquistadores da emancipagado da humanidade,
via, sobretudo, de a sonegarmos a escravidao a que
se encontra sujeita, a escravidao de continuamente
se estimar e mover em funcdo de projetos de vida
e de esquemas de organizacao social que, porque
ideologicamente determinados pela posse do lu-
cro, a abastardam, com a transformar de fim-em-si
em mero meio de producdo e de consumo.

Na auséncia de universidade auténtica, de se-
minario (de semente) de homens e mulheres autén-
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ticos e autenticamente livres, jamais, na verdade,
viremos a abdicar de viver, aquartelados no quartel
geral da deméncia e da estulticia, sob o dominio
autocratico da ganancia, da avareza, da mentira,
da infamia e da ignominia: jamais — jamais, mes-
mo — haveremos de nos converter, pisando com
intrepidez as tdbuas do palco da existéncia, em
protagonistas da libertacao intelectual e moral do
homem pds-moderno. A qual se configura conditio
sine qua non de caminharmos em diregdo ao futuro
construindo-o, de abrirmos novo rumo as necessi-
dades materiais e espirituais da Pés-modernidade
edificando-as, sem negarmos ou travestirmos a au-
tenticidade e a integridade que os maiores de nos-
sos pais foram no passado, e das quais poderemos
devir, presentemente, tanto legatérios quanto de-
positérios apenas se, conjuntamente com eles, per-
sistirmos em determinar os dias que haverao de vir
na genuina condicdo de Homens e de Mulheres.

Emissario de um rei desconhecido

Eu cumpro informes instrucdes de além,

E as bruscas frases que aos meus ldbios vém
Soam-me a um outro e anémalo sentido....

Inconscientemente me divido

Entre mim e a missdo que o meu ser tem,
E a gléria do meu Rei déd-me o desdém
Por este humano povo entre quem lido...

N&o sei se existe o Rei que me mandou.

Minha miss3o sera eu a esquecer,
Meu orgulho o deserto que em mim estou...
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Mas ha! Eu sinto-me altas tradicdes
De antes do tempo e espago e vida e ser....
Ja viram Deus as minhas sensacgdes....

Lembro os meus hipotéticos leitores de que
a missdo de que Pessoa aqui nos fala ndo pode
deixar de coincidir, face a quanto venho de dizer,
com a missdo de universalizar o contributo indivi-
dual a que Jung tanto importancia e tanto peso
deu. Concretamente, o contributo individual que
tinha em mente ao nos fazer ver, em Psicologia e
Religido, que todo o homem que verdadeiramente
tenha consciéncia acentuada da legislacdo ideal e
interior a que Kant chamou “imperativo categéri-
co” (kategorischer Imperativ), e o Cristianismo em
geral apenas “voz da consciéncia” — que todo o
homem que, em resultado, procure pér fim a dis-
cérdia entre o seu ser histérico e o dever-ser formal
de todo e qualquer homem estard ja a contribuir
“para o mundo” com “algo concreto”; ja terd sido
“bem sucedido em sustentar, pelo menos, uma in-
fima parte dos problemas gigantescos, e ainda por
resolver, dos nossos dias”.

Revisitemos, agora, Protagoras, para prosse-
guirmos com a minha tentativa de pér em evidéncia
qual terd sido, do meu ponto de vista, uma das mais
fundamentais razdes de, tal como a nossa atual so-
ciedade em geral, a universidade dos nossos dias
confundir sistematicamente técnica e tecnologia,
meios de producdo de bens materiais, com a voca-
cao (Bestimmung) e, pois, o bem supremo, da hu-
manidade: a condicdo de fim-em-si.
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Depois de, com a anunciagdo mdvta XwpeL,
ndvta Peil, Heraclito ter escancarado comporta as
aguas diluvianas que vieram a submergir até ao
pescogo o mito natural e antiquissimo de Deus me-
dida-de-todas-as-coisas, Protdgoras submergiu-lhe
a cabeca definitivamente, via da crista gigantesca,
do tsunami altaneiro, de seu Homem-Mensura. Ou
seja, de seu homem medida-de-todas-as-coisas.

A partir de entdo, pode-se bem dizé-lo, o mun-
do ocidental perdeu a cabeca. E, dai, o facto de se
ter dedicado a recupera-la, via dos mais diversissi-
mos malabarismos filoséfico-teoldgicos, até... Até,
digamos, aos finais do século XIX.

Com a chegado do nosso ainda tao jovem,
mas ja tdo gonizante século XXI, o mundo ociden-
tal parece ter-se cansado de tentar recuperar a ca-
beca, que sentira faltar-lhe desde quase sempre e
que sempre julgara poder vir a recuperar via de seu
interminavel manter-se, expetante, a espera de Go-
dot.

Depois da Primeira Guerra Mundial, nao obs-
tante os cada vez mais altos avisos, por parte de
quantos poucos sabiam nao ter perdido a cabe-
ca, de que a Modernidade ocidental estava, cada
vez mais, a perder a cabeca — depois da Primeira
Guerra Mundial, a massa decapitada do galopante
industrialismo capitalista tornou-se mongoloide, e
passou a afirmar, com suas exuberantes e monu-
mentais demonstracdes de protozoaria felicidade,
que nado tinha cabeca, mas que, afinal, ndo fazia
qualquer diferenca. Mais cabeca, menos cabeca.
Era, pois, como se sempre a tivesse tido. E, além do
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mais, o cabeca de casal da Sagrada Familia falecera
de felicidade havia muito tempo, com o resultado
de, no entretanto, passado o interminével cortejo
finebre, ela mesma, massa moderna mongoloide,
ter ascendido a condicdo de cabeca de casal — de
medida — n3o sé de todas as familias, mas também
de todas as coisas. Ergo, a condicao de cabeca pen-
sante nao apenas pelas cabecas de todos os seus
modernos parentes, mas também por todas as pos-
siveis e imaginarias cabecas.

Comecava assim, autenticamente, o estupro
da Vestal que se encontrava encarregada desde
sempre do cultivo genuino do corpo e do espirito —
o estupro da Vestal educagdo — por parte do moco
de estrebaria que, no entretanto, se predispos a au-
topromover-se inimigo invicto, ao invés de invito,
da violéncia entre os cénjuges, do assédio as mogas
da freguesia, da pedofilia doméstica, do incesto en-
tre as tias e as comadres da sacristia, etc., de par a
par com defensor arrojado e promotor, América e
Europa afora, dos Estudos do Género, da Cultura
LGBT (lesbian, gay, bisexual, transgender) e de bem
uma infinidade de outras revalidacdes modernas de
Safo, de Agaton e de cruzamentos varios entre am-
bos que, por enquanto, ndo me cabem na cabeca.

Referia-me, percebe-se, ao mogo de estreba-
ria que ora cavalga entre nés altivo e calcando bota
com espora embotada, qua cavaleiro destemido
dos rodeos intelectuais, das cavalgadas cientificas,
e das cacadas ao faisdo tanto do presente como
do futuro: ao nosso democratico Peer Hiper-Ensi-
no, feitor todo-bondoso das baias do materialismo
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didatico de hipermercado, bem como coudel das
bancadas das industrias da cultura e da coudelaria.

No peitilho da camisa, Foul and Shark, e no es-
cudo, de baquelite cromada, que segura com pulso
rutilante, de Rolex, traz inscrito o mote distintivo:
sum, ergo non mente captus sum, ergo cogito.

Sécrates, vimo-lo ja, parece ter sido o primeiro
a ter compreendido o verdadeiro alcance das pala-
vras de Protadgoras; o alcance que nem o préprio
Protdgoras parece ter compreendido. Sécrates,
quer isto dizer, terd compreendido que, afinal, a
medida do Homem sé poderia ser a medida univer-
sal e objetiva de Deus; ndo a medida solipsistica de
cada homem. Sécrates, quer isto dizer, por sua vez,
ndo s6 nao perdeu a cabeca, como tudo encetou
para deixar ao mundo ocidental o testamento de
que o que Protagoras quisera dizer fora: ndo que o
cabeca de casal da Profana Familia, Zeus, subira ao
Olimpo ja decapitado, mas que sé a partir de entdo
— a partir dele, Sécrates, e da compreensao socré-
tica de que a cabeca de Zeus sempre havia sido a
cabeca do Homem — o Homem poderia usufruir de
liberdade para usar a sua prépria cabeca.

N&o, Sécrates ndo perdeu a cabeca; perde-
ram-na quantos o condenaram a perdé-la — quan-
tos cujos filhos ja nasceram sem cabeca, ndo obs-
tante os esforcos de Platdo; quantos, pois, cujos
filhos, porque para sempre kaputt, inauguraram a
demanda ocidental pelo perdido Caput.

Parece-me necessério que, apds ter lido, lei-
tor, o paragrafo imediatamente anterior, ouca a voz
sedutora e salvifica de Salomé: Quero que agora
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me tragam a cabeca de Jokanaan, numa bandeja,
toda ela, de prata. Bem como que se aperceba, ao
ler de seguida a licao que o Orwell de Nineteen Ei-
ghty-Four nos ha legado, pela voz da personagem
Winston Smith, o dltimo homem na Europa, previa-
mente a sucumbir ao proselitismo de Big Brother
e do Ministério da Verdade — bem como que se
aperceba de que é sobre a prata reluzente de uma
tal bandeja, que ora se apronta a jazer, pelo preco
da inteligéncia artificial, da manipulacao genética,
da engenharia financeira e da sedugao irresistivel
de vérias outras dancgas-de-ventre, a cabeca de
Jokanaan, o homem ocidental.

Talvez ndo estivesse a acontecer, talvez fos-
se apenas uma simples meméria, que, agora, no
corpo de um som se consumava — uma voz ha-
via, no entanto, que, enquanto cantava, assim se
dava a ouvir:

A sombra do castanheiro,

A sombra de sua vasta folhagem,

Eu te vendi e tu a mim vendeste,

Sem ser por trinta moedas de prata —

Talvez duas vezes por semana, dirigia-se ao
Ministério da Verdade, onde fazia um pouco do
que “trabalho” ali se chamava. Tudo estava bem.
Tudo estava bem. Tinha alcancado a vitéria da
luta que contra si mesmo travara. Era Big Brother,
quem entdo amava. | (Minha traducao do original,
em inglés.)
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Afirmei, ainda agora, que os descendentes de
quantos penhoraram a cabecga a Sécrates hao inau-
gurado a demanda ocidental pelo perdido Caput.

Referia-me a demanda que — com muitas cur-
vas, contracurvas, avangos e recuos — ocupou o ho-
mem do ocidente, como disse, até, mais ou menos,
ao final do século XiX. Ora, tal demanda orientou-se,
as mais das vezes, pelo Norte de indole formal da
IDEIA DE HOMEM, e as divergéncias sem tréguas que
marcam o seu trajeto resultaram mais de auséncia
de acordo quanto a que Norte empirico do homem
empirico deveria ele, Norte formal ou ideal, corres-
ponder do que de ignorancia e esquecimento da
propria IDEIA DE HOMEM.

A partir da Primeira Grande Guerra, e como
também disse, a demanda terminou, pois, no entre-
tanto, a IDEIA DE HOMEM fora esquecida e substituida
pelo homem sem qualquer ideia da IDEIA DE HOMEM,
bem como, por consguinte, sem qualquer ideia da
IDEIA DE UNIVERSIDADE.

Eis aqui, afinal, julgo, a razéo por que, quando
se fala, hoje em dia, de “educacao”, do “Ministério
da Educacdo”, de "alta cultura”, da “escola” e da
"universidade”, se fala das realidades e idealidades
que tais expressoes significam sem saber, noventa
e nove, virgula nove, virgula nove, por cento das
vezes, do que se estd a falar. A qual é circunstan-
cia que se evidencia verdadeira sobretudo quando
acontece que quem delas fala, com voz politico-ma-
viosa-retdrica, é... Por exemplo, o Presidente... da
Junta.
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Isto traz-nos, de novo, a designacdo alegé-
rica que Schiller cunhou ao cunhar o epiteto “Sel-
vagem”. O qual é epiteto que recai, nestes nossos
dias de genuina maquinaria social, politica, religiosa,
estética e educacional, mas de pseudo-civilizagdo e
de pseudo-cultura, sobre o filisteu, ou o barbaro,
que, sem o saber, se faz passar, e passa, ndo por ho-
mem que seja cultura homini ou que se autocultive,
mas sim por “homem culto”, “intelectual”, “critico”
e — estulticia das estulticias — “agente da cultura”.

Nao lhe parece, leitor, que trardo em mente,
por forca, a profissao de vendedor de indulgéncias
ou de angariador de seguros?

Como me esforcei por pér em evidéncia, 14
mais atrds, a potencialidade da vontade e da vida
em geral do selvagem encontra-se circunstanciada,
e fortemente limitada, pela auséncia, nele, da uni-
dade cognoscitiva e insuperavel que apenas pode
ser intersubjetivamente adicionada, ao conteudo
sensivel e objetivo que nos é dado pela intuicao
empirica, pela atividade sintética formal que é le-
vada a cabo ou pela razdo (Vernunft), tout court, ou
pela faculdade de que mais dependem as mais ex-
celentes e mais universais concretizacées humanas.

Refiro-me, de novo, a razdo estética ou ima-
ginativa — no dizer de Matthew Arnold e Walter
Pater. Ou seja, refiro-me tanto (i) a razdo (Vernunft)
qua faculdade que recebe da imaginagao (Einbil-
dungskraft) o conteddo sensivel com que esta ul-
tima, por via da sua aplicagdo intersubjetiva, se es-
forca por atualizar as Ideias de totalidade (e, pois,
insuperaveis) racionais, como, por outro lado, (ii)
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a razdo (Vernunft) qua faculdade que, em troca e
agindo em cooperacdo com a imaginagao estética
(ou racional), tenta expandir a capacidade produti-
va desta ultima.

O selvagem pensa e sabe, portanto, pratica-
mente apenas o que é possivel pensar e saber do
ponto de vista gnosiolégico da heterogeneidade
concetual e sensivel que é apreendida e perceciona-
da pela mera reflexdo ou, o que significa o mesmo,
pelo entendimento (Verstand). Isto é, o selvagem
praticamente sé pensa, reflete (ajuiza) e sabe (ao in-
vés de conhecer) as representagdes (Vorstellungen)
que sdo ocasionadas ao nivel térreo da conceituali-
dade empirica.

Agente enuncia-lhe o significante “Homem”,
por exemplo, e o Unico significado nocional (ao in-
vés de conceito) que consegue construir ou cogni-
zar, na sequéncia de tal estimulo exterior, é o signifi-
cado empirico (ou a unidade formal empiricamente
determinada) necessario a que a imaginagao seja
capaz de lhe representar uma vaga e obscura ima-
gem espacio-temporal que subsuma em si os tracos
sensiveis comuns a todos os referentes empiricos
que se habitou a percecionar de par a par com os
designar através da sucessdo de sons “homem”.

Daqui, resulta que, embora possa saber tudo o
que seja possivel ao seu tempo saber acerca do ho-
mem empirico (quantos ossos este tem, a mecanica
da sua locomocao, a fisiologia da sua respiragéo e
da sua defecacéo, a psicologia dos seus pensamen-
tos, das suas crencas e das suas ambigdes, etc.), o
selvagem moderno, ou o bérbaro, ndo pensa e nao
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imagina, nao idealiza, as mais das vezes, experién-
cia que possa ser considerada contetido ou matéria
para a formalidade da iDEIA DE HOMEM ou da IDEIA DE
UNIVERSIDADE. Isto &, experiéncia que seja determina-
¢ao de HoMEM simultaneamente de indole empirica
e de indole ideal.

Logo, também resultam, do que no pendltimo
parégrafo afirmei, varias outras circunstancias.

A primeira delas é esta: a de o barbaro moder-
no jamais poder conhecer o hiato entre o que ele
mesmo seja (empiricamente) e o que lhe falte ser,
para poder tornar-se atualizagdo do dever-ser IDEIA
DE HOMEM; para poder elevar-se, digamos assim, de
pouco mais do que espermatozoide ou feto huma-
no de indole ideal, a plenitude de quanto as deter-
minagdes contingentes de Humanidade |Ihe possi-
bilitariam atingir, através do seu esforco para devir
existéncia qua esséncia e esséncia qua existéncia.

A segunda circunstancia é esta: a de o barbaro
se encontrar constrangido a permanecer, para sem-
pre, ignorante de quao indiferente a Natureza é a
tudo o que o Homem possa fazer, ou nao fazer, den-
tro dos limites e das condi¢oes apoditicas que Ihe de-
termina e com que o determina. — Ignorante, quer
isto dizer, de que é precisamente tal indiferenca, o
que delimita a fronteira (e, por esse modo, constitui
a garantia) da liberdade humana: sem a qual ndo po-
deria haver genuina cultura homini e, pois, genuino
Humanismo, dado que é ela, indiferenca por parte
da Natureza, que possibilita e exige a todo o Ho-
mem a criacdo divina, a afirmacdo positiva (posta),
de valores humanos (e nao outros), enquanto estes
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se lhe apresentarem como valores objetivamente
postos e em concordancia com a sua prépria e sem-
pre proviséria construcdo do mundo e da vida.

Todos os dias, o Sol nasce e se pde, a Lua vol-
ta, para nds, sua face velha ou nova, os passaros
nascem, cantam e morrem, sem calendéario, cedo,
tarde, atraso ou demora, a chuva chora, ri-se ou
evapora-se, o fogo crepita, adormece ou molha-
-se, e o bérbaro... E o barbaro ndo da por que o
bocejo eterno em que tudo isto acontece, ou ndo
acontece, ou volta a acontecer, corresponde nao ao
contetdo material positivo de circulo formal preen-
chido pela presenca (existéncia) de Yahweh, ou de
qualquer outro deus em procuragdo de contetdo
imaginativo para a ldeia racional peus, mas sim ao
conteido material negativo do circulo formal em
cujo interior o Homem é constrangido a encontrar
praesentia in absentia de Racionalidade ou de Von-
tade que corresponda a que formalmente lhe é de-
terminada pela prépria IDEIA DE DEUS.

Refiro-me ao circulo a cujo interior chamamos
“natureza” ou “universo”, a qual ou o qual devém,
assim entendido e vivido, espaco que, com os con-
ter, determina todos e quaisquer homens, mas que
acede a ser divinizado e rasgado apenas pela exis-
téncia e pela percecdo de homem auténtico.

Refiro-me ao circulo em cujo interior a prae-
sentia in absentia que mencionei troa ao ouvido sur-
do e a mente desatenta do préprio barbaro moder-
no, a todo o instante, o siléncio sublime sonolento
assustador que se segue:
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Leva-me a devir, de bocejo sublime eterna-
mente, teu riso, teu choro efémeros, tua mao mag-
nificente, tua alma magnanima; leva-me a devir, de
bocejo sublime subido de sono ausente, flama que
te purifique, que, com seu fogo fugaz, te faca re-
nascer Homem eterno, para que de mim, de ti, ve-
nhas a redimir-te; leva-me a devir, de bocejo por
boca eternamente ndo bocejado, sentimento tragi-
co de mim, de ti, de tudo e de todos, para que tua
voz consigas escutar por via do meu siléncio, para
que tua queda, tua apoteose, possas estimar pela
medida equédnime da minha auséncia.

Contei, atrés, varias circunstancias. A terceira
é esta: a circunstancia de, devido ao que venho de
por em evidéncia, o barbaro moderno jamais poder
vir a ser genuinamente cultura ou beleza humana
sem a intervencdo de educacdo auténtica, de cariz
estético e de avale universitario. Significa isto, sem
a intervencao de educagao parida (no dizer maiéuti-
co de Sécrates) pela potencialidade imberbe de sua
barbaridade, quer se trade de educacao parida em
universidade auténtica, publica ou privada, quer se
trate de educacao parida em qualquer outra sede,
e em qualquer outra companhia, que, sem ser co-
nhecida pelo nome “universidade”, seja genuina
universidade.

A quarta circunstancia é a seguinte: a de ja-
mais se ir conseguir que cada membro da global
sociedade humana tente resolver por si, “pelo me-
nos, uma infima parte dos problemas gigantescos,
e ainda por resolver, dos nossos dias” (para voltar
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a citar Jung), se n3do se cessar de tdo-somente falar
de "alta cultura”, de tdo-somente definir, redefinir
e voltar a definir quais deverao ser os seus agentes,
dirigentes e recipientes, e de tdo-somente a con-
ferir oficialmente, a cidadaos favorecidos, semi-fa-
vorecidos ou desfavorecidos, sob a fisionomia de
formaturas meramente informativas e, porquanto,
menos de formacgdo (Paideia, Bildung) do que de
deformacao.

Em resumo: casos as coisas da educacgdo con-
tinuarem a encontrar-se, no Kindergarten do atual
ocidente, como ali se encontram, as coisas que ali
assim se encontram sé poderao vir a tornar-se cada
vez mais supérfluas e inconsequentes — a qual é
coisa que significa ndo que as universidades irdo
passar cada vez mais por uma cada vez maior “crise
de hegemonia” e uma cada vez maior “crise de legi-
timidade”, mas sim que as universidades irdo cada
vez mais desconhecer a genuina missdo de toda a
genuina universidade, e, em resultado, devir cada
vez menos universidade, em virtude de os Estados
que as determinam irem falhar cumprir essa missao
antes delas mesmas.

Faco estas afirmacdes, sem divida, com regis-
to que muito se presta a insinuar-se registo de her-
menéutica impositiva. Sdo elas, porém, muito mais
afirmagdes de todo indteis do que afirmacdes de
indole impositiva — sendo que, se isso sdo, indteis,
a causa deverd ser encontrada n3ao nelas mesmas,
mas sim nas imposicdes que o Espirito do Tempo
(Zeitgeist) de principios do século XXI faz recair, no
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Ocidente, sobre a psique dos homens, das mulhe-
res e das criangas de principios do século XXI.

Tal como os vejo e antevejo, os mais dos ho-
mens e as mais das mulheres deste nosso inicio de
século mercantil e eletrénico ndo poderao evitar vir
a deleitar-se, cada vez mais, com permanecer, e ser
por demais encorajados a permanecer, via das for-
mulas de educacao e de cultura que ora lhes sdo in-
cessantemente prescritas e ministradas, Bérbaros,
Filisteus e Populaca (para me socorrer do titulo que
— no século XIX! — Matthew Arnold escolheu para
o terceiro capitulo do seu Culture and Anarchy).

Tal como o vejo e antevejo, o tao esperado e
tdo apregoado “Reino do meu Pai” — a Nova Je-
rusalém ou a Civitas Deo de Agostinho — jamais
ird ser reino ou cidade empirica, palpavel, “quer na
Terra como no Céu”. E isto porque nés, homens ja
a viver o milagre do século trés mil, cada vez mais
iremos querer trabalhar menos para a construcao
de uma pdlis moderna aparentada, pelo menos na
razdo e no ensejo, a Republica que Platdo arquite-
tou, ou, pelo menos no contexto, a Nova Republica
que Schiller, Goethe, Arnold e Pater arquitetaram,
via de Kant, com redesenhar e revalidar a Republica
de Platao.

Esquecemo-nos da IDEIA DE HOMEM € DA IDEIA DE
UNIVERSIDADE, €, com elas, esquecemo-nos de nds
mesmos. Tudo o que somos e poderemos conti-
nuar a ser é, por isso, o homem instantaneo, a arte
descafeinada, a politica de campanario, a missa de
capote e capelo, a sopa instantédnea do ensino, a
tigelada da instrucdo, o caldo Knorr da catequese.
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Esquecemo-nos da IDEIA DE HOMEM € DA IDEIA DE
UNIVERSIDADE, e, talvez para todo o sempre, esque-
cemo-nos, com elas, de quanto ja ndo somos, mas
poderiamos voltar a ser. Em poucas palavras, de
quanto em ndés mesmos poderiamos ter reencon-
trado, com a nds mesmos termos perguntado: Para
quando, tdo-somente o Homem?

Teriamos, entdo, pelo menos, antevisto a pos-
sibilidade de um Novo Homem: de um Homem
que, ao Senhor nosso ndo adorando, cumprisse a
objetiva vontade de Deus; de um Homem, ainda,
que, chegado o instante de empreender a “llti-
ma e grande aventura”, soubesse enunciar, com a
apoteose de um epitéfio, a “grande hipdtese” que,
movido por genuino ceticismo de seu genuino ceti-
cismo, Walter Pater soube enunciar: in Te, Domine,
speravi.

Para quando, na verdade, para quando, esse
Homem classico, simultaneamente idealista e rea-
lista;, esse Homem que, sendo simultaneamente
pagao e cristdo, nao saiba esquecer tanto o testa-
mento de Sécrates e de Platdo como o testamen-
to, o evangelho, de Emanuel, Michelangelo, Rafael,
Bach, Mozart, Chopin?

Poder-se-a4 pensar que as causas mais diretas
do esquecimento a que me refiro, ao referir-me ao
esquecimento da IDEIA DE HOMEM, se encontram no
antigo processo de decadéncia do Ocidente para
que Spengler, por exemplo, alertou, sobretudo no
seu A Decadéncia do Ocidente.

Pode ser que assim seja. No entanto, do meu
ponto de vista, é dificil tal decadéncia nao ser re-
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sultado direto ndo tanto do envelhecimento ciclico
a que, de acordo com o préprio Spengler, todas as
civilizagbes se encontram inevitavelmente sujeitas,
mas mais de dois outros fatores.

Falo, por um lado, da incapacidade atévica dos
mais dos membros da espécie HOMEM para devir, no
curso de suas vidas, homens auto-emancipados e
adultos, homens, pois, orientados pela bussola do
iluminismo, da Aufkldrung, que Kant ha definido,
com lucidez incomparavel, precisamente como pés-
-preltdio de toda a menoridade.

Falo, por outro lado, da decapitacdo que o
homem do Ocidente tem vindo a infligir a si mes-
mo, com abdicar cada vez mais de sua nativa idea-
lidade e racionalidade filoséfica em nome de uma
racionalidade cientifica que mais ndo pode ser do
que atavismo transmitido pelo Espirito do Tempo
(Zeitgeist) e, pois, provisério; com, seguindo inesi-
tante pela via moderna que a Revolugédo Cientifica
inaugurou, abdicar de si mesmo, de sua nativa e
finita condicdo de sujeito, ao abracar e perscrutar
sem mesura e sem receio a objetividade infinita do
cosmos, o qual é universo de cuja universidade nao
tem, porque ndo pode ter, a mais breve nocdo — a
ponto de se submeter a hubris, de todo estulta, de
maquinar maquina que o maquine, de, brincando
ao Diabo com o Diabo, substituir as determinacdes
originais e divinas que lhe ditam ser geneticamente
animal humano pelas determinacdes de contrafa-
cdo e sobresselentes que o imbecilizam, e que o
levarao, dentro de pouco, a devir animal ou meca-
nismo pés-humano.
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Nesses dois fatores — afinal, a infantilidade
e a vaidade humanas —, encontro eu, na verdade,
mais do que em quaisquer outros, as causas de o
homem moderno do Ocidente se ter tornado im-
potente j& nao sé para devir Homem, mas também
para se ndo esquecer de sua nativa possibilidade de
devir Homem.

Por outras palavras, acontece, do meu ponto
de vista, que o nosso atual esquecimento da IDEIA DE
HOMEM resulta, acima de tudo, do seguinte: de, no
decurso da descoberta e exploracdo do mundo ob-
jetivo a que os nossos antepassados se entregaram
abnegadamente, apds se terem libertado do cubi-
culo de mundo e de vida em que o Escolasticismo e
a ortodoxia catdlica medievais os haviam encerrado,
nos termos definitivamente expulsado do paraiso
recuperado de nés mesmos, ao nos franquearmos
as portas do Céu, da Terra, de todos os outros pla-
netas, das galaxias mais préximas e dos buracos ne-
gros — logo, também as portas do Inferno —, bem
como ao, por esse modo, termos encetado viagem
de exploracao para que dificilmente havera bilhete
de volta: viagem obsidiante de assalto a um obje-
to que se constitui medium absoluto (de realidade)
e que, assim sendo, é, por natureza, infinitamente
maior e mais forte do que nossas decapitadas ou
mongolizadas cabecas. As quais, portanto, deveria
solicitar ndo mais do que sentimento de sublimida-
de: nunca — jamais — obsessdo de posse.

Trata-se, na realidade, de um objeto — do
objeto — que sé poderia reagir a nossa obsessao
de o conhecer e abarcar por via de nos conceder
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dadiva tao dubia quanto a mitica caixa de Pando-
ra. Concretamente, a dadiva que consiste em ora
sermos detentores de conhecimento gigantesco da
nossa pequenez e inimportancia césmicas, de par
a par com ndo determos a mais pequena ideia da
grandiosidade — e, pois, da magnitude — da forca
gravitacional com que esse mesmo objeto imenso,
o cosmos real ou material, nos apequena o mun-
do da subjetividade e, por conseguinte, da ideali-
dade. Vale dizer, nos apequena o cosmos ideal ou
espiritual; o cosmos que, tanto quanto sabemos, é
pertenca e marca distintiva exclusivamente nossa;
o cosmos, ainda, sem o qual, afinal, jamais teriamos
deparado connosco na posse de I6gos que nos per-
mitisse pensar e conhecer a sua contraparte aldgica.

Pretendo dizer, agora de forma mais simples,
que, do meu ponto de vista, o facto de o homem
moderno provar j4 ndo ser capaz de se projetar
sob a forma de Ideia ou de arquétipo universal de
si mesmo, bem como de se construir concretizacdo
empirica de tal Ideia, resulta essencialmente disto:
de ter empreendido concluir de uma vez por todas,
de modo absoluto, o puzzle interminavel do mundo
exterior — que sempre haverd de lhe recompensar
a intencdo por via de o confrontar com nada mais
do que fragmento a seguir a fragmento, hipétese a
seguir a hipdtese, férmula a seguir a férmula, gléria
a seqguir a gldria, fracasso a seguir a fracasso —,
sem manter em vista a necessidade de, simulta-
neamente, nao desleixar a concomitante explora-
cdo, expansao, cultivacao e sistematizacdo da sua
componente puramente interior e subjetiva; da sua
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natureza moral, religiosa e estética, de cujo deslei-
xo resulta a impossibilidade de falar com verdade
de Homem, de Humanidade e de Humanismo, de
aprego por qualquer um deles e da dignidade de
qualquer um deles.

N3o tendo, o homem moderno, sabido zelar
por manter adequacdo e harmonia entre os interes-
ses e as exigéncias do espirito e os interesses e as
exigéncias dos sentidos, as quais sdo adequacdo e
harmonia que tanto caraterizam o Ideal de Homem
proposto pela Antiguidade Classica — nao tendo o
homem do nosso mundo roméntico-cristao pés-Re-
nascenca sabido zelar por manter tal adequacao e
tal harmonia, teria, por forca, de acontecer que fos-
se perdendo de vista a IDEIA DE HOMEM e descuidan-
do a necessidade de educagao universal, na propor-
cao direta da sua cada vez maior especializacao na
ciéncia de explorar o mundo objetivo e na sua ndo
menos cada vez maior capacidade para criar mi-
croscoépios, telescépios, locomotivas, escafandros,
avides, computadores, satélites, foguetdes e robo-
ts. Bem como para criar, recriar e modificar a si mes-
mo: para se transformar em organismo transgénico,
transsexual, cibernético (cyborg) e, pois, trans-ideal
e trans-humano.

Estamos, no inicio do presente século, que
por demais secunda o ja longo esquecimento do
Homem por parte do homem, a um passo, também,
da substituicdo da realidade tout court pela realida-
de virtual, considerada, esta, qua realidade ubiqua.
E, se isso acontece, é, sem divida, porque, tendo
atingido o que pode bem ser o zénite da sua preo-
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cupacao com a realidade objetiva ou palpével, o ho-
mem moderno perdeu por completo a alma, a sua
dimensao espiritual, e estd, ele mesmo, a um passo
de devir idealidade ou subjetividade virtual.

Mais do que nunca, faze-se sentir, julgo, o
sentimento sublimado a que Kierkegaard chamou
“desespero de finitude”. E, de par a par, ndo sé a
auséncia de alma que Freud tdao bem denunciou
em O Mal-Estar da Civilizacdo (Das Unbehagen in
der Kultur), e de que Jung nos fala em, sobretudo,
Psicologia e Religido e Psicologia e Alquimia, mas
também, em resultado dela, predominio de pulséo
centrifuga, de fuga para a periferia do homem, que
cada vez mais impele multidoes de gente de palhaa
consumir incessantemente tudo o que seja passivel
de ser consumido — inclusive o préprio consumo.

Trago em mente, consumido, o consumo des-
consolado, por exemplo, do consolo dos saldos,
bem como das ideias pret-a-porter e das brincadei-
ras de algibeira que, com seus bips, dings, clicks e
plings inopinados, porque desprovidos de livre-ar-
bitrio, indecorosamente sdo disseminadas de imbe-
cil para imbecil por smartphones e outras sensabo-
rias que ndo conhecem fim.

Tal como trago em mente o consumo descon-
solado das sentimentos e das emocdes descarta-
veis, da aventura volatil das viagens de verdo, do
espetaculo pop em pédio de praceta ou de campa-
nério, do juizo estético do fixe, meu! é girissimo! —
o qual é juizo de gosto de desgosto —, do onanis-
mo dos emails e das mensagens por sms, da poesia
dos telefones portéteis, das televisdes LED ou LcD,
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das telefonias e dos tablets, dos carros coupé e dos
carros conversiveis, do preservativo para os afetos
e para as afinidades eletivas, das procissées, das
profissdes de fé, das confissées de preferéncia de
foro sexual, dos comicios e, por fim, da cultura e da
universidade: do ensino, da instrucdo e da profissio-
nalizacdo.

Por todo o lado, vai passando de mao em
mao, pleno de héstia consagrada, o profano Graal
moderno da grande alternativa politica, do Prémio
Nobel, das exposi¢des europeias, dos media em
direto da mundial aldeia, das videntes, dos video-
-clips, dos astrélogos, dos Oscares, dos curas, das
feiticeiras, das especializacdes e poés-especializa-
¢oes, a part-time e a tempo inteiro, para letrados,
iletrados, intelectuais, sensuais, eruditos, cultivados
e apaixonados de nascenca pela escrita criativa,
bem como das licenciaturas de trés anos de apren-
dizagem da leitura, dos mestrados de trés anos e
mais dois semestres de aprendizagem da tresleitu-
ra, e das pés-graduagdes de aprendizagem do que
deveria ter sido aprendido durante o pouco tempo
da graduacao.

Falam, opinam, calam-se e voltam a opinar, s
para nao se calar, os ministros e os encarregados da
cultura e da educacdo, os secretérios, os subsecre-
tarios, os diretores eclesiasticos das catequeses, os
diretores seculares dos Kindergarten, do primario,
do secundario e do tercidrio, bem como os presi-
dentes dos sindicatos, as empregadas da limpeza,
os continuos, os porteiros e os presidentes da Re-
publica.
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Todos tém a receita; todos conhecem o remé-
dio certeiro. E, no entanto, todos, manifestamente,
nao detém, porque as ndo conhecem, as Ideias de
HOMEM, de ESTADO e de EDUCACAO ESTETICA, de UNIVER-
SIDADE — com desconhecimento das quais, o sum-
mum bonum por que evidentemente tanto anseiam
jamais podera vir a prevalecer: o summum bonum
que sempre se chamou nédo o que lhe chamam, mas
sim areté (apetr), virtude, ou aristeia (dploteia).

Nao é, é verdade, nada de novo. E isso ja que
certas circunstancias de certo foro continuamente
arrastam consigo circunstancias de outro, mas sem-
pre o mesmo, foro. Como Werner Jaeger da a sa-
ber, no seu Paideia:

A necessidade de paideia tornou-se um pro-
blema reconhecido, pela primeira vez, no tempo
dos Sofistas. Por via das crescentes pressdes da
vida e do desenvolvimento intelectual (que sem-
pre se afetam mutuamente), tal problema tornou-
-se o centro da atengdo publica. Nasceu, assim,
uma “alta cultura”, que tinha por representantes
os Sofistas, cuja profisséo era “ensinar a areté”.
Agora, torna-se, porém, evidente que, apesar de
todo o seu muito pensar acerca dos métodos de
educacdo e das formas de ensino, assim como
da multiplicidade confusa de assuntos que a sua
alta cultura abrangia, nenhum deles entendia,
deveras, os pressupostos em que a sua profissdo
assentava. | (Minha traducgéo do original, em ale-
ma&o.)

Se aqui escrevo o que escrevo, ndo o faco, lei-
tor, para ir rebuscar a um passado para sempre per-
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dido, ou para exibir, ideias e palavras estrangeiras
que, apesar de permanecerem imensamente ne-
cessarias ao nosso vocabulario e relevantes para as
nossas vidas e conversas de todos os dias, parecem
ter sido, também elas, esquecidas para sempre.

Se o faco, é apenas, afinal, para pér em evi-
déncia de forma articulada e algo eloquente o que
todos nés sabemos ou, pelo menos pressentimos.
Nomeadamente, que a continuacdo do século XXI
s6 podera trazer-nos quanto de que carecemos e
de que obscuramente sentimos carecer — o cresci-
mento da nossa dimensao espiritual e subjetiva —,
caso o século XXI, o Espirito do Tempo (Zeitgeist)
do século XXI, mude de rumo ou de vontade, e pas-
se a caminhar por via moderna que relegue a atual
via moderna para a condicdo de via antiqua.

Estou a falar de via moderna que se caraterize
por nos conduzir a consciéncia clara de que, sem
apreco pela cultura homini, a genuina forma de cul-
tura do homem e para o Homem, sem apreco pela
cultivagcdo desinteressada e autotélica do espirito,
pela genuina e organica educacao universal ou de
universidade, jamais conseguiremos arrepiar cami-
nho — e, por esse modo, re-evoluir —, no trajeto
que nos ha trazido a este nosso absconditus, mas
profundo, “desespero de finitude”: o qual é, sem
disso termos consciéncia, as mais das vezes, a cau-
sa primeira do nosso moderno mal-estar psiquico,
social e civilizacional, que tanto capricha em se so-
terrar sob o capote da abundancia, da felicidade de
burgo, do bem-estar e da joie-de-vivre.
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Estou, é claro, a falar do trajeto que nos ha
trazido a prescindir da demanda cléssica e saudavel
de interpretacao universalmente significante e vali-
da de nés mesmos, do universo do Eu, em prole de
ndo prescindirmos da procura por dominio ou pos-
se do universo do N&o-Eu. A qual é procura que,
porque unilateral, iniqua, s6 poderad conduzir-nos,
como ja fiz ver, a dois destinos inglérios: por um
lado, a perdermos cada vez mais a face ou fronte
subjetiva da totalidade bifronte da nossa natureza
— a fronte que nos é facultada pelas nossas facul-
dades de com-apreensdo ou de percecao sintética
e significante do mundo objetivo; por outro lado,
a, por esse modo, sacrificarmos as nossas poten-
cialidades de ente racional, intelligens e autocons-
ciente a expansao unilateral da nossa igualmente
imprescindivel capacidade para aprendermos e mo-
dificarmos a sempre caédtica, caleidoscépica e he-
terogénea diversidade sensivel do mundo objetivo
— que, por si s6, é, e sempre terd de permanecer,
in-significante.

E possivel que quem me leia sem me com-
preender pense, chegado aqui, que, definitivamen-
te, s6 pode acontecer eu nao saber ou nao medir
devidamente quanto tenho vindo a dizer.

Como poderei eu fazer as afirmagdes que te-
nho vindo a fazer seriamente, imagino esse meu hi-
potético leitor a interrogar-se, se é sabido por toda
a gente, ou por quase toda a gente, que cada vez
ha mais universidades, frequentadas, cada vez mais,
por mais gente, que cada vez ha mais livros, mais
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bibliotecas, mais teatros, mais concertos, mais...
enfim, mais educacdo e mais cultura?

Por outro lado, sei-o bem, ndo podera deixar
de acontecer que quem me tenha nao apenas se-
guido, mas também compreendido, saiba j& qual é
a resposta que ha a dar a alguém que isso possa,
eventualmente, estar a interrogar-se. Isto &, a res-
posta que s6 podera consistir em dizer a esse hipo-
tético alguém que, apesar de me ter lido, continua
a confundir realidades e ideias que sdo completa-
mente distintas umas das outras.

Em primeiro lugar, que continua a confundir as
universidades que nos nossos dias proliferam por
todas as esquinas com o arquétipo IDEIA DE UNIVERSI-
DADE, que é correlato inseparavel da IDEIA DE HOMEM:
a ldeia de perfeicdo maxima — e, pois, de exce-
léncia maxima — que o homem podera alguma vez
tentar concretizar em si.

Em segundo lugar, que continua a confundir
a acumulagdo profusa, cadtica, confusa e ininteli-
gente que impropriamente se tem vindo a designar
pelos nomes “cultura” e “informacdo, a acumula-
¢ado do maior nimero possivel de dados e de infor-
macgdes, com genuina educagdo e genuina cultura
— as quais se fazem prosseguir e deixam alcancar
ndo pela via de aquisicao e contabilizagdo do maior
nimero possivel de conhecimentos, ou de conheci-
mento exaustivo e especializado deste ou daquele
campo particular da producéao e da invencao huma-
nas, mas sim pela via de com-apreensdo gradual,
bem como de sistematizacdo e correlacdo, de to-
dos e quaisquer conhecimentos de indole particu-
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lar, adquiridos e adquiriveis exclusivamente através
da intuicdo (Anschauung).

Sem tal com-apreensédo, jamais poderemos
evitar naufragar nas marés e nas ondas desmedi-
das, a embater umas contra as outras, do nosso
conhecimento dos mundos objetivo e subjetivo,
o qual cada vez mais se configura especializado e
fragmentario.

E isto porque, sem ela, com-apreensdo sintéti-
ca de indole légico-imaginativa, jamais poderemos
alcancar conhecimento do mundo objetivo que seja
digno de ser considerado isso mesmo, conhecimento.

Refiro-me, por um lado, a conhecimento do
mundo objetivo que se configure conhecimento
interpretativo, valorativo e significante de carater
holistico: subjetivacdo e racionalizagcdo universais
do préprio mundo objetivo, tal como e & medida
a que se nos for revelando, ao ser sucessivamente
apreendido e percecionado, com maior abrangén-
cia e profundidade, pela nossa humana e intersub-
jetiva mirada gnosioldgica.

Refiro-me, por outro lado, a conhecimento de
carater holistico que se configure ndo conhecimen-
to direto do mundo objetivo, mas das construcées,
leituras, interpretacdes e valoragdes, historicamen-
te determinadas, que o espirito humano tem feito
dele, mundo objetivo, ao longo do seu incessante
esforco, precisamente, para o subjetivar ou espiri-
tualizar, por via de o conduzir a atualizar ou objetivar
o dever-ser que lhe pomos e impomos através, so-
bretudo, das nossas faculdades morais e estéticas.
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E frequente ouvir dizer, hoje em dia, e com voz
muito idéntica a de todos aqueles que tém, secular-
mente, vindo a reduzir ao minimo os antigos aforis-
mos de Heraclito e de Protagoras, que o mundo ob-
jetivo é aquilo que cada homem quiser que seja, ou
aquilo que cada homem for capaz de fazer que seja.

Isto ndo pode deixar de ser verdade em cer-
ta medida, pois, como Kant j& havia parcialmente
tornado claro, ao combaté-la, a Unica teoria do co-
nhecimento que verdadeiramente podera entrar em
linha de conta com a relatividade ubiqua e proteica
do sentimento humano é a teoria a que o filésofo
espanhol Ortega y Gasset chamou “perspetivismo”.

Certamente, torna-se evidente que, des-
te ponto de vista, apenas perspetiva que preten-
da ser exclusivamente verdadeira, que exclua, ou
pretenda excluir, toda e qualquer heresia, poders,
com adequacao, ser considerada falsa ou declarada
“opinido—crenca” dogmética.

Se nado quisermos cair no erro falacioso que
cada vez mais grassa entre nés, o erro de acreditar
na possibilidade de um subjetivismo extremo que,
ndo obstante, jamais devenha solipsismo — se nao
quisermos cair em tal erro, teremos, no entanto, de
reconhecer que, se o conhecimento humano é sem-
pre, em grande parte, sentimento e temperamento
(logo, sempre subjetivo), ndo é, nem jamais poderia
ser, apenas sentimento e temperamento.

O sentimento e o temperamento sdo sempre,
de modo assaz significativo, conteido ou matéria,
sendo isso, precisamente, o que faz que, a priori
da identidade individual, diversa e descontinua de

316



todo o sentimento e de todo o temperamento, te-
nha de existir forma concetual de indole intersubje-
tiva e universal que faculte a todo o conhecimento
humano, e ndo apenas ao conhecimento das nossas
emocodes, dos nossos sentimentos e do nosso tem-
peramento, devir conhecimento comunicavel — di-
zivel, exemplificavel, compartilhdvel —, ao invés de
permanecer conhecimento de carater idiossincrati-
co ou até mesmo solipsistico.

Contrariamente a do meu vizinho, a minha
subjetividade podera levar-me a preferir imaginar
os meus circulos, os meus triangulos, os meus qua-
drados e os meus retangulos preenchidos pela cor
amarelo, em lugar de pela cor azul, por exemplo.
Isso ndo faz, porém, que os circulos, os triangulos,
os quadrado e os retangulos que eu imaginar sejam
mais, ou menos, objetivamente circulos, tridngulos,
quadrados e retangulos do que os circulos, trian-
gulos, quadrados e retangulos que o meu vizinho
imaginar.

Do mesmo modo, posso gostar, sendo acgoria-
no, de morcelas, de chouricos, de chicharros com
molho de vildo, da Sapateia, da suposta poesia dos
supostos grandes poetas acorianos, etc., enquanto
Pierre podera bem, sendo Francés, preferir as ma-
delaines, o foi-grass, os escargots, as cancdes de
Edith Piaff e a poesia grande dos grandes poetas
Beaudelaire e Rimbaud. Essa circunstancia, porém,
jamais faré que a minha humanidade e a humanida-
de de Pierre estejam, em alguma coisa, ou possam
estar, diferentemente determinadas.
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Porque o arquiteto do Homem assim o tera
querido (seja, tenha sido ou venha a ser o que for
ou nao for), Pierre s6 podera ser potencialmente
Homem tanto quanto eu — e, logo, a IDEIA DE HOMEM
que Pierre possa nao encontrar nele ndo o poderd
determinar, formal e objetivamente, menos do que
a mim, apesar de, contrariamente a ele, eu a poder
ter diante de mim a todo o momento.

Tal como a cor branco é cor preto, devido a
ndo poder ser cor branco senao por negacao dialé-
tica da cor preto, assim também todo o humano
conteudo subjetivo “A+" é todo o contelddo “A-",
devido a ndo poder ser contelido “A+" sendo por
negacao dialética do conteldo “A-" — o qual, tanto
quanto ele, “a+", sé pode ser contelido “A”, devido
a ser conteudo-oposicdo sintetizado a priori pela
unidade concetual, objetiva e universal, “"A".

Daqui, resulta, por necessidade légica, que sé
se a gente for, subjetivamente, tanto o conteudo
“a+" quanto o conteldo “A-" poderd estar a cami-
nhar pelo caminho de vir a ser atualizacao totalizan-
te e perfeita da unidade concetual sintética “A”.

Estd muito enganado, quem possa estar con-
vencido de que foi a esquizofrenia, ou qualquer
outra doenca, vicio ou mania, o que terad levado
Fernando Pessoa a desdobrar-se na heteronimica
familia.

Erro grande e de grandes consequéncias, é-o
sempre a gente conhecer tao-somente o vinho a
martelo da nossa aldeia, ou o Saramago da nossa
grande cidade, e, ndo obstante, teimar em que o
vinho a martelo da nossa aldeia, ou o Saramago da
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nossa grande cidade, é tdo per-feitamente atuali-
zacao empirica de VINHO, e de ARTE, quanto o vinho
que é mais vinho a martelo, por ser completa ne-
gacado do vinho a martelo, e do Saramago que é
mais Saramago, devido a ser completa negacdo do
Saramago.

E também frequente ouvir afirmar que, como
o seu préprio nome sugere, a universidade tem liga-
¢do direta com a universalidade do conhecimento
e com a expansao e comunicacao deste Ultimo ao
maior nimero possivel de individuos. No entanto,
ndo é menos frequente acontecer que, com a gen-
te se aperceber de que quem isso afirma identifica
conhecimento universal com aquisicdo do maior nu-
mero possivel de conhecimentos particulares ou es-
pecificos, a gente seja obrigado a concluir, de ime-
diato, que o interlocutor — quiga, o palestrante ou
o entrevistado — possui nocao parcial e deficiente
de dois aspetos importantes.

O primeiro aspeto prende-se com o que o ver-
dadeiro conhecimento universal possa ser, acima de
tudo o mais.

O segundo aspeto prende-se com o que toda
a universidade haja de ser, para verdadeiramente
poder ser considerada concretizagdo, num grau x,
da universal IDEIA DE UNIVERSIDADE — para poder ser
considerada veiculo e instrumento genuino de con-
cretizacdo, em cada qual de quantos a frequenta-
rem, da IDEIA DE HOMEM: da ldeia, universal e a-histo-
ricamente valida e aplicavel, da mais alta per-feicao,
ou da mais alta exceléncia, a que todo o homem
particular ird pode aspirar, enquanto a humanidade
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permanecer o fim interno (innerer Zweck) do ente a
que chamamos “Homem”.

E que, universal, ndo o é conhecimento que
tudo englobe, ou que tudo pretende englobar, sin-
tagmatica, extensiva ou diversamente, mas conhe-
cimento que, por ser método, e ndo objeto, se con-
cretize com a subsuncao do objeto particular “x”,
por exemplo, pelo paradigma formal, ou concetual,
“X" — o qual terad de se configurar unidade sinté-
tica, formalmente a priori, que confira identidade e
significado universais ao préprio objeto particular
“x", e que, por esse modo, permita a com-apreen-
sdo de uma pluralidade de perspetivas dele mes-
mo, objeto particular “x".

Isto significa, para o dizer de modo mais con-
creto, que o conhecimento de RosA que com pro-
priedade podera ser denominado UNIVERSAL, ou de
UNIVERSIDADE, sempre haverd de se configurar nao
conhecimento que resulte, por exemplo, do esfor-
¢o para conhecer e catalogar a totalidade de infor-
macdes fragmentarias acerca de rosA que o estudo
cientifico de todas as rosas empiricas conhecidas
possa permitir adquirir, mas sim conhecimento que
resulte do esforco para com-apreender o que Rosa
é, ou pode ser, via de consideracao, de indole uni-
versal e universalizante, de toda e qualquer rosa
particular ndo apenas qua experiéncia (Erfahrung)
concreta da abstracdo RosA, qua espécime botéani-
co subsumido pelo género rosa, da familia ROSACEAE,
mas também qua suscitacdo de sentimento estéti-
co, poético e religioso, qua adorno, e qua realida-
de, res, passivel de devir alvo de subjetivacdo ou
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espiritualizacdo que a alce a condicdo exclusiva-
mente cognitivo-imaginativa de simbolo, alegoria,
metafora ou icone pictérico.

Todo e qualquer conhecimento configura-se
conhecimento universal, pois, ndo em extensao,
mas em intensdo ou profundidade. Sendo que um
dos muitos enganos imperdoaveis que, hoje, viti-
mam a nossa soi-disant educagdo e a transformam
em logro consiste, precisamente, em equacionar (i)
universalidade e universidade — abrangéncia-to-
talidade de indole légico-imaginativa, estética ou
formal-material — com (ii) abrangéncia de indole
formal e extensiva.

Sé por via do tipo de consideracdo que acabo
de especificar, poderemos vir a conhecer a univer-
salidade rosa e, depois, vir a ser capazes de con-
templar, no corpo desta ou daquela rosa particular,
a apreensivel beleza aderente (pulchritudo adhe-
rens), a incompreensivel beleza quase nao-conce-
tual, Rosa. Precisamente, a beleza a que, porque
praticamente livre (pulchritudo vaga, freie Sché-
nheit), se fica a dever, no dizer de Silesius, que “Die
Ros'... [sei] ohn” Warum”: que “A rosa... [seja] sem
porqué”.

Quanto venho de dizer evidencia bem, estimo,
que o fim dltimo de toda a universidade, o fim que
toda a verdadeira universidade sempre entendera
ser o seu principal, mais alto e mais digno destino,
é nao o fim de contribuir para o desenvolvimento
do progresso e para a satisfacdo interessada das
necessidades — histérica e geograficamente deter-
minadas e em constante mutacdo — de sociedade
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que sé a troco e na medida de tal contributo a quei-
ra financiar, mas sim o fim de contribuir, ininterrup-
ta e desinteressadamente, para o desenvolvimento
espiritual e sensorial de toda a humanidade, via da
UNIVERSALIZAGAO, E POIS DA HUMANIZAGAO E DO ENOBRECI-
MENTO, DOS PENSAMENTOS, DOS ATOS, DOS SENTIMENTOS,
DAS VALORAGCOES, DOS DESIDERATOS E DAS EXPETATIVAS de
uma tal sociedade.

Ora, toda e qualquer universidade podera dar
este Ultimo contributo apenas de um sé modo: atra-
vés de facultar a quem haja conquistado o direito
e o privilégio de a frequentar, sem prejuizo algum
da sua ndo menos genuina missdo de informar, en-
sinar e profissionalizar, a formacao (Bildung) estre-
me e organica, a Cultura (paideia) impermista ou a
educacao estética fidedigna com privacao e despri-
mor da qual muito dificilmente qualquer homem ou
qualquer mulher poderd vir a assumir consciéncia
do seguinte: de que a grande missdo que formal-
mente o alca, ou que formalmente a alga, a condi-
¢do de Homem em poténcia é a missdo, a vocacao
(Bestimmung), de tudo fazer em prole do privilégio
de poder vir a tornar-se concretizagdo da IDEIA DE HO-
MEM — tanto quanto, na medida em que, um tigre,
por exemplo, podera vir a tornar-se concretizagcdo
da DEIA DE TIGRE (da Ideia humana de TIGRE) t30-so-
mente por via de suas determinagdes naturais.

A GRANDE VOCAGAO DE TODA A VERDADEIRA UNIVERSIDADE
E A DE FORMAR HOMENS, Os quais quererdo e poderao
devir excelentes profissionais de engenharia ou de
arquitetura e tudo o mais de excelente que um politi-
co, um cidadao auténtico, queira e possa devir.
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A grande vocacgdo de toda a verdadeira uni-
versidade nao é, alguma vez poderia ser, a de for-
mar ou formatar cidaddos en masse, por via de se
preocupar prioritariamente com que devenham
cidaddos informados ou profissionais proficientes
e competitivos; muito menos, ainda, por via de os
levar a convencer-se de que querer ser ou efeti-
vamente ser engenheiro, médico, ou contabilista
provido de licenga para engenheirar, medicar ou
contabilizar equivale a ser Homem-engenheiro, Ho-
mem-médico ou Homem-contabilista.

Quase ao concluir a suas Confissées, Agosti-
nho escreveu:

Deixa que a nossa luz brilhe em todo o mundo
e permite que, desta humilde colheita de boas
acoes, passemos aquela mais sublime ceifa, a ale-
gria da contemplacéo, de forma a que possamos
vir a possuir a Palavra da Vida e vir a brilhar, no
mundo, como estrelas encrustadas no firmamen-
to da tua Escritura. [...] Ndo mais é, agora, como
foi antes de o firmamento ter sido feito, quando,
envolto no segredo de teu espirito, tu, e apenas
tu, diferenciaste a noite do dia. Agora, aqueles
que receberam a déadiva do teu espirito asseme-
Iham-se as estrelas daquele mesmo firmamento,
pois a tua graca se fez manifesta a todo o mundo.
Haveis-lhes dado um lugar a parte, de onde parte
a sua luz, para se espalhar por todo o mundo.
Também eles sdo medida do tempo, e também
eles marcam os anos e os dias, pois a velha or-
dem ja terminou e a nova se aproxima. A nossa
Salvacdo mais perto esta de néds, agora, do que
ao principio, quando aprendemos a acreditar em
ti. A noite ja se fez longa, e quase termina; eis que
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o dia ja se ilumina. E a tua dadiva, a que sobre o
ano deposita a coroa, pois tu envias cultivadores,
para que facam o trabalho da ceifa, colham o que
outros, com trabalho, cultivaram e, também eles,
semeiem, de novo, o cereal da ceifa no fim dos
tempos a ser feita. | (Minha traducdo da traducao
inglesa de R. S. Pine-Coffin.)

Corre o ano de 2020 da graca e da desgraca
do Senhor. E eis que alguém mais antigo do que
eu Lhe pergunta, ao perscrutar estas palavras de
Agostinho:

Em tempo de sombras, como poderemos nés dis-
tinguir, Senhor, por entre os vultos em nossos so-
nhos, os que sdo filhos da luz dos que sdo filhos
das trevas? Ja, de novo, o dia se ha feito noite?
Ja a nova ordem ha devindo velha, e, de nés, nova
ordem se aproxima? Envias Tu, na verdade, Senhor,
cultivadores que semeiem de novo o cereal da ceifa
no fim dos tempos a ser feita?

O Senhor nao lhe responde. E esté certo que
assim seja: pois a voz de quem isso |he pergunta
sempre serd a voz antiga que nos ha sido dada,
para que, por via dela, o Senhor se faca Homem e
se cumpra. —

Sendo essa, a razdo por que me parece que
este meu assay nao poderia encontrar término mais
adequado do que o que ora lhe dou, por via de
citar as palavras de Cherubinischer Wandersmann
(Peregrino Querubinico), de Angelus Silesius, que
se seguem.
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Die ew'ge Gottheit ist der Menschheit so
verpflicht't,

Dass lhr auch ohne sie Herz, Mut und Sonn
gebricht.

Dass Gott kein Ende hat, gesteh ich dir nicht zu,
Denn schau, Er sucht ja mich, dass Er in mir beruh.

E tio grande, o vinculo entre a eterna Divindade
[e a Humanidade,
Que, sem esta, Ela até carece de coracao,
[coragem e, do sol, a claridade.

Que Deus nao tenha fim, ndo to posso confessar,
Ja que — olha — Ele a mim deveras procura,
[para a mim se entregar.

A4
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