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Contexto Geral

“Falar de filosofia é falar de teologia”. A afirmativa soava e ainda soa
absurda para muitos no mundo contemporaneo, no qual vem se
desenvolvendo um galopante processo de secularizacao, entendido como
uma cada vez menor ingeréncia da religido nos assuntos humanos, coisas
que eram da alcada de sacerdotes e da igreja ora seriam assuntos para
psicologos e para politicos, o teor teoldgico, nesse diapasao, seria também
melhor explicado pela sociologia, psicologia e pelas artimanhas da
politica, a religido consistiria num rol de alegorias cuja base real seria a
sociedade. O segredo de Deus seria o Homem, a vida humana. Embora
seja inegavel que haja um processo caracteristico do mundo
contemporaneo que pode ser denominado secularizacao, surge o
questionamento sobre se, de fato, tal secularizacao seria um fenémeno de
todo apartado da religido.

Até a primeira metade dos século XX, a resposta predominante entre
aqueles que se tinham como “bem-pensantes” era de que a religiao ou o
mito era um “epifendmeno”, isto é, um efeito derivado de uma causa
extrinseca. Assim, como ja dissemos, “explicariam” a religidao as demandas
do poder politico, as relacdes de producdo e as precisas ou desmedidas
volicoes da vida humana, amiide ndo assumidas, ensejando
dissimulagdes, hipocrisias, recalques e fetiches. Evidentemente, tal
tendéncia secularizante, a qual ostentava a secularizagdo como um triunfo
da espécie humana, suscitou muitas reagdes daqueles que permaneciam
vinculados ao legado religioso do Ocidente, no caso, a tradigao judaico-
cristd e também greco-romana. A tradi¢cao ocidental, como se pode ver, é
multifacetada: romana, grega, judaica, crista, isso, sem adicionarmos
outras influéncias, menos paradigmaticas e mais recentes, mas ndo menos
importantes e profundas, como a sabedoria islamica e hindu, as filosofias
do Extremo Oriente e a poesia dos Povos Aurorais, que também formam a
babélica alma ocidental.

O pano de fundo da secularizacdao é uma “crise de crencas”, na qual o
Homem “ndo sabe a que se ater”, como dizia de maneira precisa Ortega Y
Gasset. Mas necessitamos saber a que devemos nos ater. As reacoes as



investidas secularizantes procuraram ater-se ao cabedal da cultura
judaico-crista ora apelando por uma conciliagio com a heranca greco-
romana, ora desvinculando-a desta, asseverando que ha um abismo
intransponivel entre Atenas, emblema do saber filoso6fico, e Jerusalém,
encarnac¢ao da piedade biblica, judaica e crista.

Na onda da confluéncia do Saber e da Fé - estabelecamos, pois, estes
termos como balizas para a nossa discussao - esta a figura gigantesca de
Hegel, o qual procurou colocar a secularizacdao dentro do processo de
Encarnacdo do Espirito, que, segundo Hegel, é a destinacdo do
cristianismo. O cristianismo, em consonancia com esse ponto de vista,
seria secularizador e humanista. Cristo, usando uma expressao que ja esta
no Velho Testamento, chamava a si mesmo de Filho do Homem, fato que
denotaria que o cristianismo € a religido dos homens e ndo dos deuses e
nao das forc¢as naturais.

Hegel, imbuido dos valores iluministas e tendo a inclinacdo do
protestantismo liberal de conciliar as demandas da Revolugao Francesa
com os dogmas da Revelacdo cristd, passa a entender que o reino-dos-
céus-na-terra da escatologia judaico-cristd é o Estado moderno, no qual a
figura do Senhor e do Escravo sao abolidas pelo Cidadao e pelo Governo
servidor dos cidadaos. O segredo de Deus é o Homem, assim como Deus é o
segredo do Homem. Hegel permanece numa indiscernibilidade entre Deus
e o Homem sob os auspicios do aparelho estatal, a qual suscitou o
antagonismo tanto daqueles que tomavam partido do humanismo
secularizante quanto daqueles que insistiam na diferenca qualitativa
entre Deus e 0 Homem. As reagdes ao cristianismo estatal de Hegel mais
conhecidas sdo: o socialismo de Marx e o existencialismo de Kierkegaard.
Para Mary, a religido € uma ilusao lenitiva, que visa amenizar ou camuflar
as mazelas do mundo, cumprindo aos humanistas ou socialistas a tarefa
de livrar o Homem das fantasias religiosas a fim de que este possa
conquistar uma vida verdadeira, uma liberdade verdadeira, coisas que
estariam obstruidas pelo idealismo hegeliano. Kierkegaard, por seu turno,
ataca Hegel no sentido diametralmente oposto ao de Marx. Para o
pensador dinamarqués, o sistema de Hegel tira a transcendéncia de Deus,
transformando-o no “deus mortal”, que é o Estado. Kierkegaard entende
que a relacdo de Deus com o Homem é uma questao individual e nao
coletiva ou social. O Individuo é a categoria maxima da filosofia
kierkegaardiana. Do imbricamento dessas duas reacdes a Hegel, surge
uma gama de pensadores, como o ateu Sartre e o tedlogo Karl Barth, os
quais, atentos as demandas da justica social, nao esquecem da



imponderabilidade da Existéncia, sempre individual, quer haja Deus, no
caso de Barth, quer ndo haja, no caso de Sartre.

O que aqui se pretende é apenas tracar um esboco da rica e intrincada
trama filosodfica urdida em torno de Hegel. Mas tal esboco , ainda que
restrito a condicdo de apertada sintese, ndo pode prescindir da alusao a
outro gigante da arena filosofica, Nietzsche, figura de dificil classificacao,
que entendemos ser um espirito préximo ao nosso Vicente Ferreira da
Silva, cujo pensamento em sua relacdo com a teologia é o tema especifico
do presente trabalho. Se o pensamento de Hegel é conciliador por
exceléncia, na medida em que toda afirmagdo é tida como uma tese que,
contrariada por uma antitese, é conciliada por uma acolhedora sintese, o
pensamento de Nietzsche, anti-hegeliano por exceléncia, pugna pela
irreconciliagdo. Se Hegel, em sua famosa dialética do Senhor e do Escravo,
chega a uma sintese conciliatéria que é o Estado, em que o Senhor é
abolido e os escravos ora sao soberanos cidadaos, Nietzsche desmantela a
sintese estatal, tomando partido do Senhor, o Individuo soberano, alguém
arredio ao “Rebanho”, referente aos escravos e a cristianismo. O
anticristianismo nietzschiano é, antes de qualquer coisa, um anti-
hegelianismo.

Nao obstante a diferengca em relacao ao conteudo, o pensamento de
Nietzsche tem intimos pontos de contato com o de Kierkegaard. Ambos
colocam o Individuo como o centro de suas ateng¢des, demonstrando um
inconformismo com o “humanismo”, seja este de matizes cristaos ou nao.
Se o Individuo kierkegaardiano esta sempre diante de Deus, o homem
nietzschiano é somente uma corda entre o antropoide e o super-homem,
algo sobre-humano, divino, infinitamente distante do animal e do
humano. A mediacdo da Igreja ou do Estado ndo tem guarida no
pensamento desses dois “existencialistas”, para os quais a esséncia € algo
que “acontece”, que se da em meio as acoes dos individuos concretos,
concretamente situados. Para Nietzsche, o “mundo cristdo” nao
transcende o humano; para Kierkegaard, o mundo - com seu eclesiastico
Estado e sua estatal Igreja - demasiado humano, ndao pode nunca ser
cristdo, ja que cristianismo € coisa que se da entre o Individuo e Deus. Em
seu inconformismo, os dois pensadores apontam para uma descontinuidade
em relagdo a Totalidade que Hegel pretendia com seu sistema filoséfico. A
filosofia de Emmanuel Lévinas, na esteira de Heidegger, que, por seu
turno, inspirou-se em Kierkegaard e Nietzsche, estabelece “Totalidade” e
o “Infinito” como categorias irreconciliaveis. Em que pesem grandes
diferencas entre todos os pensadores citados, denominador comum entre



eles é luta contra a Totalidade e em favor de um Infinito ou de um
Desmedido, enfim, daquilo que foge de uma conceituacao essencialista, da
tutela estatal ou das manipulagdes tecnocraticas.

Na acepcao de Lévinas, haveria uma descontinuidade entre o
essencialismo a que tende a cultura que, de um modo bastante genérico,
poderiamos denominar “pagd”, e um modo para além da esséncia, que
teria vindo da heranca biblica, na qual, como insistia Karl Barth, Deus € o
Totalmente Outro, isto é, oposto a Mesmidade panteista na qual sempre
desemboca o paganismo. Mesmidade é sindbnimo de Imanéncia, termo que
se opOe a Transcendéncia. A Transcendéncia, o que verdadeiramente é
transcendente, ndo pode ser uma “coisa em si”, algo que teria alguma
identidade e que seria de algum modo representavel. Lévinas estende a
irrepresentabilidade do Deus biblico ao rosto de qualquer ser humano: o
Rosto, divino e humano, é invisivel; é uma busca incessante, que vai do
humano ao divino, voltando ao humano, voltando ao divino, na medida
que se nutre do invisivel e do irrepresentavel.

O Deus de Kierkegaard, Barth e Lévinas, sendo absolutamente outro, é
também aquele que se esvazia de sua divindade a fim de compartilhar da
mortalidade dos mortais. Esse movimento de descenso é denominado
pela teologia kenosis. De um certo modo, o pensamento de Hegel, ao
nivelar o divino e o humano, se irmana ao pensamento dos mencionados
autores, que sao seus opositores.

Esséncia, além da esséncia, continuidade ou sincronicidade,
descontinuidade, exaltacdo, sagrado, kenosis, eis as palavras-chaves que
nos conduzirao na analise do pensamento de Vicente Ferreira da Silva e
do seu papel no cenario filosofico brasileiro.

Contexto Local

A situacdo acima descrita diz respeito ao Ocidente como um todo e a
um zeitgeist que de uma certa forma ainda é o de hoje, mas que se iniciou
no fim do século XVIII e inicio do XIX, e desde entdo teve inumeras
mudancas de tom. Vicente Ferreira da Silva nasceu no Brasil e sua obra
veio a lume na segunda metade do século XX, época muito diferente da
nossa, na qual reina um desentusiasmo em relacdo a todas as bandeiras,
com um fervor residual de alguns grupos por certas causas. Nos anos
1950 e 1960 do século XX, havia bandeiras erguidas com convic¢ao, havia
uma verdadeira escatologia na qual acreditavam piamente aquele que se
julgavam com consciéncia critica. Eles equacionavam os problemas



brasileiros e mundiais de acordo com as profecias de Marx sobre o fim do
capitalismo e o advento redentor do socialismo. O hegeliano e/ou cristao
reino-dos-céus-na-terra surgiria com a sociedade sem classes. O vinculo
desse messianismo com as raizes judaico-cristas era evidente, contudo,
nem sempre era assumido, porquanto, esse socialismo queria-se
“cientifico”, distante de toda e qualquer raiz utépica e mistica. A “teologia
da libertagdo” foi uma tentativa de conciliar a secularizagao socialista com
a teologia crista. Eis aif, com todos os seus matizes, aquilo que entdo era -
e ainda hoje é - denominado “esquerda”. Por outro lado, havia a “direita”,
uma direita secularizada, que, também, hegelianamente, julgava que a
plenitude do humano estava prestes a realizar-se, nao, porém, mediante
uma “revolugdo socialista”, mas, seguindo a ideia original de Hegel,
através do Estado liberal-democratico, no qual a divisa positivista da
bandeira brasileira, “ordem e o progresso”, seria efetivada. Outrossim,
existia outra direita, aferrada a tradigdo e a religido, a qual demonizava o
socialismo, considerando-o necessariamente ateu e materialista, mesmo
quando se apresentava como cristdo, como no caso da teologia da
libertagao.

Pois bem, foi nesse contexto bipolar, maniqueista e mecanicista que a
originalidade de Vicente Ferreira da Silva despontou como uma luz
ofuscante, que reverberava poesia e mito sobre o vaivém febril e fabril de
capital, trabalho, meios de producao, Brasil-poténcia-ame-o-ou-deixe-o e
redentores planos quiquenais. Vicente era alguém “incompreensivel para
as ‘massas’ e para as ‘missas’”. Para Vicente o problema eram os deuses,
“a noite dos deuses” e ndao uma reengenharia das infraestruturas
arquitetada por uma “bem-intencionada” superestrutura tecnocratica. O
ostracismo dessa luz ofuscante avultou quando seu nome foi atrelado a
uma béte noir do pensamento, o filosofo alemao Martin Heidegger, o qual
tivera ligacOes com o nazismo.

Se hoje ¢ dificil fazer uma disjuncao entre pensamento e ideologia
politica, no maniqueismo reinante na segunda metade do século XX, isso
era mais dificil ainda. “Vocé é de esquerda ou de direita?”, a bidimensional
questao era corrente. Céus e Terra, Mortais e Deuses eram dimensdes que
a tecnocracia ideolodgica - capitalista ou socialista, nao importava - nao
encarava em suas respectivas particulares e em seu indissociavel
conjunto, na medida em que estava interessada apenas na transformagao
da Terra em um Mundo humano, “demasiado humano”.

Baseado principalmente em Holderlin, Schelling e Heidegger, Vicente
julgava que o n6 gordio a ser desatado pelo fazer filoséfico ndao era o



desenvolvimento ou o desmantelamento de um sistema socioecondmico,
nao era, pois, algo restrito ao “fazer humano”, mas era,
fundamentalmente, o que dizia respeito ao adrgico, termo amiude
utilizado pelo nosso pensador e que significa “o-ndo-feito-pelo-homem”.
Em sua Introdugdo a Filosofia da Mitologia, o filosofo brasileiro fornece-os
uma “nova compreensao do ser”, na qual “o conhecido pelo conhecimento
estd condicionado por um oferecer transcendental”. A esse oferecer
transcendental Vicente chamou “Dispensador”, o qual seria um “saber”,
mas um “saber-do-ndo-saber”, que foi colocado por Schelling como o
“principio supremo da filosofia”. Tal compreensao do ser consiste numa
objetividade maior, que transcende o “ser-assim”, o “isso” a que chega a
razao humana, na medida em que o Mundo, com toda a sua
incomensurabilidade, é desde o comeco dado de antemado, consistindo
num porvir sempre futuro e que precede e sucede qualquer fixacao de
algo como objeto de conhecimento. Nesse diapasdo, se o ser € o
Dispensador, “Dispensator” do conhecimento, ele também é o Sugestor,
isto é, o que se configura como um ente ndo € uma ideia tida pelo Homem
ou uma representacao de acordo com parametros dados pela Razdo, mas,
sim, uma sugestao do ser. E a existéncia que suscita o pensamento e nio o
contrario.

A objetividade de que fala Vicente é, com efeito, a objetividade da
existéncia, as dispensacdes e sugestoes do ser. O ser dispde as coisas
diante do Homem, a disponibilidade das coisas nao é fruto da volicao
humana, mas das sugestdes do prdprio ser. Ao ser como Dispensator e
Sugestor, junta-se o ser como Fascinator, pois é na Fascinacdo que o ser
surge como divino. Ao lado do poder de disponibilizar as coisas e sugerir
entidades, o ser, como Fascinator, tem o condao de revelar as poténcias
divinas: os Deuses no fulgor de sua revelacao. Para Vicente, a Poesia,
longe de ser mera construcdao da cultura humana, sendo emanacao dos
Deuses, é transumana. A Poesia possibilita a experiéncia do ser, que €
Poder Passional, arrebatador. O Mito, historia envolvendo deuses e
homens, na perspectiva vicentina, aparece, ndo como mentira ou fantasia,
mas, sim, como a Verdade, uma verdade que, nao sendo verificavel como
um objeto testavel e manipulavel, coloca-se como o Imutavel, que, nessa
condicao, intima o Homem, sedu-lo, fa-lo como que refém de sua forga
exterior aos ditames da consciéncia.

Mais que um Dispensator que coloca as coisas a disposicdo da
consciéncia e da volicdo humanas; mais que um Sugestor, que sugere ao
Homem a vigéncia dos entes, o ser enquanto Fascinator constitui-se numa



alteridade radical que ameaca e tenta o ser humano. O Ser-Fascinator
vicentino é “passional” e “pulsional”, tem a ver com sentimentos
arrebatadores, com os instintos mais viscerais, distanciando-se da
caritativa kenosis do Deus biblico e do Espirito hegeliano. A critica de
Vicente ao cristianismo e suas ressonancias na Cultura é no sentido de
que, com o Velho e o Novo Testamento, comeca a dessacralizacao do
Mundo, a desmitologizacdo, a “noite dos deuses”, a “morte de Deus” pela
“religido da humanidade”. Corolario da filosofia da Fascinacdo: o
“maravilhoso” é pagdo; o “sagrado” é pagdo. Portanto, na arena filoséfica,
da-se o seguinte certame: sagrado versus kenosis.

Sagrado e Kenosis

E nessa Poesia transumana, nessa “protopoesia” cuja manifestacio e
matriz é o Mito como categoria que o pensamento de Vicente Ferreira da
Silva adquire um matiz muito diferente de Heidegger. Abordando a
filosofia do pensador paulista, diz o pe. Henrique de Lima Vaz que
“enquanto Heidegger tenta empreender a ‘desocultagdo’ do Ente através
da obra poética, Ferreira recua a uma protopoesia, a fabulagdao mitolégica,
unindo a “desocultacao” heideggeriana e a Filosofia da Mitologia de
Schelling, buscando nas matrizes miticas as puras possibilidades do que
na Historia é realizado.”

Torna clara a postura de Vicente sua critica a Quaternidade
heideggeriana. Heidegger postulou uma no¢ao de Coisa com a qual
pretendeu contrapor-se tanto ao objetivismo da forma mentis técnico-
cientifica como ao substancialismo metafisico. Para Heidegger, a Coisa, se
nao considerada como objeto ou como substancia, sempre esta referida
aos céus e a Terra, aos homens e a divindade. Nao ha, em Heidegger, uma
unidade substancial subjacente a Quaternidade. Deuses, céus, Terra e
mortais orbitam em torno da Coisa como entidades esvaziadas de sua
identidade e sem a supressao de uma pela outra. Deuses, mortais, Terra e
céus sao abismos que se distanciam uns dos outros. O abragco que os une
da-se no “né”. Esse né ndo é uma amarragdo, mas um espelhamento. E no
“jogo”, no “jogo de espelhos” que a Quaternidade heideggeriana é
definida. Esse espelhismo tornaria Deuses, Mortais, Terra e Céu
indiscriminados, “indefinidos”. Essa indefinicao afasta o carater
“fundante” dos Deuses, os quais seriam entdo “deuses” com minuscula,
assim como os “céus”, plurais e sem hipdstase, seriam como a multidao
dos mortais, os quais, como astros, vivem e morrem. Somente a Terra, ja



que, como diz Rilke, “o ventre é tudo”, permanecia robusta, maitscula,
“mascula”, ainda que, em principio, feminina. Esse ventre, porém, seria
mais vento arrepiante, vacuo frustrante, cavidade cavernosa, abismo,
sepulcrais visceras da fera, do que utero acolhedor. A filosofia de
Heidegger é feita sob o signo do Abandono e do Declinio do Ocidente, no
qual os deuses ou Deus, ao fim e ao cabo, adquirem um carater kenotico,
de esvaziamento de propria divindade, em direcio a hominizacao
pertinente a um Homem que ndo é, todavia, o homem triunfante do
humanismo classico, mas o Dasein, filho da Angustia, filho da amorosa
Penturia.

Pois bem, Vicente insiste no cardter fundante dos Deuses, assim, ao
recuar a uma Poesia transumuna ou protopoesia, empreende uma
restauragdo da Metafisica, ou, nos termos do pensador italiano Gianni
Vattimo, de um “pensamento forte”, o qual se opde ao “pensamento
fraco”, que, para Vattimo, é a destinagdo do Ocidente, entendido este pelo
fild6sofo do pensamento fraco como confluéncia entre a herancga greco-
romana e a judaico-crista.

Nietzsche, Chesterton e Vicente Ferreira da Silva tém um denominador
comum. As afinidades entre Nietzsche e Vicente parecem ser evidentes,
ambos sao tidos como advogados dos valores pagaos. Mas com o arauto
da ortodoxia crista o que teria em comum o nosso entusiasta dos Povos
Aurorais e critico dos Povos do Deserto? Une esses autores uma mesma
resposta para uma questdo assaz pertinente para o debate que ora
tentamos entabular. Os trés insistem na descontinuidade entre cristianismo
e paganismo. A questao que suscita o pensamento do autor de Teologia e
Anti-humanismo é a da compatibilidade ou nao da piedade cristda com a
vitalidade do paganismo e da vida propriamente dita. A resposta de
Vicente era no sentido de uma total incompatibilidade. O pensamento de
Vicente, embora aberto ao que julgava vital em todos os povos, tinha um
evidente pendor “ocidentalista”, mas o Ocidente de Vicente era um
Ocidente pagdo, tragico e pré-socratico, sem o influxo do protocristdao
Bem platonico e muito menos das edificantes mensagens das Escrituras
hebraico-cristas. Chesterton, em seu célebre Ortodoxia, embora ao lado do
cristianismo, procura demonstrar a fundamental diferenca entre a
perspectiva cristd e as demais crengas. Como Vicente, Chesterton é um
critico mordaz da modernidade, mas, ao invés de atribuir as mazelas
modernas as ressonancias do cristianismo na Cultura, atribui-as a um
afastamento da modernidade em relacdo as suas raizes cristas,
afastamento que a faz voltar ao paganismo, que, para o autor de



Ortodoxia, é o equacionamento da realidade mediante uma Lei impessoal,
a qual, excluindo as pessoas divinas, tidas como apenas forgas cdsmicas,
acaba por excluir a pessoa humana. O “aérgico”, para Chesterton, ensina
menos que as humildes mdes ou amas e seus contos-da-carochinha,
cheios, sim, de “paganismo”, mas de um paganismo batizado pela Santa
Madre, a Igreja, que faz das forgas da Natureza e do Fado bonifrates sob as
maos de fada do celestial Supremo Bem.

Entre as muitas observacoes impagaveis de Chesterton, esta aquela a
respeito da diferenca entre as imagens dos santos orientais e ocidentais.
Enquanto que os santos do Oriente sdo representados com os olhos
cerrados e com corpos robustos, os santos ocidentais sdo retratados com
os olhos bem vivos e corpos esqualidos, dos quais sobressaem os 0ssos.
Para Chesterton, a iconografia reflete uma ontologia e uma ética. A
introversao do santo oriental denota a busca de uma “luz interna" e uma
negacdo, via Unidade, da essencial alteridade do Deus cristdo e do
proximo cristao.

Embora avesso a compaixdo cristd, até por ser a ela avesso, Vicente,
assim como o santo ocidental, tem os olhos voltados para a alteridade
exterior. Nao é uma placidez budica que arrebata o nosso filésofo, mas
sim os éxtases dionisiacos e a estesia apolinea, a observacao participante
das forcas naturais. Vé-se, pois, o peculiar ponto de vista do pensador
brasileiro, sendo pagao, é ocidental; sendo ocidental, ndao é cristdo. E,
sendo a favor dos instintos que movem todos os homens, ndao é
humanista. Schelling, uma das fontes do pensamento de Vicente,
postulando uma “religido sensivel”, disse que esta deveria ser “um
monoteismo no cora¢dao”, “um politeismo na imaginacdao e nas artes” e
“uma mitologia da razdo”. Para Schelling, o cerne simbolico, permanecia
ao lado da heranca biblica, do Great Code, para utilizar uma expressao de
Northrop Frye, ou do Nome-do-Pai, para nos servirmos do patriarcal e
biblico paradigma da psique evocado por Lacan. Para o politeismo pagao
foi reservado por Schelling o Imaginario, esse reino das sensac¢des, que
forja deuses liquidados como magma, sempre a deriva, necessitando do
crivo de uma lapide monolitica, de um Logos erigido em Mito. Mas Vicente
nao mais obedece as licbes do mestre, munido de saturnina foice,
acumpliciado com a Terra, decepa o Falo celeste e com ele cria titanicas
belezas e afrodisiacas furias, restaurando o poder do Ventre, fonte onde
Deuses e Mortais, Céu e Terra unem-se umbilicalmente.

O paralelo entre Vicente e Nietzsche se impde a qualquer um que tenha
no¢coes minimas do pensamento contemporaneo. Contudo, mesmo com
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Nietzsche, as afinidades ndo sdo tdo grandes quanto parecem a primeira
vista. Outro pensador italiano contemporaneo, Massimo Cacciari,
perscrutando a morte de Deus proclamada por Nietzsche, questiona o
“paganismo” do autor de Assim Falou Zaratustra. Para Cacciari, o
verdadeiro tema de Nietzsche é o cristianismo e Cristo, entrando em cena o
paganismo como mera figuracdo. O nobre e inocente Cristo dissociado do
vil e ardiloso cristianismo que aparece no Anticristo nietzschiano seria um
vislumbre daquilo que Nietzsche denominava super-homem ou além-do-
homem, que é o Individuo fora do rebanho, o “cristao” ou o “cristo” fora
da “cristandade”. Cacciari entende ser significativo o fato de, depois da
loucura, Nietzsche assinar suas cartas como Dioniso, mas também como o
Crucificado, pois essa identificacdo com o Crucificado demonstra que o
cristianismo é o ponto crucial do drama filoséfico protagonizado por
Nietzsche. Na linha de Heidegger, Cacciari considera que o semblante
anticristdo do pensamento do nosso extemporaneo Zaratustra/Dioniso
ndo tem seu significado num repudio ao cristianismo como um todo,
tampouco numa restauracdao do paganismo, mas na conclusdo de que a
destinagdo da Metafisica é o niilismo, niilismo este que passa pelo
cristianismo e pela kenosis e que deve ser ultrapassado nao por um velho
Oou um novo mito pagdo, mas por uma outra maneira de enxergar o ser e o
divino, ndo mais vistos como Ente supremo ou como causa de todas as
coisas, ou cabal explicacdao do cosmos, porém, como algo inefavel que se
da no Homem e para o Homem, Homem invadido e ultrapassado pelo ser
e pelo divino.

Ao descaracterizar o pensamento de Nietzsche como neopagao, a guisa
de deixar claro o que seria o neopaganismo, Cacciari aponta Walter Otto,
como o representante desse movimento. E em Otto que podemos
encontrar um espirito realmente afim com Vicente Ferreira da Silva.

Estudioso alemao, conhecido por seus trabalhos sobre a significacao da
mitologia e da religidao gregas antigas, Otto comec¢ou estudando teologia
protestante no famoso seminario de Tiibingen, mas passou a se interessar
pelo mundo helénico e seu pensamento constitui-se numa adesao aberta e
sem peias a piedade paga, insistindo no carater nao-autoritario e integral
do helenismo, sem o dualismo ontoldgico, o pecado e a culpa, que seriam
heranca das religides abraamicas - judaismo, cristianismo e islamismo.

Assim como Otto, Vicente, enraizado no pensamento helénico,
procurava se afastar da influéncia abradmica, dos Povos do Deserto,
enveredando pela sensibilidade dos Povos Aurorais. Nao obstante tal
posicdo radical, a pratica existencial e filosofica de Vicente era de uma
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democracia e de um ecumenismo impares, que destoavam, como ja
salientamos, do maniqueismo e da unilateralidade do clima filosoéfico
entao reinante.

Ecumenismo do Pensamento, da Vida e da Morte

Paul Ricoeur, pensador francés cristao, protestante, como este que
agora escreve estas linhas, em seu Vivant jusqu'a la Mort, coloca a Morte
como o que nos faz iguais, independentemente de nossas crencas. Ricoeur
fala da morte-enquanto-morte, a Morte, isto é, aqui ndo se trata nem do
6bito nem da sobrevivéncia da alma apds o dbito. A Morte aqui descrita €
o fendmeno morte como pessoal e intransferivel e que, ao mesmo tempo,
com a sua irrupcdo, transcende a particularidade das ideias e das
confissoes. A Morte evocada pelo fildsofo francés seria o que leva ao
Essencial, tido como o que esta além das “linguas de leitura”, da
linguagem que nos instala no mundo e nos faz vé-lo de acordo com ela.
Para além dos limites das confissdes religiosas ou seculares, a Morte
ricoeuriana seria o verdadeiro fendmeno religioso, a auténtica
Transcendéncia, ultrapassando o conceito, a intui¢do, a fusdo ou o
arrebatamento mistico.

A reflexdo acima evocada é de uma linhagem nao alheia ao pensador
paulista Vicente Ferreira da Silva, o qual tem uma pagina lapidar sobre o
tema, “Meditacdo sobre a Morte”. Na esteira do existencialista cristao
Gabriel Marcel, Vicente se vale da distin¢ao entre problema e mistério
para enfocar a questido da Morte. Os problemas sdao questdes que
admitem solugbes, ja os mistérios ndo sao dissipados com quaisquer
respostas que sejam dadas. Permanecem mistérios, do principio ao fim. A
Morte seria um mistério. Seria “0” mistério.

Heideggerianamente, Vicente sempre pautou sua conduta como
pensador e como ser humano por essa finitude essencial, por essa Morte
que nos funda e que nos faz infensos a uma apressada transformacao de
insoliveis mistérios em problemas passiveis de resolugdo. Se com Walter
Otto, Vicente aderia a piedade pagd, vivia em jovial harmonia com
homens cujas ideias eram diferentes das suas e mesmo antagonicas a elas.
Interlocutores do pensador paulista eram Joao Guimardes Rosa, Oswald
de Andrade, Miguel Reale, Mario Ferreira dos Santos, Agostinho da Silva,
Milton Vargas, Gerardo Mello Mourdo, Claudio Willer, Roberto Piva,
Rodrigo de Haro, Antonio Fernando de Franceschi, entre tantos outros
nomes da intelectualidade de lingua portuguesa. Fora do mundo luso-
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brasileiro, Vicente dialogava com o francés Gabriel Marcel, o espanhol
Julidn Marias, o italiano Ernesto Grassi, havendo noticia ndo confirmada
de correspondéncias trocadas com Heidegger.

Focalizemos, porém, nossas aten¢des na polémica amizade de Vicente e
Vilém Flusser. Flusser era um pensador que privou da amizade de Vicente
e com ele discutiu acaloradamente filosofia. Judeu-tcheco que viveu no
Brasil, Flusser nunca negou o veio abraamico que fluia em seu sangue e
seu pensar. Na pagina final de seu magistral A Duvida, Flusser,
censurando Heidegger por seu incondicional apelo aos gregos, louva o
dinamarqués Kierkegaard por ter introduzido a figura do patriarca
Abrado no cenario filoséfico moderno.

“Desde que somos um didlogo e podemos escutar uns aos outros”. O
verso do poeta alemao Holderlin era o mote de todos aqueles que se
reuniram na revista filoséfica editada por Vicente Ferreira da Silva,
sintomaticamente denominada Didlogo. Dialogo é amena conversacao,
mas, também, encarnicada polémica, como a que foi travada por Flusser e
Vicente. Flusser era representante do Logos ocidental, advogando um
“pensar-com-frases” antagdnico ao “pensar-simbodlico”, fora da frase,
enraizado nos poderes do Mito, defendido por Vicente. O autor de A
Duivida, cético em relacdo a capacidade da frase captar a realidade, achava
que esta era a Unica maneira de conferir significado ao simbolo e evitar o
“mutismo metafisico” no qual, segundo Flusser, incidiria o pensar-
simbolico vicentino.

“Um homem lava o carro”, eis a frase dada como exemplo por Flusser
para defender o predominio do Logos ou da linguagem verbal. Para
Flusser palavra e conceito sdao sindnimos; logica e gramatica sao
sindnimos, ndo havendo, portanto, uma diferenca essencial entre uma
“lingua pura” ou “ndo expressa” e uma “lingua aplicada”. No exemplo dado
pelo pensador tcheco, “o homem” é o sujeito; “o carro” é o objeto; “lava” é
o predicado, elo de ligacao entre sujeito e predicado. Nesse diapasao, o
intelecto ou a palavra, ou a linguagem € a via de acesso as coisas, e jogar-
se contra os limites da linguagem, para o pensador de A Duvida, seria
naufragar no inarticulado; colidir com um real insoélito equivalente a
Morte. Vicente e Flusser, ndo obstante as diferentes concepc¢des da
linguagem, nunca deixaram de ter em mente a fragilidade das teias com as
quais se urde o pensamento, bem como a proximidade, tanto benéfica
quanto maléfica, do inarticulado, do caos criador/destruidor.

A polémica do tcheco com o brasileiro girou em torno da linguagem
emblematizada em um carro. E foi num carro que Flusser e Vicente
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encontraram o real insodlito da Morte. Ambos morreram em acidente
automobilistico. O primeiro em 1963 e o segundo em 1991. Se a Morte é
uma ruptura, um desencontro, também é, em seu ser de mistério e
eclipse, uma sizigia, uma conjung¢do de astros. Do lado de Abrado ou do
Logos ou do lado de Dioniso ou do Mito, Vicente e Flusser sempre
souberam que os ditos de quaisquer teor sempre dizem menos e mais que
o silencioso Dizer, que tem na Morte o seu inapreensivel avatar.

Desprendidos de seus corpos e sob os auspicios do Divino, o Diadlogo
iniciado pelos filésofos continua. Vicente e Flusser, generosamente,
“sobrevivem”: sobrevivem para nds em suas obras; sobrevivem numa
Morte que ndo é, ndo pode ser uma massa inerte, amorfa e perdida, sendo,
sim, uma inefavel e viva fraternidade. Em meio a um paradisiaco oasis,
Abraao e Dioniso se encontram.



