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O ARCAICO EM TEMPOS DE INDIGENCIA (DAS ARCHAISCHE IN
DURFTIGER ZEIT)

André Felipe Gongalves Correia!

RESUMO: Trata-se de um trajeto de pensamento. A fim de abordar a conjuntura de crise que a
pandemia desencadeara, o texto ocupar-se-a em percorrer o humano de todas as épocas, sem o
qual época alguma poderia se apresentar em seu elemento idiossincratico. A hermenéutica
proposta toma por mote a destinacio humana a partir das coordenadas empreendidas pela
experiéncia arcaica dos gregos, a qual, no decurso do pensamento ocidental, volta a cena em seu
vigor de constituicdo apenas nos debates e demandas a época do primeiro romantismo alemao.
Tentar-se-4, assim, por intermédio desses dois pilares, apontar para o que apontaram, a saber:
para a génese do homem.

Palavras-chave: Grécia arcaica, primeiro romantismo alemao, principio, formacao, destino.

ZUSAMMENFASSUNG: Es geht um einen Weg des Denkens. Um die Krise der Konjunktur, die
die Pandemie entfesselte, zu behandeln, befasst sich der Text mit dem Menschlichen aus allen
Epochen, ohne dem keine Epoche in seiner Idiosynkrasie dargestellt werden konnte. Die
Hermeneutik des Textes nimmt das menschliche Schicksal aus der griechischen archaischen
Erfahrung auf, die, durch den Verlauf des westlichen Denkens, nur in der Zeit der deutschen
Frihromantik seine Urkraft wiederaufnimmt. Also, durch diese beiden Stiitze versucht der Text
zeigen, worauf sie zeigten, d. h.: auf die Entstehung des Menschen.

Schliisselworter: archaisches Griechenland, deutsche Frithromantik, Anfang, Bildung,
Schicksal.

1. Ha exatos 220 anos, Holderlin, na elegia intitulada Pdo e vinho, trazia a tona uma
questao desde ha muito silenciada, qual seja: “Para que poetas em tempo de indigéncia
[Wozu Dichter in diirftiger Zeit]?” (HOLDERLIN, 1958, vol.2, p.94). Mas a que se deve e
em que medida se da tal siléncio? E mais, por que essa questdo é relevante para a
conjuntura atual de 2020, em meio a uma pandemia global?

De modo sucinto, poder-se-ia responder a primeira questao mediante a assercao de
que o siléncio se deve a um ensurdecimento do homem hodierno para com a “medida”
(uétpov) da finitude, e que tal descaso e incapacidade se da a medida que vigora uma
subversao do papel originario do poeta e da destinacdo humana. De modo geral, o
elemento poético é tratado e detratado como uma esfericidade a qual compete o ladico e o
sentimental, o recreativo e 0 meramente subjetivo. Desde ja, contudo, advertimos que nao
é a partir desse Tosrog corrente que se insere o questionamento acima. Nao. Poesia, em

sentido nascente, se refere ao nacleo duro da génese do Ocidente na Grécia, de Homero a
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Platao. O poeta, destarte, é aquele que cumpre a partir da poesia aquilo que cabe outrossim
ao sacerdote e ao fil6sofo, a saber: cultivar o comum e o proprio de um povo e de seus
cidadaos, ou, em acepcao mais vasta, o enlace entre universal e particular — de uma época
e de todas as épocas — sob uma Optica de mutua inserciao, tanto em acep¢ao organica
quanto em acepcio ontoldgica, tal como veremos ao longo do texto. E o que corrobora o
documento intitulado O mais antigo programa-sistema do idealismo alemao, elaborado
simultaneamente por Holderlin, Hegel e Schelling (ex-seminaristas de Tiibingen), em
1797, no qual se erige a demanda de uma reconducao a poesia arcaica no seio mesmo da
Modernidade, porquanto apreendida como o nucleo exemplar do qual o homem pode
produzir e operar a partir de um carater reunidor e livre: “A poesia adquire, dessa maneira,
uma dignidade superior ao, no fim, novamente se converter naquilo que fora no inicio —
mestra da humanidade” (1d., 2019a, p.227).

Avancemos a segunda questdo e tentemos fazer com que de seu desdobramento
alguma luz seja lancada sobre a primeira. O documento supra se inicia com uma
adverténcia: “[—] Uma ética [Eine Ethik]” (Id., Ibid., p.228). Ou seja, o poético, em tltima e
primeirissima instincia, diz respeito a um primado ético. Etica aqui tampouco evoca o
sentido corrente de tabelas e registros vigentes em um za6og cultural, e muito menos em
um coédex qualquer. Etica diz propriamente a morada do humano, sua habitacio — o 76o¢
grego; de modo que a destinacdo do homem apenas se lhe advém mediante o exercicio do
habitar, isto é, no cultivo de um modo de ser, na producao e operacao daquilo que lhe
compete. Mas essa destinacdo nao encontra-se de modo algum dada — embora ja sempre
em curso na trajetoria de um individuo e de uma comunidade —, ela, no maximo, se nos
insinua em meio a um leque de solicitacoes e acenos poéticos. Assim, escreve Holderlin no
hino tardio Em ameno anil, de 1823: “Pleno de méritos, mas é poeticamente que o homem
habita esta terra” (Id., 1958, vol. 2, p. 372).

Do grego moinotg, em que “o radical poi é o radical do fazer” (GOBRY, 2007, p.119),
poesia comporta o sentido do fazer criativo em meio as indicacoes de possibilidades
historicas que acometem o homem, de modo que toda e qualquer realizacao humana ja é
sempre um tipo de habitacao poética, exprime, por conseguinte, uma junta produtiva da
qual e com a qual o homem emerge como estrutura de sentido, como um destino —
conforme nos diz o fr.119 (DK) de Heraclito, rudimento da sraideia poético-arcaica: “O

éthos do homem: o daimon” (HERACLITO, 2012, p.117). Entendamos o grego Saiuwv, tal
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como observa Charles Kahn na traducdo do mesmo fragmento2, a partir da riqueza
semantica do termo, o qual relne as acepcoes de “guia”, “divindade” e “fortuna” (para os
louros ou para a ruina), ou seja, de instancia da qual brota o atuar humano — sua poética. A
morada adequada é aquela que atende ao xaipo¢ (tempo certo, momento oportuno) de seu
uétpov. E o que nos diz Hesiodo, em Trabalhos e dias (v.694): “Atenta as medidas
[1étpa]: e oportunidade [katpoc] é o melhor em tudo” (HESIODO, 2013, p.77)3. Sentenca
da qual Pindaro, mais de dois séculos depois, se utiliza em sua Ode Olimpica 13 (vv.47-8),
valendo-se, contudo, de uma acréscimo decisivo: “Mas existe em cada coisa uma medida
[étpov]: observar o oportuno [kaipog] é melhor” (PINDARO, 2018, p.148). A atencio
para com o especifico de cada momento — o qual sempre esta posto como que em uma
encruzilhada, da qual variadas indicacOes e relacoes sao divisadas — é decisivo para o

exercicio do habitar poético.

2. Ora, poder-se-ia perguntar, mas onde se insere a relevancia disso tudo em meio a
crise atual, da qual o leque da indigéncia cresce sem cessar? E por que se nos afiguraria
como necessario uma retomada do pensamento e do modo de vida da Grécia arcaica? A
rigor, uma tal reconducdo seria impossivel e indecorosa. O retorno em pauta evoca o
retorno ao qual também os gregos se lancaram, de modo que neles se encontra o modelo
histérico de um 756o¢ que extrapola a historia enquanto momento especifico, ou seja,
enquanto data, de modo que nao se trata de uma espécie de nostalgia da poesia e da
filosofia, ou mesmo da religiao e da politica, que 14 vigoraram, mas sim de uma postura
originaria para com a propria vida e finitude. E o que nos diz Winckelmann, ao afirmar que
“0 inico caminho para nos tornarmos grandes e, se possivel, inimitaveis, é a imitacao dos
antigos” (WINCKELMANN, 2013, p.29). Originalidade e imitacdo cumprem aqui uma
identidade, ou seja, aquilo que os gregos tém de grandioso, especialmente em sua génese
arcaica, concerne a mimese que se verifica em seu “impulso de formacao” (Bildungstrieb),
o qual, de todo apartado de uma razao analitica (de cisao e corte), imita em sua forma o
sem-forma da formacdo. Com isso se estd a dizer que o homem s6 pode se formar
adequadamente mediante o empenho que atende ao chamado do sem-forma, o qual
sempre se lhe entreabre em sua conjuntura propria, tanto em sentido coletivo quanto

particular, assim como na mutua imbricacao de ambos. Dai é que pode advir um “destino

2 Cf. KAHN, 2009, p. 408-9.
3 Essa sentenca comporta a mais antiga aparicao da qual se tem noticia do termo xatpog.
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adequado”, porquanto realiza uma conformidade ao uétpov que cabe ao horizonte em
pauta. Entretanto, a despeito do tom obscuro que assume todo discurso empenhado em
acolher e expor o que é radical na experiéncia de constituicio humana, é possivel avancar
até um certo clareamento, se a paciéncia for nosso guia. E isso também se aplica a propria
destinacao do homem. Conforme nos diz Holderlin, no texto O ponto de vista a partir do

qual temos de enxergar a Antiguidade, de 1799:

De fato, ha uma diferenca se aquele impulso de formagao [Bildungstrieb]
opera cegamente, ou, com consciéncia, se ele sabe de onde provém e para
onde se volta, pois este é o Gnico erro dos homens: que seu impulso de
formacdo se perca, sobretudo que tome uma direcdo enganosa, ou que
malogre no torrao que lhe é préprio, ou ainda, caso ele tenha achado esse,
que permaneca parado na metade do caminho, no meio daquilo que deveria
conduzi-lo a sua meta (HOLDERLIN, 2018b, pp.202-3).

O texto esti a tratar do lugar do moderno e das possibilidades de sua génese, os
quais s6 se deixam contemplar a partir daquilo que fora herdado dos helenos. O impulso
de formacao em pauta refere-se ao ela historico-ontologico que lhe compete, o qual
precisa, simultaneamente, voltar-se a formacao dos antigos e dela desvencilhar-se. A forma
dos antigos, assim, tem de ser acolhida em sua nascividade, isto é, no sem-forma do qual
emerge e floresce. Em um primeiro nivel, tal ela significa aqui a dindmica de emergéncia
criativa concernente a inauguracao de uma cultura ou época, e também de um individuo —
vistos sob um oOptica organica entre parte e todo. Para esses, nunca h4 um caminho ja
trilhado, o que lhes exige a formacdo de um caminho a ser trilhado, residindo ai — na “sua
meta” — um nivel de destinacdo poética. O outro nivel reside na proveniéncia da qual
advém uma formacao, isto é, no “torrao que lhe é proprio”. Curioso, contudo, é que nem
sua meta nem sua proveniéncia estao pré-configuradas. Operar “com consciéncia”, como
diz o texto, nos remonta justamente a firmeza e atencdo para com o oportuno que se
insinua em cada medida; e uma medida diz o vigor de constituicao do préprio impulso de
formacao, no sentido de que nos encaminha a propulsao da qual pode advir uma forma
propria e oportuna, a qual, por sua vez, se dispoe no transcurso de uma aprendizagem
poética de produzir a medida que se é — conforme a célebre formulacao de Pindaro, na Ode
Pitica 2 (v. 73): “Sejas tal qual és, tu que aprendeste [I'¢vot’ olog éooi nabav]” (PINDARO,
2018, p.171). Esse ser que se é corre sempre o risco de perder-se, como diz Holderlin na
citacao acima, de modo que nao € algo que se tem, mas que se conquista via aprendizagem.

2

E isso o que diz o verbo grego pavlavw, cuja forca semantica retine os sentidos de
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“aprender”, “apreender” e “compreender”, os quais, corriqueiramente, sao tomados como
captacao de conteudo, que encontra-se, por sua vez, pronto para ser transmitido. O verbo
grego, contudo, também resguarda os sentidos de “experimentar” e “experienciar”, e
mesmo de “vivenciar”’, de maneira que nao se trata de uma emissao de contetudo, a qual
corresponder-se-ia mediante analise objetiva. Nao. A aprendizagem do que se é se da a
partir do uétpov que é dado ao homem, o qual se lhe dispoe como a possibilidade que é a
sua, e, enquanto possibilidade, assinala-se na vivéncia do vivente como uma aceno daquilo
ao qual ele pode lancar-se. Lancamento esse de risco, pois a atividade de atender a uma
proveniéncia s6 volta-se a sua meta propria a medida que a aprendizagem se mostrar
adequada a vivéncia em questdo, & experiéncia e ao esforco em pauta. E o oportuno da
medida que sinaliza ao homem o cumprimento de sua destinacdo, e apenas nessa
conjuntura de acenos, propria a toda vivéncia historica, é que se dispoe a conquista do
Karpog.

A cega operatividade de que fala Holderlin diz respeito, de um lado, a tentativa de
assegurar o conteudo da aprendizagem do que se é por intermédio de tabelas e graficos
(objetivamente, portanto), e, de outro, a obstinacao de querer determinar-se a si mesmo
unicamente a partir de um capricho individual (logo, subjetivamente). E o que nos diz
Heraclito no fr. 40 (DK), em relacao ao tipo de aprendizagem que toma por suficiente o
eruditismo e o cientificismo: “Muito aprendizado [;roAvuaOin] nao ensina a compreensao”
(HERACLITO, 2009, p.65)4. E em relacdo ao voluntarismo para com a medida de um
destino (seja de um homem, de uma nacao inteira ou de uma época), nos diz o fr.17 (DK):
“A maioria dos homens [710Aoi] nao pensa tais coisas como as encontram, nem reconhece
0 que experimentam [uaBdvreg], mas acredita em suas proprias opinides” (Id., Ibid.,
p.60)5. A compreensao e o reconhecimento do que cabe ao homem quando pende para a
objetivacdo ou para a subjetivacdo perde a anterioridade reunidora da qual esses polos

podem se firmar como polos. Essa logica de decomposicao (avaivoig), que se instaura por

4, O fragmento é direcionado aos mais insignes homens de conhecimento da época, a guisa de
Pitagoras, Xenofanes e Hecateu. Entretanto, mais do que diretamente a esses, a critica se volta a
influéncia que suas doutrinas exerciam sobre o publico mais vasto (incapaz de um crivo adequado),
de modo a se converterem, no maximo, em mero acimulo de informacio (polimatia). E o que se
verifica nos varios fragmentos em que Heraclito fala da “massa” (;toAdoi). A esse respeito, cf.
KAHN, 2009, p. 142-3.

5 Essa outra extremidade dos ;toAAoi, enquanto tipologia do meramente privado e disperso (i5twtng
— donde “idiota”, em portugués), ¢ chamada no fr. 2 (DK) de iSia @povnoic (pensamento
particular).
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intermédio de binémios substanciais, cinde a matua pressuposicao dos opostos, de modo
que, nessa ossatura, os mais faustosos dos casos apenas promovem um equilibrio dessa
oposicao, concedendo um pouco a um e um pouco a outro, ao passo que no mais das vezes
leva em conta um independentemente do outro, ou um sobrepujando-se ao outro. Esse
tipo de esquematica, vigente nao apenas nas operacoes da logica, se inflama — justamente
em funcao dessa e de sua repercussao na tradicdo enquanto “arte do bem pensar” — no
exercicio politico-econ6mico, nos projetos da tecnociéncia, nas veredas da moralidade, etc.
Mas assim muito se afasta daquilo que compete ao homem, isto é, de sua composicao
originaria e de sua experiéncia auténtica. Algo que se patenteia nos momentos de
indigéncia e de crise, tal como € o nosso.

Todo esse entorno, em ultima instancia, esta a colocar uma dnica questao, a saber:
“O que é o homem?”. Assim como ele ndo pode ser abarcado em sua completude mediante
categorias como objetivo e subjetivo, também ndo pode ser apreendido mediante
categorias como corpo e mente, matéria e espirito, ou mesmo todo e parte, etc. O primado
do “principio de nao-contradicao” [~ (a A ~a)], que rege toda a engrenagem da logica
classica (que € a nossa!), se nos apresenta como insuficiente para se pensar o homem (e o
real!), precisamente porque nele e através dele niao se atinge nada de radical, nada de
inaugural, nada de originario, a despeito de sua funcionalidade, tal como se verifica nos
diversos niveis das relacdes humanas. E o que observa Hélderlin, no fragmento Juizo e
Ser, de 1795, ao dizer que “no conceito de separacao ja reside o conceito de relacdo mttua”,
e, por conseguinte, “a necessaria pressuposicao de um todo” (HOLDERLIN, 2018a, p.181).
Com isso nao se esta a asseverar a mera anterioridade “de um todo [eines Ganzen]” — via a
hierarquia binominal todo/parte, e nem, supondo esse feitio, a contraposicao critica, isto é,
parte/todo —, mas sim a concordancia no seio de toda discordancia, isto é, a muatua
pressuposicao em uma composicao primeva, pois, indaga o fragmento O devir no perecer,
de 1799, “como a dissolucao poderia ser sentida sem reuniao [ Vereinigung]” (Id., 2020, no
prelo)?

E dessa exigéncia que parte e se mostra toda poesia e filosofia do periodo arcaico
(assim como as nuances de sua continuidade no periodo classico), a época em que nao
havia distincado e corte (avaivoig) entre ambas (salvo na expressdo, se admitirmos as

tonicas imagética e teorética, respectivamente) — pois os gregos, como diz o Hipérion,
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“jamais teriam sido um povo filoséfico sem poesia [Dichtung]” (Id., 1958, vol.3, p.84)°.
Entretanto, o atendimento a essa anterioridade primeva nao é uma prerrogativa dessa
datacao historica, pois trata-se daquilo que é proprio a todas as épocas, a diferenca esta no
carater reunidor que a poética grega imprimiu a questao da destinacao humana; ainda nao
imperava a rigorosa necessidade de analise, de corte e de separacdo. E a essa Antiguidade
que Holderlin e seus coevos romanticos aspiram, tal como expressam as palavras
entusiasticas de Friedrich Schlegel: “A Antiguidade encanecida tornar-se-4 de novo viva”
(SCHLEGEL, 1994, p.52), assim como as de Novalis, que evocam-na como demanda do
Zeitgeist: “O principio de nao-contradicio estd mesmo irremediavelmente perdido”
(NOVALIS, 2001, §26, p.53). Mas a questao persevera: “O que é o homem?”. Sem essa
meditacao nao se pode cogitar a tarefa de uma época, sobretudo de uma tal marcada pela
crise de seu proceder. Toda indigéncia cresce a partir do descaso, da soberba e da
impaciéncia para com o homem.

Atentemos ainda para o seguinte: o acabamento da humanidade nao diz respeito a
escatologia alguma, seja nos moldes de uma éxmvpwoig estoica (de conflagracdo e
renovacao do ciclo c6smico), seja nos moldes de um apocalipse cristao; tampouco trata-se
de uma linha progressiva que comporta a promessa de um estado isento de esforco
constitutivo. O acabamento aqui se d4 antes no cumprimento daquilo que um homem ou
uma época, ou um povo, pode poder, isto é, no atendimento e seguimento que fermenta
um modo de ser cada vez mais maduro, cada vez mais perpassado pelo empenho de sua
atividade. Conforme anota Novalis: “A eternidade é realizada temporalmente, ainda que o
tempo contradiga a eternidade” (Id., 1960, p.566). Para aquém da contradicao, isto é, visto
de modo mais fundo, tempo diz aqui a eternidade in status nascendi, como instante
inaugural. A completude do homem da testemunho de si em sua incompletude, de modo
que encerra a falta de encerramento, e isso significa que pleno é o homem (ou época, ou
povo) que segue e semeia a atividade pela propria atividade, que, portanto, acolhe sua
finitude sem avidez e sem lamento, porquanto solicito a atividade de um destino, isto é, as

possibilidades de acao que se lhe apresentam como as mais firmes de seguimento.

3. Esse envolvimento na vida humana pode ser melhor visualizado sob a optica do

¢ E importante atentar para a amplitude semantica do termo alemao Dichtung (poesia). Seu étimo
é o verbo dichten, em que o sentido de “poetar” se vincula aos sentidos de “compor”, “reunir”,
({34 : »
Inteirar”.
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organico, no sentido de que, originariamente, parte e todo coabitam como unidade, de
modo que qualquer movimento que se dé isoladamente ou em comunhao (valendo-se aqui
metodicamente de uma cisdao) ja pressupoe um e outro, e, portanto, repercute em ambos.
Tal viés organico, por conseguinte, também assume uma postura ética, conforme
desenvolvido anteriormente, uma vez que o pressuposto do habitar, do #6og, evoca
justamente uma Svvauic das relacoes no seio de todo impulso de formacao, de toda
condicao de possibilidade. Uma tal organicidade, contudo, nunca assume as feicoes de um
maquinario qualquer, em que a propulsao das partes e do todo advém nao dele mesmo,
mas sim de um impulso externo (como é o caso de um relogio, que necessita de bateria ou
de corda). Porém, quando se trata da organicidade do destino humano, tampouco nos
servem as feicoes dos organismos bioldgicos (nos quais a propulsao se da internamente),
dado que nesses sua formacdo vigora numa estrutura de “conformidade a fins”
(Zweckmapigkeit) — tal como formulara Kant7. A “forca formativa” do corpo natural
exerce, de fato, uma mutua dependéncia entre todo e parte de modo auténomo, mas o faz
de maneira por demais determinada e, de certo modo, pré-configurada, a despeito das
vicissitudes que podem advir no seu percurso formativo. O poético que atua nessas
estruturas se nos apresenta de modo menos radical do que no da experiéncia propriamente
humana. Pois de que modo poder-se-ia determinar a finalidade do homem?

Retomemos e pensemos aqui a partir da diretriz ética de O mais antigo programa-
sistema do idealismo alemdo. La é dito o seguinte: “Naturalmente, a primeira ideia é a
representacdo de mim mesmo como um ser absolutamente livre. Com o ser livre,
autoconsciente, desponta ao mesmo tempo um mundo inteiro — a partir do nada —; a tinica
criacdo verdadeira e concebivel a partir do nada” (HOLDERLIN, 2019a, p.225). O projeto
ético dos trés estudantes de Tiibingen tem por pano de fundo as teorias de Fichte e de
Schiller, que visam a transferir aquela estrutura interna de “conformidade a fins” da
natureza organica a esfera politico-cultural. Esse tipo de transposicdo, portanto, intenta
tornar “natural” a dimensao da vida social — a guisa do organismo vivo, em que o todo,

desde seu impulso autoformativo, se forma das relacoes reciprocas das partes —, na qual o

7 Segundo o §65 da Critica da faculdade de julgar: “Em tal produto da natureza, cada parte, que
existe gracas a todas as demais, € pensada também como existindo em funcado das demais e do
todo, isto é, como instrumento (6rgao)”, porém, continua Kant, o encadeamento causal do corpo
natural “se conserta por si mesmo, por assim dizer, quando esta estragado”, diferentemente do
relogio, p.ex., que nao é organizado conforme a fins desde si mesmo, de modo que, conclui, “um ser
organizado nao é, portanto, uma mera maquina, ja que esta tem apenas forca movente, ao passo
que ele tem forca formativa” (KANT, 2018, p.269).
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homem livre agiria universal e racionalmente, isto é, em uma “comunidade conforme a
fins” (FICHTE, 2014, p.38), uma vez que “a natureza aponta-nos o caminho a ser
percorrido na criacao moral” (SCHILLER, 1989, p.43), na teia das relacées. O individuo
livre, assim, pode elevar-se como totalidade, desde que sua liberdade nao seja expressao
meramente particular. E nesse sentido que diz ainda O mais antigo programa-sistema:
“Da natureza venho a obra do homem” (HOLDERLIN, 2019a, p.226). Entretanto, nesse
projeto de educacdo da cultura, caro a época e movido de certo modo pelos ideais da
recente Revolucao Francesa, a destinacao humana adquire um tom por demais racional e
ideal em relacao a natureza, e isso em funcao de sua conformidade a fins.

Esse prisma ético, de um lado, esta intimamente atrelado a experiéncia social grega,
porém, no que tange a consideraciao da natureza, dela se distancia. E é precisamente nessa
esfera natural que reside a acepc¢ao originaria da liberdade e da finalidade do homem. Um
grego diria que seu 7j6o¢ e seu Saiuwv, conforme vimos no fr.119 (DK) de HerAclito,
despontam a partir da @voig (natura, em latim), vocabulo tal que nao se limita ao sentido
moderno de natureza, articulado sob os vieses mineral, vegetal e animal, uma vez que
abarca também toda operatividade e engenho humanos, seja nas artes, na ciéncia, na
politica, na moralidade, etc. O termo s pode ser encarado como natureza na medida em
que nos remeter ao “impulso originario” de toda inauguracdo de sentido, ou seja, a
nascividade enquanto tal. E isso o que nos diz o étimo @vewv (nascer, brotar, aparecer). Tal
como toda palavra fundamental das primeiras civilizacoes, o termo @voig advém da
vivéncia agricola — por sua vez, ja perpassada pelo cultivo da experiéncia mitico-religiosa,
igualmente comum a todos os povos —, para dai se impor como principio do real — ¢pyn8. E
tal como desenvolvido mais acima, essa ambiéncia primaria (arcaica) esta aquém de toda
cisao e contradicao, eixos tais que despontam tardiamente via analise (corte).

Tomemos como exemplo lapidar dessa composicao arcaica a formulacao do fr. 123
(DK) de Heraclito: “Natureza ama ocultar-se” (HERACLITO, 2012, p.121). No original
consta o seguinte: “pioig kpvrreaOar pirei”. O verbo @ideiv (amar) aponta para a tensao
harmoniosa que opera no seio do nascer, isto €, na génese do real (e, portanto, também na
do homem). Todo desempenho de irrupc¢ao, de exposicao de forma, nasce a medida que se

retrai e se acoberta, isto é, a medida que d4 mostras do sem-forma em sua formacao. O

8 Conforme escreve o helenista Ordep Serra: “No ponto de partida, encontra-se a ideia de um
processo que tem a ver com o sentido basico do verbo phyein (nascer, crescer, desenvolver-se),
resultando em conferir a physis o significado de ‘aparicao, manifestacao das coisas’; dai se avancou,
mais tarde, rumo a concepc¢ao de ‘um poder que produz essa manifestacao™ (SERRA, 2015, p.375).
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resguardo do oculto no aparente é o pressuposto de uma “criacao absolutamente livre e a
partir do nada” (reconfigurando e radicalizando a passagem supra de O mais antigo
programa-sistema), e com isso se acentua o seguinte: a realidade do real se da na
realizacdo, a qual, por conseguinte, s6 pode estar “em conformidade” ao seu oco
ontoldgico. O trabalho criador, assim, se despoja de conformidades a fins, ao menos nesse
nivel do arcaico (para fins de compreensao, facamos novamente o uso metodologico de
cisOes), ao passo que, em outro nivel, nos apresenta a possibilidade de cultivo e de
aperfeicoamento de uma indicacdo poética, a qual — com vistas a intensificacao de sua
forma (de seu destino, de sua “meta”), conforme diz Holderlin em O ponto de vista a
partir do qual temos de enxergar a Antiguidade — atende ao seu “impulso originario, que
se projeta para formar o ndo-formado, para aperfeicoar o natural origindrio
[Urspriingliche Natiirliche]” (HOLDERLIN, 2018b, p.202). Esse impulso originario diz
respeito a poética propria que se insinua como convite para a realizacao, de modo que o
aperfeicoamento em questdo pressupoe o esforco e a atencdo para com a “natureza
originaria” (a @uvoig), a qual, na tautocronia de indicar e ocultar, solicita um acolhimento
do oportuno no impulso de formacao, ou seja, daquilo que é oferecido como condi¢ao de
possibilidade de uma tal temporalizacio histérica, conforme dissera Novalis supra. E a
partir e sobre o tempo vivo da realizacao historica — do oco e do ela ontolégico da @ioig —
que escreve Schleiermacher: “Sem poesia, nao ha nenhuma realidade”
(SCHLEIERMACHER, 1994, §350, p.114).

4. Os primeiros romanticos do circulo de Iena, como Schlegel, Novalis e
Schleiermacher, assim como o préprio Holderlin, mesmo nao fazendo parte diretamente
desse circulo, nunca propuseram um sistema filos6fico nos moldes de Fichte e de Hegel, e
isso ndo se deve a falta de capacidade daqueles, mas sim a um profundo cultivo da
experiéncia grega originiria. O acabamento do humano aponta sempre para o seu
inacabamento, para o seu carater de fragmento da eternidade. Inacabamento é seu sero.
Nesse sentido, a pergunta “O que é o homem?”, um grego responderia prontamente que o
homem ¢ aquele cujo modo de ser é o da finitude. Conforme diz Pindaro, na formulacao

memoravel da Ode Pitica 8 (vv.95-6): “Efémeros: o que é alguém? O que nao é alguém?

9 Conforme escreve Luiz Costa Lima, acerca da propulsdao romantica: “Inacabado, o fragmento
aponta para o Livro que nunca se acaba de escrever; que, por isso, sempre se retoma e sempre se
adia” (LIMA, 1993, p.202).
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Sonho de uma sombra é o ser humano [¢vOpwmog]” (PINDARO, 2018, p.218).

Essa passagem corrobora a definicao heraclitica de @doic. Todo ela de formacao
humana é sonho. E sonho aqui diz propriamente o horizonte limitrofe em que se dispoem
as peripécias historicas. Basta um alarido um pouco mais alto para que o sonho se acabe e
a sombra se evidencie. E isso o que um clima de pandemia explicita. De um lado, a
fragilidade humana se inflama, a qual frequentemente passa despercebida em funcao da
soberba e da falta de atencdo para com a medida do oportuno, de um outro, porém,
rebenta a solicitacdo de atendimento ao cultivo do oportuno e a intensificagdo do sonho
(no individuo, no coletivo e/ou numa época), sob pena de um despertar para aquilo que
seria o catastrofico da sombra (suas variegadas formas de desalento e inciria advindas da
auséncia de sentido da nascividade, de sua gratuidade). A sombra, sob o prisma ontologico,
é 0 oco do qual irrompe o ela do sonho, o qual, enquanto forca metaforica, retine toda a
poética do real na presenca de sua auséncia. A liberdade que ai vigora — partindo da deixa
supra de O mais antigo programa-sistema — se d4 a medida que o humano se deixa
assolar pela poesia que é a sua. Liberdade, portanto, nada tem a ver com mero
voluntarismo, mas sim com poder escolher as possibilidades que escolhem o homem,
conforme o oportuno — ou, diria um grego, tal como diz Heraclito nos fragmentos (DK) 1 e
112: kxata @votwv (“em conformidade com a natureza”). A poesia, o brotar da @doig,
dessarte, nao € posse do homem, embora nela se dé a realizacdo do humano (e do real).

E importante acentuar que tal conformidade caminha na esteira de uma composicao
originaria (no ato unico de poér-se com o outro das tensdes sonho/sombra,
aparecer/ocultar-se), a qual se oferece sem consultar o homem. A dindmica natural aqui é
a da doacao. Isso significa que o modo de seu irromper sé se apresenta como possivel de se
“aprender e experimentar” (uavOavw) se e na medida em que um tal dom da mostras da
possibilidade de acolhimento e seguimento. O destino no humano, assim, se da a partir da
atencdo e da paciéncia para com o que lhe é dado enquanto possibilidade destinatoria.
Esse prisma poderia ser denominado de dom da natureza. Mas como isso ocorre?
Recorramos a Ode Olimpica 9 (vv.100-104), de Pindaro: “O natural [pvd] é potentissimo
em tudo. Muitos humanos com ensinadas [di6axtaig] virtudes gléria anseiam conquistar,
mas, sem o deus [Oeo?], silenciada cada coisa nao é o que ha de pior” (Id., Ibid., p.131).

A passagem diz que é melhor silenciar aquilo que foi feito sem a ajuda do deus, isto
é, mediante mero didatismo, porquanto nao herdado por natureza. Curioso aqui € a

consanguinidade entre @doig e Oeo¢ (deus). A experiéncia arcaica dos gregos sempre fora
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perpassada pela questao do divino, sobretudo até Platao. O deus da passagem refere-se ao
prisma (ou aos prismas, dada a conjuntura politeista dos helenos) a partir do qual é
possivel o nascimento de uma atividade oportuna, equivale, por conseguinte, a uma
espécie de dadiva natural. Nao se trata, obviamente, de heranca genética, seja molecular,
ecologica ou populacional, e muito menos de heranca social, politica, economica, etc. —
tudo isso vem depois —, mas sim daquilo que é doado “a partir do nada” (aus dem Nichts —
valendo-se novamente da deixa de O mais antigo programa-sistema), como estreme
doacao, da qual e unicamente da qual um homem, um povo ou uma época pode se tornar o
que sua experiéncia mais intima indica como sua destinacdo. Nao adianta, portanto,
ensinar didaticamente o manejo de um destino, de um percurso ou habilidade qualquer,
que nao se abriu como horizonte proprio, sob pena de completo malogro (devido a
impossibilidade de realizacao) ou de ineficicia no seguimento (porquanto inoportuno). A
realizacao dessa doacdo, contudo, desponta a partir de uma conquista, uma vez que nao
estd simplesmente dada. Trata-se de um dom que tem de ser tomado e apropriado
poeticamente, isto €, na dindmica de realizacao. Todavia, poder-se-ia perguntar, ora, mas
quem € que doa? O que é que doa? Doa para qué? Resposta: ninguém, nada e para nada,
respectivamente. Isso significa que ndo cabe perguntar de onde advém essa doacgdo e nem
para onde ela se encaminha. O importante é ndo se deixar desviar para além da
experiéncia de constituicao finita. O sumo desvio, diria um grego, se passa no anseio de se
adiantar a esfera da qual se pode partir, isto é, de dominar o prisma correspondente a
@voig ou ao Oeog; portanto, de querer mais do que pode poder, mais do que é dado,
culminando no delirio de querer ser critério absoluto — #fpic (desmedida, excesso,
soberba). Assim, diz Pindaro na Ode Pitica 3 (vv.61-2): “Por uma vida imortal, minh’alma,
nao anseies e esgota o praticavel recurso” (Id., Ibid., p.177). O humano se faz perfeito a
medida que percorre e perfaz a medida (uetpov) de seu horizonte poético, isto é, de sua
performdtica ou “recurso praticavel”. O papel originario do poeta se da na recondugao do
homem ao homem, isto é, ao mistério da doacao'®, sobretudo em tempos de indigéncia,
nos quais o desvio e o oco da finitude se inflamam. Acerca desse mistério, nos diz o
Hipérion: “Eu ndo pergunto mais onde esti. Estava no mundo, pode retornar a ele. Esta

nele agora, apenas bem oculto. Eu ndo pergunto mais o que €é; eu o vi, eu o conheci”

1o Conforme observa Ordep Serra: “Mistério deve chamar-se o que s6 o siléncio sabe dizer”
(SERRA, 2015, p.24). O termo advém do grego uvotnptov, por sua vez de uderv (fechar, estar
fechado). Em latim ficou mutus, donde o portugués “mudo”.
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(HOLDERLIN, 1958, vol.3, p.55). A questdo que se impde agora é a seguinte: ora, mas por

que nao cabe tal pergunta?

5. Em jogo esta, agora e sempre, o arcaico (de apyn: principio). Nao apenas no
sentido do imemoriavel, longinquo e inefavel (o “velho”), pois toda e qualquer atividade
explicita precisamente o carater inaugural do arcaico, isto é, o subitaneo de toda
conjuntura poética, de toda realizacao do real (o “novo”)!. Se fez até aqui um jogo com o
periodo historiografico da Grécia e o contetido filoséfico de todos os tempos, assim como
com a postura poética da sratdeia e o sentido filosofico de poesia. Tal jogo, entretanto, nao
foi mera performance. Tentou-se, com isso, apontar para aquilo ao qual os primeiros
romanticos alemaes apontaram, no caso, para o exemplo de um momento historico que
apontara de modo explicito para a radicalidade ontolégica da poesia, algo patente e
operante em todos os vieses de atuacao dos helenos. Isso se verifica ja na experiéncia épica
de Homero e Hesiodo, os educadores xat' eoxnv de toda a Hélade, em cujas obras cabia
sempre ao primeiro verso o reconhecimento de que o relato apresentado advinha das
musas. O poeta, destarte, era aquele que atendia a dadiva de um tal relato. Todavia, como
dizem as proprias musas na Teogonia (vv. 27-8): “Sabemos muitas mentiras dizer simeis
aos fatos e sabemos, se queremos, dar a ouvir revelacdes” (HESIODO, 2011, p.103). O
articulo mitico visa a abarcar tanto os logros e compassos quanto os malogros e
descompassos que acompanham o humano, posto que nem toda doacao é benfazeja, ou ao
menos nao para esse ou aquele homem, povo ou época, nessa ou naquela circunstancia,
por mais atentos e pacientes que sejam. Os infortinios nao sdo apenas oriundos da

inadequacao ao oportuno. Tal é a conjuntura finita. Sina que vemos perseguir o destino de

1 A esse respeito, caberia aqui uma passagem de Holderlin, do texto Penilltima versdo (do
Hipérion), na qual o poeta e pensador diz nao ter interesse algum por “novidades” em sua obra, no
sentido corriqueiro e atual (moderno-contemporaneo) de querer ser original em tudo e a todo
custo. Diz o trecho: “Nao anelava de feitio algum que ela fosse original. Originalidade é para no6s
[modernos-contempordaneos] novidade; e nada me é mais caro do que aquilo que é tao antigo,
como o mundo. Para mim [atento a experiéncia poético-arcaica], originalidade ¢ intensidade-
interior, profundidade do coracdo e do espirito” (HOLDERLIN, 2019b, p. 268). “Originalidade”
(Originalitat), no segundo sentido, significa justamente o nascimento do “mundo” (Welt) enquanto
continua retomada do arcaico, e isso a medida que esse se oferece a apropriacao, isto é, a sua
propria inauguracao em e como um proprio, em e como um homem/povo/época que parte do
oportuno, do que lhe compete mais propriamente. A Grécia arcaica e classica sao exemplos disso,
como se verifica nas obras dos poetas mélicos e tragicos (e também em alguns fil6sofos), nas quais
mitos tradicionais adquirem novos aspectos, e de um modo tal que as novas abordagens, a medida
que se contrapdem a experiéncia comum, também a enriquecem, uma vez que retornam a ela por
intermédio da apropriacao.
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varios dos heréis da Iliada, da Odisseia, das tragédias, a guisa de Aquiles, Odisseu, Edipo,
Ajax, que ddo constante testemunho da insciéncia que acompanha o modo de ser finito,
perante a qual nao ha “engenho” que venha a se sobrepor. Conforme as duras palavras do
poeta mélico Semoénides (fr. 1 D): “O homem, em sua efemeridade, sem engenho, vive

como os bichos, ignorando como o divino lhe definira o rumo” (SEMONIDES, 2017, p.45).

6. Retomemos e incrementemos a questdo anterior: por que nao cabe perguntar de
onde advém e para onde segue tal doacao? Até que ponto a ignorancia e a insciéncia sao
incontornaveis? Para tanto, recorramos ao Fedro, de Platao, obra que desempenhara um
papel de primazia entre os autores do Primeiro Romantismo Alemao, e isso em funcao da
composi¢ao pré-analitica de poesia e filosofia, ou seja, do liame arcaico entre mito e
pensamento — uvbog e Aoyog2. O didlogo pode ser encarado como uma espécie de
concentracao e culminancia de toda a experiéncia grega desde Homero. Dele extrairemos
algumas passagens que apresentem a questao do arcaico sob os vieses mitico e filosofico,
assim como a partir do transito dessas duas formas de acentuacdo. Fundamental aqui é
atentar para isto: ambos dizem o mesmo e sdo os Unicos empreendimentos aptos para
expor a questdo, uma vez que remontam a aprendizagem da aprendizagem, ou seja, a
compreensao de que toda e qualquer operatividade s6 se da porque ja se deu, so se oferece
porque ja se ofereceu enquanto horizonte possivel de realizacdo. As demais atividades
humanas, incluindo os mais avancados engenhos da tecnociéncia e das ciéncias
particulares, a despeito de sua inconteste funcionalidade, operam sem volver-se ao
mistério da doagdo, posto que se articulam a partir da hipotética evidéncia de seus
axiomas. O nivel relativo de previsibilidade e antecipacdo turva e alimenta a nostalgia de
um estado primevo. Mas esse nunca houve — a heranca é “a partir do nada” (aus dem
Nichts). Portanto, ndo veem que veem, nao apreendem o seu proprio apreender. A
prerrogativa do mito e da filosofia reside precisamente em ver o ver, em apreender o
apreender — e veem e apreendem precisamente o mistério da nascividade, da pioig. Isso
significa que ja se veem desde sempre inseridos no seguimento que se lhes impos,
portanto, ja sempre nascidos. Nesse sentido, seria oportuno trazer a famosa formulacao

mitico-filosofica de Hegel, no prefacio de Linhas fundamentais da filosofia do direito, de

2 Conforme a demanda de Friedrich Schlegel: “O que se pode fazer, enquanto filosofia e poesia
estdo separadas, esta feito, perfeito e acabado. Portanto, é tempo de unificar as duas” (SCHLEGEL,

1994, p. 158).
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1820: “A coruja de Minerva s6 da inicio ao seu voo com a irrup¢ao do ocaso” (HEGEL,
1979, p.28). Os olhos da sabedoria s6 veem porque ja viram, ou seja, o saber do homem
sempre chega tarde demais, pois ja sempre se encontra atuando e atendendo ao que lhe
fora ofertado, e, quando se empenha por uma visao mais funda de sua proveniéncia, vé o
que vé a noctua (coruja): noite e siléncio. Vejamos como isso se afigura no Fedro.

Principiemos pela exposicao mitica. No passo 273 e, diz Socrates: “Nao é em vista do
falar e agir para os homens que deve penosamente aplicar-se o sabio, mas do poder
(6vvaoBar) falar do que aos deuses é grato, e em tudo agir o quanto possivel (Svvauiv)
como lhes apraz” (PLATAO, 2016, p.187). A passagem diz que a sabedoria se define pela
obediéncia aquilo que os deuses ofertam, e nao aos interesses dos homens. Isso significa
que os homens sempre ja estao inseridos em um direcionamento divino, tanto na fortuna
quanto no infortinio. A sabia aplicacdo, contudo, é aquela que se atém a medida do
possivel — a 6vvauig. Tal medida se refere a reconducao que o homem precisa empreender,
qual seja: a condicao de possibilidade do dom que se lhe oferece. Toda condu¢ao humana
s6 se da porque um horizonte de possibilidade se lhe abriu e se lhe insinuou, de sorte que
voltar-se “aos homens” e nao “aos deuses”, como diz o trecho, significa ater-se ao que ja se
consumou e nao ao seu vigor de constituicao, isto é, a sua proveniéncia e aos caminhos de
sua realizacdo. Na conjuntura mitica, os deuses exprimem a esfericidade de toda e
qualquer atividade, p. ex., quando a arte de um ferreiro é bem ou mal sucedida, isso se
passa porque assim quis Hefesto, o deus metaldrgico; quando o éxito ou o fracasso
acomete o negociante, tal se deu em funcao de Hermes, o deus do comércio; assim como a
vitéria ou a derrota de um aedo em uma competicio dependiam de Apolo, deus da
musica's. Todavia, o que s3o os deuses?

Para um grego, o divino corresponde a instancia que em tudo opera e atua e de tudo

se aparta e se distancia; reine a proximidade e a lonjura, a intimidade e o segredo4. Os

13 £ necessario atentar aqui para o seguinte: o ferreiro, o negociante ou o aedo, enquanto tais, sao
aqueles para os quais a acdo e a habilidade de construir ferramentas, de fazer negocio ou de
musicar ja se entreabriram como horizonte de conquista e de esforco.

14 Conforme as palavras de Walter Otto: “Este é o grande prodigio da religiao grega, digno de
memoria em todos os tempos: os remotos bem-aventurados sao os sempre proximos, em tudo
operantes; os sempre proximos sao os remotos bem-aventurados. Nao se da uma coisa sem a outra.
A inatingivel lonjura faz ser o que é a proximidade do encontro” (OTTO, 2006, p. 64). Patente ja na
Iliada e na Odisseia, assim como em toda a poética grega, os deuses nunca aparecem aos mortais
em seu aspecto original, mas sempre encobertos por um aspecto outro. Nao cabe ao mortal ir além.
E o que bem ilustram as mortes de Sémele (cf. o prologo de As bacantes, de Euripedes) e de Icaro
(cf. Metamorfoses, vv. 183-235, de Ovidio). A primeira é fulminada por Zeus, ao solicitar-lhe, como
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numes, dessarte, apontam para o mistério da doacdo na dinamica do humano. Nao é
necessario a experiéncia religiosa antiga para cultivar essa postura. Até porque, a rigor,
seria impossivel. O viés mitico, portanto, expressa aquilo que sempre ja antecedeu o
humano e unicamente no qual pode realizar-se sua humanidade (nesse ou naquele
empreendimento de realizacao), de modo que uma tal anterioridade s6 pode se evidenciar
no seu posto de condicdo (deste ou daquele proceder), isto é, na medida em que ja se deu,
pois antes nada ha — “a coruja de Minerva s6 levanta voo depois do real ja ter se
realizado”. Fundamental é apreender que, embora o mistério do divino nunca seja de todo
clareado, também nunca ¢ de todo obscurecido — tal como a concatenacao de mostracao e
ocultacdo da @doig. Poder-se-ia dizer, assim, que Platao herda e rearticula aquilo que rege
o mundo de Homero (o ntcleo da sraideia grega): a tensao entre deuses e homens?s. Por
isso que, sobretudo no Fedro, é oportuno e cabivel dizer que se dd4 a consumacao da
expressao arcaica principiada na Iliada e na Odisseia. Nessas, o paradoxo do dom e do
mistério se revela mais explicitamente nas multiplas ocasidoes em que homens piedosos
recebem destinos tortuosos, ou, inversamente, quando homens de somenos fruem de sina
jubilosa, a guisa de Agamémnon (honrado por Zeus para liderar a campanha de Troia, mas
que, ao retornar da guerra, acaba assassinado pelas maos de sua consorte e de seu primo,
Clitemnestra e Egisto) e de Menelau (o mais inapto dos Paocideic acaios, mas que, ao
retornar da guerra, desfruta dos dons de seu palécio e do retorno de sua consorte, Helena),
respectivamente. Nao ha critério que possa resguardar o homem de todo. Prudente é
aquele que conserva a medida, isto é, o esforco que lhe cabe e que se lhe abre como
possivel, como proprio°. Platdo chama essa reconducao a esfericidade em que o humano
sempre ja se encontra, mas que precisa ser conquistada, de uvnun (memoria). O horizonte
do oportuno, assim, se abre para aqueles que, diz Socrates em 253 a, “uma vez na pista,

por si mesmos logram descobrir a natureza do deus [8e0d pvowv] que lhes é proprio, a forca

prova de amor, que se lhe apresentasse sob seu aspecto original (como raio). O segundo é
igualmente fulminado por aproximar-se em demasia de Hélios (sol), ao exceder o limite mortal.

15 No que tange a esse nexo, embora nao seja ocasido para o devido aprofundamento, faz-se
necessario colocar aqui duas interrogacoes importantes. A primeira diz respeito a maneira pela
qual poder-se-ia afirmar o sentido platonico de eio¢ e i6éa ja4 em Homero, obviamente com as
devidas ressalvas. A segunda, que parte da primeira, remete a questao dos binémios ontolégicos
em Homero e Platao. No caso do primeiro, em relacao a separacao e a matua pressuposicao entre
deuses e homens; no caso do segundo, a mesma questao, porém concernente ao inteligivel e ao
sensivel.

16 F assim, em Arquiloco (fr.130 W): “Aos deuses, tudo é rotineiro. Amiiide aprumam o homem
prostrado sobre a terra negra, amitde derrubam contra o chao alguém que progredia, e os males se
acumulam: por sua avidez de vida, vaga sem domar o proprio espirito” (ARQUILOCO, 2017, p.36).
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de intensamente olharem na direcao do deus, e quando o atingem pela memoria [uvnun] e
por ele se deixam possuir, dele tomam os habitos e as ocupacoes, tanto quanto é possivel
[bvvatov] a um homem ter de um deus” (Id., Ibid., p.99). Memoria aqui significa
rememoracdo ontolégica. E a medida que se evoca o aspecto do deus, também se evoca o
inaudito do mesmo — o esquecimento, ou seja, 0 que sempre escapa —, de sorte que
rememorar nunca diz uma atividade de posse, de dominio ou de mapeamento, mas sim
uma apropriacao que cresce e se intensifica “ao se deixar possuir pelo deus — tanto quanto
for possivel a um homem”.

Passemos agora a exposicao de acentuacao filosofica. No passo 245 d, diz Socrates:
“Principio [dpxn] € algo nao engendrado; pois de principio é que necessariamente
engendra-se tudo que é engendrado, enquanto ele proprio de nada se engendra” (Id., Ibid.,
p.81). Principio diz respeito ao que nao é fundado por nada, logo, ndo possui fundamento,
se da “a partir do nada” (aus dem Nichts). O prisma do qual nasce uma atividade qualquer
ou uma destinacao propria corresponde a um envio subito e gratuito. Por isso nao cabe
perguntar pelo fundamento. Lembremo-nos daquilo que Holderlin chamara de
Urspriingliche Natiirliche (natural originario). No alemao, o termo Ursprung (origem) é
composto pelo prefixo ur (primordial, primeiro) e pelo substantivo Sprung (salto, pulo).
Nascividade, assim, se d4 enquanto salto primordial, imediato, subito. O principio regedor
de toda condicao e realizacdo concatena, portanto, a tensao entre fundamento e auséncia
de fundamento — o fundo é sem fundo. Trata-se de um movimento despropositado e
prenhe, uma vez que toda determina¢do advém ao retomar a forca do indeterminado, de
modo que uma tal retomada em nada corresponde a uma mera repeticdo, pois nada se
repete — tudo é simultaneamente novo e velho. Nascimento e geracao, enquanto realizacao
do real, carregam consigo o oco do que jamais nasceu ou fora gerado. Oco tal que nada tem
a ver com esterilidade, diz antes o esvaziamento de uma dinamica de preenchimento — o
trans-bordar do sem-borda em toda borda —, condicdo sem a qual nada haveria. O viés
mitico articula esse entorno mediante o termo Xdaog. Conforme consta na Teogonia (v.116):
“Sim bem primeiro nasceu Caos” (HESIODO, 2011, p.109).

Caos diz o nascer em sua origem, a génese do real. E o que nos revela o seu étimo, o
verbo yaokw (abrir-se, entreabrir-se). Assim, o salto de realizacdo do real diz respeito ao
advento da diferenca no seio da identidade. Sentido esse resguardado na imagética do
verbo grego, pois yaoxw significa “abrir o bico ou as fauces”. Conforme escreve JAA

Torrano: “A imagem evocada pelo nome Khaos é a de um bico (de ave) que se abre,

vol. 10, num. 29, 2020



88

fendendo-se em dois o que era um s6” (TORRANO, 2011, p.42). Sob essa Optica, caos diz
respeito ao primado ontologico da fenda que se (re)inaugura em todo nascimento, pois
nada é7. Assim, as variegadas linhagens de deuses e homens germinam s6 a medida que
retomam a passagem que abre o Caos. O salto coaduna inauguracao e diferenca enquanto
génese de principio, ou seja, enquanto dinamica da identidade. Salto implica, por
conseguinte, um recuo a fissura — em sua dupla acepcao: oco e ela — do impulso originario,
ou seja, ao “nao engendrado” de e em toda geracdo. Desta feita, todo movimento de
diferenciacdo a0 mesmo tempo inaugura e dinamiza a identidade. E o que diz Socrates com
o arremate de 245 d: “Assim entao é principio [dpx7] de movimento o que a si mesmo se
move” (PLATAO, 2016, p.81). A tarefa aqui é ver nessa sentenca a concatenacio de tudo o

que até aqui foi dito como ato tinico. Tecamos algumas consideracoes acerca disso.

7. A certa altura de Conversa sobre a poesia, escreve Friedrich Schlegel: “Somente é
um caos aquela confusao da qual pode surgir [entspringen] um mundo” (SCHLEGEL,
1994, p.25). De um lado, a passagem é uma parddia do sentido hodierno de caos,
concebido como desordem; de outro, contudo, ela alberga o sentido arcaico de mundo. A
experiéncia moderna se acostumara a separar xoouo¢ (mundo, ordem) e yaog (desordem)
sem remeter a unicidade do ato que desempenham. Assim, a acepcao de caos como
“confusao”, em verdade, aponta para a com-fusao do ato tinico que empreendem aqueles.
Tal reciproca determinacdo, entretanto, nao deve ser encarada como se ambos os polos
estivessem constituidos cada um em seu extremo. Nao. Como dito, a acepc¢ao grega de caos
enquanto abertura pressupoe passagem e salto, isto é, uma dinamica de diferenciacao do
mesmo (“o bico que se abre”). Mundo aqui nao diz o meramente consequente, assim como
caos ndo diz o meramente antecedente. E no salto (Sprung) que, a um tempo, mundo e
caos cumprem o real em sua realizacao. O trecho supra deixa isso claro ao se utilizar do
verbo entspringen (surgir, nascer), composto pelo prefixo ent (iniciar ou principiar algo) e
pelo verbo springen (saltar), de maneira que entspringen significa “passar a existir,

irromper”. Salto, portanto, significa eclosio de mundo; e esse, enquanto xoouog,

17 Atentemos para o que escreve Carneiro Ledo: “A palavra ‘caos’ tem o mesmo radical do verbo
chasko, que nos remete para a experiéncia de manter-se continuamente abrindo-se, de estar,
portanto, sempre em aberto. Diz o hiato do ser, o abismo hiante da realidade que é, no sentido
transitivo de fazer e realizar. Todo real se instala e se sustém num advento desta realidade que se
abisma no hiato sem limites nem descriminagbes, sem ordens nem desordens de todas as
possibilidades e impossibilidades” (LEAO, 2009, p.8).
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circunscreve nao apenas aquilo que os gregos chamaram de pakpoxoouog¢ (o Universo),
mas também o uixkpoxoouog (o homem), e, por extensao, qualquer articulaciao organizada
ou unidade de sentido?8.

A tensao (ou com-fusdo) entre deuses e homens, no nascedouro do Ocidente, foi o
norte privilegiado para expressar esse entorno, isto é, para visualizar o mundo em sua
génese. Coube a saga do Ocidente reconfigurar essa ossatura por intermédio de variadas
figuras, incluindo a filosofia e a ciéncia, as quais nunca se desvencilharam do mito, salvo
na apresentacao, pois o que cabe ao mito é o que cabe ao pensamento, e vice-versa — se
bem lidos»9. O que esta subscrito nesse norteamento — acentuemos — é o liame ontologico
entre mortais e imortais, ou seja, a mutua imbricacdo de realizacdo e condicao de
realizacdo, respectivamente. Nas epopeias homéricas, tal entorno se evidencia na
dependéncia reciproca entre homens e deuses. Nao ha atividade humana que nao seja
patrocinada — para a ascensao ou para a queda — por um deus. Em contrapartida, a
esfericidade do humano compreende todo o interesse visado pelos deuses, todo o campo de
efetivacdo do numinoso. Sob a perspectiva da religiosidade grega, ao menos em sua
aplicacdo corriqueira, isto é, na vivéncia do homem comum, soaria como um sacrilégio
admitir uma tal dependéncia dos deuses para com os mortais. Todavia, na propria
experiéncia ordinaria do culto tal dependéncia se verifica, quando, p. ex., nas ocasidoes em
que os deuses sao honrados com oferendas, festividades e templos. Ai se admite, a um
tempo, reveréncia e conservacao do sagrado, isto é, temor e manutencao. A despeito da
anterioridade ontolégica dos deuses em relacdo aos homens, assim como do Caos em
relacdo aos demais sempiternos2°, ¢ fundamental atentar para o que diz Hesiodo, em Os
trabalhos e os dias (v.108) — a saber, de “como da mesma origem nasceram deuses e
homens” (HESIODO, 2006, p.29). Se nos ativermos ao Caos enquanto abertura para o
salto, claro afigurar-se-nos-ia apreendé-lo a partir da tensao “origem e nascimento”, e, tal
como vem sendo desenvolvido, se igualmente tomarmos o Caos como o nada criativo,

entao, poderiamos seguir o que diz Heraclito, no fr.30 (DK), acerca da génese do mundo

18 Insira-se aqui todo o permeio que vai dos corpos celestes até as estruturas subatomicas e
moleculares. A persisténcia renovada do encadeamento desses, isto €, sua “conformidade a fins”,
nao lhes retira o salto e o dom de seu bordado ontolégico.

19 A nivel de superficie, vale lembrar que o horizonte significativo do mito grego assume
preponderancia mesmo no léxico de ciéncias contemporaneas, como na astronomia
(macrocosmica) e na psicanalise (microcosmica).

20 A tarefa aqui é nao se desviar em uma anterioridade cronolégica, a qual é tardia e analitica,
posto que pressupde uma sucessao, isto €, um antes e um depois, ao passo que uma anterioridade
ontolégica desmembra o ato tinico com fins de compreensao.
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(koouog): “O cosmo, o mesmo para todos, nao o fez nenhum dos deuses nem nenhum dos
homens, mas sempre foi, é e sera fogo sempre vivo, acendendo-se segundo medidas e
segundo medidas apagando-se” (HERACLITO, 2012, p.61). Entretanto, poder-se-ia
perguntar, ora, mas quem determina as medidas? O proprio Heraclito nos responde
mediante a formulacdo do fr.124 (DK): “Das coisas lancadas ao acaso, a mais bela, o
cosmo” (Id., Ibid., p.121). Dizer que o mundo se constitui e se ordena a guisa de dados
“lancados ao acaso” nos direciona precisamente as no¢oes de abertura e salto, assim como
as medidas que dai irrompem. A poética de um mundo é a sua propria constituicao
criativa, tudo aquilo que se vincula ao “de onde?” e ao “para onde?” advém tardiamente,
pois toda proveniéncia e meta, originariamente, eclodem como salto, ou seja, como o
sabito no qual o homem sempre ja se encontra — como mundo, teia que aglutina
particular, coletivo e epocal, de cada época e de todas as épocas. Saltando para o contexto
do Friihromantik (primeiro romantismo), época em que o arcaico se chamava absoluto,
fechemos com as seguintes palavras de Friedrich Schlegel: “O salto até aquilo que é
perfeito e acabado permanecera sempre infinito” (SCHLEGEL, 1994, p.30), leia-se: aberto
— perfeicdo e acabamento nao obstruem imperfeicdo e inacabamento; trata-se de “fogo
sempre vivo”. A palavra arcaica, enquanto ato tinico, é dita uma tnica vez e nunca cessa de

ser dita, pois sempre € dita novamente — essa € a poética de mundo.

8. A aparente digressao da conjuntura de nossa crise, em verdade, nos conduz ao
seu amago. Desde h& muito que nao emergia uma tal demanda de uniao entre os homens,
isto é, de sentido para a po-ética de habitacdo que é a nossa, para o uétpov do finito,
mesmo que, no mais das vezes, sob as feicoes da dissimulacdo ou do desespero. Foi
necessario uma catastrofe pandémica para que atos e pensamentos a retomassem de
maneira tao intensa e dramatica. Como tal situacao chegou até n6s? Ou ainda, o que se nos
abre como destinacdo agora? H4, decerto, multiplos vieses mediante os quais encaminhar
tais questoes, todavia, o mais urgente diz respeito a tonica daquela uniao. O que deve unir
o humano neste exato momento? Ou melhor, 0 que ja o uniu e ja vige enquanto
insinuacao? A devida atencdo para com esses quesitos é axial. Todo o segmento de cura
que advira — nos ambitos da medicina e da tecnologia, da economia e da politica, da
psicologia e da cultura, etc. — necessita apreender o nexo reunidor de todas as épocas sob
o aspecto de nossa propria época, de nossa propria formacdo. Em outros termos: que

unidade de sentido despertara nesta virada pandémica? Isto é, que aspecto adquire agora
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Nnosso A0yog?

Entendamos Adyog a partir do verbo Aéyw, étimo cujo sentido primeiro significa
“recolher”, “reunir”. Dai que advém o sentido posterior de “dizer”, “falar”, uma vez que
todo discurso e fala s6 se articulam em meio a uma teia de relacoes, isto é, a partir de uma
unidade de sentido, de cujo encadeamento pode advir uma pluralidade de indicacdes. E o
que nos diz o fr. 2 (DK) de Heraclito: “Embora sendo o l6gos comum, a massa [s10AAo(]
vive como se tivesse um pensamento particular” (HERACLITO, 2012, p.41). O comum
(§vvog) diz respeito ao prisma reunidor, o qual pode ser apreendido por intermédio de uma
vasta gama significativa, da unicidade ontologica de todo ato de realizacao até as esferas
macro e microscopicas do individual e do coletivo. Tal como vimos, esse entorno nos
encaminha precisamente ao sentido priméario de dichten (poetar), enquanto “compor”,
“reunir”, “inteirar”. Assim sendo, que composi¢ao nos compete? Que poética é a nossa em
meio as projecoes incipientes do tempo? Os gregos tinham como tecelagem reunidora o
mito. Sua smatdeia era toda perpassada pelo apelo poético. A mitologia fornecia solidez
contra a dispersao, conforme consta em Conversa sobre a poesia: “Os poemas da
Antiguidade unem-se todos, um com o outro, até se constituirem em partes e membros
sempre maiores do todo; um se engrena no outro e, por todas as partes, € sempre um e o
mesmo espirito diversamente expresso” (SCHLEGEL, 1994, p.51). Mesmo quando em
desacordo com alguma nuance da tradicdo, era ainda do mito que se serviam; Pindaro e
Platao sao grandes exemplos disso. Mas e quanto a n6s, modernos?

Somos por exceléncia dispersos, multiplos, variegados. Esse é um dos sintomas que
a globalizagao acentuou, a qual, enquanto fend6meno recente, traz consigo uma série de
novidades e experimentos, para bem e para mal, por assim dizer. Uma pandemia de
propor¢ao global era uma das consequéncias a espreita, sobretudo em funcdo do
ensurdecimento para com a composicao de cada posicionamento relacional. Até que ponto
0 que vivemos nao é fruto de uma intensificacdo da dispersdo, a despeito da vasta trama
dos relacionamentos atuais, virtuais ou nao? Outro sintoma da mesma propulsao se
verifica no agravamento da especializacdo, igualmente para bem e para mal, na qual se
explicita o desfalque do carater reunidor, tal como é expresso na pentultima carta do
Hipérion, conhecida como Carta aos alemdes, os quais, nesse caso, sao uma metafora de

toda a Modernidade:
Tu vés artesaos, mas nenhum homem, sacerdotes, mas nenhum homem,
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senhores e escravos, jovens e gente circunspecta, mas nenhum homem —
nao é como um campo de batalha, onde maos e bragos, e todos os membros,
encontram-se despedacados um ao lado do outro, enquanto o sangue
derramado da vida se desfaz na areia? (HOLDERLIN, 1958, vol.3, p.160).

E em vista disso que, em O mais antigo programa-sistema, se adverte para a
preméncia de uma “mitologia da razao” (Mythologie der Vernunft). Trata-se precisamente
da tentativa de uma recomposicdo cultural na Modernidade. Exclama o texto:
“Monoteismo da razao e do coracao, politeismo da forca imaginativa e da arte, é disso que
precisamos!” (Id., 2019a, p.227). Insuflado pelos ideais da recente Revolucao Francesa e
pelos caminhos propostos pela Wissenschaftslehre de Fichte, o projeto visava a acoplar a
crescente tendéncia cosmopolita e o primado filoséfico da unidade. O termo “razao”
aponta para o carater idiossincratico do moderno, enquanto que o termo “mitologia” para
a solida criatividade coletiva da Antiguidade. Projeto que em Conversa sobre a poesia
recebe o nome de “nova mitologia” (Neue Mythologie), onde a expressao “nova” é o que ha
de mais decisivo, pois nao se trata de um restauracionismo classicista, mas sim de
formular e formar a prépria Modernidade2!. Nao cabe aqui minuciar os caminhos visados
pelos primeiros romanticos; demandaria uma maior detencao. Tecamos apenas algumas
pinceladas que se nos apresentarem como oportunas.

Recoloquemos antes a questao que inicia o nosso texto: “Para que poetas em tempos
de indigéncia?”, diz a elegia Pdo e vinho. A indigéncia nasce quando os deuses abandonam
os homens. E isso se da quando a reveréncia para com os mesmos some do panorama,
quando o homem se julga independente. Dito de outro modo: quando os numes se tornam
obsoletos — arcaicos (no sentido corrente). E ainda uma outra formulagdo: quando

principio se torna uma questao de data e imerge no oblivio. Diz ainda a elegia:

Mas amigo! No6s chegamos muito tarde. Com efeito, vivem os deuses,/
Porém, acima de nossa cabeca, supra, em outro mundo./ Sem fim, 14
operam e parecem atentar menos/ Se vivemos, tanto nos resguardam os
celestiais./ Pois nem sempre um fraco recipiente é capaz de comporta-los./
Apenas momentaneamente o homem suporta a plenitude divina
(HOLDERLIN, 1958, vol.2, p.94).

Os retardatarios somos no6s, modernos, do desencantamento do mundo — valendo-

21 A expressao “nova mitologia” também aparece em O mais antigo programa, e em Conversa
sobre a poesia é posta pelo personagem Ludovico, o qual é inspirado na participacao de Schelling
no circulo de Iena. Embora o tema seja caro a todos os coevos eruditos, cabe a Schelling o acento.
Para um maior aprofundamento do papel do mito na obra de Schelling, cf. COURTINE, 2006,

pp.209-252.
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se da expressao de Max Weber. Nossa razao nao se conforma com mistérios, e os deuses
desde ha muito nao mais habitam entre nés, tornaram-se seres encantados, proprios aos
cantos e nao a realidade. A elegia vé curiosamente a morte de Cristo como a dltima
despedida numinosa, como um canto de cisne. O fulgor do divino em tudo operante esta
caduco, e quando nao, de todo pervertido22. Novamente, nao se trata de nostalgia religiosa,
e muito menos uma tal de cunho institucional. Longe disso. A demanda de uma “nova
mitologia”, assim como de uma “mitologia da razao”, digamos ainda de passagem,
advertem para um duplo perigo: a soberba (da independéncia), de um lado, e a
subserviéncia (da dependéncia), de outro; e isso sob a éptica do encadeamento cultural. O
primeiro se verifica em nossa exigéncia de cientificidade, como um todo; pensemos apenas
nas ambiéncias médico-farmacéutica, economico-politica e tecnolbdgica, posto que dessas
outras advém, como os dominios da manipulacdo laboratorial, da reformulagao atinente as
relaces internacionais, assim como a remodelagem do sistema educacional (EAD); as
solucoes que estao advindo desses vieses de engenho humano decerto precipitar-se-ao nas
proximas decisoes, algo que se justifica em funcao da urgéncia do quadro; todo o desafio
reside no horizonte das consequéncias imprevisiveis que dai podem advir (ou mesmo das
previsiveis, como é o caso da propria pandemia). O segundo, por sua vez, é testemunhado
nos niveis de supersticao que o caso desperta, seja para o lado da religiao, sob a forma de
fanatismos ou conformismos, seja para o lado da ciéncia, enquanto ambito do “progresso a
todo custo”. Todos esses topicos ja sao lugar comum desde ha muito, foram aqui dispostos
apenas a nivel de exemplos que acarretarao modificacoes mais imediatas no mapa global.
A pressa que move todo esse maquinario esta mais acentuada do que nunca, e aquilo que
poderia ser visto como unido também carrega o espectro de uma maior dispersao;
principalmente porque o apelo de atuacdo dessas esferas derivadas passaram a se nos
afigurar como instancias primarias e autossuficientes. Nossa deformacdo cultural ai se
patenteia. Trata-se daquilo para o qual adverte Pindaro, na Ode Olimpica I (v.35), na
tentativa de corrigir a desmesura de um relato mitico tradicional: “E conveniente ao
homem dizer sobre os deuses [Saiuovwv] belas palavras, pois menor é a culpa [aitia]”
(PINDARO, 2018, p.79).

O cultivo do divino, na narrativa mitica, ndo pode se dar de qualquer jeito. O

22 Com o afastamento dos deuses, escreve Heidegger, jA nao ha um “Deus que retina em si, visivel e
univocamente, as pessoas e as coisas e que, com base nessa reuniao, articule a histéria do mundo e
a estancia humana nessa historia” (HEIDEGGER, 1998, p.309).
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cuidado para com a tensao de presenca e auséncia é a métrica contra polarizacdoes — contra
a #fpig. Estd em pauta a mesma acuidade, em seu torrao, que deve advir no desempenho
filosofico — pois tratam do mesmo23. A incuria para com esse ponto, diz a passagem, ¢ a
aitia (causa, culpa, autoria) da qual pode advir uma catastrofe. Exemplos vivos de uma tal
aitia concernem, partindo de tépicos ainda nebulosos, ao pontapé inicial da propagacao do
virus, assim como aos motivos que fizeram com que uma divulgacao internacional do caso
tardasse, além, é claro, do entorno relativo a possivel manipulacao do mesmo antes de sua
“fuga”. Sao quesitos igualmente correntes que voltam-se, entretanto, para uma unica
direcdo: o ensurdecimento para com a medida da finitude. A falta de atendimento aos
limites, embora os mesmos nunca estejam de todo delineados, quase sempre desemboca
em descompassos. A passagem supra € oportuna e de grande perspicacia principalmente
porque se utiliza do termo Saiuwv (“destino”, para os louros ou para a ruina — como
vimos) no plural, e nao de Oeo¢ (“deus”); de sorte que as “belas palavras” evocam a atencao
para com a destinacdo humana em sua habitacao histérico-ontologica. Tem-se de ter em
vista, tanto quanto for possivel, cada reparticao reunidora e suas respectivas medicoes —
sua pluralidade e loteamento—, ou seja, cada unidade de sentido (A0yocg) e suas diregoes; €
o que se verifica no verbo SaieoOai (repartir, distribuir, lotear), étimo de Saiuwv. Uma
unidade destinatoria, seja qual for sua proporc¢ao, nao diz respeito a um mero desempenho
isolado, embora s6 forneca testemunho de si por intermédio do intransferivel e proprio. A
acepcao de Saiuwv enquanto destino, ademais, ja pressupoe um outro sentido que esta
resguardado no proprio vocabulo, qual seja: o de intermedidrio entre deuses e homens. O
choque que se da no encontro e passagem de um para o outro cumpre uma mutua paricao

e aparicdo, isto é, um Unico ato de realizacao. Conforme escreve Goethe, no vigésimo livro

23 Em O mais antigo programa: “A mitologia tem de tornar-se filosofica, e o povo, racional, assim
como a filosofia tem de tornar-se mitologica para fazer dos filésofos sensuais. A eterna unidade
dominar4, desta feita, entre n6s” (HOLDERLIN, 2019a, p.227). A “mitologia da razao” e a “nova
mitologia” preconizam o horizonte da formacao cultural, de vez que esse é um elemento central
para se pensar qualquer epocalidade do humano. O projeto tinha por meta restituir a
consanguinidade entre o horizonte da reflexao (geralmente cultivado por um publico restrito) e o
horizonte da imagem (veiculo de disseminacao popular), e isso por nao haver, a rigor, reflexao sem
imagem e imagem sem reflexao. Dos voos reflexivos tem de advir todo o mundo visivel e ordinario,
assim como da acentuacdo imagética todo o nexo do invisivel e extraordinario. O trecho precisa
justamente a ultrapassagem da incompatibilidade entre a tendéncia direcionada a abstracao, por
parte do pensador, e a tendéncia voltada a sensibilidade, por parte do povo: “assim, o esclarecido e
o nao-esclarecido tém de alcancar, por fim, a mao um do outro” (Id., Ibid.). Nesses termos, a
riqueza imagética do mito sensualiza o filoséfico, ao passo que o rigor reflexivo da filosofia teoriza o
mitico. Como uma tal reforma poderia ser empreendida? Ou, se ja encontra-se em curso, que
aspecto esta a assumir?

vol. 10, num. 29, 2020



95

de Poesia e Verdade: “Esse elemento essencial, que parecia surgir em meio a todas as
outras coisas, diferenciando-as, unindo-as, eu o chamava de ‘demoniaco’ [Ddmonische],

seguindo o exemplo dos antigos” (GOETHE, 2017, p.942).

9. Urge uma ativa paciéncia. Seria forcoso, assim, dar por encerrado o nosso
percurso através da lira de Arquiloco (fr.13W): “Farmaco com o poder da paciéncia, amigo,
os deuses nos deram contra a perda amarga que alcanca equilibradamente a todos. O cruor

da chaga, outros lamentar3o, tal qual nés lamentamos hoje” (ARQUILOCO, 2017, p.32).
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