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Eros e o sentido primordial

Carolina Zava
1 Introducédo

Em minha vida errante, eu, irma de Macario, fui por ele apresentada ao Desconhecido.
Foi numa tarde chuvosa e cinzenta de minha vida. Eu pensava conhecer muitas coisas, na
verdade, tudo. Descobri-me uma tola, cega, alheia de mim mesma e da prépria vida.

Amparada nos usuais clichés dos lugares-comuns, pensava que pensava. Apenas
repetia a falacia desconexa de um mundo a ser consertado. Na ambiéncia das verdades prévias
e inguestionaveis, partia eu de minhas conviccdes ja fundamentadas num ilusério
fundamento: a razdo humana. Contudo, ndo era qualquer razdo, mas a minha razdo. S6 agora
percebo, ndo era a minha razdo, mas a minha ideia de razéo.

Acontece que a vida é sempre mais. Ela ndo é uma posicdo prévia, mas s6 porque ja
estamos nela é que eclodimos numa posicao: acontecemos, ek-sistimos.

O que aprendi ndo foram conceitos sobre um ideal de vida, mas 0 movimentar-se
sempre dinamico da ambiéncia da questdo: mover-se na abertura pro-criativa, uma vez que s6
na abertura pro-criativa € que ja nos movemos.

Na biblioteca do mundo, O Desconhecido retirou da terceira prateleira o segundo
volume de um antigo livro. De capa marrom, ele guardava nas paginas amareladas, numa
lingua indizivel, os mistérios do Amor.

Depois de pegar o livro, Satan acendeu o charuto e tomou o conhaque. Sé o anjo mais
belo, antes da queda portador da luz, poderia saber nos dizer o que continha o livro. Ele entéo
comecou a ler.

Macario e eu fomos empalidecendo. Foi entdo que Satan nos melou os labios com o
mais puro suco, ficamos entorpecidos. A leitura recomecou e nos dispusemos a ouvir.

Satan nos falou das leituras tradicionais do amor e do erotismo, depois exemplificou
com estudos realizados em diversas partes do mundo. Um estudo, relativamente recente,

chamou minha atencédo. Ele buscava dialogar com estudos anteriores.



Creio que todo dialogo exige uma escuta, mas sé escuta que ja auscutou, na vigéncia
do logos, a si mesmo. E preciso pér em suspensdo a posicdo adotada previamente, para
escutar o outro.

Com o objetivo de nos iniciar nos mistérios do amor, Satan retomou a leitura. Uma
questdo central, desdobrada em outras, moveu nossa pro-cura: Quem Eros é?, uma vez que
Eros é “Coisa Nenhuma?” Quais as principais interpretacdes dadas a Eros ao longo da hist6ria?
Amor é uma constituicdo humana idealistica? Amor é coisa dos deuses?

O misterioso livro desvelava segredos dos véus do indizivel. As palavras silenciosas que
poucos conhecem nos foram faladas numa lingua antiga e que sé depois de beber do vinho
purpulreo e escutar a lira concertante, pudemos compreender.

O que ficou na memdria é um saber em si. Sao as palavras que se gravaram em mim.

2 O Erotismo

Crenca sedutora, o erotismo € uma poética corporal ao lado da poesia. Esta uma
erética verbal, que se desvela um outro mundo no qual se da a ver o imperceptivel e a ouvir o
inaudito. A imaginacgéo e a fantasia nos abracam. O mesmo ocorre na sexualidade: abragcamos
fantasmas. Esta é a posicdo adotada por Octavio Paz, ela apresenta uma possibilidade de se
pensar 0 amor atrelado a poesia. A tese central do autor resume-se ao entendimento duplo da
chama, parte mais sutil do fogo, enquanto o duplo amor e erotismo que sdo pensados numa
imagem piramidal: “O fogo original e primordial, a sexualidade, levanta a chama vermelha do
erotismo e esta, por sua vez, sustenta outra chama, azul e trémula: a do amor. Erotismo e
amor: a dupla chama da vida”. (PAZ, 1994:7)

Erotismo é, para Paz, cerimbnia representativa. Nele a sexualidade é transformada,
torna-se metafora passando a designar o além-realidade que a origina. Difere da mera
sexualidade enquanto reproducdo, na qual o prazer serve a procriacdo. O erotismo € 0 sexo
em acdo, porém a funcao sexual é posta em suspensdo. Nos rituais eréticos o prazer é um fim
em si mesmo. Invencdo humana, ele é uma descarga do sexo. O homem, entre os demais
animais da terra, € o Unico que ndo tem uma regulacdo automatica e/ou fisiologica de sua
sexualidade. Posso dizer que é entdo o homem uma animal? Voltarei a esta questdo mais

adiante.



Em todas as sociedades, ao longo das diferentes épocas, tabus e proibicGes buscaram
proteger a sociedade de seus excessos. Porém, caminharam, sempre, lado a lado, incentivos,
estimulos e proibi¢des, com o intuito de regular o instinto sexual.

Descarga do sexo, o erotismo é uma invencdo humana que propicia vida e morte. A
ambiguidade erdtica consiste em repressdo e permissao, sublimagdo e perversdo. Cabe ao
erotismo defender a sociedade da sexualidade desmedida. Contudo, ao negar a fungdo
reprodutiva, ele serve a vida e a morte. “Em resumo, a metafora sexual por meio de suas
infinitas variacdes, significa sempre reproducdo; a metafora erética, indiferente a perpetuacao
da vida, interrompe a reproducdo”. (PAZ, 1994:13)

A triade sexo, erotismo e amor constitui-se como fendbmeno manifestador da vida.
Sexo, no entanto, € o mais antigo, amplo, basico e primordial. Erotismo e amor aparecem
como formas derivadas do instinto sexual. Ambos constituem uma dupla chama, mas também
0 proprio erotismo é duplo: “a dupla face do erotismo: fascinacdo diante da vida e diante da
morte. O significado da metafora erética € ambiguo. Melhor dizendo, € plural. Diz muitas
coisas, todas diferentes, mas em todas elas aparecem duas palavras: prazer e morte”. (PAZ,
1994:19)

Entre os animais a copula é sempre da mesma maneira, € sempre monotonia; no
mundo humano ha sempre variedade, pois o desejo € o pai da fantasia.

E 0 que é propriamente a fantasia? A palavra fantasia, etimologicamente, advém do
grego dpavtaocia. E phantasia no latim. No portugués, dentre outros significados, é: imagem
fantastica, roupa de disfarce, composicao baseada em outra. No grego, ¢avrooia apresenta a
mesma origem de Phantasos, o servo do sonho, o encarregado de produzir as visées do sonho.
Sua raiz é o verbo grego ¢aivw (phaino), aparecer, mostrar-se, manifestar-se que apresenta a
mesma raiz de Phainomenon. Este remete-nos para 0 que se mostra, o que se desdobra por si
mesmo, 0 que se revela: “Fenémeno remete para 0 que se mostra, se abre e se revela por si
mesmo, como é/ou como ndo é em si mesmo. Estd sempre em jogo o espetaculo que de si
mesmo dé e proporciona todo real, realizando-se”. (LEAO, 2006:14)

Fantasia, entdo, ndo tem aqui o sentido usual de oposi¢cdo ao real; mas trata-se da
dindmica de realizacdo propria da realidade do real. Desdobra-se na possibilidade de
manifestar-se e de mostrar-se de tudo “tal como é em si mesmo e na possibilidade de mostrar-
se tal como ndo é em si mesmo”. (LEAO, 2006:14) Esta segunda possibilidade remete ao
parecer, contudo, o parecer ainda ndo é o mostrar-se, enquanto nao é. Para ser é preciso
aparecer de vez: aparecer nas aparéncias, enganadoras e dissimuladoras, que nos convidam a

mergulhar no fendbmeno, no aparecer enquanto abertura. Esta originaria fenomenologia do



fendmeno, sinaliza “o perigo de ndo ser no ser” numa pro-cura por restituir ao pensamento a
liberdade do proprio pensar. (LEAO, 2006:21)
Fantasia é a tela invisivel aos sentidos, mas que torna visivel o sentido a quem se

dispde a senti-lo.

3 O amor: a pré-historia

Ha uma linha, um horizonte, que é capaz de marcar a fronteira entre 0 amor € o
erotismo:

“O amor é atracdo por uma Unica pessoa: por um corpo e uma alma. O amor é escolha; o erotismo,
aceitacdo. Sem erotismo — sem forma visivel que entra pelos sentidos — ndo ha amor, mas este
atravessa o corpo desejado e procura a alma no corpo e, na alma o corpo. A pessoa inteira”. (PAZ,
1994:34)

Este modelo de amor foi construido, ao longo da histéria Ocidental, sobretudo por
nobres e poetas. Ha nele ecos do mito do androgino descrito no discurso de Aristéfanes. Paz
dialoga com as obras O Banquete e Fedro. A partir do mito do andrdgino original, ele
desenvolve a tese de que “somos seres incompletos e o desejo amoroso € perpétua sede de
completude. Sem o outro ou a outra ndo serei eu mesmo”. (PAZ, 1994:41)

O enigma do amor permanece até hoje. Em Alexandria e Roma estéo os testemunhos
da pré-histéria do amor. O que fora condenado pela filosofia classica como servid&o, passou a
ser exaltado enquanto paixdo. Desde esta época o0 amor é desejo de completude: buscamos
nossa metade. Mas foi no século Xll, na Franca, que o “amor cortés”, um ideal superior de
vida, apareceu. Séculos depois, essa verdadeira possibilidade de salvacdo, encarada
religiosamente e como ideal de vida, foi a predileta dos romanticos. Data do mesmo século o
surgimento da lirica que se constitui uma ideia de amor como modo de viver. Os poetas
criaram o “amor cortés” e com ele uma vastissima literatura:

O termo 'amor cortés' reflete a diferenca medieval entre corte e villa. Ndo o amor villano -
copulagdo e procriagdo-, mas sim um sentimento elevado, préprio das cortes senhoriais. Os poetas
ndo o denominaram 'amor cortés'; usaram outra expressao: fin' amors, quer dizer, amor purificado,
refinado. Um amor que nédo tinha por fim nem o mero prazer carnal nem a reproducdo. Uma ascética
e uma estética. (PAZ, 1994:70)

O tema central da poesia provencal foi o amor. Os poemas eram ouvidos e
acompanhados por musica na cour do castelo e na presenca das damas. Os poemas deixaram

de ser escritos em latim e passaram a ter um maior publico capaz de entendé-los: “Essa feliz



combinacdo entre a palavra falada e a misica sé podia acontecer numa sociedade aristocratica
amiga dos prazeres refinados, composta por homens e mulheres da nobreza”. (PAZ, 1994: 71)

Este momento inaugura a inclusdo das mulheres nas reunides dos sales juntamente
aos homens. N&o se trata, contudo, de um ambiente povoado por cortesas e libertinos; mas de
nobres e poetas. Para Paz a emergéncia do amor esta intimamente ligada a emergéncia da
mulher, a liberdade feminina, diferindo da reunido do Banquete, em que a mulher era excluida
e 0 amor um erotismo filoséfico e contemplativo.

O “amor cortés” desviou-se da reproducdo e em seus ritos permitiu o prazer fisico. A
joi, indefinivel, era uma exaltacdo misteriosa, tanto fisica quanto espiritual, um estado de
felicidade indizivel, misto de espera e mesura, um quase género de felicidade ao qual s6 a
poesia podia aludir: “antes de morrer a poesia provencal fecundou o resto da Europa. Por sua
influéncia as lendas celtas do ciclo arturiano transformaram-se e, gracas a sua popularidade, a
‘cortesia’ se converteu num ideal de vida”. (PAZ, 1994.87)

Por meio de poetas como Dante e Petrarca as formas poéticas e as ideias sobre o amor
chegaram até nossos dias. O mistério do amor, como a queda do anjo mais belo, e a propria
gueda do homem € a “Dupla fascinacdo diante da vida e da morte, 0 amor é queda e vdo,
escolha e submissdo”. (PAZ, 1994: 88)

Verdadeiro culto, com fiéis e ritos, 0 amor é sempre humano, ndo esta ligado a igrejas
e religides, diferentemente do erotismo, que pode ser religioso. Este traco € distintivo entre
erotismo e amor: “Os poetas também poderiam ter dito que o amor nasce de uma alteragao
involuntaria que nosso livre-arbitrio transforma numa acdo voluntaria. Este Ultimo é sua
condi¢do necessaria, 0 ato que transforma a servidao em liberdade”. (PAZ, 1994: 68)

Em tudo que é dito permanece o ndo dito, o mistério, 0 mito.

4 O mito: Eros

“Eros é solar e noturno: todos o sentem, mas poucos o véem. Foi uma presenca
invisivel para sua apaixonada Psiqué pela mesma razdo que o sol € invisivel em pleno dia: por
excesso de luz” (PAZ, 1994:27) Eros é binomia: luz e sombra, uma dobra: amor e morte.

No vigor erdtico a experiéncia da proximidade da morte é uma possibilidade de se
experienciar a realidade. No entanto, diante do apelo primordial, além do erético, ha o

amoroso. Na pulsdo primordial vigora a compreenséo integradora do sentido: a harmonia de



um corpo. O sentido gesta a possibilidade originaria, o lugar-nao-lugar no qual morte e vida se
enlacam: o homem que esta sendo.

A binomia, imagem-questéo, é pensada por Alvares de Azevedo enquanto a imagem
poética da medalha. Esta tem duas faces, uma ndo exclui a outra, mas ambas formam uma
medalha. No ambito erético, a binomia é um Eros-pulsao pro-criativa que irrompe sempre em
vida e um Eros-pulsdo que se consuma, na prépria pulsdo da vida, morte. Pulsagdo er6tico-
amorosa que se consuma em referéncia ao primordial: irromper em vida pro-criativa.

O destino e a liberdade sdo questdes chamativas na lareira-amor, ele ndo deve ser
resumido a predestinacdo. O destinatario de algo € quem o recebe. O destino é o envio
originario e préprio a ser recebido por alguém. Recebe quem esta disponivel para, quem como
Psiqué se disp8e a ver fantasmas e se coloca a espera deles. O proprio destino é um fantasma
gue se configura e aparece em quem se coloca a espera dele, em quem se dispGe a recebé-lo e
consumé-lo. Mas, e a liberdade? E o por-se a disposicdo, esvaziar-se das queréncias
constitutivas de um genérico “eu”, para se dispor a receber algo que lhe é préprio: ser
destinatario da prdpria vida.

Presenca invisivel, Eros é o remetente e nds somos os destinatarios. A poética palavra-
amorosa é um apelo amavel. A tinta invisivel de cada letra é er6tica, depende do sentido e nao
dos sentidos-olhos para ser lida. O sentido ndo esta no inicio nem no fim, mas durante a
leitura. Ler cada palavra é ler-se filho amoroso da pulsdo que arde, ndo s6 em cada peito, mas
em cada vibracdo harmoniosa da natureza primordial em que pulsa a propria vida fugindo,
compassadamente, da morte, numa pro-cura pro-criativa, para manter sustentavel a harmonia
primordial: amorosa.

No Banquete hd um didlogo entre Socrates e Diotima, referente a esta questdo.
Quando se deseja e ama, ao que “parece”, ndo se tem o que se deseja e se ama. Por outro
lado, desejar possuir no futuro o que atualmente temos, ndo pode ser pensado como desejar
algo que ainda néo esta por completo a nossa disposi¢cdo? Quem deseja, deseja sempre: 0 que
ndo estd completamente a sua disposicdo; o que ndo possui; o que lhe falta. Sera? Quando
alguém nos pergunta o que desejamos e dizemos: salide. Isso ndo necessariamente quer dizer
gue estejamos doentes, mas, embora hoje tenhamos salide, desejamos que, ainda no futuro,
permane¢amos na sadde.

Buscando pensar o que € isto- Eros? Sécrates e Diotima dialogam:

“-Um génio [daimon], um grande génio, caro Socrates; pois tudo que é génio medeia entre deus e
ser mortal. Socrates : -E que poder [dinamis] possui 0 génio ? Diotima: -A ele cabe interpretar e
transmitir aos deuses o que vem dos homens, e aos homens o que vem dos deuses; a uns, as oracdes
e os sacrificios; a outros, os mandamentos e as recompensas das preces. Seu lugar é entre os dois, e



por isso preenche o vazio que hé entre uns e outros. E o liame que une o Todo a si mesmo”. (Platéo,
2008:138-9) [acréscimo nosso]

S6 aparentemente amamos o que nos falta. Desejamos permanecer no vigor da
unidade: a harmonia. Ndo se ama, entdo o outro ou o que nos falta, se ama o vigor de
permanecer no amor: o préprio Bem. Na harmonia entre Ser e acontecer vigora a amorosa
harmonia com Eros: a harmonia que podemos suportar. Esta, quando gestada, cultivada, nos
lanca na harmonia da linguagem. S6 porque vigora o Nada ou como diz Diotima “Coisa
nenhuma” (definicdo do daimon de Eros), amamos. E s6 porque ja estamos lancados no amor
é que “Coisa nenhuma” vigora e nao mais a necessidade.

Amor: constituicdo concreta do jogo tensional do germinar. Este, sempre implica em
morrer para nascer e nascer para morrer, ele concentra em si a relagéo tensional entre morrer
e procriar: con-suma a concentracdo da dinamica da vida humana. O homem, enquanto uma
ek-sisténcia finita, tem a ansia da imortalidade, de “ficar sendo”. A pro-cria¢do, segundo
Diotima, deixa sempre um individuo novo no lugar de um velho. Embora seja 0 mesmo, da
infancia a velhice, o homem, na dinamica de renovar-se e perder-se, jA ndo € da mesma
maneira.

E o afeto? Ele ndo consuma a referéncia entre Ser e acontecer, entre a herang¢a e a
propriedade comum por si s6. A heranga € comum a todos, mas a propriedade é de cada (um).
O cultivo da propriedade é meu, é seu, mas o dote, a possibilidade de ser herdeiro, nés ja a
recebemos: é o presente, ele é o que cabe a cada (um) na heranca da propriedade. A colheita,
advém (pelo logos). S6 na abertura do vigor amoroso é que € possivel experienciar a
afetividade, ser tomado pela presenca invisivel. No entanto, isso ndo é a geracdo, a moira e o
daimon enquanto Eros, mas é uma possibilidade de experienciacdo disso a partir do vigor
germinante de Eros, a que temos concretamente. A geracdo é sempre misteriosa, pois se gesta
no siléncio e na escuta.

Mas e a pro-criacdo? Ela ndo é apenas do corpo, mas se da também no ambito do
pensamento. Este pensamento € também uma pro-criagdo poético-amorosa. Ha os que
procriam pelo corpo, tém filhos, mas ha os que procriam pelo préprio vigor da criagdo. Os
poetas e fildsofos exemplificam isso. O dizer poético-originario consuma “a integracdo de dois
seres nos lagos que 0s unem originariamente numa disponibilidade de um para com o outro”.
(HEIDEGGER, 1999:32) Isto € pensar, dialogar.

No dialogo Fedro, Sécrates/Platéo diz que s6 quando ele é atingido pelo sopro de Eros
€ gue pode se aproximar e se afastar da verdade e compor um discurso “ao qual ndo faltava

sentido”. (Platdo, 2007:106) Ainda no dialogo, ele distingue dois tipos de delirio: moléstia da



alma e delirio divino. Este subdivide-se em quatro espécies: sopro profético, Apolo; inspiracdo
mistica, Dionisio; delirio poético, Musas; delirio causado pelo amor, Eros e Afrodite. No
didlogo, enquanto arte dia-lética, um estar de acordo, a harmonia com o logos acontece, se
com-pde um discurso, pois 0 que se “pde” é a harmonia. A partir desta harmonia geradora, as
palavras sdo semeadas. Quando tais palavras sdo cultivadas em uma propriedade, elas
produzem outras sementes. Isto permite que tais sementes originarias se tornem imortais.
Nao é isto um pro-criar? Um pro-criar da e na ideia harmoniosa do vigor amoroso? N&o € isto o
Belo? Néo é isto a maior felicidade que ao humano é dado enquanto presente? Este vigorar na
imortalidade ndo é a disposi¢édo do proprio Bem?

Talvez caiba perguntar: e a procriagdo pelo corpo? Ela s6 pode ser uma experiéncia
originaria, na medida em que se se referencia no germinar amoroso de Eros. Entdo, ela deixa
de ser posse, ou melhor, ilusdo de posse, para ser dis-posicdo. Na ambiéncia da abertura
abrindo-se, abre-se a propria possibilidade da vida eclodindo: consumar-se.

O amor se d4, entdo, num principio inaugural enquanto o eclodir energético-vigoroso
das sementes geradas na pro-criagdo amorosa. As sementes cultivadas eclodem em frutos
amorosos capazes de na procriacdo pelo Bem, gerar novas sementes: imortalidade. Eros se

mostra,entdo, a disposi¢ao da pulsdo pro-criativa, consumadora da vida.

5 Eros e Thanatos: o p6lemos animal

A paixdo pela vida se da na tensao polémica com a morte. O deus-ambiguo exige para
si um corpo para afetar. O deus-possibilidade que toma as demais para si exige exclusividade.
Amor e morte se ddo numa dobra sdo um binédmio tensional no qual a vida se desdobra e se
consuma.

A paixdo pela ek-sisténcia € o fogo que consuma e consome o proprio ek-sistir. A
consumacdao é o desdobramento final, teltrico do humano: a morte, a consumagcéo. Esta ndo é
consequéncia da vida, mas morte e vida se ddo concretamente nos desdobramentos ek-
sistenciais do acontecer inaugural e sempre originario de cada possibilidade. Nao ha vida no
inicio e morte no fim. Ha vida-e-morte desde o principio (arkhé) ao fim (telos), do circulo
poético da ek-sisténcia

Cada passagem do humano ek-sistir recobra para si um pouco desta dinamica mitica,

embora no a esgote, a consuma. E tarefa humana realizar essa referéncia mitica e sagrada em



gue o envio ek-sistencial nos é dado. Que envio é este? O envio originario da possibilidade
acontecer concretamente.

Entre Céu e Terra, o mortal humano aparece, irrompe no fogo sagrado de Eros: “Coisa
Nenhuma” acontece. Da-se o mistério: estamos sendo! O deus binémio o acompanha: quer
um corpo afetar; o deus-possibilidade o quer para si. A vida ndo estd em um destes pélos, mas
entre ambos. Sem se deixar tomar pela questdo do amor ndo ha afeto, ndo ha paixdo. Por
outro lado, sem se deixar tomar pela questdo da morte ndo ha horizonte para a ek-sisténcia,
ndo ha consumacdo da vida. O amor e a morte formam, entdo, o binbmio no qual a ek-
sisténcia de cada possibilidade encontra sentido: sendo, consumar-se.

Este polemos animal concretamente referencia-se na originaria questao presente na
sentenca orfica: “Dzoion logon erchon”. A usual traducdo Ocidental é “Animal racional”.
Quando dizemos animal apresenta-se uma questdo que, ao longo das diferentes épocas, tem
ocupado a filosofia: “Que €é isto — 0 homem?” Um ente que é diferente dos demais entes. O
gue o torna diferente dos demais? Ele é o Unico mortal que se sabe mortal. Mas ele sé se sabe
mortal porque ja esta posicionado na mortalidade. Dentro deste saber, afeto e doagdo
amorosa, disposta no ser, 0 homem pode se saber mortal. Isso ele sé percebe na vigéncia do
sentido.

O que vem a ser dando-se sentido? A linguagem, essa sempre originaria fonte, jamais
esgotada em interpretacdes ou analises discursivas. A sempre geradora poténcia ideal da qual
o sentido se d4 aos sentidos e nos afeta.

O sentido de humano advém no percurso pro-criativo em que a vida irrompe para
deixar de ser vida simplesmente e desdobra-se em vida-morte. O movimento desta mudanca,
sempre continua, € o pélemos animal, a tensdo na qual o0 humano se configura humano e se
percebe humano nisso: na doagcdo ao humanizar-se ek-sistindo, sendo no ser uma
possibilidade realizada concretamente.

Animal deixa de ter, aqui, os sentidos usuais de racional em oposicdo a irracional;
consciéncia, razdo; alma, espirito; vontade de poder. Animal tem o sentido de mortal humano:
aquele gue esta sendo e sabe, que ao consumar-se da um mergulho na pro-criacao, no oceano
originario da vida, insondavel aos sentidos, mas abrigo do sentido primordial.

Todo mortal humano é tido por uma necessidade: “Deus escreveu Avavyr na fronte de
sua criatura!”. (AZEVEDO, 1999:41) A necessidade primordial é ser: consumar-se. Tal
necessidade desdobra nossa ek-sisténcia e se realiza.

No reino da Necessidade pode haver e ha discérdia, mas no reino de Eros ha harmonia.
Tomando a Necessidade por guia, ficamos apenas com um lado da medalha: o consumar-se.

Isso ndo é propriamente a vida. Falta o outro lado da medalha: a ambiguidade entre deus e



mortal, o amor. Ha um dito: “No amor e na guerra basta uma noite para fazer de um homem
um deus”, pode-se completar um deus e um mendigo.

Eros, filho de Pénia e Poros, é filho da Pobreza e da Abundancia. Em seu reino é
possivel ser rico e pobre. Ele nos lanca e encarna a possibilidade de experienciar essa chama
amorosa em que a ek-sisténcia se consuma, harmonicamente, entre tudo que € e o nada que
ndo esta sendo. A chama que aquece € a mesma que consome. Mas, uma vez no fogo
iluminador de Eros, ndo é sé a caverna que se ilumina, e sim nossos olhos. Eles comegam a ver
com o sentido proprio: eles veem e se veem olhos na presenca amorosa da harmonia poética:
a harmonia concertante. J4 ndo sdo os sentidos vendo, mas o sentido se vendo e se dando a
ver nos sentidos.

Gerados na possibilidade amorosa da vida, ndo somos cria¢do, somos possibilidade do
acontecer na pro-criacao originaria. S6 no vigor do sentido € que é possivel ver. Psiqué s6 vé o
invisivel Eros, no excesso de luz, porque se deixa ver pelo sentido primordial, para entdo
passar a ver o invisivel. O sentido é a presenga do vigor préprio que concresce na dinamica ek-
sistencial da prépria vida, guardado na linguagem, a casa que cuida e encobre o primordial:
ser.

Entdo, ndo mais vejo as coisas a partir da minha perspectiva, mas sou visto no sentido
do ver e posso ver cada coisa que aparece, cada um que acontece. Desta maneira, tanto a
verdade quanto a realidade ndo sdo vistas a partir de um ponto de vista do homem, numa
proposicado l6gica. O que se pde € pensar originariamente a questdo da realidade e da verdade,
na vigéncia da linguagem, presenca erética, profunda e misteriosa na totalidade do real e do
universo das realizacOes:

A integracdo de Mythos e Epos no Logos e pelo Logos transparece em todos os Didlogos de
Platdo. Aparece, sobretudo, de maneira lapidar e pregnante no Simpdsio, no Banquete, quando
Diotima, a sacerdotisa de Mantinéia, desvenda e revela a Sécrates a profundidade misteriosa de Eros
na totalidade do real e no universo de todas as realizacdes”. (LEAO, 2010:29)

Eros é esta profundidade da aparéncia nas aparéncias. Isto é o que nos indica a fala de
Diotima ao destacar seis movimentos na pro-cura desde Eros: amar um corpo belo; amar a
beleza da forma que se encontra em todos 0s corpos; amar a beleza das almas que € muito
mais amavel que a dos corpos; amar e contemplar a beleza nos costumes e nas leis morais;
amar os conhecimentos cientificos e a beleza que ha neles; volver-se para o imenso oceano da
beleza, no lugar de uma s6 ocupacdo. Em todas essas etapas realiza-se Eros, ele ndo esta s no
inicio ou s6 no fim, mas entre todas. E ele a profundidade misteriosa e pregnante das

realizacdes da propria realidade, ele é o “phantasma” invisivel do sentido proprio da realidade:



dinamicamente suster a ideia de abertura fenomenoldgica e fantastica, na qual a pre-senga,
invisivel aos sentidos, consuma o sentido: configurar o aparecer da aparéncia originaria e pro-
criativa. “Criacdo € uma atropelada que ndo tem, nem data de nascimento, nem berco de
origem. Todo criar se d4 sempre numa e como uma irrupgéo do inesperado”. (LEAO, 2010:30).
Criacdo ndo é origem, mas o irromper inesperado, na abertura, de uma aparéncia da
aparéncia.

O destinar-se da linguagem sustenta, pde em suspenséo a abertura e retracdo do ek-
sistir histdrico, do dar-se essencial da possibilidade realizadora de uma medida: o homem
enquanto acontecer concreto. Desta maneira, o cuidado da linguagem € a realizacdo concreta
da ideia, a vigéncia da linguagem, casa e sentido abrigador do ser.

Falar é estar em correspondéncia, em acordo com e no Logos. Num sentido poético,
esse “Acordo é harmonia. O elemento especifico de philein, do amor, pensado por Heraclito, é
a harmonia que se revela na reciproca integracdo de dois seres, nos lagos que 0s unem
originariamente na disponibilidade de um para com o outro”. (HEIDEGGER, 1999: 32)

Platdo/Sécrates pensa o acordo, originario da fala, um filho do logos, pois ele contém
em si sementes que geram outras sementes. Nesta pro-criacdo originaria e poética, essas
sementes se tornam imortais e 0s que as cultivam, cultivam os germens da possibilidade de
novas sementes, que por sua vez gerardo novas sementes e novas possibilidades. Esta ideia
geradora e originaria € um desdobramento do logos enquanto possibilidade pro-criativa. Na
procriacdo o velho cede lugar ao novo. Esta pro-criacdo pelo logos € o caminho percorrido
pelos poetas e pensadores.

No oceano da linguagem, cada palavra é uma realizagdo amorosa do sentido, o saber
se dando em cada parte Unica, para consumar a unido mais intima: a propriedade comum, a

ousia, o todo.

6 Desfecho de um desconhecido poeta

O Deus da-se ao poeta.

A natureza da-se ao poema.

Cada verso da-se a uma realizagdo do real.

A realidade da-se, se constitui em cada palavra.
A unidade memorial da-se ao harmonizar o todo.
A linguagem da-se sentido do poeta.

No siléncio da-se o concerto:



O amor eclode, da-se ao irromper da vida, nasce o humano.

Um mundo que nado havia da-se, existe.

Depois de ler-nos tdo profundas paginas, O Desconhecido levou-nos a uma Taverna.
Era j& noite e os homens ébrios que |4 estavam nos brindaram com um triplice “Urral”.
Mergulhamos na noite e brindamos ao amor.

Quando se tem por medida a necessidade de se tomar o poder, se reduz a
possibilidade de um acontecer proprio. Quando a necessidade é deixar-se tomar pelo poder do
amor, pela rendncia, pela liberdade, a propria morte € uma possibilidade diante da
possibilidade do acontecer poético-ek-sistencial.

Na obra azevediana, a educacdo comeca com O desconhecido e volta-se para o
desconhecido; das certezas para o desconhecido, da logica pré-determinada para o destino.
N&o se trata, contudo de um destino de predestinacdo, mas de um destino da ananke. Um
destino da necessidade. A necessidade de todas as necessidades que é Ser. Ao lancar-se no
destino, sem a luz da razdo, Arnold/Artur pode con-sumar o préprio destino. A luz da razdo se
apaga. Finda-se a narrativa e o narrador anuncia: “A lampada apagou-se.” Nas palavras do
proprio Alvares: “No ceticismo do Candide volteriano, depois do Ultimo solugo ha o
abafamento bochorral do nada, a treva do ndao-ser.”

Eu, Angela, s6 despertei depois de muitas luas. O amor que experimentei permanece
em mim. Quem experimenta o amor ndo o troca, ndo o0 esquece, pois ndo ha como deixar de
vigorar nele. Quem frutifica, pro-cria no amor e se torna semeador das novas sementes
amorosas.

“Quem uma vez bebeu o suco das uvas purpurinas do paraiso, mais nunca deve
inebriar-se do néctar da terra...” (AZEVEDO, 1999: 64)

Resta a escuta da fala do siléncio.
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