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Nietzsche e o budismo: ilusao, morte de Deus,
morte de Buda, vazio e vacuidade
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Resumo: Procuramos repensar as relagoes da filosofia de Nietzsche com a filoso-
fia budista a partir dos temas da ilusdo da percep¢ao humana do mundo, da morte
de Deus e do matar o Buda e da implicita experiéncia do vazio ou da vacuidade,
descobrindo convergéncias impensadas pelo proprio Nietzsche que abrem novos
horizontes para a compreensdo do seu pensamento.
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Nietzsche and Buddhism:
illusion, death of God, killing of the Buddha, void and emptiness

Abstract: We try to rethink the relations between Nietzsche’s philosophy and Bu-
ddhism on the basis of the themes of the illusory nature of human’s perception of
the world, the death of God, the killing of the Buddha and the implicit experience
of the void or emptiness. This way we can discover convergences not realized by
Nietzsche himself that open new horizons for the understanding of his thought.
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Résumé: Nous essayons de repenser les rapports entre la philosophie de Nietzs-
che et le bouddhisme a partir des thémes de 1’illusion de la perception humaine

*

Doutor em Filosofia pela Universidade de Lisboa - Portugal. Professor do
Departamento de Filosofia da Universidade de Lisboa. Investigador do Centro
de Filosofia da Universidade de Lisboa. E-mail: pauloaeborges@gmail.com

Educacao e Filosofia, Uberlandia, v. 31, n. 61, p. 443-474, jan./abr. 2017. 1ssx 0102-6801 443



Nietzsche e o budismo: ilusdo, morte de Deus, morte de Buda, vazio e vacuidade

du monde, de la mort de Dieu et du tuer le Bouddha et de I’expérience du vide
ou de la vacuité. De cette facon on peut trouver des convergences qui ont resté
inapergues par Nietzsche lui-méme et qui ouvrent des horizons nouveaux pour
comprendre sa pensée.

Mots-clés: Nietzsche. Bouddhisme. Mort de Dieu. Tuer le Bouddha. Vide. Vacuité.

Nietzsche escreveu: “Eu podia ser o Buda da Europa, se bem que,
confessadamente, um antipoda do Buda indiano™!. Na verdade, quem
avaliar das relagdes de Nietzsche com o budismo? a partir das paginas
que lhe sdo consagradas em O anticristo, ficara decerto convicto de uma
distancia que todavia contrasta com a proximidade que noutras vertentes
da obra nietzschiana — em particular n’4 vontade de poténcia - se ma-
nifesta, mais claramente a respeito da ilusdo constitutiva da percepg¢ao

' Cf. NIETZSCHE, Friedrich. KGW (edi¢ao G. COLLI ¢ M. MONTINARI),
VIL, I; 4 (2), p. 111.

Vejam-se alguns estudos, sem pretensdes exaustivas: ABE, Masao. “Zen and
Nietzsche”. In: Zen and Western Thought. Editado por William R. LaFleur,
Honolulu: University of Hawaii Press, 1985, pp. 135-151; MISTRY, Freny.
Nietzsche and Buddhism. Walter De Gruyter, 1987; MARTIN, Glen T.
“Deconstruction and Breakthrough in Nietzsche and Nagarjuna”. In: AAVYV,
Nietzsche and Asian Thought. Editado por Graham PARKES, Chicago/Londres:
The University of Chicago Press, 1991, pp. 91-111; “The Problem of the Body in
Nietzsche and Dogen”, in /bid., pp. 214-225; MORRISON, Robert G. Nietzsche
and Buddhism: A Study in Nihilism and Ironic Affinities. Oxford University
Press, 1999; BAZZANO, Manu. Buddha is Dead: Nietzsche and the Dawn of
European Zen. Sussex Academic Press, 2006; CONCHE, Marcel. Nietzsche
et le Bouddhisme. Encre Marine, 2009; ALVES, Derley Menezes. “Nietzsche,
Buda e o problema do niilismo”. In: AAVV. Budismo e Filosofia. Organizado por
Deyve Redyson. Sao Paulo: Fonte Editorial, 2013, pp. 207-233; BRAAK, Andre
Van Der. Nietzsche and Zen: Self Overcoming Without a Self. Lexington Books,
2013; PANAIOTI, Antoine. Nietzsche and Buddhist Philosophy. Cambridge
University Press, 2014.
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humana do mundo, mas também, de modo obliquo e implicito, no tema
da “morte de Deus” e da consequente experiéncia do vazio na Gaia
ciéncia. Decerto que esta proximidade escapou ao Nietzsche dos juizos
a nosso ver precipitados de O anticristo, que consideram cristianismo ¢
budismo como “religides niilista™ a partir do pressuposto de ser “bom”
“tudo o que aumenta no homem o sentimento do poder, a vontade de
poder, o proprio poder” e ser “mau” “tudo o que nasce da fraqueza”,
como a “compaixao da agdo por todos os falhados e fracos”, que seria o
“mais nocivo de todos os vicios” personificado no cristianismo*.
Apesar de n’O anticristo ser muito mais benévolo para com o
budismo, Nietzsche ndo deixa de pagar tributo a recepgao oitocentista
deste na cultura europeia, a partir das primeiras traduc¢des, como “culto
do nada”, numa leitura em geral niilista que - além de contrastar com a
recusa do niilismo pela filosofia budista como uma das posicdes extremas
em que, a par do essencialismo ou eternalismo, a mente se pode transviar
da natureza ultima do real, a interdependéncia de tudo, reconhecida pela
via do Meio equidistante das teses de que tudo existe em si e por si €
nada existe em absoluto® - a obra crucial de Roger-Pol Droit mostrou
constituir menos uma interpretagao esclarecida e objectiva do fendmeno
budista, a partir de um conhecimento rigoroso dos textos nas suas lin-
guas originais, do que uma projecao nele dos fantasmas, inquietagoes e
pulsdo niilista da propria civilizagdo europeia a debater-se com a cons-
ciéncia da sua crise e decadéncia ®. Nietzsche considera cristianismo ¢
budismo como “religides niilistas” e de “décadence”, embora a seu ver

3 Cf. NIETZSCHE, Friedrich. O anticristo. Trad. Artur Mordo. Lisboa: Edi¢oes
70,2015, p. 30.

*  Cf. Ibid., p. 16.

> Cf. BORGES, Paulo. “Vacuidade e Deus (um estudo comparado entre Nagarjuna
e Pseudo-Dionisio Areopagita)”. In: Descobrir Buda. Estudos e ensaios sobre a
via do despertar. Lisboa: Ancora Editora, 2010, pp. 107-108.

¢ Cf. DROIT, Roger-Pol. Le culte du néant. Les philosophes et le Bouddha. Paris:
Seuil, 1997.
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o budismo seja superior por ser “mais realista” e filosofico, dispensar o
conceito de “Deus”, ser “a tnica religido verdadeiramente positivista”,
nao lutar contra o “pecado” mas contra o “sofrimento”, transcender “o
autoengano dos conceitos morais” e situar-se “para além do bem e do
mal’’. A subsequente leitura da espiritualidade budista, na qual ndo nos
deteremos, ¢ no minimo problematica, a luz do conhecimento avangado
de que hoje dispomos, bastando referir a afirmagao: “Na doutrina de Buda,
0 egoismo converte-se em dever: 0 ‘uma so coisa ¢ necessaria’, 0 ‘como
te libertares do sofrimento’ rege e delimita toda a dieta espiritual®. Este
juizo parece refletir um conhecimento limitado da grande diversidade
de budismos no interior do assim chamado “budismo”, pois a tonica
posta na busca de libertagdo individual do sofrimento do samsara, ou
seja, o nirvana, caracteriza apenas o praticante do Veiculo de Base, o
Hindyana, enquanto o do Grande Veiculo, Mahayana, visa transcender
a antinomia conceptual samsara-nirvana e aspira ao Despertar para se
colocar ao servigo da libertacao de todos os seres, no cultivo do amor-
compaixao universal, ¢ o adepto do Veiculo de Diamante, Vajrayana
(também designado como Tantrayana e Mantrayana), com a mesma
motivagao altruista, experiencia desde ja a ndo-dualidade entre si e o
mundo como sukkha, grande felicidade, beatitude, relativizando a expe-
riéncia de dukkha, insatisfacdo, sofrimento, a consciéncia dual, que ndo
reconhece a vacuidade ou interdependéncia e nao existéncia intrinseca do
sujeito e do objecto, de si e do mundo, ficando refém do apego, aversao
e indiferenga egocéntricos’.

Partindo dos pressupostos acima referidos, Nietzsche conclui a sua
comparacao do cristianismo e do budismo escrevendo que o primeiro
“quer tornar-se senhor de animais predadores”; o seu meio € torna-los
doentes — o enfraquecimento ¢ a receita cristd para a domestica¢do,

7 Cf. NIETZSCHE, Friedrich, O anticristo, p. 30.

8 Cf. Ibid, p. 31.

®  Cf. BORGES, Paulo, “Budismo”, in: Descobrir Buda. Estudos e ensaios sobre
a via do Despertar, pp. 13-14.
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para a “civilizagdo”, enquanto o segundo “¢ uma religido para o termo
e o cansago da civiliza¢do”'°. A nosso ver, no fundo destes juizos radica
uma concepgao do poder da “vontade de poder / poténcia” que ¢ apenas
uma das limitadas possibilidades de manifestacao da Wille zur Macht
enquanto impulso fundamental da Vida, que vai além da “vontade de
conservagdo” e da “luta pela vida™'!. Cremos que a compreensao que
Nietzsche tem da sua propria nogao de “vontade de poder / poténcia” é tao
ambivalente como o proprio conceito de Macht (poder, poténcia, forca)
que, nas consideragdes de O anticristo, se inclina mais para o sentido da
potestas do que para o da potentia, conforme a distingdo de Espinosa, ou
seja, na nossa leitura, para o poder como poder sobre algo ou alguém,
centrado no sujeito que o exerce, e ndo tanto para o poder como potén-
cia de ser, na abertura a outras possibilidades de experiéncia de si e do
mundo, em que a auto-expansao pode coincidir com a total abertura ao
outro e a alteridade em geral. Neste sentido, a vontade de poténcia, ou a
poténcia, pura e simplesmente, pode encontrar-se na experiéncia religiosa
e espiritual, seja na abertura a plena Presenca que nas tradi¢des teistas se
designa como Deus, seja na abertura a plena Auséncia de caracteristicas
e determinagdes intrinsecas que no budismo se designa como vacuidade,
sejana experiéncia da sua coincidéncia e bem assim no amor-compaixao
universal por todos os seres como manifestagdes desse fundo sem fundo
de tudo e inseparaveis do sujeito que, ao nao distinguir o seu bem do bem
de todos, se liberta de todo o medo e se torna eminentemente pujante e
poderoso. Na segunda possibilidade de leitura da “poténcia”, na linha
do que nos sugere a potentia de Espinosa, haveria que equacionar algo
de aparentemente impensavel, como a possibilidade de alguma conver-
géncia da “vontade de poténcia” nietzschiana com o bodhicitta budista,
a aspirag@o ao pleno Despertar da consciéncia, ao estado de Buda, um

10 Cf. NIETZSCHE, Friedrich, O Anticristo, p. 33.
' Cf. Id. A Gaia Ciéncia. 349.2.? ed. Trad. Alfredo Margarido. Lisboa: Guimaries
Editores, 1977, pp. 242-243.
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estado livre de todos os condicionamentos cognitivos e afetivos e por
isso de plena expansao e realizacdo de si, para a ele conduzir todos os
seres. Cremos haver que repensar a vontade de poténcia nietzschiana
para além dos limites que por vezes e problematicamente lhe conferiu
Nietzsche, embora seguindo sugestdes e possibilidades abertas pelo seu
pensamento'?, como adiante tentaremos mostrar.

2.

Outro dominio no qual Nietzsche e o budismo simultaneamente con-
vergem e divergem ¢ o da teoria e critica do conhecimento, onde avulta
em ambos o tema central da ilusdo da percepg¢ao comum e convencional
da realidade. No importante ensaio de 1873, Acerca da verdade e da
mentira no sentido extramoral, Nietzsche denuncia o antropocentrismo
da percep¢ao humana do mundo, considerando que coloca “uma névoa
ofuscante nos olhos e sentidos dos homens” que os engana “sobre o
valor da existéncia” e que tem por “efeito mais geral (...) a ilusdo”".
“O intelecto, como meio para a conservagao do individuo”, exerce-se
predominantemente na “dissimula¢do”, o que faz com que os humanos
estejam “profundamente submergidos em ilusdes e visdes oniricas”,
num “olhar” que ndo vai além da “superficie das coisas”, julgando
aperceber ai “formas”'*. Todavia, por vontade e necessidade de “existir
socialmente e em rebanho”, a humanidade aspira a uma relativa paz

Neste sentido, veja-se um estudo que compara a “vontade de poténcia” nietzschiana
com a “virtualidade” (De) taoista, no sentido arcaico de “ter a virtude ou o poder
inerente de produzir efeitos”: AMES, Roger T. “Nietzsche’s “Will to Power” and
Chinese “Virtuality” (De): A Comparative Study”, in: AAVV, Nietzsche and Asian
Thought, pp. 130-150.

3 Cf. NIETZSCHE, Friedrich. Acerca da Verdade e da Mentira no Sentido
Extramoral. In: O Nascimento da Tragédia / Acerca da Verdade e da Mentira.
Obras Escolhidas. 1. Trad. Teresa R. Cadete e Helga Hoock Quadrado, introdugao
geral de Antonio Marques. Lisboa: Relogio d’Agua, 1997, pp. 215-216.

4 Cf. Ibid., p. 216.
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que pelo menos exclua “o mais brutal BELLUM OMNIUM CONTRA
OMNES”, o que conduz a uma tentativa de fixacao da “verdade” pela
qual se inventa “uma designacao das coisas tdo valida como vinculati-
va” e se origina um “contraste entre a verdade e a mentira”. Ambas sao
convencionais e igualmente mentirosas, mas passa-se a considerar e
rejeitar como mentiroso o que transgride para proveito proprio e prejuizo
alheio as “convengdes estabelecidas”’. A verdade nasce sob o signo de
um utilitarismo e pragmatismo antropocéntricos: o humano “aspira as
agradaveis consequéncias da verdade que conservam a vida, ¢ indiferente
ao puro conhecimento inconsequente e ¢ até avesso as verdades talvez
prejudiciais e destruidoras™'e.

Isto supde o estabelecimento de sentidos e significados para as pa-
lavras, que originariamente apenas sdo “a representagao sonora de um
estimulo nervoso”, originando convengdes linguisticas que se esquecem
como tais. O “onomaturgo”, o criador de nomes, ¢ alheio a “coisa em
si” ou “verdade pura sem consequéncias”, designando “unicamente as
relagdes das coisas com os homens”, convertidas num processo de me-
taforizacdo constante em que “o enigmatico X da coisa em si” primeiro
se considera como estimulo nervoso, depois como imagem e finalmente
como som, o que retira logica a origem da linguagem e faz com que a
verdade que nela depois se busca nao radique na “esséncia das coisas”.
Nesta perspectiva, “julgamos saber algo das proprias coisas quando
falamos de arvores, cores, neve e flores”, mas ndo dispomos sendo de
metaforas suas 7, 0 que a nosso ver se estende a propria palavra-conceito
“coisa”. Neste processo, cada palavra converte-se em conceito na medida
em que se generaliza, extrapolando-se da “experiéncia originaria unica
e totalmente individualizada” da qual emerge para se aplicar aos inu-
meraveis casos supostamente semelhantes mas afinal “nunca idénticos”
e radicalmente diferentes: “Todo o conceito emerge da igualizagdao do

IS Cf. bid., pp. 217-218 € 221-222.
16 Cf. Ibid., p. 218.
7 Cf. Ibid., pp. 219-220.
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ndo igual™'8. E este conceito geral, por exemplo “folha”, concebido por
abstragdo de todas as diferencas individuais de cada folha, que depois se
reifica, como se existisse, fora delas, “a folha” em si, a sua suposta “forma
originaria”. “O descurar do individual e do real” origina o “conceito” e a
“forma”, o que Nietzsche considera ndo acontecer na “natureza”, na qual
nao haveria “quaisquer formas”, “conceitos” e “géneros”, “mas apenas
um X para noés inacessivel e indefinivel”".

A esta luz, a chamada “verdade” ndo passa de “um exército movel
de metaforas, de metonimias, de antropomorfismos”, “uma soma de
relagdes humanas que foram poética e retoricamente intensificadas,
transpostas e adornadas e que depois de um longo uso parecem a um
povo fixas, candnicas e vinculativas: as verdades sdo ilusdes que foram
esquecidas enquanto tais, metaforas (...) gastas e (...) esvaziadas do seu
sentido”. E do esquecimento e inconsciéncia desses habitos seculares
e socialmente impostos de mentira gregaria, segundo as “metaforas usu-
ais” e a “convencao estabelecida”, “num estilo vinculativo para todos”,
que provém o “sentimento da verdade™!. E ¢é dessa redugdo a esquemas
conceptuais das “metaforas intuitivas”, individuais, impares e furtivas
a toda a classificacao, que surge o que jamais € possivel no mundo das
primeiras impressdes, a construgao de uma ordem piramidal com “cas-
tas e graus”, “um novo mundo de leis, privilégios, (...) subordinagoes,
delimitagdes”, como sendo o “mais estavel, mais geral, mais conhecido,
mais humano e, como tal, (...) regulador ¢ imperativo”??. Na sua origem,
todavia, ndo esta a esséncia das coisas, mas sim o “conceito”, ou seja, “o
residuo de uma metafora” e “a ilusdo da transposicao artistica de uma

estimula¢do nervosa em imagens” .

8 Cf. [bid., p. 220.
9 Cf. Ibid., pp. 220-221.
2 Cf. Ibid., p. 221.
2 Cf. Ibid., pp. 221-222.
2 Cf. Ibid., p. 222.
3 Cf. Ibid., p. 223.
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Nietzsche denuncia a génese das representacdes tidas como
verdadeiras como intimamente ligada a organiza¢ao e dominio antro-
pocéntricos do mundo, onde o conhecimento ¢ inseparavel do desejo
de posse inerente a inseguranca da razdo conceptual perante o fluxo
ressentido como cadtico do real ndo domesticado. E o que sugere a
etimologia de conceito, procedente do concipere latino, com o sig-
nificado de “apanhar, abranger, incluir”, do verbo capére, derivado
do Proto-Indo-Europeu kap-, “agarrar”. O mesmo sentido se desvela
no germanico Begriff € no verbo begreifen que ecoam o sentido de
captar e capturar do verbo greifen: “segurar, agarrar, apanhar, captu-
rar”. Este verbo vem do Alto-Alemao Médio grifen, do Alto-Alemao
Antigo grifan, do Proto-Germanico gripang e do proto-Indo-European
g'reyb- (“apoderar-se, conquistar, agarrar”’). Note-se desde ja a afini-
dade com o upddana budista, o segurar ou agarrar, a apropriagao, o
nono elo da “originagdo interdependente” ou “coprodu¢do condicio-
nada” (pratitya-samutpada)*, que preside a constitui¢do da percepgao
dualista e por isso iluséria da realidade, sendo essa apropriagcdo que
retém a consciéncia no samsara, ou seja, na dualidade sujeito-objeto,
creditados como entidades intrinsecamente existentes, em si € por si,
enquanto a cessacao disso, e dos consequentes apego, aversao e in-
diferenga egocéntricos, € o nirvana. O caracter ilusoério da percepcao
humana do mundo ¢ uma ténica comum ao pensamento nietzschiano
e a visdo budista, que todavia se separam, como veremos, porque no
pensador tragico que ¢ Nietzsche essa ilusdo ¢ insuperavel e inerente
ao perspectivismo da vontade de poder, enquanto no budismo a ilusao
¢ ela mesma ilusoéria, jamais se havendo efetivamente constituido na
natureza profunda do real e na sua consciéncia/experiéncia primordial,
desde sempre livre de toda a intencionalidade e perspectiva e logo de
toda a representacdo e conceito (*).

24

Cf. CORNU, Philippe. “Interdépendence”. Dictionnaire Encyclopédique du
Bouddhisme. Paris: Seuil, 2001, pp. 258-261.
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Com efeito, a reflexdo sobre a verdade e a vontade de verdade
acompanha Nietzsche até aos fragmentos da Vontade de poténcia, onde
afirma que a filosofia ndo pode deixar de insistir “no carater relativo de
todo o conhecimento, sobre o seu carater antropomorfico e sobre a forca
por todo o lado presente da ilusd@o™. O autor do Zaratustra constata que,
“para tornar possivel o mais infimo grau de conhecimento”, foi necessario
nascer “‘um mundo irreal e erroneo”, “um mundo imaginario que fosse
o contrario do eterno escoamento”, com “seres que cressem no duravel”
e em “individuos”. “Vivemos num mundo de ilusdo”, onde tudo é uma
questdo de perspectiva: numero, tempo, espago, substancia, alma(s) e
suas faculdades, individuos, vida, morte, sujeito, objeto, ativo, passivo,
causa, efeito, meio, fim. Contudo, se considera possivel discernir “o erro
fundamental sobre o qual tudo repousa”, sustenta que destruir esse erro
¢ destruir a vida, pois a “verdade ultima”, a do “fluxo eterno de todas
as coisas”, ndo poderia ser-nos “incorporada’, dado 0s “nossos orgaos
(que servem a vida)” estarem “feitos em vista do erro”, dado vivermos
“gragas ao erro”*. A ilusdo e a vontade de ilusdo, a “ndo-verdade”, fi-
zeram ao longo do devir parte “das condi¢oes de existéncia do homem”
e € possivel que a vida careca, “para subsistir, ndo de verdades inatas,
mas de erros inatos”, como a crenca nas “coisas” e na “duragdo”?.
Nietzsche considera que o “caracter perspectivista e ilusério ¢ inerente
a existéncia”®, pois carecemos de “um mundo encolhido, reduzido,
simplificado””, e que “o inico mundo que nos importa ¢ completamente
aparente, completamente irreal”, pois tanto mais conferimos realidade a
uma “coisa” ou “ser” quanto mais corresponde aos ‘“nossos interesses”

# Cf. NIETZSCHE, Friedrich. La volonté de puissance. 11. Texto estabelecido por
Friedrich Wiirzbach, traduzido por Geneviéve Bianquis, Livro III, 559, Paris:
Gallimard, 1995, p. 209.

% Cf. Ibid., 582, p .216 € 584, pp. 216-217.

2 Cf. Ibid., 588, p. 218, 595, p. 221 e 631, p. 231.

B Cf. Ibid., 591, p. 219.

¥ Cf. Ibid., 627, p. 230.
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e nos faz sentir a nossa existéncia individual®’. Nesse sentido, conhecer
¢ reconduzir todos os fendmenos ao mundo conhecido, ou seja, “a nds
proprios’™!. “A vida ¢ um sonho acordado” e o ser humano que tem o
refinamento de dar por isso “estremece como o sonhador que sente um
instante que ‘sonha’”*?, Na verdade ndo queremos “conhecer”, mas antes
que nao nos impegam “de acreditar que jd sabemos”, pois a vontade de
verdade serve a “vontade de poténcia”, visando no fundo o “triunfo” e
“duragdo de uma certa forma de nao-verdade” e o “tomar por base, em
vista da conservagdo de uma determinada espécie de viventes, um con-
junto coerente de falsificagdes™. E assim que todo este universo que nos
importa e onde “se enraizam as nossas necessidades, os nossos desejos,
as nossas alegrias, as nossas esperangas, as nossas cores, as nossas linhas,
as nossas imaginagdes, as nossas oragdes e as nossas maldigdes, € um
universo que nds mesmos nos criamos’, 0 que a seguir “esquecemos”’, de
tal modo que lhe “inventamos” depois um “Criador” ou “nos torturamos
a mente com o problema das origens™*.

O pensador insiste todavia que naufragariamos se quiséssemos
sair deste “mundo das perspectivas” e que “abolir as grandes ilusdes ja
completamente assimiladas, destruiria a humanidade™*. Neste sentido
diz ser necessario “querer mesmo a ilusdo”, sendo ai que “reside o
tragico™®. O seu reconhecimento da falsidade de todos os conceitos nao
¢ assim uma objecdo contra eles, pois “o critério da verdade reside na
intensificagdo do sentimento da poténcia” e os conceitos podem servir
como tentativas de selecionar e por a prova certas espécies de humanos,
favorecendo e conservando a vida e a espécie. A esta luz, os conceitos

% Cf. Ibid., 593, p. 220.
U Cf. Ibid., 604, p. 223.
2 Cf. Ibid., 602, p. 222.
3 Cf. Ibid., 603, p. 223.
% Cf. Ibid., 614, p. 226.
3 Cf. Ibid., 594, p. 220.
% Cf. Ibid., 560, p. 210.
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seriam erros e ilusdes vitais promovidos pelos “instintos criadores” da
propria vida, que seriam a matriz “dos proprios sentimentos de valor”.
Nietzsche diz-se convicto de que “as crengas mais falsas sdo justamente
as mais necessarias” e de ser necessario “confessar que a ndo-verdade é
a condi¢do da vida™’. O ilusionismo e perspectivismo criador, embora
seja mais tematizado na espécie e nos individuos humanos, abrange tam-
bém os animais® e radica no coragdo da propria vida e devir universais.
O filésofo assume mesmo uma visdao afim ao ilusionismo ou onirismo
divino-césmico de matriz indiana: “A subjetividade ¢ uma subjetividade
nao-antropomorfica, mas cosmica: nés Somos os personagens que passam
no sonho de um Deus ¢ que adivinham o que ele sonha°.

Cabe notar que Nietzsche reassume num outro sentido o que Platao
rejeita no mobilismo universal que vé professado por Protagoras, Hera-
clito, Empédocles, Epicarmo, Orfeu, Hesiodo ¢ Homero, os quais diz ja
ensinarem (na linha de outros, mais “Antigos” ainda) que “todas as coisas”
descendiam “do escoamento ¢ do movimento”, figurados em Oceano ¢
Téthys, formas poéticas de dizer que tudo sdo “correntes” e “nada esta
em repouso”®, Com efeito, para estes “nada ha que seja individualmente
ele mesmo e em si mesmo”, nada ha que de modo algum se possa desig-
nar e qualificar, ndo havendo “existéncia individual, existéncia, nem de
um ser, nem de uma qualquer qualificagdo desse ser”, sendo antes “da
translagdo, do movimento, da mistura reciproca que resulta tudo isto do
qual dizemos que «&»”, o que na verdade “¢ uma designagao incorreta,

3 Cf. Ibid., 631, pp. 230-231.

® Cf. Ibid., 614, p. 226.

¥ Cf. Id. La volonté de puissance. 1. Texto estabelecido por Friedrich Wiirzbach,
traduzido por Geneviéve Bianqui., Livro I, 15, Paris: Gallimard, 1995, p. 223.

40 Cf. Platdo, Teeteto, 152 d, 179 e, 180 ¢ —d; Cratilo, 402 a— c, onde se acrescenta
Hesiodo e Orfeu a Homero, como aqueles que mitopoeticamente “tendem ao
pensamento de Heraclito”. Sobre estas questdes, Paulo Borges, “Imaginario
mitico-metafisico do Oceano e do extremo-ocidente atlantico”, in Do Finistérreo
Pensar. Lisboa: Imprensa Nacional-Casa da Moeda, 2001, pp. 15-56.
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pois nada jamais «é», mas devém sempre”*. Segundo a leitura platonica
dos mobilistas, “nada existe em si e por si”, produzindo-se tudo num
dindmico “entrecruzar de relagdes”, ndo havendo agentes e pacientes
sendo em correlagdo, interagdao e permuta continuas e nao sendo possi-
vel determinar qualidades como sendo estas ou aquelas e pertencentes a
“alguém”. Embora usada por cedéncia ao “habito e a impericia”, a “pa-
lavra «ser» € para eliminar”, bem como todos os termos que estabilizem,
devendo antes optar-se por uma linguagem conforme a “Natureza”, que
indique processos e ndo entidades: “«o que esta em via de se produzir»,
«de se fazer», «de desaparecer», «de se alterar»”. Nisto se dissolveriam
as esséncias como a do “homem”, da “pedra” ¢ do “animal” **. Platao
demarca-se desta visdo, que veremos ser notavelmente convergente com
a visdo budista - o Buda Gautama cita um antigo instrutor, Araka, que ja
dizia que a vida humana era semelhante a um “rio de montanha” e ele
proprio afirma que “o mundo é um fluxo continuo e ¢ impermanente”*
-, com o argumento da impossibilidade de levar a cabo com os seus
defensores um debate ordenado e conclusivo sobre um dado “assunto” e
“questao”, pois eles mantém-se “‘em movimento”, sem permitir que nada
seja “estavel, nem na sua linguagem, nem nas suas proprias almas”™*.
Estamos perante um dos momentos mais decisivos disso que o
mesmo Platdo designou como “titanomaquia”, ou combate de titas acerca
da natureza da realidade®, que prossegue até hoje nas nossas mentes
e cujo desenlace predominante teve (e tem) um impacto milenar nas
nossas vidas. Como aponta Nietzsche, e antes dele o Buda Gautama e o
budismo, aquilo que passa por realidade, aquilo que passa por ser, € cuja

4 Cf. Platdo, Teeteto, 152 d.

2 Cf. Ibid., 157 a—c.

#  Cf. RAHULA, Walpola. L enseignement du Bouddha d’apres les textes les plus
anciens. Estudo seguido de uma escolha de textos, prefacio de P. Demiéville.
Paris: Seuil, 1978, p. 46.

“  Cf. PLATAO, Teeteto, 179 ¢ — 180 b.

% Cf. PLATAO, Sofista, 246 a.
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defini¢@o é tdo importante para a mente humana*®, pode corresponder a
uma instauragao linguistica e historico-cultural de significados, sentidos
e valores, ou seja, de um mundo ordenado e estavel onde se satisfaca a
vontade de poder humana, o interesse humano na organizacao e dominio
do ndo-humano — mediante o conhecimento, a comunicagdo ¢ a agao -,
mas cuja construgdo e convencionalidade — incluindo a suposta distingado
do humano e do ndo-humano (Nietzsche considera ridicula a pretensao
do “e” que separa e aproxima “homem e mundo” #’) - se esquecem nos
habitos de representacdo e pratica que essa instauragao configura, como
uma fic¢do e um mito que, pela sua repetida narragdo e encenagdo ao
longo de milénios de historia coletiva, passasse a considerar-se como a
propria e unica verdade. Neste sentido, aquilo que hoje nos surge como
realidade pode ter uma origem mitica esquecida, ao proceder de uma
narrativa doadora de significados, sentidos e valores a fenomenalidade
e ao devir universais que, correspondente a estrutura logica da lingua
grega e das linguas indo-europeias em geral, a de haver sujeitos, objetos
e acdes, inconscientemente acabou por predominar na cultura mundial
e padronizar o regime comum de consciéncia segundo o paradigma e
intencionalidade do logos ocidental, que se afastou do Logos cdsmico
de Heréaclito para se tornar fundamentalmente uma razao predicativa em
Platao e Aristoteles, na qual “falar” ¢ sempre “dizer”, dizer ¢ sempre di-

% E curioso notar como a realidade se manifesta na verdade como um apelativo

objeto do desejo possessivo. Realidade vem do latim res (coisa) e este, segundo
alguns, do proto-italico reis, por sua vez procedente do proto-indo-europeu reh, is,
com o significado de “riqueza, bens”, afim ao antigo persa ray- (paraiso, riqueza),
ao avéstico ray-, com o mesmo sentido (paraiso, riqueza), € ao sanscrito rayi
(propriedade, bens). O que se pensa e deseja como real € o que € rico, pleno, bom,
abundante, o que mostra uma expectativa de fruicdo e satisfacdo ao movermo-
nos em sua dire¢ao, explicando o desejo de o possuir. A realidade é porventura o
primeiro objeto erotico da mente humana.

“(...) basta-nos ver aproximar ‘homem e mundo’ separados pela pretensao sublime
deste ‘e’ para ndo podermos conter o riso” - NIETZSCHE, Friedrich, A Gaia
Ciéncia, 346, p. 238.
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456 Educacao e Filosofia, Uberlandia, v. 31, n. 61, p. 443-474, jan./abr. 2017. 1ssn 0102-6801



Paulo Borges

zer algo ou alguma coisa e deste modo implicitamente definir, delimitar
e determinar o mundo em sujeitos, objetos, id-entidades, individuos,
espécies e géneros distintos, supostamente existentes em si € por si,
substancialmente, e s6 externamente relacionados®.

Todavia, perante a diversidade das visdes-experiéncias do mundo e
dos correlatos regimes de consciéncia, parece evidente que este mundo
construido pelas categorias e interesses da humanidade e da razao oci-
dental — ou os mundos criados pela percepcao igualmente autocentrada
de seres ndo-humanos, como no budismo se considera - ndo € o Gnico
possivel, ndo sendo tdo universal e necessario como se pretende. Por
outro lado, cabe questionar se este mundo historico-cultural sera tio vital
como Nietzsche o presume, que vida ¢ essa da qual ¢ condi¢do e que
outras possibilidades da vida, da consciéncia e da experiéncia reprime
e sacrifica, que permanecem todavia latentes e aptas a ser atualizadas e
libertadas. Cabe na verdade questionar se o organismo psicofisico hu-
mano esta universalmente constituido “com vista ao erro” ou se, mesmo
que o esteja, ndo podera transformar-se a ponto de incorporar a “verdade
ultima”, seja ela a do “fluxo eterno de todas as coisas™ ou outra. Sera a
extingdo das ilusdes o fim do humano ou apenas o do seu pretenso reino
que na verdade o esta a destruir, no que Rémi Brague chama o “fracasso
do projeto moderno” de descontextualizagdo do divino e da natureza e
de submissdo desta ultima®, pois o que se pretende como humano nao
pode existir desintegrado de um contexto mais amplo? Ou sera o fim da

#  Cf. JULLIEN, Frangois. Si parler va sans dire. Du logos et d’autres ressources.

Paris: Seuil, 2006, pp. 11-13. Destacamos: “(...) que ‘falar’ seja ‘dizer’ e que dizer,
tornando-se transitivo, seja ‘dizer alguma coisa’, legein ti. O que, com efeito, nos
legaram primeiro os Gregos, de modo tao convincente que nds o tomamos depois
por uma evidéncia, na qual por isso doravante habitamos, ¢ que, quando eu falo,
eu ‘diga’ necessariamente — logicamente — ‘alguma coisa’; sem o qual a minha
palavra ndo diz ‘nada’, propriamente falando, ndo tem objeto e anula-se” (p. 11).

% Cf. Friedrich NIETZSCHE, La volonté de puissance, 11, 582, p. 216.

% Cf.BRAGUE, Rémi. Le Régne de [’Homme. Genese et échec du projet moderne.
Paris: Gallimard, 2015, pp. 7 ¢ 14.
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ilusdo efetivamente o fim do humano-que-se-pretende-apenas-humano
numa metamorfose que simultaneamente o supere e reinscreva no corpo
metamorfico do mundo?

Nao sera isso conforme ao espirito de Zaratustra, que recorda que
“o que ¢ grande no homem ¢ ele ser uma ponte e ndo um fim”, que o que
nele se pode amar ¢ ser “transicdo” e “ocaso”? Nao terdo aqui eco as
tremendas e nobres palavras: “Amo aqueles que ndo sabem viver sendo
perecendo, pois sdo 0s que passam para o outro lado”?’! Ou ficaremos,
como a “gente” que rejeita a superagdo do “humano, demasiado huma-
no”, demasiado ciosos e orgulhosos dessa “formacao”, “educagdo” ou
“cultura” (Bildung)> que, sem analise critica, ndo ¢ mais do que soma ¢
reproducdo das nossas ficgdes e pré-conceitos gregarios, o vinculo que
mantém o rebanho coeso mas escravo?

Cabe aqui, para explicar a referida convergéncia e divergéncia
com o pensamento nietzschiano, uma breve apresentagdo da teoria do
conhecimento budista, que considera dois planos inseparaveis, o da
verdade ultima e o da verdade relativa ou convencional. No primeiro,
o da consciéncia desperta designada como Buda, considerado o estado
natural de uma mente livre de obscurecimentos e condicionamentos,
como os da ilusdo dual e substancialista pela qual se cré na existéncia
intrinseca, independente e permanente de sujeitos e objetos, a realidade
e os chamados seres ndo apresentam as caracteristicas que aparentam no
segundo, configurado pela percepcao dualista, intencional, conceptual e
emocional das mentes ndo despertas, dominadas pela ignorancia (avidya).
Na verdade ultima, nenhum ser, ente ou coisa existe em si e por si, com
a identidade, a independéncia, a permanéncia e as caracteristicas que a
percepcao convencional lhes confere, configurando o plano da verdade

29 ¢

relativa. Na verdade ultima, ndo ha sequer “seres”, “entes” ou “coisas”,

3t Cf.NIETZSCHE, Friedrich. Assim Falava Zaratustra. Trad. Alfredo Margarido.
Lisboa: Guimaraes Editores, 1964, p. 15.
2 Cf. Ibid., p. 17.

458 Educacao e Filosofia, Uberlandia, v. 31, n. 61, p. 443-474, jan./abr. 2017. 1ssn 0102-6801



Paulo Borges

mas antes fendmenos em constante mutagao e interdependéncia, livres de
qualquer caracteristica, predicado ou atributo. Nao ha “seres”, “‘entes” ou
“coisas”, mas sim, precisamente como na visao do mobilismo universal
que vimos rejeitada por Platdo no Teeteto, fluxos de acontecimentos e
atos em devir, eventos polimorficos e metamorficos, “«encruzilhadas de
relagdesy, entrecruzamentos e interagdes perpetuamente moveis™3. Se
tudo se revela “um conjunto de relagdes condicionais”, ndo ha sequer

29 ¢¢

“seres”, “entes” ou “coisas” em relacdo®: como diz o Buda no Sutra do
Diamante, o “Despertar” ¢ desprovido de nogdes de “eu”, “ser anima-
do”, “vida” e “individuo™. E a compreensdo-experiéncia direta e nio
meramente intelectual e conceptual disso que se refere como “vacui-
dade” (sunyata), que designa nao uma realidade absoluta, misteriosa e
metafisica, distinta dos fendmenos, mas o seu modo natural de ser ou a
natureza auténtica de todas as coisas, enquanto se experimenta e verifica
desprovida de qualquer categoria da cultura humana, mitica, religiosa,
filosofica, cientifica ou do senso comum.

A verdade ultima € por isso mesmo inseparavel da verdade relati-
va’, ou seja, da experiéncia pela qual os supostos “seres” sencientes,
os fluxos organicos psicofisioldgicos - com um processo mental condi-
cionado pela ignorancia (avidyd, a ndo-visao) ou nao reconhecimento

3 DROIT, Roger-Pol. Le Silence du Bouddha et autres questions indiennes. Paris:
Hermann Editeurs, 2010, p. 47.

* Cf. Ibid., p. 55.

% Cf. Soiitra do Diamant et autres sotitras de la Voie médiane. Trad. do tibetano por

Philippe Cornu, do chinés e do sanscrito por Patrick Carré. Paris: Fayard, 2001,

VI, p. 27 e XXIIIL, p. 61. Veja-se o comentario de HANH, Thich Nhat. Awakening

the Heart. Essential buddhist sutras and commentaries. Berkeley: Parallax Press,

2012.

“Sem tomar apoio no uso comum da vida (vyavahara), nao se pode indicar o

sentido ltimo (paramartha). Sem haver penetrado o sentido tltimo, nao se pode

atingir a extingdo (nirvana)” — NAGARJUNA. Stances du Milieu par Excellence.

24, 10. Trad. do original sanscrito, apresentado ¢ anotado por Guy Bougault. Paris:

Gallimard, 2002, pp. 308-309.
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da verdade ultima, isto €, pelo ndo reconhecimento da sua propria nao
substancialidade, interdependéncia e impermanéncia, de onde procede
a crenca numa identidade separada do meio ambiente e dos outros -,
estabelecem entre si e com o mundo vital todos os tipos de relagdes
e interagdes, mediante atos mentais, verbais e fisicos dos quais con-
tinuamente resultam — em func¢@o da intengdo positiva, negativa ou
neutra que lhes preside - toda a espécie de experiéncias agradaveis,
desagradaveis e neutras, bem como as constantes metamorfoses da
existéncia e da experiéncia em varias vidas e mundos, cuja percepgao
e qualidade ¢ o resultado atual das agdes passadas e da qualidade da
propria percepgao presente, ela propria uma acgdo (karma)®’. A palavra
sanscrita para acdo, karma (kamma, em pali), deriva da raiz —kr, a
mesma de criagdo, que indica “fazer”, “agir”, “criar”’. Pode designar
a acdo presente, volitiva, desiderativa e intencional, ou os efeitos
presentes da agdo passada (kamma phala, em pali), sempre em termos
mentais, verbais e fisicos>®. Nao estamos longe da visdo nietzschiana,
n’A Vontade de Poténcia, do universo como uma cocriacdo continua
de todos os seres, a cada instante, esquecida como tal na ideia do Deus
criador ou no torturante e a seu ver infundado problema das origens®,
pois a mente conceptual que o coloca ¢ a mesma que a cada instante
origina a percep¢ao do mundo para o qual, inconsciente disso, procura
uma causa externa e anterior.

7 Cf.BORGES, Paulo. “Mente, ética e natureza no budismo. A constitui¢do karmica
da experiéncia do mundo”, In: Descobrir Buda. Estudos e ensaios sobre a via
do despertar, pp. 33-50. Cf. também /d., “A ética na via do Buda”. In: A4AVYV,
Etica. Teoria e Pratica. Coordenagao de Cristina Beckert, Manuel Jodo Pires,
Sara Fernandes e Teresa Antunes. Centro de Filosofia da Universidade de Lisboa:
Lisboa, 2012, pp. 59-81.

% Cf. PASQUALOTTO, Giangiorgio. Dez licoes sobre o budismo. Trad. Maria das
Mercés Peixoto. Lisboa: Editorial Presenga, 2010, p. 23. Cf. também “Karma”.
In: CORNU, Philippe. Dictionnaire Encyclopédique du Bouddhisme. Paris: Seuil,
2001, pp. 286-289.

3 Cf. NIETZSCHE, Friedrich, La volonté de puissance, 11, 614, p. 226.
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Uma profunda alternativa a formatagdao do real pela razdo
ocidental globalizada, ou a qualquer outra formatacgao, denunciada
mas considerada necessaria por Nietzsche, é assim a experiéncia da
vacuidade (sunyata) ou insustentabilidade de todos os conceitos,
que na tradigdo budista advém da compreensao da interdependéncia
e nao existéncia intrinseca ou substancial, em si e por si, de todos
os fendmenos, incluindo a mente que os percepciona e a propria
vacuidade, que se preserva assim de se converter num novo prin-
cipio metafisico. Num comentario ao classico Sutra da Esséncia
do Conhecimento Transcendente, onde surge a célebre declaracdo
“forma € vacuidade e vacuidade é forma”°, Thich Nhat Hanh mostra
que numa simples folha de papel (esta que eu e o leitor seguramos
ou vemos) ha a nuvem de onde veio a chuva que irrigou as arvores
de onde se fez o papel, bem como a luz do sol que as fez crescer ¢
também o lenhador que cortou a arvore e a levou para ser transfor-
mada, assim como o trigo de onde veio o pao que nutriu o lenhador.
Com a mesma visao da sabedoria, prajiia, podemos ainda reconhecer
cada um de nds nesta mesma folha de papel, na medida em que ela
integra a nossa percepgao e € inseparavel do presente estado da nossa
consciéncia. Nesta perspectiva, e alargando ao infinito o horizonte
desta descoberta, facilmente constatamos que ndo podemos apontar
nada que ndo esteja presente nesta simples folha de papel: “Tempo,
espaco, a terra, a chuva, os minerais no solo, a luz do sol, a nuvem,
o rio, o calor”. Dai a inadequagdo das nog¢des de “ser” e “ndo-ser”
para designarem a natureza profunda das coisas, que convoca um
neologismo — “entre-ser” (interbeing, Tiep Hien, em vietnamita) —
para ser meramente indicada, tal como o dedo aponta a lua sem ser
a propria lua. Toda a existéncia ¢ uma coexisténcia universal, “ser ¢
entre-ser”, tudo entre-é com tudo: “Esta folha de papel é porque tudo

8 The Heart Sutra, In: HANH, Thich Nhat, Awakening of the Heart. Essential
buddhist sutras and commentaries, p. 412.
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o mais ¢”, ela € apenas constituida por “elementos ndo-papel”, o que
significa que, se dela fosse possivel retira-los, pura e simplesmente
desapareceria®'.

O mesmo tipo de analise aplica-se, com as mesmas conclusoes,
atudo o que o Sutra do Diamante designa como “eu”, “pessoa”, “ser
vivo” e “duragdo de vida” 2, realidades aparentemente evidentes
segundo os nossos habitos mentais, o que se refor¢a por serem fa-
tores de auto-identificagdo em torno dos quais se constelam fortes e
entranhados complexos emocionais, mas que se podem desmontar
como irrefletidos conceitos e convengdes recortados pela abstragao
separativa e utilitaria na intima trama do real, mediante um exame
racional que revele como as supostas identidades que designam sdo
apenas constituidas por alteridades, compondo afinal uma rede de
relagdes nas quais se subsumem os seus supostos termos e deixa de
fazer sentido falar de identidade ou alteridade. Com efeito, o “eu”,
a “pessoa” e os “seres vivos” nada sdo sem o sol, a dgua, a terra,
0 espago, o trigo e demais alimentos, os estados mentais que os
percepcionam e nomeiam como tais, etc., tudo elementos ndo-“eu”,
nao-“pessoa” e ndo-“seres vivos”. Do mesmo modo, uma “duragao
de vida”, aparentemente iniciada no momento do nascimento e
extinta no momento da morte, designa na realidade um processo
de continua metamorfose em que constantemente inimeras células
morrem e nascem, sendo uma pura abstragdo distinguir entre vida

¢ Cf. HANH, Thich Nhat, /bid., pp. 413-414. Cf. BORGES, Paulo. “O que ha
nesta simples folha de papel?”. CAIS. Lisboa, Janeiro-Fevereiro de 2013, n°180,
pp. 46-47. De notar que ja Fernando Pessoa criou o neologismo “entreser-se”
para designar a relacdo de cada ente com todos os demais entes — cf. PESSOA,
Fernando. Textos Filosdficos. 1. Estabelecidos e prefaciados por Antonio de Pina
Coelho. Lisboa: Edigdes Atica, 1993, p. 38.

“Se, Subhuti, um bodhisattva se agarra a ideia de que um eu, uma pessoa, um ser
vivo ou uma duragdo de vida existe, essa pessoa nao ¢ um auténtico bodhisattva”
— The Diamond Sutra, in: HANH, Thich Nhat Awakening of the Heart. Essential
buddhist sutras and commentaries, p. 318.
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e morte num processo onde todos os organismos a cada instante se
transformam de modo interdependente®.

Cortar ou cristalizar a tessitura dindmica, metamorfica e entrela-
cada do real em id-entidades supostamente permanentes, distintas e
isoladas € nesta perspectiva o fruto de avidya, a ignorancia, geradora das
duas emogdes basicas, 0 apego e a aversdo, que estdo na origem de todas
as formas de sofrimento e conflito. Em termos historico-civilizacionais,
como sustenta 0 mesmo Thich Nhat Hanh, discriminar e erigir uma
falsa barreira entre a “ideia de pessoa” e a de “nao-pessoa” teve como
consequéncia o antropocentrismo, o considerar-se que os animais, as
plantas e o mundo natural existem para servir a espécie humana, com
o consequente paradigma do crescimento econdomico ilimitado e o in-
vestimento massivo numa tecnologia que permite explorar os demais
seres vivos e a natureza em prol do mero bem-estar de uma espécie,
o que todavia, devido a natureza interdependente de todas as coisas ¢
a inerente lei de causa-efeito ou acdo-reacao, conhecida como lei do
karma, ndo pode deixar de afetar gravemente e cada vez mais a vida
humana por via das alteracdes climaticas, da poluicdo, da destruicao
da biodiversidade e do surgimento de novas doengas, entre outros
aspectos das mutagdes antropogénicas em curso no mundo natural do
qual somos inseparaveis e responsaveis®. E como alternativa a isto que
o0 sabio vietnamita propde a sabedoria da ndo discriminagdo, advaya
Jjhiana, pela qual se transforme a percepcao da Terra como separada do
humano e do cosmos. Reconhecendo a ndo-separagiao entre a mente

8 Cf. HANH, Thich Nhat, /bid., pp. 343-344; The World We Have. A buddhist
approach to peace and ecology. Introdugao de Alan Weisman. Berkeley: Parallax
Press, 2008, pp. 71-74.

Cf. Id., Awakening of the Heart. Essential buddhist sutras and commentaries,
p. 343. Cf. também Id., The World We Have. A buddhist approach to peace and
ecology, p. 72. Cf. RIECHMANN, Jorge. Interdependientes y Ecodependientes.
Ensayos desde la ética ecologica (v hacia ella). Canoves 1 Samalts, Editorial
Proteus, 2012.
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e 0s objetos que concebe e percepciona, pode-se experimentar que
somos a Terra e o proprio cosmos: “O cosmos radiante e elegante que
podemos observar ¢ na verdade a nossa propria consciéncia e nao algo
exterior a ela”®.

As considera¢des de Thich Nhat Hanh sobre a atual crise
ecoldgico-social, sobretudo se lidas em conjunto com os relatorios
cientificos que mostram estar em curso a sexta extingdo massiva da
biodiversidade do Holoceno, a primeira por causas antropogénicas,
conduzem a colocar radicalmente em causa a tese nietzschiana de
que as ilusdes dominantes sdo vitais, pois nao s6 revelam nao estar
ao servigo da promoc¢ao da vida humana, nem da vida de nenhuma
outra espécie, incluindo a dos ecossistemas, como ainda se manifes-
tam letais para todas elas. A luz da visdo budista, é como se a critica
nietzschiana das ficgdes da representacdo humana constituisse uma
denuncia bastante pertinente da ilusdo subjacente a experiéncia do
samsdra, a percepgdo ignorante, confusa e por isso insatisfatoria do
mundo, mas ficasse aquém do seu proprio projeto de desconstrugdo ao
considerar essa ilusdo afinal necessaria e susceptivel de ser orientada,
por uma transvaloragao de todos os valores, para uma afirmag¢ao mais
plena da vida e da sua inerente vontade de poténcia, ainda assente no
perspectivismo, por natureza redutor do real aos limites e interesses
de uma dada perspectiva. Em termos budistas, isto ¢ permanecer no
samsara, impedindo-se a possibilidade de desobscurecer e libertar a
consciéncia, despertando do “sonho acordado’*® da vida condicionada
precisamente pelo abandono de todo o autocentramento perspectivista
e de toda a vontade de poder, o qual, se entendido como potestas, na
verdade conduz a perda da potentia, segundo a distingao que fizemos
a partir de Espinosa.

% Cf. HANH, Thich Nhat. Love Letter to the Earth. Berkeley: Parallax Press, 2013,
p. 12.
% Cf. NIETZSCHE, Friedrich, La volonté de puissance, 11, 602, p. 222.
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Terminamos explorando uma relagdo mais especulativa entre Niet-
zsche e o budismo, agora em estreito didlogo com a mistica crista, no
que respeita ao tema da morte de Deus e da experiéncia do vazio que ai
se abre. Note-se que, como temos apontado, cremos que a proclamagao
nietzschiana da morte de Deus deve ser lida num contexto que a antecipa
e que ¢ a espiritualidade apofatica e mistica de matriz neoplatdnicaque
vislumbram e experienciam Deus como um ndo-Deus, um nada ou va-
zio por eminéncia, livre de todas as determinacdes que o intelecto lhe
confere. Isso explica que a transcensdo de Deus — recorde-se Eckhart:
“(...) rogamos a Deus ser livres de Deus” ((...) bitten wir Gott, daff wir
Gottes ledig werden) - , por reassuncao do “abismo eterno” alheio ao
conceito de haver Deus, humano e mundo®, “a grande Vacancia, essa
Liberdade ‘além’ mesmo de Deus”®, seja o ousado programa da mistica
da (supra-)esséncia que se estende do movimento do Livre Espirito, dos
begardos e das beguinas, com Marguerite Porete®, a Eckhart e a Angelus
Silesius”. Encontramos ai uma mais radical e prévia “morte de Deus”

¢ Cf. ECKHART, Mestre. Predigten. 52. In: Werke I. Textos e versdes de Josef
Quint. Editados e comentados por Niklaus Largier. Frankfurt: Deutscher Klassiker
Verlag, 2008, pp. 555 e 561.
68 Cf. LELOUP, Jean-Yves. De Nietzsche a Maitre Eckhart. Paris: Editions Almora,
2014, p.91. Comentando a stplica eckhartiana de ser livre de Deus, Leloup escreve
que “o homem livre é sem ideias, sem ideal, sem idolo, sem Deus” — Ibid., p. 98.
Cf. BORGES, Paulo. “Do Bem de nada ser. Supra-existéncia, aniquilamento e
deificagdo em Margarida Porete”. In: AAVV. Razdo e Liberdade. Homenagem
a Manuel José do Carmo Ferreira. Lisboa: Centro de Filosofia da Universidade
de Lisboa / Departamento de Filosofia da Faculdade de Letras da Universidade
de Lisboa, 2010, pp. 349-371.
Veja-se de Silesius o poema com o titulo “Deve-se ir ainda além de Deus™: “Onde
¢ a minha morada? Onde eu e tu ndo estamos. / Onde ¢ o meu fim ultimo, para
o qual devo ir? / Ai onde nenhum se encontra. Para onde irei entdo? / Devo ir
ainda além de Deus, para um deserto” (“Man muf3 noch iiber Gott — Wo ist mein
Aufenthalt? Wo ich und du nicht stehen. / Wo ist mein letztes End, in welches
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que permite repensar a sua proclamagao por Nietzsche surpreendendo
o impensado que encobre o seu sentido e implicagdes mais profundos.
Tal como o cinico Didgenes no passado procurou um homem, o “lou-
co”’ nietzschiano corre pela praga piiblica com uma lanterna acesa em pleno
dia procurando Deus ¢ anunciando a sua morte as maos da humanidade'.
Nietzsche dramatiza neste episodio o sogobro da fé na representagdo crista
de Deus, que teria sido “despojada da sua plausibilidade”, como “o maior
dos acontecimentos recentes””?. Isto suscita um sentimento ambiguo: por
um lado, traz aos “filosofos” e “livres espiritos” um sentimento de ilumi-
nacao “‘como por uma nova aurora”’, que reabre um horizonte maritimo
vasto e livre onde se pode viajar sem limites pré-estabelecidos ao conhe-
cimento e a experiéncia’®; por outro, mal se adivinha ainda tudo o que se
vai afundar como consequéncia desse fim da fé no Deus cristdo, a “longa
sequéncia” e “abundancia de demoli¢des, de destruigdes, de ruinas e de
subversodes”, entre as quais a de “toda a moral europeia”*; por outro ainda,
apesar de Deus haver morrido, Nietzsche adverte que os humanos sao tais
que a “sua sombra” perdurara ainda “durante milénios”, sendo necessario
que a vengam aqueles mesmos que ja véem e anunciam a sua morte’.
Na verdade, o “louco” que proclama a morte de Deus espanta-se
perante ter sido possivel “esvaziar o mar”, “apagar o horizonte inteiro”
e desprender a “terra” do “Sol”: sdo imagens de dissolucao das ante-

ich soll gehen? / Da, wo man keines findt. Wo soll ich denn nun hin? / Ich muf
noch iiber Gott in eine Wiiste ziehn”) —SILESIUS, Angelus. Cherubinischer
Wandersmann. 1, 289. In: Sdmtliche Poetische Werke, 111, pp. 7-8 ¢ 219. Numa
nota ao ultimo verso esclarece que se trata de ir “além de tudo o que se conhece de
Deus ou dele se pode pensar / segundo a via negativa”, acrescentando: “acerca de
tal, procurar nos Misticos”. Cf. BORGES, Paulo. “Transcender Deus: de Eckhart
a Silesius”. Philosophica. N.° 34. Lisboa, 2009, pp. 439-457.

' Cf. NIETZSCHE, Friedrich, A Gaia Ciéncia, 125, p. 143.

2 Cf. Ibid., 343, p. 230.

3 Cf. Ibid., pp. 231-232.

" Cf. Ibid., pp. 230-231.

5 Cf. Ibid., p. 129.
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riores referéncias, negativas mas libertadoras, que, como vimos, dao
lugar ao imaginario positivo e esperangoso de um novo e promissor
horizonte maritimo aberto e livre. Nao deixa todavia de ser ambigua a
caracterizacdo que o profeta da morte divina faz do presente momento
da consciéncia humana, imediatamente emergente do seu descrédito no
fundamento divino de tudo:

“Que fizemos quando desprendemos a corrente que ligava esta terra
ao Sol? Para onde vai ela agora? Para onde vamos nds proprios?
Longe de todos os s6is? Nao estaremos incessantemente a cair? Para
diante, para tras, para o lado, para os lados? Havera ainda um acima,
um abaixo? Nao estaremos errando através de um vazio infinito? Nao
sentiremos na face o sopro do vazio?”’®.

Com efeito, mais do que o sogobro do Deus cristdo, a morte de Deus
aqui anunciada e vivida ¢ a do apagamento de todo o principio metafisico
que seja fundamento da ordem do mundo e da sua representagao, a disso-
lucao do Sujeito absoluto milenarmente pensado como a causa suprema
e incausada de um mundo composto de sujeitos, objetos e suas relagdes,
o fim do grande suposto de todas as gramaticas, a do sujeito-agente por
detras de cada pensamento, palavra e agdo, o “fetichismo” da “crenca
na substancia-eu” que se “projeta sobre todas as coisas” e assim “cria o
conceito “coisa” (€ neste contexto que Nietzsche afirma: “Temo que ndo
nos desembaracemos de Deus porque continuamos a crer na gramatica’’),
a dissipagdo do sustento estavel de todas as categorias e coordenadas que
tornam possivel, determinam e orientam a experiéncia gregaria, social e
convencional do real, que assim colapsa irreversivelmente (note-se uma
vez mais a grande proximidade desta visdo com a visao budista).

7 Cf. Ibid., pp. 143-144.

77 NIETZSCHE, Friedrich. Crepusculo de los idolos o Como se filosofa con el
martillo. Introdug@o, tradugao e notas de Andrés Sanchez Pascual. Madrid: Alianza
Editorial, 1973, p. 49.

Educacao e Filosofia, Uberlandia, v. 31, n. 61, p. 443-474, jan./abr. 2017. 1ssx 0102-6801 467



Nietzsche e o budismo: ilusdo, morte de Deus, morte de Buda, vazio e vacuidade

E neste sentido que nos interrogamos se ndo assistimos aqui & experi-
éncia involuntaria e stibita do mesmo que Mestre Eckhart assume, voluntaria
e programaticamente, no sermao 52, como o libertar-se de Deus, ou seja,
de todas as ideias a seu respeito, incluindo a de ser “Deus”, libertando-se
simultaneamente da condi¢do de criatura e regressando nisso a abissalidade
dainfinidade e indeterminagao primordial e eterna. Nao ha neste sentimento
de auséncia de fins, orientagdo, coordenadas e referéncias, nesta sensagao de
“cair” em todas as direcdes e para “todos os lados” a0 mesmo tempo, nesta
errancia “através de um vazio infinito”, a experiéncia daquela “pobreza em
espirito” inerente ao nada querer, nada saber e nada ter que € simultaneamente
a transcensao do ser criado e a reintegragao no abismo eterno de um fundo
sem fundo — Abgrund’ — que na linguagem eckhartiana nao deixa de convocar
as imagens do “deserto””, do “nada™ ¢ do “vazio™!'? Nao ha nesta morte
de Deus — que ¢é primeiro que tudo uma morte do sujeito que o pensa como

8 Cf. ECKHART, Mestre, Predigten, 52, In: Werke I, pp. 550-563.

O “fundo simples” (“einfaltigen Grund”) é simultaneamente o “deserto silencioso
onde jamais a distin¢ao langou um olhar, nem Pai, nem Filho, nem Espirito Santo”
(“die stille Wiiste, in die nie Unterschiedenheit hineinlugte, weder Vater noch Sohn
noch Heiliger Geist”) — ECKHART, Mestre. Deutsche Predigten und Traktate.
Edicao e tradugdo de Josef Quint. Zurique: Diogenes, 1979, p. 316.

Veja-se entre outros o sermao onde Eckhart comenta o passo dos Afos dos
Apostolos, 9, 3-9, que narra a aparigao de Jesus ao futuro Sao Paulo, subitamente
envolvido por “uma luz vinda do céu” que o faz cair por terra. Quando se ergue,
diz o texto que, “embora tivesse os olhos abertos, ndo via nada”. Eckhart encontra
aqui quatro sentidos: “Um desses sentidos €: quando se levantou da terra, de olhos
abertos nada viu e esse nada era Deus; pois, ao ver Deus, chama-o um nada.
O segundo sentido: quando se levantou, nada viu sendo Deus. O terceiro: em
todas as coisas, nada viu sendo Deus. O quarto: ao ver Deus, viu todas as coisas
como um nada” - ECKHART, Mestre. Predigten, Traktate. Werke I1. 71. Textos
e versoes de Josef Quint, editados e comentados por Niklaus Largier. Frankfurt:
Deutscher Klassiker Verlag, 2008, p. 65. Cf. BORGES, Paulo. “Mestre Eckhart e
Longchenpa: do fundo sem fundo primordial como nada e vacuidade”. In: AAVV.
A Questdo de Deus na Historia da Filosofia. 1. Coordenag@o de Maria Leonor L.
0. Xavier. Sintra: Zéfiro, 2008, pp. 567-579.

81 Cf. ECKHART, Mestre, Predigten, 1, In: Werke I, pp. 13 ¢ 15.

80
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criador de si e do mundo - uma abertura a experiéncia plena do vazio no e
a partir do qual se pensa/cria 0 mundo a cada instante, como o Nietzsche de
A vontade de poténcia o sugere e a experiéncia budista o aponta? E ndo ha
também aqui uma abertura ao que, ja na tradicao apofatica e mistica, se aponta
como isso que na ideia de Deus se encobre, ou seja, Deus tal como €, o puro
infinito, livre de ser Deus para o ser humano e o mundo, ou seja, livre de todas
as representacdes antropocéntricas, das metafisicas as morais? Nao ha nesta
morte de Deus o desocultamento de um nada-tudo ser, nessa imanéncia e
liberdade radical e primordial alheia a toda a determinagao e autoreferéncia
intelectual, nessa superabundancia do vazio pleno de todos os possiveis? Nao
ha nesta morte de Deus a experiéncia mistica da coincidéncia com o fundo
sem fundo de tudo, com a desnuda infinidade, sem predicados, atributos ou
caracteristicas, com a liberdade radical isenta das categorias ¢ modalidades
do divino, do humano e do cosmico, além-aquém de todas as orientagdes,
caminhos, sentidos e finalidades, numa perdi¢ao que € encontro e salvagao?
Nao serd isto conforme ao ensinamento evanggélico de s6 se salvarem os que se
perderem®?, ao ensinamento eckhartiano de abandonar todo o “modo” (Weise)
de buscar Deus, pois assim se tomam os “modos” e se perde Deus, que neles
fica “oculto”, apenas sendo experimentado por quem o busca “sem modos”,
convertendo-se na “propria vida”, “‘sem porqué”®, ou ainda ao ensinamento
de Sao Jodo da Cruz de chegar a mesma experiéncia de Deus perdendo-se
de todos os “‘caminhos” e “formas” criaturais de o procurar®*? E ndo sera isto
enfim conforme a experiéncia budica da vacuidade como o reconhecimento

82 “Se alguém quer vir ap6s mim, negue-se a si mesmo, tome a sua cruz e siga-me.

Pois aquele que quiser salvar a sua vida, vai perdé-la, mas o que perder a sua vida
por causa de mim, vai encontra-la” — Mateus, 16, 24-25.

8 Cf. ECKHART, Mestre, Predigten, 5B, Werke I, pp. 71 ¢ 73.

8 «[...] cuando una alma en el camino espiritual a llegado a tanto que se ha perdido
a todos los caminos y vias naturales de proceder en el trato com Dios, que ya no
le busca por consideraciones ni formas ni sentimientos ni otros modos algunos de
criaturas ni sentido, [...]”—CRUZ, Sao Jodo da. “Cantico Espiritual (B)”. Cangao
29, 11. In: Obras Completas. Edigao critica, notas e apéndices de Lucinio Ruano
de la Iglesia. Madrid: BAC, 2002, p. 858.
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da impertinéncia de todas as representagdes, pelo qual a mente abandona
as trés esferas da conceptualidade — sujeito, objeto e acdo — e a consciéncia
desperta na experiéncia do fundo sem fundo, vazio e luminoso, que “jamais
existiu como o quer que seja e todavia emerge como absolutamente tudo™,
no budismo Vajrayana? Nao € neste sentido a nietzschiana morte de Deus o
equivalente da célebre exortagdo iconoclasta do mestre Lin-tsi do budismo
Ch’an: “Tudo o que encontrardes, fora e (mesmo) dentro de vos mesmos,
matai-o. Se encontrardes um Buda, matai o Buda!”*¢? Esta exortagdo equivale
por sua vez ao eckhartiano “(...) rogamos a Deus ser livres de Deus’ e implica
um nao menos radical e iconoclasta abandono de todas as mais veneraveis
referéncias, precisamente por serem aquelas que mais tendem a prender o
espirito no dominio das representacdes — palavras, conceitos e imagens - € a
dificultar-lhe o reconhecimento da natureza ndo-dual do real e a experiéncia

8 Cf. RABJAM (LONGCHENPA), Longchen. The Precious Treasury of the Basic
Space of Phenomena. Traduzido sob a dire¢@o de Sua Eminéncia Chagdud Tulku
Rinpoche por Richard Barron (Lama Chokyi Nyima), editado por membros da
Comissao de Traducao Padma: Susanne Fairclough, Jeff Miller, Mary Racine e
Robert Racine. Junction City: Padma Publishing, 2001, p. 3.

8 LIN-TSI. Instructions Collectives. 20 b. In: Entretiens de Lin-tsi. Traduzidos do
chinés e comentados por Paul Demiéville. Paris: Fayard, 2010, p. 117. Veja-se
também a fecunda correspondéncia que o reputado mestre budista contemporaneo
Thich Nhat Hanh estabelece entre este “matar o Buda” e o tema da “morte de
Deus”: “Nirvana nao pode ser descrito com conceitos e palavras como ser ou nao-
ser. Quando se fala de Deus, da morte de Deus, isso quer dizer que € necessario
que a nogdo de Deus seja morta para que Deus toque a vida. A mesma coisa ¢é
verdadeira com o nirvana. Os tedlogos eruditos que ndo se servem sendo de nogdes,
de conceitos e de palavras, e ndo da experiéncia direta, nio sdo muito uteis. E
necessario matar a nogao de Buda para que o verdadeiro Buda possa revelar-se.
O nirvana ¢ para tocar, para viver e ndo para descrever. As nogdes, 0s conceitos
deformam a realidade do que ¢ tlltimo... O Buda ¢ uma coisa, a nogao de Buda ¢
uma outra. Um mestre Zen disse isto: ‘Se encontrarem o Buda no vosso caminho,
devem mata-lo...”” — HANH, Thich Nhat. “Respire, tu es vivant”. Dharma.
Arvillard, n. ° 26, Mai-Septembre 1996, p. 19. Cf. BORGES, Paulo. “’Se vires o
Buda, mata-o!’. Ensaio sobre a esséncia do budismo”. In: Descobrir Buda. Estudos
e ensaios sobre a via do Despertar. Lisboa: Ancora Editora, 2010, pp. 79-101.
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da verdade ultima que ¢ a da sua propria natureza de Buda? Tal como um
Deus pensado como algo de transcendente e exterior dificulta em Eckhart a
experiéncia da primordial natureza divina de si e de tudo, assim a visdo de
um Buda externo impede o reconhecimento de que desde sempre se € Buda, o
que pode ser compreendido a luz dos ensinamentos budistas que consideram
0 mestre exterior como aquele que ensina, o seu ensinamento como o mestre
interior, a pratica desse ensinamento como o mestre secreto e o despertar da
consciéncia, por esta via, como o mestre absoluto, a natureza ultima de si
e de tudo, vazia no sentido de livre de todos os conceitos e representacdes.
Dai a necessidade espiritual de matar/transcender Deus € matar o Buda.
O “louco” nietzschiano expressa o vislumbre de que a morte de Deus
¢ a a¢do mais grandiosa da humanidade e da historia, dividindo esta num
antes e num depois que faz deste “uma historia mais elevada do que, até
aqui, nunca o foi qualquer historia!”. Mas constata que tal grandeza ¢é
excessiva para a humanidade, de onde resulta a interrogagao a nosso ver
crucial: “Nao sera preciso que nos proprios nos tornemos deuses para,
simplesmente, parecermos dignos dela?”®’. O que significa isto? Ha, a
nosso ver, duas possibilidades de interpretagdo. A primeira, mais facil e
predominante, ¢ a que se converteu no programa geral da modernidade
e do humanismo ateu e antropocéntrico, mesmo sem consciéncia disso
ou negando-o: substituir o lugar vazio do “Deus” cristdo pela humani-
dade autodivinizada, que se autoinstitui como o novo centro do mundo,
que doravante ndo ofereceria mais limites ao dominio do humano, tal
como este se representa e celebra na civilizagdo tecnocientifica de matriz
europeia-ocidental, hoje globalizada. Reconhecendo a representagao
teologica do divino como projecao psicologica humana (Feuerbach), a
consciéncia humana preencheria consigo mesma o vazio aberto pela morte
de Deus. Ja a segunda leitura - bem mais exigente, em termos teoricos e
praticos, espirituais, intelectuais e éticos, € por isso mesmo minoritaria - €
a que entende a necessidade de se tornar deus para ser digno da morte de

8 Cf. NIETZSCHE, Friedrich, A Gaia Ciéncia, p. 144.
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Deus como a exigéncia de uma plena e infinita transcensao do proprio
humano, que se deve esvaziar radicalmente de todas as determinagoes,
referéncias e apoios, a comegar pelo autocentramento, para ser capaz de
habitar o vazio, ou antes, ser o vazio aberto pelo Deus que nele deixou
de colocar, o que poderia corresponder ao despertar ou a iluminagao na
perspectiva e linguagem budistas. A “grandeza” do deicidio® seria assim
inseparavel dessa suma “grandeza” humana que como vimos Nietzsche,
no Assim Falava Zaratustra, proclama consistir em o humano “ser uma
ponte e ndo uma meta”, residindo precisamente o que nele ha de amavel
em ser “transi¢do e perdi¢do” e “uma corda estendida entre o animal e
o Super-Homem — uma corda sobre um abismo”: “Amo os que sé sa-
bem viver com a condigdo de perecer, porque perecendo se superam”’.
Esta grandeza seria a da superacao do humanismo, quer na sua anterior
versao teocéntrica, quer na sua moderna versdo antropocéntrica, para
esse coalescer com o vazio abissal na assung¢do da plenitude em ato de
todo o possivel que nos parece ser o programa intemporal da mistica
mais radical, porventura obscuramente vislumbrado por Nietzsche na
figura equivoca do Supra-homem. E esta superagdo do humanismo e
do proprio humano que Eudoro de Sousa lucidamente viu como o im-
pensado imperativo do “Homem” que quiser ocupar o esvaziado lugar
da divindade: “O Homem sofrera pior destino se quiser ocupar o lugar
que Deus deixou vazio: tera de morrer vezes sem conta, excedendo-se
de cada vez que morre, porque Deus ¢ Excessividade caotica, o Excesso
que vem subindo do abismo sem fundo™.

Seja como for, é porventura para ambas as interpretacdes e con-
sequéncias da morte de Deus que o “louco” reconhece haver chegado
“cedo demais”, pois o que ele vé ja consumado ainda vem a caminho

88 Cf. Ibid.

% Cf. Id., Assim Falava Zaratustra, p. 15.

% Cf. SOUSA, Eudoro de. Mitologia. In: Mitologia / Historia e Mito. Apresentagao
de Constanga Marcondes César. Lisboa: Imprensa Nacional — Casa da Moeda,
2002, p. 52.
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para a consciéncia da maioria dos humanos, embora tenham sido eles
0s seus agentes’!.

Na confluéncia da visdo-experiéncia budista, eckhartiana e nietzs-
chiana, perguntamo-nos se nao se entreabre aqui a via de uma espiritu-
alidade nova — ou o regresso de uma espiritualidade antiquissima — que
consiste precisamente na assuncdo do vazio desvelado pela morte de
Deus, na sua proclamacio nietzschiana, sem o pretender ocupar por
uma substitutiva determinagdo da consciéncia, a do humano ou outra,
mas antes desvelando que a natureza primordial da consciéncia coincide
com esse siléncio sem nome do incriado abissal. Mas perguntamo-nos
também se esta via ndo esta desde sempre presente no mais fundo das
multiplas tradigdes espirituais, sempre que nestas se aprofundou a ico-

r

noclasta intui¢do de que a ideia de “Deus”/”Buda” ¢ o supremo idolo
a abater, pois o0 abismo infinito que se designa como “Deus”/”’Buda” é
sem ideia e em ultima instancia ndo ¢ Deus/Buda para si mesmo, nao
havendo Deus/Buda em “Deus”/”Buda”, mas antes uma liberdade e um
siléncio sem contornos.

A esta luz pode-se pensar que a primeira morte de Deus/Buda,
agora num sentido negativo, ¢ aquela pela qual Deus/Buda se consti-
tui como uma determinagao, entificacdo e objetivagdo da consciéncia
representativa. Na verdade, na dupla perspectiva pela qual a questdo
pode ser considerada, Deus/Buda é a morte de Deus/Buda, no duplo
sentido de “Deus”/”Buda” ser a conceptualizacao do inconceptualizavel
e de a experiéncia ndo-conceptual da liberdade infinita que se designa e
encobre como “Deus”/”Buda” ser o fim desse conceito e a abertura da
consciéncia/experiéncia a sua nudez primeira e ultima. A morte de todas
as representacdes de Deus/Buda, metafisicas ou morais, mas sempre
antropocéntricas, pois movidas pelo desejo avido (fanha em pali, trishna
em sanscrito, segundo o primeiro discurso do Buda) ou vontade de poder
(Wille zur Macht, no sentido de potestas e nao de potentia) inerente a

° Cf. NIETZSCHE, Friedrich, A Gaia Ciéncia, pp. 144-145.
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inseguranca do intelecto conceptual, pode ser assim vivida, consoante as
distintas linguagens culturais e religiosas, como o despertar/iluminagdo
ou o apocalipse (desvelamento)/ressurrei¢do da natureza a-budologica e
a-teolodgica de Buda/Deus como puro vazio abissal, mas por esse mesmo
motivo igualmente superabundante, sem hierarquia, em todos os seres
e manifestagdes disso a que Mestre Eckhart chamou a “Vida”, “sem
porqué”®?. E aqui se podera reconhecer a dupla vertente de uma nova e
antiquissima espiritualidade contemplativa e meditativa, que prefira o
siléncio a palavra e funde uma ética ndo antropocéntrica, que reconhe-
ca, respeite e proteja a presenca da maravilha do sem nome em toda a
comunidade césmica.
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%2 Cf. ECKHART, Mestre, Predigten, 5B, In: Werke I, pp. 71 e 73.
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