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A claridade e a escuridao
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pergunta mais
radical que po-
demos imaginar
pode formular-
-se assim: por
que € que existe
0 ser em vez
donada? Na
filosofia oci-
dental esta pergunta foi feita por Leibniz na
Teodiceia, mas esta igualmente presente nas
filosofias orientais, tanto na indiana como na
chinesa. A radicalidade da pergunta reside
em que, sendo aparentemente t3o simples,
nio € possivel dar-lhe resposta. Ndo me
detenho nela, mas numa outra, do mesmo
calibre, que se me afigura mais produtiva:
por que € que existe a luz em vez das trevas?
Pode pensar-se que esta pergunta € uma
outra maneira de formular a anterior, ja que
as trevas, a escuridio, sfo o nada. S6 nio
serd assim para as pessoas cegas para quem
a escuriddo é tudo, sendo a partir dela que
constroem corajosamente a luz nas sua vi-
das. Mas mesmo para as pessoas que veem,
o nada das trevas ou escuriddo € um nada
pleno de sentidos e contetidos, que variaram
20 longo da histéria e variam hoje segundo
05 contextos.

A escuridio tanto pode significar o
medo de algo no escuro como o medo da
escuridido. A escuriddo tanto nos pode
meter medo como nos pode proteger,
tanto nos pode condenar como absolver.
E, reciprocamente, o mesmo sucede com a
Iuz ou a claridade. A divindade tanto pode
ser a luz plena como a escuriddo plena. A
escuridio tanto pode ser o horror como o
éxtase, tanto evoca a cegueira como evoca
diversas visdes. Em face desta diversidade
e ambiguidade proponho-me analisar
trés contextos diferentes: o pensamento
religioso e laico; o racismo, o sexismo
e as geografias da luz e da escuridio; as
novas escuridoes e as novas cegueiras.
Neste texto, analiso o primeiro contexto,
deixando os restantes para proximo texto.

O PENSAMENTO RELIGIOSO E LAICO A
oposicdo entre as trevas e a luz e o trinsito
de uma para outra estd presente em todo o
pensamento antigo, laico ou religioso. Pode
ler-se na Biblia: “E disse Deus: ‘Hajaluz’. E
houve luz. Viu Deus que a luz era boa, e se-
parou as trevas da luz; e 4 luz chamou dia, as
trevas, noite. Assim se fez tarde e depois se
fez manha: o dia primeiro” ( Génesis 1:3-5).
E no Evangelho de S3o Jodo escreve o apds-
tolo que Jesus de Nazaré proclamou: “Eu sou
a luz do mundo. Quem me seguir ndo andara
na escuriddo mas terd a luz do mundo” (Jn.
8:12). No creptisculo desta longa tradicio,
Martin Luther King Jr. exortava assim os
seus contemporineos: “Cada pessoa deve
decidir se vai caminhar na luz do altruismo
criativo ou na escuriddo do egoismo destru-
tivo”. A verdadeira escuriddo ndo eraada

pele, mas a do racismo.

Os binarismos que continuam
a assombrar a vida
contemporanea témuma
longa tradi¢do no binarismo
claridade/escuridao

As trevas e a luz contribuem
igualmente para a producdo da
sombra. Nenhuma é nadaeas
duas sao tudo

Sera possivel submetero
monopolio da visdo ao que
designo por sociologia das
auséncias?

Na alegoria mais famosa da cultura
ocidental, a Alegoria da Caverna, Platio,
na Repuiblica (514ac - 520ac), imagina
os humanos acorrentados no interior de
uma caverna e virados para uma parede.
No exterior hd uma fogueira e entre ela

Giordano Bruno “Introduz uma mediagdo entre os opostos - a sombra”, a que atribui um valor positivo

e a entrada da caverna circulam pessoas
com objetos. Os seres humanos presos na
caverna nao veem mais que as sombras
dos objetos e tomam-nas por realidade.
Um deles sai da caverna e, depois de se
habituar a luz do sol, vé finalmente a
verdadeira realidade dos objetos cujas
sombras vira antes projetadas na parede
da caverna. Regressa a caverna, conta o
que viu, mas os seus companheiros nio
acreditam e ameacam mati-lo. Com

esta alegoria, Platio pretende mostrar

a oposicdo entre as falsas crencas e o
verdadeiro conhecimento. Nos séculos
posteriores, esta alegoria e a metidfora da
luz continuaram a ser usadas de multiplas
formas.

No pensamento oriental, chinés e
indiano, as metaforas conceptuais sdo
distintas, mas arelacio entre aluz e
escuriddo persiste. Confiicio (551 ac - 479
ac) incita 4 boa conduta exortando os
seguidores a acender uma vela em vez de
insultar a escuriddo, ao mesmo tempo que
lhes assegura que nem toda a escuridao
do mundo € capaz de apagar uma vela.
Séculos mais tarde, um discipulo dele, o

neoconfucionista Wang Yangming (1472- -

1529), considera que o conhecimento

do sdbio € como o sol num dia sem
nuvens, o conhecimento da pessoa de
bem, como o sol com algumas nuvens,

e o conhecimento da pessoa estiipida,
como o sol num dia escuro e triste. Para o

Budismo a metafora da luz e da iluminacio
€ igualmente importante, mas a luz € aqui

sobretudo a luz interior que torna possivel

0 auto-conhecimento.

NO PENSAMENTO E RELIGIAQ ISLAMI-
COS, a conexio conceptual entrealuzea
iluminacio como metaforas do aprofun-
damento espiritual estd igualmente muito
presente. Atribui-se ao Profeta Maomé o
dito “o conhecimento € a luz”; e no Alcordo
a luz da revelacdo € contrastada com a
escuriddo da falsidade. O Nicho das Luzes,
de al-Ghazali (1056-1111), é o tratado mais
conhecido sobre a metafora da luz no Isldo,
mas al-Suhrawardi (1154-1191) é quem
oferece a hermenéutica mais complexa da
Iluz ao ponto de inspirar uma nova escola de
pensamento, a Escola da Iluminacdo. O mais
importante em al-Suhrawardi é o modo
como supera as dicotomias da filosofia grega,
incluindo a dicotomia entre luz e trevas, e as
substitui por gradacdes entre os opostos; tal
como os misticos e ascetas do Cristianismo
do Médio Oriente nos primeiros séculos da
cristandade, al-Suhrawardi vé a intensifica-
cio de luz como uma escada que progride de
modo complexo do opaco e do crepuscular
para o transparente e o solar. De facto, todo
o pensamento mistico, qualquer que seja

a sua raiz filosdfica ou religiosa, concebe a
aproximacio 2 divindade como a intensifica-
¢do da luz.

No mundo europeu moderno, os
processos de secularizacdo trouxeram
consigo para a epistemologia as
imagens bindrias da luz e das trevas. O
conhecimento e a verdade passaram a ser
a luz, a claridade, enquanto a ignoréncia
e a falsidade passaram a ser as trevas, a
escuriddo. A maxima expressido desse
transplante ocorreu, na cultural ocidental,
com o [luminismo do século das Luzes.

O nome diz tudo. E, como referi, no
Budismo, o conceito de [luminismo é
igualmente central, mas a verdade a que
aspira nio é verdade sobre o0 mundo; é
antes a verdade sobre cada um, o auto-
conhecimento, em vez do conhecimento
exterior.

Este esquemadtico percurso pretende
mostrar que muitos dos binarismos
que continuam a assombrar a vida
contemporanea (homem/mulher, branco/
negro, humanidade/natureza, razdo/
emocdo, forma/contetido) tém uma
longa tradicdo no binarismo claridade/
escuriddo. Daf a importéancia dos
autores que, ao longo dos tempos, foram
chamando a atenco para a complexidade,
as misturas e as interpenetracdes que tais
oposic¢odes escondem. J4 referi o filésofo
islamico al-Suhrawardi. Na cultura
ocidental a figura mais fascinante é
Giordano Bruno. Entre aluz e as trevas,
entre a claridade e a escuridao, Giordano
Bruno (1548-1600) introduz uma
mediacdo entre 0s opostos - a sombra.
Contrariamente i tradicio platénica,

Bruno atribui um valor positivo 4 sombra,
j4 que esta é a medida da verdade que é
acessivel aos humanos.

Esta é para mim uma das novidades
mais intrigantes e mais duradouras do
pensamento renascentista ocidental,
prova convincente de que € nos periodos
inaugurais que a criatividade humana
mais se afirma. Bruno € uma figura
fulgurante que pagou com a vida o seu
fulgor. Foi excomungado tanto pela igreja
catdlica como pelas igrejas protestantes, e
queimado vivo pela Inquisicdo no Campo
di Fiori em 1600. De Umbris Idearum (Da
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sombra das Ideias), publicado em 1582,

€ na aparéncia apenas um livro sobre
técnicas de memorizacdo (ars memoriae)
pois os frades (tal como os im3s islimicos)
deviam memorizar os textos sagrados
(recorrendo a mnemdnicas) como parte da
sua educacio e da sua edificacio religiosa.
Mas, na verdade, o livro € muito mais

que isso e contém toda uma teologia e
uma filosofia, em parte, baseadas na nova
ciéncia copernicana.

PARA BRUNO, OS HUMANOS DEVEM
LUTAR contra as trevas em nome da luz,
mas nunca alcancam a luz. A luz é do reino
de Deus. O reino dos seres humanos sao

as sombras, que Bruno designa por phan-
tasmata. As sombras podem ser de dife-
rentes tipos, mas é na sombra que estamos
condenados a viver. A sombra € a metafora
dos limites do nosso conhecimento, um co-
nhecimento finito num universo que Bruno
considera ser infinito (a méxima heresia

20 tempo), mas também € o inico meio de
obtermos uma imagem do que é a verdade
divina. A luz € uma roupa que induz em erro,
mas apenas porque a nudez da verdade nos
estd vedada. A luz ndo estd ao nosso alcance,
mas a sombra contém vestigios de luz (lucis
vestigium). Para o argumento que aqui de-
fendo, as trevas e a luz contribuem igual-
mente para a produgio da sombra. Nenhuma
€ nada e as duas sdo tudo. Séculos mais tar-
de, Hegel diria que a verdade est4 no todo.
Bruno foi considerado arrogante ao defender
que se Deus € infinito e o mundo foi criado a
Sua imagem, o mundo é igualmente infinito
e cada dtomo de vida, por mais infimo, tem
uma dimensio espiritual, ou seja, alma. Para
mim, Bruno ¢ antes um apelo a2 humildade
do humano.

Em todo este percurso, o entendimento
do sentido da existéncia é contido na
dicotomia claridade/escuridio ou luz/
trevas. Ou seja, apenas um dos sentidos
dos seres humanos é mobilizado - a
visdo. Nio significard isto uma limitacio
auto-imposta? O que se perde nessa
limitacdo? O que se ganharia em termos
de compreensio do mundo e da sociedade
se em vez de mobilizarmos apenas um
dos sentidos mobilizdssemos todos eles?
Serd possivel submeter o monopolio da
visdo ao que designo por sociologia das
auséncias? O inicio de uma resposta pode
encontrar-se, por exemplo, nas filosofias
dos povos indigenas da América Latina.

O sdbio indigena escuta a realidade (a
terra, o céu, a paisagem) em vez de a ver
apenas, sente-a, apalpa-a, toca-lhe,
saboreia-a, em vez de simplesmente a
observar. E se a observa, nao o faz sem se
sentir observado por aquilo que observa.
E um sentirpensar que nio reconhece

a dicotomia sujeito/objeto e mobiliza
todos os sentidos. Aponta para uma
racionalidade mais ampla que ndo conhece
sem ser conhecida, que € racional por ser
também emocional e afetiva.

Em tempos de catdstrofe ecolégica
e em que a recorréncia das pandemias
nos transmite mensagens inquietantes
da natureza sobre a insustentabilidade
dos modelos de producio e de consumo
que dominam a vida contemporinea,
as filosofias indigenas oferecem
possibilidades de compreensao da
realidade e de transformacio social que
vAo muito para além das que a tradicao
predominantemente visual pode oferecer.
Nio se trata de substituir uma tradi¢io por
outra, trata-se antes de as integrar a todas
num paradigma de filosofia intercultural. Ju.



