“Cavalgar o Tigre”
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Em seu livro intitulado Cavalcare la Tigre, Julius Evola quer mostrar como o homem
“naturalmente tradicional”, isto ¢, consciente de uma realidade interior que supera o plano
das experiéncias individuais, pode nao somente sobreviver na ambiéncia antitradicional do
mundo moderno, mas ainda uséa-lo para seus proprios fins espirituais, conforme a conhecida
metafora chinesa do homem que cavalga o tigre: se ele ndo se deixar derrubar da sela,
acabara por vencer a resisténcia.

O tigre, no sentido que Evola tem em vista, é a forca subversiva e destrutiva que entra em
jogo no final de todo ciclo cosmico. Em face dela, diz o autor, seria vao manter as formas e
a estrutura de uma civilizacdo que j& acabou; a Unica coisa que se pode fazer ¢ levar a
negac¢do além de seu ponto morto e fazé-la chegar, por uma transposi¢ao consciente, nao ao
nada, mas a “um novo espaco livre, que sera talvez a premissa de uma nova agao
formadora”.

O mundo que deve ser negado porque esta votado a destruicdo ¢ antes de tudo a
“civilizacdo materialista e burguesa” que ja representa em si mesma a negacdo de um
mundo anterior e superior. A respeito disso, estamos de acordo com o autor, mas
constatamos imediatamente que ele ndo distingue entre as formas proprias a essa civilizagao
“burguesa” e a heranca sagrada que sobrevive nela e malgrado ela. Assim também, ele
parece englobar no destino dessa civilizagdo tudo o que subsiste das civilizagdes orientais, €
isto, igualmente, sem fazer uma distingdo entre suas estruturas sociais € seus nucleos
espirituais.

Voltaremos a esta questdo. Primeiro, revelemos outro aspecto desse livro, aspecto esse a
que podemos subscrever quase que sem reservas: trata-se da critica, muitas vezes magistral,
de diferentes correntes do pensamento moderno. Evola nio se pde no terreno das discussdes
filosoficas, pois essa filosofia moderna nao ¢ mais uma “ciéncia do verdadeiro” — ela nem
sequer mais tem a pretensdo de sé-lo —; ele a considera como um sintoma, como o reflexo
mental de uma situagdo vital e existencial, essencialmente dominada pelo desespero: desde
que negou a dimensdo da transcendéncia, ndo pode haver sendo impasses; nao ha mais saida
para fora do circulo infernal da mente entregue a si mesma; tudo o que resta ¢ a descrigao da
propria derrota. Como ponto de partida dessa andlise, o autor escolhe a “filosofia” de
Nietzsche, em quem ele descobre um pressentimento das realidades transcendentes, € como
que uma tentativa de superar a ordem puramente mental, tentativa essa votada ao fracasso
pela falta de uma diretiva espiritual.

Com a mesma acuidade, o autor analisa os fundamentos da ciéncia moderna. Deste
capitulo, citaremos a seguinte passagem, que responde com pertinéncia as ilusdes
espiritualistas de certos meios cientificos:

“...Deste ultimo ponto de vista, a ciéncia mais recente ndo tem vantagem alguma
sobre a ciéncia materialista de ontem. Com atomos e a concep¢ao mecanica do
universo, ainda se podia imaginar algo (ainda que de maneira muito primitiva); as
entidades da ultima ciéncia psico-matematica, pelo contrario, sdo absolutamente
inimaginaveis; elas ndo constituem mais do que as simples malhas de uma rede
fabricada e aperfeicoada, ndo para conhecer, no sentido concreto, intuitivo e vivo do



termo — ou seja, segundo o Unico modo que tinha valor para uma humanidade nao
abastardada —, mas unicamente para ter um poder pratico sempre maior, mas sempre
exterior, sobre a natureza, que, em seu cerne, permanece fechada ao homem e mais
misteriosa do que antes. Seus mistérios somente foram ‘encobertos’; o olhar foi
distraido deles pelas realizagdes espetaculares da técnica e da induastria, num plano
onde ndo se trata mais de conhecer o mundo, mas somente de transformé-lo para os
fins de uma humanidade que se tornou exclusivamente terrena...

“Repitamos que ¢ uma mistificagdo falar do valor espiritual da ciéncia recente
porque nela, em vez da matéria, fala-se de energia, porque ela leva a ver, na massa,
irradiacdes coaguladas, e quase que ‘luz congelada’, ou porque ela considera espacos
com mais de trés dimensoes... Estas sdo nogdes que, uma vez colocadas no lugar das
da fisica precedente, ndo mudam em absolutamente nada a experiéncia que o homem
de hoje pode ter do mundo... Quando dizem-nos que ndo existe matéria, mas somente
energia, que ndo vivemos num espaco euclidiano com trés dimensdes, mas num
espago ‘curvo’ com quatro ou mais dimensdes, € assim por diante, as coisas
permanecem como antes, minha experiéncia real ndo muda em nada, o sentido ultimo
daquilo que vejo — luz, sol, fogo, mar, céu, plantas que florescem, seres que morrem
—, o sentido ultimo de todo processo e fendmeno ndo tornou-se nem um pouco mais
transparente para mim. Nao se pode falar de um conhecimento que transcenda as
aparéncias, que conhe¢ca em profundidade, no sentido espiritual e verdadeiramente
intelectual do termo...”

Nao menos pertinentes sdo as observacdes do autor sobre as estruturas sociais e as artes no
mundo contemporaneo. Todavia, é-nos necessario fazer uma reserva no tocante a sua tese da
“subjugacao da forga negativa” aplicada a certos aspectos da vida moderna. Citemos um
exemplo tipico:

“As possibilidades positivas (do reino da maquina) sé podem dizer respeito a uma
minoria exigua, a saber, os seres nos quais preexiste a dimensao da transcendéncia,
ou nos quais ela pode ser despertada... S6 eles podem dar um valor inteiramente
diferente ao ‘mundo sem alma’ das maquinas, da técnica e das metropoles modernas,
em suma, de tudo o que ¢ pura realidade e objetividade, que parece frio, inumano,
ameagador, privado de intimidade, despersonalizante, ‘barbaro’. E precisamente
aceitando inteiramente essa realidade e esses processos que o homem diferenciado
podera realizar sua esséncia ¢ se formar a si mesmo segundo uma equagao pessoal
valida....

“Sob este aspecto, a propria maquina e tudo aquilo que, em certos setores do mundo
moderno, foi formado conforme os termos de uma pura funcionalidade (mormente na
arquitetura) pode se tornar simbolo. Enquanto simbolo, a maquina representa uma
forma nata de uma adequacdo exata e objetiva dos meios a um fim, excluindo tudo o
que ¢ superfluo, arbitrario, dispersante e subjetivo; ¢ uma forma que realiza com
precisao uma ideia (a do fim ao qual € destinada). Em seu plano, portanto, ela reflete
de certa maneira o proprio valor que, no mundo clédssico, possuiam a pura forma
geométrica, 0 numero como esséncia, assim como o principio dorico do nada em
excesso...”

Aqui, o autor se esquece de que o simbolo ndo ¢ uma forma “objetivamente adequada” para
um fim qualquer, mas uma forma adequada para um fim espiritual ou para uma esséncia



intelectual; se ha coincidéncia, em certas artes tradicionais, entre a conformidade com um
fim préatico e a conformidade com o fim espiritual, ¢ que neste caso o primeiro ndo contradiz
o segundo, algo que ndo se poderia afirmar da maquina que, esta, ndo ¢ concebivel fora do
contexto de um mundo dessacralizado. De fato, a forma da méaquina exprime exatamente o
que ela ¢, a saber, uma espécie de desafio lancado a ordem cosmica e divina; por mais que
ela seja composta de elementos geométricos “objetivos”, tais como circulos e quadrados, em
seu todo e por sua relacio — ou sua nao-relagdo — com a ambiéncia coésmica, ela ndo
traduz uma “ideia platonica”, mas sim uma “coagulacao mental” ou mesmo uma agitagdo ou
uma asticia. Ha, por certo, casos-limite, como o de uma maquina ainda préxima de uma
simples ferramenta, ou o de um navio moderno, cuja forma se adapta em certo grau ao
movimento da agua e do vento, mas isto s6 ¢ uma conformidade fragmentéria, ¢ nao
contradiz aquilo que acabamos de dizer. Quanto a arquitetura “funcional”, incluido o
urbanismo moderno, ela ndo pode ser chamada “objetiva” a ndo ser que se admita que seu
proprio fim € objetivo, o que evidentemente nao € o caso: toda arquitetura estd co-ordenada
com uma certa concepgdo da vida e do homem; ora, o proprio Evola condena o programa
social subjacente a arquitetura moderna. Na realidade, a aparente “objetividade” desta s6 €
uma mistica as avessas, uma sentimentalidade congelada e disfarcada de objetividade
matematica; viu-se, alids, o qudo rapidamente essa atitude se converte, em seus
protagonistas, em um subjetivismo dos mais arbitrarios e flutuantes.

Por certo, ndo existe forma totalmente separada de seu arquétipo eterno; mas esta lei
demasiado geral ndo poderia ser invocada aqui, e isso, pela seguinte razdo: para que uma
forma seja um simbolo, € preciso que ela se situe em certa ordem hierarquica em relacio ao
homem. Distingamos, para sermos preciso, trés aspectos do simbolismo inerente as coisas: o
primeiro se reduz a propria existéncia de uma forma e, neste sentido, toda coisa manifesta
sua origem celeste; o segundo aspecto € o sentido de uma forma, seu alcance intelectual,
quer dentro de dado sistema, quer ainda em si mesma, por seu carater em maior ou menor
medida essencial e prototipico; enfim, ha a eficicia espiritual do simbolo, que pressupde, no
homem que o utiliza, uma conformidade ao mesmo tempo psiquica e ritual com
determinada tradicao.

Insistimos neste ponto porque Julius Evola desconhece a importancia crucial de um
vinculo tradicional, ao mesmo tempo em que admite a possibilidade de um desenvolvimento
espiritual espontaneo ou irregular, guiado por uma espécie de instinto inato e eventualmente
actualizado pela aceita¢ao da crise do mundo atual como uma catarse libertadora. Essa seria
quase que a Unica perspectiva que permaneceria aberta ao “homem diferenciado” de nosso
tempo, pois o pertencimento a uma religido se reduz, para Evola, a integracdo num meio
coletivo em maior ou menor medida decadente, ao passo que a possibilidade de uma
iniciagdo regular deveria ser descartada:

“..Tenhamos em consideragdo que, em nossos dias, ela (essa possibilidade) na
pratica deve ser excluida, ou quase, dada a inexisténcia quase completa das
respectivas organizagdes. Se as organizacoes desse tipo sempre tiveram, no Ocidente,
um carater em certa medida subterraneo, por causa do carater da religido que veio a
predominar ali, e de suas iniciativas de repressdo e de perseguicdo, nos ultimos
tempos elas desapareceram inteiramente. No tocante a outras regides, sobretudo o
Oriente, essas organizacdes tornaram-se ali sempre mais raras € inacessiveis, exceto
quando as for¢as das quais elas eram os veiculos se retiraram delas, paralelamente ao
processo geral de degenerescéncia e de modernizagdo que terminou por invadir
mesmo essas regides. Em nossos dias, mesmo o Oriente ndo ¢ mais capaz de dar



outra coisa sendo derivados ou um “regime de residuos”; é-se forcado a admitir isso
sem precisar mais do que considerar o nivel espiritual dos Asiaticos que comegaram
a exportar e a divulgar entre nds a sabedoria oriental...”

Este ultimo argumento ndo ¢ de forma alguma conclusivo: se os Asiaticos em questao
fossem os verdadeiros representantes das tradigdes orientais, divulga-las-iam eles? Mas
mesmo que Evola tivesse razdo com seu juizo das organizagdes tradicionais enquanto
agrupamentos humanos: seu modo de ver nem por isso deixa de comportar um grave erro de
Otica, pois por tanto tempo quanto uma tradi¢do conserva intactas suas formas essenciais,
ela ndo cessa de ser a garantidora de uma influéncia espiritual — ou de uma graga divina —
cuja agdo, se ndo ¢ sempre aparente, supera incomensuravelmente tudo o que esta no poder
do homem. Sabemos bem que existem métodos os vias, como o Zen, que se baseiam no
“poder de si mesmo” e que se distinguem nisso de outras vias, que se baseiam no “poder do
outro”, ou seja, que recorrem a Graga; mas nem umas nem outras se situam fora do
arcabouco formal de determinada tradicdo. O Zen, em particular, que nos oferece talvez o
exemplo mais notavel de uma espiritualidade ndo formal, ¢ perfeitamente, ¢ mesmo
particularmente, consciente do valor das formas sagradas. Transcende-se as formas, nao
rejeitando-as de antemao, mas integrando-as em suas esséncias supra-formais.

Alias, o proprio Evola define a fungdo mediadora da forma quando ele fala do papel do
“tipo” espiritual, que ele opde ao individuo ou a “personalidade” no sentido profano e
moderno do termo: “O tipo (la tipicita) representa o ponto de contato entre o individual e o
supra-individual, o limite entre os dois correspondendo a forma perfeita. O tipo
desindividualiza, no sentido de que entdo a pessoa encarna essencialmente uma ideia, uma
lei, uma fungdo...” O autor explicita bem que o tipo espiritual situa-se normalmente no
ambito de uma tradi¢do, mas ele ndo conclui, aparentemente, pela natureza tipica, ou seja,
implicitamente supra-individual, de toda forma sagrada, sem divida porque ndo estd
considerando aquilo que as religides monoteistas chamam de revelacdo. Ora, ¢
inconsequente admitir a “dimensdo transcendente do ser” — em outras palavras, a
participagdo efetiva do intelecto humano no Intelecto Universal — sem admitir igualmente a
revelagdo, ou seja, a manifestagao desse Intelecto ou Espirito em formas objetivas. H4d uma
relagdo rigorosa entre a natureza supra-formal, livre e indeterminada do Espirito e sua
expressdo espontdnea — portanto “inspirada pelo Céu” — em formas necessariamente
determinadas e imutaveis. Por sua origem, que ¢ ilimitada e inexaurivel, as formas sagradas,
ainda que limitadas e “detidas”, sdo os veiculos de influéncias espirituais, portanto, de
virtualidades de infinito, e, a esse respeito, ¢ totalmente improprio falar de uma tradicao da
qual ndo existiria mais do que a forma, o espirito tendo se retirado dela como a alma que
deixou um cadéver: a morte de uma tradigdo sempre comeca pela corrupgao de suas formas
essenciais.

Segundo todas as profecias, o deposito sagrado da Tradicdo integral subsistira até o fim
do ciclo; isso significa que sempre haverd, nalgum lugar, uma porta aberta. Para os homens
capazes de superar o plano das cascas exteriores, € animados de uma vontade sincera, nem a
decadéncia do mundo circundante, nem o pertencimento a dado povo ou dado meio
constituem obstaculos absolutos.

Quaerite et invenietis

Voltemos um momento ao titulo do livro de Evola: o addgio segundo o qual deve-se
“cavalgar o tigre” se nao se quer ser dilacerado por ele comporta, evidentemente, um



sentido tantrico; o tigre ¢ entdo a imagem da forca passional que se deve domar. Podemos
nos perguntar se essa metafora convém realmente a atitude do homem espiritual para com as
tendéncias destrutivas do mundo moderno: observemos primeiro que nao ¢ qualquer coisa
que é um “tigre”; por detras das tendéncias e das formas que Julius Evola considera, nio
encontraremos nenhuma forca natural e orgénica, nenhuma shakti dispensadora de poténcia
e de beleza; ora, o homem espiritual pode usar rajas, mas ele deve rejeitar famas; enfim, ha
formas e atitudes que sdo incompativeis com a natureza intima do homem espiritual e com
os ritmos de toda espiritualidade. Na realidade, ndo sdo as caracteristicas particulares,
artificiais e hibridas do mundo moderno que nos podem servir de suporte espiritual, mas sim
aquilo que, neste mundo, ¢ de todos os tempos.
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