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Resumo: O presente artigo pretende analisar a hipdtese de uma geofilosofia em
Nietzsche a partir da figura do andarilho, compreendido como parte de uma
estratégia de “pensamento exterior” que se efetiva como recusa do pensamento
subjetivista e metafisico. Nietzsche desenvolve essa ideia especialmente em obras
como Humano, Demasiado Humano e Assim Falou Zaratustra, onde o andarilho
representa a liberdade de espirito, a pluralidade de perspectivas, a rejeicao dos
dogmas e a tarefa de criacio de novos valores. Analisando algumas passagens
desses textos, demonstraremos como a metafora do andarilho simboliza um pen-
samento em constante movimento, que se nutre da paisagem, da impermanéncia
e das experiéncias vividas nos diferentes territorios que formam as vivéncias do
caminhante. Dessa forma, trata-se de demonstrar como a figura do andarilho se
opde ao sedentarismo do pensamento metafisico, fixado em verdades universais
e inalteraveis. A geofilosofia (termo proposto por Deleuze e Guattari) enfatiza,
assim, a conexdo entre o pensamento e o ambiente exterior, contrapondo-se a
interioridade da tradicao racionalista da moral ocidental. Terminaremos por de-
monstrar como Zaratustra, o andarilho por exceléncia, encarna a coragem de criar
e afirmar a vida em todas as suas contradi¢oes, movendo-se entre montanhas e
mares, em busca de uma filosofia que dialogue com o mundo — que se faca em
dialogo com a natureza e ndo em contraposicao a ela, segundo o antropocentris-
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mo vigente. Essa perspectiva culmina no grande meio-dia, simbolo da maxima
clareza e liberdade do pensamento, que encontra suas primeiras formulac¢des
no aforismo final de Humano, Demasiado Humano, que servira de fio condutor
da presente reflexao.

Palavras-chave: Nietzsche. Geofilosofia. Andarilho. Pensamento exterior. Espirito
livre. Zaratustra.

Abstract: This article aims to analyze the hypothesis of a geophilosophy in
Nietzsche through the figure of the wanderer, understood as part of a “thought
from the outside” strategy that materializes as a rejection of subjectivist and
metaphysical thought. Nietzsche develops this idea particularly in works such
as Human, All Too Human and Thus Spoke Zarathustra, where the wanderer
represents freedom of spirit, plurality of perspectives, rejection of dogmas, and
the task of creating new values. By analyzing selected passages from these texts,
we demonstrate how the metaphor of the wanderer symbolizes a thought in
constant motion, nourished by landscapes, impermanence, and the experiences
lived across different territories shaping the wanderer’s journey. In this sense,
the figure of the wanderer opposes the sedentarism of metaphysical thought,
which remains anchored in universal and immutable truths. Geophilosophy (a
term proposed by Deleuze and Guattari) thus emphasizes the connection between
thought and the external environment, standing in contrast to the inwardness
of the rationalist tradition in Western morality. Finally, we demonstrate how
Zarathustra, the wanderer par excellence, embodies the courage to create and
affirm life in all its contradictions, navigating between mountains and seas in
search of a philosophy that dialogues with the world—one that engages with
nature rather than opposing it, as is typical of the prevailing anthropocentrism.
This perspective culminates in the concept of the great noon, a symbol of the
highest clarity and freedom of thought, whose initial formulations appear in
the final aphorism of Human, All Too Human, serving as the guiding thread of
this reflection.

Keywords: Nietzsche. Geophilosophy. Wanderer. Thought from the outside. Free
spirit. Zarathustra.

Introducao

o recusar a légica de uma escrita subjetivista, Zaratustra/Nietzsche

langa mao de um novo vocabuldrio, que Maurice Blanchot carac-
terizou como um “pensée du dehors” (um “pensamento do fora”), o qual
poderia ser uma estratégia para colocar-se fora do modo tradicional do
pensamento. Se Blanchot (e, depois, Foucault, Bataille e Deleuze) expres-
saram essa estratégia como “Iéxperience du dehors” no sentido de que ela
€ uma experiéncia transgressora dos poderes instituidos também e desde
0 pensamento, assumiremos no presente artigo a estratégia desde o ponto
de vista do combate de Nietzsche a metafisica. Pretendemos demonstrar
como essa estratégia se realiza por meio de um “pensamento do exterior”,
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que ¢ um pensamento desde o exterior e, a0 mesmo tempo, um exterior
do proprio pensamento, na medida em que pretende romper com o anti-
go artificio que torna o pensamento refém de uma subjetividade e, vice-
-versa, essa subjetividade refém do pensamento (em sentido racional). Em
outras palavras, trata-se de resgatar um tipo de filosofia que se faz nao
por meio da celebracao da interioridade do seu agente, o fildsofo, mas,
ao contrdrio, da exterioridade, ou seja, da paisagem sobre a qual o corpo
desse pensador se encontra e se constitui por meio de muitas interagoes.
O resultado dessa estratégia, ¢ a recusa de uma linguagem filosdfica for-
muladas a partir de ideias como consciéncia, subjetividade, identidade,
eu ou perspectiva pessoal, entre outras. Para Nietzsche, tudo o que se
filosofou sob a égide desses conceitos e por meio desse vocabulario nao
passou de idiossincrasia de seus autores.

O pensamento do exterior, nesse caso, apela para um vocabulario externo,
encontrado nas paisagens do mundo e nas vivéncias proprias de uma “in-
terioridade” nao mais fechada sobre si mesma, mas estendida sobre essa
paisagem, que é produzida por essa “subjetividade” ao mesmo tempo em
que a produz. Nesse caso, assume-se radicalmente a perspectiva antirracio-
nal e, sobretudo, anti-antropocéntrica da filosofia nietzschiana. Conforme
pretendemos demonstrar, a metafora autoconstituinte do andarilho esta
entre as que melhor expressar essa visao e orienta uma leitura da obra
de Nietzsche para além do pensamento subjetivista. Do ponto de vista
do vocabulario, essa geofilosofia € uma filosofia que fala da paisagem e
do gosto de um individuo que se torna quem € precisamente no meio do
mundo, no cume de altas montanhas, nos bosques ou no espelho do mar.
Esse ¢ um pensamento cuja caracteristica mais fulcral é o movimento: com
o andarilho, a filosofia aceita a impermanéncia do devir, a oscilagao dos
vocabulos, as contradi¢Oes, incoeréncias e inconstancias das experiéncias
vitais.

Estando fora, esse pensamento ndmade se opde ao sedentarismo do pensa-
mento metafisico. Nao por acaso, as principais referéncias ao tema apare-
cem precisamente nos escritos do chamado segundo periodo (ou periodo
intermedidrio) da obra de Nietzsche, uma fase que comecga precisamente
com a viagem a Sorrento, quando o filésofo vivencia uma transformacao
no seu modo de pensar, deixando de lado a filosofia metafisica e assu-
mindo uma filosofia histdéria (de cunho cientifico e psicofisioldgico). Era
preciso, afinal, contar a histéria dos valores e sentimentos morais, ou seja,
mostrar como eles surgem em determinados territorios, sob a pressao
de determinados interesses e necessidades. Humano, Demasiado Humano,
aquele “livro para espiritos livres” é a grande celebracao desse tipo de
estratégia, que se desenvolve sob a luz vacilante de uma nova aurora e
alcanca seu apice no “grande meio-dia”. Nao por acaso, o tema, por isso,
serve de fil rouge capaz de interligar o projeto iniciado no primeiro volume
de Humano, Demasiado Humano com o segundo volume (especialmente
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O Andarilho e sua Sombra), passando por Aurora até alcancar Assim Falou
Zaratustra. Sem pretensao de esgotar o tema, demonstraremos como essa
conexao pode ser entendida a partir da estratégia de um pensamento do
exterior representado pela figura do andarilho.

Ao encerrar Humano, Demasiado Humano com um aforismo sobre o andarilho,
precisamente no capitulo da obra que trata do homem a sés consigo, Niet-
zsche emprega uma metafora que resume quase todo o projeto de critica
a metafisica, iniciado naquela viagem a Sorrento que teria “mudado os
rumos” da sua filosofia.! Com esse aforismo, além disso, Nietzsche lanca
adiante o seu programa antimetafisico, cujos desenvolvimentos se encon-
tram precisamente ja no segundo volume de Humano, Demasiado Humano,
no qual se encontra o livro “O andarilho e sua sombra” e cujo dpice pode
ser encontrado em Zaratustra, o andarilho por exceléncia: “muitos paises
viu Zaratustra, e muitos povos” (ZA, Das mil metas e uma sé meta). Depois
disso, Ecce Homo pode muito bem ser ler sob o mesmo prisma, como os
“devaneios de caminhante solitario”® no qual o seu autor, em processo de
autodescricao, relata como suas obras nasceram de suas andancas — leia-se,
de suas vivéncias. Nessa obra, o fornar-se quem se é passa, necessariamente,
pelas experiéncias do deslocamento por muitas paisagens: quem viaja, afinal,
¢ um experimentado. Além disso, a metafora é retomada em incontaveis
passagens, comprovando a sua utilidade para que Nietzsche, o andarilho,
possa expressar seu proprio pensamento ndmade: um pensamento que
ocorre na passagem e na exterioridade.

1. Para uma geofilosofia

A importancia dessa tematica fez com que Deleuze e Guattari* classificassem
a filosofia de Nietzsche como uma Geofilosofia. Seguindo essa interpretacao,
Shapiro® notou como Nietzsche “descreve, re-descreve e inscreve a si mes-

! Sobre esse tema ver D'IORIO, Paolo. Le Voyage de Nietzsche a Sorrente. Genese de la philo-
sophie de l'esprit libre. Paris: CNRS Editions, 2012; e PAGANI, Paolo. Nietzsche on the road.
Quattromila chilometri verso la follia. Vicenza: Neri Pozza Editore, 2021.

2 No presente artigo usaremos as siglas convencionais para a citagdo das obras de Nietzsche:
GC (A Gaia Ciéncia), HH (Humano, demasiado humano); AS (O Andarilho e sua Sombra);
A (Aurora); EH (Ecce Homo). Para os fragmentos postumos, citaremos o niimero e a pagina
da KSA (Kritische Studienausgabe).

* Para usar, em sentido diverso, o titulo da obra de Jean-Jacques Rousseau.

* DELEUZE, Gilles; GUATTARI, Félix. Mil platos: capitalismo e esquizofrenia. 2. ed. Sao Paulo:
Editora 34, 1995, p. 102.

> SHAPIRO, Gary. Nietzsche on Geophilosophy and geoaesthetics. In: PEARSON, Keith Ansell
(Ed.). A companion to Nietzsche. West Sussex: Wiley-Blackwell, 2009, p. 477. Sobre esse tema
ver também: SHAPIRO, Gary. Earth’s Garden-Happiness: Nietzsche 's Geoaesthetics of the
Anthropocene, in Nietzsche Studien, 42: 67-84, 2013.
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mo nos territorios e espagos”. Nesse caso, o “intempestivo” [unzeigetmiiss]
poderia ser lido nao s6 como aquele que se encontra fora do tempo, mas
também como aquele que se encontra fora do espago, no sentido de re-
cusar o sedentarismo, que nao € outra coisa do que a expressao de um
medo da vida, que abastece os fracos que preferem permanecer junto ao
rebanho, submetidos as normas e leis de um tnico povo e territério. O
nomade, ao contrario, desterritorializa-se constantemente, ndao como quem
foge dos lugares ou recusa raizes, mas como quem sabe que a “grande
saude” ¢ alcancada precisamente por meio daquela liberdade de espirito,
que abre “acesso a modos de pensar numerosos e contrarios” e que, afi-
nal, vive aquela coragem que “da ao espirito livre o perigoso privilégio
de poder viver por experiéncia e oferecer-se a aventura” (HH, Prdlogo, 4).
Para Nietzsche, a grande sauide s6 pode ser conquistada com diferentes
experiéncias de climas e territorios, nas quais o corpo encontra chance de
testar suas proprias forcas e, consequentemente, fazé-las crescer na tensao
ai produzida. O experimento®, por isso, é o caminho para o crescimento
das forcas. Nao € por acaso, entdao, que Nietzsche descreva o espirito livre
como um andarilho, um experimentador, aquele que cultiva “uma sensagao
de liberdade de passaro, de horizonte e altivez de passaro”: “Assim se vive,
nao mais nos grilhdes de amor e 6dio, sem Sim, sem Nao, voluntariamen-
te proximo, voluntariamente longe, de preferéncia escapando, evitando,
esvoacando, outra vez além, novamente para o alto” (HH, Prdlogo, 4).

A mudanga de lugar ndao deve ser entendida como um desaterramen-
to, mas — no sentido do experimento — como um processo pelo qual
¢é possivel fugir dos grilhdes que prendem alguém a um lugar (o que
significa, aos costumes do povo de lugar, as regras e leis desse povo,
cuja utilidade esta ligada aos interesses e necessidades de tal povo — e
nao de outro). Com isso, é por amor ao territorio (ou, na linguagem
de Zaratustra, por “fidelidade a terra” [ZA, Prdlogo, 3]) que o andari-
lho muda constantemente de lugar: ele ama a passagem, a travessia e
a instabilidade que dao oportunidade para a mudanca de valores. Foi
assim, sobretudo, que Zaratustra aprendeu que nao existe apenas uma
lei e que os valores ndo sao unicos, mas que variam de acordo com os
lugares: “se conheces antes a necessidade, a terra, o céu e o vizinho
de um povo, adivinhards a lei de suas superagoes e por que toma essa
escada para alcangar sua esperanca” (ZA, Das mil metas e uma sé meta).
As superagdes de um povo sao préprias dele, portanto, e evocam o
sentido varidvel e instavel de todas as valoragoes. Essa geofilosofia se
torna, portanto, antimetafisica em sentido moral, ao demonstrar que a
moralidade é produzida de acordo com os interesses e necessidades de

¢ Isso significa que a filosofia de Nietzsche é uma “filosofia experimental”, como demonstrou,
por exemplo, Kaulbach (cf. KAULBACH, Friedrich. Nietzsches Idee Einer Experimentalphilosophie.
Koln/Wien: Bohlau, 1980).
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cada povo, em tempos e espacos diferentes. E isso, precisamente, que
orienta a critica de Nietzsche a moral e torna a figura do andarilho tao
central em sua obra: de um lado o sedentdrio da moral, aquele que
acredita na unilateralidade das normas e permanece preso a elas; de
outro, o andarilho, que se arrisca e, com isso, celebra a mudanca de
perspectiva. O resultado dessa segunda atitude diante da moral é nao
apenas o questionamento ou a critica as morais que se pretendem sedi-
mentadas como “bem em si”, mas a convic¢ao de que € preciso assumir
a tarefa de criar novos valores, dado que nao eles nao sao eternos. Nao
por acaso, Nietzsche se volta contra Kant, aquele que permaneceu preso a
sua terra natal e, desde ai, pretendeu langar uma moral universal. Nada
seria mais contraditorio, portanto. Kant estd entre os que confundiram a
sua terra natal com o “mundo verdadeiro” e, desde ai, projetaram uma
crenga — a crenga superior da metafisica: “O mundo verdadeiro, inalcan-
cavel, indemonstravel, impossivel de ser prometido, mas, ja enquanto
pensamento, um consolo, uma obrigacao, um imperativo. (O velho sol,
no fundo, mas através de neblina e ceticismo; a ideia tornada sublime,
palida, ndrdica, konigsberguiana.)” (CI, Como o “mundo verdadeiro” se
tornou finalmente fabula, historia de um erro, 3). Lembre-se que € nesse
“meio-dia” de grande clareza, o “momento da sombra mais breve” que
o erro chega ao fim e que, precisamente por isso, alcanca-se o “apogeu
da humanidade” e “incipit Zaratustra [comeca Zaratustra])”.

2. Zaratustra, o sem patria

Ao contrario de Kant, Zaratustra ndo tem patria: “De todos os montes lango
o olhar, em busca de patrias e matrias. Mas terra natal nao encontrei em
lugar nenhum: errante sou em todas as cidades, e me acho de partida em
todos os portdes.” (ZA, Do pais da cultura). Ele sabe, afinal, que os “homens
do presente” sao aqueles que o expulsam de sua terra, de tal forma que,
ao contrario de Kant (e também de Socrates, como veremos a seguir), o
pais de Zaratustra esta sempre no futuro, € um projeto sempre adiante.
“Expelido” de suas “patrias e matrias”, ele olha para lugares ainda nao
descobertos: “Entao amo apenas o pais de meus filhos, ainda nao descoberto,
no mais distante mar: a ele ordeno que minhas velas busquem sem ces-
sar.” Ocorre que um tal olhar para o futuro, se da sempre a partir desse
“pais da cultura” no qual ele se encontra — ou seja: nao se trata de negar
o proprio territorio, mas de transforma-lo em uma espécie de plataforma
a partir da qual seja possivel alcar novos voos: “Em meus filhos quero
reparar por ser filho de meus pais: e em todo o futuro — por este pre-
sente!” (ZA, Do pais da cultura). Trata-se, assim, de um processo constante
de territorializacao, desterritorializagao e reterritorizacao propria daquele
que vaga pelo mundo fazendo ai, no aberto, a sua casa.
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Zaratustra experimenta a solidao da montanha e fala com animais e arvores.
Ao dirigir-se a cidade com a sua noticia libertadora, ele se depara com o
dilema de quem nado quer deixar o lugar e as crengas do lugar: recusado
pelos habitantes que vivem na praca do mercado, onde desenvolvem seus
valores de rebanho, Zaratustra volta a sua solidao de andarilho. Isso ocorre
porque o ensinamento da fidelidade a terra nao pode ser compreendido
por aqueles que acreditam em mundos metafisicos e esperangas ultra-
mundanas formuladas em uma cidade pequena, fechada sobre si mesma,
onde seus habitantes sdo orientados pela logica da interioridade e da
subjetividade. Toda a estratégia de Nietzsche, ao contrario, é “eliminar as
manifestacoes de subjetividade contingente na escrita”” e falar por meio
das formas exteriores cuja utilidade é afirmar o mundo ao redor e nao
simplesmente comunicar ou fazer-se entender. A intengao dessa fala — no
caso de Zaratustra, uma fala discursiva — nao é dar a entender um objeto
(a realidade), mas deixar que essa mesma realidade se manifeste como
parte do discurso, compreendendo o discurso como mais uma forma de
exterioridade que interprete o processo dinamico formador dessa realidade.

A geofilosofia, assim, ¢ uma filosofia que se efetua na exterioridade, o
que significa, nas vivéncias proprias de cada individuo com a natureza e
nao consigo mesmo, encerrado em seus dramas, angustias, perturbagoes
ou conflitos interiores. Por essa razao, Shapiro descreveu essa geofilosofia
como um pensamento que “utiliza conceitos nao enraizados na interiorida-
de, na subjetividade e no estado, mas que sao emprestados dos dominios
da atmosfera, do clima, da geografia e da geologia”.® Em outras palavras,
0 uso recorrente ao vocabuldrio “exterior” é uma estratégia central para a
formulagao de uma filosofia que nao esta mais fundada no sujeito racional
que se organiza em torno de um lugar fixo (no geral associado a cidade),
por meio da légica “razao=virtude=felicidade” (CI, O problema de Socrates,
10). Sdcrates, alids, € o primeiro simbolo do pensador urbano, preocupado
com a formulacdo das normas que possam orientar aquele povo, embora
sua pretensao também seja universal. Ao que consta, uma passagem do
Fedro, de Platao, é a unica que relata a saida de Socrates dos muros da
cidade, um relato que nao apenas da a compreender a vocacao urbana
da sua filosofia como evidencia o interesse do filésofo pela subjetividade
que nasce e se mantém presa aquela experiéncia: enquanto procuram um
lugar onde pudessem filosofar fora dos muros, Socrates faz a Fedro uma
confissao sintomadtica: “o campo e as arvores nada tém a ensinar, ao con-
trario dos homens da cidade”.” Embora Socrates reconheca a beleza do

7 WOTLING, Patrick. La philosophie de l'esprit libre. Introduction a Nietzsche. Paris: Flam-
marion, 2008, p. 422.

8 SHAPIRO, Gary. Nietzsche on Geophilosophy and geoaesthetics. In: PEARSON, Keith Ansell
(Ed.). A companion to Nietzsche. West Sussex: Wiley-Blackwell, 2009, p. 483.

? Platao. Fedro. Sao Paulo: Companhia das Letras, 2016, p. 79, 230b.
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local, ele continua “deslocado” e “estrangeiro” quando esta fora da cidade™.
Zaratustra, assim, é o anti-SOcrates por exceléncia, porque da preferéncia
a vida fora da cidade, nas montanhas, préximo das plantas e conversando
com o sol e com o0s animais de rapina. Se SOcrates representa o cultivo
da subjetividade, Zaratustra celebra a exterioridade: é precisamente isso
que explica a recorréncia constante de um vocabuldrio geofiloséfico na
obra nietzschiana.

3. A critica ao sedentarismo metafisico

O vocabuldrio nietzschiano inclui insistentemente (como forma de expressao
do seu pensamento) inimeras referéncias a geologia, a geografia, a atmosfera
e a meteorologia. A mudanga de lugar, nesse caso, ¢ compreendida como
central para o enriquecimento das experiéncias existenciais, dado que o
proprio pensamento nao € outra coisa que um sintoma de algo que ocorre
no corpo e este, por sua vez, € radicalmente influenciado pelo lugar e o
clima. Sua geofilosofia, portanto, ¢ marcada por um esfor¢o de desloca-
mento de perspectivas, cuja forga curativa também estd ligada as proprias
enfermidades e dores do filosofo. Mas a verdadeira enfermidade da qual
€ necessario fugir é aquela que Nietzsche associa a décadence da cultura
ocidental, aprisionada a légica da metafisica que acaba por desvalorizar
a terra em beneficio dos ultramundos. Enquanto a cidade € associada ao
ideal do rebanho, a vida na natureza (especialmente nas montanhas) é
associada a solidao daqueles que podem ver com outros olhos a propria
experiéncia terrena. E preciso, afinal, fugir “das moscas do mercado”:

Foge para a tua solidao, meu amigo! Vejo-te atordoado pelo barulho dos
grandes homens e picado pelos ferrdes dos pequenos. A floresta e o rochedo
sabem calar-se dignamente contigo. Volta a semelhar-te a arvore que amas,
a de amplos galhos: atenta e silenciosa pende ela sobre o mar. Onde cessa
a solidao, ali comeca o mercado; e onde come¢a o mercado, ali também
comega o barulho dos grandes atores e o zumbido das moscas venenosas.
(ZA, Das moscas do mercado)

Zaratustra se opoe aqueles “senhores da hora” (ZA, Das moscas do mercado)
que se encontram aprisionados aos valores do presente, incapazes de criar

10 “Fedro: E quanto a ti, admirdvel amigo, pareces um dos mais deslocados. Pois, do jeito
como falas, fazes-te passar por um estrangeiro, quando és de fato natural daqui. E isso
por nunca saires da cidade cruzando a fronteira, sem jamais te dirigires, ao que vejo, para
além dos muros! Sdcrates: Perdoa-me, 6 valoroso, por ser alguém que gosta de aprender.
O campo e as arvores nada tém a ensinar, ao contrario dos homens da cidade.” (Platao,
Fedro, 230b-d, p. 79)

'O relato de Nietzsche em Ecce Homo sobre, por exemplo, a escrita do seu Assim Falou
Zaratustra evidencia como o filosofo compreende a articulagdo entre o pensamento e a
experiéncia do lugar.
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o novo. Ao livrar-se dos grilhdes metafisicos que ensinam o além-da-terra,
Zaratustra representa aquele que afirma a experiéncia terrena como fonte
da verdadeira sabedoria. Ele combate aquela “grande tristeza” e o grande
cansago dos homens do mercado que, por acreditarem na logica socratica,
acabaram por perder as forcas e, esmorecidos, atiram-se em um canto
qualquer do mundo, cansados demais para seguir em frente. Esse é o
diagndstico d’O adivinho, cujo relato faz referéncia a uma paisagem seca e
morta, propria de um mundo que foi destituido de todas as forgas vitais.
Mais uma vez, nota-se como Nietzsche se utiliza do vocabuldario exterior
para exprimir sua filosofia antimetafisica'? e antissubjetiva:

Uma doutrina surgiu, acompanhada de uma fé: “Tudo é vazio, tudo é igual,
tudo foi!". E de todos os montes ecoou: “Tudo é vazio, tudo € igual, tudo
foi’. E certo que fizemos a colheita: mas por que nossos frutos ficaram
podres e escuros? Que coisa caiu da lua md, na ultima noite? Todo o tra-
balho foi em vao, tornou-se veneno o nosso vinho, o mau-olhado crestou
nossos campos e coragdes. Todos nos tornamos secos; se o fogo cair sobre
nos, seremos reduzidos a cinzas: — sim, o proprio fogo tornamos cansado.
Todas as fontes secaram para nds, também o mar recuou. Todo o chao quer
se abrir, mas a profundeza nao quer devorar! ‘Ah, onde ha ainda um mar
onde possamos nos afogar?’: eis como soa 0 nosso lamento — por sobre
pantanos rasos. Em verdade, ficamos cansados demais para morrer; ainda
estamos acordados e prosseguimos vivendo — em sepulcros!” — (ZA, O
adivinho).

O diagndstico desse cansaco esta intimamente ligado a perda do sentido
ultimo da existéncia, aquele que até entao doava o sentido e a meta supras-
sensivel da vida: Deus. O cansago, sentimento tipico dos andarilhos, esta
associado a atitude do que passa pela vida atirado unicamente a tarefa de
buscar uma meta fora da vida. O cansago é produzido pelo esgotamento
do sentido dessa tarefa. Na medida em que Deus morre, o cansago (na
forma do esgotamento da décadence e do niilismo que tudo iguala e tor-
na vazio) € a logica propria daqueles que, tendo perdido a meta, ja nao
tém iniciativa nenhuma para a criacdo de novos valores. Como a foz do
rio humano que desemboca no mar, Deus era o tinico sentido da vida e,
agora, com sua morte, 0 homem esta finalmente livre para experimentar
o sentido da terra: “talvez o homem suba cada vez mais, ja nao tendo um
deus no qual desaguar” (GC, 285).

A auséncia de Deus é, assim, associada simbolicamente ao esgotamento
do mar: ndo ha onde desaguar porque o sentido ultimo se esgotou. Essa
ideia, ndo por acaso, aparece também em A gaia ciéncia, precisamente no
aforismo 125, quando Nietzsche anuncia (pela boca de um louco, cuja

2 Para uma andlise sobre como o tema da viagem se apresenta como uma metdfora anti-
-metafisica em Nietzsche ver OLIVEIRA, Jelson. Nietzsche e a Viagem como Metafora An-
timetafisica, in Revista Portuguesa de Filosofia, v. 71, 2015, p. 629-650.
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referéncia também pode ser Zaratustra, dada a sua tarefa assumida) a
morte de Deus, ou seja, o auge do niilismo: “Como conseguimos beber
inteiramente o mar?” é uma das perguntas que fundam o diagnostico do
deicidio. Nietzsche nao deve estar alheio as inumeras associacOes entre o
mar (a agua) e Deus, como aquelas que aparecem em diferentes obras de
Santo Agostinho, para quem o mar é simbolo da grandeza de Deus, cuja
imensidao nao pode ser alcancada pela mente humana. Recuperando essa
tradicao metafdrica, Nietzsche expressa a morte de Deus com a ideia de
um mar que secou, bebido pela ansia humana.

Além disso, a morte de Deus € descrita com um vocabuldrio exterior que se
opoe a praga do mercado, onde estao aqueles que comemoram a morte de
Deus sem saber do seu real significado. O louco fala por meio de imagens
geofilosoficas, a comegar pelas outras duas perguntas centrais do aforismo:
“Quem nos deu a esponja para apagar o horizonte? Que fizemos nds, ao
desatar a terra do seu sol?”. Outras imagens também fazem referéncia a
desorientacao e falta de sentido:

Para onde se move ela agora? Para onde nos movemos nds? Para longe de
todos os sdis? Nao caimos continuamente? Para trds, para os lados, para a
frente, em todas as dire¢oes? Existem ainda “em cima” e “embaixo”? Nao
vagamos como que através de um nada infinito? Nao sentimos na pele o
sopro do vacuo? Nao se tornou ele mais frio? (GC, 125).

Tais elementos sintetizam o esfor¢o por compreender o grande abalo cdsmico
a noticia, que passa a exigir uma filosofia capaz aptar o acontecimen-
da notic e passa ae filosofia c de capt contecime
to e expressa-lo ndo mais por uma linguagem intimista e subjetiva, mas
pelos elementos que lhe sdao apropriados, ou seja, aqueles que se referem
ao sentido ultimo de uma “paisagem” marcada pelo vazio de horizonte.

4. A grande tarefa do andarilho

Poucos textos, contudo, sao mais evidentes a respeito desse contraste en-
tre a busca pelo além-mundo (na filosofia metafisica) e o seu contraste, a
celebragao da paisagem (na geofilosofia) do que o discurso O andarilho, de
Assim Falou Zaratustra. O texto comega por testemunhar que Zaratustra €
um andarilho nato: “enquanto Zaratustra subia o monte, lembrou-se das
muitas caminhadas solitarias que fizera desde menino, e dos numerosos
montes, cumes e vertentes que j& havia escalado. Eu sou um andarilho
e um escalador de montanhas, disse para seu coragao, eu nao gosto das
planicies e, ao que parece, nao posso ficar muito tempo parado”. (ZA,
O andarilho). A planicie é o lugar de todos, a praga do mercado onde as
moscas se acumulam sobre o cansago e as nojeiras humanas. Seu oposto
¢ simbolizado pela montanha, o lugar solitario, no qual Zaratustra pode
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assumir o seu “pdthos de distancia” (CL, Incursoes de um extemporineo, 37),
um afeto de ascensdo. A distancia, como medida entre diferentes pontos no
espaco, € simbolo da grande liberdade que preserva o ser humano daquela
proximidade (propria das no¢des modernas de igualdade e democracia, por
exemplo, amplamente criticadas por Nietzsche) que caracteriza a planicie,
onde os homens cultivam um ideal de felicidade associado precisamente
a entrega e diluicdo no rebanho: “O ser humano que se tornou livre, e
tanto mais ainda o espirito que se tornou livre, pisoteia a desprezivel
espécie de bem-estar com que sonham pequenos lojistas, cristaos, vacas,
mulheres, ingleses e outros democratas. O homem livre é guerreiro. —”
(CI, Incursoes de um extempordneo, 37).

O andarilho é, por isso, livre, na medida em que cultiva a solidao da
montanha e, com isso, outra concepgao do que seria o bem-estar ou mes-
mo a felicidade. Ele sabe, afinal, que tal coisa é conquistada nao quando
o individuo se dilui no rebanho, mas, ao contrdrio, quando aprende a
vivenciar a si mesmo — e isso s6 pode acontecer nas alturas da montanha
e na solidao: “E, seja 14 o que ainda me aconteca, como destino e como
vivéncia, — sempre haverd uma caminhada e uma escalada de montanha:
afinal, vivencia-se apenas a si mesmo.” (Cl, Incursoes de um extemporineo,
37). Esse discurso, que abre a terceira parte da obra, mostra um Zaratustra
entristecido por nado ter sido compreendido. Mas é também assim que ele
acaba por descobrir a sua grande tarefa, aquela que ele caracterizou, em
Ecce Homo, como “a concepgao fundamental da obra, o pensamento do
eterno retorno, a mais elevada forma de afirmacao que se pode em absoluto
alcancar, é de agosto de 1881: foi lancado em uma pagina com o subescrito:
‘seis mil pés acima do homem e do tempo™ (EH, Assim falou Zaratustra,
I). E essa grande tarefa (nascida nas alturas, distante do rebanho), que é
assumida pelo andarilho como a sua tarefa mais terrivel e mais importante,
nascida precisamente da decepgao com a Plam’cie, afinal, é das coisas mais
baixas que podem nascer as mais altas. E essa precisamente a conclusao
de Zaratustra: “De onde veém as mais altas montanhas?, perguntei certa
vez. Entdo aprendi que vém do mar. Esse testemunho esta inscrito em suas
rochas e nas paredes de seus cumes. E a partir do mais profundo que o
mais elevado deve chegar a sua altura. —” (ZA, O andarilho).

A distancia gera o aprofundamento que possibilita a grande tarefa afirma-
tiva para a qual Zaratustra se sente, finalmente, preparado, depois de ter
viajado tanto. Ele regressa, finalmente, para si: “Ele apenas retorna para
casa, regressa para mim — meu proprio Eu, e o que dele hd muito tempo
se achava no estrangeiro, disperso entre coisas e acasos.” E assim, em sua
mais perfeita solidao, ou seja, a solidao de ter conquistado a si mesmo
como uma tarefa e de poder assumi-la como algo adequadamente seu,
Zaratustra vive o seu “altimo cume”: “E ainda uma coisa eu sei: agora
me acho diante de meu ultimo cume, e daquele que mais longamente
me foi poupado. Ah, devo encetar meu caminho mais duro! Ah, comecei
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minha mais solitdria caminhada! Mas quem ¢ de meu feitio nao foge a
esta hora: aquela que lhe diz: ‘Agora segues o teu caminho de grandeza!
Cume e abismo — juntaram-se agora num so!” (ZA, O andarilho). Esse
“caminho de grandeza” que o texto repete insistentemente, é a inica meta
que Zaratustra procurava, afinal”® — e a mais dura das metas, dado que
o eterno retorno € sintetizado como um ato afirmativo e pesado, descrito
em um fragmento pdstumo de 1881 com as seguintes palavras: “Minha
doutrina diz: viver de tal modo que dever desejar viver novamente, essa
¢ a tarefa... Ela vale a eternidade” (KSA IX, 11[163]).

Depois de caminhar por tantos territdrios e conhecer tantos povos e pai-
sagens, Zaratustra sabe, afinal, que é preciso afirmar radicalmente a vida
a tal ponto de desejar que ela retorne eternamente. Viver, de tal forma,
que nao seja afirmando integralmente as experiéncias vividas. Por isso,
agora o andarilho alcanga um novo patamar, uma nova altura: ele nao
olha mais para tras, para o que foi; ele orienta-se para cima: “essa deve
ser agora tua maior coragem: que nao haja mais nenhum caminho atras
de ti! Segues teu caminho de grandeza; aqui ninguém te acompanhara
furtivamente! Teus proprios pés apagaram o caminho atras de ti, e acima
dele esta escrito: Impossibilidade.” (ZA, O andarilho). Para isso, ele devera
alcangar a propria superagao, ou seja, a superacao de todos os seus “pas-
sados” em vista da tarefa que ele devera assumir: “Se todas as escadas te
faltarem doravante, terds de saber como subir sobre tua propria cabeca: de
que outra forma poderias desejar subir? Sobre tua prépria cabeca e além
do teu préprio coragao!” (ZA, O andarilho). E isso que se 1& em Ecce Homo,
quando Nietzche relata o pensamento do eterno retorno como um pensa-
mento de solidao: “Naquele dia eu caminhava pelos bosques perto do lago
de Silvaplana; detive-me junto a um imponente bloco de pedra em forma
de piramide, pouco distante de Surlei. Entao veio-me esse pensamento.”
(EH, Assim Falou Zaratustra, 1). No alto, ele sentia-se distante de tudo o
que foi, longe de seu passado e de posse apenas de si mesmo. E sé ai
que ele pode produzir, inclusive, nesse estado de animo renovado, aquela
que ele caracteriza como sua obra-prima: nada “dd nocao da distancia,
da solidao anil em que essa obra vive” (EH, Assim Falou Zaratustra, 6).

Ora, essa grandeza so pode ser produzida a partir das inimeras experi-
éncias e das durezas todas que formam a vida de um andarilho. Ele se
recusa a permanecer na “terra em que mel e manteiga — fluem!”."* Essa

13 Vale lembrar que quando Nietzsche termina, em Nice, em janeiro de 1884, essa parte e envia
a seu editor, ele acreditava que ela seria a ultima parte do livro (cf. JULIAO, José Nicolao.
O Ensinamento da Superacido em Assim Falou Zaratustra. Campinas: Editora Phi, 2016, p. 135).
14 Nietzsche faz dbvia referéncia a terra prometida do Exodo (33:3), para onde o povo de
Deus caminhara, sob a lideranga de Moisés. Essa visdao de uma terra de fartura e paz é uma
promessa de Deus que mobiliza o povo em sua peregrinacao pelo deserto. A referéncia a
tal promessa aparece em outros textos como Ezequiel (20:6,15, 23, 28) e Numeros (13:27-33).
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terra representaria a ideia de felicidade e bem-estar buscada pelo rebanho,
que pretende permanecer em seu sedentarismo. Zaratustra, ao contrario,
sabe que “olhar para longe de si é necessdrio, a fim de ver muito: — todo
escalador de montanhas necessita essa dureza.” (ZA, O andarilho). O resul-
tado de uma tal escalada, como se sabe, é uma visao mais ampliada, um
olhar que vé “o pano de fundo de todas as coisas”, nascida da coragem de
quem € capaz de “subir acima de [si] mesmo — para o alto, para além, até
que tenha inclusive [s]uas estrelas abaixo de [s]i!” (ZA, O andarilho). Esse
“tltimo cume” expressa, assim, a capacidade de ver o que o olho ndo pode
alcangar quando permanece na planicie. Em sua “altima solidao”, Zaratustra
vé a noite estrelada e fria e reconhece a sua “sina”, a0 mesmo tempo em
que, como bem notou Héber-Suffrin, ele hesita diante da dificil tarefa: “a
doutrina do eterno retorno ¢ primeiramente sugerida de modo figurado,
muito velado e sibilino”." Do alto ele olha para o mar e compreende: “Ah,
mar e destino! Rumo a vos devo agora descer! Acho-me diante de minha
mais alta montanha e de minha mais longa caminhada: por isso, devo
antes descer mais profundamente do que jamais desci” (ZA, O andarilho).
Uma tal profundeza nao é outra coisa do que a monstruosidade do mar
que é eterno: se, como vimos, o mar seco simboliza o vazio do niilismo
depois da morte de Deus, agora o mar representa o espaco de abertura
para a exploragao e a superacao dos antigos limites, impostos por quem
permanece sempre em terra firme. O mar € a grandiosidade da abertura
que nasce da maior liberdade, aquela que foi produzida pela ruptura
com o passado, que € sempre estatico. Instavel e belo, o mar é o monstro
que devora seu proprio passado e se estende em incontaveis novidades a
cada olhar, sem nunca ser capturado de todo. No mar faltam os dogmas
e as certezas que costumam azeitar a vida no rebanho. Ele €, por isso, o
simbolo da aventura do andarilho que nao anda apenas em terra firme,
mas se lanca a nowvas terras, enfrentando os perigos e os desafios. Em alto
mar, ha sempre tempestades e correntes incertas que também precisam
ser afirmadas em plenitude e coragem. Como simbolo da vastidao e da
infinitude, o mar simboliza a nova vida surgida do eterno retorno: a exis-
téncia, afinal, estd repleta de possibilidades inexploradas.

No final do discurso, o andarilho se vé em tao profunda solidao que co-
meca a conversar e dar conselhos para o mar, que é tratado como um
“monstro escuro” que dorme sobre as “duras almofadas” dos rochedos.
Zaratustra quer acariciar o monstro: “Todo monstro quiseste acariciar.

Um bafo quente, algum pelo macio na pata —: e logo estavas pronto
para ama-lo e atrai-lo.” (ZA, O andarilho). Essa imagem retoma o aforismo
240 de A Gaia Ciéncia, onde se 1é: “A beira-mar. — Eu jamais construiria

uma casa para mim (e € proprio da minha felicidade nao possuir uma!).

15 HEBER-SUFFRIN, Pierre. O “Zaratustra” de Nietzsche. Rio de Janeiro: Jorge Zahar Editor,
2003, p. 131.
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Se tivesse de fazé-lo, porém, eu a construiria, como certos romanos, bem
junto ao mar e nele penetrando — eu bem gostaria de partilhar segredos
com esse belo monstro.” Nesse caso, a questao fica ainda mais evidente:
de um lado a casa, simbolo do sedentarismo que o andarilho recusa; de
outro, o mar, monstro com o qual Nietzsche poderia trocar confidéncias
nesse ato de ousadia que marca o didlogo com a natureza. E ali, diante do
mar, transformado em um monstro com o qual se fala, que o andarilho
alcanca seu pensamento mais acabado de reunido com a natureza. Como
monstro, o mar € a provisoriedade monstruosa daquela verdade que morre
com Deus: a verdade que fixava sentidos unicos e valores absolutos. A
confidéncia maritima, entao, faz referéncia ao contrario: a instabilidade
do devir que deve ser aceito plenamente como um “contraste ondulante
de centros de forcas e quanta de vontade que se ajuntam, precipitam-se
uns sobre os outros e se dissolvem como as ondas do mar”.'* Como jogo
de superficie e profundidade, o mar traduz o nao-fixado e rompe com a
logica do Ser que alimenta os dualismos correntes. Como monstro, afinal,
o mar € o “pavor do eterno, do Nada que nao cessa, da auséncia de sen-
tido em seu agir”.”” Mas é ai, no mar como o espelho da natureza, que
o homem se reconhece como parte desse jogo provisdrio de forgas que
marca a vontade de poder. E com esse monstro que Nietzsche quer, entéo,
conversar, porque € nesse espelho que ele vé a sua verdadeira face: “Ainda
neste momento olho para meu futuro — um wasto futuro — como para
um mar liso: nenhum anseio o encrespa. Nao quero em absoluto que algo
se torne diferente do que é; eu mesmo ndo quero tornar-me diferente... ”
(EH, Por que sou tdo inteligente, 9). Vasto como o mar € o futuro de quem
acolhe a afirmacao radical da vida expressa pela ideia do eterno retorno.

5. O grande meio-dia

Voltemo-nos, agora, finalmente, ao aforismo 638 de Humano, Demasiado
Humano: todas essas ideias estao, de alguma forma, supostas no modo
como Nietzsche expressa a tarefa assumida pelo espirito livre, personagem
central da obra de 1878, publicada, como se sabe, em comemoracao do
centendrio da morte de Voltaire.”® A expressdo final que encerra a obra
deixa evidente o sentido dessa tarefa: buscar uma “filosofia da manha” — algo
que nao soé faz apelo a (perdida) tradi¢ao do iluminismo voltairiano, mas,
sobretudo, explicita o projeto do livro que vivia a lume trés anos depois,

6 SEYFI, Sasan. Mar. In: NIEMEYER, C. Léxico Nietzsche. Sao Paulo: Loyola, 2014, p. 361.

17 Ibid.

18 Sobre a dedicatéria do livro a Voltaire ver OLIVEIRA, Jelson. Nietzsche e Voltaire: a
propdsito da dedicatoria de Humano, Demasiado Humano, in Filosofia Unisinos 13(1):57-67,
jan/abr 2012..
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Aurora. A “tarefa”, nesse caso, € tanto retirar a penumbra da metafisica
que encobre a moral quanto colocar essa mesma moral a luz daquele
“grande meio-dia” do ser humano, que Nietzsche descrevera, em Assim
Falou Zaratustra como o Ubermensch — o qual nao deve ser entendido como
um personagem, mas precisamente como uma tarefa:"

E este é o grande meio-dia: quando o homem se acha no meio de sua rota,
entre animal e super-homem, e celebra seu caminho para a noite como a
sua mais alta esperanca; pois € o caminho para uma nova manha. Entao
aquele que declina abengoard a si mesmo por ser um que passa para la; e
o sol do seu conhecimento permanecera no meio-dia. “Mortos estao todos
os deuses: agora queremos que viva o super-homem.” — que esta seja um
dia, no grande meio-dia, a nossa derradeira vontade! — (ZA, Da virtude
dadivosa, 3).

Se Deus era a penumbra, nesse caso, agora o além-do-homem é o grande
meio-dia, a hora mais perfeita, quando nenhuma sombra acompanha o
andarilho. Ocorre que a hora mais ensolarada é também a mais dificil e
ardua e o andarilho, antes de alcancar o grande meio-dia, ha de provar
muitas desventuras.

Por essa razao, o aforismo 638 esta dividido em duas partes, antecedidas
de uma espécie de adverténcia: nao se pode confundir o andarilho com o
viajante. O primeiro € aquele que alcan¢ou “a liberdade da razao”; o segun-
do, porque que “se dirige a uma meta final”, continua preso aos grilhoes
da metafisica, que impdem ao homem as suas regras, dogmas e pretensas
verdades. A meta, contudo, “nao existe” e, com isso, o viajante acaba por
perder a oportunidade de aproveitar a travessia, ou seja, de afirmar a vida
em sua plenitude. O viajante perde a vida enquanto tenta alcancar a meta;
o andarilho, que nao tem meta nenhuma, sabe aproveitar melhor a vida:
“o andarilho [vive] sem objetivo e sem retorno ao lar”, escreve Nietzsche
no fragmento postumo 29[58], do outono de 1884 ao inicio de 1885, para
completar que ele “ndo sabe ainda onde o caminho o levara” (FP 28[58],
outono de 1884). O viajante simboliza 0 homem metafisico na forma, por
exemplo, do homem racional e cristdao: o primeiro, perde a vida por temer
os impulsos e pulsdes que lhe sdo proprias; o segundo, porque compreende
a vida como um vale de lagrimas pelo qual € preciso passar para alcangar
a felicidade eterna. Ambos, por isso, se indispdem contra a vida; eles so-
frem da vida; eles transformam a vida em sofrimento enquanto esperam
a redencao final.

O andarilho, ao contrario, libertou-se da meta e, com isso, vive inten-
samente a passagem, entrega-se ao devir e a experiéncia da plenitude
afirmativa. Sua andanca, contudo, também tem dificuldades e obstaculos:

19 Sobre a ideia de Ubermensch como tarefa ver OLIVEIRA, Jelson. O além-do-homem como
tarefa filosofica, in Phildsophos — Revista de Filosofia, Goiania, v. 25, n. 1, 2020.
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esse € o tema da primeira parte do aforismo, que mostra como a solidao
do andarilho em seu interesse pela vida. A atitude de curiosidade e de
interesse pela vida, proprio do andarilho que viaja sem meta, é celebra-
da como algo grandioso, mas, ao mesmo tempo, dolorido e pesado: “ele
observara e tera olhos abertos para tudo quanto realmente sucede no
mundo; por isso nao pode atrelar o coragao com muita firmeza a nada em
particular; nele deve existir algo de errante, que tenha alegria na mudanga
e na passagem” (HH, 638). Por isso, “sem duvida esse homem conhecera
noites ruins”, pois estar sozinho, desviar-se do rebanho e viver sua vida
de forma livre é estar a mercé das intempéries da propria viagem. Esses
perigos nao afetam o sedentario, que nao se arrisca; e nem o viajante, que
sempre viaja protegido porque desloca-se nos caminhos ja pisados, nos
caminhos “de todos”. O caminho do andarilho € alternativo: ele segue por
montanhas e vales onde conta apenas com a companhia da natureza. Nessas
passagens, vive por si mesmo, enfrenta seu proprio cansago e conta com o
escarnio e a incompreensao dos demais, sabendo que esse é o preco de sua
liberdade: “sentird entao cair a noite terrivel, como um segundo deserto
sobre o deserto, e 0 seu coracao se cansara de andar” (HH, 638). Em todo
o relato dessa primeira parte Nietzsche recupera uma ideia corrente em
seus escritos: a vida solitaria, contra a metafisica e a moralidade vigente,
¢ uma vida dificil e perigosa, mas € vivendo essa vida (que precisa ser
afirmada radicalmente mesmo em suas adversidades) que ele podera con-
quistar as forgas necessdrias para alcancar aquela Aurora que nao brilhou
ainda. Tal concepgao recupera a nogao de agon (a disputa que faz crescer)
e prenuncia a propria ideia de vontade de poder, como uma tensao e um
conflito constante, cujo resultado é sempre o crescimento das forgas vitais.

E esse, justamente, o sentido da segunda parte do aforismo, no qual
Nietzsche descreve a chegada da manha, em etapas: a primeira etapa € a
clareza sobre os obstaculos — “quando surgir entao para ele o sol matinal,
ardente como uma divindade da ira” ele vera de forma mais clara dentro
da cidade que lhe negou abrigo todo “deserto, sujeira, ilusao, insegurancga
do que no outro lado do portao — e o dia serd quase pior do que a noite”
(HH, 638). Note-se como, mais uma vez, a cidade aparece como metafora
do rebanho, da vida reduzida e pobre, sofrida e décadent. Vindo de fora
de seus muros, o andarilho pode abrir os olhos e ver com mais clareza.
Na segunda etapa dessa aurora, ele finalmente recebe as recompensas: as
imagens usadas por Nietzsche incluem “as venturosas manhas de outras
paragens e outros dias”, o “alvorecer”, a “neblina dos montes”, os “bandos
de musas” dangando ao seu lado, um “passeio entre as arvores”, de cujas
“copas e das folhagens lhe cairdo somente coisas boas e claras”. Tudo isso
¢ descrito em uma retdrica que celebra radicalmente a liberdade prépria
de quem estad entregue a natureza, de quem nao sente nenhum desejo de
retornar a cidade. Viver préximo da natureza ¢ a conquista do andarilho,
cuja afirmacao plena da vida € recebida como um prémio: essas “coisas
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boas e claras” sao compreendidas como “presentes daqueles espiritos livres
que estdo em casa na montanha, na floresta, na solidao, e que, como ele,
em sua maneira ora feliz ora meditativa, sdo andarilhos e filésofos” (HH,
638). Estar em casa na montanha e na solidao é o modo de estar em casa
no mundo: o andarilho, assim, antes de negar o mundo (como o monge
do Prélogo de Zaratustra que aconselha o profeta a nao levar o seu presen-
te para a multidao), é aquele que ama o mundo e se sente em casa nele.
Nessa passagem, portanto, encontra-se claramente a temadtica do grande
amor de Zaratustra, cujo afeto aos homens o faz levar o seu presente — a
noticia nascida na claridade da mais alta montanha, diante do sol: a no-
ticia da morte de Deus. Nao por acaso, o grande meio-dia de Zaratustra
encerra, precisamente, o fragmento: “Nascidos dos mistérios da alvorada,
eles ponderam como € possivel que o dia, entre o décimo e o décimo se-
gundo toque do sino, tenha um semblante assim puro, assim tao luminoso,
tao sereno-transfigurado: — eles buscam a filosofia da manha.” (HH, 638).
Embora sibiloso e sussurrante, o Ubermensch estd anunciado como tarefa.

Essa perspectiva é retomada em O andarilho e sua sombra, a segunda parte
do segundo volume de Humano, Demasiado Humano. Ja na abertura do
texto, Nietzsche explicita a relacao direta da sombra com o conhecimento:
a sombra afirma amar os homens porque esses sao “discipulos da luz”,
que carregam um brilho nos olhos “quando conhecem e descobrem, infa-
tigaveis conhecedores e descobridores que sao” (AS, Introducio). O texto
¢ uma continuacdo do projeto iniciado na viagem a Sorrento em 1876,
cuja primeira parte foi publicada em 1878: voltar-se as coisas humanas e
contestar a centralidade da metafisica, opondo-se a ela com as “luzes” da
ciéncia — embora ndo com os resultados, mas com os processos cientificos,
ou seja, ndo acreditando em verdades absolutas, mas contrapondo-se a elas
com o interesse pela vida. O valor das “coisas mais préximas” (“hd um
simulado desprezo por todas as coisas que as pessoas consideram realmente
mais importantes, por todas as coisas mais proximas” [AS, 5]) precisa ser,
finalmente, resgatado e é precisamente esse o desafio do procedimento
cientifico em contraposicao ao metafisico: “Temos que novamente nos
tornar bons vizinhos das coisas mais préximas e nao menospreza-las como
até agora fizemos, erguendo o olhar para nuvens e monstros noturnos”
(AS, 16). O andarilho é um tal vizinho (note-se novamente o uso de uma
metafora geografica). Aproximar-se do corpo, dos instintos, da animalidade
e, sobretudo, da natureza, é a tarefa do andarilho, como o filosofo da ma-
nha. Comecando pela aurora, ele deve alcangar o grande meio-dia, quando
finalmente as coisas mais proximas forem tdo proximas que chegarao a
diluir-se nele e ele nelas. Finalmente, com o Ubermensch ter-se-a superado
a antiga divisao entre homem e mundo, entre humanos e nao humanos,
entre humanos e natureza. Ter-se-a superado, afinal, o fundamento décadent
de nossa cultura: a metafisica que espalhou escuridao sobre a existéncia
e fez crescer muitos desertos, murchando tudo ao redor.
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Consideracoes finais

Como vimos no presente artigo, a obra de Nietzsche pode ser compre-
endida como um pensamento em constante movimento de deslocamento
e transformacao, simbolizado pela figura do andarilho, que aparece com
evidéncia a partir dos escritos do segundo periodo, especialmente em
Humano, Demasiado Humano, com importantes implica¢des na formulagao
de Assim Falou Zaratustra e, consequentemente, em toda a critica posterior
de Nietzsche a moralidade. O andarilho, como vimos, traduz a tarefa de
aceitacao radical da vida, segundo aquele que é o seu pensamento mais
importante: o eterno retorno. Entregue a paisagem, encontrando-se a si e
expressando-se por meio dela, o andarilho de Nietzsche nao € outra coisa
que o afirmador. Nesse sentido, Nietzsche se opde tanto a ideia do viajante
(o que cultiva uma meta que nao existe) quanto a do sedentario (que vive
aguilhoado as normas de uma cidade). Outro elemento, contudo, pode ser
somado a esses dois: o andarilho de Nietzsche ndao vaga como quem foge
ou como quem cumpre uma pena. Ao contrdrio do eremita da floresta
que interpela Zaratustra a nao se aproximar dos homens e também do
judeu errante, que vaga para cumprir o castigo de nao ter reconhecido a
Jesus,” o andarilho de Nietzsche caminha na floresta como celebracao das
iniimeras perspectivas que se opoem as ilusdes metafisicas.

Assim, ao contrario do sedentarismo metafisico, que enraiza o pensamento
em valores estaticos e transcendentes, o pensamento exterior desenvolvido
por Nietzsche a partir da metafora do andarilho busca na exterioridade
— nas paisagens, nos climas, nos territorios — a inspiracao para a criagao
de novos valores. A metafora do andarilho, que atravessa montanhas,
mares e desertos, traduz a rejeicao nietzschiana as verdades absolutas e a
centralidade da subjetividade na construgao dos valores morais, tanto por
meio da associagao socratica entre virtude, verdade e felicidade, quanto
pela celebracao kantiana da intima relagdao entre racionalidade, liberdade
e responsabilidade. Como demonstramos, Nietzche opde a essa tradigao
precisamente a sua geofilosofia, tal como apontam Deleuze e Guattari: uma
filosofia que se constrdi na travessia e na experimentagao, desafiando os
grilhdes da tradicao e afirmando a impermanéncia do devir.

? No Fragmento Péstumo 32[8], do inverno de 1884-1885 (cujo titulo é: “A saudade sem lar.
O Andarilho.” [Das Heimweh ohne Heim]) Nietzsche escreve: “Assim, pouco me falta para ser
o judeu eterno, exceto que nao sou nem eterno nem judeu”. A referéncia aqui é clara: ele
recusa a perspectiva lendaria do “judeu errante” ou “judeu eterno”, difundida desde a era
medieval. Segundo essa narrativa, um personagem teria sido condenado a vagar eternamente
pelo mundo como punigao por ter zombado ou mesmo rejeitado Jesus Cristo durante o
caminho para o Calvario. Essa figura, nesse caso, nao poderia nem descansar e nem mor-
rer, jd que sua sina é carregar a sua culpa. Na perspectiva de Nietzsche, esse personagem
representa precisamente o tipo de narrativa que aprisiona o homem religioso a sua sina de
purificacdo, cujo resultado ¢ a enfermidade difundida pela negagao da vida, considerada
apenas a ocasiao de um castigo.
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Se, como tentamos demonstrar, a estratégia do pensamento exterior é radical-
mente antimetafisica, na medida que reconhece a historicidade e contextua-
lidade dos valores, sempre produzidos a partir de interesses e necessidades
locais, entao Zaratustra emerge como o andarilho por exceléncia, aquele que
nao possui patria ou raizes fixas, mas que faz da paisagem a sua morada.
Sua busca é aquela que se prenuncia na imagem da luz: comecando com a
filosofia manha, passando por Aurora e alcangando o seu apice na imagem do
grande meio-dia zaratustriano, que simboliza o auge dessa filosofia ndmade,
precisamente o instante quando o pensamento atinge sua maxima liberdade
e plenitude, afirmando a vida em todas as suas contradi¢oes e inconstancias.

s

E assim, como pensamento radicalmente afirmativo, que essa geofilo-
sofia celebra o eterno retorno e assume o Ubermensch como tarefa. Seu
pressuposto, como pretendemos demonstrar, é a recusa do racionalismo
antropocéntrico de tipo metafisico. Nao por acaso, podemos dizer que a
partir da ascensao as montanhas e do didlogo com o mar (tal como aparece
em O andarilho, de Assim Falou Zaratustra), Nietzsche propde uma nova
relacdo entre o homem e o mundo, pautada pela coragem de criar um
novo tipo de pensamento, fundado na experimentacdo exterior, na qual
o personagem nao fala de si, mas torna-se quem ¢ em didlogo afirmativo
com tudo o que existe (e que fora negado pela metafisica). A liberdade
do espirito, alcancada pelo andarilho, é a chave para superar o niilismo
e afirmar a existéncia como um eterno retorno, no qual cada instante deve
ser vivido com intensidade e celebracao. Ao abracar a vastidao do mar
e a altura das montanhas, a geofilosofia de Nietzsche apresenta-se como
uma ode a liberdade, a criacao e a afirmacgao radical da vida por meio
de um pensamento exterior, cujo experimento maior Nietzsche realizou,
biograficamente, consigo mesmo e filosofico-literariamente com a figura
do andarilho, tanto por meio do espirito livre quanto de Zaratustra.
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