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O principal objetivo deste trabalho é analisar as representacfes utdpicas presentes no romance Kalum,
O Mistério do Sertdo de Menotti Del Picchia, publicado em 1936 (Picchia 1946). Através de um
fascinante processo dialégico, Picchia confronta as ambiguas relagbes entre utopia, tecnologia e
sociedade, tentando estabelecer novas visdes sobre a identidade nacional.

Menotti Del Picchia é considerado um importante representante do modernismo brasileiro. Ao mesmo
tempo em que compartilhava com seus companheiros do movimento o desejo de ruptura com o campo
literario tradicional, sua atuacdo foi marcada pelo paradoxo tdo absolutamente modernista entre ordem e
transformacédo. Esse processo levou a sua participagdo no conservador grupo da Anta, em 1929.
Paralelamente a suas atividades artisticas, Picchia teve uma intensa vida politica, ocupando diversos
cargos eletivos. O periodo entre 1930-1938, quando escreveu 0s seus ‘romances de
aventura”,[2]caracterizou-se, para Picchia, por um profundo desencantamento com a realidade, motivado
pelas suas conexdes com o establishment da Republica Velha (Picchia 1972),[3] deposta pela
Revolucdo de 30, liderada por Getulio Vargas. A forte oposicdo de Picchia a nova realidade politica foi
expressa através de sua participacao decisiva no Departamento de Propaganda da derrotada Revolugao
Paulista de 1932.

Provavelmente este ambiente politico ajude a explicar a atmosfera de seus romances utopicos. Através
deles, nas palavras de Picchia, “procurei afugentar do espirito esses tragicos episédios entregando-me a
volUpia de imaginar coisas absurdas que fizessem sentido pelo menos como hipéteses de um mundo
maravilhoso” (Picchia 1992: 4). Utopias marcadas, ao mesmo tempo, por um desejo de racionalidade
colado a um profundo sentimento de melancolia e opresséo, pela vontade de geometrizacdo das
relacdes humanas e por um romantismo contumaz. Nas suas novelas Picchia procurou (re)construir sua
repUblica ideal, realizando “um livre passeio pelo universo da fantasia no qual o impossivel pode se
tornar verossimil"* (ibidem). Menotti Del Picchia opta por converter sua atividade literaria em “movel
importante da luta em torno da imposicdo de uma interpretacdo do mundo social a um publico
emergente” (Micelli 1979: 92).

Constante no romance € a presenca, em suas multiplas faces, do pensamento nacionalista autoritario de
direita desenvolvido nas primeiras décadas do século XX. Alguns dos principios comuns deste
pensamento foram identificados por Boris Fausto, como “a defesa de uma ordem autoritéria, a repulsa ao
individualismo em todos os campos da vida social e politica, 0 apego as tradicdes, o papel relevante do
Estado na organizacdo da cidade” a defesa de “uma modernizacdo do pais de cima para baixo,
prescindindo das mobilizac6es populares, especialmente quando ndo controladas” (Fausto 2001: 15), a
identificacdo das massas populares com o instintivo e o irracional e a visdo positiva do sertdo em
contraste com a visdo negativa da cidade. Estes fatores, somados as teorias raciais vigentes no periodo,
comparecem como estruturantes da Igica discursiva do romance Kalum.

No romance Kalum, Picchia construiu uma intertextualidade instigante. A cidade subterranea de Elinor é
descoberta pelo aventureiro e documentarista cinematogréafico alemao, Karl Sopor, ao fugir da tribo dos
Kurongangs, liderada por Kalum. A cidade é descrita como estando diretamente relacionada a Republica
3000, a cidade imaginéaria de seu romance anterior (Picchia 1930), pois ambas teriam sido supostamente
fundadas pelos mesmos emigrados cretenses, colonizadores que chegaram a América ha milhares de
anos. Porém, enquanto os fundadores da primeira cidade conseguiram habitar um vale fértil, os lendarios
Tamou e Kefir — fundadores da Cidade de Elinor — procurando escapar dos Uros, enclausuraram-se em
uma caverna, transformando-se nos habitantes de “uma na¢édo que n&o existe no mapa”, um néo-lugar.
Enquanto os habitantes da Republica 3000 estavam prestes a transcender, literalmente, a condigédo
humana, chegando ao conhecimento dos segredos da imortalidade, e rompendo com a lei da gravidade,
empreendendo viagens espaciais, 0 conhecimento cientifico e tecnolégico da Cidade de Elinor
encontrava-se estagnado. A Cidade de Elinor, aprisionada na caverna platbnica, transparece como
simulacro do seu modelo, um duplo sombrio da reluzente Republica 3000.

Picchia elaborou suas utopias enfatizando as relacdes entre o desenvolvimento tecnolégico e as
estruturas de poder. No romance Republica 3000, o governo autocratico e disciplinador corresponderia a
civilizacdo da maquina, ainda no estagio da maquina a vapor; o anarquismo individualista corresponderia



ao estagio seguinte, o da civilizacdo da eletricidade. A cidade de Elinor, por sua vez, apesar de ter sua
evolucao tecnolégica e social descrita de forma ligeiramente diferente, — a civilizagdo da maquina recebe
em Elinor, a denominacédo de “nova era”, a “era do instrumento” — acabou por adotar o mesmo sistema
de governo da Republica 3000, o anarquismo individualista, definido da seguinte forma: “Agora reinava
entre eles o mais absoluto anarquismo, 0 que representava a suprema forma de estrutura social. Por
esse meio, o individualismo, ilimitado nas suas fronteiras, representava a forca de aglutinacdo das idéias
em torno das mais raciocinadas, sedutoras e perfeitas” (Picchia 1946: 229).[4] Como nos lembra Paul
Ricoeur, as utopias, sempre tratam do poder, “Tentam mostrar maneiras como 0S povos podem ser
governados sem ser pelo estado, porque cada estado é o herdeiro de algum outro estado” (Ricoeur
1991: 486).

Mas a adocdo do mesmo sistema de organizagdo politica ndo implicou em um mesmo destino. Na
Republica 3000 ele facilitou a continuidade do desenvolvimento tecnolégico e a consequente
transcendéncia da condigcdo humana através da comunhdo com a galaxia. Na cidade de Elinor, as
relacdes de poder, presentes no regime ideal, ndo impediram a passagem para uma nova era: a era da
decadéncia. Nas palavras de Elinor;

Eu disse que somos uma nagdo superada e esse € 0 grande drama do meu povo. Saturamos nossa
capacidade material de progresso dentro do limitado ambiente que o destino nos reservou. Giramos em
torno do nada...Hoje somos apenas um espectro de povo... O senhor vem surpreender nesta caverna
apenas um bhando de fantasmas. (Picchia 1946: 231-232)

Picchia recorre frequentemente as imagens de fantasmas e espectros em seu romance. Desta forma,
Karl Sopor, ao ser capturado pelos Kurongangs, ameaca capturar a alma de Kalum dentro da maquina
cinematografica, caso ele ndo quisesse libertar seus companheiros; “E a maquina de tirar os espiritos do
corpo. Eu posso tirar os espiritos do corpo” (idem, 179). O processo de reproducao técnica transparece
aqui plenamente,[5] na ameaca constante da perda da aura, na “realidade estilhacada em fantasmas
gue retornam para atormentar os vivos” (Machado 1997: 22), no processo instantdneo de captura da
vida, que ja € mesmo morte, do duplo que emerge do mundo das sombras. Picchia parece nos apontar o
permanente dialogo da técnica com o mito, jA presente na prépria origem do cinema, em meio a
espetaculos de sombras, fantasmagorias e linguagens magicas. Se esta dimenséo fantastica e mitica
parece ser referenciada pelo autor, por outro lado, ele reafirma a possibilidade criativa de
redimensionamento do imagindrio humano, através das técnicas, seja através do medo, seja através do
assombro. No dizer de Arlindo Machado, em “toda invengéo técnica, — sobretudo quando se trata de
invencao de maquinas “semidticas” — ha sempre a emergéncia de uma dimenséo imaginaria, algo assim
como o seu lado obscuro, apaixonado e anarquico” (Machado 1996: 35).

Desta maneira, Karl Sopor, que empreende a expedi¢cdo com o objetivo de enriquecer através da feitura
de um documentario sensacionalista sobre os “ferozes” Kurongangs, a tribo de “devoradores de
homens”, s6 consegue realizar seu objetivo apds a captura de sua expedicdo por Kalum, o chefe da
tribo. Nesta situacdo tudo parece ilusédo, simulacro, os eventos sédo sempre polimorfos, polissémicos. O
pajé da tribo, Bogum, na verdade, € um padre cético aprisionado. A filmagem na selva, por sua vez, é
denominada como a “Hollywood selvagem”, onde o jogo de vida e morte, volipia e barbarie, inerente as
técnicas de reproducdo e a industria cultural, assume uma concretude orgiasticamente tragica. A
filmagem da danca da volUpia é descrita em atordoantes e instantdneos movimentos:

Karl parecia abobado. Deixara-se enlevar pelo imprevisto e pela beleza do espetaculo. Fez um esforco,
localizou melhor a maquina e comegou a virar a manivela. Uma panordmica. Agora um grupo. Agora um
detalhe, um primeiro plano expressivo: a cara alucinada de um pagé, de boca escancarada, olhos
revirados para o céu no delirio sagrado da danca. O bailado estava na proximidade do auge. Os corpos
retorciam-se, exprimindo ansia, desespero e volupia. Os dancarinos cruzavam-se, desarticulavam-se,
formavam grupos plasticos que se dissolviam na orgia do movimento para dar lugar a outras composi¢des
novas. Feitas por dezenas de estatuas moveis efémeras (...) Karl estava encantado. (Picchia 1936: 177).

Por fim, apds a celebracéo da vida, Karl acaba por filmar a execucao do cozinheiro chinés da expedicéo:
“Karl tinha gravado nas pupilas o tragico e estipido sacrificio do desgragado Pei-Fu” (Picchia 1946: 181),

agora um spectrum.[6] Os espectros sdo projetados na natureza, numa conjuncdo sinestésica de
perfumes e escuridao:

O cone de luz cortava a treva operando o milagre de reeditar os movimentos pesados, dando
imaterialmente, forma e vida a criaturas fantasmais, tdo realmente, com tanta verdade e semelhanca,
como se fossem eles mesmos. A platéia estava agora muda de assombro. (idem, 177)



E no assombro repetido que Picchia localiza a penetracdo dos processos técnicos na estrutura humana.
O fotografado-filmado, aturdido com a imagem do seu préprio espectro. No tremor de Fritz, outro
expedicionario, a mente torna-se uma tela de cinema: “pela sua cabec¢a, como se ela fosse um saldo de
cinema e a sua memoéria um filme, desfilavam todas as suas recordacdes” (idem, 184). Assim, um
pequeno fragmento de jornal amarelado, perdido no meio da selva, contendo uma breve noticia e
significativamente varias propagandas, pode proporcionar o desenrolar de imagens urbanas espectrais,
na mente de Karl:

Aquilo o distraia. Pequenos andncios. Como eram interessantes aqueles anuncios! (...) Coletes para
senhoras. Os melhores sdo de Mme. Henriette. Rua Bardo de Ita (...) N&o podia decifrar o resto. Esse
pequeno anuncio, tdo absurdo e tdo indtil ali naquela cabana, tinha para Karl a beleza de um poema.
Ligava-o0 a seu mundo. Enquadrava-o na civilizagdo (...) Via a cidade agitada, cheia de movimento, os
bondes campainhando. Transportava-se com a imaginacdo para esse mundo que era seu. E mais do que
nunca, entao sentiu-se afastado dele. (idem, 162)

Assim como Karl utilizou-se da técnica como ameaga a permanéncia do ser, na cidade de Elinor a
estagnacgédo técnica era uma ameaga a morte da alma, pois nela os sujeitos ja estavam capturados pelo
medo, aprisionados na caverna. As técnicas, neste contexto, eram espectros de si mesmas, distantes
reflexos do poder tecnolégico da Republica 3000 e de sua propria poténcia passada. As usinas
fornecedoras de oxigénio, os processos de reversao de materiais solidos — terra, rochas e outros — para
gasosos, o desenvolvimento de aparelhos de televisédo e teleaudicdo, a vitoria quase absoluta sobre as
doencas, o sofisticado sistema elétrico: todas essas conquistas sintetizadoras do excessivo progresso
técnico, uma vez alcancadas, reduziram o trabalho, saturaram a sociedade, intensificaram a melancolia.
A abolicdo do trabalho provocou o retorno da metafisica e a estagnacdo e fragmentacdo do
conhecimento.[7] O conhecimento magico renasceu, a alquimia era o setor de pesquisa mais
desenvolvido, e a Ultima e mais ambiciosa invengdo era o filtro do olvido, criado para esquecer uma
sociedade confinada, sem sentido, capturada pelo aborrecimento. A melancolia, no Romance, torna-se
elemento de enfraquecimento da vida politica e social. Picchia une utopia, anarquismo, e alquimia como
componentes de uma critica neo-romantica do progresso técnico e das caracteristicas fantasmagoricas
do capitalismo (Lowy 1989: 87).[8]

A cidade de Elinor ndo potencializou a conjun¢do do sistema politico e tecnolégico para ultrapassar as
paixdes, como ocorrido na Republica 3000. Os diferentes destinos de um sistema politico parecem estar
conectados a uma politica das paixdes. O autor insere-se, assim, na tradicdo utdpica, encarnada
especialmente em Fourier, que considera a existéncia de um “sistema de paix6es que governa todo o
tipo de sistema social” (Ricoeur 1991: 489). A civilizacdo, ao reprimir as paixdes, transformou-as em
perversdes, ou vicios, tal como aquela enclausurada claustrofobicamente dentro de uma caverna, pelo
medo do outro e pela negacdo da natureza, com sua organizacdo politica e social conduzindo para a
alienacdo. Isto transparece claramente nas rela¢des de trabalho e género. Aos homens destinava-se
todo o trabalho, que os ocupava completamente, levando a deformacédo do corpo e a desilusdo do
espirito, banalizando o suicidio. Desta forma, para uma populagdo de 25000 mulheres, contrapunha-se
uma populacdo masculina de apenas 200. As mulheres eram livres de qualquer trabalho, atividade que
desprezavam, vivendo em frivolidade e tornando-se profundamente infantis. Seu tempo era consumido
em atividades como natacéo, danca, ginastica e passeios em barcos individuais no pequeno lago interno
do reino de Elinor. O desprezo pelo trabalho transmutou-se em repugnéancia pelos homens. As relacdes
entre géneros sdo marcadas por abismos geograficos, demarcacdes espaciais: 0s homens habitam a
cidade operaria, com “edificacBes diversas e assimétricas”, onde “zuniam dinamos”, “arfavam motores” e
emanavam gases e 6leos “volatilizados pela combustdo”. Essa regido era considerada pelas mulheres
como “infecta e malsinada”. Por sua vez, as mulheres habitavam a cidade geometrizada, com suas
casas idénticas, “de metal fosco, so6brias de linhas, baixas”, com ruas de um “asfalto de consisténcia
elastica e sem veiculos”, uma “cidade morta”, fantasmagorica, pois sem monumentos, sem circulagao
(Picchia 1946: 212). As relagdes de género também s@o marcadas por abismos de comunicacao,
inclusive a completa falta de comunicacdo sexual. Dentro da I6gica da politica das paixdes, a falta de
amor é diagnosticada por Karl Sopor, como a doenca fatal que assola a cidade:

(...) bruscamente percebeu que achara a explicacdo para o pavoroso drama desse povo. Era o povo que
nao conhecia 0 amor. Tudo em seu redor perdera o seu sentido. Esvaziara-se. Evaporara-se. Percebia
uma absoluta inutilidade naquelas casas, naquelas ruas, naquela luz (...) o trabalho fora apenas um
efémero anestésico para a raca desgragada que nascera sem o sentimento (...) Formara-se assim uma
humanidade monstruosa, doentia, mecanica, sem razao de ser, desprovida de finalidade. O raciocinio e



ndo o coragdo governara aquela gente. Eram “coisas’, ndo homens. Eram fantasmas ndo seres
passionais. (idem, 251)

Esta civilizacdo, tomada pelo tédio absoluto, advindo de um intenso processo de alienacdo, ndo poderia
durar, caminhava para a morte. Picchia também insere seu romance no debate, tdo premente no
periodo, sobre os processos histéricos de mesticagem racial e sua relagdo com a ascensdo ou
decadéncia civilizacional dos povos. O argumento racial, segundo Lilia Schwarcz, justificava
teoricamente, a partir de elementos bioldgicos, a existéncia de rigidas hierarquias sociais e a elaboragdo
de projetos politicos conservadores (Schwarcz 1993: 241). A constru¢do imaginaria de Menotti parece
dialogar com teorias raciais como aquelas elaboradas por pensadores autoritarios de direita como
Azevedo Amaral, Alberto Torres e Oliveira Vianna. Porém, no romance Kalum, parece ser especialmente
importante a apropriacdo das teorias raciais do filésofo mexicano José de Vasconcelos acerca da
construcdo de uma identidade ibero-americana, sobre as quais demonstrara conhecimento na
elaboracao do Manifesto Verde Amarelo.[9]

A cidade de Elinor, encerrada em si mesmo, é composta de descendentes dos cretenses, que
simbolicamente representam a origem da civilizagdo ocidental. Para Vasconcelos “Na Grécia se funda el
desarrollo de la civilizacion ocidental, o europea, da civilizacion blanca, que ao expandirse lleg6 hasta las
playas olvidadas del continente americano para consumar una obra de recivilizacion y replobacion”
(Vasconcelos 1948: 16). A sobrevivéncia dos gregos em um ambiente tdo indspito quanto uma caverna,
parece uma releitura da crenca de Vasconcelos de que: “La lucha contra el medio obligd al branco a
dedicar suas aptitudes a la conquista de la naturaleza temporal y esto precisamente constituye el aporte
del blanco a la civilizacién del futuro. El blanco ensefié el dominio de lo material” (idem, 34). Porém,
metaforicamente, Picchia conduz este grupo ao isolamento. Parece, assim como Vasconcelos em seu
comentario sobre o segundo dos trés estados sociais, enfatizar os perigos do isolamento da ra¢a branca,
“La caracteristica de esto segundo periodo es la fé en la formula por eso en todos sentidos no hace otra
cosa que dar norma a la inteligencia, limite a la accion, frontera a la patria y frenos al sentimiento” (idem,
40). Esse aprisionamento da raca branca nos limites de uma racionalidade estéril € expresso no
romance na férmula platénica da caverna. Apavorados com o mundo exterior, os habitantes de Elinor,
entram em irreversivel processo de decadéncia, inclusive fisica. Picchia parece alertar sobre o processo
de condenagdo a perda da forga vital aos povos que negam o sentido da histéria, ou seja, a procura da
transcendéncia através da mesticagem, assim como Vasconcelos observara acerca dos ingleses:

El inglés siguié cruzandose solo con el blanco, y exterminé al indigena; lo sigue exterminando en la sorda
lucha econémica, mas eficaz que la conquista armada. Esto prueba su limitacion y es el indicio de su
decadencia. Equivale, en grande, a los matrimonios incestuosos de los Faraones, que minaron la virtud de
aquella raza, y contradice el fin ulterior de la Historia, que es lograr la fusion de los pueblos y las culturas.
(idem, 27)

Coerentemente Picchia destinou a cidade de Elinor, culpada de ausentar-se da histéria, um final
apocaliptico através da violenta invasdo dos Kurongangs, que ap0s semearem a destruicdo da
populagdo subterranea, acabam também por morrer como conseqliéncia da destruicdo das usinas
fornecedoras de oxigénio. A forca vital com que o mundo sensivel penetra no seu duplo é demasiada, a
intervencdo da realidade exterior dissolve a ténue estrutura da realidade interior. O simulacro ndo pode
sustentar-se sem a vitalidade do modelo ideal. Ndo sendo ele Idéia, esvanece-se. Neste territorio de
fantasmas, sustentado pela imaginagéo, ndo se pode mais respirar.

A redencéo da paixdo adamica parece ser a base estrutural de suas utopias. Ao fracasso das estruturas
sociais e de poder, ao fracasso mesmo do discurso, na constatacdo da impossibilidade de comunicacao,
Picchia, novamente bebendo na tradicdo utdpica, contrapde a ressurreicdo do amor primevo. Karl e
Elinor, os Unicos sobreviventes da tragédia da Cidade de Elinor, saem da platbnica caverna para
encontrar a luz: “havia uma louca festa de passaros nas ramas das arvores e uma doida orgia de sol”
(Picchia 1946: 298). Como forma de diminuir a dor causada pelas suas tristes lembrancas, bebem o ja
citado elixir do esquecimento, apagando os “fantasmas da memdria”, restaurando a “virgindade
psiquica”, transformando-se numa “chapa fotografica pronta a receber a mais leve impressao”, tornando
possivel uma nova comunhdo com a natureza. S6 através do esquecimento é possivel entrar novamente
em harmonia com a natureza, “reabrir o leque das paixdes”, em busca da liberdade. Para inverter-se a
alienacao, ela mesma um esquecimento / perversao das paixdes, propde-se a ingestdo do oblivio. A
utopia possivel é langar-se ao futuro na busca arqueolégica da “regresséo a Lei Divina” (Ricoeur 1991:
493):

Quero que nossas almas nasgam como que neste instante, para inaugurar uma vida nova na face da terra.
Seremos uma espécie de Addo e Eva deste novo Eden (...) Dé-me este frasco Elinor (...) Uma alegria



imensa vibrava nele. Tomou Elinor pela méao e ergueu-a. Onde estava? Que lugar era aquele? Como tudo
era belo, luminoso e virginal! (Picchia 1946: 299-300)

A unido dos sobreviventes Karl e Elinor pode, também, na retomada da tradicdo adamica, indicar a
transcendéncia possivel através da fusdo das racas, a chegada ao terceiro estado, aquele onde os
homens resgatariam suas vidas de deuses, baseados no dogma do amor, o ndo lugar onde encontram-
se para moldar a paixao utépica:

En el tercer periodo, cuyo advenimiento se anuncia ya en mil formas, la orientacion de la conducta no se
buscara en la pobre razon que explica pero no descubre; se buscara en el sentimiento creador y en la
beleza que convence. Las normas las dard la facultad suprema, la fantasia; es decir, se vivird sin norma,
en un estado en que todo cuanto nace de sentimiento es un acierto. En vez de reglas, inspiracion
constante. Y no se buscara el mérito de una accion en su resultado inmediato y palpable, como ocurre en
el primer periodo; ni tampoco se atendera a que se adapte a determinadas reglas de razdn pura; el mismo
imperativo ético serd sobrepujado y mas alla del bien y del mal, en el mundo del pathos estético, s6lo
importara que el acto, por ser bello produzca dicha. Hacer nuestro antojo, no nuestro deber; seguir el
sendero del gusto, no el del apetito ni el del silogismo; vivir el jubilo fundado en amor, ésa es la tercera
etapa. (Vasconcelos 1948: 40)

O romance Kalum parece inscrever-se no mesmo desejo simbélico de redencdo do espirito de
conquistas, que assume maior significado se lembrarmos a defesa por outros escritores modernistas
como Cassiano Ricardo da “marcha para o oeste”.[10] Nos espagos imaginarios da utopia, Picchia
propbe caminhos de convergéncia entre tradigbes culturais, como a portuguesa, a grega, a germanica,
com o suporte dos caboclos locais. Na sintese apresentada no romance Kalum, séo excluidos os negros
e os indios. Estes, por representarem simbolicamente no romance a “barbarie” tapuia, condenados por
sua recusa violenta e antropofagica a integracdo com o estrangeiro. Os negros, talvez, pela ingestédo por
Menotti Del Picchia de um similar elixir do esquecimento, tdo conveniente para as elites brasileiras que ja
haviam adotado a teoria do branqueamento racial.[11] A quinta raca césmica, no romance Kalum, sera
originada de uma descendente grega, Elinor, e de um alemdo, Karl Sopor, diferentemente de seu
primeiro romance utépico, onde a ragca coésmica surgiu da mesticagem entre descendentes de
portugueses e incas. Metaforicamente, na visédo de Menotti Del Picchia, um ano antes da implantagdo do
Estado Novo e no auge da influéncia dos ideais fascistas, o futuro brasileiro é “branco e ocidental”.

Menotti Del Picchia concretiza pelo imaginario o desejo presente no manifesto do “Nhengacu verde-
amarelo”, publicado em 1929, do surgimento de uma quinta raga, a ragca cosmica, capaz de construir a
concordia universal:

Somos um pais de imigracdo e continuaremos a ser reflgio da humanidade por motivos geograficos e econdmicos
demasiadamente sabidos. Segundo os de Reclus, cabem no Brasil 300 milhdes de habitantes. Na opinido bem
fundamentada do soci6logo mexicano Jose Vasconcelos, é de entre as bacias do Amazanas e do Prata que saira a “quinta
raga” a raga cdsmica, que realizard a concordia universal, porque sera filha das dores e das esperancas de toda a
humanidade. Temos de construir essa grande nago, integrando na patria comum todas as nossas expressoes historicas,
étnicas, sociais religiosas e politicas. (apud Telles 1986: 364) [12]

Através da “magia da palavra”, Menotti Del Picchia recorre, de forma criativa, a diferentes géneros
discursivos, como o romance de aventuras e o género utdpico literario, dialogando com os discursos
estéticos e politicos do modernismo, e com o contexto histérico brasileiro e latino-americano. Procura
apontar para o cerne da utopia, “a desinstitucionalizagéo de todas as rela¢cdes humanas” (Ricoeur 1991:
487), a completa “dissolucdo dos obstaculos” entre os seres humanos, em um futuro marcado pela
redencdo edénica. Suspensdo temporaria, pois fortemente restabelecida na nova ordem proposta pelo
modernismo conservador, onde impera uma estetizacdo da politica aliada a uma hierarquizacao racial.

Notas

[1] Uma versédo preliminar deste artigo foi apresentada na 5th International Conference of the Utopian Studies
Society, Faculdade de Letras da Universidade do Porto, Julho de 2004.

[2] Além do ja citado Kalum, Menotti Del Picchia escreveu dois outros romances de aventuras/romances utopicos,
em 1930, A Republica 3000 (Picchia 1930) e em 1938, Kumunnka (Picchia 1938). Acerca da proximidade entre
romance de aventuras e romances utépicos, Bakhtin nos relembra, ao abordar o tema da satira menipéia — local de
nascenca do romance de aventuras e do romance utopico — que ela teria entre suas particularidades a incorporagao



de “elementos da utopia social, que sdo introduzidos em forma de sonhos ou viagens a paises misteriosos; as vezes
a menipéia se transforma diretamente em romance utépico” (Bakhtin 2002: 118).

[3] Menotti Del Picchia foi redator politico do Correio Paulistano, jornal do PRP e porta-voz do PRP. Ver Rezende
2000.

[4] Ironicamente, no romance, a populagdo feminina elegeu como rainha a “monstruosa” Elinor. Compare-se,
também, a definicdo acima com a encontrada na Republica 3000: “nosso individualismo anarquico, tornado possivel
e harmdnico dado o alto nivel coletivo de cultura, aboliu a regra coectiva e formou o imperativo comum da
consciéncia. Agimos por instinto, socializando-se, instantaneamente, o novo espirito moral que o pensamento dos
nossos sabios cria & medida que evolvemos eticamente. E o proprio interesse individual que determina a harmonia
da nossa agdo e assegura a constancia inalterada do interesse coletivo. Assim perdemos em egolatria 0 que
naturalmente ganhamos em solidariedade social, sublimando o espirito de cooperacdo...realizamos a liberdade
integral dentro da absoluta unidade gregaria nacional. E a suprema forma de organizacéo politica concebivel pela
humanidade, somente atingivel apds a posse total das forgas econdmicas de que dispde o planeta e apds uma larga
e experimental elaboragéo histérica" (Picchia 1930: 134-136).

[5] Sobre os processos de reprodutibilidade técnica e sua relagdo com a modernidade ver Benjamin 1985.

[6] Barthes comenta: “E aquele ou aquela que é fotografado, é o alvo, o referente, espécie de pequeno simulacro, de
eidolon emitido pelo objeto, que de bom grado eu chamaria de Spectrum da Fotografia, porque essa palavra
mantém, através de sua raiz, uma relacdo com o espetaculo e a ele acrescenta essa coisa um pouco terrivel que ha
em toda a fotografia: o retorno do morto” (Barthes 1984: 20; italico meu).

[7] Para uma diferente concepgao das consequéncias da abolicdo do trabalho, especialmente, como considerado
por Marx como atividade instrumental produtiva, ver Zilbersheid 2002.

[8] Para uma discussdo do conceito de fantasmagoria em sua relacdo com o capitalismo ver também Hardman
1991.

[9] Menotti de Picchia, Plinio Salgado, Alfredo Elis, Cassiano Ricardo, Candido Mota Filho, “Nheengacu da tribo
Verde Amarela” (ou Manifesto do Verde-Amarelismo ou da Escola da Anta), publicado no Correio Paulistano em 17
de Maio de 1929, em Telles 1986.

[10] Para uma analise da visdo de Cassiano Ricardo sobre a “marcha para o Oeste”, ver Lenharo 1986.

[11] Neste sentido proliferam afirmacdes sobre os Kurongangs como: “Eles sao feras. Nasceram com a crueldade na
alma” (Picchia 1946: 170); “E uma teoria barbara e complicada que o fanatismo desses monstros engendra” (idem,
193); “Ele ia ser assassinado pelos monstros” (idem, 213); “aqueles negros deménios pareciam espectros” (idem,
257). Sobre Kalum, “os musculos salientes, poderosos tornaram ainda mais grotesco esse rei selvagem de cara
infantil, mas de olhos vibrantes. Um monstrengo” (idem, 172). Podemos sugerir que aos Kurogangs cabe no
romance desempenhar o papel do tapuia, “o proprio preconceito em fuga para o sertdo”, aquele que isolou-se na
selva para viver; e foi morto pelos arcabuzes e flechas inimigas (apud Telles 1986: 362). Seu duplo o tupi, aparece
positivamente seja no romance Kummunkd, onde demonstra a esséncia do nacionalismo tupi, ou seja sentimental,
onde “pode aceitar as formas de civilizagdo, mas impde a esséncia do sentimento, a fisionomia irradiadora da sua
alma” (apud Telles 1986: 362), ou ainda na Republica 3000 onde como “racga tranformadora de ragas”, comparece
dissolvida na subjetividade generosa do caboclo brasileiro (Picchia 1930).

[12] Para uma melhor compreensédo das relagBes entre movimento modernista e 0s processos de modernizagdo da
cidade de Sao Paulo na Primeira Republica, ver Sevcenko, 1992.
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Pensar é gerar utopias. Incondicionalmente. (Carvalho 2004: 17)

Infeliz e desesperado, quem néo for capaz de se dirigir a um leitor futuro. (Eco 2002: 343)
Introducéo

A obra de John Ruskin, ao mesmo tempo um dos escritores mais prolificos e mais polémicos do século XIX, tem
sido recentemente avaliada pela academia no que concerne a sua modernidade. Assim, a comemoracdo do
centenario da morte de Ruskin promoveu um debate aceso sobre a sua obra, do qual resultaram, numa primeira
instancia, colectaneas de caracter interdisciplinar que reavaliam, de forma muito positiva, o contributo do autor
vitoriano no seu tempo e no nosso (Cerutti 2000; Cianci & Nicholls, 2001).

O aparecimento de duas novas biografias sobre o autor vitoriano permitiu, por seu turno, que fosse lancada luz sobre
aspectos menos conhecidos da sua vida, mormente a relacdo conturbada que manteve com Rose La Touche,
convidando o leitor a langcar um olhar renovado sobre a tdo complexa quanto cativante obra de Ruskin (Batchelor
2001; Hilton 2000b). A leitura destas duas biografias pode também ser hoje complementada, de forma proveitosa,
com a edicdo das obras completas de Ruskin em CD-ROM que permite uma pesquisa mais ou menos aprofundada
do idedrio ruskiniano, de acordo com as ambicGes de cada leitor.

A pesquisa longa e meticulosa de Ruskin sobre a arquitectura Italiana, bem como a importancia que Veneza assumiu
na sua vida, foram também postas em relevo por Quill (2000), Pemble (1995) e Hewison (2000). Tal possibilitou
destacar a dimenséo contemporanea de alguns dos pontos de vista defendidos por Ruskin no que diz respeito a arte,
em geral, e & arquitectura, em particular. O levantamento de novos dados sobre o relevo da pesquisa pacientemente
levada a cabo por Ruskin em Italia, actualmente em curso na Ruskin Library da Universidade de Lancaster
(Inglaterra), poderd igualmente permitir, a breve trecho, o aprofundamento de algumas facetas de Ruskin pouco
investigadas, consolidando o seu caracter eclético.

O pensamento social e politico de John Ruskin foi igualmente alvo de critica atenta por parte de alguns
investigadores que ndo se furtaram a estabelecer relagbes proficuas entre o passado e o presente, demonstrando a
influéncia exercida por algumas das teses defendidas pelo sage Vitoriano na sociedade hodierna e sublinhando a sua
modernidade (Ramos 1999; Goldman 1999). Creio que estes estudos lancaram definitivamente por terra o
argumento de que dificilmente as teses socio-politicas defendidas por Ruskin poderiam estabelecer um didlogo
frutifero com a actualidade.

Apesar da multiplicidade de estudos levados a cabo sobre a obra do escritor vitoriano,[1] muito ha ainda a fazer para
que esta se revele na sua plenitude ao leitor do século XXI. Uma das areas que me parece merecer atencao redobrada
é justamente a tematica do espago da utopia na vida e obra de John Ruskin, titulo ambicioso[2] desta breve reflexdo.
De facto, se um estudo recente aponta para o lugar ocupado pela utopia no &mbito das teses relativas ao planeamento
urbano defendidas pelo profeta vitoriano, aproximando-as da modernidade (Lang 1999), pouco se reflectiu ainda
sobre o enquadramento da utopia[3] na vida e obra de John Ruskin.

Face ao contexto acima enunciado, o objectivo desta reflexdo é atentar no espaco ocupado pela utopia no espaco
imenso do complexo ideario Ruskiniano, incidindo, em particular, no Guild of St George, um dos seus projectos
mais ambiciosos. Procurarei, assim, lancar luz sobre o relevo que tal “experiéncia social” assumiu na vida e obra de
John Ruskin, tentando (de)monstrar de que modo pode ser encarada como espaco de utopia que possibilita
compreender melhor os ambiciosos objectivos que o autor vitoriano tragcou para si e para a sociedade do seu tempo.

1. O Guild of St George — uma utopia projectada ao longo da vida

Como alternativa a uma Inglaterra dominada pela industrializacdo, Ruskin propds, como frisa Batchelor, que os
trabalhadores ingleses constituissem uma comunidade agréaria neo-medieval, sem lugar para a maquina, onde ele
préprio desempenhasse o papel de “Master” (Batchelor 2001: 251).[4] Os contornos complexos deste projecto
arrojado[5] foram, ndo por acaso, dados a conhecer pelo autor vitoriano através de um discurso marcadamente
autobiogréafico, mas também, como reconhece Batchelor, “often bitingly satirical, sometimes wildly angry” (ibidem).
De facto, a proposta de Ruskin surge sintomaticamente incluida em Fors Clavigera,[6] conjunto de 96 cartas
dirigidas aos “Workmen and Labourers of Great Britain”, publicadas entre 1871 e 1884, cujo objectivo principal era



desafiar 0s seus contemporaneos a enveredar por outros trilhos que ndo os da economia capitalista. De resto, ndo é
demais relembrar, como sublinha Ramos, que

[n]este periodo de tempo, a vida e a obra do sage revelavam uma constante procura do equilibrio.
Em termos vivenciais, John Ruskin procurava conciliar a exposi¢do publica em Oxford e a
interaccdo humana exigida como professor com a soliddo em Brantwood e a contemplacdo da
paisagem rural. Em termos criativos, as palestras académicas dirigiam-se & classe dominante, ao
passo que as cartas visavam as classes trabalhadoras. No entanto, o objectivo era 0 mesmo no
tocante aos dois publicos-alvo, a saber, o respeito pela vida e pela Natureza, a rejeicdo da
sociedade capitalista e desumana, e o retorno aos valores pré-industriais. (Ramos 2005: 259)

Escolhendo para o projecto acima mencionado o nome de Guild of St George, dada, sobretudo, a admiracdo que
sentia pelo quadro St George and the Dragon, de Vittore Carpaccio, Ruskin procurou, desde logo, como vinca
Batchelor, tomar St George como metafora do homem ideal, modelo de coragem e espelho de cavalaria (Batchelor
2001: 251). O pormenor a que aludo ndo é de somenos importancia ja que, em distintos momentos da sua vida,
Ruskin manifestou a sua admiracéo pela cavalaria[7] enquanto modelo estratégico do qual se serviu para questionar
a realidade, incitando os seus contemporaneos a mudanga. Ora é justamente no ambito de tal questionagdo que se
insere, talvez, a proposta do Guild of St George.

No seu estudo sobre a dimensdo assumida pelo medievalismo na obra de Ruskin, Ivana Mladenovic associa, por seu
turno, a escolha do nome St George para o Guild a uma intencéo clara por parte de Ruskin ndo sé de questionagédo
mas também de intervencdo na realidade que lhe era contemporanea, pois, do seu ponto de vista, este deu-se conta
de que Saint George, "had retained the patronage and loyalty of his people specifically because his
reputation for challenging bravery and courage in the face of overwhelming obstacles had

transcended that of a distant divine figurehead" (Mladenovic 2004: 93). A semelhanca de Saint
George, Ruskin procurou instituir-se enquanto defensor dos fracos e oprimidos, esperando obter por parte da
sociedade a mesma recepcao entusiastica dada ao santo.

Creio que hipotese avangada por Mladenovic se reveste de particular plausibilidade, ja que, apesar de na altura em
que decidiu por em prética o projecto do Guild, Ruskin tivesse estabelecido a sua reputacdo de “profeta”, continuava
a ser-lhe deveras grata a ideia de poder ser encarado, qual cavaleiro, como lutador em prol de causas justas, repondo
a ordem sobre a desordem instalada. Compreende-se, pois, que Ruskin tenha gizado um plano ambicioso para o
Guild, sintomaticamente associado pelo proprio a Utopia de Thomas More, quando definiu, com pormenor, 0s
propositos que o deveriam nortear:

My settlers, you observe, are to be young people, bred on old estates; my commandants will be
veteran soldiers; and it will be soon perceived that pride based on servitude to the will of another
is far loftier and happier than pride based on servitude to humour of one’s own (...) No machines
moved by artificial power are to be used on the estates of the society; wind, water, and animal
force are to be the only motive powers employed, and there is to be as little trade or importation
as possible; the utmost simplicity of life, and restriction of possession, being combined with the
highest attainable refinement of temper and thought (...) The laws required to be obeyed by the
families living on the land will be — with some relaxation and modification, so as to fit them for
English people — those of Florence in the fourteenth century. In what additional rules may be
adopted I shall follow, for the most part, Bacon, or Sir Thomas More. (Works, 28: 20-23)[8]

Ruskin apresentou, pois, uma proposta inovadora aos seus contemporaneos, baseada numa vida pautada pela
simplicidade e isenta dos vicios que o profeta vitoriano sempre apontou as cidades industrializadas do seu tempo,
nas quais, do seu ponto de vista, a felicidade do Homem sucumbe por entre a poluicdo das fébricas e o ruido da
maquina.[9]

Recorde-se que, ja décadas antes, no conhecido e muito citado capitulo “The Nature of Gothic”, incluido em The
Stones of Venice (1851-1853), Ruskin tinha chamado a atencdo dos seus contemporaneos para as consequéncias
nefastas decorrentes do desempenho de tarefas levadas a cabo de forma mecénica por parte dos trabalhadores, as
quais, em seu entender, contribuiam para a infelicidade dos mesmos e, em Ultima analise, para a decadéncia da
nagdo.[10] Matteson sublinha essa ideia no ensaio em que reflecte sobre ética e estética da/na arquitectura, estudo
cujas fundagdes assentam nas teorias defendidas por Ruskin. Matteson refere com propriedade que o sage “required
above all that the process of building should, in all ways possible, enlist the emotion, the imagination and the
intellect of the labourer” (Matteson 2002: 295).



“The Nature of Gothic” é, pois, no entender de Matteson, o0 ensaio que marca uma espécie de transicéo entre Ruskin,
critico de arte, e Ruskin, critico da sociedade, embora, de facto, tais perspectivas ndo possam ser encaradas
separadamente. Como frisa Matteson, a partir do ensaio citado assistimos a uma re-invenc¢do de Ruskin enquanto
critico da sociedade que denuncia os excessos do materialismo e as suas consequéncias directas sobre a cultura que
produz (idem, 301). Passa, pois, a acentuar-se, em posteriores ensaios de Ruskin, a sua crenga na relagdo intrinseca
entre a corrupgao social e os valores espelhados pela arte que tal sociedade cria. Em Gltima instancia, uma sociedade
sem valores morais ndo pode, no entender de Ruskin, produzir nada belo, fazendo apenas eco da degradacéo que a
caracteriza.

Através do Guild of St George, Ruskin procurou, pois, criar uma utopia situada nos antipodas do materialismo
vigente, ensinando a sociedade que o rodeava a lancar um olhar renovado sobre a realidade e a abandonar o que
Cunningham designa de “Money-greed of Victorian capitalism” (Cunningham 2000). Ao discurso inflamado com
que foi intervindo ao longo da sua vida, Ruskin aliou, de resto, a ac¢do,[11] ja que deu o exemplo pondo em pratica
as ideias que ardentemente defendia.[12] Como vinca Cunningham, “He always put his money where his mouth was
— supporting craftspeople and poets, repairs to cottages, clean water pipes. All of Ruskin’s inherited capital went to
propping up his utopian dreams” (ibidem).

Compreende-se, assim, a escolha criteriosa que presidiu a admissdo dos voluntarios no Guild of St George,
designados de “Companions of St George”, escolha que foi explicitada com clareza por Ruskin na carta 63 de Fors
Clavigera:

It is only the Rich and the Strong, whom | receive for Companions — those who come not to be
ministered unto, but to minister. Rich, yet some of them in other kind of riches than the world’s;
strong, yet some in other than the world’s strength. But this much at least of literal wealth and
strength they must have — the power, and formed habit, of self-support. | accept no Companion
by whom | am not convinced that the Society will be aided rather than burdened; and although 1
value intelligence, resolution, and personal strength, more than any other riches, | hope to find, in
a little while, that there are people in the world who can hold money without being blinded, by
their possession of it, to justice or duty. (Works, 28: 538)

Ruskin deixou aqui, a descoberto, a sua vontade de consolidar um projecto que tivesse como fundamentos alguns
dos valores que sempre procurou incutir, ao longo da sua vida, nos que o rodeavam, fossem eles alunos, amigos, ou
desconhecidos: a tenacidade, a fortaleza de espirito e o altruismo, essenciais a quem tenha como objectivo contribuir

para 0 bem-estar social dos que lhe sdo contemporaneos — uma utopia perseguida desde sempre pelo profeta
vitoriano na sua obra e projectada na sua vida.

A importancia assumida pelo Guild of St George ao longo da vida de John Ruskin é de resto sublinhada maltiplas
vezes na monumental biografia que Hilton consagra ao autor vitoriano (Hilton 2000a, 2000b). Merece particular
relevo o facto do bidgrafo considerar que reflectir sobre o Guild of St George é, ao mesmo tempo, estudar a
biografia de Ruskin (Hilton 2000b: 306),[13] chamando a atencdo para um pormenor que cumpre ndo esquecer:
“The Guild exists in Ruskin’s mind from the time of his letters to Susan Scott in 1869 to his final collapse in 1889.
Thus, it was an important part of his life for twenty years” (idem, 309). Hilton traca, por seu turno, a geografia do
projecto que Ruskin procuraria levar a bom porto, colocando os seus primdrdios numa das visitas aos Alpes do
escritor vitoriano. Em tal circunstancia, Ruskin teria ficado particularmente impressionado com “the pastoral green,
pure aiguilles, and fleecy rain-clouds of Chamouni”, tendo tal merecido registo no seu diario (Hilton 2000a: 136).

Décadas mais tarde, na sua autobiografia, Praeterita, Ruskin iria destacar “the agricultural condition of the great
Alpine chain which was the origin of the design of St George’s Guild” (Works, 35: 437). Esta sua confissao,
(compreensivel tendo em conta o facto de pugnar pela aproximagcdo do Homem a natureza), parece-me estar em
concordancia com o objectivo tracado por Ruskin para Fors Clavigera:

| have not hitherto stated, except in general terms, the design to which these letters point (...) —
the highest possible education, namely, of English men and women living by agriculture in their
native land. Indeed, during these three past years | have not hoped to do more than make my
readers feel what they have to conquer. It is time now to say more clearly what | want them to
do. (Works, 28: 15-19; italico meu)

Esta referéncia a agricultura que surge muitas vezes disseminada na obra de Ruskin permite, talvez, estabelecer uma

relagdo proficua com um dos principios explicitados na utopia moriana. Recorde-se que, no Livro Segundo da
conhecida obra, é explicitado que

Existe uma arte comum a todos os utopianos, quer homens quer mulheres, e que ninguém pode
eximir-se: é a agricultura. Aprendem-na as criangas em teoria nas escolas, praticando-a nos



campos vizinhos da cidade, onde as levam em passeios recreativos. Véem ali trabalhar os outros
e elas préprias trabalham, exercitando desde cedo as suas forcas fisicas. (More 2003: 78)

De facto, a afirmac&o acima transcrita aproxima-se muito do ideario defendido por Ruskin ndo s6 no diz respeito ao
Guild of St George mas também a Brantwood, local que funcionou como um laboratdrio[14] onde pds em pratica
algumas das teorias que defendeu perante a sociedade do seu tempo. Mas 0 que me interessa de momento acentuar é
o facto de a agricultura ser um dos pontos principais focados no Guild of St George. Collingwood, um dos
estudiosos que acompanhou de perto o labor de Ruskin, considera, alias, que um dos objectivos tracados para tal
projecto era comprar terra de modo a que esta pudesse servir os objectivos definidos pelo autor vitoriano, isto €, que
0s membros do Guild a cultivassem, pagando uma renda a comunidade,

not refusing machinery, but preferring manual labour (...) for the people employed and their
families, there would be places of recreation and instruction, supplied by the Guild, and intended
to give the agricultural labourer or mill-hand, trained from infancy in Guild schools, some insight
into Literature, Science and Art — and tastes which his easy position would leave him free to
cultivate. (Collingwood 1900: 243)

Ao aliar o cultivo da terra as sementes de cultura a lancar no espirito, Ruskin parece, pois, estar de acordo com a
ideia que o Homem deve “cultivar livremente o espirito e desenvolver as suas faculdades intelectuais pelo estudo
das ciéncias e das artes” (More 2003: 84). Acredita, assim, & semelhanca de More, que em tal “desenvolvimento
completo consiste para eles [os cidaddos] a verdadeira felicidade” (ibidem).

Face ao exposto, importa, desde logo, reconhecer que se, a semelhanca de muitos outros projectos levados a cabo
por Ruskin, também a criagdo do Guild of St George néo esteve isenta de polémica,[15] o seu esfor¢co em criar uma
comunidade no seio da qual fossem desenvolvidas estratégias que promovessem 0 progresso social da nagdo deve
ser reconhecido. A vinda a lume deste nicleo quase perfeito de paz e harmonia social ndo tem, talvez, sido objecto
de atencéo devida pela critica. Como frisa Wilmer,

This Utopian body [the Guild of St George] has been much misunderstood. Quixotic it
undoubtedly was, impractical and absurdly idiosyncratic (...) But the effect of the fantasy was to
put modern condition of labour in perspective, to provide an image of what work might be. In
much the same way, the Guild should be understood as a living form of social criticism: one
which reflected Ruskin’s mental instability, no doubt, but also the madness of an unjust society.
(Wilmer 1985: 33)

Assim, ao questionar a realidade do seu tempo através da utopia projectada pelo Guild of St George, sugerindo a
implantacdo de novas vias que facilitassem a felicidade do Homem, contrariando o sistema politico-econémico
vigente, Ruskin tornou-se agente activo de mudanca ainda que tivesse sido assolado, na sua vida privada, pelos
fantasmas de uma loucura que se viria a tornar real no final da sua vida. Deste modo, como realga Ramos, "0 ensejo
reformista de John Ruskin nédo se baseava numa mera recusa do modelo vigente. Ao invés, apresentava uma solugéo,
baseada na partilha do trabalho e na auto-responsabilizagdo", tal como é caracteristico das formulagdes utdpicas
consistentes (Ramos 1999: 592).

2. Ainfluéncia de Walter Scott na cria¢do do Guild of St George

Para que se possa compreender melhor a esfera utdpica em que se enquadra o Guild of St George, talvez seja
igualmente til socorrermo-nos de um testemunho que ndo é comum ter em conta no que diz respeito a tal projecto
Ruskiniano. Refiro-me concretamente a marginalia[16] que John Ruskin nos legou em The Life of Walter Scott
(edicdo de 1869), biografia escrita por J. Lockhart, genro de Scott, tendo este ultimo ja falecido.

De facto, se a marginalia de John Ruskin se institui, por si s6, enquanto poderoso manancial a explorar, na medida
em que nos da a conhecer multiplas facetas menos conhecidas do profeta vitoriano, a verdade é que também fornece
pistas de relevo no que concerne ao Guild of St George. Assim, as anotagcdes de Ruskin na biografia de Scott,
mostram mais do que uma leitura atenta da vida do romancista; sdo, na verdade, um testemunho de que a ideia da
criacdo do Guild of St George podera ter sido suscitada por um projecto que Scott tentou pdr em préatica a que deu o
nome de “Abbotstown”. Os contornos de tal projecto comecam por ser explicitados por Scott na carta que envia a
Robert Southey, datada de 9 de Maio de 1817:

| am glad to see you are turning your mind to the state of the poor. Should you enter into details
on the subject on the best mode of assisting them, 1 will be happy to tell you the few observations
| have made (...) for | have kept about thirty of the labourers in my neighbourhood in constant
employment this winter. This | do not call charity, because they executed some extensive
plantations and other works, which | could never have got done so cheaply, and which I always



intended one day to do. But neither was it altogether selfish in my part, because I was putting
myself to inconvenience in incurring the expense of several years at once and certainly would
have not so, but to serve my honest neighbours. (Lockhart 1869: 224)

Ora, para além de ter colocado um traco vertical, a caneta, do lado esquerdo da pagina, englobando toda a passagem
mencionada e trés linhas verticais a lapis desde “for | have kept” até “neighbours” (indicagdo clara de que esta
passagem foi lida mais do que uma vez), Ruskin comentou na margem superior esquerda da mesma “St George —
Invaluable”. Esta anotacdo de Ruskin — que ndo estranha pelo caracter sumario, uma caracteristica sua quando
liberta as suas reflexdes nas margens do livro que 1é — merece, desde logo, reparo, dado que parece apontar para a
excepcional importancia que atribui as afirmacdes de Scott. De facto, Ruskin sempre teve aguda consciéncia da
necessidade de ajudar a contrariar estados de pobreza que fomentavam, em seu entender, a degradagéo da nagéo.[17]
O facto de Scott, seu “herdi” desde crianga, ter manifestado vontade de colmatar situagBes de pobreza, pondo em
pratica estratégias que deram resultado na sua propriedade, foi, talvez, um estimulo para Ruskin dar
inicio/continuidade aos planos ambiciosos que tracara para o Guild.

Importa sublinhar que a preocupagdo de Ruskin no que concerne ao remediar da pobreza que grassava na sociedade
ficou particularmente patente na visita que fez, no inicio de Agosto de 1876, a Barmouth (Wales), aos habitantes da
primeira propriedade adquirida pelo Guild. De facto, quando constatou o estado de pobreza em que viviam 0s
inquilinos de algumas casas, Ruskin tomou, de imediato, medidas para que todas as despesas corressem a seu cargo,
tendo ficado chocado ao verificar que os principios pelos quais se deveria ter pautado tal projecto ndo tinham sido
cumpridos e desiludido pelo relativo fracasso do programa a que se tinha proposto.[18]

Se é certo que ndo é possivel datar esta primeira anotagdo que comentamos,[19] o que permitiria retirar ilagcdes mais
rigorosas relativamente a sua conexao com o Guild of St George, ndo é de estranhar que Ruskin se tenha inspirado
em Scott para levar a cabo o seu projecto utopico. Assim, tal possibilidade € corroborada por uma outra anotagéo de
Ruskin no mesmo volume da biografia de Scott. Trata-se, desta feita, de uma carta dirigida a William Laidlaw,
datada de Janeiro de 1818, na qual Scott avanca ja com um nome para o projecto anteriormente delineado —
“Abbotstown”:

| told you I should like to convert the present steading at Beechland into a little hamlet of
labourers, which we will name Abboststown. The art of making people happy is to leave them
much to their own guidance, but some little regulation is necessary. | should like to have active
and decent people there; then it is to be considered on what footing they should be. I conceive
the best possible is, that they should pay for their cottages, and cow-grass, and potato ground,
and be paid for their labour at the ordinary rate. (Lockhart, 1869: 289; o sublinhado incompleto é
de Ruskin)

Nao foi certamente por acaso que Ruskin sublinhou, a lapis, a expressdo “making people happy”. Assim, este
pequeno mas importantissimo detalhe chama a atencdo para um dos grandes objectivos a que Ruskin se prop6s no
Guild of St George, isto é, contribuir para a felicidade dos cidaddos, promovendo condi¢des de trabalho que
enobrecessem 0s seus oficios e fortalecessem, assim, o tecido social. Se a citagdo acima transcrita, toda ela
acompanhada de duas linhas de sublinhado lateral, uma a lapis, outra a caneta, ndo pode comparar-se aos ambiciosos
objectivos do Guild of St George, o facto é que faz eco do pensamento de Ruskin no que diz respeito a relagéo entre
o trabalhador e o proprietario das terras, na medida em que esta implica direitos e obrigacdes de ambas as partes,
mas tem como objectivo ultimo a felicidade do Homem.

Recorde-se, a proposito, que, em Fors Clavigera, Ruskin langou um sentido e veemente apelo aos seus
contemporaneos para que fosse criado um fundo — o “St George’s Fund” — cujos objectivos parecem estar de acordo
com o juizo de opinido manifestado por Scott na carta acima mencionada:

Are there any landlords, — any masters, — who would like better to be served by men than by iron devils? Any
tenants, any workmen, who can be true to their leaders and to each other? Who can vow to work and to live
faithfully, for the sake of the joy of their homes? Will any such give the tenth of what they have, and of what they
earn, — not to emigrate with, but to stay in England with; and to do what is in their hands and hearts to make her a
happy England?

I am not rich (as people now estimate riches), and great part of what | have is already engaged in maintaining art-
workmen, or for other objects more or less of public utility. The tenth of whatever is left to me (...) | will make over
to you in perpetuity (...) Who else will help, with little or much? The object of such fund being, to begin, and
gradually — no matter how slowly — to increase, the buying and securing of land in England, which shall not be built
upon, but cultivated by Englishmen, with their own hands, and such help or force as they can find in wind and wave.
(Works, 27: 95)

Por seu turno, ja no ensaio "Ad Valorem", parte integrante de Unto This Last (1862), Ruskin tinha afirmado com a
sua usual veeméncia: “That country is the richest which nourishes the greatest number of noble and happy human



beings”. Através do Guild of St George Ruskin procurou, pois, de forma inovadora, provar aos seus contemporaneos
que era possivel investir em outro tipo de riqueza que nao a associada a acumulagdo de bens materiais.

A hipétese de Ruskin ter tomado em consideracéo estes esbocos do projecto de Scott que ndo chegaria a ver a luz do
dia reveste-se de plausibilidade na medida em que Ruskin sempre viu em Scott um modelo a seguir inspirando-se,
até, na vida deste Ultimo, para (re)inventar a sua propria vida, mormente quando estava em causa o redimensionar de
memodrias agras de uma infancia pautada por uma educacao exigente e severa. Assim, sendo Scott uma referéncia
incontornavel na vida e obra de John Ruskin, tal como alguns investigadores tém vindo a sublinhar,[20] s6 o cruzar
dos dados apontados com outras fontes do espdlio ruskiniano ainda por desbravar podera vir a revelar o papel
desempenhado pelo romancista escocés na projeccao, e posterior realizacdo, da inovadora “experiéncia social” do
escritor Vitoriano.

Concluséao

Definido por Beechey, como “a crusader for educational and social reform” (Beechey 2000: 1653), Ruskin
procurou, através da criacdo do Guild of St George, oferecer aos seus contemporaneos um contributo sélido para o
progresso do seu pais, abrindo novos horizontes a uma geracdo que, do seu ponto de vista, precisava de ser
regenerada. Tal como sucedeu em outros dominios abragados por Ruskin ao longo da sua carreira, 0 Guild tornou-
se, a0 mesmo tempo, uma cruzada social e pessoal, pois, como sublinham os seus bidgrafos, Ruskin ¢ um dos
escritores que ndo pode ser equacionado sendo em confronto com as escolhas pessoais que fez, mosaicos que
encaixam perfeitamente na tessitura da sua obra.

Se é certo, como tém reconhecido os estudiosos do ideario ruskiniano, que o Guild ndo obteve o sucesso almejado
pelo seu criador,[21] a verdade é que alguns dos ideais pelos quais pugnou ao levar a cabo tal projecto estdo bem
representados na Guild of St George Collection, patente na Ruskin Gallery, em Sheffield, vista ainda hoje como “a
unique snapshot of the 19th century that remains relevant to the modern world, illustrating the enduring legacy of
Ruskin’s ideas”.[22]

Face ao exposto, penso que esta breve reflexdo que levei a cabo possibilitou averiguar da plausibilidade de encarar o
espaco da utopia na vida e obra de Ruskin como um possivel trilho de investigacdo a seguir, no intuito de p6r a
descoberto uma das facetas do escritor Vitoriano que foi ainda pouco abordada. De facto, conceder atencdo, em
particular, ao Guild of St George, permitiu equacionar tal projecto enquanto uma utopia ao servigo da realidade, na
medida em que o seu objectivo principal era o de intervir activamente na vida dos cidaddos para que estes
conseguissem integrar um mundo mais harmonioso do ponto de vista social e, consequentemente, ser mais felizes.

Ao avancar corajosamente com um projecto que aos olhos do leitor hodierno podera, talvez, parecer banal, Ruskin
sonhou instalar um novo futuro na nagdo que amava, objectivo ambicioso, tal como tantos outros que ousadamente
perseguiu ao longo da vida. There is no Wealth but Life.

Notas

[1] Importa sublinhar que estdo em curso, no Ruskin Programme, sediado na Universidade de Lancaster, em Inglaterra, diversos
projectos que possibilitardo pér em relevo aspectos da vida e obra de John Ruskin ainda desconhecidos. Informacdo sobre o
conteido e 0 andamento de tais projectos pode ser obtida através do endereco electrénico www.lancs.ac.uk/users/ruskin.

[2] E ambicioso na medida em que, dada a extensdo da obra de John Ruskin e a multiplicidade de tematicas complexas que esta
abarca, seria impossivel condensar, numa reflexdo deste género, o espago ocupado pela utopia na sua vida e obra. Espero, no
entanto, que tal possa vir a ser feito, num trabalho de outro félego, no futuro.

[3] A pletora de significados atribuidos a palavra utopia exige que faca referéncia ao sentido em que a utilizei no contexto desta
breve reflexdo. Encaro-a aqui enquanto “polarizadora de alternativas que, embora inalcancaveis, alimentam, pelo exercicio da
imaginacdo, uma ansia de libertagdo e devaneio sedutora para os espiritos que, sentindo-se agrilhoados pelas condicionantes da
vida social, politica e cultural e pragmaticamente impotentes, aspiram a consumacao de outros quadros de vida referenciados a
outros valores” (Carvalho 2004: 13). Sobre o sentido plurivoco do termo veja-se ainda o esclarecedor ensaio “O Género da
Utopia e 0 Modo do Utopismo” (Reis 2004: 18-31).

[4] “Como Mestre, uma posi¢do que Ruskin ocupou até & sua morte, encabegava uma organizagdo fortemente hierarquizada em
Marshals, Landlords e Labourers, pagos pela guilda. Os Companions, por seu turno, ndo trabalhavam para a guilda mas
providenciavam a maior parte do apoio financeiro, ja que abdicavam de um décimo dos seus rendimentos a favor da organizagao”
(Ramos 1999: 588). Veja-se igualmente Hilton 2000b: 306-307.

[5] No entender de Harrison, “Peu d’apétres des reformes sociales, dans notre temps, ont essayé de mettre en pratique leurs
conceptions utopiques et de fonder des institutions pour donner corps a leurs idées. Mais, en 1871, Ruskin se trouvant libre de
tous liens, riche, célébre, avec des amis puissants, résolut de consacrer toutes ses ressources et toute son intelligence & donner, par
ses actes mémes, des exemples de La Vie Nouvelle” (Harrison 1909: 246-247).

[6] A documentacdo relativa a criagdo do Guild encontra-se no volume 30 das obras completas de John Ruskin, organizada por
Cook & Wedderburn (1903-1912), consagrado a The Guild and Museum of St George: Reports, Catalogues and other Papers.



[7] Conferir, a este respeito, Works, 13: 23; 22: 270. Ruskin procura estabelecer um contraste nitido entre o passado e o presente,
lancando méo da cavalaria para por em destaque alguns dos valores que considera estarem irremediavelmente perdidos na
sociedade que lhe é coeva. A admiracdo de Ruskin pela cavalaria e pela Idade Média em geral, enraiza também, é claro, na sua
admiracao por Walter Scott, cujos romances conheceu, desde novo, através das leituras de John James Ruskin e Margaret Ruskin,
sendo um leitor fiel das obras do “wizard of the north” até ao fim dos seus dias.

[8] Todas as referéncias a obra de John Ruskin dizem respeito & edi¢do organizada por Cook & Wedderburn (1903-1912),
surgindo abreviadas no texto como Works, seguindo-se, respectivamente, o nimero do volume e a pagina onde se encontra a
citagéo.

[9] Cornell frisa com oportunidade o facto de as ideias de Ruskin terem sido postas em pratica “during the Industrial Revolution
— a revolution he saw as destructive to open space and natural beauty and flawed for its failure to inspire works of architectural
beauty. It was a viewpoint that put him at odds with the prevailing mood of excitement that accompanied the scientific and
technological expansion of the times” (Cornell 2000). No entanto, como sublinha Spinozzi, “The concept of art as construction,
which identifies a type of synergy between the work of nature within aesthetic activity, becomes crucial following the impact of
the Industrial Revolution. Utopian thinkers living in Victorian England are acutely aware that massive manufacture spoils the
uniqueness of artistic creation, as conceived by romantic idealism, and that industrialisation disfigures art and architecture”
(Spinozzi 2005: 231).

[10] Vejam-se, a este proposito, Phyllis 2003: 89-90 e Sussman, 1968. Conforme sublinham Harvey & Press, “According to
Ruskin, architecture and its attendant arts should be judged according to the amount of freedom of expression allowed to the
individual workman. He contrasted the arts and crafts of the Middle Ages and the relationships they engendered favourably with
the industrial society of the nineteenth century, which seemed to him to place more restrictions on the workman than any
preceding age had done. Modern society was thus indicted for having alienated and dehumanized workers, forcing them to
perform monotonous and soul-destroying tasks” (Harvey & Press 1995: 181).

[11] Como frisa Sizeranne, “Les actes, chez Ruskin, ont toujours suivi de pres les idées. Sa divise est To-day. S’il écrit, c’est
comme on se bat, pour obtenir des résultats évidents, immédiats, décisifs. Et il en a obtenu, sinon autant qu’il en a cherché, du
moins plus qu’aucun critique d’art n’en pourrait montrer” (Sizeranne 1913: 49).

[12] No entender de Alves, “A Companhia, ou Guilda, como também ficou a ser conhecida, foi uma das raras experiéncias
sociais autenticamente concretizadas, na Inglaterra do século XIX, tendo por base o ideario, a energia e a fortuna de um sé
homem” (Alves 1994: 131). Veja-se igualmente Stoddart 1992.

[13] Veja-se igualmente a argumentacdo apresentada por Sawyer a este respeito, na reflexdo de fundo que consagra a Fors
Clavigera (Sawyer 1979).

[14] Como sublinha Hoare, “As his house expanded like some aesthetic laboratory, Ruskin saw each object — from minute
lichens to lofty fells — invested with the entire power and beauty of nature. Brantwood came to epitomise the sacred struggle of
good versus evil; man against machine; nature versus supernature” (Hoare 2005: 239).

[15] Veja-se, a este proposito, Hilton 2000b: 306-307.

[16] Com o termo marginalia pretendo designar tudo aquilo que Ruskin escreveu nas margens e outros espacos em branco da
biografia de Scott, incluindo a contracapa dos volumes que a constituem.

[17] Recorde-se que foi Ruskin quem financiou Octavia Hill (1838-1912) quando esta manifestou a intencdo de fazer algo que
proporcionasse habitacdo condigna aos pobres. Hilton sublinha: “Octavia’s attentions were given first to Ruskin’s property in
Marylebone. She had the houses repaired, organised joyful communal festivals among the tenants and collected the rents. Ruskin
himself took no part in these activities but observed Octavia’s steady rise through the London Association for the Prevention of
Pauperisation and Crime (to whose funds he contributed) and then the Charity Organisation Society” (Hilton 2000b: 110). Veja-
se, tamhém, a este respeito, Batchelor 2001: 283-284.

[18] Esta propriedade foi oferecida ao Guild por Fanny Talbot com quem Ruskin se tinha correspondido ao longo de dezoito
meses, antes da visita que mencionamos. Conferir, a este respeito, Spence 1966.

[19] Datar a marginalia de um autor com precisdo &, em muitos casos, dificil. No que diz respeito a Ruskin, ha algumas pistas
fornecidas pelo proprio nas suas obras e diarios que importa ter em consideracdo. Assim, em Fors Clavigera (Works, 29: 452,
carta 92, de 10 de Outubro de 1883), Ruskin informa os seus leitores que releu, com proveito, um dos capitulos da biografia de
Scott. Por seu turno, através de uma das entradas dos seus diarios, datada de 24 de Janeiro de 1875, ficamos a saber que a leitura
da biografia de Scott deu a Ruskin novo alento no final do dia (Evans & Whitehouse 1959: 835). Por (ltimo, no seu Brantwood
Diary (15 de Setembro, 1883), Ruskin confessa: “[1] Found wonderful things in Scott’s volume Il of Life” (Viljoen 1971: 336).
Estas referéncias a biografia de Scott confirmam que Ruskin a tera lido entre as décadas de 70 e 80, apontando para dois periodos
distintos no que concerne a sua salde mental. Recorde-se que a década de 80 é para Ruskin um tempo marcado por surtos da
doenca mental que o atingiu, enquanto que a década de 70 €, ainda, de intenso labor. Tal permite concluir que as anotagdes que
espelham firmeza na escrita correspondem a este periodo, enquanto que as mais dificeis de decifrar dirdo respeito a década de 80.

[20] Veja-se, a este respeito, Finley 1987; 1992; Clegg 1985 e Meldo 2001.
[21] Conferir, a este respeito, Quennell 1956: 26; Hilton 2000b: 307 e Batchelor 2001: 292.

[22] Veja-se Sheffield Galleries & Museums Trust. Importa igualmente referir que o Guild of St George é hoje uma institui¢do de
caridade que apoia projectos em distintas areas do saber, procurando trabalhar em concordancia com os objectivos outrora
gizados por Ruskin.
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Alexandre Jardin, A Ilha da M&o Esquerda, trad. de Ana Paula Tanque e Maria Helena Serrano, col. Biblioteca das
Utopias, n.° 4, Famalicdo, Editora Quasi, 320 pp.

Publicado pela primeira vez em Franca em 1995, A llha da Mao Esquerda inscreve-se claramente no género literario
utépico, descrevendo a viagem de um her6i (Lorde Jeremy Cigogne) até um arquipélago ignorado pelos gedgrafos,
no Pacifico Sul, e a sua insercéo, juntamente com a sua familia, na sociedade utdpica fundada pelo Capitdo Renard
em 1885. Mas apesar do titulo, que podera parecer apontar para uma utopia ideoldgica, A Ilha da Mao Esquerda tem
como tema central e quase obsessivo 0 Amor e a necessidade de ele ser continuamente cultivado e reinventado numa
relagdo a dois. Na verdade, a pergunta central que motivou o mentor da coldnia esquerdina a abandonar o “mundo
dos dextros” ndo foi “como conviver em sociedade?” mas “como € que fazemos para amar?”. A pergunta, note-se,
ndo deixa de exprimir preocupacdes sociais; a proposta utopica (se é que de uma proposta se trata) parte da ideia de
que o homem e a mulher, unidos por uma relacéo (e, a partir deles, a sua familia proxima), se cultivarem o Amor,
saberdo apreciar os valores que na vida sdo realmente importantes.

O Arquipélago Canhoto em que Jeremy Cigogne, a sua mulher, Emily, os seus filhos e 0 mordomo se refugiam, é
formado por trés ilhas peculiares: a llha de Helena, assim chamada em homenagem a mulher que o Capitdo Renard
dedicou a sua vida a amar; a Ilha do Siléncio, onde os casais aprendem a conhecer-se melhor sem o ruido das
palavras; e a llha de Todas as Verdades, onde um gas iodado que dissolve as mentiras pGe a prova a solidez das
relagcbes conjugais. Explorando as trés ilhas e aderindo aos estranhos costumes helenianos do Dia Branco, da
Quaresma de abstinéncia sexual, do Outubro libertino e do Carnaval canhoto, Cigogne e Jeremy apreendem o
sentido de um amor incondicional, ndo sem antes conhecerem os sobressaltos do ciime, causado pelo adultério que
ambos praticam.

Podera parecer estranho chamar-se utopia a um romance em que, no processo de descoberta de Si e do Outro,
predominam os jogos eréticos e a linguagem da seducdo. Contudo, para além do facto de A llha da Mao Esquerda
obedecer a todos os requisitos formais que caracterizam o género literario utépico, o romance assenta numa visao
menos usual do homem, neste género, mas nem por isso menos valida, assente na valorizacdo do corpo e dos
afectos. Na verdade, nesta utopia a realizacdo plena do homem passa pela afirmacéo da sua sexualidade.

Logo nas primeiras paginas do romance, assistimos ao suicidio tragico do chimpanzé Harold. A voz do narrador
explica o fenémeno insolito: “Harold pusera termo a vida no campo de croquet (...), metendo o cano de um revolver
entre os dentes. (...). Os chimpanzés nunca se suicidam; mas Harold tinha um passado curioso. Quanto mais
macaqueava a condi¢do humana, maior era o desencanto que sofria.” (p. 12). O desencanto de Harold com o mundo
dos dextros anuncia o tom da narrativa que se segue e explica 0 sucesso da colonizacdo da llha de Helena. Para l&
emigraram, ao longo de um século, homens e mulheres canhotos de espirito, incapazes de viver felizes no mundo
dextro dos Mal-Amados. Em Inglaterra, que surge no romance como paradigma do mundo dextro, “o amor era
absolutamente secundario” (p.11): a sociedade fora “inteiramente construida a volta do deus Trabalho” (p. 279). Os
“Brancos dextros” cultivam os frutos do progresso material; o automovel, erradicado da sociedade heleniana, é o
simbolo por exceléncia da pressa dextra, da falta de atencdo ao momento presente. Neste contexto, o casamento
apresenta-se como um “rol de obrigacGes” (p. 284).

Na Ilha de Helena, naquela “terra de utopia”, como € reiteradamente chamada no romance, a vida é bem diferente:
0s casais cultivam a arte do “bom sexo” e alimentam o romance, trocando cartas de amor mesmo ap6s longos anos
de unido; a vida desenrola-se segundo um calendéario particular, que reserva espacos para que mulher e marido,
individualmente ou em conjunto, reflictam sobre o significado do matriménio; e o casamento é alicercado em
verdadeiros gestos de amor. De entre estes, destacam-se dois: a caca ao zubial e a construcdo de uma casa feita a
medida da mulher.

Os zubiais sdo marsupiais rarissimos, que possuem uma “extraordinaria capacidade de empatia” (p. 188). Podem ser
encontrados apenas na “ingrata terra de Little Greece” e por vezes demoram meses a ser domesticados: “A
aproximagao ao zubial devia conduzir-se como a aproximagdo a si proprio. Se se sentisse medo ou desconfianga ao
vé-lo, ele mostrava-se receoso; um gesto agressivo da parte do seu futuro dono podia até torna-lo feroz. (...) Era raro
que o pretendente desistisse (...) Que Canhota desejaria desposar um homem incapaz de se domar a si préprio?” (p.
190). Também as casas eram prova de um amor intenso e da capacidade que os maridos tinham para adivinhar os
desejos mais secretos das suas mulheres: “as “Canhotas nunca aceitariam estabelecer-se numa habitacdo que tivesse
sido concebida para outra. (...) Naturalmente, a arquitectura interior deveria acompanhar continuamente as



metamorfoses das relagdes. Com o tempo, essas construcfes de madeira apresentavam os estigmas da histéria de
amor que haviam abrigado, ou até mesmo favorecido. (....) As casas mais conseguidas eram aquelas que as
mulheres viam elevar-se a imagem das suas expectativas secretas, sem que tivessem necessidade de se explicar, de
se confessar; eram entdo invadidas pela sensacdo deliciosa de se saberem adivinhadas. As que conheciam tal sorte
eram designadas por Bem-Amadas (...).” (p. 92). Nesta sociedade, até o adultério é aproveitado de forma inteligente
e proveitosa para a relagdo do casal, como provam as estatisticas helenianas (p. 315).

* % %

A trama narrativa da utopia de Alexandre Jardin, a descricdo pormenorizada dos encontros amorosos entre Cigogne
e a sua mulher, e destes com os respectivos amantes, a precisao do calendario heleniano que determina periodos ora
de completa libertinagem ora da mais absoluta abstinéncia sexual, poderdo surpreender o leitor familiarizado apenas
com os textos canodnicos da literatura utopica anglo-saxoénica. A llha da Mé&o Esquerda parece de facto estar muito
longe do texto fundador do género literario utépico: em Utopia (1516), de Thomas More, 0 casamento é matéria
regulamentada pelo Estado, que proibe por principio (excepto em casos muito particulares) o divorcio, e que prevé
como punigao para o adultério a escravatura e, em caso de reincidéncia, a morte. E mesmo os textos que reflectem
uma maior abertura no que respeita as relagdes entre os casais — como em News from Nowhere (1890), de William
Morris, onde o conceito de casamento é abolido, reflectindo a I6gica marxista da extingéo de todo o tipo de contratos
— ndo encontramos o debuxo despudorado dos encontros amorosos que formam, afinal, o cerne da narrativa de
Jardin.

Mas existe uma outra linha dentro do género literario utépico, menos conhecida mas nem por iSSO menos
importante, que nos ajudard a compreender melhor o contexto ficcional e filos6fico em que se inscreve A llha da
Mé&o Esquerda. Trata-se de uma linha que se desenvolveu essencialmente em lingua francesa, no Gltimo quartel do
século XVII e no inicio do século XVIII, onde a ideia de bigamia e de poligamia é encarada como natural e mesmo
recomendada, e que se estende até aos falanstérios preconizados por Fourier em Le Nouveau Monde Amoureux. Nao
nos devera surpreender o facto de essas utopias que preconizam a mais completa liberdade sexual serem publicadas
na transicao do século XVII para o século XVIIl. Como explica Michel Foucault, nessa época a pratica sexual ndo
era tabu: “as palavras diziam-se sem reticéncias excessivas e as coisas faziam-se sem grande ocultacdo” (Foucault
1976: 9 — tradugo minha). E com o desenvolvimento do capitalismo que a ordem burguesa impde o siléncio sobre o
sexo: na sociedade vitoriana, apenas o casal legitimo e procriador é reconhecido perante a lei (ibidem).

Como refere M. Domenichelli, o amor que predomina nessas utopias francesas é o eros, por oposicdo a agape
(amor-caridade) e ao amor familiar. (Domenichelli 2000: 367). A paixdo erotica, que é proscrita das utopias de
More, Bacon e Campanella (More e Bacon insistem na virtude e castidade dos utopianos e bensalemianos,
respectivamente, enquanto que Campanella faz da procriagdo um problema da comunidade e prevé a punicéo severa
da homossexualidade), torna-se o estandarte da campanha iluminista da ideia da necessidade de aceitacdo das
paixdes naturais do homem. Em La Republique des Philosophes (1682), de Fontenelle, a bigamia é obrigatoria e 0
celibato é considerado infame. Em Histoire de Caléjava (1700), de Claude Gilbert, a prépria lei obriga a poligamia,
o celibato é punido mais severamente do que 0 assassinio e os casamentos sem filhos terminam ao fim de trés anos.
Em Basiliade (1753), de Morelly, ndo existe a nogéo cristd de pecado: as relagbes sexuais sdo completamente livres
e embora raras entre pais e filhos, sdo comuns entre irmdos. Também em Supplement au Voyage de Bougainville
(1772), de Diderot, predomina a nocéo de amor livre, ndo existe a ideia da indissolubilidade do casamento, o incesto
é praticado e a cdpula publica é encarada como natural (apud Trousson, 2000: 221-226). Mas é sem duvida nos
textos de Sade e de Fourier que a questdo do amor livre e da paixdo erética se revestem de maior relevancia,
assumindo-se como o principio organizador da sociedade.

Como nota Domenichelli, com Sade, a questdo do amor livre, ao ser tratada em termos libertinos, colide com a
ordem social utopiana (Domenichelli 2000: 368). Na verdade, a ordem existia mesmo nas sociedades ficcionadas
atrds mencionadas, onde a cépula era vista como um contributo para a comunidade, ja que, para além de
proporcionar a satisfacdo de desejos individuais, tinha como consequéncia a procriagdo. Com Sade, predomina o
principio do prazer: na cidade de Butua, descrita em Aline et Valcour (1788), a sodomia, a homossexualidade, o
incesto ou quaisquer perversdes sexuais ndo sao vistas como um mal, nem tdo-pouco punidas por lei. Nessa cidade
de “todas as perversdes naturais”, os mais fortes retiram prazer das suas experiéncias enquanto que 0s mais fracos
sofrem, numa légica de satisfacdo utépica de todos os desejos (idem, 369). Com Fourier, 0 sexo, a paixdo e 0 amor
tornam-se os temas fortes da sociedade natural que ele descreve em Le Nouveau Monde Amoureux (escrito ¢. 1830;
publicado 1967). Nos falanstérios fourieristas, as paix0es, matematicamente descritas e calculadas, sdo o principio
organizador da vida em sociedade. Para Fourier, 0 amor monogamico é anti-social e anti-harmonioso, ao passo que a
poligamia e o amor orgiéstico, hetero e homossexual, combinam e harmonizam os sentidos e a alma. E por essa
razdo que, ao descrever a sociedade de Harmonia, Fourier detém-se longamente na descricdo de copulacOes
maltiplas em combinag¢des harmoniosas (idem, 369).

* x %

O interesse do romance utopico de Alexandre Jardin, agora publicado em traducéo pela Editora Quasi e integrado na
coleccdo “Biblioteca das Utopias”, reside precisamente na forma como o autor recupera para 0 nosso tempo



principios e ideias importantes para a compreensdo da tradicdo de literatura utdpica ocidental. Diz-se
frequentemente (demasiadas vezes, na minha opinido), que o nosso tempo ndo é propicio a utopias. Creio que assim
ndo é: ao longo da Histdria, foram precisamente os tempos mais infaustos que ofereceram as visoes mais limpidas
do pensamento utdpico. E certo que a primeira metade do século XX se pautou por uma rejeicio diletante do
utopismo, mas tal deveu-se, como muito bem explicou Adalberto Dias de Carvalho, a uma confusdo entre a utopia
politica e a utopia filoséfica (Carvalho 2005: 65). A utopia filosofica, embora possa conter um designio de accao
politica, empenha-se mais em avangar principios; para além disso, revela consciéncia do excedente de desejo que
contém, isto €, ndo avanca planos de acgdo concretos mas traga linhas de orientagdo que assume como utdpicas (no
duplo sentido de desejaveis e irrealizaveis). Neste sentido, é mais consistente com a cosmovisdao do homem
contemporaneo, que ja ndo acredita em planos de ac¢do infaliveis.

Embora de forma um tanto dispersa, a utopia enquanto género literario tem vindo a ser recuperada, um pouco por
todo o mundo. Disso sdo sem divida prova trés romances utépicos publicados na Gltima década: para além de A Ilha
da Méao Esquerda (1995), registam-se Utopia 111 (1998), do portugués Pina Martins e Inglaterra, una fabula (1999),
do argentino Leopoldo Brizuela. Curiosamente, estes trés romances que tém recebido muito pouca atencao por parte
da critica no que respeita a sua vertente utopica, acabam por ilustrar, na perfeicdo, trés dos multiplos
desenvolvimentos que o género literario utdpico sofreu, ao longo dos séculos. Com Alexandre Jardin, recupera-se
aquilo a que podemos chamar de tradicdo francesa, que assenta na valorizacdo da liberdade do homem a todos os
niveis, incluindo o sexual; com Pina Martins, revaloriza-se o texto primeiro da literatura utopica — Utopia, de
Thomas More — e pbe-se a énfase no caracter lidico do exercicio utépico, isto é, no gosto de se imaginar cenarios
diferentes, com a consciéncia de que eles ndo existem na realidade; por fim, com Brizuela, recupera-se a imagem
shakespeariana da ilha utépica, e apresenta-se a utopia como chave para a compreensao da cultura britanica.

Ao publicar A Ilha da Mao Esquerda, Alexandre Jardin obriga-nos a leitura, ainda que obliqua, dos textos de
Fourier, e a reconsideragdo do seu contributo para a literatura utopica ocidental, em sentido lato. Resgata pois para o
nosso tempo o pensamento de um filésofo social que ficou conhecido pela concepcdo dos falanstérios, mas cujas
reflexBes sobre a necessidade de afirmacdo do homem enquanto ser eminentemente sexual séo ainda desconhecidas
do grande publico. A prova desse desconhecimento podera ser encontrada nas recensdes criticas publicadas sobre o
livro de Jardin, onde (pelo menos naquelas a que tive acesso) o0 nome de Fourier é apenas enunciado de passagem. A
Ilha da Mao Esquerda é sem ddvida um texto imprescindivel para compreendermos os novos caminhos do utopismo
contemporaneo, mas 0 seu entendimento sera apenas possivel se adoptarmos como pano-de-fundo para a nossa
leitura Le Nouveau Monde Amoureux, de Fourier, e toda a tradicdo de literatura utdpica francesa, que desde cedo
pugnou pela ideia de que a instauracdo da sociedade ideal passard obrigatoriamente pela libertacdo sexual do
homem. Esta é uma ideia que Jardin actualiza com propriedade para 0 nosso século, recordando, em particular ao
leitor francés, um desenvolvimento particular da tradicdo de literatura utopica, e pondo a sua consideracdo a
ponderacgdo da sua pertinéncia para o dealbar do novo milénio.
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Encontrei-me pela primeira vez com o Professor Doutor Anténio Machado Pires no final de Outubro de
1984, dois dias apds a minha chegada a Ponta Delgada e, mais precisamente, na minha primeira manha
de trabalho, enquanto assistente estagiario do Departamento de Linguas e Literaturas Modernas da
Universidade dos Acores. Tratou-se de uma auténtica visita guiada pelo campus de Ponta Delgada,
conduzida pela coordenadora do Departamento, a Professora Doutora Conceicdo Vilhena, que
terminaria com um primeiro encontro com o Professor Machado Pires (entdo o mais jovem reitor no
conjunto de todas as universidades portuguesas).

Recordo-me que, ao longo dos meus oito anos de permanéncia naquela universidade, o Professor
Machado Pires, apesar do caracter arduo e extremamente absorvente das suas tarefas enquanto Reitor
e ndo obstante a extrema responsabilidade inerente a tal cargo, nunca deixou de participar activamente
na vida do Departamento de Linguas e Literaturas Modernas, de que era membro, nomeadamente
através do exercicio da docéncia, da orientacéo de teses e trabalhos cientificos e empenhando-se em
participar ou colaborar na maior parte das reunides cientificas e actividades de extensao cultural nele
organizadas.

Deixando, todavia, de lado as recorda¢cBes de natureza pessoal, propomo-nos efectuar uma breve
apresentacdo do nosso entrevistado, para aqueles que eventualmente ndo conhecam 0 seu percurso
biografico e académico.

O Professor Machado Pires licenciou-se em Filologia Roménica na Universidade de Lisboa, em 1966,
instituicdo onde viria, algum tempo depois, a desempenhar as funcdes de Assistente de Vitorino
Nemésio e Jacinto do Prado Coelho. Em meados dos anos setenta foi convidado a colaborar na
instalagcdo do recém-criado Instituto Universitario dos Agores (actual Universidade), onde se doutorou em
1979 com a dissertacdo A Ideia de Decadéncia na Geracdo de 70. Contribuiu paralelamente para a
planificacdo e fundacdo do Departamento de Linguas e Literaturas Modernas, do qual foi por duas vezes
coordenador e onde exerce desde entdo a docéncia. Juntamente com o Professor Teodoro de Matos foi
ainda responsavel pelo langamento da revista Arquipélago. Entre os anos de 1983 e 1995 exerceu as
funcdes de Reitor da Universidade dos Acores.

Para além da sua dissertacdo de Doutoramento, a que aludimos anteriormente, citaremos entre outros
trabalhos por ele publicados os volumes: D. Sebastido e o Encoberto (1971), O Século XIX, Cronologia e
Quadro de Geragdes (1975), Raul Brand&@o e Vitorino Nemésio (1988) e Vitorino Nemésio, Rouxinol e
Mocho (1998). Séo igualmente numerosos 0s escritos que tem vindo a publicar sobre Oliveira Martins,
Eca de Queirés e a literatura portuguesa finissecular, ou até mesmo sobre Fernando Pessoa.

A recente participacdo do Professor Machado Pires numa das sessdes do coloquio interdisciplinar
Saberes Partilhados — O espag¢o da Utopia na Cultura Portuguesa (a 19 de Abril do corrente ano, na
Universidade Nova de Lisboa) deu-nos a oportunidade de o revermos e reencontrarmos, 13 anos apés o
nosso regresso ao Continente. A conferéncia proferida pelo nosso entrevistado nessa sessao,
subordinada ao tema O Sebastianismo como Utopia, teve como titulo D. Miguel e D. Sebastiéo.

A entrevista que agora se publica surge, de algum modo, na sequéncia da sua palestra e do debate que
em seguida suscitou, e colhe inspiracdo nalgumas das questfes que na ocasiao foram colocadas pelo
publico e demais participantes, tendo precisamente como tema “A Utopia Sebastianista”.

Sera o Sebastianismo a utopia de um Povo infeliz e secularmente oprimido (pela Coroa, pela
Igreja, pelo Estado, por ditadores, por poténcias estrangeiras, potentados econémicos, etc.), mas
igualmente pouco ou nada habituado a ser dono do seu proprio destino e que se sente
eternamente 6rfdo de um lider iluminado, que o encaminhe, num futuro mais ou menos distante,
para um horizonte de gloria?

A. Machado Pires: A questéo, tal como esta posta, é pertinente e muito “pedagégica”. Creio que é entre
esses dois pélos — Povo oprimido, mas também Povo nada habituado a ser dono do seu Destino com
disciplina e trabalho — que se pode formular uma resposta: utopia como reaccdo a opressdes diversas,
mas também uma tendéncia estrutural e estruturante, que o leva a gostar de carismas, auras miticas,



destinos de missdo, promessas, milagres, salvacdes espectaculares. Um Povo (generoso mas
imprevidente?!) que pensa mais com o coracdo do que com a cabeca... S6 a verdadeira cultura e a
educacédo dardo mais autoconfianca colectiva.

O Sebastianismo serd um mito de decadéncia ou de regeneracdo (ou sera simultaneamente as
duas coisas)?

A. Machado Pires: Simultaneamente as duas coisas! Na decadéncia (p. ex. na perda da independéncia)
veio a superficie essa resposta patriética do subsconsciente colectivo. Queria-se D. Sebastido (mesmo
com os defeitos todos...) porque ele era 0 nosso Rei, 0 garante da independéncia, a “saida” segura. O
sebastianismo sui generis da Mensagem de Fernando Pessoa também é fortemente anti-decadéncia
(Nevoeiro... “E a hora...”), assim como o de Pascoaes, que o precedeu. Mas é uma esperanca de tipo
regenerativo; e a propria Regeneracdo (ja séc. XIX) foi encarada sebastianicamente (“0 messianismo
ingénito da alma portuguesa”, diz sobre ele Oliveira Martins no Portugal Contemporaneo em 1881).

De resto, os mitos messianicos sdo sempre, em alguma faceta, mitos de “regeneracdo total’, a uma
redencdo, ao mundo sem males, ao império universal, ao “mundo sem erronia”, como ja se lé em
Bandarra (Trovas, meados do séc. XVI).

Em suma: duas coisas, ou duas faces da mesma coisa: sintoma de decadéncia e for¢ca anti-decadéncia;
passado e futuro, Portugal havido, Portugal a haver...

Concorda com a afirmacdo de alguns autores (nomeadamente LUcio de Azevedo e Oliveira
Martins e, em certa medida, o proprio Joel Serrdo) de que a vitéria do liberalismo e do capitalismo
burgués e a consequente queda do antigo regime em Portugal implicaram a efectiva extingcdo da
crenca e do mito sebéasticos?

A. Machado Pires: Extincdo ndo! Deixou de se pensar no sentimento ingénuo de nivel popular, na
“igreijola pateta dos sebastianistas ortodoxos” (como diz Anténio Sérgio), nos videntes do Alto de Santa
Catarina, na manha de nevoeiro, na “ ridicula seita” (José Agostinho de Macedo, Os Sebastianistas,
1810), mas o sebastianismo entra para o dominio culturolégico com muita forca e até é parte ou face
importante no genial Frei Luis de Sousa de Garrett; o que mudou foi a forma como é pensado e 0 que se
pensa fazer com ele.

Joel Serrdo em Do Sebastianismo ao Socialismo (Lisboa, Horizonte, 1983, pp. 31-32) deixa em
aberto esta questdo, ndo encontrando uma explicacdo efectiva e satisfatéria para a mesma:
"Porém, ainda, o veio sebastianista € um dos fildes quase permanentes da literatura portuguesa
contemporanea... E como explicar esta sobrevivéncia literaria, mental e cultural numa sociedade
que, apesar de tudo, teria ultrapassado e enterrado o mito sebastico?" (idem, p. 32).

Como poderemos explicar a emergéncia ciclica no inconsciente cultural portugués, em periodos
de crise, de viragem ou de profunda mutacdo, do mito sebastico (ou de tendéncias messianicas
gque com ele se confundem)? Como poderemos entender o aparecimento, nesses precisos
momentos, de figuras providenciais, de dirigentes politicos, de chefes militares, iluminados,
carismaticos ou visiondarios (com os seus projectos politicos de contornos ideolégicos utépicos e
messianicos), aparentemente capazes de redimir a nacdo e de a fazer regressar aos esplendores
perdidos de um passado histérico distante?

A. Machado Pires: A interpretacdo socioldégica do sebastianismo feita por Joel Serrdo no citado Do
Sebastianismo ao Socialismo (ja nos anos 60...) é importante, fundamental nas teorizacdes sobre o
sebastianismo. Mas n&o creio que se possa dizer tdo redondamente que o Liberalismo foi o “enterro do
mito sebastico” Uma coisa é a crenca popular, outra coisa a mitogenia como for¢a impulsionadora do
pensamento e da arte (incluindo a literatura, claro). Os portugueses gostam de mitos; ndo os enterram,
glosam-nos, desenvolvem-nos. Ourique, auras miticas a volta de figuras histdricas (Afonso Henriques,
Sta Isabel, Inés de Castro, Infante D. Henrique, Camdes, D. Miguel, Sidénio Pais, até Catarina Eufémia,
“mito de resisténcia”), em finalmente aponte-se o maior e mais elaborado: D. Sebastido, o
Sebastianismo.

A cultura portuguesa € uma cultura de afirmacao por oposicéo, por “resisténcia” (a Castela, a Espanha),
D. Sebastido € um simbolo. O D. Sebastido do mito é diferente do D. Sebastido da Histéria, do jovem rei
caprichoso e com 0s seus erros politicos e militares. O patriotismo e a “resisténcia” fizeram o resto.
“Enquanto escravos de Filipe, ovelhas seremos de D. Sebastido” (Natdlia Correia, O Encoberto):
“ovelhas” aqui é termo simbolico religioso, ovelhas da “religido do Encoberto” (desta religido falou mesmo
Afonso Lopes Vieira).



Cada vez que a crise se agudiza, toca o sino e sonha-se com um salvador...

Se 0 Sebastianismo e os sebastianistas se extinguiram definitivamente, porque é que alguns
sectores da populacdo portuguesa entrevéem, quase de imediato, nesses lideres messiénicos e
iluminados, auténticos avatares de D. Sebastido.

A. Machado Pires: Sebastianistas e sebastianismo nédo se extinguiram: mudaram de estatuto, de crenca
popular passaram a pensamento “revelador” e impulsionador, pretexto de teoria da historia e de arte...
Passaram a justificar “moldes” para inserir “salvadores” em cada crise (Anténio Sérgio) - chefes,
caudilhos, “ismos” (socialismo sem classes, p. ex.), votagdes, subsidios europeus. Até a lotaria. Nesta
hora de crise, Portugal ndo é o pais que mais compra: o Euromilhdes?!

O direito a esperanca € universal, mas parece que a esperanca colectiva portuguesa é sempre
corporizavel, uma espécie de El Dorado do espirito colectivo, & espera de que ALGUEM (do Estado-
Providéncia) trabalhe por nos e traga melhor vida. Que por nos ficamos a espera... E por via de regra
gosta-se de um “chefe que mande”, como se pedia ja no tempo de Bandarra, quando ainda ndo se falava
de democracia...

De acordo com certo numero de autores, com o desfecho das Invasdes Francesas, segundo
outros, com o triunfo do liberalismo em 1834, o sebastianismo evolui de crenca, ideologia,
religido ou fé para simples tema literario. Ter4 a aparente apropriacdo do mito por parte de poetas
(desde Garrett até Fernando Pessoa, passando pela Renasceng¢a Portuguesa) sido, de facto,
determinante para uma aparente sobrevivéncia do mito no nosso imaginario colectivo e no
inconsciente cultural portugués, ao longo dos séculos XIX e XX e até a actualidade?

A. Machado Pires: A via literaria e a via historiologica (escritores., historiadores e fildsofos) nédo faltam,
de facto, do séc. XIX para ca. Reforcaram a atengéo e alimentaram o pensamento sobre o modo de ser
portugués.

Mas o fatal “amanha veremos” (Garrett, O Arco de Santana) e o procrastinare lusitanum est (Eca, A
llustre Casa de Ramires) parecem fazer parte mais profundamente dos modos habituais de reagir e viver
0 quotidiano. Ndo se vé agora como vamos discutindo par ai fora —“amanha veremos se...” — a
oportunidade e a relevancia do aeroporto da Ota e 0 TGV?!... Sebastianicamente olhados... ou ndo?

O Senhor Professor considerou ha alguns meses na conferéncia intitulada "D. Miguel e D.
Sebastido", proferida na Faculdade de Ciéncias Sociais e Humanas da UNL, que "as mitégenias
de tipo sebastico" (de que é exemplo o Miguelismo) subjaz inevitavelmente uma "clivagem
ideoldgica entre tradicdo e modernidade", entre "o conservadorismo providencialista" e os
"impetos revolucionarios da modernidade". Serd que esta clivagem ideoldgica e este conflito
continuaram vivos na sociedade portuguesa até aos nossos dias (salvaguardando a distancia

temporal e as especificidades contextuais)?

A. Machado Pires: Penso que sim, embora com a transformacdo dos tempos. A clivagem ou dialéctica
Filésofos / Defensores do Trono e do Altar, Revolucionarios conservadores, “pedreiros” /Apostélicos da
Rainha continua-se mitigadamente na tendencial bi-polarizacédo da vida ideologico-partidaria portuguesa.

Vintismo, Cartismo, Setembrismo, Cabralismo, Maria da Fonte, Regeneracao, rotativismo, monarquicos e
Republica, integralismo, Estado Novo, 25 de Abril e sequelas, até se assentar em formacgdes ideologico-
partidarias sem receios de conotacdes (a esquerda ou a direita) — eis um percurso turbulento de choques
entre formas de entender Tradicdo e Modernidade. D. Sebastido nem a democracia, sozinhos, sem culto
de competéncia e disciplina de deveres de Estado, ndo resolvem tudo...

Citando Anténio José Saraiva (Para a Histdria da Cultura em Portugal, Lisboa, Europa-América,
1961, p. 253), Martim de Albuquerque, no seu artigo "O Valor Politolégico do Sebastianismo"
(Arquivos do Centro Cultural Portugués, vol. VIII, Paris, FCG, 1974, p. 266), afirma: "Falou-se ja de
um sebastianimo vermelho, de cariz jacobino-republicano por referéncia a Junqueiro e num
sebastianismo branco, patriético tradicionalista em relacdo a Malheiro Dias (...)". Concorda com
este tipo de classificacdes e de tentativas de exploracdo do fendmeno sebastianista numa 6ptica
politoloégica?

A. Machado Pires: Sinceramente, ndo concordo nem discordo por completo. Reconhe¢o que as
vicissitudes e tendéncias ideolégicas e politicas do séc. XIX para ca permitem esse tipo de leitura.

Junqueiro € um republicano exaltado e idealista patriético a sua maneira, um escritor torrencial e
afectivo, que vé tudo com paixdo e bastante radicalismo (republicano). As sua Anotacdes (prosa) ao



poema Patria (1896) sdo exemplo disso. Essa nova alma viria como grito — em vez de lama, uma troca
de letras, alma! — grito republicano necesséario. A Republica (de inspiracdo francesa e esquerda
assumida) é a solucéo (dai vermelho, jacobino, republicano). Malheiro Dias é também um idealista & sua
maneira, um patriota que, na Exortacdo da Mocidade, aponta o exemplo do idealismo de D. Sebastido a
juventude... A polémica sebastica ou Questdo do Desejado (1924) é exemplo das exaltacGes
racionalistas e idealistas e pedra de toque na interpretacdo do sebastianismo perante o ser portugués

Eis a fecundidade do tema: ele reflecte ideologias, teorias da historia, impulsiona artista e poetas, serve
também de “medida” acerca da expectativa colectiva no quotidiano — “vermelho” ou “branco”, € um tema
fundamental da Cultura Portuguesa.



Elogio dos Garamantes
Mambrino Roseo

traducdo e apresentacéo[1] De

Carlos Eduardo Ornelas Berriel (UNICAMP, Brasil)
ver Nota Explicativa

Citacéo: Carlos Eduardo Ornelas Berriel, "Elogio dos Garamantes, de Mambrino Roseo", E-
topia: Revista Electronica de Estudos sobre a Utopia, n.° 3 (2005). ISSN 1645-958X.
<http://www.letras.up.pt/upi/utopiasportuguesas/e-topia/revista.htm>

No ano terceiro da monarquia dos Gregos, superado e morto o afamado rei Dario pelo grande
Alexandre, parecendo-lhe pouco ter conquistado, deliberou pilhar a india, porque os coragdes
soberbos, logo que conquistam aquilo que muito desejavam, inclinaram-se por estiméa-lo pouco;
e separados 0s exércitos e postos bons governadores em todos os reinos da Asia, partiram para a
india; e tendo jurado aos Deuses jamais por pés em terra que ndo fosse ou ndo se fizesse sua,
todos os paises, nos quais entrava, ia subjugando. E assim tomando e saqueando, Ihe foi referido
que da outra parte dos montes Risei habitavam alguns povos barbaros, chamados Garamantes, 0s
quais nem pelos Persas, nem pelos Medos, nem pelos Gregos, nem pelos Romanos foram jamais
conquistados, e por esta razdo ninguém se dispunha a contra eles guerrear, considerando que
deles ndo se colheria triunfo algum ou utilidade, por ndo possuirem eles nem armas, nem
riquezas.[2]

O grande Alexandre, o qual ndo somente em conquistar reinos era soberbo, mas amigo de ver
coisas desconhecidas e nova gente, deliberou ndo apenas ordenar ver aqueles paises, mas ainda ir
ele em pessoa, e de si naquele lugar deixar alguma memoria, como depois fez, que nos deixou
alguns altares, como as colunas de Hércules em Gadi; e enviou adiante embaixadores para
fazerem seus entendimentos, como vinha Alexandre e a eles narrassem as ferozes guerras por ele
feitas e as cruéis batalhas, que haviam vencido, e como o potentissimo rei Dario fora morto e que
toda a Asia era reduzida sob o seu império, e que todo pais se lhe rendia sem impor qualquer
resisténcia. Estas e outras muitas coisas lhes disseram os embaixadores, para impressiona-los,
porgque muitas vezes assustam mais as palavras dos homens animosos que as langas dos homens
Vis.

Estes povos ndo s6 ndo se puseram em fuga, como nédo se perturbaram com esta embaixada, nem
fizeram aparelho de guerra, nem pegaram armas, nem apresentaram resisténcia; e o que é mais,
que da cidade donde estavam ndo se moveu qualquer pessoa, ninguém saiu de casa, nem a
nenhum embaixador foi falado ou dada resposta alguma.

Narram verdadeiramente os historiadores grandes coisas destes Garamantes: que entre eles eram
todas as coisas iguais; todos os homens andavam vestidos de uma Unica maneira; nao herdava,
nem possuia mais um que o outro; no comer ndo eram vorazes e eram no beber temperadissimos;
ndo haviam litigios entre eles; ndo suportavam homens ociosos; ndo tinham armas, porque ndo
tinham inimigos; falavam poucas palavras e aquelas que diziam eram graves e plenas de verdade.

Ora, compreendido por Alexandre os costumes dos Garamantes e como aos seus embaixadores
ndo responderiam, ele com mais presteza buscou encontra-los, desejoso de vé-los e conversar.
Chegado a presenca deles, lhes pediu que, se entre eles houvessem homens sabios e dotados,
viessem falar por escrito ou em palavras, porque era sim amigo de sabios este excelente principe,
que a todos os reinos que pilhava restituia as coisas, exceto os sabios, que retinha para si. Narra
dele Quinto Curzio, que muitas vezes dizia um principe bem empregar os dinheiros que
despendia em conquistar um reino, para adquirir e obter e conservar consigo um sabio.



Ora, vindo & presenca de Alexandre alguns Garamantes, um deles, mais velho, calando todos,
disse estas palavras:

“E costume, Alexandre, entre Garamantes, falar-se poucas vezes um ao outro; e quase nunca
falar aos forasteiros, especialmente se sdo sediciosos ou escandalosos, porque a lingua do
homem maligno ndo é sendo trompa do coragdo apaixonado. Quando por nos foi entendido que
tu nos virias com exército, determinamos ndo vir ao teu encontro e ndo falar-te, nem fazer-te
resisténcia, nem olhar-te, porque é muito maior o asco que temos das honras e das riquezas que
tu amas, que ndo € o amor que tu dedicas as honras e as riquezas que a nos causa desgosto. Te
apraz que ndés te vejamos, ndo te querendo ver; que te sirvamos, ndo querendo nos a ti servir, e
que contra nossa vontade te falemos. Ora somos nos contentes de fazé-lo, contanto que sejas tu
paciente em escutar-nos: que aquilo que diremos mais servira de exemplo aos principes futuros,
para que saibam que nds desprezamos aquele, que € claramente nosso, que € claramente de
outros; que em correcdo da tua vida e do desordenado apetite de conquistar nosso pais, uma sé
coisa te pergunto, Alexandre, a qual ndo sei se saberas responder, porgque o0s cora¢des soberbos
sempre tém o0s juizos ofuscados; e sendo assim, que desejo de ti saber coisa sem juizo e razdo por
ti ordenada, ndo penso que saberas me dar a razdo. Diga-me, de onde vens? Aonde vais? Que
queres? Que pensas? Que desejas? Que procuras? E até a quantos reinos e provincias se estende
o teu irracional e indeterminado apetite? Eu por mim penso, que tu mesmo nao saibas aquilo que
procuras, porque o coragdo ambicioso ele mesmo ndo sabe com que a si mesmo satisfazer. Sendo
tu ambicioso, engana-te a honra; por seres prédigo, engana-te o desejo; por seres jovem, engana-
te a ignorancia; e por seres soberbo, engana-te 0 mundo; de modo, que seguis as pessoas e ndo
seguis a razdo, seguis a maldade propria e deixas o bom conselho dos outros; amas o0s
aduladores, que dizem aquilo que tu queres e encarceras 0s sabios que te advertiram daquilo, que
tu deves, sendo o natural patrimonio dos principes tolos querer ser antes louvados com mentiras
que repreendidos com verdade.

“Parece-me ver o teu conceito, Alexandre, que os Deuses dardo fim a tua vida antes que tu
ponhas termo a tua guerra; pois que o homem alterado em inquietude, a tua inquietude é estar
inquieto. Vejo-te circundado de exércitos, vejo-te carregado por tiranos a roubar os templos e
sem utilidade gastar os teus tesouros. VVejo-te matar os inocentes e inquietar os pacificos. Vejo-te
inimizado com todos e a privar-te de amigos. Ora, a estes horrendos infortinios é impossivel que
tu lhes dure ou possa suportar, se ndo ou porgue sois louco ou porque os Deuses te Ihe hdo dado
por castigo; pois muitas vezes permitem os Deuses por qualquer horrendo pecado, que estando-
se 0 homem quieto, Ihe nasca qualquer desejo de conseguir mais; e este ndo por adquirir honra
no presente, mas a fim de que seja castigado do passado: que séo os deuses tanto justos, que cedo
ou tarde a nenhum mal deixam impune.

“O, diga-me, peco-te, ndo ¢ tal suprema loucura tornar a muitos pobres para fazer rico a i
somente? N&o te parece expressa injustica quereres tu apenas comandar, e como tirano, tolhendo
a muitos a possessdo de seus reinos? Te pareces que seja permitido em lei de natureza o prejuizo
da vida de muitos, para deixares tu tantas memorias ao mundo? Parece talvez a ti conveniente
gue os Deuses aprovem o teu apetite desordenado, e condenem o querer e o parecer de todo o
mundo? Parece-te justo, talvez, querer com lagrimas de pobres e vilvas contar tuas sanguinarias
vitorias? O, diga-me por tua fé se te parece conveniente coisa desejar com o sangue dos
inocentes conquistar tu ao mundo uma louca fama? N&o te parece insensato, que tendo os Deuses
repartido o mundo entre todos, o0 desejes tu roubar e usurpar para ti apenas? O Alexandre,
Alexandre, ndo sdo estas obras de criaturas nascidas entre os homens mortais, mas de fera
nascida e criada entre as furias infernais; porque ndo sejamos obrigados a julgar os homens pela
sua boa natureza, mas pelas boas ou mas obras, que fazem. Na presenca dos Deuses reprovado o
homem que, aquela pouca idade que vive, procura vivé-la em prejuizo de todos, ndo por outro
motivo além da conquista da fama de valoroso pelos séculos futuros; porque jamais permitirdo os
Deuses que se goze em paz aquilo que se é conquistado com ma guerra.



“Quero de ti saber: qual razéo te move a rebelar-te contra o teu senhor Dario, e, depois de té-lo
assassinado, te induziu a tentar [possuir] todo o0 mundo, ndo como rei herdeiro, mas como futuro
tirano? Porque com propriedade se chama aquele tirano verdadeiro, que fora de raz&o entra em
posse dos bens alheios. Eu ndo sei 0 que buscas, se ndo justica ou paz ou riqueza ou honras ou
repouso, ou seja, o beneficio dos amigos ou a vingancga sobre os teus inimigos: te juro que
nenhuma dessas coisas encontrards na estrada que segues; pois como pode procurar justica, se
contra razao e justica tiranizas o mundo? Como poderemos crer que tu buscas paz, zombando de
guem se rende a ti e se torna teu tributario? E a quem te resiste, que tratas como inimigo? Como
poderemos crer que tu buscas repouso, ja que causa escandalo em todo o mundo? Como
poderemos crer que buscas cleméncia, pois que és um carniceiro da fragilidade humana? Como
Se presumira que procuras riqueza, pois que nao te bastam nem os teus tesouros proprios, nem
aqueles que saqueias dos vencidos, nem aquele que te oferecem os vencedores? E como nos
persuadira que buscas vantagens para 0s teus amigos, se dos velhos amigos tu fizestes inimigos
novos? Facgo-te entender, Alexandre, que 0 maior ao menor ha de dar doutrina; 0 menos ao maior
obediéncia; e somente entre 0s iguais existe a amizade; e porém, dado que tu ndo encontras igual
no mundo, assim ndo podes esperar amizade no mundo, porque 0s principes com a ingratidao
perdem os bons amigos e com a ambicdo adquirem capitais inimigos. E como poderemos crer,
jamais, que tu buscas a vinganca sobre teus inimigos, pois que tu por ti mesmo colhes maior
vinganca, estando eles livres, do que saquearias os teus inimigos, se estivessem aprisionados?
Ainda que os perseguidos tivessem sido em outro tempo maltratado pelo teu pai Felipe, e tu, seu
filho, agora desobedecido, mais sdo conselho te seria conquista-los como amigos, que confirma-
los como inimigos; porque os coragdes piedosos e generosos, quando de alguém obtém vinganca,
fazem destes mesmos carnificina.

“Néo podemos em verdade dizer que os teus trabalhos sejam bem empregados em adquirir
gloriosa fama, pois h4 a conversacdo e o viver perverso; porque a verdadeira honra e o
verdadeiro louvor ndo consiste naquilo que dizem os aduladores, mas nas boas obras dos
senhores. Ndo se conquista a honra por ter o séquito dos maus, mas por ter a pratica dos bons;
porque a muita familiaridade com o mau faz suspeitosa a vida do bom. N&o se adquire honra
conservando o0s tesouros para a morte, mas despendendo-o com virtuosa liberalidade em vida;
porgue é regra provada que 0 homem, que estima a sua fama muito, ha de estimar pouco as suas
riquezas; e 0 homem, que estima pouco o dinheiro, € indicio que estima a sua fama muito. N&o
se obtém honra matando os inocentes, mas destruindo os tiranos, porque toda a harmonia do bom
governo dos principes consiste em castigar os reis e premiar os bons. Nao se consegue fama na
torre alheia, mas dando do seu proprio; porque ndo € outro que mais adorna a majestade do
principe, que no fazer graca, mostrar a sua grandeza e na torre ndo mostrar avareza. E de saber,
que ndo aquele, que passa a vida em guerra hd no mundo honra; mas aquele que recebe a morte
em paz.

“O Alexandre, eu te vejo jovem e desejoso de muita honra; agora te faco entender nio haver
coisa, em que seja mais perigosa a honra; pois que os homens ambiciosos, se ndo obtém aquele,
que principiais para conseguir honra, restam na infamia; e adquirida esta, que desejavam, ndo lhe
segue honra. Creia-me uma coisa, Alexandre, que a honra, a fim de que seja verdadeira honra,
deve-se merecer muito bem merecido; porque toda honra, que se procura com tirania, converte-
se em infamia.

E de ti tenho verdadeiramente compaixao, Alexandre, vendo que és falto de justica, porque amas
a tirania. VVejo que és privo da paz, porque amas a guerra. Vejo que nao es rico, porque fizestes o
mundo pobre. Vejo que te falta o repouso, porque procuras as fadigas. Vejo que néo tens honra,
porque vais com infamia conquista-la. Vejo faltarem-te os amigos, porque 0s tornastes inimigos;
e vejo gque ndo te vingas dos teus inimigos, porque és tu mesmo 0 assassino dos teus desejos. E
se € assim, por que tu vives nesta vida, pois que te privas dos bens, pelos quais se deve desejar a
vida? Certamente o homem, que sem utilidade sua e dano de outros passa a vida, por justica



merece ser privado da vida, pois ndo existe coisa mais pestilenta para a republica que tolerar
homens inGteis.

“E para dizer a verdade (da qual vOs principes sois muito pobres) eu creio que ndo por outra
[razdo] tu conquistas 0 mundo, para ndo reconhecer nenhum senhor no mundo, e desejas subtrair
a tantos a vida, a fim de que com a sua morte [deles] conquistes fama. Se os principes da guerra e
cruéis, como tu sois, herdassem as alheias vidas para aumentar a sua vida, como herdam a alheia
coisa para aumentar a sua casa, ainda que nao fosse justa, seria toleravel a guerra; mas para que
serve que perca hoje o servo a vida, e sejas o senhor da morte marcada para amanhid? O
Alexandre, € supérflua loucura ou falta de prudéncia, querer comandar muitos, devendo viver
pouco. Os ambiciosos, que medem as suas obras ndo com o0s poucos dias que tém para viver, mas
com grandes pensamentos, que hdo de comandar, a vida passara para eles com trabalhos, e a
morte com perigo. O remédio para isto é que o homem sabio e prudente, se ndo obtiver aquilo
que deseja, se contente com aquilo que pode. E saiba, Alexandre, que a perfeicdo do homem néo
consiste em ter, em procurar e em conseguir muito; mas em presumir-se ndo merecer aquilo que
possui, a0 seu parecer proprio, e merecer muito mais daquilo, que tem no parecer dos outros.

“NoOs Garamantes temos por opinido ser indigno de honra aquele que pensa dela ser digno. E por
esta razdo tu, Alexandre, mereces ser escravo de todos, porque pensas merecer a monarquia de
todos. Pelos Deuses imortais te juro, porque tanto te desgosta ser amigo e vassalo do rei Dario;
ndo sei 0 que pensar de tua prodigalidade no querer a senhoria do mundo; porque mais vale ter a
serviddo em paz, que a senhoria na guerra. Ndo me negaras que mais saude tinhas sendo rei
somente da Maced6nia, do que agora, que és senhor do mundo; porque os trabalhos excessivos
tornam os homens desordenados e inquietos. Nem me negaras que quanto mais tens e mais
possuis, tanto mais em ti cresce o desejo de ter e de possuir; pois o coracdo, que arde nas chamas
dos apetites, ndo se ha de aquecer com as lenhas das riquezas, mas sufocar-se com a terra da
sepultura. Ndo me negaras que o muito teu ndo te pareca pouco, e o pouco alheio ndo consideres
excessivo; que os Deuses deram por peniténcia, ao coracdo ambicioso e desejoso, que nem com
0 pouco, nem com 0 muito fique contente.

“N&o me podes negar igualmente, Alexandre, que se tu ganhastes muito ouro, ndo tenhas perdido
muitos amigos; porque é geral maldigdo sobre os ricos, que nds amemos a sua riqueza e odiemos
as suas pessoas. Ndo me negaras, igualmente, que se tu tocares bem o pulso ao avaro coragao
teu, ndo veja tu nisso, que antes te se esgotara a vida deliciosa, que a avareza maldita; porque se
por muito tempo tém a posse do coragao os vicios, apenas a morte é bastante para alivia-lo. Nao
me negaras, Alexandre, ainda, que tendo tu mais que qualquer outro, sentes menos jubilo que
qualquer outro; porque o principe, que possui muito, se ocupa por inteiro em defendé-lo; mas o
principe, que tem pouco, tem muito tempo para goza-lo. Ndo me negards igualmente, que de
tudo aquilo, que adquires, sendo senhor, pode somente nos informar 0 nome; e 0s outros, sendo
vassalos, nos informam todo o necessario; porque os coragfes incendiados pela avareza de
conquistar e de buscar, se divertem no ganhar e no gozar o conquistado, morrem. E ndo me
negards, que aquilo, que tu ganhaste neste longo conquistar, que fizeste, ndo seja pouco; e
aquele, que perdeu da tua prudéncia e quietude ndo seja muito; porque 0s reinos, que
conquistastes, sdo finitos e 0s pensamentos, que reunistes sobre o coracéo teu, sdo infinitos.

“Faco-te saber uma outra coisa, que é verdadeira, ainda que ndo queiras crer: que mais pobres
sois vOs senhores ricos, que 0s nossos vassalos pobres; que ndo é rico aquele, que tem mais, que
merece, mas aquele que quer ainda menos aquilo que tem; e, portanto, vos principes ndo tens
nada, porgue sois cheios de tesouros e pobres de bons desejos.

“O Alexandre, por tua fé, facamos o acerto, e vejamos qual é o fim de tuas conquistas. Ou tu és
homem, ou tu és Deus; se tu és Deus, faca-te imortal e saqueie a coisa e aquilo que temos;
porgque a compra para sempre da vida ndo pode ser paga com tesouro. Saiba que ndo por outro
motivo nds ndo te fizemos guerra, se ndo por saber que logo se te ha de finar a vida; porque ao



fim é tido por louco quem na casa alheia deseja fazer vivenda propria. Pressuponho, portanto,
gue tu sejas homem; pelos Deuses imortais eu te esconjuro, que tu vivas, caminhes, fales, operes
e te contentes como homem, e nédo desejes mais do que requer 0 homem, nem desejes mais que
homem; nem procures além da conveniéncia do homem, porque no fim has de morrer e seras
sepultado como homem; e, posto na sepultura, restara de ti memaoria de homem; porque se seras
recordado nos séculos futuros pelos grandes feitos, que fazes, seras igualmente infamado pela
crueldade e tirania, que permites. Se nés dizemos ndo ser homem quem néo faz obra de homem,
por que ndo chamaremos a ti animal bruto, ndo vivendo como homem, mas como fera rapinante?
Ja te disse que me desagradava ver-te animoso, jovem, e disposto; e agora me desagrada ver-te
do mundo enganado e, aquilo que mais me doi, é que agora conheceras o dano, pois desaparecera
o0 remedio.

“V06s Gregos chamais a n6s outros barbaros, que habitamos esta montanha; e nisto temos prazer,
sendo barbaros nas linguas e os Gregos nos feitos; e ndo somos como vos, que tendes a
linguagem dos Gregos e as obras dos barbaros, pois ndo € barbaro aquele que fala mal e faz bem;
mas sim aquele que tem a lingua cortante e a vida ma. E sendo isto verdadeiro, vou-te declarar
quais sdo as nossas leis e 0 viver nosso; ndo te parecera grande coisa ouvir-nos dizer, mas ver-
nos operar; porque infinitos sdo aqueles que louvam e exaltam as obras de virtude e poucos
aqueles que as fazem.

“N0s, Alexandre, temos curta vida, pouca gente, escasso pais e breve coisa; pequeno desejo de
posses; poucas leis, poucos amigos; ndo temos inimigos; mas bem entre nds temos fraternidade,
boa paz e muito amor; bom repouso e doce contentamento; porque mais vale a quietude da
sepultura, que o descontentamento da vida.

“Sete e ndo mais sdo as nossas leis, as quais contém toda a virtude e toda a resisténcia ao vicio.
Pela primeira é ordenado que nenhum dos pdsteros faca outra lei daquelas que nos Ihes deixamos
e que a nos foram deixadas; porque as leis e ordenacdes novas fazem esquecer 0s bons costumes
antigos. A Segunda lei é: que ninguém adore a mais de dois Deuses, um para a vida e outro para
a morte; porque mais vale um Deus servido verdadeiramente, que mil servidos com leviandade.
A terceira: que todos devem se vestir com um s6 pano e de um mesmo modo; porque a vaidade
no vestir gera loucura e escandalo entre os povos. A Quarta: que nenhuma mulher esteja mais
com seu marido quando lhe tiver gerado trés filhos, porque a multidédo de filhos torna o pai
desejoso de coisas, e da ansiedade nasce o0 vicio; e se aquela mulher parir outro filho, deva ser
em presenca dela e aos Deuses sacrificado. A Quinta: que toda pessoa diga a verdade; e, achada
a mentira, mesmo sem ter outro pecado cometido, seja decapitada: porque uma pessoa mentirosa
é suficiente para arruinar um povo. A Sexta: que cada um deva herdar igualmente: porque do
desejo da coisa nascem grandes invejas e escandalos na republica. A ultima: que nenhuma
mulher possa viver mais de quarenta anos e 0 homem cinguenta; e se aquela idade chegarem, ndo
possa passa-la, mas sejam aos Deuses sacrificados, porque grande ocasido € ao homem de ser
vicioso, sabendo dever viver muitos anos”.

E aqui cala o velho Garamanta, ndo sem grande estupor dos circunstantes: as quais palavras
foram naquele coracdo magnanimo de Alexandre bem examinadas, ainda que mal observadas;
porque o animo, que fez o hébito na ambicdo, ndo pode ser por qualquer sabio conselho
emendado jamais.

Notas

[1] A presente traducdo para o Portugués, assim como as informacgdes biograficas, foram
baseadas em Carlo Curcio, Utopisti Italiani del Cinquecento, Roma, Colombo Editore, 1944.

[2] O povo dos Garamantes habitava as terras a ocidente da Nubia, atualmente Fezzan, que eram
consideradas pelos antigos como as mais afastada da civilizagdo: extremi Garamantes, dizia



Virgilio (Eclogas, VIII, 44), que os colocava nos limites dos consorcios civis: Super et
Garamantas et Indos Proferet imperium (Aen., VI, 794). Plinio e Téacito descreviam aqueles
habitantes como belicosos e indomaveis (IV) enquanto Lucano (De bello civ., 1V, 334) dizia que
andavam nus. Dos Garamantes falaram também Herddoto (IV, 183) e Estrabao, que o0s
descrevem como “simples no comer e no vestir” (XVII). Cornélio Balbo em 19 a. C., partindo de
Tripoli, chegou ao sul de Garama; e Henry Barth em 1850 reencontrou os restos de construcdes
romanas, as Gltimas, advertia, que pudessem ser encontradas no centro da Africa. No século XVI
0s Viajantes que se aventuraram até la trouxeram noticias mais detalhadas sobre os usos daquela
gente, que foram descritas como uma magnifica raga, com mulheres e filhos em comum. Garama
é recordada pelos autores arabes com o nome de Gierma. Ainda no século XVIII, como atesta
Moreri (Dict. Histor., 1V, p.36) se dizia que os Garamantes eram um povo muito humano, com
praticas comunistas. Antonio Guevara deve ter se baseado em testemunhos contemporaneos,
pelo que se diz em seguida dos Garamantes: os quais ndo habitavam na Asia e portanto néo
estavam no caminho de Alexandre. A imprecisao se funda sobre um equivoco, que Guevara e
Rdseo aproveitam: a leste do rio Tigre existia de fato uma regido cujo nome, Garamea, era
parecida com a dos habitantes da Africa sahariana. Mas sabe-se que Alexandre também ndo
passou por esta regido. Trata-se, enfim, de construcdo completamente fantasiosa.
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O Elogio dos Garamantes, de Mambrino Roseo, aqui apresentado em traducdo inédita para o
portugués, foi a primeira utopia italiana, publicada em 1543. Cabem dois sendes a esta afirmacao:
0 primeiro é que, de fato, ndo se trata propriamente de uma obra original de Roseo, mas da
traducdo alterada, do espanhol para o toscano, de texto de Antonio Guevara; o segundo sendo é
que o0 género utdpico ndo esta amplamente realizado nesse escrito, formaliza-se mais como um
espelho de principes, estando limitada assim sua inser¢do no género inaugurado por Thomas
Morus.

Comecemos pelo primeiro problema.

Como era habito entre os historiadores do Renascimento, seus escritos eram marcadamente
moralizantes, e tratavam a politica com exemplos, extraidos principalmente da Antiguidade. Para
Mambrino Roseo, tudo é Histdria — tradugdes, poesia e contos cavalheirescos; e toda Historia é,
para ele, politica, admoestacdo, ensinamento e pedagogia. E esse foi o principio adotado por ele
na sua Instituzione del Prencipe Cristiano, que €, como ja foi indicado, uma refacc¢do, mais do
que uma traducdo, de uma prestigiada obra espanhola de Antonio de Guevara (1480-1545): o
Libro de Marco Aurelio, cuja redacdo comegou em 1518 e, gradativamente ampliado com o titulo
de Libro llamado Relox de los Principes, em el qual va encorporado el muy famoso libro de
Marco Aurélio, saiu definitivamente em 1529. Esta obra teve um sucesso extraordinario e foi
traduzida, integral ou parcialmente, em quase todas as linguas européias. Trata-se, a obra de
Guevara e sua contrafacdo italiana, de um dos espelhos de principes, que sdo tratados sobre o
6timo principado, escritos durante 0 Renascimento; uma espécie de manual, como entdo se usava,
de conselhos e de normas, com indicacBes daquilo que o principe deve fazer desde o seu
nascimento, de como deve regular-se nas diversas circunstancias e de como deve governar 0S
suditos. E, coisa muito nova para esse género de literatura, o livro se abre com uma narrativa (na
obra de Guevara, ao contrario, esta no meio do tratado) inspirada, evidentemente, na historia de
Alexandre escrita por Curzio Rufo; uma narrativa de usos e costumes de um povo, 0S
Garamantes, que vivia com poucas leis, com bastante humanidade na sua convivéncia, tendo os
bens materiais em comum. Alexandre teria encontrado este povo tdo peculiar na sua viagem de
conquista da India. Trata-se, evidentemente, de uma construcdo em grande parte fantastica, ja que
os Garamantes, descrito por historiadores antigos e por viajantes como um povo que possuia tudo
em comum, ndo vivia na Asia, mas na Africa sahariana, sdo berberes libios; e as noticias de que
existiam eram apenas alusivas, vagamente indicativas. Mas Guevara, e por decorréncia Roseo,
enfeitaram a lenda e extrairam um modelo para servir aos seus principes cristdos. Sdo um modelo
de equidade, de justica, de moral politica: foi como se dissessem ser aquele o regime perfeito, no
qual um bom governante devia inspirar-se. Uma utopia, em substancia, ainda que néo tivesse a
aparéncia adequada; exigia menos paixao nas atividades publicas, e apontava que seria desejavel
mais ordem civil e social para 0s povos.

Vamos ao segundo problema: seria o Elogio dos Garamantes uma utopia? A resposta, suponho,
ndo pode ser enfatica em nenhum sentido.

O Renascimento, periodo do surgimento das utopias, foi notavel, entre tantos outros motivos, pela
sua inclinacdo pela racionalizacdo da vida. Os homens daquele periodo foram seduzidos pela



idéia de guiarem por si mesmos o destino pessoal e a sorte da humanidade. Esta nocéo levou a
que se fixassem normas de conduta pessoal e principios reguladores para cada aspecto da vida
pratica. Os critérios sdo universalmente validos; para cada setor da vida havia uma norma, uma
guia, uma regra, um codigo; foram desta época 0s notaveis tratados sobre o perfeito cortesao
(como o de Castiglione), sobre o perfeito ministro, sobre o perfeito homem do mundo, sobre o
principe perfeito. Pois as utopias correspondem a este clima intelectual. Apesar de tdo diversas,
possuiram em comum o fato de descreverem detalhadamente uma sociedade ideal e perfeita.

Raymond Trousson estabeleceu um interessante esquema geral para a morfologia das utopias,
indicando as caracteristicas do género utopico (cf. Trousson 1992). O Elogio dos Garamantes de
Mambrino Roseo, apesar de ndo ser um exemplo perfeitamente acabado das utopias do periodo,
ainda assim cumpre Varios dos quesitos sugeridos por Trousson.

Esta tipologia julga que a caracteristica exterior mais evidente e mais comum da Utopia é o
insularismo, ou seja, a condicdo geografica mesma. Tal insularismo ndo é apenas uma ficcdo
geogréfica: corresponde a exigéncia de preservar a comunidade da corrupgdo externa e de
apresentar um mundo fechado, um microcosmo no qual existem leis especificas que escapam ao
campo magnético do real. O insularismo utdpico é, em fundamentalmente, uma atitude mental da
qual a ilha classica é apenas a representacdo. Os Garamantes situam-se perfeitamente neste
item.[1]

Outra caracteristica € a autarquia, ou independéncia econémica quase absoluta. O utopista, como
0s Garamantes, despreza 0 ouro e a prata: teme o sistema monetario que gera desigualdade e
injustica, preferindo uma economia fechada, que permita excluir o dinheiro mediante a
transformacéo do trabalho agricola em matriz ética, mais que econémica. Possui uma verdadeira
fobia do comércio, visto como um fendmeno parasitario, imoral, anti-social. Tal caracteristica,
embora ndo fique evidenciada, pode ser pressuposto entre os Garamantes, cujo pais era
desprovido de maiores recursos.

Os Garamantes ndo possuem um passado disponivel, e vivem num presente imutavel que nao
conhece o passado nem o futuro, ja que, sendo perfeita, ndo mudara nunca. O visitador classico
da utopia — neste caso Alexandre Magno — a conhece apenas quando ela ja estd completamente
realizada.

As utopias — e este caso € exemplar — consideram que as leis justas tornam o povo bom, que as
instituicGes formam os costumes; suas leis nasceram da sabedoria e da razao.

A uniformidade social € o principal resultado das leis. As sociedades utopicas, como a dos
Garamantes, ignoram dissensos, oposicoes, dissidéncias, reivindicagdes; por isso na utopia nao
existem minorias ativas nem partidos politicos. O cidadao é concebido como parte de um todo, de
um conjunto do qual é apenas uma particula. A sua vontade se confunde instintivamente com a do
estado, reconhecida a priori como justa.

Entre os Garamantes vigora também o dirigismo absoluto como negacdo necessaria de todo
individualismo; como nas utopias tipicas, esta pressuposto o intervencionismo radical, sendo o
individuo sempre subordinado as exigéncias de ordem e de equilibrio total.

O coletivismo ¢ justificado pela auséncia de propriedade: é mais uma dimensdo ética do que
econémica (pois garante a igualdade). Elimina-se desta forma uma fonte de conflitos (inveja,
ciume, pobreza). Isso implica em limites & liberdade: dai deriva o aspecto ascético da moral
utopica. A igualdade pressupde a exaltacdo do trabalho e o horror ao parasitismo social.

O problema religioso parece ser o Unico a fugir deste dirigismo estrutural. A religido nas utopias
€ muitas vezes reduzida a uma profissdo de fé minima, dirigida a um Deus criador revelado pelo
espetdculo da natureza. H& a crenca na imortalidade da alma, mas sem aprofundamentos de
ordem teoldgica; o culto é desinteressado, e ha a auséncia de uma igreja institucionalizada. A
tolerancia pode ser absoluta, ressalvando-se a exigéncia de manutencdo da ordem. Este



inesperado liberalismo tem motivagGes profundas: nas utopias toda religido que excedesse 0
simples deismo pressuporia uma hierarquia e uma organizagdo propria, uma poténcia autbnoma
que subtrairia parcela de poder do Estado. Conseqientemente, esta duplicidade de poderes
dividiria o cidaddo. Entre os Garamantes ndo hd uma indicacdo substancial de uma religido
institucionalizada. Sobressai, portanto, a expressdo do deismo elementar das utopias.

E indubitavel que atuam elementos contra-reformistas dentro do Elogio dos Garamantes, em que
pese a precocidade deste comportamento. Um dos primeiros estudiosos da utopia especificamente
renascentista, Carlo Curcio, considerava este género um dos elementos caracteristicos do
pensamento politico italiano do periodo (cf. Cursio 1941). No seu juizo, elementos de idealizagdo
do estado foram essenciais ao pensamento politico dos séculos XVI-XVII. Por tras da busca dos
perfeitos Estados com seus eximios principes e ministros, desejava-se conseguir, especialmente
depois de provadas as alegrias e dores do absolutismo, um acordo tranquilo, sem guerra, sem
antagonismos brutais, com ordenamentos civis justos e iguais para todos ou, pelo menos,
inspirados por uma equidade, que o Cinquecento julgava como um dos fins essenciais da
ordenacdo politica. Pairavam no periodo elementos estoicizantes, extraidos de Séneca e de
Cicero, que inspiraram um dos escritores politicos mais interessantes do século XV, Matteo
Palmieri, a criar sua concepcao da sociedade como perfeigdo da vida moral, como expressao de
amor e de amizade. Este fildo estoico influiu sobre as concep¢bes morais e politicas dos
humanistas, e os levou a considerar os homens como tendentes naturalmente ao bem e a
equidade.

Existiram, ao lado destes elementos constitutivos do ideal do “6timo estado” e da utopia politica,
fatores ligados a realidade social do tempo — e de todos os tempos. Foi notavel a defesa da
consideracdo dos homens por aquilo que valessem, independentemente de privilégios de
nascimento e de sangue. Boccaccio dedicou parte substancial do “Decameron” a este assunto. A
polémica sobre a nobilidade constitui um tema de agudas discussfes ja nos primordios do
humanismo, e dela foram partidarios Dante, Petrarca, Coluccio Salutati, Leon Battista Alberti,
Palmieri, Patrizi de Siena, e tantos outros. No Cinquecento o0s termos da polémica
antinobiliarquica vieram se modificando, no clima mais temperado da época, no sentido de que
por nobre se entendia o virtuoso, o justo, aquele que tendia ao bem. Também se exaltou o
trabalho, com uma diferenca entre o Quattrocento e o Cinquecento: no primeiro, trabalho queria
dizer meio para melhorar a prépria sorte, de preferéncia para enriquecer; e, no segundo,
significou principalmente sinal da dignidade humana (como dizia Bernardino Telesio, a
referéncia decisiva de Campanella), a medida do homem que constroi o seu mundo, afirmando a
sua personalidade moral. Disso emana um sentimento de indiferenca ou de desprezo pela riqueza
privada, considerada um mal, porque gera discordias, litigios e guerras, fazendo assim com que
muitos sejam pobres. O desprezo pelos ociosos vem em sequiéncia logica a este conceito. Uberto
Foglietta, o historiador genovés, no didlogo Della Repubblica di Genova (1559), chegava a
conclusdo que para remediar 0s males decorrentes das lutas politicas e sociais dever-se-ia colocar
todos os cidaddos juntos a trabalhar, gozando as riquezas com equidade, e fundando assim “um
estado quieto, feliz e glorioso”. Provavelmente influiram sobre esta tendéncia motivos ético-
religiosos, entre outros. A riqueza, que a doutrina da Igreja havia sempre considerado como um
instrumento de perdicdo (desde que ndo fosse usada para beneficio dos pobres) encontrara ja no
século XV uma critica moralista da parte dos escritores e de agitadores religiosos.

Um dos maiores especialistas na questdo das utopias politicas dos séculos XVI e XVII, Luigi
Firpo (cf. Firpo 1948), coloca o Concilio de Trento como um nucleo dindmico que teria colocado
os problemas contemporaneos debaixo de uma outra luz: a partir dele, os antigos problemas se
esvaziaram. Em decorréncia, novos problemas ocuparam o centro das atencdes, como por
exemplo o moralismo, na forma da confrontagdo sistematica e escrupulosa entre os valores
humanisticos do Renascimento e os perenes valores ético-religiosos da tradi¢do. A obra de Roseo
pode ilustrar bem essa regressividade. Na posicdo utdpica classica, que consistia na proposta



confiante e convicta de modelos de sociedades perfeitas, auto-suficientes e felizes, existiam
elementos radicalmente incompativeis com o clima espiritual trentino, que seriam, em primeiro
lugar, uma atmosfera cultural epicurista; a busca da felicidade na propria Terra, contréria a
concepcao cristd da cidade celeste, beatifica e perene; um otimismo com relacdo a possibilidade
efetiva de realizagdo da utopia civil; a implicita exaltacdo humanistica da Raz&o e da autonomia
do homem; o imanentismo recéndito, que respira no intimo daquela sociedade imaginéria, tdo
radicalmente autarquica que pode subsistir sem nenhum pressuposto de transcendéncia religiosa;
e, finalmente, o fato da religido, no interior das utopias, possuir um carater postico e vago, um
deismo genérico, sem dogma, mantido apenas em funcdo do valor social e moral das religides e
inclinado, portanto, a reconhecer nas diferentes crencas uma equivaléncia substancial.

A esta tendéncia a Contra Reforma veio contrapor toda a complexa estrutura dogmatica e
teoldgica do catolicismo positivo, e sufoca e congela a entusiastica fé nos ditames da razéo
humana. No seicento a utopia se tornard, portanto, segundo Firpo, “fraca, privada de todo
conteudo social”, porque a nova eépoca nao € mais da razdo, mas radicalmente ligada a remota
tradicdo dogmaético-escolastica, e dela quer extrair os esquemas do viver associado. Firpo
considera que para definir as caracteristicas do utopismo do Renascimento seria necessario, ao
mesmo tempo, definir o clima espiritual do inicio do Cinquecento. Predominaria neste sentido o
que ele chama de Racionalismo Humanistico, no qual seria possivel encontrar uma ansia de
alegria e autonomia humana, o orgulho da reconhecida supremacia e quase onipoténcia da
inteligéncia, que se traduziria em otimismo operoso e no sentido desabusado e herdico da vida.
Afinal, acostumado ha séculos a comedir o préprio agir segundo uma férrea norma positiva
transcendente, 0 homem do Humanismo reconhece estupefato no mundo uma razao suficiente,
intrinseca, valida, a assegurar-lhe toda harménica operacdo: a natureza. E no proprio intimo esta
natureza se faz consciente, e toma o nome de Razdo. A Razdo, por sua vez, torna-se guia e
medida do agir. “Virtu” para Morus é “viver secondo natura”. Em decorréncia, segue a norma da
natureza aquele que obedece a Razdo. Em outras palavras, a Razéo é a natureza consciente de si
mesma, no seu intimo.

No terreno politico o retorno a natureza envolvia imediatamente o conceito de igualdade, e isto
levava imediatamente ao conceito de legalidade; o despotismo desabusado da idade dos tiranos, a
brutal concepgéo do Estado Absolutista, patrimonial, sujeito a toda arbitrariedade, contrastava
radicalmente com a visdo idilica da concérdia fraternal dos homens. O Elogio dos Garamantes
encontra lugar privilegiado nesta circunstancia. Enquanto os submissos politicos realistas
colocam a sua maliciosa preceptistica a servico dos principes, todas as paginas da corrente
idealistica soam como criticas severas do instituto monarquico e delineiam — ndo sem
anacronismo — o feliz modelo da republica aristocratica, que se inspira no mito tenazmente
renovado da sébia e equilibrada Veneza. Em outras palavras, o Racionalismo de base naturalistica
opde-se ao instituto da Monarquia Absoluta, pois este guarda ligacdes substanciais com a tradicao
na vida associativa. A utilizagdo da figura de Alexandre Magno por Mambrino Roseo é
sintomatica, neste caso. Esta aversdo ao Estado-forca renascentista tenderia aquela restauracao de
principios juridicos subtraidos aos arbitrios dos déspotas terrenos, aquele reconhecimento de
intangiveis direitos congénitos da pessoa humana, que amadurecera na teoria do direito natural —
mas ai ja estaremos no século XVIII.

Mas seguramente existiram motivos sociais, entre outros, para 0 surgimento das utopias: uma
nobreza frivola e avida, um clero corrupto e ocioso, 0 parasitismo pululante, o oficio das armas
reduzido a rapina de ociosos, um pauperismo deprimente, a fome, que leva ao furto e ao delito, e
as turbas de salteadores e de vagabundos. O amor pelo quieto viver condenara tudo isso e buscara
os valores projetados na Utopia. Nos utopistas, ao invés, o motivo social acaba prevalecendo
sobre 0 motivo politico.

Dupla seria, portanto, a aspira¢do que o Renascimento revela através destas descri¢es de cidades
ideais: 1) a restauracdo da legalidade na vida politica, e 2) o saneamento do agudo mal-estar



econdmico como consequéncia das graves desigualdades na distribuicdo da riqueza.

O que a Igreja tridentina renega é o excessivo otimismo racionalistico, isto &, a tendéncia do
utopismo a degenerar do hedonismo individualista em direcdo ao mais grosseiro materialismo. A
imaginacdo das ilhas desconhecidas, do pais remoto no qual prospera a cidade ideal — matéria
bésica das utopias, ndo é sé imitacdo literaria, mas um expediente sutil para subtrair em bloco,
com a desculpa da ignorada revelacdo cristd, a inteira estrutura ético-religiosa da republica
imaginaria.

*k%k

Mambrino Roseo nasceu em Fabriano em fins do século XV, em data incerta. Muito pouco se
sabe sobre a vida deste rabula que teve varias atividades (em 1526 era notario), entre as quais foi
historiador, cortesdo, politico e poeta. Existem informacdes de que esteve a servico de Malatesta
IV Baglioni, e acompanhou-o na guerra contra Carlos V. Desta experiéncia extraiu 0s argumentos
para um poema em oitava rima L’assedio e I’impresa di Firenze, com tutte le cose sucesse...,
poema que, impresso em Perugia em 1530, teve relevancia principalmente histérica, mais que
poeética, pelos fatos e eventos que deixou registrado. Esta foi a sua primeira obra impressa de
Roseo, de uma longa serie de escritos. Uma Vita di Marco Aurelio Imperatore com alcune lettere
del medesimo tradotte foi divulgada em Roma em 1542, mas se trata de parafrase de uma obra
espanhola de Guevara como, sem citar o autor, advertia a edicdo veneziana de 1544. Em 1543
publicou a Instituzione del prencipe Cristiano, o trabalho que conheceu melhor fortuna entre
ainda que também fosse uma refaccdo de uma obra do mesmo Guevara; um ano depois publicou
Le vite dei dieci Imperatori (de Trajano a Alexandre Severo), resumo quase certamente de algum
trabalho espanhol. Desta lingua Roseo traduziu varios textos: os livros das empresas de Amadis
de Gaula e de seu filho Splandian, os sobre as empresas de Primaledo, que foram quase
contemporaneamente traduzidos também por Dolce; e Tre libri della disciplina militare de
Guglielmo Bellai; e um volume intitulado Agricoltura tratta da diversi antichi e moderni scrittori
e uma Selva di varie lezioni de Pietro Messia. Todas estas coisas tiveram singular fortuna,
principalmente as traducdes dos livros de cavalaria, que provavelmente venderam muito, a julgar
pela quantidade de edi¢Ges que tiveram. Mas, com excecdo da Instituzione, a maior atividade de
Mambrino Roseo foi a de historiador. Os oito livros que agrega aos seis do Compendio
dell’Istoria del Regno di Napoli de Pandolfo Collenuccio, editado pela primeira vez por Michele
Tramezzino em Veneza (1558), teve numerosas reimpressdes; fruto de muito esforco foi também
a Historia de’ sucessori di Alessandro Magno et della disunione del suo Impero co’l sucesso
delle guerre de’ Satrapi fra loro. Racolta da diversi autori... Aggiuntavi la vita di esso
Alessandro descritta da Plutarco, Veneza, impresso por Francesco Ziletti, 1750; este foi um
trabalho que evidencia alguns dos interesses historiograficos de Roseo e de seu tempo,
preocupados em considerar com atengdo gestas e fatos singulares e espantosos do mundo antigo.
Escreveu ainda o Supplemento ovvero quinto volume delle Historie del mondo in aggiunta alla
storia del Tracagnotta, impresso em Veneza em 1581; é uma narrativa bem completa dos eventos
europeus de 1559 a 1579, um periodo rico de fatos e de guerras, abragado por Roseo com um
respiro que, se nao fosse aquele o século de Maquiavel e de Guicciardini, se poderia chamar de
excecdo; porque, aqui e ali se atrapalhando em excessivos detalhes, uma visdo de conjunto das
coisas da Europa daquele Supplemento é construida talvez melhor que das Historie de
Tracagnotta: tentativas, ambas, de historia universal narrada com notavel discernimento e
honestidade; naturalmente, com uma pitada de moralismo de fundo politico, que era
indispensavel ornamento da historiografia do Cinquecento - que Roseo, também escritor politico,
ndo podia deixar de colocar na sua historia. Entretanto, morreu antes da publicacdo, ndo chegando
a rever a publicacéo.

O livro de Roseo onde esta o Elogio dos Garamantes teve muito sucesso; apareceu pela primeira
vez em Roma, em 1543; foi reimpresso em Veneza por Comin de Trino em 1546, desta vez com
a indicacdo: “traduzido do espanhol em lingua toscana por M. Roseo da Fabriano, novamente



com diligencia revisto e corrigido e a sua restaurada forma reduzido”; sem dizer, entretanto, que
0 autor fosse Guevara; e impresso ainda em Veneza, em 1549, sem mais anexar a informacéo de
que se tratava de obra traduzida; e da mesma forma por Giolito em 1560; e em 1577 foi feita
outra edicdo em Mantua; foi traduzido em francés com o titulo de Le parangon de vertu pour
I’Instruction de tous les Princes, Potentats et Seigneurs Chrétiens, contenant em sommaires les
Histoires Hébraiques, Grecques, Latines et Modernes faisant au propos, Paris, Etiene Groulleau,

1549.

Notas

[1] Tenhamos sempre em mente que os Garamantes, neste texto, sdo aqueles construidos pela
imaginacdo de Guevara e Roseo.
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Prémio UP: Utopia
"Uma Utopia para o Século XXI1"

Regulamento: Modalidade Conto
Literario

CONTO LITERARIO
ILUSTRACAO

PREMIO UTOPIA
CONCURSO

[MPORTO!

Consideracdes prévias

Quando publicou Utopia, em 1516, Thomas More abriu as portas do sonho a cultura ocidental. A partir de
entdo proliferaram, em toda a Europa, descricdes de sociedades imagindarias, de inspiracdo moriana,
modelares na sua organizagdo social, racionalidade e engenho. No século XVII, em New Atlantis,
Francis Bacon fez a utopia aproximar-se da ficcdo cientifica, explorando as potencialidades do
desenvolvimento tecnoldgico e cientifico para a construgdo da sociedade ideal.

Etimologicamente, “utopia” significa “ndo-lugar”. Ndo é de facto um lugar fisico e real, mas um lugar de
imaginagdo, um lugar poderoso na medida em que nele se projectam os sonhos que fazem avancar a
Humanidade. As utopias de hoje séo a realidade de amanha.

Artigo 1.° - Considerando a indispensabilidade da dimens&o utOpica para a construcdo do futuro, a
Reitoria da Universidade do Porto, em parceria com o projecto de investigacdo “Utopias Literarias e
Pensamento Utépico: a Cultura Portuguesa e a Tradigdo Intelectual do Ocidente - II”, sediado na
Faculdade de Letras da Universidade do Porto e financiado pela Fundacdo para a Ciéncia e a
Tecnologia, declara aberto o concurso “Prémio U P: Uma Utopia para o Século XXI".

Artigo 2.° - O concurso encontra-se aberto na modalidade de conto, prevendo-se duas categorias:
categoria A — para alunos do 3.° Ciclo do Ensino Bésico e do Ensino Secundario, com idade igual ou
inferior a vinte anos; categoria B — para alunos de qualquer nivel do Ensino Superior.

Artigo 3.° - O prémio para o vencedor de cada uma das categorias serd um computador portatil. No caso
de o vencedor residir em Portugal Continental, devera deslocar-se a Reitoria da Universidade do Porto
para receber o prémio, em cerimonia oficial, em data a designar. No caso de o vencedor ndo residir em
Portugal Continental, ser-lhe-a atribuido um prémio pecuniario em valor equivalente ao do computador
portatil.

Artigo 4.° - O concurso é aberto nos seguintes termos:



a) Poderao participar no concurso todos os individuos, de qualquer nacionalidade, que frequentem o 3.°
Ciclo do Ensino Basico, 0 Ensino Secundario ou o Ensino Superior, publico ou privado. Ndo serdo
admitidos a concurso familiares directos dos membros do Juri.

b) Os contos, apresentados em lingua portuguesa e subordinados ao tema “Uma utopia para o século
XXI”, deverdo ser originais e inéditos, ndo tendo sido nunca submetidos a qualquer outro concurso,
nacional ou internacional. Os autores deverao atribuir um titulo aos seus textos.

c) Os autores deverdo apresentar dois exemplares do texto em pagina impressa, a dois espagos, em
letra Times New Roman, tipo 12, e em disquete compativel com PC, devidamente identificada (nome do
autor e titulo do conto), onde conste 0 nome do programa utilizado. Os textos deverdo ter uma extensao
minima de 5 paginas e uma extensdo maxima de 20.

d) Na pagina de rosto das obras submetidas a apreciagao devera figurar um pseudénimo do autor, bem
como a categoria em que se inscreve (A ou B). A acompanhar o texto devera seguir um oficio dirigido ao
Presidente do Jari do concurso, onde deverdo constar os seguintes elementos identificativos: nome do
autor, morada, contactos telefénicos, endereco de correio electrénico (opcional), pseuddnimo e titulo do
conto. Devera acompanhar o texto fotocépia do Bilhete de Identidade do autor, bem como uma
declaracéo do estabelecimento de ensino que frequenta, atestando que ele se encontra ai inscrito, ou
fotocdpia da matricula no corrente ano lectivo. Os autores que frequentem o 3.° Ciclo do Ensino Basico
deverao enviar ainda uma declaracéo do seu professor de Lingua Portuguesa, atestando que o nivel de
maturidade de redaccao do participante mostrado no original submetido a concurso corresponde ao que
o docente nele reconhece.

f) Os textos, juntamente com os elementos indicados na alinea anterior, deveréo ser enviados por correio
postal para o seguinte endereco:

Prémio UP: Utopia
“Uma utopia para o século XXI” Reitoria da Universidade do Porto

R. D. Manuel I, Edificio da Reitoria

4050-345 Porto

f) Serao admitidas a concurso apenas as obras apresentadas até ao dia 30 de Setembro do corrente
ano (data de expedicao dos correios). Os resultados serdo tornados publicos até ao dia 31 de Dezembro
de 2005.

g) O Juri sera composto pelos seguintes elementos:

- Presidente: Prof. Doutora Isabel Azevedo, Vice-Reitora da Universidade do Porto, com o
pelouro da investigacgéo cientifica;

- Vice-Presidente: Prof. Doutora Fatima Vieira, Professora Responséavel pelo projecto de
investigagdo “Utopias Literarias e Pensamento Utopico: a Cultura Portuguesa e a Tradi¢do
Intelectual do Ocidente — II", sediado na Faculdade de Letras da Universidade do Porto e
financiado pela Fundagé&o para a Ciéncia e a Tecnologia.

- 4 a 7 Vogais, docentes ou investigadores da Universidade do Porto, a designar pela



Presidente do Jdri.
h) Os candidatos ndo poderéo recorrer da decisao do Juri.

i) A decisdo do Juri sera publicitada num jornal de circulacdo nacional. Os premiados serdo notificados
através do correio.

i) Na hipétese de o Jari considerar que as obras apresentadas a concurso ndo possuem a qualidade
esperada, poderdo optar por ndo atribuir nenhum dos prémios. Se o Juri considerar que algumas obras,
para além das premiadas, tém mérito, podera atribuir-lhes uma Menc¢éo Honrosa.

k) As obras premiadas, assim como as que tiverem tido Mencdo Honrosa, serdo publicadas em E-topia:
Revista Electronica de Estudos sobre a Utopia, uma publicacéo da Faculdade de Letras da Universidade
do Porto.

I) Os originais ndo serdo devolvidos aos autores.

m) A participagdo no concurso pressupde a aceita¢do dos presentes termos.
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