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MARIA ZAMBRANO REVISITADA: A REFLEXAO FILOSOFICA
COMO GERMINACAO E PADECIMENTO

Luisa Borges
(Instituto de Filosofia da Universidade do Porto)

Uma cultura depende da qualidade dos seus deuses

Maria Zambrano

As crengas sdo a prépria realidade; as ideias nascem da duvida

Ortega y Gasset

Afirma, paradoxalmente, interrogando, Maria Zambrano, nas derradeiras
paginas de O Homem e o Divino, que «O conhecimento é o resultado de
um método», porquanto «O saber é algo que nasce de uma paixao», sendo
que este nascimento desta «paixdo» é «um padecer a verdade da vida antes
que ela surja», antes «de a ter concebido como tudo o que se concebe antes
de ter nascido».!

A proposta reflexiva aberta pela obra de Maria Zambrano consiste numa
pratica filosofica que, apesar de sofrer a influéncia das vozes de Ortega y
Gasset ou Xavier Zubiri, entre outras vozes ibéricas, se conﬁgura como uma
abordagem original e inica, quer na sua forma, quer nos seus temas, apro-
ximavel, por exemplo, da de Dalila Pereira da Costa. Com efeito, os temas
abordados inscrevem-se numa linha reflexiva que retrogride, descendo e
descendo sempre, no tempo e no espago, em direcgdo as camadas e aos
nucleos miticos e geograficos mais profundos da consciéncia humana, que
em Dalila Pereira da Costa, porventura se encontram — aparentemente —
mais circunscritas ao territorio geografico e mitico portugués e em Maria
Zambrano abarcam um territério espiritual e mitico a que se convencionou
chamar Ocidente, ou Filosofia Ocidental, de fundas raizes greco-romanas,
num anelo que se cumpriria, mais tarde, no romantismo Alemao e nas fi-
losofias kantiana e hegeliana. Nao obstante, os autores referidos e refletidos
por Maria Zambrano e os temas miticos e culturais referenciados, tanto por
Zambrano como por Dalila Pereira da Costa serem, pelo menos alguns deles,
recorrentes em alguma da filosofia europeia, o modo como sio abordados,

' Maria Zambrano, O Homem e o Divino, trad. Cristina Rodriguez e Artur Guerra, Reldgio
D’Agua, 1995, p. 300.
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refletidos, apresentados, descritos e escritos abrem uma forma original,
muito especificamente ibérica e talvez, até, também, mais do que feminina,
muito especificamente quietista, mas de um quietismo que reconhece a sua
condigdo de exilio, face a contemporaneidade do mundo e nessa exclusao
bebe lucidez, profundidade e condi¢io mesma de possibilidade.

A abordagem reflexiva de Zambrano, a que s6 por insuficiéncia ou limitagao
linguistica poderemos apelidar de ‘método’ retrogressivo, distingue-se de um
discurso dito de razio discursiva e, embora aproximando-se de uma razdo
intuitiva, situa-se num territorio geralmente proibido ao raciocinio filoséfico
usual, pois estd aquém e para além da dedu¢ido ou da inducio ou até de um
pés-moderno insight. Nao é por acaso que Zambrano traga as linhas de
demarcagdo que a separam de uma abordagem psicanalitica freudiana, nem
sera por acaso que se dedica também a refletir acerca da tematica do sono e
dos sonhos, como, alids, também o fez Dalila Pereira da Costa, recuperan-
do, assim, ambas uma das mais antigas formas e portas de acesso as raizes,
ditas irracionais por alguns, mais profundas da consciéncia humana. Nao se
trata aqui de elencar formas de inicio ou de alvor da consciéncia humana,
mas de ter acesso a origem ou a fonte primeira emanadora, o que faz toda
a diferenga, pois nao estamos aqui num territorio a que se poderia chamar
infincia da consciéncia, numa perspectiva quasi marxista, mas no ponto,
ou no centro, ou no cerne do que significa a palavra Humanidade.

Falamos, pois, de uma radical imanéncia ou pertenca a um estar, acontecer
ou existir terrenos, radicando num espago e num tempo que s6 é, se enrai-
zado numa Terra de relagio, entendida como espago e tempo sagrado, isto
¢, numa imanéncia humana que sé existe enquanto Viagem ou Caminho
aquém de si ou para além de si, transcendendo-se, continuamente, nesse
transito extatico. Os pontos nevralgicos dessa relagdo com o sagrado serdo
0s espagos e os tempos de desocultagio momentanea do «sagrado» ou de
teofania, a que corresponderia a palavra «divino», realizados sob a forma de
actos de edificagdo de lugares de culto e pelos rituais de adoragdo neles ocor-
ridos. Para a filosofia ficaria a liturgia da palavra, enquanto revelagao desta
tensao entre o «sagrado» oculto e o divino «desoculto», revelagao esta, nao
ja da ordem da teofania, mas da epifania. Porqué?, importa perguntar.

Os pontos ou centros nevralgicos irradiadores desta relagao ardente com o
«sagrado», os lugares paradoxais de manifestagdo do aquém e do além do
espago-tempo lineares, sdo identificados como os santudrios de Delphos e
Eleusino, na sua dupla dimenséao oracular ou profética e mistérica, sacrifi-
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ciais e teogonicas, como portas ou aberturas teofanicas que, nao obstante,
continuariam abertas, como brechas ou feridas ou abismos hiantes, a face
da Terra, como no inicio do poema de Parménides, que nem a erosao, o
declinio e o fim ritualisticos lograriam encerrar. A sua energia irradiadora
continuaria activa nas ruinas cobertas pela vegetacao, dela tirando, até, parte
do seu continuado fascinio e poder, estando, por essa razao, disponiveis para
a epifania dos visitantes, mesmo os mais desavisados.

«Razdo ardente», «razao poética» ou outras similares tém sido expressdes
usadas, mormente, a proposito da atitude reflexiva de Maria Zambrano,
mas sera que estas traduzem realmente aquilo de que se trata quando se
pretende, precisamente, traduzir a tensdo entre profundidade e superficie
que Zambrano identificou como sendo o conflito, ndo sé entre o «sagrado»
e os seus cultos prefigurados pelo «divino», como a tensao entre o homem
romantico e o homem pré—roméntico; ou mesmo a tensio entre «conheci-
mento» e a «sabedoria», porventura a tensdo entre filosofia e poesia?* Nao
estamos aqui na presenca de uma Razdo maiusculizada, mas perante uma
pluralidade de razdes que dao todas pelo nome de Vida, confluindo em
duas torrentes subterraneas, numa «perigosa e encantadora confluéncia»
nas palavras de Zambrano na Metdfora do Coragdo: «a natureza, no que tem
de irredutivel a formulas matematicas, e a alma humana, no que tem de
estranha as luzes da razdo» (ibid., p. 30). O conhecimento reduzido apenas
a razdo teria correspondido a uma redu¢ao do préprio homem, e nele, da
sua humanidade, a condi¢ao de «um simples suporte do conhecimento ra-
cional», prefigurado desde o mecanicismo cartesiano, até as contemporaneas
formas do positivismo e do materialismo histérico, perdendo, deste modo,
0 homem moderno de vista a unidade ultima do universo transformado, a
luz ofuscante e brilhante de uma razao que tudo permeia, num conjunto de
coisas inanimadas e informes que s6 gragas a luz individualista da sua razao
humana adquirem ordem e sentido’, ou sistema estruturante.

Assim como a revisitagdo das ruinas dos templos gregos de antanho e o
adentar-se nelas desentranha da Terra a epifania da relagao que ali houve -
e porventura ainda ha - com o «sagrado»; também na histéria da filosofia
ocidental revivem ocultas as ideias, sobretudo gregas, que foram absorvidas,
dissolvidas, integradas pela voragem conceptual, sistematica e totalitaria de
uma razdo irradiante que, no seu desejo de hegemonia persecutdria, pro-

2 Cf., Maria Zambrano, 4 Metdfora do Coragdo, trad. de José Bento, Assirio & Alvim,
1993, pp. 24, 30, 107.

3 Cf., Maria Zambrano, O Homem e o Divino, ed. cit., pp. 167-174.
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curou reduzir a sua «mesmidade» e semelhanca tudo o que era Outro. Se o
«sagrado» foi entrevisto pela vez primeira e dito pela voz dos poetas e dos
fildsofos, existe uma similitude entre os templos abandonados e esquecidos
pelos cultos que o divinizavam e as vozes dos poetas e dos filosofos que
com esse mistério estavam em relacio, fosse esta de adoracio, ou de critica
afirmacdo ou negagdo. Se as ruinas consagram, paradoxalmente, «a vitéria
do fracasso» de uma crenga, a «ligacdo inexoravel da vida com a morte», a
derrocada do que se construiu, a frustrac¢ao inerente ao que nao se alcangou;
as ruinas celebram, também, «a sobrevivéncia daquilo que ndo se conseguiu
alcancar na edificagdo» do templo ou «esse algo que permanece do tudo
que passa» (ibid., pp. 219-220).

Do mesmo modo, também a histdria da filosofia e em particular a histdria
da construcio dos sistemas filosdficos obedece ao mesmo tipo de fluxo 16-
gico dialdgico. Se nos templos e nos seus restos, ruinas, cacos ou vestigios
respira, expira e inspira, ainda, o «sagrado», a «realidade» ou o «arcano» que
lhe deu origem; também nos grandes e monumentais sistemas filosoéficos,
por mais absolutos que sejam - por essa razao ou vontade mesma de razao
absoluta -, revivem e sobrevivem ainda as filosofias esquecidas, as ideias,
assim, aparentemente, vencidas por outras ideias, mais fortes ou mais
pragmaticas... A perenidade do «sagrado», do «arcano» ou da «realidade»
que outrora se presentificou por meio de uma alianga sacrificial dupla e
duplice, a saber, a ferida do templo no «seu» seio ou no centro da Terra ou
da Natureza e a oferenda ou o sacrificio que nesse espago ou lugar o hu-
mano «lhe» consagrou, realizam o acesso ao mistério supremo: a vivéncia
do instante, a unidade qualitativa do tempo, onde o tempo linear e o espago
fisico, mensuraveis em quantidades, sdo abolidos.

Sera porventura esta a Terra ou a clareira onde as duas extremidades do
Tempo se tocam, cruzam e unem, o lugar onde, de um lado, a reminiscéncia
e amemoria e, do outro, a profecia se encontram, numa espécie de vivéncia
ou de existéncia de Paraiso, tal como nos sao descritas por Dalila Pereira da
Costa em Os Sonhos, Porta do Conhecimento? Experiéncia de «viver, ndo
sozinho e separado»®, segundo a filésofa e mistica portuguesa, mas num
ser e estar em Relagdo.

Segundo Maria Zambrano, a descoberta da categoria de «relagdo» sera,
talvez a mais marcante do mundo antigo, ela revela a radical Alteridade, ou
a constante transformacao infinita em que consiste o fluxo da «realidade».

4 Dalila Pereira da Costa, Os Sonhos, Porta do Conhecimento, Lello & Irméo, 1991, p.
17.
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A categoria de «relagdo» resulta do «logos do nimero» e deve-se a Pitagoras
e aos pitagoricos. O universo ndo ¢ constituido por «coisas», «objetos» ou
«substincias», mas por multiplos seres que constantemente se referenciam
uns aos outros por meio de referenciais dindmicos ou arcanos que sao assim
de natureza, simultaneamente, limitada e ilimitada: os numeros. Entidades
onde co-existem quantidade e qualidade, de forma paradoxal. Existe, pois,
um «arcano» do vasto e infinitamente grande universo, que vive no diminuto
e infinitamente pequeno ser humano, constituindo a existéncia que precede
a sua esséncia: uma alma do mundo coincidente com a alma humana, mas
que so6 se realiza e acontece no mistério da sua transcensdo constante ou
alteridade continua de si mesma, e neste movimento incessante consiste a
sua imanéncia.

A alma terd, assim, sido uma descoberta dos fil6sofos do nimero e constitui-
rd uma semente 6rfica e pitagorica que revivera em Aristoteles, tera desapa-
recido no cristianismo e reaparecido em filésofos como Espinosa e Leibniz,
dado que, como afirma Zambrano, «Todos os vencidos sao plagiados» e «O
destino da razdo do vencido é converter-se em semente que germina na
terra do vencedor»’... Afirmacio que a ciéncia moderna e contemporanea
de Galileu a Einstein ou mesmo a fisica quéntica parecem ironicamente
confirmar... O triunfo actual da matematica e das suas formulas, percen-
tagens, algoritmos e calculos de probabilidade resulta de uma paradoxal
dessacralizagdo do nimero ou de uma cisdo intima entre o qualitativo e o
quantitativo, em que a inicia¢ao cede o lugar a aprendizagem, atitude escolar,
também ela paradoxal, resultante, talvez, ainda, de um velho pragmatismo
aristotélico que parece afetar outras formas de notag¢ao simbdlica, como a
propria linguagem, reduzida a sua dimensao argumentativa e retérica.

Para Zambrano, é em Platdo que a Filosofia Pitagorica como drama atinge
a sua maxima complexidade, sendo a Natureza ou o «real» a expressdo da
existéncia mistérica do «sagrado», o palco e o cendrio na sua tripla acessao
subterranica ou cténica e infernal, por um lado; ou como lugar ou superficie
ou espago da Polis, por outro; ou, finalmente, como mundo Inteligivel ou
noético: as dimensoes onde e por onde transita e ocorre o tramite, a Viagem
iniciatica e simbolica ou o drama da alma humana, como arcano menor de
regresso a sua matriz ou origem adita primeva. A filosofia platonica, perma-
necendo utopia ou caminho para iniciados, operaria, entao, essa derradeira
tentativa de salvagdo da alma pelo conhecimento, que a teoria da participa-

5 Maria Zambrano, O Homem e o Divino, ed. cit., p. 79.
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¢do e a anamnésis operariam sob a forma dessa ingreme ladeira ou desse
Caminho dificil e estreito, tal como descrito na Alegoria da Caverna. Uma
via com dois sentidos, um ascendente e um descendente, a que talvez pu-
dessem corresponder dois movimentos da alma: enthousiasmos e kathodos,
subida ou elevacio e descida ou catabase. Processos dificeis a que ndo faltaa
dimensao sacrificial, ordalica, esquiliana: aprender padecendo, por mergulho
absoluto nas trevas de si mesma, por empatica simpatia com toda a sombra
padecente, num continuo processo de incessante transcensio de si.

Importa sublinhar isto: dado que o nimero nao ¢ uma substancia, nao tem
nem espécie, nem género. Daqui a sua «real» natureza objetiva de «arcano»
ou «divina» manifestagdo do «sagrado» na alma ou na consciéncia humana.
Duplamente manifesta: sob a forma luminosa, apolinea prefigurada pelo
delirio délfico hiperbdreo, como paixdo do saber, vislumbrada, como uma
centelha, num instante a que se chega «pelo delirio nascido do anseio, nos
confins da esperanca e da tensdo do esforgo, para além de todo o método»
(ibid., p. 300); mas, manifesta, também, sob a forma eleusina e mistérica,
uterinada pelas trevas da Terra, no coragao amoroso e ctoénico engendra-
dor da Terra, como transfiguragdo do «aprender padecendo» num «mais
além, [numa] plenitude de vida que se gera a si mesma, que «repousa
transformando-se», revelando o ser humano, afinal, como um ser que néo
acabou ainda de nascer-se, «de se fazer ou de ser», numa «espécie de par-
tenogénese» (ibid., p. 317) que, segundo Zambrano, o Banquete e o Fédon
traduziriam...

Vivéncia poiética e ética do «sagrado» como instantes de verdade, a face
da Terra e do mundo, formas de utopia teofanica do «sagrado» ou da sua
epifanica e «divina» filosofia.

Se em Delphos brilha a centelha do delirio, em Eléusis «resplandece o arcano
da germinagao terrena» (ibid., p. 311).
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