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Raizes e Horizontes do Gnosticismo Portugués

Coordenacéo:

Renato Epifanio (IFLB)
Joaquim Pinto (US)

Rodrigo Sobral Cunha (IADE)

Procuraremos, neste painel, trazer a luz algumas das raizes do gnosticismo
portugués, verificando em que medida estas se desenvolveram em alguns
dos pensadores mais importantes do século XX em Portugal. Pretendemos
apontar a novos caminhos, através de uma odisseia de descoberta de
nascentes, afluentes, barragens, e os grandes estuarios dos referenciais
significativos do pensamento gnostico portugués, atapetado e matizado em
articulacdo com algumas linhagens esotéricas de pensamento hermeético.
Existe um pensamento gnéstico portugués? Que horizontes se Ihe deparam?
Que raizes e influéncias o suportam?

Para responder a estas e outras questdes traremos a coleta principios que
estdo na origem de uma possivel Razao Espiritual Gnostica, progndstica de
uma metafisica da luz, ja indiciada, curso in fieri, pelo que de melhor se
produziu desde a classica cultura mistica ocidental, em geral, e no
pensamento poético filoséfico portugués, em particular, até aos nossos dias.
E sobre a égide da manifesta influéncia dos chamados pensamentos
sistemico-panlogistas de influéncias érfico-tragicas, que trouxeram consigo
uma perspetiva holistica sobre as nocdes fantomaticas de Incriacdo e as
suas correligionarias liberdade, imanéncia e transcendéncia e, o que € aqui
de capital importancia, que nos colocam no caminho de uma revisitacdo
critica de uma da «Razdo Alquimica da Alma», que poderemos estar
habilitados a repensar os seus referenciais historico concetuais, mais ou
menos cristalizados em tradicdes aparentemente ultrapassadas ou
submersas pelo rumor ensurdecedor e inquieto, mais ou menos histrionico e
catastrofico, da atualidade contemporanea. Tais noc¢des situam o problema
do gnosticismo bem no cerne do acontecer do homo viator, téo
iconicamente demonstrada pela situacdo de crise de sentido Gltimo em que
atualmente vivemos, tal como acontecemos, e de que os dialogos com 0s
autores para aqui convocados pretendem ser o modelo, “ideal”.



O «REALISMO MAGICO» PARA UMA REALIZACAO DA VIRTUDE
LUSITANA

Helga Ribeiro, (ATDL)*

Resumo:

A Tradicdo Primordial Lusitana apresenta-se como uma Espiritualidade Filosofica em
busca do sentido do agir humano, disponibilizando um caminho digno e sustentado para
uma realizacdo consciente e responsavel desse mesmo sentido. Ao caminho denomina
“Realismo Magico”, ao método que possibilita trilhar esse caminho “Razdo Alquimica”,
por via de uma relacdo com a Fonte de todas as coisas e a sua compreensdo profunda, o
que Ihe tem possibilitado a atualizacéo e a inscri¢do de sentido ao longo dos tempos.

Os principios e caracter virtuoso do povo Lusitano tém influenciado varios
filosofos/autores, que se tém dedicado ao estudo da Filosofia da Tradicdo Lusitana,
distinguindo-se Philéas Lebesgue, Teixeira de Pascoaes e Joaquim Pinto. Uma das
principais fontes, para a realizacdo deste artigo, foi o testemunho do Grande Druida da
Lusonia /|\ Adgnatios, Sacerdote Regular da Tradi¢cdo Primordial.

Palavras-chave: “Tradigdo Primordial”; “Lusitanos”; “Realismo-Magico”; ‘“Razdo
Alquimica”.

Abstract:

The Lusitanian Primordial Tradition presenting itself as a Philosophical Spirituality in
search of the sense of the meaning of human acting, providing a dignified and sustained
path of a conscious and responsible realization of that sense. It calls the path “Magic
Realism” and the method that enables the path “Alchemical Reasoning”, through a
relationship with the Source of all things and aims to its profound comprehension,
which has provided the actualizing and inscription of meaning over time.

The principles and virtuous character of the Lusitanian people have influenced many
philosophers / authors, of which we highlight Philéas Lebesgue, Teixeira de Pascoaes
and Joaquim Pinto. One of the main sources for the realization of this article, was the
testimony of the Grand Druid of Lusonia / | \ Adgnatios, Priest Regular of the
Primordial Tradition.

Key words: “Primordial Tradition”; “Lusitanians”; “Magic Realism”; “Alchemical
Reasoning”.

! Licenciatura, Assembleia da Tradicdo Druidica Lusitana, atdlusitana@gmail.com.



Iniciamos a nossa comunicacdo com uma citacdo de uma das principais fontes para a
realizacdo deste artigo, o Grande Druida da Lusonia, /|\Adgnatios, Sacerdote Regular da
Tradicdo Primordial e representante da Assembleia da Tradi¢do Druidica Lusitana:

«SO quando conseguirmos fazer brilhar a centelha da nossa alma, poderemos
participar activamente na centelha divina: este processo chama-se a Metafisica da
Luz; o modo de a realizar chama-se a Razdo Alquimica da Alma, o Unico método
que pode tornar a nossa vida num «Realismo Magico» sob o Trés Raios da Luz
Branca. Fazer germinar esta Luz em nds, pela via da Razdo Alquimica da Alma,

permitir-nos-4 viver em harmonia com a vida.»?

N&o iremos, para ja, discorrer a respeito dos conceitos enunciados. Comegaremos por
tentar apresentar a “Tradigdo Primordial”. Quando nos referimos a “Tradigdo
Primordial” ndo nos referimos a algo meramente concreto, mas a um composto
dindmico que emergiu da Fonte Primeva da criagdo e que se manifesta desde os tempos
imemoriais, e que ao longo das épocas se amplificou, metamorfoseou e realizou sentido.
E entendida como “pratica esclarecida”, pois unifica, em si mesma, um caracter
Espiritual, Filosofico, Etico e Litdrgico, pelo que ndo pode ser confundida com um
qualquer conjunto de regras, mandamentos ou imposi¢des, pois a Tradicdo ndo nos
impde ou obriga o que quer que seja. Apresenta-nos premissas orientativas, em relacao
as quais poderemos decidir a nossa vida, pois todos 0s seus ensinamentos pretendem
gue tomemos consciéncia do nosso destino e da forma como o poderemos realizar.

A pratica de uma Espiritualidade anima a uma auto-transcendéncia, uma superacdo de
nds mesmos que nos possibilitara alcancar dimensdes que pensavamos inexistentes ou
que apenas poderiam surgir nos nossos sonhos, 0 que numa primeira fase implica um
autoconhecimento, significando tal, a procura da razdo pela qual somos e porque somos
desta ou daquela maneira, excitando a uma procura do nosso sentido no Todo, isto &,
que conhecamos bem a razdo do que nos envolve e certas leis do Universo, pois o
mesmo principio que estd em nds estd fora de nés. Nés ndo existirfamos sem ele?,
palavras do Grande Druida das Galias, Philéas Lebesgue ou tal como nos diz Joaquim

Pinto, em La sabiduria celta: la luz del camino:

2 Uma das principais fontes, para a realizacio deste artigo, foi o testemunho do Grande Druida da Lus6nia, o
Druida /|\ Adgnatios, Sacerdote Regular da Tradigdo Primordial e representante da Assembleia da Tradigédo
Druidica Lusitana (site disponivel em: http://www.atdlusitana.org/). Doravante o seu testemunho oral sera
indicado com a sigla /\DA (/\ Druida Adgnatios) e as citacdes referentes a sua obra Opusculo Teogénico Dos

Caminhos (In)Criados de Nwyre serdo indicadas com VGD /|\Adgnatios.
¥ Cf. Philéas Lebesgue, Mes Semailles, L’ Amitié¢ par le livre, 1979, pp.22-23.


http://www.atdlusitana.org/

«a Fonte Primordial e originéria da Tradicdo Primordial esté refletida no tecido da
criagdo. Deste modo, as suas leis, do tecido da criagdo, sdo reflexos das leis
primordiais, dos principios; reflexos que operam em dimensdes distintas mas que

s&o manifestacdes da mesma energia cosmica»*

Sobre a prética da Espiritualidade e ja& levantando o véu ao ponto axial desta

comunicagéo declara o VGD /|\Adgnatios:

«A prética da Espiritualidade devera ser o acto solene de desvelar tesouros ocultos
do homem, na sua relagdo com o Transcendente, mas que implica, do mesmo modo,
uma capacidade de auto-transcendéncia corajosa e audaz. Ao revelar esse intimo
sentir, estaremos abertos a confissdo que s6 o Amor promove, contando-nos 0s seus

segredos.»”

Podemos configurar, sobre tais afirmacgdes, algumas questdes, cujas respostas plasmam
os fundamentos da Tradicdo Primordial: O que se entende por Transcendente? Como
acontece a relagdo entre 0 homem e o Transcendente? Que tesouros se ocultam no
homem? Da primeira questdo iremo-nos ocupar nas linhas que se seguem, as outras
duas irdo ser respondidas no discorrer da nossa comunicacao.

A Tradicdo Primordial apresenta-se como uma Filosofia Espiritualista Panenteista®
Animista, apresentando o modelo do Incriacionismo, que se liga intimamente a criacdo
ex-nihilo, entenda-se a criacdo do Mundo por algo que se encontra fora do Mundo por si
criado. O Mundo, ou Mundos, pois segundo este modelo distinguem-se o Mundo da
Perfeicdo Passivel ou Mundo da Luz Branca e 0 Mundo da alteridade e fatalidade, tém
uma Unica Fonte onde tudo habita em poténcia: o Incriado. O Incriado é potencialmente
perfeito, insusceptivel de categorizacdo e transcendete ao Mundo que cria, nunca se
confundido com este. E-nos, desta forma, impossivel estabelecer uma relacio direta
com a Fonte de todas as coisas, pois remete para uma dimensdo que nao nos é possivel

aceder, devido a nossa condicdo existencial e insemelhanca essencial; é-nos sim

* Cf. Joaquim Pinto, «La sabiduria celta: la luz del caminho», Sabidurias del Mundo - Mundos de la

Sabiduria, Liber Factory, Madrid, 2015, pp.51-52

® Cf. VGD /|\Adgnatios, Proémio de Opusculo Teogénico Dos Caminhos (In)Criados de Nwyre, Bubok

Publishing, Espanha, 2016, p.x.

® Deus é Todo, fonte de possibilidade de tudo, ao que tudo estd em Deus e ndo Deus que esta em tudo; mas
tudo esta em Deus potencialmente, sendo Deus maior que a soma de tudo quanto existe e de tudo quanto pode

Vir a existir.



possivel uma conexdo profunda a Consciéncia Cdsmica, Nwyre, e através desta sentir a

presenca do Uno Transcendente. Sobre tal assunto esclarece-nos o VGD /|\Adgnatios:

«O Incriado, o Todo, Singularidade Primeva, Munda Possibilidade, que se constitui
como Unidade Primeva, Tudo, Nwyre, que € o Espirito Ordenador Universal ou a
Consciéncia Cdésmica, possibilidade emanada que possibilita a realizacdo
(passibilidade) dessas possibilidades; O Incriado é Fonte das possibilidades e
Nwyre, como Utero destas, é a Arqui-Passibilidade que, enquanto Espirito Dinamico,
uterina o Fluxo Energético (Espirito Universal em Ato). O Incriado, enquanto Todo-
Fonte-de-Tudo, Munda Nwyre que, por sua vez, munda o Universo, por via da
ativacdo energética elementar que possibilita a ampliacdo e transmutacdo da sua

prépria natureza, de modo sistematico, durével e constante.»’

Reiteramos que o Incriado nada cria, outrossim oferta possibilidade de criagéo, por via
da libertacdo da Possibilidade do Nada vir a Ser, que ganha Vontade e se munda em
Nwyre como Passibilidade. E Nwyre, enquanto Unidade Primeva, resultado de um ato
de Amor Puro da Fonte Primeva, sendo este Amor entendido como a “libertacdo da
Vontade do Nada vir a Ser, 0 que faz de si 0 Unico exercicio que ndo corrompe a

8 Deste modo, enquanto puro, incondicionado e incondicional, o

Perfei¢ao do Incriado
Amor mantém a Perfeicdo e a intangibilidade do Incriado. Assume Nwyre a fungédo de
Criadora, de Arqui-Passibilidade, dando as condicdes ou 0s meios que permitem a
passagem da poténcia ao ato, por via da ativacdo energética elementar, permitindo a
existéncia do Ser, pelo que todas as unidades passiveis de manifestacdo existencial
habitam Nela. A Arqui-Passibilidade assume uma forma uterina a partir da qual a Vida
é gerada, o que nos informa sobre a existéncia de uma partilha energética comum a
todas as dimensdes, podendo esta ser entendida pela “Luz”, que se manifesta por meio
do Fluxo Energético Universal, numa espiral em constante movimento, distinguindo-se
as frequéncias® com que o mesmo se manifesta nos Mundos.

Nwyre ¢ a “Mae-Luz”, a Consciéncia Cosmica, sendo filha, por via do processo
emanatorio, da “Luz Incriada”, a Proto-Consciéncia. Sendo Nwyre Mae-Luz é méae de
centelhas, as unidades diferenciadas individuais passiveis de manifestacdo existencial.

Nascemos na “Mae-Luz” e a Ela aspiramos retornar, ao nos reuterinarmos Nela, ja

" Cf. VGD /|\Adgnatios, Opusculo Teogénico Dos Caminhos (In)Criados de Nwyre, Bubok Publishing,
Espanha, 2016, pp.46-47.

8 Cf. /\DA, arespeito do Amor.

° Entenda-se aqui frequéncia como o registo energético através do qual se manifesta algo.



enquanto perfeicdo passivel realizada. S6 a realizacdo da nossa passibilidade, do brilhar
da nossa centelha enquanto luz que é ou a concordancia da nossa consciéncia com a
Consciéncia Cosmica nos abrira as portas do Mundo da Luz Branca. Compreendemos,
deste modo, a dialética Consciéncia-Luz-centelha. Ao entrarmos no Mundo da Luz da
Branca, tornamo-nos os Serafins do Incriado, Espiritos e Almas Nobres que se sentam
no Trono do Mundo da Luz Branca, olhando a Singularidade Primeva de frente, mas
sem lhe tocar, pois tal como nos diz VGD /|\Adgnatios:

«Por insemelhanca essencial, os Espiritos Benfazejos e Almas Nobres ndo poderao
aceder ao «Mundo da Luz Incriada», pois 0 mundo, que é mundado, ndo se pode
confundir com aquele que Munda, impedindo assim que o Ser se dilua no Nada, pois
se tal acontecesse, 0 Todo, O Incriado, a Singularidade Primeva, consumiria as
realizacOes da Unidade Primeva, O Tudo, Nwyre, situacdo que extinguiria o Passivel

do Possivel.»*

Caminhar para a Luz ou, nas palavras de Teixeira de Pascoaes, “a marcha do ser para o
mais perfeito”! faz parte da Natureza humana, é esse o destino do Homem e desde 0s
tempos imemoriais que 0 Homem busca o caminho e 0 modo de o percorrer. Caminhar
para a Luz, alcangando o Mundo da Luz Branca, Gwnyfyd, pode ser entendido como a
entrada no Paraiso, tracando aqui um paralelismo com as religides. Temos, deste modo,

a ascensao como possibilidade escatologica a ser alcancada pelo Homem, porém:

«a ascensdo ocorrerd aquando se alcangar a perfeicdo passivel inscrita em cada ser
humano, por via da aquisicdo da Sageza. Tal permitird, apds alcancar a Felicidade
por via da Verdade Libertadora (Sageza) a unido da alma humana a Inteligéncia

Universal, lugar na Vida do Mundo da Luz Branca.»

Para tal, dizemos nos, o Homem tera de saber resolver as circunstancias a que esta
sujeito no mundo da alteridade e fatalidade, Abred, o mundo-este onde nos

encontramos, o que apela a um autoconhecimento e a um conhecimento superlativo® da

10 Cf. VGD /)\Adgnatios, Opusculo Teogénico Dos Caminhos (In)Criados de Nwyre, Bubok Publishing,

Espanha, 2016, p.48. )
1 Cf. Teixeira de Pascoaes, «Revista Bibiografica», A Aguia, n. 5, 22 Série, Porto, 1912, p.172.

12 Cf. VGD /)\Adgnatios, Opusculo Teogénico Dos Caminhos (In)Criados de Nwyre, Bubok Publishing,

Espanha, 2016, p.63.

3 Quando nos referimos a “conhecimento superlativo” referimo-nos a um conhecimento que vai para além da
analise factica e da concepcdo de conceitos, alcangando aquilo que podemos designar por “reconhecimento

das esséncias”.



realidade. Partindo do pressuposto de que realidade é tudo aquilo quanto se apresenta a
nossa consciéncia, quando nos referimos a realidade no &mbito da Espiritualidade na
Tradicdo Primordial, referimo-nos a dimensdes abstractas ou meta-concretas, cujo
alcance apela a uma auto-transcendéncia, ndo se confundindo a realidade da “coisa
espiritual” e a do “sujeito espiritualizado”, mas podendo haver um encontro e
concordancia entre ambas.

Tais dimensbes sdo meta-concretas a que nos referimos informam intimamente a
Consciéncia Césmica, a qual nos é possivel ligar por meio da Solidariedade Césmica**
e da Sabedoria Césmica®, participando conscientemente na Vida por meio da nossa
acdo, aspecto bem explicito por Teixeira de Pascoaes, aquando do movimento da
Renascenca Portuguesa: “O homem digno da Humanidade, sente a necessidade de
acrescentar alguma cousa ao ja creado: renova e dilata a Vida; ndo se limita, como o0s
outros animaes, incluindo n’estes o geral dos homens, a conservar o statu-quo...”16. E
entdo nossa responsabilidade dar a possibilidade a essa realidade abstrata de existir, de a
tornar uma realidade que se dé a nossa consciéncia, contribuindo para a renovacao e
acrescento de sentido a Vida, bem como alcancando niveis mais elevados de
conhecimento, visto que sO através do alcance do conhecimento maximo € possivel
alcancar a perfeicdo passivel.

No entanto, alcancar este Conhecimento a respeito do Mundo e a respeito do Tudo nédo
depende, somente, da capacidade racio-intelectiva; eleva-se como condicdo de
exceléncia 0 Amor, pois o “conhecimento ndo vai sem Amor: o Principio da vida que

17 palavras do Grande Druida das Galias. O

anima o universo ¢ tanto Luz e Calor
Amor, tal como visto anteriormente, enquanto ato puro ndo depende nem déa resposta a
nenhum condicionalismo, ndo determina, ndo delimita, antes mais, convoca a um éxtase
possibilitador de algo vir a ser mais do que aquilo que é. Podemos assim entender a
Tradicdo Primordial como o modo de dizer o sentido do Ser, da Vida, tendo este sentido
sido enriquecido ao longo dos tempos, pois depende dos niveis de conhecimento
alcancados, mas mantendo constante o Amor e citamos o VGD /|\Adgnatios, sob pena

de ndo conseguirmos transmitir todo o sentido:

14 Solidariedade Césmica: saber que estamos no Mundo com os outros, que somos todos parte do Tudo e ai
tornamo-nos sélidos com o Cosmos.

15 Sabedoria Césmica remete para as Leis Universais, emanadas diretamente do Incriado e inscritas no tecido
da criacao.

16 Cf. Teixeira de Pascoaes, «Revista Bibiografica», A Aguia, n. 5, 22 Série, Porto, 1912, p.172.

17 Cf. Philéas Lebesgue, Mes Semailles, L’ Amiti¢ par le livre, 1979, pp. 228-229. A traducio é nossa.



«a pratica da Tradigdo devera ser esse continuo «trago de Luz» que nos separara das
trevas e nos elevard a condigdo amorosa com todos os seres que habitam a Terra.
Deveré estar, acima de tudo, sustentada no Oficio da Tradi¢do Primordial do Amor:
Tradicdo, porque sempre houve diferenca nos tempos, Primordial, porque nunca
houve mudanga no Amor. A Tradicdo Primordial € o meio através do qual o
primeiro ato de Amor permanece constante ao longo dos tempos; a sua
responsabilidade é, deste modo, oficiar em tempos distintos a constancia desse
Amor. Aportar Oficio aos homens pelos tempos € amor, porque € Tradicdo; Oficio

sempre unido aos homens é maior-amor, porque é Primordial.»*®

A Tradicdo Primordial é, ela-mesma, fonte de vérias correntes espirituais e filosoficas,
quer seja daquelas que a tenham como pertenga comum, de entre elas a Tradicdo
Primordial Lusitana, quer de outras que assumiram um caracter préprio: taoismo,
estoicismo, pitagorismo... Por tal, podemos entender a Tradicdo Primordial Lusitana
como uma linhagem tradicional, com as suas idiossincrasias que a tornam distinta das
demais linhagens, mas que possui com elas uma pertenca comum: a Tradicdo
Primordial.

Falar de Tradicdo Primordial Lusitana é falar de comunidade de sentido, de um todo-
modo de ser lusitano na sua forma de estar, pensar, agir e sentir, que se metamorfoseia e
se atualiza ao longo dos tempos. Tal como podemos verificar pelo proprio nome
“Lusitana”, que nos remete para Luso, ou Lugh'® e que significa “Luz”, o povo lusitano
sera aquele através do qual a Luz se pode manifestar, brilhando. Nao queiramos com
isto dizer que o povo lusitano brilha por ostentar qualquer tipo de riqueza material, tal
como fizeram os Egipcios e os Maias ao cobrirem-se de ouro, mas sendo portadores de
uma riqueza e elevacao espiritual, razdo pela qual sempre foram tidos como um povo

virtuoso e justo, cujo acontecer tdo bem nos é apresentado pelo /|\DA:

«Ser Lusitano é ser virtuoso! Mas 0 que é isto de ser um virtuoso, no sentido
lusitano do termo? Ser virtuoso é ser jorro de uma fonte que ndo brota deste mundo,
neste espago. E ser de outro espaco e de outro tempo...é desobedecer ao tempo, este,
ao qual o Lusitano ndo pertence. O Lusitano torna-se insubornavel ao cometer um
“crime-vital”, diria, de negar um tempo que O castra na sua abrangéncia, por

pertenga outra, sob pena de abragar a insuficiéncia de ndo poder ir a outro espago...

8 Cf. VGD /)\Adgnatios, Opusculo Teogénico Dos Caminhos (In)Criados de Nwyre, Bubok Publishing,
Espanha, 2016, p.21.

9 LLugh é uma das Deidades mais cultuadas na Lusitanea, mas também na Irlanda e Gélia, sendo uma deidade
transversal a todas as tradi¢ces com pertenca a Tradi¢do Primordial. O seu nome significa «O Luminoso» ou
«O Brilhante», aquele que faz descer a Luz divina ao mundo da fatalidade.



a outro tempo...mais além do possivel de si. Ser Lusitano ¢ estar para 14 do tempo e
para |4 do espago. Sim, ser Lusitano é desobedecer a um tempo agrilhoante que
teima em impedir a vida que se faz. Ser Lusitano é, neste viés, uma atitude de auto-
imunidade contra o tempo, usando, num instante de liminaridade, o espago-este, para

aparecer, mas logo depois o0 negar.»

E por todo este caracter virtuoso que varios autores, fundamentalmente os integrantes
do movimento A Renascenca Portuguesa, apelaram a alma lusitana como aquela que
iria despertar os homens do adormecimento e retird-los da infecundidade, trazendo de

novo uma era de prosperidade e luz e sobre a qual afirma Pascoaes:

«A alma lusiada precisa de completar a sua obra, dando a0 mundo material que
descobriu, uma nova expressdo espiritual, um novo sentido religioso que o torne
presente aos olhos de Deus, mais uma vez. Ela precisa, enfim, de concluir
espiritualmente o que materialmente iniciou, porque a vida corporea é o meio, mas a

vida espiritual é o fim.»*

E esta vida espiritual a nova vida de que nos fala Pascoaes®* ou Lebesgue, tendo este
sido designado, pelos maiores pensadores portugueses da altura, como o maior Luséfilo
(amante da cultura Lusitana) de sempre, sobretudo por Pascoaes. O Poeta lusitano e o
Druida mantiveram uma grande amizade, vinculada e sustentada na admiracdo e amor
que tinham pela Tradicdo Lusitana. Considerou o Grande Druida das Galias que 0s
promotores da Renascenca Portuguesa pensam que o0 tempo veio para Portugal para
recuperar sua alma integral, ndo voltar para o passado, mas para criar uma nova vida,
para dar sentido a todas as energias da Raca %, e é essa nova vida espiritualizada,
virtuosa e justa a Unica que podera elevar o Homem a presenca do divino.

A vida virtuosa e justa acontece por via das nossas acdes, isto €, quando agimos em
concordancia em relacdo aos Referenciais Primordiais®® e espelhamos as suas formas
I6gicas, o que implica um estar atento a realidade e respondendo a esta de forma

responsavel, sem excessos nem caréncias, segundo a maxima da Tradicdo Primordial:

20 Cf, Teixeira de Pascoaes, A Saudade e o Saudosismo, Assirio & Alvim, Lisboa, 1988, p.173.

21 “Mas ndo se imagine que renascimento significa simples regresso ao passado. Renascer,(...) é tirar das
fontes originarias da vida uma nova vida.” (Cf. Teixeira de Pascoaes, A Saudade e o0 Saudosismo, Assirio &

Alvim, Lisboa, 1988, p.44.) )
22 Cf. Philéas Lebesgue, «Lettres Portugaises», A Aguia, V. 111, n.13, 22 Série, Porto, 1913, p.38.

2 Entenda-se “Referenciais Primordiais” como os referenciais emanados da Luz Incriada e uterinados na
Serpente Cosmica, sendo Principios orientadores da acdo humana com vista & realizagdo do valor e alcance

do Bom, do Bem e do Belo.



fazer o melhor que se pode com as condicGes que se tem, até se ter condi¢gdes melhores
para poder fazer melhor. Um ser virtuoso, mais do que ter a capacidade de avaliar,
julgar e decidir, devera viver de forma atenta, inteligente, razoavel e apaixonada, 0 que
implica um desenvolvimento dos estados de consciéncia, ou como refere a Tradi¢do
Primordial “uma evolugdo da sua Alma”, plasmando na sua acdo os principios e
virtudes que em si habitam. Tal evolucdo requer um trabalho individual constante, que
se efetiva na sua relacdo com o Outro.

A pratica da Tradigdo Primordial Lusitana ndo ¢ seguir “luzes brilhantes”, entenda-se 0S
dogmas ou conjuntos de regras coletivas que caem no irracionalismo e que visam
capturar a pessoa, mas é o percorrer de um caminho sustentado, ao qual denomina
“Realismo Magico”, através do unico método possivel de o resolver, a “Razdo
Alquimica da Alma”, sendo esta “um caminho para a atingir a «Lucidez Espiritual»”,
palavras do /|\ DA.

N&o esquecendo qual € o Destino Humano, urge, neste tempo e neste espaco, retomar o
caminhar, que hd muito se estagnou, em direcdo a um lugar que nao € uma utopia, mas
um topos bem definido: 0 Mundo da Luz Branca. E bem certo que a nossa sociedade nio
apresenta a organizacdo das comunidades Lusitanas, ja& ndo existem lideres como
Viriato, porém os Principios da Tradi¢do Lusitana permanecem 0s mesmos, porque Sao
puros, 0 que alterou foi a maneira de os manifestar, de agir face a toda a
contextualizacdo historico-cultural. Permanecendo aquilo que é a sustentacdo da
Tradicdo, o que alterou foi o0 modo de a oficiar, resultado da prépria evolucdo da
consciéncia humana e resultando na necessidade de uma reinscricdo da Tradicdo
Primordial Lusitana, por via da qual surgem 0s conceitos que sdo tema da nossa
exposicao: “Realismo Magico”, “Alquimia da Alma” e “Metafisica da Luz”.

O “Realismo Mégico”, importa desde ja referir que em nada se confunde com a magia
feérica, caracteristica do mundo encantado das fadas e gnomos, antes mais, pode ser
entendido como todo o itinerario que fazemos em busca do nosso sentido enguanto
individualidade parte de uma totalidade. Ndo se nega a realidade que se apresenta
fenoménicamente, antes mais, parte da premissa de que temos a responsabilidade de nos
relacionarmos de forma sustentada com tal realidade e, através dessa relacdo, alcancar a
magia que nela se esconde. Como tal, ndo podemos entender a magia como a criagéo de
uma realidade-outra carente de sustentacdo; a magia € o desvelar do sentido ou da
esséncia da coisa com a qual nos relacionamos. Tal relacdo carece de um método, pois a

esséncia ndo € algo real, no sentido de concretude, aos nossos olhos, pelo que as



ferramentas conceptuais que usamos para conhecer a realidade concreta sdo
insuficientes, sendo tal caréncia resolvida pela “Razao Alquimica da Alma”. “O método
da «Alquimia da Alma», usado pela Filosofia da Tradigdo Primordial, constitui-se em
trés niveis: dirige-se & memaria para 0 seu entendimento, a inteligéncia para a sua
compreensdo ¢ 4 imaginagio para a sua vivéncia”?*, afirma VGD /|\Adgnatios,

A Razdo Algquimica informa a uma plasticidade da racionalidade, o que ira permitir
alcancar uma dimensdo de abstracdo, que se transcende para além do facto e nos
possibilitara olhar para a realidade enquanto magica. Através da “Alquimia da Alma”
ndo ficamos presos aos estados de consciéncia que se relacionam meramente com 0
concreto, nomeando: entendimento, inteligéncia e razdo, mas partimos do conhecimento
que temos da realidade factica até alcancar a esséncia que nela esta oculta e ai ocorre a
transmutacdo da nossa alma, pois relacionarmo-nos com a esséncia é relacionarmo-nos
com a pureza, com a beleza divina que habita em cada um de nos e que informa a nossa
centelha. Ao nos referirmos ao processo alquimico, referirmo-nos ao processo de
transmutacdo da alma que nos leva ao valor® e ao fazer o valor acontecer, e isto é fazer
obra.

No “Realismo Magico” verifica-se aquilo que podemos designar de concordancia
harmdnica entre razao e realidade, pois por um lado ndo se captura nem se domina a
realidade, o que levaria a ficarmos presos nos factos e no conhecimento, e por outro nao
se retira o realismo da sua concretude, o que fomentaria uma existéncia irracional, ou
seja, ndo concordante com a realidade onde nos encontramos, levando-nos a viver uma
ilusdo. Recorremos a um exemplo préatico, que nos permitira compreender melhor tal
processo, trazendo a presenca o virtuoso chefe Lusitano, Viriato: Viriato movido pelo
amor a sua Patria terrena e espiritual, e pela vivéncia enquanto pastor, estabeleceu a tal
relacdo magica com o meio onde estava e onde era, desvelando e contemplando a
paisagem da sua Terra-Mde. Face a inUmeras adversidades, Viriato ndo se limitou aos
factos, transcendeu-os, pois sempre viu o Espirito Lusitano emergir das profundezas da
terra, orientando-0 nos passos a dar, com vista a realizacdo daquilo que era o seu valor:
a defesa da liberdade da nacéo e espirito lusitanos.

Para chegar a relacdo com a esséncia das coisas e buscar no nosso interior aquilo que é

0 nosso valor e fazé-lo acontecer, ou seja, para que na nossa acdo plasmemos 0s

% Cf. VGD /|\Adgnatios, Opusculo Teogénico Dos Caminhos (In)Criados de Nwyre, Bubok Publishing,
Espanha, 2016, p.35.
% Valor, aqui, remete-nos para a riqueza espiritual, para os principios orientadores inscritos em cada um, a
“perfeicdo passivel”.



principios e as virtudes, a perfeicdo passivel que em cada um de nds habita, é necessario
percorrer um caminho, que parte do intelecto humano, iniciando no conhecimento, ou
seja, quando nos debrugcamos sobre a realidade e a questionamos, retirando dados e
construindo aquilo que chamamos de conceitos. Porém, tal ndo é suficiente para
conhecer verdadeiramente a coisa, pelo que a nossa consciéncia deverd evoluir para
outros estados, podendo alcancar o nivel de Intuicdo superlativa ou clarividéncia, ponto
que nos remetera para a Lucidez Espiritual. Assim, por um lado capturamos a coisa
através do conhecimento e por outro a coisa foge-nos porque a sua esséncia nao é
capturavel, logo é necessario um processo de transmutacdo, de evolucdo de consciéncia
para que nos possamos entornar com as coisas e estabelecer com elas uma relacéo
essencial livre de preconceitos. Como tal, a razdo devera ser alquimica, porque ao
transmutar a razdo consoante o0 objeto ou a pessoa € possivel atribuir-lhe a forma
adequada na avaliacdo, pois mais do que concordar com o facto concorda-se com a sua
pureza, com o seu valor, aquilo que o Divino semeou em cada um para que brilhasse.

A Tradicdo Primordial, como referido anteriormente, ndo se pode limitar ao caracter

filosofico, uma vez que, e passamos a citar:

«A verdade da «Metafisica da Luz Incriada» ndo podera ser inscrita e transmitida
sem ser vivida e experimentada e essa experimentacdo implica uma abertura-
doadora intuitiva-contemplativa, pois sé assim serd possivel a unido intuitiva em

Extase entre o Homem e Nwyre.»%

A vivéncia e experimentacdo remetem-nos para uma praxis orientada para a
transformacéo da realidade, por via do seu conhecimento, o que se efetiva através do
seu caracter liturgico, orientado para a contemplacdo e o sentir profundo da
Espiritualidade. Tal prética litdrgica, em observancia da Roda do Ano, € representativa
dos estados de fatalidade e evolugdo do ser humano, ou seja, por via do “Realismo
Magico” em cada celebracdo somos colocados perante um determinado enquadramento
energético, de forma limpa e pura, que nos conduz a um dialogo interior e
simultaneamente transcendente, através do qual nos serd possivel compreender o
verdadeiro significado e importancia dos ciclos naturais na nossa vida. Esta
compreensdo, nestes momentos de doacao-rececdo-unido a Nwyre, ndo ocorre atraves

dos processos racio-l6gicos, mas pelo sentimento puro. E diz-nos Joaquim Pinto:

% Cf. VGD /|\Adgnatios, Opusculo Teogénico Dos Caminhos (In)Criados de Nwyre, Bubok Publishing,
Espanha, 2016, p.65.



«Nesse profundo sentir, podera fruir da paz e elevar-se-4 na suave brisa dos tempos
e encontrard a intima luz que em si germina. Partira, depois, no seu agir, confiante
de que no momento em que atingir o ardente umbral da sua verdadeira esséncia,
alcangara, no amparo divino, uma asa perfeita para poder voar em harmonia na

vida.»?’

S6 sentindo verdadeiramente a acdo do Espirito Universal em nds o processo de
transmutacao podera acontecer. Serd, assim, por via do “Realismo Mdagico” que a nossa
Alma se prepara para o recolhimento no periodo frio e sombrio do inverno, para o
florescimento na primavera e para todos 0s outros processos inerentes a ciclicidade das
estacdes, sob pena de dilui¢do do ser. A diluicdo ocorre quando ndo se alcanga a Sageza,
de que nos fala o /|\DA, ao que o ser se torna um composto indefinido, ndo concordante
com o Fluxo Energético Universal, logo, ndo reconhecido pela Mae-Luz, a Consciéncia
Cosmica.

Surge, também, da pratica liturgica a intima relacdo com os Deuses ou Deidades,
surgindo estes como guias ou orientadores deste nosso caminhar. Eles sdo, de certo
modo, um intermediario puro nessa relagdo profunda com Nwyre, visto terem realizado
0 seu valor em Abred, o fazer brilhar a sua centelha, ascendendo ao Mundo da Luz
Branca. Nao se confundem com o Uno Transcendente, pois ndo comportam em si a
Perfeicdo Total potencializadora, comportam somente uma dada dimensao da perfeicéo
realizada, orientando-nos, precisamente, na realizacdo da dimenséo que a si informa.
Sera através desta intima relacdo com os Deuses que o Homem toma a verdadeira
consciéncia do seu destino, pois a Consciéncia nasce com 0s deuses, com a
Revelacdo®, afirma Lebesgue. Tal revelacdo sé acontece quando o ser alcanga um
estado de consciéncia porosa, aberta a realidade transcendente, com a qual possa
estabelecer um didlogo dinamico e transmutador, com vista a concordancia harmonica.
Entendendo o Homem como um composto Corpo-Alma, podemo-nos referir ao
“Realismo Mégico” como o caminho para a cura, no seu verdadeiro sentido, ndo aquela
que ilusoriamente nos é dada por inumeras terapias (se € que possam ser assim
chamadas, nos nossos dias, pois mais ndo fazem do que neutralizar as queixas ao invés

de cuidar do paciente). A verdadeira cura ndo se limita a substancia, a realidade

2T Cf. Joaquim Pinto, «La sabiduria celta: la luz del caminho», Sabidurias del Mundo - Mundos de la
Sabiduria, Liber Factory, Madrid, 2015, p.50.
%8 Cf. Philéas Lebesgue, Mes Semailles, L’ Amiti¢ par le livre, 1979, p. 241.



concreta e factica: o corpo; dirige-se fundamentalmente a esséncia, o dado radical vital
que deverd ser realizado na nossa vivéncia, fomentando uma concordancia harménica
entre ambas as dimensdes. Tal é conseguido por via da “Razdo Alquimica”, como
explanado anteriormente, pois por esta via alcangamos a verdade das coisas, alcangamos
aquilo a que os gregos chamam de Alethéia (a desvelacdo), o que nos leva a resolucdo
de conflitos de diferentes indoles (éticos, de sentido, psicologicos...) e,
consequentemente, a colocarmos um ponto final a inGmeros preconceitos, 0 que nos
potencia estados de Ataraxia, entenda-se, estados de imperturbabilidade que ndo nos
desviam do caminho a seguir, fomentando niveis de maior clareza em relacéo as coisas.
Tais resolucdes irdo possibilitar a nossa vivéncia de forma auténtica e genuina, 0 mesmo
sera dizer, de forma verdadeira e viver em e na verdade € viver sem angustia, pois ndo
nos falsificamos nem falsificamos a realidade onde estamos inseridos. Viver sem
falsificagdes possibilitar-nos-a encontrar o nosso sentido no Mundo e acompanhar o
Fluxo Energético Universal de modo harmonioso. Todo este processo alquimico é a
chave para o restabelecimento da saude, nos seus distintos aspetos, sendo tratamento
curativo, em caso de doengas ja desenvolvidas, ou profilatico.

Temos, também, em todo este processo uma via sustentada para a construcéo
identitaria do sujeito, tendendo para uma concordancia entre caracter e personalidade.
Muitas vezes, erradamente, estes conceitos confundem-se: a personalidade constrdi-se
enquanto resultado da nossa acdo face as nossas circunstancias; o caracter é inato,
natural, sendo entendido como o conjunto de marcadores identitarios inscritos em cada
um, que nos orienta nas nossas decisdes, 0 que nos remete para uma certa resisténcia a
mudanca. E, precisamente, através do caracter que estabelecemos a relacdo com o0s
Referenciais Primordiais, 0s quais se encontram inscritos na Consciéncia Cdsmica.
Deste modo, numa primeira fase, teremos que descobrir o nosso caracter, seguida de
uma acdo concordante face a0 mesmo, ou seja, a nossa personalidade devera plasmar
aquilo que sdo 0s nossos principios, pois estes sdo a inscri¢do dos Principios Universais.
Serd, assim, a proposta do caminho do “Realismo Mégico” a descoberta daquilo que da
Consciéncia Cosmica habita em nos e, como tal, nos € semelhante em esséncia, e ao
qual deveremos responder, sob pena de ndo viver ou como nos diz, tdo poeticamente,

/\DA para melhor compreens&o:



«Deveriamos exigir de nés, em cada passo, o desvelar proprio dessa beleza-doada e
recebida para doar. Esta beleza-doada revela-se ao olho-subtil que a desvela e que

assim cuidara, para que jamais padeca, se extinga, mas, outrossim, que se renove.»

Chegados a este ponto, preparamo-nos para concluir a nossa comunicagéo,
compreendendo a nossa citagdo inicial: a “Razdo Alquimica” é o unico método que nos
possibilita realizar a observancia da Luz Incriada, ndo de forma direta, mas através da
participacdo consciente e ativa na Consciéncia Cosmica, por via da transmutacdo da
nossa alma, o que nos possibilitard alcancar o portal que nos permitird entrar no
“Mundo da Luz Branca”: a “Metafisica da Luz”. E alcangar a “Metafisica da Luz” ¢

desvelar os mais profundos segredos da Natureza.
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O GNOSTICISMO AGNOSTICO EM ALBERTO CAEIRO
Joaquim Pinto®®, (US\IFLB9

Resumo

Assume, este nosso artigo, ser uma humilde tentativa de realizar uma sistematizagéo
filos6fica em torno do agnosticismo gndstico de Alberto Caeiro, partindo do seu famoso
conjunto de poemas intitulado O Guardador de Rebanhos®® e com maior incidéncia nos
poemas «SO a Natureza é Divina» (XXVII) e «Num Dia Excessivamente Nitido»
(XLVII). Sofrem deles coleta, principalmente e com vista a desenvolucéo, as nogoes de:
“Natureza”, “Divino”, “Todo”, “Nada”, “Existéncia” e “Esséncia”.

Palavras Chave: Alberto Caeiro, Agnosticismo, Gnosticismo, Natureza e Incriagao.

Abstract

This our article assumes to be a humble attempt to pursue a philosophical
systematization around the gnostic agnosticism of Alberto Caeiro, starting from his
famous collection of poems entitled O Guardador de Rebanhos and with greater
incidence in the poems "S6 a Natureza é Divina" (XXVII) and "Num dia
excessivamente Nitido" (XLVII). We will mainly develop the notions of “Nature",
"Divine", "All", "None", "Existence" and "Essence".

Keywords: Alberto Caeiro, Agnosticism, Gnosticism, Nature and Increation.
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1. Contextualizando

XXVII XXVII

«A Natureza é partes sem um todo. o o
L «S0 a Natureza é divina, e ela ndo e divina.»
Isto e talvez o tal mistério de que falam.»

Alberto Caeiro

Sem profissdo ou portador de uma qualquer «indigesta» educacdo, arredia das
humanidades, o poeta do campo, Alberto Caeiro, vem ao mundo, segundo reza uma
carta enderecada por Fernando Pessoa a Adolfo Casais Monteiro, em Lisboa, decorria o
ano de 1889. Caeiro, em esteira comum a Agostinho da Silva, nasceu para concriar, ndo
padecendo, portanto, desse horrivel castigo aplicado pelo mundo a cada um de nos e que
nos impede de fazermos tdo-somente aquilo que desejamos. Nasce, diziamos, entéo,
este Alberto, sobrenomeado de Caeiro, livre da camuflagem psicoldgica que amiude nos
derrama para tragédia da neutralizacdo ou reducdo ontoldgica, qual movimento
catabatico que priva a ascese e instaura conflito no consigo-préprio de cada um.

Caeiro, «Guardador» que conduz a graus outros de consciéncia, prioriza o sentir ao
pensar, derrubando fronteiras e agrilhoamentos, constrangimentos e sujeicdes na
procura da plenitude ontica do acontecer humano. “Pensar ¢ estar doente dos olhos”,
diz-nos, em clara alusdo a um sujeito gnostico que caminha sO, na sua intima
inquietude, indigente, perdido e insular na imensiddo dramatica da sua cela primeva.
Neste (trans)animico itinerario «contra-metafisico» pessoano, Caeiro, o Mestre, torna-se
entdo mediador de justapostos, ante-contrapostos e de correlatos dntico ontolégicos no
fazer e dizer do «si-mesmo».

Portal do intimo desse «assim-dizer» de uma ante-consciéncia panentaista, ouvidor de
palpitacdes profundas, Caeiro, na esteira de Poe, promove uma liberatione profunda,
espargindo liberdade passivel por via de uma laténcia passivel, pura e obstetra,
parturiente de «si-mesma», qual «0rgao espiritual» animado que apenas se torna intuivel
por Viés perscrutacdo, em «alma-una» e numa natureza ante predicativa que nao “deixa
rasto”. A livre e descomplexada ingenuidade do Mestre, apregoa-se naquela crianga que
responde aos “porqués da vida” de forma livre e genuina: “porque sim!”. Quem nos

dera poder responder simplesmente “porque sim”... mas ndo podemos... aindal



Livre por ndo ter coisas, livre por ndo ter pessoas e, até, por ndo se ter assim como se
dizem os tidos; fragil no corpo, mas corajoso e indomavel de espirito, no combate pelos
seus ideais utopicos, em Caeiro habita um paroxismo mantrico, que, alias, é transversal
a toda a «hetero-ortonimia» pessoana. E esta di-paridade, qual oximero hemorragico, e
este paroxismo auto-libertador, que exala, qual sumptuoso bafo, por toda a poesia de
Caeiro, os justificantes do nosso tema.

E, entdo, sobre a égide do poeta de um presente «assim vivido» que tentaremos
sistematizar filosoficamente, e aqui vos apresentar, uma proposta de resolucdo desta
aparente antinomia: gnosticismo agndéstico — profunda intuicdo ou realidade impossivel,
segundo a qual se comtempla o éxtase da esséncia que é porque «ai estd» e livremente
se doa... estando e sendo. Procuraremos situar, entdo, os processos € travejamentos que
nos possibilitem o desvelar desta «Natureza Mistérica», ou «Alquimica», ou

espiritual\natural ou uma «Metafisica da Luz Incriada» em Alberto Caeiro.

2. Uma Aproximacao Primeira

E como se dela se dissesse que é fonte «Fonte Primeva», Natureza Incriada, mas
refletida e inscrita no tecido da criacdo. Inefavel, a quem o dizer ndo acompanha, e que
s0 por via de uma reflexdo originaria, aparentemente singular e ao mesmo tempo
complexa, se poderd eventualmente contemplar. Tal reflexdo incita-nos a perscrutar
outras vozes que se manifestam, e sempre se manifestaram, como que num cintilar por
ela espargido, ou rarefacdes interferentes na mesma, as quais outorgamos o devido
reconhecimento de um «gnosticismo agndstico».

Se, por um lado, nos focarmos apenas numa busca da verdade pela luz natural da razdo,
via gnostica que também sustenta praticas afetas a instauracdo e instituicdo de algumas
unidades gregéarias e 0s seus modos de dizer e fazer de si, com as suas idiossincrasias,
alcancamos aquilo que é comummente denominado de Tradi¢des Panteistas; por outro,
temos a natural e irrestrita necessidade, que também se pretende incessante, da
observancia, pela Razdo Alquimica da Luz Incriada do Espirito Universal, quer como
momentum cura, ou terapéutico, do humano, quer como participantes ativos na
inteligéncia cosmica. Esta consideracdo principial, por certo até um pouco mitica,
assumamos, no que se refere aos relatos de origem acima descritos, ndo informa o
propdsito do alcance dessa «Luz Incriada», isto é, da inteligibilidade dessa Luz, algo

que se encontra vedado a razdo humana, mas, outrossim, ao acompanhamento de uma



laténcia Incriada como outra Luz, esta sim, que nos orienta desde a primeira noite dos
tempos. E aqui que residem os fundamentos, ou principios aliados, de uma Tradicio
Panenteista, no sentido em que, mesmo que diferentemente, todos somos bolhas de
agua que nascem e se desmancham, quais reflex6es imanentes dessa Natural e Divina
Incriada Criatriz: a Natureza.

Se, para os antigos, aquela presenca da «Luz Incriada» como que decantava ou emergia
das trevas como treva-outra distinta, numinosa e Luminosa, «presenga-primeva-
centelha-fonte», hoje a responsabilidade é maior, para os Faustos dramaéticos, pois é
necessaria a busca do puro sentimento que habita nos reinos interiores da alma, a
conexdo a unidade ideal da Consciéncia Cosmica e a presenca do Transcendente. E
Obvio o desnivel existente nesta relacdo enigmatica entre estes pdlos dinamicos, a
criatura e uma, chamemos-lhe, Natureza Criatriz, nesta doce e incessante procura pelas
dimensdes mais profundas dos segredos da do Espirito e que o seu discorrer proprio nos
possibilita. Como tal, e por tal, necessitamos de sair desta “escuridao” gradual que
habita em “caverna humana” e sermos, num dia ndo excessivamente nitido, o olhar

madrugador e a presenca licida da criatura num mundo que habita no seio da Natureza.

3. A Filosofia Ontico-Gnéstica e Onto-Agnostica da Poesia de Alberto

Caeiro ou os dois rostos de Janus

N&o iremos, como ja se entreviu pelo titulo deste transito meditativo, trazer a colagédo
qualquer género de analise filosofica da poesia, per factum, de Alberto Caeiro,
tampouco desvelar aspetos aistéticos da mesma, apeténcias de outros doutos, vamos,
outrossim, tentar retirar alguns escolhos do patente hermetismo sistémico da sua
filosofia poética e tentar vertebrar o arquétipo filoséfico que a sustenta, isto €, procurar
compreender que Mundo e sentido s@o estes em que habitava Caeiro

E por via da mundacdo no mundo e o modo como no mundo se mundam os seres
mundados, isto é, pelo mundo e 0s seus seres, € 0 Universo em que estes constam, que
sdo estes assim possibilitados de passibilidade de existéncia, por via de intangivel ato
livre, benfazejo e puro, do qual resulta esta possibilitacdo energética patente na
Natureza de Caeiro. Intui-se, pois, 0 homem, criatura mundada, em condi¢cdo dramatica
de si, ser finito e em transito ...sujeito a fatalidade.

Esta «ante predicagdo» primeva aponta ao modo como a Natureza Munda possibilidade

por via de uma esquizogénese, facilmente entrevista em Pessoa, processo, alias, que deu



origem & sua orto\heteronomia. Se o resultado desta génese nos afronta a um natural
paroxismo, no sentido da existéncia de uma entidade Arqui-passivel que em si ancila a
possibilidade do ser ser realizado ou existencidvel, isto €, suscetivel, por criacdo e
geracdo, de adquirir existéncia, poderemos inferir a existéncia de uma Natureza Incriada
que se insta como garante de que essa possibilidade ndo se extingue, pois que esta esta
contida em Si, uma vez que é Arqui-possibilidade ou Fonte Primeva da possibilidade
possivel. Estabelece-se, entdo, aqui a residéncia de uma dimensédo agnoéstica da filosofia
poética de Caeiro: se por um lado temos a Natureza como «dimensdo-sua»
presentificada ao ente consciente, isto €, como Tudo ou Unidade Primeva; por outro
temos a Natureza Incriada, o Todo, ante consciéncia predicativa transcendente ou
Singularidade Primeva que Munda Possibilidade e que, por via da vontade se constitui
como Unidade Primeva, Tudo: Natureza Criatriz e sua obra, Natureza Criada. E este
Espirito Ordenador Universal ou Consciéncia Cosmica que possibilita a realizacdo
(passibilidade) das possibilidades; a Natureza Incriada é a Fonte das possibilidades e a
Natureza Criatriz o utero dindmico destas. A Natureza Criada, o Tudo em constante
geracdo, enquanto Espirito, uterina o Fluxo Energético (Espirito Universal em Ato); a
Natureza Incriada, enquanto Todo-Fonte-de-Tudo, Munda Arqui-passibilidade de
criacdo que, por sua via, se munda em Universo. Por via de uma auto-ativacdo
energética elementar possibilita a Natureza Incriada a ampliacéo e transmutacdo da sua
propria esséncia, de modo sistematico, durdvel e constante, sendo o Universo o
delimitador do passivel de vir a existir por via das balizas «Ser e Nada», antes e apds as
quais consta o reino da Incriatura, ou Mundo da Luz Incriada. O Arqui-passivel € o
meio pelo qual o Nada pode Ser, isto é, a possibilidade transversal que coimplica e liga
0 Nada ao Ser e o Ser ao Nada. A Natureza Criada resulta em equivaléncia passivel
realizada em ato do possivel da Natureza Incriada. Neste sentido, os humanos séo
unidades diferenciadas por realizar, isto €, maltiplos manifestos da Unidade Primeva, do
Tudo, em ato, que se perseguem no caminho de ascensdo ao Mundo, chamemos-lhe, da
«liberdade perfeita», por via de uma realizacdo benfazeja, dimensdo em que as balizas
«Ser e Nada» se fundem num portal através do qual, e por via do passivel ja realizado
(i.e., ponto de liberdade alcancado), retornardo a sua «Raiz Primeva». Pauta-se, entdo, o
mundo da Natureza Criada, por uma insemelhanga essencial em relacdo a Natureza
Incriada, pois 0 mundo, que é mundado, ndo se pode confundir com o que o Munda,
impedindo assim que o Ser se dilua no Nada, pois se tal acontecesse, o Todo, a

Singularidade Primeva, consumiria as realizagdes da Unidade Primeva, situagdo que



extinguiria o Passivel do Possivel. Este gnosticismo agnostico ou, chamemos-lhe, teoria
do Emanacionismo Incriacionista em Alberto Caeiro encerra, assim, um caracter anico,
no sentido em que prevé, por meio da satisfacdo da realizacéo essencial de cada ser, o
retorno da sua Alma a sua Raiz Primeva.

Este Emanacionismo Incriacionista faz inferéncia a uma entidade Incriada como Auto-
possibilidade de Si Mesma, que pela sua percipiéncia se emana em Unidade Primeva ou
Natureza Criatriz, entidade mediadora entre a Incriatura e a Criatura. Toda a criagdo
poderé ser entendida em Alberto Caeiro como uma possibilidade libertada a realizar.
Neste sentido, se considerarmos o Amor como a Libertacdo da Vontade do Nada vir a
Ser e 0 exercicio livre dessa mesma vontade, poderemos entender a Filosofia de Caeiro
também como uma Filosofia do Amor, na qual se entrecruzam e intuem 0s pressupostos
fundamentais de uma «Metafisica da Luz Incriada» ou de uma Esséncia Criatriz
resultante do puro pensamento da Natureza Incriada sobre Si mesma. Desta Sua auto-
reflexdo, diziamos, resulta o Intelecto Ordenador e deste, por sua vez, a Inteligéncia
Ativa Vital Primeva, que permite a geracdo do «Tudo-Possivel» que se encontra
ordenado e inscrito como e no Tecido da Criagdo, isto é, no Fluxo Energético Universal.
Deste modo, o Fluxo Energético Universal apresenta-se de forma Trina: Consciéncia,
enquanto Unidade Primeva, Intelecto, enquanto principio Ordenador, e Inteligéncia
Ativa, porquanto que gera tudo quanto existe. Admitira, esta Filosofia, 0 homem como
um composto consubstanciado e indissociavel Alma-Corpo unido pela Mente, e que
ap0s a morte, ou desconsubstanciacdo, isto €, quando a mente deixar de conseguir
manter a substancia composta, a Alma, sujeita ao retorno, dependendo da realizacdo ou
ndo da unidade humana, regressara ao Intelecto Ordenador, aspeto Espiritual ou
incorporeo da Natureza, e o Corpo retornara a Inteligéncia Ativa, aspeto corpéreo da
Natureza?

Percebemos que ndo é a Natureza Incriada que concebe ou que cria, pois «emanacao»
ndo convoca necessariamente criacdo, mas possibilitacdo de passibilidade. A emanacao,
em Alberto Caeiro, podera ser tida como um eterno processo libertador de
possibilidade, mas que implica a auséncia de concecdo ou geracdo por parte da Fonte-
Emanatoéria. Tal fato concorre para demonstrar o que acima referimos, que a Natureza
Incriada é dissemelhante da criagdo e absolutamente transcendente, dai o agnosticismo
em Caeiro. A solucdo, para este problema, reside na afirmacdo da existéncia de uma
dimensdo intermediéria entre a Natureza Incriada e a Criacdo, que possibilitaria o

exercicio da Vontade do Nada vir a Ser, e que acima designamos como Natureza



Criatriz. Ora, considerando a Vontade do Nada vir a Ser, este entendimento da Filosofia
de Caeiro garantiria uma criacdo livre, voluntéria e intencional pela Unidade Primeva,
afastando qualquer tipo de necessitarismo ou criagdo acidental. A necessidade ndo
informa a criacdo, aquela vem depois, aquando do caminho de realizagdo no mundo dos
seres nele mundados.

No entanto, é este estado permanente de nadificacdo que permite constancia em
perfeicdo a Natureza Incriada, por via da harmonizacdo e neutralizacdo do devir aos
contrérios, suspendendo-o0s em inércia e manutencdo da poténcia. A Natureza Incriada,
neste sentido, torna-se Todo por via do Nada, uma vez que encontra instaurada uma
permanente autossuficiéncia; a Natureza Criada torna-se Tudo por via da passibilidade
do Ser. Porém, cabe-nos agora explicar a razdo dessa Criacdo mediada pela Arqui-
passibilidade, que é dos processos mais complexos que a mente humana algum dia
podera alcangar, pois trata-se de um processo quantico de emanagdo que, por vontade e
forgca divinas, possibilita o Nada vir a Ser, isto &, a possibilidade de existéncia de
compositos forma-matéria: a Natureza Criada em Fluxo Energético Universal. Nao
obstante esta inércia harmoniosa dos contrarios, que é garante de estado de perfeicdo da
Natureza Incriada, é importante ter em conta de que falamos aqui de um estado
constante de um potencial essencial eternamente latente, que por vontade desperta e por
motricidade se pode vir a realizar. Esta Emanacdo esquizogénica em momento algum
fere o referido estado de perfeicdo, pois 0 que é emanado ndo € necessariamente
replicado, sendo que 0 mundo mundado € isso mesmo, outro mundo, 0 mundo dindmico
que permite o Ser vir a ser a partir do Nada libertado por emanacdo como possibilidade
de ser, isto é, emanado como Mundo passivel de ser criatura e ndo Mundo Incriado. O
que é emanado € a possibilidade do Nada vir a Ser e ndo o Nada nem o Ser, pois, caso
assim fosse, 0 Nada impediria o Ser de vir a ser. Neste Sentido, podemos dizer que no
Mundo Incriado, o Nada, é e esta perfeito como Nada, nada se Ihe podendo ser
deduzido, sendo, por esta ineréncia, o Todo, isto é, ao qual nada se Ihe pode acrescentar,
pois que é poténcia latente de Tudo, o que nos resolve o problema de uma suposta razao
de grandeza, no sentido em que por muito que o Tudo seja «tudo», em ato, o Todo,
como poténcia, tera sempre o poder de o subsumir, uma vez gque a possibilidade infinita
do Todo sera sempre maior que passibilidade do Tudo. O Tudo faz-se por via do Ser
passivel, o Todo ¢é a possibilidade infinita do Nada vir a ser. A “passagem” do Nada,
como possibilidade emanada, para 0 Mundo do Ser, resulta precisamente desse amor

primevo, isto é, libertagdo e exercicio da vontade do Nada vir a ser em ato 0 que é em



poténcia de ser, isto €, Tudo. A Natureza Incriada, ao emanar a possibilidade,
presentifica-se como passibilidade, isto é, o passivel do possivel: é por via desta
passibilidade que se possibilita a criacdo do Ser passivel. Todos 0s seres resultam desta
relacdo primeva, todos sdo aspetos transitdrios do passivel de ser gerado.

Neste sentido a Criacdo resulta do exercicio da vontade de ser possivel ser, de querer ser
por via da passibilidade onde o Nada pode vir a ser. Apresenta-nos, esta arvore da
Criacdo, proposta para Caeiro, duas raizes fundamentais: a Matéria e a Forma, sendo
que é a partir delas que tudo quanto existe € gerado, logo, tudo é constituido por matéria
e forma, com excegédo da Vontade e da Unidade Singular. N&o obstante, harmonizadas,
a Matéria e a Forma subsistem enquanto poténcia na Unidade Singular, sendo que da
sua unido e da sua manifestacdo em ato ocorre, por acdo da Vontade Incriada, na
Unidade Primeva, que gera os multiplos, Intelecto Ordenador e Inteligéncia ativa.
Percebemos agora porque podemos entender a Natureza Incriada como o Tudo-Fonte-
de-Tudo e a Natureza Criatriz como a origem da cria¢do, sendo que o primeiro ato de
criacdo ocorre na unido entre Forma e Matéria: o inicio da Vida, e do sentido cosmico.
Através deste modelo, esta proposta filos6fica, demonstra-nos a razao da dissemelhanca
entre 0 Mundo da Criagdo e o Mundo Incriado, pois este é infinito, ilimitado e
absolutamente Todo, uma vez que o Nada ndo admite em si qualquer diversidade,
enquanto o Tudo, que é criado, por via da Natureza Criatriz, é finito, delimitado e
contém em si a diversidade, por ser composto pelos dois principios em passibilidade, a
Matéria e a Forma. Se bem que o hilemorfismo é comum a muitas teorias, nesta
proposta a Caeiro, 0s conceitos de Matéria e Forma adquirem um sentido diferente. A
Forma aqui assume dupla acecéo, pois enquanto Forma que reside em se fundeia no
Intelecto Ordenador, a sua natureza é permanente e imutavel: a Forma Universal das
formas passiveis, pois o Intelecto Ordenador é uma Forma Universal, o que a liberta da
afetacdo da necessidade e da fatalidade, como acontece com outras formas. Isto da-nos
uma distincdo clara entre a existéncia e a esséncia das coisas, pelo argumento de que a
Forma e a Matéria ndo podem interagir sozinhas e, por si s6, gerar 0 movimento, nem
conceber a prépria existéncia. A existéncia tem origem numa causa que necessariamente
coloca em relacdo a esséncia e a existéncia. Somente por essa via a causa das coisas que
existem pode coexistir com os efeitos. A Matéria, também como integrante do Intelecto
Ordenador, é uma matéria etérea, o que evita o dualismo entre o espirito como algo
completamente transcendente e a matéria como mera combinacgéo substancial da matéria

e forma.



4. Conclusao

Como tal, e em esteira de concluséo, entendemos a filosofia de Caeiro como uma
Filosofia Espiritualista Panenteista Animista e segundo a qual existe uma Natureza
Incriada que ndo Cria, mas tudo quanto é gerado (ou criado), por via da Natureza
Criatriz, estd contido nela, ndo em ato, mas em poténcia. Razdo perfeitamente l6gica,
pois tudo o que foi dito concorreu para sublinhar que o Ato de Criacdo € algo passivel
que a Natureza Incriada possibilita por emanacdo da sua Poténcia, do seu Possivel. A
Natureza Incriada, como Todo, comporta em Si a poténcia de Tudo poder vir a Ser. A
Natureza Criatriz gera Tudo o que é Passivel de Ser. Mantendo esta relacdo, verifica-se
que o Mundo Superior da Natureza comporta em si a poténcia do Mundo Trinario da
Natureza Criatriz e que cada uma destas dimensdes sdo dimensdes passiveis do
possivel, dimensdes — ou mundos, se for mais facil de entender — que se constituiriam
em ato por meio da emanacdo do Possivel uterinado, como Passivel, pela Natureza
Criatriz, pelo que se poderia seguramente afirmar que a Natureza Incriada é o Todo,
mas, por via da sua dissemelhanca, ndo é o Tudo; e o Tudo, pela mesma ordem de
razdo, ndo é o Todo, mas nele consta por via da possibilidade. Se entendermos esta
Filosofia apenas de um ponto de vista da relacdo com a Natureza Incriada, temos um
agnosticismo em Caeiro; se entendermos esta Filosofia de um ponto de vista da relacdo
com a Natureza Criada, aspeto presentificado da Natureza Criatriz, temos um
gnosticismo em Caeiro: da juncdo de ambas resulta um agnosticismo gndstico, pois ha

algo que se presentifica a gnose, mas sendo transcendente o seu fundamento.
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PASCOAES MESTRE DE UMA TRADIQAO GNOS(T)ICA LUSITANA?
Lufsa Borges, (CEFI)*

Resumo

Que € gnosticismo lusitano? Que autores o integram? A partir da Cultura Portuguesa do
inicio do século XX, procuraremos as raizes manifestas desta tradicdo na obra de
Pascoaes, na revista A Aguia, no movimento da Renascenca Portuguesa e na sua
continuidade com aquilo a que Pessoa chamou panteismo transcendentalista Portugués,
ou a criacdo de uma Weltsauschauung (mais do que uma visdo do mundo, uma
mundivivéncia mundividéncia) portuguesa, original. Revisitaremos a polémica com
Sérgio (religiosa, filosofica); as relagbes com Junqueiro e Pessoa; relagdes com as
correntes gnosticas peninsulares; alguns dos exemplos do panteismo saudosista do
pampsiquismo ascensional de Pascoaes, indagando da sua possivel filiagdo numa
tradicdo panenteista. Iremos abordar a especificidade da escrita de Pascoaes no que a
Saudade respeita, enquanto nova religido ou principio (dis)solvente e coagulante de
paganismo e de cristianismo, no @mbito paradoxalmente singular e universalizante da
sua obra.

Palavras-chave: gnosico, panenteismo, Saudade.

Abstract: What is Portuguese Gnosticism? What authors to integrate? From Portuguese
Culture in the early 20th century, we will seek to clear the roots of this tradition in the
works of Pascoaes, the magazine A Aguia and the Portuguese Renascenca movement,
their continuity with what Pessoa called the Portuguese transcendentalist Pantheism, or
the creation of an original portuguese Weltsauschauung (more than a vision of the
world,a way of living).We will revisit the controversy with Sérgio about the
Saudosismo(in religious and philosophical grounds); the relations within Junqueiro and
Pessoa, Gnostic peninsular currents; and some of the most meaningfully Pascoaes’
texts on Saudosista Pantheism searching for their belonging to a panentheist
tradition.We will approach the specificity of Pascoaes’ work in what concerns the
portuguese Saudade as a new religion and as a double solvent and coagulant principle of
Paganism and Christianity , its singularity and universality.

Key-words: gnosic, panenteism, Saudade.
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A obra de Teixeira de Pascoaes é acerca da descricdo de uma paisagem emocional.
Nesta nog¢do encontram-se homologados os termos alma, alma portuguesa e Saudade,
através de um particular entendimento do que significa o sentimento da piedade
lusitana. Este sentimento pressupGe, ndo apenas a nogdo de simpatia, como a de
empatia em relacdo ao Todo que a Natureza configura. Este entendimento da Natureza
supde dois aspectos. Primeiro: que tudo o que ha €, efectivamente, Natureza. Segundo:
que o conhecimento da Natureza é uma vivéncia ou uma visao do mundo ou mesmo,
uma vidéncia (na acepcdo Pessoana destes termos) e, por essa razdo, uma gnose muito
particular e original no contexto da teologia e da filosofia ocidentais. A nossa reflex&o
tem assim por objectivo, responder a questdo formulada pelo seu titulo: sera Pascoaes o
Mestre de uma Tradicdo Gndsica Lusitana?

Para iniciarmos a nossa reflexdo, importa dilucidar o que entendemos por gndsico e se
pelo uso deste termo implicamos, de algum modo, a nogdo de gndstico. Se por
gnosticismo entendermos o conjunto heterogéneo de movimentos religiosos dos
primeiros séculos do cristianismo, considerados heréticos que mesclavam misticismo,
sincretismo religioso e correntes filosoficas, mormente, principios helenistas mistéricos,
eleusinos, orficos, pitagdricos e neo-platonicos; para podermos dar o nosso acordo a
esta influéncia na obra de Pascoaes, teremos dela afastar correntes gndsticas, tais como
seitas como a dos encratitas, por duas ordens de razdes. Primeiro porque a influéncia
atribuida aos encratitas (que professavam um ideario dualista radical, ndo aceitavam as
epistolas de Sao Paulo, excluiam o casamento, identificavam o feminino com o Mal...)
se faz sentir, sobretudo na Asia Menor, depois porque o seu idedrio os afasta
radicalmente de Pascoaes. O fascinio de Pascoaes pelo apdstolo Paulo é atestado ndo sé
pela perspectiva critica contida no seu romance hagiografico e biografico Sdo Paulo,
como cremos que, sobretudo, pela similitude entre A Palavra de ambos que
identificamos na conferéncia Da Caridade de Pascoaes e nas epistolas do Apostolo
(notavelmente na | Carta aos Corintios, 13). Por outro lado, a figura do casamento
ocupa lugar de destaque nas obras de Pascoaes. Ja noutro lugar®* se glosaram as
similitudes e diferencas entre Pascoaes e algum pensamento gnostico. Tdo sé aqui
apenas sublinhamos que a importancia e as referéncias que o proprio Pascoaes faz a esta

tradicdo se prendem com o contexto especifico geografico cultural e religioso

%2 |_uisa BORGES, O Lugar de Pascoaes. Epifanias da Saudade Revelada, Porto, Caixotim, 2005, pp. 323-
330; notas 24 e 25, pp. 360-361; pp.373-374.



peninsular e, talvez portanto, com alguns principios do priscilianismo e do catarismo™?,
em particular. Importa, de igual modo, ter sempre presente a afirmagdo maior da
existéncia de marcas gnosticas, feita por Anténio M. Feijo na sua introducdo a S&o
Jerénimo e a Trovoada de Pascoaes. Esta afirmacao deste estudioso constitui também a
sua mais eloquente refutacdo: “Pascoaes €, exactamente, um gnostico. Essa exactidao
exibe-se no uso das posi¢des marcionistas e maniqueias que coopta, por exemplo. O seu
sistema ¢ rigoroso, nada heteroclito. Consiste num dualismo resoluto [...]. Pascoaes ¢
um heterodoxo absolutamente singular, uma seita de um unico elemento. [...] As
biografias de Pascoaes formalizam um sistema gnostico preciso. [...] Este sistema
gnostico e romance obscuro de si mesmo descrevem uma teoria da criagdo poética”34.
Na verdade, se a obra de Pascoaes, enquanto paisagem emocional reflecte ou se para ela
ou nela convergem os arcos de uma mundividéncia gnostica, isso deve-se ao facto de
nela também se reflectirem e para ela convergirem, sincreticamente, ou
transversalmente, mas sempre, fundamente, todas as vivéncias, mundividéncia e
vidéncias religiosas e teoldgicas peninsulares, que ndo, apenas as ditas gndsticas. Por
estas razdes, nos referiremos ao acervo de todas estas experiéncias literarias, simbolicas
e mitologicas como gnosicas.

Escreveu Pascoaes em Santo Agostinho: “Toda a luz ¢ perseguida por uma sombra; e ¢
na sombra que devemos perscrutar a incognita da luz”*>. A reflexdo que aqui nos
propomos realizar, parte, precisamente, da tentativa de identificacdo da manifestacao
destas sombras de Lembranca de uma mundividéncia gnosica, especificamente lusitana,
e da sua caminhada para a Esperanca enquanto irradiacdo de uma luz. Esta iluminacéo
abre-se como duplo caminho ou dupla cintilacdo ascética: do poeta-profeta e da
revelacdo da epifania da Saudade como Alma Lusitana que ele, como seu veiculo,

transporta na sua voz. O simbolo da dualidade ocupa papel central no contexto da obra

% A hipétese da marca catara sobre a mundividéncia poética peninsular, em particular sobre a obra de
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contexto ‘herético’ do poder das perfeitas cataras. A este propoésito, sobre a ligagdo entre a poesia
trovadoresca e o feminino Cf. em particular os capitulos ‘XIV, Femmes Cathares: catharisme, évangélisme,
féminisme’ e ‘XIV, Femmes cathares: coeurs ouverts et mains ouvertes” in Anne BRENON, Le Vrais Visage
du Catharisme, Editions Loubatiéres, Toulouse, 1994, pp.197-204, pp.189-214. Sobre 0 mesmo tema Cf. Op.
Cit.,p.360.

#Teixeira de PASCOAES, Sa0 Jerénimo e a Trovoada, (int. de Anténio M. Feijo), Lisboa, Assirio & Alvim,
1992, p. XXIII. Importa referir que a reflexdo de Pascoaes sobre a tematica gnostica se faz, essencialmente no
contexto das suas biografias de santos, o que significa que mais do que estes livros revelarem um gnosticismo
em Pascoaes, ddo conta da sua identificacdo das marcas de um gnosticismo no interior do préprio
cristianismo. A este propdésito Cf. Luisa BORGES, O Lugar de Pascoaes. Epifanias da Saudade Revelada,
Porto, Caixotim, 2005, pp.373-374.

% Teixeira de PASCOAES, Santo Agostinho(Comentarios),(fixacdo do texto e notas de Pinharanda Gomes),
Lisboa, Assirio & Alvim, 1995, p.102.



de Pascoaes e reveste-se de um carécter simbdlico que nem um maniqueismo, nem as
suas actualizagBes gnosticas, nem mesmo uma visdo dialéctica, por mais heraclitiana,
explicam ou esgotam O simbolo da dualidade, sobre o qual gostariamos hoje, aqui, de
reflectir implica directamente a simbologia associada ao termo “Duplo”, que passamos a
descrever.

Por “Duplo” entendemos o desdobramento que o ser humano faz de si mesmo sendo
que, por meio dessa representacdo desdobrada de si, consegue aceder a uma autognose
ou a uma transcensdo de si mesmo. Importa dizer que este desdobramento se faz por
meio de um principio de excedéncia de si, que, paradoxalmente funciona também como
um chamamento ou uma atracdo para um Outro de si, radical e mais alto. E neste
contexto que lemos as apari¢cdes e chamamentos da Saudade em Pascoaes, seja como
Lembranca saudosa de uma origem ignota ou Siléncio radical de um Deus abscondito;
seja como Voz ou palavra poética ou radical e imanente da Natureza ou vida de todos 0s
seres no verbo pascoaesiano. Como sucede na mistica gnostica e mugulmana, o Duplo
‘celeste’ de cada alma ‘dedica-se’ a activar no mistico a Sua propria imagem. Mas o que
significa alma neste transito?

Pelo termo alma entenderiamos aqui - pelo menos — a triplice nogéo grega, classica, de
sopro, sangue ou seiva e... sombra. Designacdes que, por ora, nos convém. A alma
poderia ser entendida em Pascoaes sob este triplice sentido enquanto arquétipo ou
primeiro principio de uma visdo do mundo, especificamente portuguesa ou, como lhe
chamou Fernando Pessoa, um panteismo transcendentalista Portugués, na continuidade
da poesia de Guerra Junqueiro®. O proprio Pascoaes, n’Os Poetas Lusiadas, discorre
longamente acerca da histéria da poesia portuguesa ou da historia de Portugal,
justapondo-as com a historia da Saudade Portuguesa ou da Alma Portuguesa, num
processo de procura para uma identidade lusitana que, & maneira romantica
holderliniana, isto €, grega e ‘barbara’, pagad e cristd, s6 a Voz do poeta, enquanto
cantador, narrador, vate e trovador ou aedo da voz do Povo, pode revelar. A alma, como
principio vital, desdobra-se por sua vez nos duplos principios do sopro ou animus, de
género masculino e da respiracdo ou anima do genero feminino. Estes principios greco-
romanos ja pré-existiam no mundo celta sob as designacGes de ainim (irlandés) e ene ou
anaon (bretdo) ou sob o termo pancéltico de anamon que etimologicamente esta

directamente em relacdo com a designacdo de harmonia, anavo-n e, sobretudo,

% Ppessoa, Fernando, Paginas intimas e de Auto-Interpretacdo, textos estabelecidos e prefaciados por
Georg Rudolf Lind e Jacinto do Prado Coelho, Atica, Lisboa, s/d.



gostariamos de sublinhar, com o nome da divindade feminina primordial: Ana (ou
Dana, literalmente os povos da Deusa Ana, neste contexto pancéltico). E alis
significativo que o uso litdrgico dos termos anima e animus, em particular deste ultimo,
tenha sido substituido pelo de spiritus, a partir do século IV da nossa era®’. Para
Pascoaes, no seu Santo Agostinho, esta substituicdo ndo € fruto do acaso, mas visa a
intencional predicacdo masculina ou agostiniana da alma, o que significa a sua
subjugacdo a uma teologia romana ou do espirito que o poeta critica. Também no
pensamento judaico encontramos a alma enquanto principio masculino (nefesh) e como
principio feminino (chajah) que se transformam e fundem num so6 principio espiritual
(rugh), o sopro ou o espirito. A imagem divina que O representa é a de uma nuvem
negra ou a de nevoeiro...

Também para 0s gregos a alma era representada sob esta dupla acepgdo de psyché
(alma) e de phrenes (diafragma), ou suporte material do espirito ou sede do pensamento
e dos sentimentos. Para os pitagoricos, a alma desdobra-se numa triplicidade que vai
desde a psyché, ao nous, passando pela sensibilidade ou aisthesis. Principios que
conhecerdo revisitacdo particular em Platdo, Aristételes e no gnosticismo dos primeiros
séculos da era cristd, sobretudo com a no¢do de pneuma. Se nos atarddmos por este
périplo arriscado de etimologias e de genealogias do termo alma € para meditarmos
acerca da ancestralidade das referéncias que o termo alma pode comportar em Pascoaes
e da transversalidade mitico-religiosa que ele implica. Uma das acep¢des mais primevas
e populares do termo alma remete para o par arvore-rochedo, onde a arvore simboliza o
feminino e o rochedo 0 masculino®®. Fragas e arvores sdo mitemas constantes na obra de
Pascoaes que parecem encontrar a sua correspondéncia vegetal e mineral, tanto nas
pedras megaliticas da paisagem emocional portuguesa, como nas tradicdes pancélticas
relativas a uma Deusa triplice (Brigit, que pode corresponder a Cibele, Ceres, Deméter,
Diana) cujo simbolo corresponde aos trés ramos de uma arvore, a saber, as trés idades
da Deusa, da Mulher ou da Saudade (jovem, mulher e velha) que encontramos em
Maranos, na Beira Num Relampago e até nas dedicatdrias de alguns livros de Pascoaes,
as arvores e a sua Mae e irmds, assim homologadas na mesma dedicada empatia

amorosa.

37 Sobre estas correspondéncias etimoldgicas, Cf.: Jean CHEVALIER e Alain GHEERBRANT, “Alma”, in
Dicionério dos Simbolos, Mitos, Sonhos, Costumes, Gestos, Formas, Figuras, Cores, Nimeros, Tradugdo de
Cristina Rodriguez e Artur Guerra, Teorema, Lisboa, 1994, p.53.

% 1d, Op. Cit., pp.53-54.



Importa, de igual modo sublinhar que ao termo alma se encontra associado o tema da
viagem celeste da alma, enquanto chama ou ave ou gota himida, e do seu transito ou
migracdo pelos céus, mediados pela Lua, descrevendo um percurso solar que erra, do
nascente para o poente. Este percurso descreve também o transito e o rasto da
concepcdo de uma Deusa Mediterranica, na sua metamorfose em Deusa Atlantica ou
Imaculada que, em Pascoaes toma 0 nome de Saudade e se identifica, desse modo, pela
designacdo de Alma Portuguesa. Este processo metamdrfico corresponde a uma
hagiografia da Saudade que Pascoaes descreve como a sua particular interpretacdo de
uma historia universal das religies, onde a Saudade Portuguesa e 0 seu pantedo
especifico de manifestacdo se inscreve como protagonista. Correspondera este principio
feminino genésico & matriz pancéltica Nwyre®*? Este percurso encontra-se descrito em
obras como Jesus e P& (1903), em Para a Luz (1904), em Vida Etérea (1906), onde se
identifica com a manifestacdo mediterranica da Deusa Cibele acompanhada dos pares
masculinos que Ihe correspondem e que sdo Jesus e P&, Apolo e Dionisio, O Senhor, O
Espirito Santo, a Sarca Ardente ou as Linguas de Fogo do Velho e do Novo Testamento.
Esta manifestacdo prefigura a metafora do nascer e do ocaso do Sol. Trata-se de uma
concepcdo da Saudade e do Tempo sob o signo do eterno retorno da morte e do
renascimento ciclicos de um consorte masculino, mas, o que é capital, do préprio
movimento migratério e ciclico da alma humana individual, como se esta estivesse
‘aprisionada’ no seio de um tempo circular ourobdrico, aparentemente inquebrantavel.
A partir de Sempre (1898), Terra Proibida ((1900) ou na “Elegia do Amor” (contida
em Vida Etérea); ou de As Sombras (1907) ou da Senhora da Noite (1909)e ainda em
Maranus (1911) a Saudade reencontra a sua matriz Atlantica (pancéltica?), sob a
prefiguracdo de Nossa Senhora da Conceicdo ou de uma Virgem Atlantica que integra e
transcende uma concepcdo circular ourobdrica, calcando ou dominando aos pés a
serpente e o crescente lunar que sdo os atributos de uma Grande Méae mediterranica. A
Saudade como Senhora do Tempo, assegura assim o transito entre Passado e Futuro,
entre Lembranca e Esperanca e, é também o veiculo da libertacdo e ascensdo das almas
individuais, como, precisamente médium ou mediadora. Como se opera este tramito?

Para ja, é preciso afirma-lo, Pascoaes ndo se V€, a si mesmo como disperso ou solitario
nesta demanda. N’ Os poetas Lusiadas ele tracara ja a sua pertenca a uma familia de

alma, homologada pela Musa da Saudade, que iria desde a poesia trovadoresca de D.

¥ Cf.,, Philéas Lebesgue, “Paroles devant le Soleil”, in Mes Semailles, L’ Amitié par le Livres, 1979, p.289.



Dinis, passando por Gil Vicente e sobretudo, Camdes e Bernardim Ribeiro até a um
tempo de decadéncia deste principio vital que se inauguraria com a derrota em Alcécer
Quibir e o advento de um messianismo sebastianista politico e necessariamente
dissolvente que nem a restauracdo da soberania politica portuguesa teria conseguido
redimir. A critica de Anténio Sérgio ao ‘Saudosismo’ e a sua polémica com Pascoaes
resultam em grande parte deste duplo equivoco: o facto de geracBGes e geracOes de
criticos terem querido, na esteira de Sérgio, reduzir o dito ‘Saudosismo’ de Pascoaes a
um mero iSmo ou movimento ‘literario’ conservador; o facto de Sérgio se recusar a
entender ou aceitar o criticismo de Pascoaes ao catolicismo e a sua inovadora proposta
de uma nova religido, para a qual a concep¢do da Saudade como rosto feminino de
Deus, inescapavelmente aponta... Interessa aqui também referir que, de igual modo,
geracOes e geracdes de Poetas rumaram ao Solar de Gatdo, em demanda da experiéncia
do encontro Unico e magico com um Mestre na casa da Poesia, experiéncia que depois
descrevem de forma assaz viva e impressiva (desta extensa lista constam Almada
Negreiros, Sophia, Eugénio de Andrade, Cesariny, Natalia Correia, entre outros...).

Na verdade, é a Fernando Pessoa, porventura 0 mais coerente critico da revista A Aguia,
e o criador do movimento que mais especificamente se opde ao ‘Saudosismo’ literario,
referimo-nos, obviamente ao ‘Modernismo’ ¢ a revista Orpheu , a quem pertence a
iniciativa da inclusdo de Pascoaes num mais vasto movimento, ndo apenas literario, mas
filosofico, no qual, alids, o préprio Pessoa buscara, também, lugar de pertenca: o auto-
proclamado panteismo transcendentalista portugués, portador de uma particular
mundivivéncia e mundividéncia do mundo, do espaco e do tempo. De acordo com esta
perspectiva, ha uma paisagem sentimental portuguesa que opera revolucdo copernicana
gnédsica no entendimento do mundo, constatando que e fazendo com que Natureza, e
mesmo Polis, sejam, segundo as palavras inaugurais de Pascoaes n’ O Duplo Passeio,
“[...] habitadas por certas ideias ou sentimentos ou apenas sentimentos™. Sera que
“Sentimos todas as coisas, mas ndo ha nenhuma que nos sinta”*'? Ou sera que, como
continua o poeta a interrogar: “a natureza s6 € insensivel para os que perderam a
sensibilidade™*?? Recupera-la implica uma auto-redencdo que significa a aventura dos

passos sobre um abismo. Ir ao encontro de um Outro de si, um Outro do Espirito, ou de

“% Teixeira de Pascoaes, A Beira (Num Relampago). Duplo Passeio, int. Anténio Mega Ferreira, Assirio &
Alvim, Lisboa, 1994, p. 99.

*11d., Op. Cit., p. 118.

2 1d., Op. Cit., p. 127.



um outro que ndo o espirito, implica a assumpcdo de um Duplo de si que parece ser a
negacdo mesma do principio da identidade.

Pergunta Pascoaes: “Que ¢ o principio da identidade? Uma simples ideia... falsa. Mas
uma ideia falsa pode sugerir outras verdadeiras. Ndo serd a mentira 0 suporte da
verdade?”*®. Neste sentido, afirma mais & frente, numa critica mordaz ao cartesianismo
racionalista ¢ a uma determinada ideia acerca do que significa ‘consciéncia’: “Nao me
refiro a ideias claras, porque ndo existe nenhuma”. Para chegar afinal a esta constatacao
simples, que hoje ¢ um principio pacifico da moderna epistemologia, “qualquer
conhecimento cientifico deriva duma crenca na ciéncia. A crenca é tdo indispensavel a

»*  Neste sentido, o dogma significa auséncia de entrega

ciéncia como a religido
amorosa ou de empatia, esta falta antipatica de simpatia é aquilo que propriamente
configura o pecado que se identifica com a Cruz e identifica 0 Senhor sofredor com o
Escravo dos escravos, numa reinterpretacdo da famosa dialéctica hegeliana, nestes
termos textuais: “A cruz ¢ feita de senhores, Jesus ¢ feito de escravos. Jesus € o Senhor

»% e que talvez explique ou

a falecer no escravo, € o escravo a ressurgir no Senhor
ilumine a esotérica e perturbante “II* Parte” de O Duplo Passeio e essa constante
nomeacdo, predicacdo ou apelo, repetido: O Senhor! O Senhor. Como se nesta
predicacdo repetida, Pascoaes de algum modo antecipasse, alguma da critica
contemporanea a um kyriocentrismo operada pelo movimento da teologia da
libertagdo™. O carécter revolucionario desta interpelacdo tem fundas consequéncias em
termos de relacdo com a Natureza — sim, estou a referir-me a uma critica que existe em
Pascoaes a uma visdo exploratéria ou ‘cientifica’ e exploradora ou industrial e
‘tecnologica’ da Natureza e das criaturas, inclusive as humanas, que exaure ‘recursos’
naturais até ao limite da sua extin¢do. O caracter revolucionario desta interpelacdo passa
também pelos aspectos reformadores sociais, politicos e econdmicos, para a Polis,
portanto, que o movimento cultural da Renascenca Portuguesa tdo bem encarnou.

H& um processo metamorfico inicial que todas estas reformas exigem e que esta
sinteticamente conciso nesta afirmacdo de Pascoaes no primeiro capitulo da 112 Parte de
Duplo Passeio: “Obsidia-me esta ideia de que somos um novo meio, simpético a ecloséo

de novos seres, de tal modo o macho é também fémea, embora em abstracto ou

*1d., Op. Cit., p. 129.

*1d., Op. Cit., p. 140.

**1d., Op. Cit., pp.143-144.

“® A este propdsito Cf., Elisabeth Schissler Fiorenza, In Memory of Her, A Feminist Theological
reconstruction of Chritian Origins, Cross-road, New York, 1994; referéncia a cruzar com a tardia mas
elucidatica conferéncia Prd Paz de Pascoaes.



fantasticamente. A Psicologia ¢ uma Superzoologia™*’. E neste contexto especifico que
se inscreve — também - o fascinio de Pessoa por Pascoaes, isto é, no contexto de uma
alquimia da alma, motriz de um panteismo transcencional. Transubstanciacdo ou
metamorfose de que os famosos e muito citados versos de “Elegia do Amor™: “A folha
que tombava/ Era alma que subia...”* ¢ de “Senhora da Noite” (1909): “O que ha, em

49 seriam casos exemplares. Senhora da Noite & qual

mim, de lirio e de donzela...
parecem responder os ‘modernos’ versos pessoanos “Vem noite antiquissima” de Dois
excertos de odes (Fim de duas Odes, naturalmente). A alma reclama para si a condi¢ao
ja presente em Rimbaud e reactualizada em Pessoa, de ser tudo e todos, de viver tudo de
todas as maneiras, de ser um excesso das possibilidades de si, num limite que implica
também a dadiva de si a Todos os seres e a todas as manifestacbes gndsicas que,
sincrética, multicultural e transversalmente, se cruzaram na Peninsula Ibérica.

A concepgdo da ‘consciéncia’ humana corresponde assim a uma nogao de ‘alma’ que se
alarga a todos os seres, ultrapassando a fronteira do mineral, do vegetal e do animal,
num pampsiquismo que se torna operativo, isto é, simultaneo na consciéncia e no logos
ou na palavra humana. Constatacdo que se traduz numa concepcdo da natureza,
simultaneamente realista e magica. Constatacdo a que também corresponde uma nogédo
de alma ‘individual’ que ¢ momento-movimento ascendente e descendente e que
podemos designar como alquimia da alma. A Saudade corresponde a representacao de
uma diversidade ou de uma alteridade étnica portuguesa que se traduz no Verbo dos
poetas que, como Pascoaes, a encarnam. Também esta caracteristica se casa bem com
um contexto pancéltico, onde a figura do Druida e ndo a do bardo — mais uma vez, as
avessas do que pretendeu Sérgio -, como Poeta e Vate toma sobre si a sabedoria e a
forca da responsabilidade como a drug, segundo Plinio, a antiga arvore (o carvalho) da
sabedoria®, aquele que canta e conta a Voz das TradicBes, inimeras e primevas
adormecidas ou esquecidas no coragdo, na Patria, ou na Lingua Portuguesa... O Poeta,
ou o Druida, isto &, o poeta-filosofo que transita entre os mundos, como entre a I?
exotérica e a 112 esotérica Partes do Duplo Passeio de Pascoaes. Para esta mundividéncia

ndo remetera, de igual modo, o conceito de Deus ignoto e abscondito — incriado -,

*" Teixeira de Pascoaes, A Beira (Num Relampago). Duplo Passeio, int. Anténio Mega Ferreira, Assirio &

Alvim, Lisboa, 1994, p. 173.

*® Teixeira de PASCOAES, Vida Etérea in Obras Completas de Teixeira de Pascoaes (int. e aparato critico

de Jacinto do Prado Coelho), vol. Il, Lishoa, Livraria Bertrand, s/d [1966].

“Teixeira de PASCOAES, “Senhora da Noite” in Obras Completas de Teixeira de Pascoaes (int. e aparato

critico de Jacinto do Prado Coelho), vol. Ill, Lishoa, Livraria Bertrand, s/d [1967].

% |uisa BORGES, O Lugar de Pascoaes. Epifanias da Saudade Revelada, Porto, Caixotim, 2005, pp. 99-

100, nota 3.



sempre avesso a teologia e aos tedlogos que Pascoaes nos apresenta, bem como a
concepcdo da Saudade, enquanto manifestacdo imanente do Seu feminino rosto
transcendente e Atlantico, possiveis expressdes, mais do que de um panteismo, de um
panenteismo lusitano primevo?
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DO GNOSTICISMO NO PENSAMENTO PORTUGUES CONTEMPORANEO:
ENTRE SAMPAIO BRUNO, LEONARDO COIMBRA E JOSE MARINHO.

Renato Epifanio, (Instituto de Filosofia da Universidade do Porto)>*

Resumo

Procuraremos, no nosso texto, assinalar algumas marcas de gnosticismo em algumas das
principais figuras do pensamento portugués contemporaneo — nomeadamente: Sampaio
Bruno, Leonardo Coimbra e José Marinho.

Palavras-Chave: Gnosticismo, Sampaio Bruno, Leonardo Coimbra, José Marinho.
Summary

We seek, in our text, check some Gnosticism marks on some of the major figures of
contemporary Portuguese thought - namely: Bruno Sampaio, Leonardo Coimbra and
José Marinho.

Keywords: Gnosticism, Sampaio Bruno, Leonardo Coimbra, José Marinho.

8 Membro Doutorado Integrado: RG “Raizes e Horizontes da Filosofia e da Cultura em Portugal”
(r.epifanio@sapo.pt).



1. Entre Leonardo Coimbra e Sampaio Bruno

Inicia Leonardo Coimbra a primeira parte d° A Alegria, a Dor e a Graga com uma
afirmacgéo que, desde logo, delimita o horizonte da viagem por si prefigurada ao longo
de toda a obra — nas suas palavras: “As almas veridicas (porque ha aparéncias, esbogos

2 E que “absoluto” & esse? E,

de alma) nutrem-se dum Unico alimento — o absoluto.’
em suma, um “absoluto” que se afirma na propria relagdo, em toda a relagao — de tal
modo que, como o préprio José Marinho®® reconhece, para Leonardo “ndo ha absoluto
sem relacdo’.

Desta concepcdo de absoluto que se concretiza na relacdo faz derivar, alias, Leonardo
Coimbra, a razdo de ser do mundo, da propria “criacdo”: ndo resultou aquele de
nenhuma “queda”, de nenhuma “degradacdo do ser divino”, ndo foi esta uma
“fatalidade”. Ao contrario de outros pensadores — em particular, conforme veremos,
Sampaio Bruno — tem Leonardo uma visao positiva da “criagdo”. O que para o primeiro
era motivo de lamento — o facto de este ser um “mundo de distancias e separa¢des” — &,
para 0 segundo, motivo de assumido regozijo. Dai, desde logo, estas suas palavras:
“Como é belo este mundo de distancias e separacdes! Que perda néo seria reduzir tudo a

uma simples unidade possuindo-se!”.

*2 Obras de Leonardo Coimbra, coordenagio e revisdo de Sant’Anna Dionisio, Porto, Lello, 1983, vol. I,

p. 399.

>% Relativamente as obras de José Marinho, usaremos as seguintes siglas: Aforismos (Aforismos sobre o que
mais importa, “Obras de José Marinho”, vol. I, Lisboa, Imprensa Nacional — Casa da Moeda, 1994); Cor.
(Correspondéncia, vol. do apéndice documental de A meditacao do tempo no pensamento de José Marinho,
Dissertacdo de Mestrado em Filosofia de Jorge Croce Rivera, Lisboa, UL, 1989); Doc (Apéndice documental
de A Doutrina do Nada: o pensamento meontol6gico de José Marinho, Dissertacdo de Doutoramento em
Filosofia de Jorge Croce Rivera, Ponta Delgada, Universidade dos Agores, 1998; EAS (Elementos para uma
antropologia situada, Lisboa, Fundacdo Calouste Gulbenkian, Centro de Investigacdo Pedagégica, 1966);
Ensaios (Ensaios de aprofundamento e outros textos, “Obras de José Marinho”, vol. II, Lisboa, Imprensa
Nacional — Casa da Moeda, 1995); Estudos (Estudos sobre o pensamento portugués contemporaneo, Lishoa,
Biblioteca Nacional, 1981); Filosofia (Filosofia: ensino ou iniciagdo?, Lisboa, Fundagdo Calouste
Gulbenkian, Centro de Investigacdo Pedagdgica, 1972); FP (Filosofia portuguesa e universalidade da
filosofia e outros textos, “Obras de José Marinho”, vol. VIII, Lisboa, Imprensa Nacional — Casa da Moeda,
2007); LNOT (Da Liberdade Necessaria e outros textos, “Obras de José Marinho”, vol. VII, Lisboa, Imprensa
Nacional — Casa da Moeda, 2006); NISOT (Nova Interpretacdo do Sebastianismo e outros textos, “Obras de
José Marinho”, vol. V, Lisboa, Imprensa Nacional — Casa da Moeda, 2003); PFLC (O Pensamento Filoséfico
de Leonardo Coimbra: introducdo ao seu estudo, Porto, Livraria Figueirinhas, 1945); PFLCOT (O
Pensamento Filoséfico de Leonardo Coimbra e outros textos, “Obras de José Marinho”, vol. IV, Lisboa,
Imprensa Nacional — Casa da Moeda, 2001); SVM (Significado e Valor da Metafisica e outros textos, “Obras
de José Marinho”, vol. III, Lisboa, Imprensa Nacional — Casa da Moeda, 1996); Teoria (Teoria do Ser e da
Verdade, Lisboa, Guimaraes Editores, 1961); TP (Teixeira de Pascoaes, Poeta das Origens e da Saudade,
“Obras de José Marinho”, vol. VI, Lisboa, Imprensa Nacional — Casa da Moeda, 2005); VCD (Verdade,
Condicéo e Destino no pensamento portugués contemporaneo, Porto, Lello & Irméo Editores, 1976).

% Cf. VCD, p. 104.

% Obras..., |, p. 421. Dai, desde logo, como refere Marinho, toda a diferenca do pensamento de Leonardo,
ndo s relativamente ao de Sampaio Bruno como ainda ao de Antero de Quental — nas suas palavras, para
Leonardo “os seres ndo se anulam, pois que neles se manifesta Deus, a pluralidade néo é imperfeicdo, como o



O que para uns é o mais obscuro de todos os absurdos — a razao, a irrazdo de ser da
“criagdo” —, para Leonardo Coimbra, como ele préprio escreveu, “basta que Deus secja
pura invencdo amorosa para um infinito verdadeiro encher de claridade toda a
existéncia”®. Eis, precisamente, a concepgio de “Deus” que Leonardo nos reiterou em
multiplas passagens da sua obra — a titulo de exemplo, atentemos nestas: “Deus ¢
permanente invencdo do Amor™’, é “puro incéndio do Amor”*®. Dai que, ao amar,
“Deus” ndo exprima nenhuma limitacao, nem, muito menos, se limite de algum modo —

nas lapidares palavras de Leonardo, “Deus ndo se degrada amando”*.

2. Entre José Marinho e Sampaio Bruno

Como desde logo antecipou José Marinho na sua “introdugdo” a obra, assenta a Teoria
do Ser e da Verdade em “trés nogdes essenciais”: “visdo univoca”, “cisdo” e
“insubstancial substante”. A primeira refere o estado originario do ser, do proprio “ser

”60, nessa medida, o estado de “ndo

absoluto ou Deus”: o estado de “ser plenamente
poder mais que ser sem se saber”®. A segunda refere, t40-s6, a consequéncia disso
mesmo: se aquele, por ser plenamente, “ndo pode mais que ser sem saber”, entdo, para
se saber, para poder ser para si, ¢ necessario que ele de si se cinda...

Eis, nas palavras do préprio José Marinho, a “doutrina cumulativa da visao univoca e da
cisao”: “O ser enquanto ser ¢ sem verdade./ O ser para assumir a verdade de si torna-se
outro: cinde-se.”®. E eis aqui, nestes dois postulados, tdo aparentemente inécuos, o
fulcro da meditacdo marinhiana, o fundamento da sua Teoria. Foi a partir deles que
Marinho se questionou sobre o enigma, sobre o “abissal enigma”, que subjaz a todo o
ser. Foi a partir deles que Marinho suscitou, em diversas passagens da sua obra, a

propria “interrogacdo fundamental” — a titulo de exemplo, atentemos nestas: “...se o ser

é e absolutamente, como podemos compreender que ele ndo persista em si mesmo e se

¢ em Antero ou Bruno, mas expressdo de todas as infinitas virtualidades de ser do absoluto” [cf. PFLCOT, p.
592].

%% Cf. Obras..., 1, p. 463.

" Cf. Dispersos I: Poesia Portuguesa, compil., fixacdo do texto e notas de Pinharanda Gomes, Lisboa,
Verbo, 1984, p. 92.

%8 Cf. ibid., p. 103.

% Cf. Obras..., |, p. 596

8 Cf., Teoria, p. 19

81 Cf. ibid., p. 23.

%2 Doc. Il, p. 266. Cf., igualmente, SVM, p. 447: “todo o ser auténtico é para nos o que se diferencia ou o que
s0 [se] apreende e compreende na medida em que se diferencia”.



altere [0 mesmo é dizer, e se cinda]?”®; “Na sua imensidade, porque ndo permaneceu o
ser igual a si e se autolimitou e se fez multiplo?”®.

Também aqui, a meditacdo marinhiana retoma a meditacdo de outros, no caso, e uma
vez mais, a meditacdo de Sampaio Bruno — esta interrogacdo que José Marinho aqui
formula ja havia sido, alias, formulada, quase nos mesmos termos, pelo autor d” A Ideia
de Deus®. Para Bruno, contudo, essa “alteragdo”, essa “cisdo” da homogeneidade
originaria do ser permaneceu sempre como um “mistério indecifravel”. E isto, desde
logo, porque jamais conseguiu vislumbrar nela qualquer ganho. A origem do ser, ou
seja, a sua heterogeneizacgéo, jamais deixou de significar para si uma perca, um mal, um
irredutivel mal. Dai a sua visdo profundamente negativa da existéncia, que o levou,
desde logo, a afirmar, contra Amorim Viana, a “esséncia real do mal”®.

Partindo desta visdo profundamente negativa da existéncia — de tal modo negativa que,
como denunciou de forma certeira Leonardo Coimbra, segundo esta visdao “o melhor

»67 _ nada mais restava a

dos mundos possiveis de Leibniz ndo deixa de ser mau
Sampaio Bruno do que prefigurar a aniquilacdo ontoldgica do mundo, de toda a
existéncia, em suma, o regresso de todo o heterogéneo a homogeneidade originaria do
ser. Como é dado desde ja confirmar, 0 mesmo nao sucede, no entanto, com José
Marinho. Ao contrario de Bruno, ndo tem Marinho uma visdo negativa da existéncia.
De modo algum. E isto, desde logo, porque, para o autor da Teoria, a “alteragdo”, a

“cisao” da homogeneidade originaria do ser, ndo significou um mal, uma perca, uma

83 SVM, p. 440.

% 1bid., p. 444.

% Nas palavras do proprio Bruno: “Na penuria filosofica ou, antes, na opuléncia virtual da filosofia, ¢ de
cuidar que no principio era 0 homogéneo, e 0 homogéneo estava com Deus, e 0 homogéneo era Deus. O
homogéneo era infinito e invaridvel, permanente e continuo, absoluto e necesséario (...). Este homogéneo,
continuo, infinito, absoluto, necessario ndo permanece, porém. E este é o mistério indecifravel: porque e
como € que isto foi.” [A Ideia de Deus, pref. de Pinharanda Gomes, Porto, Lello, 1998 (3%), p. 201].

% Cf. ibid., p. 209. Dai ainda o dizer-nos, citando Shakespeare, que por sua vez cita Pindaro, que “a
felicidade ¢ ndo ter nascido”, ou, citando Darwin, que “este mundo ¢ um vasto campo de chacina” [cf. A
Geracao Nova, Lisboa, Anténio Maria Pereira, 1897, p. 123].

87 Cf. Dispersos Il, ed. cit., p. 299. Eis 0 que Marinho faré, igualmente, questdo de frisar — dai, a titulo de
exemplo, estas suas palavras: “...no ndo menos longo, no ndo menos agudo e correspondente debate dos
optimistas e pessimistas, esse surge como extremo pessimista de concepc¢do./ Nenhuma esperanga € deixada
aquele que sem ilusdes falazes — celestes ou terrenas — contemplou 0 homem e a vida em sua abissal
realidade, nenhuma esperanca de uma solucdo especulativa imediata ou de uma proxima solugdo pragmatica.
[Estudos, p. 59]. Como ressalva, porém, Marinho, “o pessimismo fundamental da concepgdo vai, em
contraste com os de Schopenhauer e Hartmann, completar-se por um optimismo ético-religioso do mais
veemente acento” [cf. ibid., p. 74].



degradacéo, antes, ao invés, o que permite que todo o ser aceda ao saber de si, ou seja, a
sua verdade®.

Dai, de resto, todo o enigma, enigma tanto maior porquanto a cisdo ndo anula a uniao
axial entre todos os seres, antes a todo o instante a reforca — nas palavras do préprio
José Marinho: “Nada do que cinde tem sentido sem a unido cumulativa.”®; “Cisdo nio
significa apenas que a todo o instante emergimos da divina unido para a multiplicidade
do ser incerto e errante. Ciséo significa que a todo o instante pelo &mago do nosso ser e
pelo Amago do nosso pensar a divina unido se restabelece.””®; “Todo o abismo que
separa na ordem do que actualmente sente, imagina e pensa, propicia a mais pura e
perfeita unidio.””*. Como escreveu ainda Marinho, ndo &, alis, sendo para isso que nés
separamos: “para melhor unir”’%. Daf ainda, enfim, a este respeito, estas suas palavras:
“O que distingue, se bem distingue, distingue verdadeiramente para unir. Para aquele a

, . . o~ . ’ o~ 7
quem ¢ dado o sentido da cisdo, tudo quanto verdadeiramente € repousa na unido.” 3,

3. A heterodoxia gndstica de Sampaio Bruno

No entender do autor da Teoria do Ser e da Verdade, o que essencialmente caracteriza o
pensamento do autor d” A Ideia de Deus € a sua heterodoxia. José Marinho chegou,
alids, a qualificar a concep¢ao brunina como a “concepg¢ao mais heterodoxa da filosofia
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portuguesa”” — ainda nas suas palavras: “O pensamento de Sampaio Bruno ¢

% Eis 0 que o proprio José Marinho fez questdo de frisar, de forma expressa, em multiplas passagens da
sua obra — a titulo de exemplo, atentemos nestas: “O ser revela-se, pela consciéncia que em nés toma de si
préprio, existindo, por um lado, em si mesmo como uno e, por outro lado, diversificando-se para se
conhecer.” [Aforismos, p. 153]; “E em si mesmo que o ser ¢; mas ¢ fora de si que ele se encontra a si, se
apreende e determina o caminho da sua perfeita compreensao de si. O ser é em si ignoto para si, tal é a
maneira como podemos atingi-lo originariamente. Com efeito, na medida em que o apreendemos nao é
ele para n6s como para si a verdade de si, mas o ser posto além do ser, a verdade posta além. Intuindo ou
pensando, noés cindimos o ser no intui-lo ou pensa-lo. E assim na cisdo o originario, o auténtico, o
absoluto, fica como o ignorado de que se cinde (...).” [SVM, p. 440]; “Tudo quanto surge nasce de outrem
antes de se encontrar a si. Esta proposicdo ndo é susceptivel apenas de uma aplicacdo determinada, ao
momento tal ou tal da realidade, como também ao ser em sua plenitude.” [ibid., p. 444]; “...sem o
conceito de cisdo ndo ha possibilidade aberta de a razdo se conceber a si propria.” [VCD, p. 167]; “...0
conhecimento do ser ndo pode distinguir-se do prdprio ser sendo na medida em que dele se separa para o
apreender.” [Doc. Il, p. 85]; “Ser ¢ dado ao homem como separagdo, e o conhecimento, sob pena de nao

ter nenhum real e auténtico principio, tem de seguir essa via radical.” [ibid., p. 103]; “Desta cisdo
origindria do ser procede a cisdo no conhecer. Este, porém, sob pena de morte, tera de restabelecer a
unidade perdida.” [SVM, p. 438].

% Doc. Ill, p. 249.

" 1bid., p. 281.

™ bid., p. 322.

"2 Cf. PFLCOT, p. 529. Cf., igualmente, TP, p. 451: “Separar para unir, distinguir para bem ligar (...).”.

3 Aforismos, p. 253.

™ Cf. Estudos, p. 95. A par da de Pascoaes — ainda nas palavras de Marinho: “...na linha dos nossos
heterodoxos sdo Pascoais e Bruno os maiores pela profundidade das obras, e ainda os mais significativos
pelos remotos lagos que estabeleceram com uma tradigdo milendria de poetas e pensadores dos mais raros



essencialmente heterodoxo. Constitui uma teurgia messianico-profética que deve
distinguir-se tanto da teologia como da metafisica consideradas cléssicas e

»> Nesta primeira instancia de caracterizacdo, é, de resto, Marinho

exemplares.
consonante com a maior parte dos intérpretes do pensamento de Bruno — os quais, de
forma mais ou menos expressa, salientam de igual modo esse caracter “heterodoxo” da
obra brunina’®.

Ainda segundo Marinho, consubstancia-se essa heterodoxia num duplo sentido. Eis o
que ele proprio fez questdo de frisar em mdltiplas passagens da sua obra — a titulo de
exemplo, atentemos nestas: “Pensador essencialmente heterodoxo, é-0 Sampaio Bruno
em dois sentidos. E-0 ndo apenas em relacio a teologia crista e & metafisica classica ndo
messianica, ndo proféetica, ndo dindmica, ndo redentorista, mas também, e por razdes ja
as mesmas ja diversas, a uma concepcdo evolucionista ou dialéctica cingidas nas
relagcGes entre 0 homem e 0 mundo visivel ou andlogo proximamente do que vemos e
experimentamos.”77; “O pensamento de Sampaio Bruno ¢, como se sabe,
essencialmente heterodoxo. Tal deve entender-se em dois sentidos. Heterodoxo € o
pensamento de Bruno em relacdo a ortodoxia catolica. Heterodoxa é também a sua
teurgia profética em relacdo a ortodoxia humanista, ou humanitaria, que se formou,
como irma inimiga, na sequela da primeira.”78.

Nao se consubstanciou, porém, essa dupla heterodoxia numa mera “carnificina de
sistemas”, para retomarmos a ja consagrada expressao de Eduardo Lourenco’. Segundo
o proprio José Marinho, “na sua oposi¢ao ao moderno evolucionismo progressista € ao
humanismo satisfeito, ele [Bruno] descerrou o segredo profundo daquilo mesmo a que
teve de opor-se”, da mesma forma que, na sua oposigdo a ortodoxia catodlica, “assegurou
melhor o caminho do auténtico, profundo e velado cristianismo do que muitos cristdos
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de satisfeito saber e formal observancia”. E por isso defendeu ainda Marinho que “a

heterodoxia de Bruno implica a descoberta de um sentido do cristianismo

caminhos. Por outro lado, s@o bem cristdos, bem nobremente religiosos no &mago da sua mesma heterodoxia,
sem o qual ndo tanto valeriam.” [Estudos, p. 61]. Dai ainda o falar de uma “profunda afinidade espiritual” ou

de uma “relagdo muito intima” [cf. ibid., pp. 60-61].
> \/CD, p. 82.

"® Assinale-se, desde logo, o caso de Joel Serrdo, que considerou ser a “heterodoxia de raiz” a primeira das
“coordenadas fundamentais do esforgo especulativo de Bruno” [cf. Sampaio Bruno: o Homem e o

Pensamento, Lisboa, Horizonte, 1986, p. 59].

""VCD, p. 83. Em nota, é-nos referido ainda: “Toda a concepgio filosofica de caracter antropo-cosmoldgico é

por Bruno visada, podendo dizer-se que legou ao futuro os elementos para a invalidar.”.

’® Estudos, 91. Dai ainda o ter considerado Bruno “a mil léguas da tradi¢do visivel e mais explicita do

cristianismo como da ontologia tradicional e da metafisica classica” [cf. VCD, p. 135].
"% Cf. “Nota a uma apologia de Sampaio Bruno”, in O Comércio do Porto, 29/1/1957.
8 Cf. Estudos, p. 84.



2 G

verdadeiramente universal que € raro nos cristdos de qualquer ortodoxia”, “o sentido de

uma evolucdo mais funda que a dos evolucionistas”, um conceito de homem “mais

integro e mais viavel que a dos humanitarios progressistas”®".

*

Dai, em suma, para José Marinho, toda a importdncia de Sampaio Bruno para o
pensamento portugués contemporaneo — fazendo jus ao seu apelido®, o autor d° A Ideia
de Deus “antecipa com seu pensar a0 mesmo tempo difuso e concentrado algumas das

formas mais auténticas da filosofia e dos caminhos da nossa época”83. E por isso o

. . , L . . . 4
considerou como “o mais profundo dos nossos filésofos criticos e o mais excessivo”,

tendo chegado a escrever que “dificil sera encontrar em qualquer parte pensamento mais
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audacioso e mais original do que o deste homem timido e embaragado™”>, e por iSSO nos

disse ainda, a respeito da sua obra, que ela se constitui como “a mais significativa

expressdo do drama espiritual do homem moderno no transito do século XIX para o

5586

presente” ", tendo inclusivamente afirmado que “a sua obra s por si vale todo o século

XIX, perante ela empalidece tudo quanto a grande geracdo de Antero ou Oliveira

5587

Martins fez”"’, assumindo-se, nessa medida, como “o ‘juizo final’ do nosso século

XIX% e, nessa medida ainda, como uma das pontes para o nosso futuro®.

8 Cf. ibid., p. 91.

8 Que José Pereira de Sampaio adoptou em homenagem a “um dos filésofos mais revolucionarios do
Ocidente” [cf. VCD, p. 88], esse “martir do livre-pensamento” [cf. Estudos, p. 85]: Giordano Bruno. Filésofo
que, de resto, ndo foi apenas fonte de inspiragdo para Bruno — ainda nas palavras de Marinho: “A referéncia a
Giordano Bruno ¢ frequente nos nossos filésofos e escritores de ideias até Leonardo Coimbra (...).
Significativas, para além das de Bruno e Leonardo Coimbra, sdo as referéncias de Antero, Cunha Seixas e
Delfim Santos.” [VCD, p. 261 (n.1)]. Cf., igualmente, FP, p. 396: “Giordano Bruno ¢, para pensadores
materialistas, e ndo s6 para esses, 0 primeiro dos filésofos modernos, ndo Descartes, um francés nacionalista,
unilateral na sua generalidade francesa. Mostrou-o ha anos entre n6s Delfim Santos.”.

8 Cf. VCD, p. 83.

8 Cf. ibid., p. 82.

8 Cf. ibid., p. 83. Cf., igualmente, NISOT, p. 223: “Sampaio Bruno, homem genial como poucos na Europa
do seu tempo (...).”.

8 Cf. Estudos, pp. 57-58. Conjuntamente com a obra poética de Guerra Junqueiro — ainda nas palavras de
Marinho: “Como Sampaio Bruno em filosofia, assim Junqueiro representa a mais inspirada e mais ampla
forma da poesia no transito do Século XIX para o presente século.” [“Poesia ¢ Verdade em Guerra
Junqueiro”, in NISOT, p. 571].

8 Cf. Doc. Il, p. 16. Dai ainda estas suas palavras: “A Sampaio Bruno cabe, neste ponto como noutros, a
gldria de ter primeiro visto a esséncia imperitura sob as aparéncias transitivas. E por isso, também aqui, sua
visdo, sempre informada pelos mais subtis elementos do saber, como atenta a melhor tradigdo religiosa e
politica, do mesmo passo que mostra os limites e a inviabilidade da concepc¢do da vida e da historia em
Herculano com em Oliveira Martins, alcanga o mais fundo.” [NISOT, p. 196].

8 Cf. Estudos, p. 61. Dai ainda estas suas palavras: ... nenhuma obra pode entre nés igualar a de Bruno. E
nenhuma pode iguala-la porque ela abrange, em seu percurso, durante quase meio século, os extremos entre
0s quais se trava o debate que, sob certo aspecto, é do século XIX e dos nossos dias, e que, sob outro aspecto,
¢, por certo, tdo velho e tdo longo quanto as interrogagdes do homem, o mesmo homem e a propria filosofia.”

[ibid., p. 57.].
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Dai ainda, enfim, o té-lo qualificado como “o nosso grande visionario ‘encoberto’ e
herético™®, como “filosofo das estranhas vias e das estranhas viagens”®, como
“moderno representante dos gnosticos”*?. Em comparacio, pelo menos, com Leonardo
Coimbra, ndo ha duvida que Sampaio Bruno merece bem esse epiteto, tais, como aqui

tivemos a oportunidade de assinalar, as marcas de gnosticismo no seu pensamento.

8 Cf. NISOT, p. 523: “...Sampaio Bruno [¢] um daqueles grandes homens de Portugal cuja obra é
absolutamente indispenséavel para nos conhecermos bem no nosso passado, como também no nosso presente,
sendo ainda nas nossas possibilidades de futuro.”.

% Cf. Cor., p. 119.

L Cf. VCD, p. 82.

%2 Cf. Estudos, p. 59; cf., igualmente, ibid., p. 84.



