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Resumo:

A presente dissertacdo se desenvolve a partir dgu@ acerca de como o ser
humano se relaciona com o0 que o transcende e pacussdes desta relagdo em sua vida
comum. O tema se insere na temética ampla da$eslapntre o homem e o divino e, deste
modo, toca a fronteira entre a filosofia e a teaog obra que serve de base a pesquisa € o
romanceUma aprendizagem ou o livro dos prazems Clarice Lispector, o que faz com que
a fronteira entre a filosofia e a literatura tambsgm importante ao trabalho. A escolha de
uma obra literaria brasileira também pretende coindw debate em direcdo a opgédo de
pesquisar obras escritas por autores brasileioys, @ objetivo de aumentar o conhecimento
do modo pelo qual a filosofia é feita nesse paipadir desta pergunta inicial, a dissertagdo
tenta explicitar as idéias filosoficas contidasomance, estabelecendo um dialogo entre elas
e alguns conceitos da tradicao filosofica classiwamo os conceitos kierkegaardianos de

instantee paradoxo

Palavras-chave:
* Transcendéncia
* Instante

* Paradoxo

* Amor

* Realizacdo humana



Abstract:

The present dissertation is developed from the taqpregoncerning how the human
being relates with what transcends him or her aowh the repercussions of this relationship
to common life. The subject is inserted into thelevione of the relationship between man
and the divine and, in this way, it touches thedeobetween philosophy and theology. The
work that functions as a base to the researchdsdel Lispector's noveUma aprendizagem
ou o livro dos prazeresand this has the effect of making the border betwphilosophy and
literature also important to the work. The choi¢deadrazilian literary work also intends to
lead the debate towards the option for researcwimiggs written by Brazilian Authors, with
the objective of improving the knowledge of the waylosophy is made in this country. By
starting from this initial question, the disseratiattempts to explain the philosophical ideas
contained in the novel, establishing a dialoguevbeh them and some concepts of the

classical philosophical tradition, such as the kéglaardean conceptsiastantandparadox
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Tu, 6 Deus, que eu amo como quem cai no nada.

Clarice Lispector



INTRODUCAO

A presente dissertacdo, inserida em um progranp@sigraduacdo em filosofia, € um
trabalho que se realizard no dificil equilibrio slestentar-se como pesquisa filosoéfica e ao
mesmo tempo tocar algumas fronteiras do campo iprdarfilosofia. Se a filosofia pode ser
compreendida como 0 campo em que perguntas a teegpeiexisténcia humana ou da
realidade do mundo séo feitas na exigéncia do@sfuara respondé-las, perguntas estas que
se encontram em um limite radical em que a ciéném consegue alcanca-las, ndo tenho
duvidas de que o que sera empreendido aqui é uelfa fdoséfica. Em poucas palavras,
posso dizer que o problema que aqui se colocazsérelacao entre a vida ordinaria, encerrada
no tempo, e aquilo que a transcende. Ou, melh@nd busco lancar um olhar sobre a
guestdo da relacdo de transcendéncia que se eswlsgltre o0 humano e o absoluto. Este
tema, por si so, toca a fronteira entre a filosefateologia, se pensamos no absoluto como o
divino. Outra fronteira é trazida ao trabalho pdaolha da obra principal que servira de base
a pesquisa: o romantéma aprendizagem ou o livro dos prazérete Clarice Lispector; com
isso me coloco em meio a discussdo sobre as rslagdee filosofia e literatura. Por outro
lado, devo explicitar que esta dissertacdo seerm@rum contexto maior que é o da pesquisa
sobre o pensamento brasileiro — ou sobiitvsofia no Brasil- realizada pelo grupo FIBRA,
coordenado pelo professor Paulo Margutti, orientadeste trabalho; este contexto
institucional especifico coloca este trabalho diadé uma terceira fronteira, que é a da
filosofia académica praticada em nossos dias ngilBraais preocupada em comentar 0s

autores da tradicdo classica do que em voltar-s& gpacompreensdo dos nOsSs0S proprios

! Edicao utilizada: LISPECTOR, ClaricEma aprendizagem ou o livro dos prazerg€969) Rio de Janeiro:
Rocco, 1998.



meios de pensamento e reflexdo. E, pois, no cefdste cruzamento de interesses que
empreendi este trabalho que trato agora de apeesdtdta introducdo tentardq abarcar de
forma sintética estes quatro interesses principaisteresse pelo tema propriamente dito, isto
€, pela pergunta basica que guia o trabalho, cqaguéla sobre a relacdo entre o humano e o
divino; o interesse pelo didlogo entre filosofialiteratura, que, a meu ver, enriquece
criativamente o terreno filosofico; o interesseoppensamento brasileiro, que considero
imprescindivel para que possamos alcancar o auteconento intelectual; e, por fim, o
interesse especifico por Clarice Lispector e sua.ob

O problema das relagbes entre a vida humana e cadquanscende se insere na
tradicéo crista, que, historicamente, tem entendidossibilidade de visada da transcendéncia
como algo que se daria sob condi¢des especificasapam de acordo com o enfoque da
religido em questéo; todas as religides ditas&sigpontam para a promessa do encontro com
Deus — nos termos deste trabalho, para o estaeleim da relacdo entre o individuo e o
absoluto —, quase sempre através de um percurstenqde a afastar a pessoa de sua vida
comum, por meio de rituais e prescricdes ou padapssa de uma vida feliz apdés a morte.
Tal relacdo é assim tida como algo que so se aeadig limites rituais de cada religido ou fora
dos limites da vida do corpo, apos a morte. O qopgnho aqui € a possibilidade de fazer
girar este ponto de vista tradicional e pensalag@e entre o temporal e o que o ultrapassa
como algo que se passa no interior mesmo do tempana seja, a hipétese de que é a partir
da vivéncia plena do que é dado no tempo que iestashe corte e ultrapassagem sao
possiveis. Na fruicdo da vida no tempo, limite dadicdo humana, ha a possibilidade de
abertura para o transcendente. No contexto deofilpsesta seria uma condicdo em que
imanéncia e transcendéncia fariam parte de uma anesafidade, ainda que sem se anularem

mutuamente.



A tematica mais ampla em que se situa o tema tlast@ho, portanto, é a da relacéo
do homem com Deus, temética esta que nunca de&ter dmportancia ao longo da historia,
assim como da histéria da filosofia. De acordo déemrique VaZ a relacdo para com o
absoluto, chamada por ele delacdo de transcendénciagconstitui uma dimenséo
antropoldgica: é constitutivo do humano colocaresa relacdo ao que o ultrapassa.
Entretanto, ao longo do século XX, assistimos a progressiva saida da cena filoséfica dos
debates em torno deste témA “morte de Deus” ou o “desencantamento do muritetam
com que a ciéncia, a tecnologia e o consumo sedsem 0 centro de organizacdo da
vivéncia humana. Todavia, um vazio dai decorreatedeixou de se fazer sentir, o que pode
ser atestado pela proliferacdo da busca por tpdodie esoterismo, na forma de terapia ou de
seita, crescente ao longo de décadas e ainda ems&@em nosso incipiente século XXI.

O que proponho aqui é a busca de um modo de cong@lr@egue aponte para a
percepcdo deelacdo de transcendénc@mo uma possibilidade sempre aberta no ordinario
da vida cotidiana. A presenca do que esta alémuwioaho irrompe no seio mesmo do
humano, fazendo com que sua busca se transformegrémsentido, em uma busca de si e do
outro, assim como da beleza que se esconde nasbjeiais. Este enfoque encontra seu
lugar filosoéfico préprio no contexto da antropolg@u da compreensdo do humano. Trata-se
da idéia de que o humano so se realiza plenamendbra-se ao que o ultrapassa, isto €, a
alteridade que é, em Ultima instancia, o irremeglimente outro, o absoluto.

Em um tempo em que, simultaneamente, assistimosséodfianca filoséfica em
relacdo as religides instituidas e a busca popl@arencas e seitas carregadas de respostas e

orientagbes para a vida, penso que esta pesquisargortancia como uma tentativa de

2VVAZ, Henrique Claudio de LimaAntropologia Filoséficayol. Il. Sdo Paulo: Loyola, 1992, pp. 93-137.
% Ver, por exemplo, o artigo “A cultura e seus finde Henrique C. L. Va&Sintese Nova Fase. 19, n. 57,
1992, pp. 149-159.



abordar o problema de um modo menos usual, quatduswstrar que a habitual cisdo entre
0 imanente e o transcendente pode ndo se justifoaruma certa interpretacdo do
cristianismo.

Quanto a abordagem filoséfica de uma obra liter&ademos que a filosofia, desde
suas origens, sempre esteve proxima do campoetatlita. Com a pretensa passagem do
mito ao logos ter-se-iadiferenciado da escrita narrativa para inaugurarnuoado novo de
discurso, orientado pela busca — através da razi@overdade e ndo mais pela declaracao da
verdade dada pelo mito. Se nos dispusermos a @vsenis de perto o que se passou de fato
na histéria da filosofia, facilmente verificarenmge tal distincdo nem sempre € nitida. Uma
longa linhagem de filésofos se encontra no limiteéree a filosofia e a literatura, seja
escrevendo de modo literario, seja fazendo filasafipartir da literatura. Alguns nomes
podem ser facilmente citados: Platdo, Agostinhontsigne, Pascal, Kierkegaard. Outros
nomes podem ser colhidos na literatura como autefésxivos, em cujas obras a filosofia
brota: Goethe, Dostoievski, Tolstoi; entre nos, Maio de Assis, Guimardes Rosa, Clarice
Lispector.

Para os fins desta Introducéo, penso que estavalgger geral justifica o trabalho que
se realizard. No primeiro capitulo, a frente, ajmdfrei a discussédo a respeito das relacoes
entre a filosofia e a literatura.

Através das idéias de Paulo Margutti acerca dogmeesto brasileiro, trato agora de
explicitar o contexto em que se insere esta pesgAis tomar contato com estas idéias, fui
levada a decisdo de néo realizar pesquisa em fidosem a consideracdo de um autor

brasileiro. Este projeto se explica por uma duplantacdo. De um lado, a necessidade de



explicitar o pensamento nacional, usualmente tidma inexistentt De outro lado, a
expectativa de que, tratando de um autor brasjlemeu proprio pensamento encontre seu
solo, em meio ao rigor académico e a necessidadesgeitar a tradicdo filosofica. Se me
inscrevo na cultura brasileira, sé poderei fazegisa forca propria de meu pensamento na
medida em que o pensamento brasileiro seja coasidelConhecer este pensamento é,
portanto, uma forma de conhecermos a nés mesmoésdédia € corroborada pela propria
Clarice Lispector em declaragdo a um jornal nomefrs&cano, em 1963, quando fez uma
conferéncia em um congresso de literatura no Tefdesso pais, o Brasil, € um pais
demasiado grande. NGs ndo conhecemos a nés mdsmsamos a literatura como um meio
mais profundo de autoconhecimerito”

Podemos, entdmos aproximar da obra de Clarice Lispector, quepsesenta como
objeto de facil escolha para um trabalho de fili@sgfois contém inequivocamente conteddos
gue manifestam profunda reflexdo, fazendo eco @lgmmas filosoficos classicos nas
entrelinhas de seus textos. Olga de S&, emAsescritura de Clarice Lispectyrconsidera
que na obra de Clarice encontramos 0 que ela cliErzomance metafisic” em que
personagens seriam meios de expressao das indagcaatora

Clarice Lispector foi uma escritora peculiar. Blgisa e estrangeira, alegre e
angustiada, amorosa e solitaria, urbana e rurallestna e cosmopolita, sofisticada e

simples, conseguiu reunir em sua obra, considgradalguns como hermética, por outros

como reveladora, uma grande quantidade de temasileseH& quem fale na Clarice dos

*Ver MARGUTTI PINTO, Paulo Roberto. “Aspectos daao filoséfica de mundo no Brasil do periodo barroc
(1601-1768)", in: WRIGLEY, M. B. e SMITH, P. J. @s8.). O filé6sofo e sua histéria. Uma homenagem a
Oswaldo PorchatCampinas: UNICAMP, 2003. Colecao CLE, vol. 36, p7-95.

® LISPECTOR, ClariceOutros escritosOrganizacéo de Tereza Montero e Licia Manzo.dRidaneiro: Rocco,
2005, p. 94.

® SA, Olga deA escritura de Clarice LispectoPetropolis: Vozes, 1979.

"I1dem, p. 110.

8 dem, p. 111.



contos — intensos, bem acabados —, na Clarice atnances — densos, dificeis, as vezes
prolixos —, na Clarice das cronicas — simples rexdua poesia do cotidiano —, na Clarice dos
livros infantis — bem-humorados e surpreendentsper fim, na Clarice dos ultimos escritos
em que a prosa perdeu a forma, comofgua vivae Um (ltimo suspire- obras herméticas
em que a filosofia parece sobrepujar a literatdna.todas elas, porém, uma unidade pode ser
observada: a busca incansavel da palavra maisdardada expressdo plena daquilo que é
percebido/intuido/pensado no confronto com o mudarice quer entender, ainda que saiba
gue isto é tarefa impossivel. Esta obra, aindandeira vida da escritora, mas mais ainda
depois de sua morte, alcancou imenso reconhecigianto no Brasil quanto no exterior; sua
importancia no conjunto da literatura brasileirah@je inquestionavel; entretanto, sua
importancia no terreno das idéias ainda esta pangxorada e € neste caminho que pretendo
inserir esta dissertacao.

Pois bem, no contexto da riquissima obra de Cldrispector, o romancéma
aprendizagem ou o livro dos prazer&snou-se objeto de minha escolha por conter o
diferencial de tratar diretamente do temaadwor. Amor a um outro, a si mesmo, aos objetos
do mundo, ao Deus. O sujeito em liberdade desé&bpela via do amor, eelacdo de
transcendénciacomo possibilidade de abertura ao desconhecidéemética do amor é
central para uma compreensdo cristd da relacdoadscendéncia e funcionara como fio
condutor do desenvolvimento desta pesquisa.

Por outro lado, o carater absolutamente cotidiamdedto, ja marcado pelo modo
como comeca e termina — virgula ao inicio, doistg®@ao final —, foi também decisivo para
minha escolha. A idéia de uma relacdo com o0 queapalssa o cotidiano como

intrinsecamente inserida neste cotidiano esta pres® longo de todo o livro, desde sua



explicitacdo nas reflexdes e mondlogos de9.aripersonagem central que devera passar pela
aprendizagematé a simples esperanca de um dia encontraialkedreleza ao arrumar uma
fruteira (13), ou 0 encontro amoroso-sexual conssdls ao fim da historia (139-155).

Benedito Nunes considera, em degitura de Clarice Lispectdf, que O livro dos
prazerest o romance de Clarice em que se estabelece lagaagentersubjetiva e em que se
da também uma redescoberta do mundo, “uma rec@mecagajosa do sentido da existéncia
individual™* depois do passeio mistico e solitario de GZ.Hfirma ainda que Léri se abre
ao didlogo com o outro, sem consideracdo do sagmdtamando um Deus que ndo mais

existe™®

. A perspectiva que sigo neste projeto concorda&am® Benedito Nunes no que diz
respeito a importancia do outro humano em todapeendizagemde LoOri e também a
afirmacédo do sentido forte de recuperacao do munds,néo pode se alinhar com a idéia de
gue ela vivencie este processo sem a presencagameaTodo o percurso de Lori se faz em
permanente didlogo com o Deus e, neste didlogevetam inimeras idéias e reflexdes que
se relacionam diretamente com o tema aqui proposto.

Este tema — o da relacdo entre o humano e o diwitemporal e o eterno, o finito e o
infinito — tem grande importancia na obra de Kigdard e, por isso, este foi escolhido para
dialogar com Clarice Lispector neste trabalho. €@urgo ao dialogo com um filésofo da
tradicdo classica sera adotado pelo seu potereiekplicitacdo da importancia filoséfica das

idéias de Clarice Lispector. A obra literaria, @ msostrar portadora de idéias capazes de

dialogar com idéias filosoficas reconhecidas conssicas, impde sua propria forca

° LISPECTOR, ClariceUma aprendizagem ou o livro dos prazer@$969) Rio de Janeiro: Rocco, 1998, por
exemplo, p. 37, quando Léri reflete sobre o silénbiaqui para a frente, 0 romance sera as vezesdeicomo
O livro dos prazeresuLivro dos prazeres as referéncias serdo feitas no corpo do textoe @atréntesis.
12 NUNES, BeneditoLeitura de Clarice LispectorCole¢do Escritores Hoje, Sdo Paulo: Quiron, 1973.
Idem, p. 76.
12yer LISPECTOR, CA paixdo segundo G. H22 edicdo. Rio de Janeiro: Nova Fronteira, 1986.
13 NUNES, BeneditoLeitura de Clarice LispectoiColecéo Escritores Hoje, Sdo Paulo: Quiron, 1p7354.



filoséfica. Margutti, ao justificar a escolha de aimbra de Clarice Lispector para uma
aproximacdo ao pensamento de Wittgen$tefaz referéncia a suas proprias idéias sobre o
pensamento brasileiro citadas acima, sugerindocaaingossibilidade de que um género de
trabalhos filoséficos comparativos, em que idéditdratos brasileiros sejam aproximadas a
nocdes de filésofos reconhecidos pela tradicisedlma entre né3 Assim, um modo de
expressao do pensamento brasileiro seria trazidp @ teria sua relevancia explicitada, ao se
colocar em dialogo com a tradicao filoséfica cléasi

Johannes Climacupseudénimo que assindigalhas filosoficas ou um bocadinho de
filosofia de Jodo Climacd® desenvolve, nesta obra, o conceitdrséante,que possibilitara
o entendimento daquilo que ele considera o granidgna colocado pelo cristianismo: que o
eterno se tenha feito tempdralDeste modo, o que Johannes considera como aigropr
esséncia do cristianismo se alinha com o tema gesjeto: Jesus Cristo, deus tornado
homem, inaugura a tematica do transcendente qge sur meio ao comum da vida humana.

Alvaro Valls, tradutor e talvez principal intérpgebrasileiro de Kierkegaard na
atualidade, em sua traducdo téigalhas filosoficasapresenta a obra como uma reflexdo em
torno do problema filoséfico da historia e da ldede e como portadora da descoberta do
conceito deinstante “sintese de temporalidade e eternidddeNesta passagem penso
encontrar a plena justificativa para a introducéoKeerkegaard no contexto desta pesquisa,

pois 0s conceitos ai considerados por Valls coordpm, quase literalmente, aqueles aqui

4 MARGUTTI PINTO, Paulo Roberto. “A dialética da dgmagem e do siléncio em Ludwig Wittgenstein e
Clarice Lispector”, in. MAC DOWEL, J., S.J. & YAMARTO, M. (orgs.).Linguagem & LinguagensSao
Paulo: Loyola, pp. 49-94.

5 |dem, p. 52.

18 KIERKEGAARD, SgrenMigalhas filoséficas ou Um bocadinho de filosofia bdo ClimacusTrad. Ernani
Reichman e Alvaro Valls. Petrépolis: Vozes, 1995.

17 |dem, p. 96.

18 |dem, p. 10, “Apresentacdo”, por Alvaro Valls.



estabelecidos como foco da pesquisa: a busca dareensdo da relacéo entre o temporal e 0
eterno no seio mesmo da temporalidade.

Um outro ponto merece destaque adupartir da pesquisa em torno da abordagem
critica usual da obra de Clarice, a proximidadeatera entre estes dois autores € atestada
pela consideracéo tradicional de que Clarice sexaparia dos autores ditos existencialistas.
Segundo Margutti, a aproximacéo feita por Beneblitmes entre Sartre e Clarice nédo se
sustenta por faltar em Sartre a referéncia ao coisianscendent? que vem a ser o tema
central dos escritos kierkegaardianos. Por outto, IMargutti considera que a aproximagao
entre Clarice e autores existencialistas cristémso Karl JaspefS apesar de ter a vantagem
de que a obra destes autores contém o element@avifsinscendente, ausente da obra
sartriana, ndo € ainda a melhor para se compreandscrita de Clarice, por ndo tocar no
problema dos limites da linguagem, muito importantea obra da autdra Margutti
considera que a questao dos limites da linguageia definidora para a afirmagdo de um
distanciamento entre Clarice e o0s existencialistastdos e para aproxima-la de
Wittgensteif?. Cabe entdo a pergunta sobre se Kierkegaard sentemcno rol dos
existencialistas cristdos. A resposta objetiva arege sendo— apesar de a tematica de sua
obra ser marcadamerggistencial-, pois, mesmo sendo considerado por muitos quando
existencialism&’, esta s pode ser uma paternidade simbdlica,gpeisstencialismo como
movimento filosofico e cultural s6 nasce um sécdkpois de Kierkegaard. A obra

7

kierkegaardiana € multifacetada e abundante, lrasm prolixidade. Paradoxalmente,

19 MARGUTTI PINTO, Paulo Roberto. “A dialética da dgnagem e do siléncio em Ludwig Wittgenstein e
Clarice Lispector”, in. MAC DOWEL, J., S.J. & YAMARTO, M. (orgs.).Linguagem & LinguagensSao
Paulo: Loyola, pp. 58-9.

2 1dem, p. 61.

2l1dem, pp. 62-63.

221dem, p. 63.

Z Ver refutacdo da idéia da paternidade de Kierkegem relacéo ao existencialismo, em: GOUVEIA, Rioa
Quadros. Sao Paulo: Novo Século, 2000, pp. 67-83.



entretanto, ndo se pode retirar dela a presengaatdema dos limites da linguagem e do
encontro com o siléncio na tentativa de alcancaelacdo com o absoluto. Guiomar de
Grammont, em seon Juan, Fausto e o Judeu Errante em Kierkegaawjere que o
excesso de palavras de Kierkegaard aponta na digadentncia do proprio vazio da
linguagem® ele fala abundantemente por conhecer a imposkité de falar. Se esta anélise
for aceita, Kierkegaard se coloca como um pardéwdom quanto Wittgenstein na busca de
compreensdo da obra de Clarice, o que pode seétaratestado por aproximacgdes que tém
sido feitas entre Kierkegaard e Wittgenstein. Lippi Huttd>, em seuMaking sense of
nonsense: Kierkegaard and Wittgensteastabelecem um paralelo entre as discussdes de
Wittgenstein sobre oontra-sens@ a noc¢ao kierkegaardianagkradoxq sem entrar aqui no
desenvolvimento de tal aproximacgdo, vale notar Glazice e Kierkegaard se encontram
através de Wittgenstein.

A escolha de Kierkegaard encontra uma justificagdioais se considerarmos aqui as
idéias de Maria Helena Varéfaa respeito ddheterologos que seria a forma prépria do
pensamento em lingua portuguesa: pensamento egstatelece como um outro em relagéo a
razdo classica ocidental Kierkegaard, como pensador garadoxq nos oferece uma
ferramenta muito Gtil para compreendermos esteslogwo, ou estautra maneira de pensar:

0 paradoxq como paixdo do pensamento, abre este ultimogaiteridade em si mesmo. O
pensamento, diante do paradoxo, encontra seu kntdembém sua paixao, isto €, o ponto que

ndo pode ultrapassar, mas também n&do deve abandoeagulhado no paradoxo, o

24 GRAMMONT, Guiomar deDon Juan, Fausto e o Judeu Errante em KierkegaRetropolis: Catedral das
Letras, 2003, p. 139.

% LIPPITT, John e HUTTO, DanieMaking sense of nonsense: Kierkegaard and Wittgens®ublicacdo do

encontro da “Aristotelian Society”, na Universitiylawndon, 1988.

%6 VARELA, Maria HelenaO heterologos em lingua portuguesa. Elementos para antropologia filoséfica

situada.Rio de Janeiro: Espacgo e tempo, 1996.

%" Na secdo 1.2 desenvolverei as idéias de Varelspeito ddeterologos



pensamento deve encontrar caminhos outros pargpsesear, saindo, necessariamente, dos
trilhos lineares da razéo classica. A propria Mateédena Varela, ao longo de seu livro, cita
Kierkegaard varias vezes.

Desta forma, Kierkegaard nos aparece como um fiddseconhecido pela tradi¢éo
classica, cuja filosofia, além de elementos de;igacom a obra de Clarice Lispector, possui
uma tonalidade de pensamento que se alinha comspegtivaheterolégica— 0 que nos
revela que esta alteridade se insere no interienmmoeala chamada tradicdo classica —, e essa
perspectiva sera posta a trabalho nesta disseragaom constante tensionamento para com
0s métodos usuais de se fazer filosofia em nosspae

Assim, foi a partir destas idéias basicas que pliczeealizacdo desta pesquisa cujo
resultado agora se apresenta. No primeiro capfare a contextualizacdo do trabalho,
partindo da definicdo do campo filoséfico a sebdthado e da reflexdo sobre a fronteira
entre a filosofia e a literatura; em seguida, famaia breve apresentacdo do romadcea
aprendizagem ou o livro dos prazeresntextualizando-o no conjunto da obra de Clarice
Lispector; apresentarei também as criticas maisoiitaptes feitas ao romance e um
comentario a respeito destas criticas; ao findimdarei a pergunta que faco ao romance,
colocando em relevo que se trata de uma questao goplorada pela critica.

No segundo capitulo iniciarei a exploracdo direiaa@mance. Alguns temas béasicos
serdo ai trabalhados: em um primeiro momento, eptaei o que € entendido no romance
como aaprendizagenpela qual a personagem Lori deve passar, expiditas pontos que se
relacionam com a teméatica aqui proposta da reldgdbumano com o divino. Apds este
primeiro movimento, passarei a explorar os contelgiee surgem para Lori a respeito desta
tematica: as relacdes entre a liberdade humanaoedenacdo nao visivel que parece

determinar tudo o que acontece, assim como elegj@enez humana e a vastidao infinita do



universo; depois destas primeiras impressdes qrmaitpen a aproximagdo ao tema aqui
perseguido, passarei aos momentos em que Lori deante daquele que chamaa®eus
mas Dele s6 recebe o siléncio indecifravel queva &ser tomada pela raiva. Este primeiro
movimento, portanto, é de paralisia e impoténcamtéi do Deus; tal estado sera alterado por
momentos epifanicos em que a relacdo de Lori cddews terd a chance de encontrar uma
porta de expressao.

Entrarei entdo no terceiro capitulo, que tratasieemomentos em que algum contato
com o divino passa a ser possivel. Tratarei espagiente das experiéncias de Léri com a
agua, das oracdes que dirige ao Deus, da experilooestado de graca e do encontro final
com Ulisses, momento de realizacdo plena do qui lsdo prometido desde o inicio do
romance. Ao longo dos capitulos segundo e tercen@ travado um dialogo com a obra de
Kierkegaard, abarcando os temas do amor, da liderddo instante — sintese de
temporalidade e eternidade —, do desespero, dwisi/&o paradoxo.

Finalmente, no quarto capitulo, farei uma retomameceitual de algumas idéias que
terdo surgido ao longo do trabalho: as no¢oetd®r-se um ser humanpara Lori, e de
tornar-se cristdg para Kierkegaard, como sendo o meio de realizpe&® o ser humano; o
conceito deinstante em Kierkegaard e também em Clarice Lispectorcdmdo elementos
complementares em seu livkgua viva a nocéo kierkegaardiana paradoxg em paralelo
ao que nos diz Clarice sobrendo-entender Ao final, farei a apresentacdo sintética da
hipétese de interpretacdo do romance que tera dedenvolvida: a idéia de quéma
aprendizagem ou o livro dos prazeremntém uma proposta de cunho filosofico-

antropologico a respeito do que seria a realizdedg para a pessoa humana.



CAPITULO 1 — A pergunta filosofica e o texto liter&io

Neste capitulo pretendo delimitar o campo do ttahapartindo da definicdo da
pergunta filosofica que o conduz e da retomadaeflaxéo a respeito das relacbes entre a
filosofia e a literatura. Em seguida, lancarei loaolpara o romanddma aprendizagem ou o
livro dos prazerestratando de, a principio, localiza-lo no conjurita obra de Clarice
Lispector; feito isso, explicitarei o método prapde Clarice ao escrever, método este de
especial importancia no romance aqui em questéa; ntdo, a contextualizacdo da critica
ao romance, pondo em relevo o fato de que o pr@bsshre o qual aqui me debrucgo néo foi

ainda devidamente explorado.

1.1. A pergunta que rege o trabalho

Como ja foi anunciado na Introducdo, o tema geesital trabalho diz respeito as
relacbes entre o humano e o absoluto, ou entrieemdsumana e aquilo que a transcende. O
transcendenteentendido como o absolutamente outro em relagdwmano, ou seja, aquilo
gue esta fora da esfera antropoldgica, enconttaetanto, um meio de ligacdo com esta
esfera. Como também ja foi dito, a esta relacdoribiem Vaz chama deelacdo de
transcendénciagujo sentido tratarei de explicitar agora.

Ainda que Vaz, pelo tom hegeliano de sua filosafén se alinhe com o percurso que
pretendo tracar nesta pesquisa, sua definicdo umada a delimitar o problema, precisamente
por considerar o estabelecimento rééacdo de transcendéncieomo algo constitutivo do
humano. Ressalto ainda que me interessa o poletsubfle seu tratamento do problema, ou
seja, as repercussdes no humano dadas por télogteo pretendo, de modo algum, discutir

a objetividade do divino.



Vejamos sua definicao:

O termotranscendéncid...) pretende designar aqui a forma de watacdo entre o sujeito
situadoenquanto pensado no movimento da sua auto-afionagii da construcao dialética
da resposta a interrogacao sobre seu proprio sema realidade da qual ele se distingue ou
gue estdara além (trans)3a realidade que Ihe é imediatamente acessivel,cora a qual
necessariamente se relaciona ou que deve ser cama no discurso com o qual ele

elabora uma expressao inteligivel do seffser

Esta definicdo me serve aqui de modo preciso, hgasnela deve ser explicitado, ja
gue pretendo enfatizar o problema da vivénciagemopo Quando Vaz se refere ao sujeito
como “sujeito situado”, estad ai implicada a idém wm sujeito limitado por condicdes
histdricas. A vida humana se processa em um mongetéominado, em um tempo finito que
corre em sentido Unico, linear, do presente pdiguwo, carregando consigo a memoéria do
passado. Pois bem, este sujeito, limitado por sudicdo finita e temporal, vivencia uma
relacdo para com o que o ultrapassa ou que nae lfimediatamente acessivel”’; esta
realidade outra é o que podemos chamar, ainda @ndé “absolutd®. Ainda que Vaz nao
explore o problema no que se refere a temporaljddoluto e eternidade sdo conceitos que
caminham juntos — o absoluto em relacdo ao tengetérno. Desta forma, o eterno pode ser
compreendido como algo que eftéa do tempo e ndo no fim da linha do teriffpGe o
eterno existe sempre, a qualquer momento podeméddptocar o eternoé se colocar em

meio a relacdo de transcendéncia.

28\AZ, Henrique Claudio de LimaAntropologia Filoséficayol. II. Sdo Paulo: Loyola, 1992, p. 93.

29 1dem p. 94.

%0 Esta é também a idéia de Agostinho a respeitoetig&o entre tempo e eternidade. Ver AGOSTINHO.
ConfissBes.Trad. J. Oliveira Santos e A. Ambrdsio de Pinao $aulo: Nova Cultural, 2000, Col. “Os
Pensadores”, Livro XI.



A partir deste enquadramento béasico, penso teranienta necessaria para abordar o
problema proposto na obra escolhida, que, sem nemheferéncia &anscendénciatoca de
perto a questdo da relacdo do humano com Deusrepascussdes desta relacdo na vida
ordinéria.

Antes, porém, de empreender a contextualizacda abst, farei aqui uma reflexéo

sobre as relacOes entre a filosofia e a literatura.

1.2. Filosofia e literatura: uma fronteira borrada

Inicio esta secdo com a retomada de algumas ifféesbocadas na Introducdo desta
dissertacdo, com o intuito de demarcar claramenfgerapectiva basica que a contém.
Tentarei, ao longo de toda esta pesquisa, me dmbeopre a obra de Clarice Lispector
procurando idéias e no¢cbes que possam ser cordaderalevantes ao terreno da filosofia.
Um critico poderia questionar qual seria 0 objetiesta empreitada duvidosa, pois a propria
filosofia esta repleta de autores e idéias — p@ lguscar em outro campo a fonte para o
trabalho filosofico? A esta questdo eu sO podesaaonder a partir de minha prépria historia
pessoal e intelectual, o que ndo deve ser feitolinuges desta producdo que se quer
académica. Devo entédo estabelecer aqui um corfilodoéfico que permita — e até considere
desejavel — esta permeabilidade entre os campoSBlogofia deve ser o campo onde
buscamos pensar o mundo e a vida, com a ajudaugopensaram antes de nos. Entretanto,
ndo pensamos a partir de um ponto de vista nesuspenso em relacdo a Historia e ao local
onde estamos; o0 pensamento é sempre um pensantaattd £ como tal deve se colocar
diante do objeto que procura compreender.

Portanto, com o objetivo de justificar o mais plaeate possivel que o trabalho

filoséfico possa, licitamente, debrucar-se sobra wira literaria, farei aqui uma discusséo a



partir de idéias de Sonia Viegas, Marcelo MarqBesiedito Nunes, Paulo Margutti, Maria
Helena Varella e Olga de Sa.

Sénia Viegas, na Introducéo de seu livro sob@rande sertdo: veredas originado
de sua dissertacdo de mestrado, argumenta quet® ltexario contém imagens nédo
desenvolvidas como conceito, cabendo a um traliddisdfico tal desenvolvimento, isto é, o
filbsofo pode encontrar, nas entrelinhas da ficcdofonte da reflexdo propriamente
conceitual; tal percurso seria “uma incursdo naidernoculto das palavras”, tratando de
seguir “o poeta a procura de ufilasofia poética tentando descobrir, ndo o que ele disse a
sua maneira, masio-ditqg o ndo-escritg em que foi enterrar seu poema, Como um navio,
cheio de sentido, ancorado nas areias do mistérieste seria um caminho filoséfico menos
sujeito ao risco de se perder na abstracdo vazis,estaria debrucado sobre a vitalidade da
literatura, naquilo que poderia ser entendido coma retomada das origens da filosofia: “a
cumplicidade entre a especulacéo e a pogsia”

Marcelo Pimenta Marques, em seu tektito e filosofid®, através de uma reflexéo
gue nao se distancia das idéias de Sonia Viegagd@rgue pensemos a filosofia como um
saber fronteirico que nunca se desliga de suasrwigiticas, tendo como solo permanente
uma dialética entre “os niveis mitico, poético gid6">°. O imagético percorre a filosofia
hoje, como antes. A filosofia, deste modo, se @laccomo um saber que se faz pela
pergunta radical sobre o mundo, pergunta esta&jastfva contida no mito — e, portanto, na

literatura. O movimento da filosofia se daria erdrenito, a metafora e o conceito, ou seja,

31 VIEGAS, Sonia.A vereda tragica do Grande sertdo vered@®lecdo Filosofia, n° 2. S&o Paulo: Edigbes
Loyola, 1985.

%21dem, p. 17.

% 1dem, p. 13.

3 MARQUES, Marcelo Pimenta. “Mito e filosofia” in MRQUES, Marcelo Pimenta, VIEGAS, Sénia,
BARRETO, Marco Heleno, VIEGAS, Anna Maridlito. Caderno de textos n° 2, publicacdo do Nucleo de
Filosofia Sbnia Viegas, setembro/ 1994, pp. 22-35.

% 1dem, p. 32.



ndo seria oposto ao mito; ao contrario, abarca-l@mn seu movimento proprio, que
encontraria na poesia a mediac&o entre o miticoomeeitual’®.

Benedito Nunes, em um pequeno artigalerta o filésofo para que, ao se debrucar
sobre a obra literaria, ndo se coloque no lugarrifico, mas que também néo use a literatura
apenas como ilustracdo das teorias filosoficastopre consigo; a reflexdo filosofica deve
encontrar seu terreno proprio diante da obra, msseitando sua forma concreta, na qual o
elemento estético é irredutiVelsem perder de vista que, “filosoficamente, o tobligerario
permanece inesgotavél” Este alerta de Benedito Nunes me servira de gsim como uma
idéia que me foi oferecida por Marcelo Marques:ue gefine o trabalho filoséfico € a
pergunta que se faz ao texto e ndo, a forma do txavés do qual se procurara respondé-
la*°.

O texto literario, portanto, se possui forca filiis®, ou seja, se é capaz de responder a
uma pergunta filosoéfica lancada a ele, pode séo ¢ismo fonte legitima para a pesquisa em
filosofia. Alias, provavelmente, s6 o pesquisadaffitbsofia tera as ferramentas necessarias
para extrair do texto literario suas consequénitiesotficas. Quando o critico literario faz
iSso, ja esta adentrando o terreno da filosofgyesé confirma a idéia de que estamos diante
de uma fronteira permeavel, facilmente transit@eed um lado ou para o outro.

Paulo Margutti, em seu trabalho sobre a historiéildsofia no Brasil, afirma que faz
parte do modo brasileiro de pensar a filosofiaddesua matriz colonial, “uma espécie de

atitude cética com respeito as grandes construgé&sfisicas, atitude esta que € compensada

pela tentativa de obter uma ligacdo de carateitiviucom a verdadeira realidade, com o

% dem, p. 33.

3" NUNES, Benedito. “Filosofia e literatura” o tempo do niilismo e outros ensaiGgio Paulo: Atica, 1993,
pp. 191-199.

*¥1dem, pp. 197-8.

% 1dem, p. 198.

% Em conversa informal na UFMG.



Absoluto, num sentido que se aproxima da perspectiistica. E isto geralmente encontra
numa obra literaria expressdo mais adequada daguma filoséfica?’. Desta maneira, a
busca de conteudo filos6fico em uma obra literrasileira se justifica também a partir da
prépria compreensdo do modo pelo qual se estrotpensamento filoséfico brasileiro. Esta
idéia reaparece no trabalho de Maria Helena V#redan que a autora desenvolve toda uma
argumentacdo no sentido de mostrar que 0 pensanegntdingua portuguesa — mais
especificamente, em Portugal e no Brasil — peraaminhos proprios, ndo alinhados com a
racionalidade européia classica. O pensamkaterolégicoseria aberto ao mistério, aquilo
gue ndo é possivel de se alcancar pela razdo Bnear isso, seria muito proximo do campo
literario; seria portador de utogos néo linear, ndo passivel de ser enquadrado emasorm
fixas, sempre permeado do que ndo é, de modo gueamento e intuicdo caminham
entrelacados, assim como a filosofia e a poeslderatura, entdo, aberta a intuicdo e aos
saberesoutros desalinhados em relagdo a razdo classica, seu#éas vezes, o caminho
escolhido pelos pensadores em lingua portuguesa aommeio melhor para a expresséo de
suas idéid8. Portanto, corroboro aqui a idéia de que a filas@omo busca de expresséo de
um pensamento sobre o mundo e a vida, algumas pegeisa se abrir a modositros de
realizacdo para ser capaz de verdadeiramente sapr@sa compreensao criativa e viva; e
mais, que isto faz parte do nosso modo de penéarque somos brasileiros e falantes da
lingua portuguesa.

N&o devo me estender sobre a argumentacéo da,aegpecialmente quando busca

compreender as razfes que teriam levado ao desangoto doheterologos pois isso me

“ MARGUTTI PINTO, Paulo Roberto. “Aspectos da vidiloséfica de mundo no Brasil do periodo barroco
(1601-1768)", in: WRIGLEY, M. B. e SMITH, P. J. @s.). O filésofo e sua histéria. Uma homenagem a
Oswaldo PorchatCampinas: UNICAMP, 2003. Colecédo CLE, vol. 3659.

“2 VARELA, Maria HelenaO heterologos em lingua portuguesa. Elementos para antropologia filoséfica
situada.Rio de Janeiro: Espacgo e tempo, 1996.

*31dem, pp. 24-25.



levaria para muito longe do que pretendo aqui; @ugenas considerar a idéia de que,
falantes — e pensantes — que somos da lingua pedagainda mais com o acréscimo de tudo
0 que nos faz brasileiros, temos um modo de pemsarndo deve procurar pela norma
classica, deve antes procurar desenvolver-se plamamaquele que é seu modo préprio, pois
s6 assim tem a chance do olhar criativo sobre admuvarela considera que fweterologos
renasce na mitogenia brasileffa’desenvolvendo modos particulares, mas sem perdee

0 caracteriza como um pensameotro. Vejamos um trecho que nos ajuda a entender o que

constituiria este logos:

A margem do saber com mailiscula, numa trajetomnaptexa e imprevisivel, nbeterologos
convivem ciéncias, filosofias e poesia num heteatotgolifénico, mutante em cada linha,
levemente l6gico, e fortemente metaférico. Por s$@terologosrenova-se no mistério do
mythos enleia-se no sentido do sem sentido, alimentdesauidos e de desvios fecundos,
dispersa-se nos fragmentos, perde-se na sutilezafidm, esquecendo o universal em prol
das singularidades, as leis gerais em prol doseltgd, numa tensdo essencial entre o
conceito e a metafora, o narrativo e 0 poético,éaénal o paradoxo da sua originalidade e

modernidad®.

Mais a frente no livro, Varela aprofunda o que aserpnstitutivo desse saber
heterologico esbocando uma imagem que permite grande clareza redacdo a
permeabilidade entre a filosofia e seus camposiwiE, especialmente o da literatura — a
tensdo entre conceito e metéafora, referida aciera e reflexo do fato de o pensamento nédo

ter na racionalidade seu Unico foco:

**1dem, p. 32.
*31dem, p. 29.



na antitese daontade de sabepcidental, cujo modelo seria beliocentrismode
Copérnico, o modelo de saber ligterologosseria o da elipse kepleriana, descentrada e com
dois focos. Ao sol branco central e (nico das ost@s$ logocéntricas, contrapde-se um sol
negro, um focasutro vazio e escuro, enigmatico e insondavel, nem firemm representavel,
modelo de uma vontade de saheteroe extraldgica. Revolucdo copernicana invertida, na
revolucéo kepleriana o sol deixou o centro; desadnt o saber expande-se indefinidamente
entre o claro e o escuro, o sol branco e o solon@grazado e o mistério, o légico e o mitico, o

manifesto e o oculff

E, pois, neste terreno movedico de haterologosem tens&o permanente, aberto que
€ ao que ndo pode ser alcancado, porque é mistgrgosituo minha prépria tentativa de
pensamento. Quero pensar o mundo e lanco a elanpasg O mundo, em sua mudez, me
lanca em direcdo ao que ja foi pensado. Meu pagsdas obras de Clarice Lispector e
Kierkegaard se faz na busca de um equilibrio queeselou, desde o inicio, instavel.
Entretanto, na nocdo deeterologospenso encontrar uma justificacdo a mais para o que
empreendi, pois a instabilidade seria inerente adommesmo de pensar que me constitui a
partir da lingua.

Interessante notar mais uma Yeque Maria Helena Varela cita Kierkegaard como
autor alinhado com a perspectiva do heterologosPidtogo lemos: “Em Portugal como no
Brasil, os ‘filosofos’ parecem pertencer ao rol dmnsadores privadosle que falava

Kierkegaard, na periferia do Saber e do Poder caimsoula*®. Em outros momentos de sua

“¢1dem, p. 108.

" Ver Introdug&o acima.

“8 VARELA, Maria HelenaO heterologos em lingua portuguesa. Elementos para antropologia filoséfica
situada.Rio de Janeiro: Espaco e tempo, 1996, p. 21.



argumentacao, Kierkegaard volta a cena, como mesteo em que se refere a brasileiros e

latino-americanos:

... [estes] herdeiros da cultura latina, por unoladas descendentes da periferia da Europa
que ndo conheceu o Renascimento racionalista difi@en por outro, habitantes de um
continente novo e desmesurado, estariam mais gprassentir e assimilar fildsofos como
Nietzsche, Kierkegaard e outros, sendo mesmo gpladlos aos europeus, reinterpretando-
0s no cenario pés-metafisico ocidental, ndo sata da uma outra metafisica, mas sobretudo

de uma légica e de uma sabedoria heterodoxasiraisig...}°.

Em outra passagem, a autora destaca a busca parpdlmxabsoluto que seria marca
do heterologoslembrando que o paradoxo, em Kierkegaard, ésatgdudo, o paradoxo da

encarnagao:

Inscrito no tempo que passa, a mercé do mal quetex® opensamento débiém lingua
portuguesa assume a sua singularidade heterodoxabertura metafisica a uma eterna
transcendéncia, na saudade ontoldgica, entre @aqmsso futuro, o desejo e a esperanca.
Perante um absoluto enigmético, além da evidéaciamal e da I6gica positiva, ha renincia
as consolacdes racionais ortodoxas, restzetarologosesafiar o absurdo e o meta-racional,
segundo uma ldgica derceiro incluidg no paradoxo pessoano e kierkegaardiano, na recusa

das sinteses e contradi¢des racichais

“91dem, p. 106.
*01dem, p. 118.



Deste modo, Kierkegaard, na distante Dinamarcalgiem modo se alinha com a
perspectiva do pensamertdotro que nos constitui, 0 que pde em relevo mais uzé@orpara
sua escolha para o dialogo com Clarice Lispectetengabalho. Quanto a esta Ultima, a ela
podemos nos aproximar, neste ponto, através deaombefilosofema Varela diz sobre o
heterologos que seria ainda “uma filosofia arcaspécie de esoterismo espontaneo e de
misticismo filosofante que acolhe os mitologemasneofilosofemas™. O filosofema,
entendido como uma enunciacgéo filosoéfica, seritBcgrconstruido a partir do enunciado nao
propriamente filoséfico, nascido em outro campode no campo da filosofia em sentido
estrito, o que faz com que as fronteiras da fileseé tornem borradas, pois, ao enunciar o
filosofema, caimos, de algum modo, no terreno diiee. A partir desta nocédo, entdo, farei
um salto de volta ao terreno da critica a obraldede Lispector. Olga de Sa, em seu artigo
“Uma metafisica da matéria ou uma poética do cdfpssusca refletir sobre esta fronteira,
mas agora a partir da especificidade da obra @adac Sua reflexdo tem inicio com a seguinte
afirmacéao: “Sempre tive desejo de construir umogidlentre a ficcdo de Clarice Lispector e a

filosofia”>®

, @ que se segue uma explicacdo do fato de terrddma decidir-se a empreender
tal dialogo. Olga receia “instrumentalizar seuddsxem funcéo de conceitos filosoficos”
Entretanto, mesmo consciente dos riscos e da intgilatsde de vincular Clarice e sua obra a
gualquer sistema filoséfico, a autora decide-seefketir sobre as relacbes entre a obra
clariciana e a filosofia, a partir da nocdo desfifema: “Existe, dicionarizado, o termo

‘flosofema’, que pode significar ‘opinido filosé’. Ou o conteddo de uma proposicéo

filoséfica, sem constituir, a ndo ser pelo seu wotg, um sistema filoséfico. Existem

51

Idem, p. 27.
2 34, Olga de. “Uma metafisica da matéria ou umdigaoéo corpo”. In CADERNOS DE LITERATURA
BRASILEIRA — Clarice Lispector. Instituto Moreiraales. Edicdo Especial, n°s 17 e 18. Dez/2004 2B80-
291.
>3 1dem, p. 280.
> |dem.



‘filosofemas’ na ficcdo de Clarice?’ Ao que responde em seguida: “... Clarice Lispecto
pelas suas preocupacdes com a consisténcia dexpdassas em sua escritura, situa-se mais
no ambito filoséfico do que psicoldgics” A partir deste ponto, Olga de S& empreende uma
explicitagcdo de varios trechos de diversas obrassdetora que corroboram esta idéia. Em
todos eles se expressa a tentativa de Clarice deerxum pensamento tensionado pela
certeza da impossibilidade de se chegar a uma eemsio raciondl o que pode ser
expresso nas palavras de Olga de Sa: “O inefaeehée Clarice Lispector persegue, por
meio da linguagem®. E, nesta busca, Clarice acaba por elaborar pemease idéias que,
mesmo que tenham sua origem no “atras do pensamaatilo que é anterior a razao, se
revelam portadores do que eu tenderia a chamamd@aténcia filosoficajue, a meu ver, sé
podera ser plenamente explorada por criticos fitsr@ue aceitem se embrenhar no campo
filoséfico ou por filosofos que ousem dedicar-senceus recursos proprios, a esta tarefa.

E precisamente isto o que pretendo realizar néssertacdo, ainda que esta procura
de filosofia na literatura possa ser criticada, canfaz Affonso Romano de Sant'anham
relacdo aos trabalhos de Benedito Nunes sobrec€ldnspector, sugerindo que uma
abordagem filosofica da obra clariciana fere ssémsa, que € o transbordamento em relacéo
aos limites da razdo consciente. Corro o risco deawenturar por este caminho, pois, por
tudo o que foi dito até aqui, ndo estou certa deagulimites da propria filosofia devam ser os
da razdo em sentido estrito. De qualquer modo, isgguas idéias de Sonia Viegas

exploradas acima, é legitimo a razéo filosoficardgdr-se sobre 0 mistério apontado pela

% |dem.

%% |dem.

" Ver, por exemplo, idem, p. 281, pequeno extratdgiea viva(LISPECTOR, ClariceAgua viva (1973) Rio
de Janeiro: Rocco, 1998): “Sera que isto que d@stescrevendo é atrds do pensamento? Raciocinie &y €.
Quem for capaz de parar de raciocinar — o queigabmente dificil — que me acompanhe”.

*%1dem, p. 281.

%9 SANT'ANNA, Affonso Romano de. “A leitura de Clag in: Littera, ano I, n° 8, Rio de Janeiro, 1973, p.
28.



palavra poética. Para dar inicio a este percuasei, fna proxima secao, a contextualizacdo do
romance Uma aprendizagem ou o livro dos prazems conjunto da obra de Clarice

Lispector

1.3. O lugar daAprendizagem no conjunto da obra

O romancdJma aprendizagem ou o livro dos prazegesou muitos impasses para a
critica, por seu tom diferente daquele das obrderiares da autora e, talvez, por seu
itinerario amoroso que ndo se furtou nem mesmo afionah feliz. Depois da profunda
reflexdo deA paixdo segundo G.P{, Clarice surpreende com o aparentemente singelo
romance entre os personagens Lori e Ulisses.

Neste primeiro momento, ndo devo entrar na compé&eenlo romance, mas tdo-
somente na apresentacdo de seu contexto. VilmasAeda seuClarice Lispector com a
ponta dos dedosonsidera que o percurso literario de Claricegatium ponto de chegada
com A paixdo segundo G.F. Tal percurso seria caracterizado pela escritaasdfbs
“entranhas®, isto &, ao sabor da inspiracdo e da necessid&gtaa, como a prépria Clarice
gostava de definir seu modo de escrever, afirmapdo,exemplo, que ndo se considera
profissional e que s6 escreve quando HudEntretanto, ainda segundo Aréas, a partir do
Livro dos prazeresClarice inaugura novo modo de escrita, que japu@te fechar os olhos as
demandas vindas de f8faAs dificuldades financeiras, entre outras vitigis vividas pela

autora, a obrigam a escrever mesmo quando nao Temra. inicio, assim, a “escrita com a

0| ISPECTOR, ClariceA paix&o segundo G. 1964) 122 edicdo. Rio de Janeiro: Nova Front&i@&6.

1 AREAS, Vilma.Clarice Lispector com a ponta dos dedS&o Paulo: Companhia das Letras, 2005, p. 21.
2 1dem, pp. 13-15.

83 ver, por exemplo, GOTLIB, Nadia Batteli@larice — Uma vida que se cont@fo Paulo: Atica, 1995, p. 174;
ver também pp. 263 e 271.

% AREAS, Vilma.Clarice Lispector com a ponta dos dedS&o Paulo: Companhia das Letras, 2005, p. 24.



ponta dos dedo8” ou seja, a escrita controlada, ndo mais saidateltor desconhecido, mas
dos dedos habilidosos que, em consonancia con@a, rs&o também capazes de produzir.

Esta divisdo entre a literatura a partir das ehtsare a producdo com a ponta dos
dedos ndo pode ser levada a suas Ultimas conséagi§acque todo o conjunto da obra da
escritora traz uma marca propria que Ihe conferdade, seja no método de trabalho, seja
nos grandes fios tematicos que a percorrem dofpiinao finf°. Além disso, é interessante
considerar que, antes de seu casamento com o di@gdvaury Gurgel Valente, Clarice ja
tinha escrito com “a ponta dos dedos”, trabalhaocolmo jornalista por razées de ordem
financeira; e mais, foi no contexto desta primetigidade profissional que Clarice publicou
seus primeiros contos em periodicos, ja revelanthbeocambio entre a producao jornalistica
e a literaria que voltara a acontecer mais farde

De qualquer modo, o contexto do lancamentd.idoo dos prazeresle fato traz as
marcas das dificuldades apontadas por Afgédublicado em 1969, ou seja, cinco anos
depois deA paixdo segundo G.Hg o primeiro romance apés o incérfdigue deixou Clarice
com o corpo marcado, ferindo a beleza que ela tealorizavd’. E também o primeiro

romance depois de ter comecado a escrever sudsasdmara dornal do Brasilem 1968,

% 1dem, pp. 13-15.

% Ver, por exemplo, comentario de Nadia Gotlib gpeit® dos dois Ultimos contos escritos por Clarice
publicados no volum@ bela e a fera- que, segundo ela, conteriam temas recorrentebrdada autora, desde
as primeiras publicacdes. GOTLIB, Nadia Battefifarice — Uma vida que se contd&o Paulo: Atica, 1995, p.
464.

71dem, pp. 155-156.

% AREAS, Vilma.Clarice Lispector com a ponta dos dedS&io Paulo: Companhia das Letras, 2005, p. 24.

%9 Em 14 de setembro de 1967, Clarice adormece fumaratorda com o fogo, que tenta apagar com as maos
Sua méo direita ficard marcada e com movimentawidds. Ver GOTLIB, Nadia Battell&larice — Uma vida
que se contaSao Paulo: Atica, 1995, pp. 366 e seguintes.

O1dem, pp. 367-368; 444.

" No periodo que vai de 19 de agosto de 1968 a 2fedembro de 1973, Clarice escreveu cronicas sésana
aos sabados, paralornal do Brasil.Ver GOTLIB, Nadia BattellaClarice — Uma vida que se contddo Paulo:
Atica, 1995, pp. 373-379. Parte destas cronicaariareunidas no volumé descoberta do mungdorganizado
por seu filho, Paulo Gurgel Valente: LISPECTOR,rigka A descoberta do mund@? edicdo. Rio de Janeiro:
Nova Fronteira, 1984.



Estes sédo dados importantes, por revelarem quedbautn contexto de mudancas na vida da
escritora, quando do lancamento deste romance ipecMudancas que comecaram um
pouco antes, em 1959, quando passou a viver nal Baas os filhos, ap0s a separacdo do
marido diplomat&. Sozinha com duas criancas, em uma época em lgsikus;d0 ndo era
comum, sentiu o peso das dificuldades financEirasse viu forcada a fazer algo para
aumentar a renda da familia. Trabalhou para jomamvistas, escreveu colunas femininas,
realizou entrevistas, republicou contos, escrevénicas, traduziu.

Antes doLivro dos prazeresClarice tinha publicado cinco romancesPerto do
coracao selvagem, O lustre, A cidade sitiada, Adnag escurce A paixao segundo G.H-
trés volumes de contos Alguns contos, Lacos de famikaA legido estrangeira- e dois
livros infantis —O mistério do coelho pensangeA mulher que matou 0s peixeds trés
primeiros romances tém tom semelhante, uma trgetéontada em seus percalcos,
principalmente interiores, em que personagens feasnsdo vistas a procura de alguma
coisa, de um algo que podemos chamar delwagem coracdo da vidMartim, deA maca
no escurofinico personagem masculino a protagonizar um roenda autora, inaugura uma
busca que poderiamos chamar de cosmoldgica — nfataetanto de um personagem as
voltas consigo mesmo, mas um homem que procuevgéstide si, conhecer o mundo em suas
origens. EmA paixdo segundo G.Ha narrativa radicaliza a inclinagdo da autoraéia se
deter nos fatos: a acdo do romance é minima, exé&ef] intensa. Clarice o considera seu
melhor livro™®. G.H., personagem que s6 se deixa conhecer petiais, trava um combate
intenso em si mesma e vé-se tocada — ou é levéalzaa— pela massa bruta da vida, que

talvez seja ainda gelvagem coracéao.

2 GOTLIB, Nadia BattellaClarice — Uma vida que se contddo Paulo: Atica, 1995, pp. 311-312.
73

Idem, p. 314.
" 1dem, p. 365.



E entdo, em 1969, surdgéma aprendizagem ou o livro dos prazer8arge em meio
ao trabalho com as cronicas, o que talvez sejalo ohis importante para a compreensao do
texto. A escrita da cronica semanal, aos sabadnsge a Clarice uma experiéncia nova: o
contato direto com o leitbt Passou a ser abordada na rua, receber telefoneomselhos,
pedidos de ajuda, afeto, critica. Tal transparéadi@sagrada e agrada a um sé tempo. Nao
gosta de se sentir publica, mas gosta do afetdeitoses. Abrindo-se a um publico muito
maior do que o dos livros, revela-se ndo a esaritbermética, muitas vezes néo
compreendida, mas a mulher comum que cuida dassféhquanto escre\feNeste periodo,
que vai de 1968 a 1973, Clarice, marcada pelo @ioén pela doenca do filho mais veiho
conhece a experiéncia nova que vem do publico dégeaaentende e a procura, e também a
perturbd®. Entretanto, a producéo das cronicas ndo é faelnemuitas vezes se angustia
diante da tarefd Para vencer a dificuldade, vale-se dos amigos, ldmbrancas, das
sensacoes, de trechos de trabalhos ja publicaddssahos de trabalhos em andamento. Este
transito entre obras diversas é o que tentareiraros proxima sec¢do, ao tratar de seu

processo de escrita.

1.4. Uma escrita em fragmentos
Clarice declara, mais de uma vez, que escreve®flofamta em folhas soltas de papel
tudo o que lhe ocorre. Junta as folhas, reorgaaszaeescreve. Até chegar ao ponto de ver o

livro pronto. Jamais comeca um romance da primpéagina, diz que isto a angustiaria

> 1dem, pp. 376-377.

8 |dem, pp. 287; 311.

"1dem, p. 366.

81dem, p. 377.

9 Desde muito cedo, Clarice manifesta temor em &@elacescrita facil, “com a ponta dos dedos”. Quesaaita
plena, que fosse preenchida por “todos os instaneisdeclaracdo em GOTLIB, Nadia Battel@arice — Uma
vida que se contéS&o Paulo: Atica, 1995, pp. 198-199. Ver tamhgm 314-315; 368.

8 \dem, pp. 171-172; ver também pp. 355; 434-438:4i74.



profundament®. Pois bem, na época da escrita das cronicasfolaiss soltas de alguma
maneira se misturavam: serviam as cronicad,iam dos prazeresa Agua viv&®. Clarice,
gue ndo se preocupa em dar o crédito as referéexieamas a sua obra, que, ndo obstante
isto, é recheada de intromissdes, como mostra Bdiglascd®, ndo se preocupa também em
apontar suas autocitacdes. Trechos seus se emuampatidos, com ou sem alteracbes, em
outras obras. Assim, trechos de contos surgem Brances, cronicas repetem contos, contos
ou cronicas sdo trechos de romances. Edgar Nolassosua dissertacdo de mestfado
mostra como os textos déma aprendizagene de Agua viva sdo entrecortados por
fragmentos republicados em outros lugatkéisia aprendizagenou o livro dos prazereg
espelho de numerosos trechos de cronicas da édguaas vezes, cronicas inteiras.

Pode-se discutir sobre qual texto foi escrito priojese o romance ou as cronicas. Se
a autora publicava trechos do romance como crgngmgeuniu crénicas para formar o
romance. Reforga a primeira hipotese declaracgmdaia Clarice sobre retirar crénicas do
livio que escrevia & épdtae também o transito evidente de textos ja putbtisapara as
paginas do jornal: pela dificuldade que tem naitasdas cronicas, republica contos, trechos
de contos ou de romané®s de fato, algumas seqiiéncias de cronicas s&spamtinuadas

de contos, que ela chega a chamar de “novéle3rém, favorece a segunda hipétese outra

81 1dem, p. 435.
82| ISPECTOR, ClariceAgua viva (1973) Rio de Janeiro: Rocco, 1998.
8 Ver NOLASCO, Edgar Cézar. “Quando a moeda litaramle 1,99 no mercado clandestino de Clarice
Lispector”. In:Revista brasileira de literatura comparads 6, Belo Horizonte, 2002, pp. 99-107.
8 NOLASCO, Edgar Cézamas entrelinhas da escritura — uma leitura (des@toriora dos processos de
criacdo das escrituras d&ma aprendizagem ou o livro dos prazeeesgua viva. Dissertacdo de mestrado.
Faculdade de Letras, UFMG, 1997.
zz GOTLIB, Néadia BattellaClarice — Uma vida que se cont®do Paulo: Atica, 1995, p. 375.

Idem.
87 LISPECTOR, ClariceA descoberta do mund@? edicdo. Rio de Janeiro: Nova Fronteira, 1984,313-325
(“Atualidade do ovo e da galinha”); 328-347 (“Amesa — noveleta”); 393-411 (“Travessuras de umdmae-
noveleta”).



declaracdo da autora, dizendo que teria escritmmmce em nove di&s Nolasco observa
gue este “tempo impenséavel de nove dias” seriaiyEsse admitissemos que o trabalho ndo
foi tanto de escrita, mas antes de organizacaoopia@cao de um material em grande parte ja
escritd®.

Penso, entretanto, que mais condizente com o medsatita da autora € admitirmos
gue as “notas soltas” eram continuamente escritgseepoderiam servir tanto ao romance
guanto as crbnicas, na medida do interesse ddogaciNem o romance serviu as crénicas,
nem as crbnicas ao romance; as notas continuanesptéas alimentavam uma e outra
atividade, e assim a escrita continuava sendo, Qiargce, o processo organico que sempre
foi, do qual ela precisava para viver. Clarice, quaca gostou de separar nada de Hada
provavelmente ndo separava seus escritos, a néo seomento de efetivamente encaminha-
los a publicacdo; no momento de encaminhar as ca$niinha em mente o publico que
receberia o trabalho, queria ser ententliddo escrever os romances e contos, porém, sua
intenc&o Unica é a expressado do que se encontsanealidade interia

De qualquer modo, mesmo que ndo possamos conheeérfa exatamente o

processo de composicdo Horo dos prazeresimporta aqui que muitos trechos seus sdo

8 GOTLIB, Nadia BattellaClarice — Uma vida que se cont®&o Paulo: Atica, 1995, p. 387.

8 NOLASCO, Edgar Cezamas entrelinhas da escritura — uma leitura (des@tortora dos processos de
criacdo das escrituras d&ma aprendizagem ou o livro dos prazeeesgua viva. Dissertacdo de mestrado.
Faculdade de Letras, UFMG, 1997, pp. 85-86.

% ver em SA, Olga deClarice Lispector — A travessia do opos&fio Paulo: Annablume, 1999, p. 238. Nas
paginas anteriores, desde a 234, Olga de S& dégeravadéia de que Clarice rejeitava dualismoscando
sempre a experiéncia inteira, de forma tal que,\ederita e compreenséo formam um todo entrelagado.

! Na entrevista concedida@ pasquim Clarice declara seu cuidado com a compreenséeiws quando
escreveu um texto para o “mobral”; reitera também guando escreve um romance ndo se preocupa som is
Ver LISPECTOR, Clarice. Entrevista pabapasquim Ano VI, n° 257, Rio de Janeiro, 3 a 9/junho d&4,%.

12.

92 Veja-se, por exemplo, trecho de cronica do did1/1972: “Para ler, é claro, prefiro o atraente, poapa
mais, me arrasta mais, me delimita e me contorreebcrever, porém, tenho que prescindir [do ateheA
experiéncia vale a pena — mesmo que seja aperasjypam escreveu.” LISPECTOR, Clariéedescoberta do
mundo 22 edi¢do. Rio de Janeiro: Nova Fronteira, 198689.



idénticos a cronicas da época. Nolasco reprodustendissertacéo todos estes trethd3
romance, que, em suas linhas gerais, conta aastérLori e Ulisses, estéria de um amor
exigente, que quer ser inteiro para realizar-segoente, ndo se reduz a esta estoria. Se a
trama entre Lo6ri e Ulisses é original, ou seja,pped deste romance, ela é recheada de
monologos, digressoes, reflexdes sobre a vida, mdoe o Deus, que sdo, em sua maior
parte, espelhos de outras publicacdes. Assim, guadd reflete sobre o siléncio, esta
reflex&o ja surgiu na cronica “Noite na montanhis’ dia 24/8/1968, e sera também o conto
“Siléncio”, deOnde estivestes de nditeQuando vai & praia no inicio da manh&, seu banho
de mar ja havia sido contado na crénica “Ritutecho”, do dia 25/7/1968 e sera repetido
em “As aguas do mar”, do dia 13/10/1%721ém de ser conto eRelicidade clandestird e
em Onde estivestes de nditeA oracdo de L6ri, repetida duas vezes no prémmicance, é
também cronicd’ e foi escrita a pedido de um padre. O relato dandgia do estado de graca
é mais uma croni¢& e também trecho digua viva®® Estes sdo apenas alguns trechos que
aqui merecem destaque porque serdo analisadosridenpais a frente, no segundo e no
terceiro capitulos.

Podemos entdo considerar que o conjunto do romdmaeaprendizagem ou o livro

dos prazeresé uma trama vazada, onde enredo e reflexdo secmram. Neste

9 Ver nota 62 acima.

* LISPECTOR, ClariceA descoberta do mund@? edi¢do. Rio de Janeiro: Nova Fronteira, 1984181-183.

% LISPECTOR, ClariceOnde estivestes de noi{@¢974) Rio de Janeiro: Rocco, 1999, pp. 74-76.

% |ISPECTOR, ClariceA descoberta do mund@? edi¢do. Rio de Janeiro: Nova Fronteira, 19p4167-169.
°”1dem, pp. 755-757.

9% «As 4guas danundo”, in LISPECTOR, Claricé=elicidade clandestinaRio de Janeiro: Rocco, 1998, pp. 144-
146.

9 «As 4guas danundo”, in LISPECTOR, Claricénde estivestes de noif@974) Rio de Janeiro: Rocco, 1999,
pp. 88-90.

100 “prece por um padrein LISPECTOR, ClariceA descoberta do mund@? edigéo. Rio de Janeiro: Nova
Fronteira, 1984, pp. 24-25.

101 «Estado de gragatrecho”, in LISPECTOR, Claricé descoberta do mund@? edicéo. Rio de Janeiro: Nova
Fronteira, 1984, pp. 119-121.

192| ISPECTOR, ClariceAgua viva (1973) Rio de Janeiro: Rocco, 1998, pp. 79-81.



entrecruzamento se encontram também o que é prdprimmance e 0 que provém das
reflexdes e preocupacdes da época, que €&, ndodeegsquecer, o tempo da escrita das
cronicas. Vale ainda notar qégua viva que também foi escrito nesta época, empreende
uma rica reflexdo sobreinstante tema que serd o objeto central desta dissertacéo.

Tendo, portanto, vislumbrado o contexto da conadtbudo Livro dos prazeres

vejamos como foi sua recepcao.

1.5. O contexto da critica

Romance considerado menor, decepciort&hieu, nas palavras de Vilma Aréas,
“surpreendentemente malogralff? O Livro dos prazeresdo deixou, porém, de despertar
criticas favoraveis, as vezes até entusidStasém de ter sido um sucesso de vetfdaBor
outro lado, uma outra tendéncia critica o considenaromance marcado pela ironia; onde
Clarice pareceu banal, estaria sendo irbnica. @lgeS4, em sellarice Lispector — A
travessia do opost@nfatiza este carater irénico da dbfa

Sem pretender aqui tracar um panorama critico éxausonsiderando que o que me
interessa é a discusséo filoséfica provenienteotieance, tratarei dos trabalhos de Vilma
Aréas, Lucia Helena, Benedito Nunes, Carlos Menl@geSouza e Olga de Sa, com o objetivo
de tracar um panorama minimo a partir do qual maenstruir minha prépria interpretacao.

Vilma Aréas, como foi dito acima, te@ livro dos prazeresomo um livro falhado,

um malogro. Todavia, tal malogro seria indicadorcdaagem de Clarice diante do erro.

193] afs Correa de Aradjo sente-se “lesada” ap6surdetio romance. Citado em SA, Olga @&rice Lispector

— A travessia do opost8ao Paulo: Annablume, 1999, p. 195.

104 AREAS, Vilma.Clarice Lispector com a ponta dos dedS&io Paulo: Companhia das Letras, 2005, p. 27.
195 Heitor Martins, tratando das qualidades liricasCtiice, o considera um exemplo de tais qualida@iado

em SA, Olga deClarice Lispector — A travessia do opos&dio Paulo: Annablume, 1999, p. 195.

1% O romance figura na lista dos mais vendidos dmalodo Brasil pouco tempo apés o lancamento. Ver
GOTLIB, Nadia BattellaClarice — Uma vida que se cont®&o Paulo: Atica, 1995, p. 387.

197 SA, Olga deClarice Lispector — A travessia do opos&#io Paulo: Annablume, 1999.



Vejamos de perto o carater do comentario de A®asapitulo “A moralidade da form&®
deClarice Lispector com a ponta dos dedodedicado abivro dos prazered.ogo ao inicio,
Aréas defende a idéia de que cAmaixao segundo G. KClarice Lispector atingiu urmponto

de chegadaum final de percurso em sua obra, caracterizatkogerda da ingenuidade, onde
a escrita com asntranhasteria atingido seu apice, ponto maximo a partigqdal teria que
refluir'®®. Em consonancia com José Américo da Motta PessaAndas considera que a8

H. Clarice persegue um mesmo centro: a busca danurige despertar da consciérntiaé
esta, entdo, a busca que teria atingido seu padtamo com a trajetéria de G. H. Interessante
aqui observar que Aréas termina o capitulo citdrake de Gauguin que Clarice disse a Tom
Jobim quando o entrevistou: “Quando tua mao direstiver habil, pinta com a esquerda,
quando a esquerda ficar habil, pinta com os’PE& escrita déA paixao segundo G. Keria

a marca da habilidade que deveria ser ultrapassada.

A partir do Livro dos prazeresum novo caminho teria sido iniciado, desta vez,
marcado pelo risco na linguagem, quer dizer, pel@ermentacdo de novas formas de
escrever que passam a permitir, de modo muito imi&sso, a possibilidade do fracasso. Ou
seja, 0 malogro do romance teria 0 valor de expresscoragem criativa da escritora, que
nunca se deteve diante do erro ou do feio, ao @omtrsempre empreendeu uma continua

“aventura negativa” na escrita, aceitando o risz@do e o despojamento da linguad¥m

108 AREAS, Vilma. “A moralidade da forma”, itClarice Lispector com a ponta dos ded®io Paulo:
Companhia das Letras, 2005, pp. 21-45.

19 ver notas 34 e 35 acima.
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Entretanto, apesar desta valorizacdo do erro eodagem de Clarice, vejamos em que
consiste, para Aréas, o malogroldero dos prazeres.

Em primeiro lugar, é assinalada a hesitacdo deadiante do romance, percebido
como portador de um “excesso de sinalizacdo” asraeéuma escrita muito explicitd cita

114 & carta de Fernando Sabino

artigo de Léo Gilson que o caracterizaria como ligeratura
com reservas em relacdo ao Ii¥ffo Continua afirmando queUma aprendizageng um
romance surpreendentemente malogrado, pois quadfalde modo mais complexo que
outros textos™® por seus “extravios”, “equivocos”, falta de “tom’de “composicéo”, sendo
sua maior falha a “falta de focd”. Expressa contradicdo entre temas complexos e
personagens simples, quase caricaloe descompasso entre a grandeza evocada pelos
nomes dos personagens e a banalidade do que™Viyaiém de dissonancia entre referéncias
biblicas e a banalidade da busca de um amor dasdsit?>. Acrescenta ainda que o tom
banal do romance é muito sério, ndo havendo nergioah de ironia, ao contrario do que
afirma Olga de S&* em trabalho que analisarei mais a frente.

Aréas considera que o tom equivocado do romandewsea premente necessidade de
“ganhar a vida” que n&o permite mais a Claricenape necessario para as palavras, a pressa

da o tom do livr&2 Leva em conta também as cobrancas sofridas poic€lem relacdo a

situacdo politico-social do momento: o romanceasama tentativa canhestra de tratar da

13 1dem, p. 25.

14 \1dem, p. 27.

15 1dem.

1% |1dem, p. 27.

17 1dem.

18 |dem, pp. 27-28.
1% dem, p. 32.
1201dem, p. 34.
1211dem, p. 33.

122 1dem, pp. 39-40.



questdo socid®. Desta forma, o livro todo responderia a quesyiiesse colocavam na época
para a autora, o que lhe daria um tom intencionartal” para seu processo de escrita,
marcadamente intuitiva’.

Enfim, o tom da critica de Aréas pode ser captad@sgte trecho:

... a forma do romance exibe todos os tracos d@eawmesa composi¢do, de suas indecisdes e
escolhas. O que nao deixa de ter interesse. Masuitado € que uma verdadeira salada de
lugares-comuns da psicandlise, da critica liter&iada filosofia, além da pontuacéo
supostamente vanguardista que abre e fecha o kgaba por perturbar e banalizar a

expressag>.

De todo o comentéario de Vilma Aréas, me interesga pontuar duas questdes. Em
primeiro lugar a relevancia de se levar em congasio de Clarice pelo erro, pelo feio, pelo
reverso. Em segundo lugar, aquilo que Aréas corssicemo o tom banal do romance — a
simplicidade dos personagens, a banalidade cotidianque vivem — interessa de perto a
minha abordagem nesta dissertacdo: € no seio n@stianal que Lori vivera sua trajetoria
marcada pela irrupcdo do nao-ordinario, como veserQuanto a excessiva desvalorizacao
do romance, ndo cabe aqui uma defesa de Claricrigénem ela mesma o 8% Espero
apenas gue esta pesquisa mostre que uma releeflasdio filoséfica pode ter lugar a partir

deste romance malogrado.

123 1dem, pp. 41-44.

1241dem, pp. 44-45.

1251dem, p. 31.

126 Na entrevista concedida ao Museu da Imagem e dg Starice declara que ndo gosta deste romance — ve
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Lucia Helena, em “Aprendizado de Clarice Lispectd;” desenvolve uma
interpretacdo do romance que tenta compreender sprad aaprendizagenvivida pela
personagem Lori. Considera que o0 processo vivido l@ggo do romance € um
questionamento da existéntfa mas agora aceitando correr o risco de uma sqlacgoe se
contrapde & desisténcia de compreenséo vivida pdt.®. Processo este que implica na
vivéncia do ndo-humano, da “homogeneidade que pmiima da singularidade® da
consciéncia da pequenez humana diante do univergag impede o movimento pleno da
liberdadé®.. A busca de Léri se desdobra em uma busca dedsi @tro no seio de uma

realidade que nao colabora com esta bidéddejamos as palavras de Lucia Helena:

O romance de Clarice Lispector realiza a dificeéiggdo de pér em debate um dos problemas
mais urgentes da sociedade contemporénea: a dekadio do individuo em choque com a
realidade e pressionado a consumir a si propri@afidade que ndo é outra sendo o caminho
percorrido por uma consciéncia dilacerada a prodaraazao que justifica o absurdo da

existéncid®.

Este pequeno artigo foi aqui inserido pela clardonzacdo do percurso da
aprendizagem vivida por Léri e por conter a impueadéia de que ha, neste percurso, uma

abertura ao ndo-humano. Esta idéia sera explo@daim ao longo da dissertacéo.

12 HELENA, Lucia. “Aprendizado de Clarice Lispectol: Littera, ano 5, n° 13, Rio de Janeiro, jan-jun/1975,
pp. 99-104.
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1301 dem.

131 | dem.

132 |dem, p. 104.

133 | dem.



Benedito Nunes, em seleitura de Clarice Lispectordedica o capitulo “Do
monoélogo ao didlogd®* aoLivro dos prazeresEntretanto, em outros pontos do livro o autor
retorna ao romance. Tentarei aqui seguir seu Ec@omo ja o proprio nome do capitulo
indica, Benedito considera que a marca deste ragn@rx didlogo, até entdo quase ausente
dos romances de Clarice Lispector. Eima aprendizagem ou o livro dos prazeresfio
condutor do enredo € o didlogo entre Lori e Ulisgas se afigura como um “interlocutor que
a devolve [a L6ri] a si mesma e a realiddde™Léri e Ulisses sdo duas consciéncias que ao
final se comunicaréo plenamente “através do sitéaaia palavra, da carne e do vef8o'O
didlogo seria, entdo, a novidade em relacAgpaixdo segundo G. Ha que a tematica seria
basicamente a mesfij podendo-se perceber o “eco” de G. H. sobre L‘érirospeccéo
abismal, sensibilidade para o nada, envolvéncia gi#ncio, seducdo do indizivel e do ser
impessoal, conceituacdes de Deus como pura ideetiddotalidade cosmic® entretanto,
continua Benedito, G. H. vive um percurso de “desagizagem das coisas humarids”
enquanto Lori vive, “sem abstrair as verdades ¢eydaquela experiéncia, uma recuperagao
corajosa do sentido da existéncia individtf&I”"Esta recuperacédo é possivel pela linguagem,
o siléncio ndo é mais a palavra fiffal Ulisses teria funcédo maiéutica em relacdo a laii;

abrir a ela a possibilidade do dialogo, permiteaprandizagem, que é abertura ao pfazer

134«Do monélogo ao didlogo”, in NUNES, Benediteeitura de Clarice LispectoiColecdo Escritores Hoje, S&o
Paulo, Quiron, 1973, pp. 71-77.
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Mais a frente, Benedito, a0 comentar a perspentigéica deA paixao segundo G. H.
afirma que en® livro dos prazeressta dimenséo é repensada e quase déstefta final do
livro, retorna a este tema, quando propde quedant@ra de Clarice deve ser entendida como
inserida no horizonte contemporaneo de “evasdcagmdo™** e recorre ao romance para
desenvolver esta idéia: “amando um Deus que nas existe, Lori (sic) encontra-se com o
Outro através do dialogt"™.

A critica de Benedito Nunes é importante aqui palarizacao do tema do dialogo e,
principalmente, pela percepcdo de que Léri vive parcurso de abertura para o mundo.
Entretanto, como veremos & frefife minha posicdo se distanciara da sua em relacdo a
tematica do sagrado. O tema central deste traldainstamente a relacdo que se desenrola
entre L6ri e o Deus. De qualquer modo, as reflexdesBenedito Nunes tém o valor
inestimavel de iniciar a reflexao filosotfica a jrata obra de Clarice Lispector, que, como ele
mesmo afirma, é portadora do “eros filos6fi¢d”

Carlos Mendes de Souza, em “A revelacdo do nonmsgie publicado no€adernos
de literatura brasileird®®, interpreta a obra de Clarice como uma buscaaine isto &, do
verdadeiro nome daquilo que é inomindt®ITal busca ligaria Clarice a uma perspectiva

mistica que seria mais explicita @énpaixdo segundo G. H ao que ele logo acrescenta: “se

bem que enma aprendizageno livro que se lhe segue, a tematizagdo do digtimgja um

143 NUNES, BeneditoLeitura de Clarice LispectorColegéo Escritores Hoje, Sdo Paulo, Quiron, 19786.

144 1dem, p. 154.

145 | dem.

146 ver préxima secéo e todo o desenvolvimento pastdesta dissertacio.

147 NUNES, BeneditoLeitura de Clarice LispectoiColecéo Escritores Hoje, S&o Paulo, Quiron, 19785.
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elevado grau de explicitacd6”. O nome oculto é o nome de Deus, e s6 em face deste

se pode atingir a propria identidatfe Mais & frente explicita a proximidade que Claniée
entre a criacdo artistica e a criacédo ditihao que coloca sua busca da escrita como uma
procura de compreensao do ato criativo divino.

Este ensaio de Carlos Mendes de Souza tem lugapagser, entre os trabalhos a
gue tive acesso, um dos poucos em que a problemddticreligioso foi considerada em
relacdo ao texto doivro dos prazeres.

Passo agora a apresentacao dos trabalhos de O8f8 dee sera mais extensa que as
anteriores pela proximidade de sua leitura com ex €apreenderei e pela valorizacdo do
elemento filoséfico na obra de Clarice.

Olga de Sa escreveu dois importantes livros sobobra de Clarice LispectoA
escritura de Clarice Lispectdt* e Clarice Lispector — a travessia do opoSfoNo primeiro,
além de um exaustivo levantamento dos trabalhdisasiem torno da obra de Clarice
desenvolve o importante conceito ejgifania a partir da leitura dos contos e romances da
autora. Antes de tratar do capitulo dedicado Lawro dos prazeres me deterei no
entendimento do que sejeepifanig nogdo que se revelard central em minha prépitizrde
do romance.

No segundo capitulo do livro, intitulado “O tempd” Olga de S& expde a idéia de

gue a literatura de Clarice é entrecortada poredggfes que, a0 mesmo tempo em que

retardam a narrativa, abrem-se a reflexdo, o queda@ procura da autora de expressar uma

51 1dem, p. 171.

152 |dem, p. 180.

153 |dem, pp. 181-182.

154 SA, Olga deA escritura de Clarice LispectoPetrépolis: Vozes, 1979.

155 5A, Olga deClarice Lispector — A travessia do opos&#io Paulo: Annablume, 1999.

18 SA| Olga de. “Fortuna critica”, i escritura de Clarice LispectoPetropolis: Vozes, 1979, pp. 23-72.
157 SA, Olga de. “O tempo”, ik escritura de Clarice LispectoPetrépolis: Vozes, 1979, pp. 73-101.



cosmovisa®d® uma visdo de mundo que se expressaria em meigativa, a0 mesmo tempo
em que distanciada dela, em um jogo em que traiesitale e eternidade coexistem de modo
singular®®. A narrativa do fato, ainda que ndo ausente di tée& Clarice, ndo é o que mais
importa; o mais relevante é a investigacdo emprdangela escritora que quer pensar o
vivido no tempo em sua relacdo com o eterno quesgpreende como “momento concreto e
singular, um agora permanent&” E através da entrada neste “agora permanenteietaz

a reflexdo de Clarice. E, por outro lado, no seesmmo da narrativa, momentos de corte na
temporalidade surgem como aberturas ao eterno guieiga captar — sS40 0S momentos
epifanico$®’. Mais a frente, no quarto capitulo do Ii#fp Olga de Sé& se dedica inteiramente
a epifanig depois de té-la anunciado no contexto da reflescdme o tempo. Inicia com um
novo levantamento da fortuna critica de Claricgoéddor, desta vez com o foco voltado para
o tema daepifania® é importante ressaltar a referéncia que faz apatho de Benedito
Nunes, que vé na obra de Clarice um exercicio dscattino silencioso”, através do
desvelamento da face interna de tudo o que acdfite€éga prossegue com um estudo da
epifaniaem Joyc&® para em seguida se deter em sua prépria vis@pitniaem Clarice
Lispector, que entende como momento de erupcaeldash) mas também do enjéo, do susto,

da nausea, de percepcao do selvagem da*{i@onsidera ainda queepifaniaem Clarice é

profana, distinta do que seria a graca dos s&ntd®or fim, lembra que, apesar de Clarice

158 |dem, pp. 73-76.
15%|1dem, pp. 82-83.

160 1dem, p. 84.

151 1dem, pp. 84-85.
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jamais se valer da idéia épifanig desenvolve em toda sua obra uma “poética dontesta
que sera formulada explicitamente Agua viva®®

Voltarei a tratar destes temas ao longo da digsmtaespecialmente no quarto
capitulo. Porém, desde ja devo ressaltar que peoeied um questionamento da idéia de que
a epifaniaem Clarice ndo ultrapassa o terreno do profanméaria Olga de Sa me dara
subsidios para tal questionamento em seu artign ga€adernos de literatura brasileira
assim como em seAltravessia do opostapmo veremos a frente.

Devo, entretanto, prosseguir na apresentacao dasside Olga de S& solelivro
dos prazeresAntes disso, cabe aqui um esclarecimento solsmpinto da leitura da autora
diante da obra de Clarice Lispector. De acordo cogue ja foi dito, emA escritura de
Clarice Lispectoy Olga privilegia o aspecto dgpifania clariciana; em contrapartida, e
travessia do opostdOlga desenvolvera a nocdo de que o texto decElé&@mbéem se tece
através da parddia, da pobreza e repeticdo daaljegn, denunciadoras do vazio do*Ser
Com isto em mente entenderemos melhor a pergumta qautora se faz sob@ livro dos
prazeres é ou ndo é uma parédtd?Responde que, se ndo for parédia, € um momento de
descanso, celebracdo da alegria para depois agiargunta irrespondivel sobre o'&er

Na tensdo entre estas duas possibilidades, Olg#adiesenvolve uma interpretacao
em cada um de seus dois livros. EBmescritura de Clarice Lispectpifaz uma rapida

passagem pelo romartée onde destaca seus tracos bibfitbe faz uma referéncia a

188 | dem.

189 Esta idéia j4 se anuncia em SA, OlgaAlescritura de Clarice LispectoPetrépolis: Vozes, 1979, p. 159. E
se estrutura em SA, Olga d@larice Lispector — A travessia do opos&#io Paulo: Annablume, 1999. Ver, para
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172 1dem, pp. 203-205.

173 |dem, p. 204.



vivéncia do “estado de graca” por Léri como momespifanicd’?. Refere-se também ao
siléncio de Léri, que, ao contrario daquele vivios G. H., é um “siléncio plend®, ou seja,
€ o siléncio que se segue a graca.

Em A travessia do opostaim capitulo inteiro é dedicado atvro dos prazeres®.
Destaca que h4, neste romance, uma inversdo de bhi@os, na medida em que o mistico
é perseguido através do profaHp porém, reconhece que a narrativa é permeada por
momentos epifanicos em que ha o vislumbre da “tec®eus*’®, como, por exemplo, nos
episédios em que Léri se vé diante da AGua ironia surge em meio a este contexto, no tom
parédico do romantismo de Léri ou do intelectuatisme Ulisse$® Todavia, Olga

"181 a0 contrario, faz “dele um

acrescenta que a ironia “nada rouba a seriedadndcario
percurso de encontro também com Deus. A pesquisiadtual do ser substitui-se o prazer do
encontro amoroso. O ser se conhece e se identif@asozinho comendo uma barata, mas
pelo amor*®. O Deus de Léri passa de um Deus pessoal, criad@lp, a um Deus nao
humand®* mas é ainda um Deus capaz de nos divinizar,y@nglo, na hora do améf. Ao

final, Olga conclui com a afirmacéo de que Clargfaz, sim, um caminho banal, mas o faz a

seu modo e, quando termina, deve recomecar; édtelie atingida por Lori e Ulisses ndo € o

174 1 dem.

175 1dem, p. 205.

176 SA, Olga de. “A reversdo parddica da soliddo imifiade a dois: o signo banalizado/sublimadt/ma
aprendizagem ou o livro dos prazéres Clarice Lispector — A travessia do oposg&io Paulo: Annablume,
1999, pp. 157-198.

17 |dem, p. 161.

178 |dem, p. 164.

179 dem, p. 189.

180 1dem, p. 165.

181 | dem, p. 166.

182 | dem.

183 |dem, pp. 192-193.

184 1dem, p. 193.



fim do caminho, pois a pergunta antiga da JoananmagdePerto do coracdo selvagem
permanece irrespondida: “depois que se é felizieoagontece?®>.

Para encerrar a discussdo dos trabalhos de Ol&#a,deesta uma palavra sobre seu
artigo “Uma metafisica da matéria ou uma poéticaatpo™®®. Neste pequeno texto, Olga de
Sa desenvolve a idéia de que Clarice esteve emabdscmistico, mas este seria um
misticismo sem transcendéncia, como uma religi@orporada a vidd’. Nas palavras da
autora: “A transcendéncia ultrapassa a experiénBiaficcdo clariciana se radica na
experiéncia sensivef®. Para desenvolver a idéia, cltalivro dos prazeresargumentando
que Lori busca a ressensibilizacdo pelo contato asmoisas do munif8. Desta forma, a
epifania clariciana deve ser entendida como unodasiento que se da no seio do sensivel e
que leva a um aprofundamento da busca H8 &ntretanto, mais a frente, Olga oferece
subsidios para que se pense que a ligacdo deeCtann a experiéncia vivida no nivel do
sensivel ndo necessariamente leva a uma negat¢é@msieendéncia; o transcendente pode ser
tido como passivel de irromper no seio mesmo daigel) e o cristianismo pode ser a

religido que permite este encontro paradoxal. Vegaem suas palavras:

Fundamentemos nossa abordagem: nas raizes danisisto ha uma valorizacdo do corpo.
Embora Jodo Batista fosse um grande penitentespaiemia gafanhotos e mel selvagem, “o

filho do homem” comia com os pecadores.

185 |dem, p. 197.
18653, Olga de. “Uma metafisica da matéria ou uméigaodo corpo”, incCadernos de Literatura Brasileira —
Clarice Lispector Instituto Moreira Salles. Edigdo Especial, n°®11/8. Dez/2004, pp. 280-291.
187
Idem, p. 281.
188 |dem, p. 282.
189 1dem, p. 283.
19 1dem.



Segundo os Evangelhos, Jesus abencoou as bodaande €om seu primeiro milagre,
transformando a agua em vinho, perdoou a mulheltesd|ilivrando-a do apedrejamento,
deixou que Madalena o tocasse, 0 perfumasse e &Fp@IQs pés, com seus longos cabelos.
O cristianismo s entrou huma rigida perspectivaisiiica, considerando o corpo “prisédo da

alma” — por ser matéria — sob a influéncia do plistno e das doutrinas est6itas

Presentes nos trabalhos de Olga de Sa aqui expagtago idéias serdo muito
importantes ao longo desta dissertacdo, por sewamtia filosofica: A escrita d&dma
aprendizagem ou o livro dos prazeresnda que marcada pela banalidade — irbnica — é
permeada pela presenca de momentapdanig aepifania por sua vez, € recurso constante
na obra de Clarice, sendo ndo apenas estratégativar mas também estratégia conceitual,
ou seja, um modo de apontar para a reflexdo, pggansamento por tras da historia; a
epifaniaclariciana se insere no contexto de uma pesqoise © tempo, sendo a marca da
ruptura do temporal que se abre ao eterno; o emmgGlarice tende a se identificar com um
misticismo as avessas, inerente ao sensivel, madatpez possa ser compreendido como
uma das faces da transcendéncia crista.

Passo agora ao enquadramento final do problema squ& investigado nesta

dissertacéo.

1.6. Uma pergunta pouco explorada
Em toda a abordagem critica la@ro dos prazerea que tive acesso, a atencao esteve

guase sempre voltada para o relacionamento entieeLOlisses ou para as ressonancias

1911 dem, p. 285.



miticas nele presentes. Entretanto, a perguntae sobelacdo entre L6ri e o Deus ndo me
parece ter sido plenamente explorada. Muitos thalsahem sequer citam tal questéo.
Benedito Nunes, que em seu ensaio “O mundo imagidérClarice Lispectot®” faz
uma importante interpretacdo depaixdo segundo G. Htomo uma trajetdria mistica da
personagem G. H., ndo desenvolve este tema enfoekglivio dos prazeresEm seu
Leitura de Clarice Lispectdt® considera que L6ri, ao longo de sua aprendizagestobre
o didlogo e se abre para o mundo. Porém, faz seinikbka amando um Deus que ndo mais
existé®. Entretanto, é preciso contextualizar a referénuiacorpo do romance, ao “Deus
gue ndo mais existe”. Esta frase aparece na nartiaserida em meio a um combate travado
entre Lori e Deus: “[L6ri] Pensou: eu nunca tivenemha dor. Por falta de grandeza, sofrera
suportavelmente tudo o que nela havia a sofrer.dgasa sozinha, amando um Deus que nao
existia mais, talvez tocasse enfim na dor que ela@ §66-67). Um pouco antes, podemos ler:
“Mas seu Deus ndo |he servia: fora feito a suanmadmagem, parecia-se demais com ela
(...)” (65-66). Lori considera, portanto, que paasgrande parte de sua vida amando um Deus
que tinha sido criado por ela, a sua semelhangaahizado. E este o Deus que deixara de
existir. Mas logo prossegue: “O verdadeiro Deus, fefto a sua imagem e semelhanca, era
por isso totalmente incompreendido por ela, e éla sabia se Ele poderia compreendé-la”
(66). Mais a frente, logo apds o primeiro banhor@de na madrugada, se referira outra vez a

este outro Deus, ndo mais feito a sua imagem ggrgor ndo mais acessivel a seu chamado:

192 NUNES, Benedito. “O mundo imaginario de Claricspéctor”, inO dorso do tigre. EnsaiosSdo Paulo:
Perspectiva, 1969, pp. 103-112.

193 NUNES, BeneditoLeitura de Clarice LispectorColecdo Escritores Hoje, S&o Paulo, Quiron, 1p371-
77.

1941dem, p. 154.



Léri passara da religido da sua infancia para uficareligido e agora passara para algo mais
amplo: chegara ao ponto de acreditar num Deus d8to\wjue ele era o0 mundo com suas
galaxias: isso ela vira no dia anterior ao entrrnmar deserto sozinha. E por causa da
vastidao impessoal era um Deus para o qual ndodia {mplorar: podia-se era agregar-se a

ele e ser grande também (81).

Um Deus agora ndo humanizado, e sim pleno de moist@as que pode se deixar
tocar, ou se fazer sentir. Deste modo, penso qued&e, ao se prender a perda do primeiro
Deus, ndo se pergunta mais sobre o outro Deus guevelara a Loéri ao longo da
aprendizagem, revelagao esta que culminara naciavélio estado de graca, que, por sua vez,
abrird a possibilidade da entrega de si a Ulissefinal do romance, como veremos mais a
frente.

Olga de Sa, por sua vez, compreende a trajetoriadeomo uma abertura a si e ao
mundo marcada por momentos epifanicos, como viraosegdo anterior. Os episodios que
me proponho a estudar nos proximos capitulos sédmemims de epifania em que a
aprendizagem de Léri da saltos ndo previstos psboog antecedem. Entretanto, Olga de S4,
apesar de apontar no sentido da trajetOria migtieaente no romance, ndo se detém no
especifico da relagdo entre Léri e o Deus e no pesotal relagdo tem no percurso da
aprendizagem. O mesmo se da com o ensaio cita@ades Mendes de Souza, em que a
problematica do religioso € apontada, mas ndo plente investigada nos pormenores da
narrativa dd_ivro dos prazeres

Entendo que a plena compreenséo da relacdo calastuofre Lori e o Deus é o que
permitira um entendimento do romance como um todip earater da aprendizagem em

guestédo. Entendimento este que pode levar a wisapa impasse entre as visoes do romance



como falhado ou irénico. Que falha e ironia estepapsentes nele, como em toda a obra da
autora, € algo que nao pretendo negar. Defendénpajue a valorizacdo do problema do
sagrado pode redimensionar o entendimento do r@mamar a ele uma largueza de idéias
ndo ainda plenamente considerada pela critica.geopretendo fazer aqui, destacando a
dimensao filosofica que pode ser alcancada por refiexdo, ao tocar de perto a questao

antropoldgica da relagcéo entre o humano e o divino.

CAPITULO 2 — O Deus escondido: a busca

Neste capitulo darei inicio a interpretacdo do rweaatraves de uma dissecacdo de
seus conteudos seguida de comentario de caraweoffdo, buscando no préprio texto a
tematica aqui proposta. Esta interpretacdo ser@letexla no préximo capitulo, ja que, diante
da multiplicidade de facetas a serem exploradasdiddividir o conteddo do romance em
dois grandes grupos. Neste segundo capitulo trateeldboracdo da pergunta sobre a
divindade, empreendida pela personagem Loéri, edaldor esta que chega a um ponto de
suspensdo onde a Unica resposta possivel € oisiléo terceiro capitulo tratarei do
desenrolar da problematica, chegando a uma respostapasse do siléncio, com as nocdes
de Léri acerca do Deus e de como alcanca-lo. Rortas principais objetivos do presente
capitulo sdo: delinear em que consiste a promefidendizagem a ser percorrida por LOri;
delimitar as idéias da personagem sobre a liberdagais limites, assim como suas idéias a
respeito da condicdo humana diante da vastiddouwhaloy) mostrar as reflexdes de Lori sobre
o siléncio; refletir sobre a raiva que a personagente de Deus ao ver-se impotente diante

do mistério.



Devo esclarecer aqui o uso que farei da autoriaodoance. Nao sendo Clarice
Lispector filésofa — sendo ela até mesmo avessalguer tipo de reflexdo mais conceitual —
ndo me parece legitimo dizer que darei curso alareamento de suas préprias idéias acerca
do tema proposto; o que pretendo é, modestamedfiigtjrracerca das idéias da personagem
Lori. E, portanto, o nome de Lori que apareceraaaletentor das idéias e reflexdes que
explorarei. Ainda que, muitas vezes, tais reflext@saparecam no romance como mondlogo
da personagem e sim como fala do narrador, é féiteber que, nestes momentos, 0
narrador se encontra colado a figura da personabainprocedimento ndo € estranho ao fazer
filoséfico; basta lembrarmos que Kierkegaard, geh £hamado por mim a dialogar com
Clarice neste empreendimento, pede explicitamemte quando textos de seus pseuddnimos
forem citados, que o sejam pelos seus nomes, epeém,seu proprig-. Deste modo, se
Johannes Climacus — e todos os outros autoresek@akdianos — deve ser entendido como
uma criacdo poética de Kierkegaard com personaigadpria e dono de suas proprias
idéias®® L6ri também pode ser entendida como uma criagétiqa de Clarice, detentora de
suas proéprias idéias.

Outro esclarecimento a ser feito diz respeito aoabolo Deus No Livro dos
prazeres com rarissimas excecdes, como, por exemplo, naéncia da pagina 1%, a
palavra Deus aparece sempre precedida do atigdDeus Lori explica a Ulisses o porqué
deste uso, ao ser questionada por ele sobre Bsogue Deus € um substantivo. (...) Ele é
substantivo como substancia. Nao existe um unigetiad para o Deus” (130). O artigo,

desta forma, marcaria, para Lori, a impossibilidddeadjetivacdo da divindade. Por outro

199 KIERKEGAARD, SgrenConcluding unscientific postscript to Philosophif@gments Trad. Howard Hong

e Edna Hong. Princeton: Princeton University Pr&892, p. 627.

19 |dem, p. 626: “... nos livros pseudonimicos ndo Imdauinica palavra que seja minha” (“... in the
pseudonymous books there is not a single word BYy.me

197« faz de conta que estava deitada na palmapeaente da mao de Deus...”



lado, Johannes Climacus, énfigalhas filosoficasobra que sera aqui considerada, se refere a
divindade comm deus Tal uso é explicado por estudiosos de Kierkeddacomo coerente
com o projeto do livro, qual seja, a elaboracdoma hipotese tedrica alternativa a socratica,
em relacdo a busca da verdade; o artigo definida sena referéncia ao contexto grego,
como se dissesse divindade ou o divina A inicial mindscula também se justifica neste
contexto, pois trata-se de um deus hipotético m&ius ndo se refere diretamente ao Deus
cristdo, como veremos a frente. Entretanto, Jomas, Ritando Stephen Evans, considera, ao
comentar o “experimento tedrico” de Johannes Climamomo aplicado ao cristianismo —
pois € isso o0 que Kierkegaard pretende, de modeetod- que algumas vezes é mais natural
usarDeus que é o uso corrente dentro do contexto cristdbesta forma, eu mesma, nesta
dissertacdo, usarei as fornrmBeus o deusou Deus de acordo com cada situacéo especifica.
Ao comentar diretamente as idéias de Lori, darefiepéncia & Deus a ndo ser quando ela
mesma usédeus quando comentar Johannes Climacus, usardeus a ndo ser quando
estiver falando muito diretamente do cristianisngmando fizer um comentario mais
distanciado de ambos os autores, usBeais Esta implicada neste uso flutuante das trés
expressdes a nocdo de que elas se referem a umaansa; apesar de parte da critica
considerar que nao é legitimo falar de religiostddach Clarice Lispector, considero que no
Livro dos prazeressso ndo se sustenta. Defendo, portanto, a hpdeguddeusouo Deus
para Loéri, sdo expressdes que designam algo, sdéatco, pelo menos muito préximo
daquilo que entendemos pPeusem sentido cristdo, que é também o que é designado

Kierkegaard ou por seus pseuddnimos. Esta hipétesque pretendo comprovar através de

198 ver, por exemplo, ROOS, JondRazdo e fé no pensamento de Sgren Kierkegaard aramlgxo e suas
relacdes.S&o Leopoldo: Sinodal; EST, 2006, p. 20, notaNekta nota, em que explica o uso da expregsao
deuspor Climacus, o autor faz referéncia a alguns cuaudres de Kierkegaard: Ricardo Gouvéa, Howard
Hong, Alvaro Valls.

1991dem, p. 34, nota 62.



todo o percurso desta dissertacdo. Quanto a reiliigide da propria Clarice ou do conjunto de
sua obra, trata-se de algo ndo demonstravel esgapa aos limites desta pesquisa.

Dado o enquadramento basico, passemos ao trabalho.

Como introducdo a dissecacdo proposta, cabe agaipatavra sobre aota que

antecede o inicio do romance:

Este livro se pediu uma liberdade maior que tivelongde dar. Ele esta muito acima de mim.

Humildemente tentei escrevé-lo. Eu sou mais fantguk eu (7).

Trata-se de uma nota que ndo se explica, dandoemaaginterpretacdes diversas.
Vilma Aréas, que, como vimos, faz uma critica gem tcomo principal alvo o modo de
construcdo do romance, vé ai um anuncio da liberdaé Clarice exerceu diante da escrita e
do risco do fracasé¥. E uma interpretacéo possivel, mas penso ser tamlsisivel pensar
na dificil ousadia de desenvolver uma histéria i@y em que uma trajetoria pessoal se abre
a alegria e ao prazer e finaliza em um apice deidatle e encontro amoroso; mais ousado
ainda é construir tal trajetoria colocando a pexgem central em constante didlogo com
Deus, estabelecendo com Ele uma relacdo que pditasii“final feliz’. Podemos ainda
pensar, a partir da frase “Eu sou mais forte doeyie que Clarice, cindida em duas, uma
mais forte do que a outra, realizou o dificil pss® de, humildemente, tentar atender ao
pedido daquela que era mais forte; em outras @alawumeu mais fragil realizou a tarefa

demandada peleu mais forte, e talvez dessa coragem venha o rdsuftamalogrado”

200 AREAS, Vilma.Clarice Lispector com a Ponta dos ded8$o Paulo: Companhia das Letras, 2005, pp. 24-
25. A autora refere-se ao fato de Clarice Lispestomostrar pouco a vontade diante do livro, qtia seinicio
de uma nova fase no conjunto da sua escritura.



apontado por tantos critic35 A liberdade exigida pelo livro — ou pedoimais forte — seria a
liberdade de lancar-se a uma temética inteirameota para o padrdo da escrita clariciana
até entdo: uma personagem que se realiza atradsedara a alteridade. Vejamos as trilhas

ao longo do romance que me permitem a postulacéal bgdtese.

2.1. O aprendizado de Lori: a promessa

A primeira pagina do livro (13) ja expde o que ssza tom principal: um misto de
narrativa e reflexdo que se intercalam no corraruieéncias dos personagens. O livro se
inicia por uma virgula, a que se segue um relatatidelades corriqueiras, como aquelas da
empregada ou a arrumacao das frutas. A narratimajire no seio da vida cotidiana de Lori.
Esta primeira pagina ja revela, também, o fio ctordda narrativa, qual seja a relagédo entre
Léri e Ulisses, caracterizada pelo fato de esteraspmue LOri “aprenda” alguma coisa para
gue esteja pronta para ser sua mulher. Ao findladedgina inicial, Lori, ao se perguntar
sobre 0 que ele espera que ela saiba, além de asi\@ossibilidade futura de por exemplo
embelezar uma fruteira” (13), pensa que ele “quamgnar-lhe a viver sem dor apenas” (13),
e se lembra de que “ele dissera uma vez que queiala, ao Ihe perguntarem seu nome, ndo
respondesse ‘LOri’ mas que pudesse responder ‘o i€ eu’, pois teu nome, dissera ele,
um eu” (13).

Uma outra face da aprendizagem é a liberdade:pgeirsa que Ulisses espera dela que
“aprendesse a andar com as proprias pernas e&n preéparada para a liberdade por Ulisses,
ela fosse dele” (16). A liberdade, entdo, € o olacm do que Lori deve aprender; deve

encontrar-se como um eu proprio, mas isto devéegerem liberdade.

201 v/er secdo 1.5 acima.



O caréater mais explicito da aprendizagem, todad&ajo ja diz o titulo da obra, € a
descoberta do prazer. Entretanto, como ja apontawa das epigrafes do livro —
“Provo.../Que a mais alta expressado da dor.../Gnsissencialmente na alegi&.(5) — o
prazer e a dor sdo inerentes um ao outro; ou medleoa dor é evitada, evita-se também o
prazer. E assim que podemos entender que Lées alet conhecer Ulisses, “havia por medo
cortado a dor” (40) e que, consequentemente, aceitlmr faca parte de sua aprendizagem.
Ela, que “vivia de um estreitamento no peito: aaVi40), para plenamente viver e amar
devera abrir-se a alegria através da dor, estarjhecida e negada. O medo surge, entéo,
como forca que se ople a aprendizagem. A vivérder@apdo amor exige que se permita a
sensibilidade sua expressédo também plena, o qdé se risco da dor. E também no risco
imposto pela intimidade: Lori chegava a desejaersteegar logo a Ulisses, apenas com 0
corpo, para assim evitar a “intimidade de alma”) (dde se anunciava e que seria também
intimidade com a propria alma. Desta forma, Lostégia na verdade lutando contra a sua
propria vontade intensa de aproximar-se do impeksdi& um outro ser humano” (41). Abrir-
se ao outro é, entdo, um abrir-se a si mesma @paigpexperiéncia sensivel, o que amedronta
e atrai. E ainda, abrir-se ao mundo, pois, ao cartdor, havia estabelecido uma ruptura em
relacdo ao mundo: “Sem a dor, ficara sem nadajdzerd seu proprio mundo e no alheio

sem forma de contato” (40). O medo que retardabogsso, entretanto, ndo é apenas o medo

202 yersos de Augusto dos Anjos, tal como citadosGlarice. Os versos fazem parte do poema “Monélago d
uma sombra” (ANJOS, Augusto dd@oesia.Org. de Antdnio Houaiss — Colecdo “Nossos classicgio de
Janeiro: Agir, 1968, pp. 13-32; os versos citadesescontram na pagina 30); reproduzo aqui sua forma
completa, reduzida por Clarice: “Provo desta manair mundo odiento/Pelas grande razbes do sentiffiarm

0s métodos da abstrusa ciéncia fria/E os trovoiadgres da dialética,/Que a mais alta expressadode
estética/Consiste essencialmente na alegria.”"NHIASCO, Edgar Cézar. “Quando a moeda literaria a99

no mercado clandestino de Clarice Lispector”. Revista brasileira de literatura comparada°® 6, Belo
Horizonte, 2002, pp. 99-107, para um comentariespeito dos métodos de Clarice ao incluir passadens
outros autores em suas obras. Ver também secaaifnd.



da dor, é também um vago receio de “ir longe deénfdls). Vejamos um trecho um pouco

mais longo:

Sempre se retinha um pouco como se retivesse easréé um cavalo que poderia galopar e
leva-la Deus sabe onde. Ela se guardava. (...)JuEraerto medo da prépria capacidade,
peguena ou grande, talvez por ndo conhecer osiggdjmites. Os limites de um ser humano
eram divinos? Eram. Mas parecia-lhe que, assim coma& mulher as vezes se guardava
intocada para dar-se um dia ao amor, que ela goeneer talvez ainda toda inteira para a

eternidade té-la toda (41-42)

Algumas idéias ressaltam deste trecho. Em primagar, a imagem do cavalo: é a
forca primitivgd®® animal, que surge como condutora de Léri em sraupso. Ela ndo se
conduz, ou pelo menos ndo se vé como condutoraals, o destino também né&o foi tracado
por ela, nem mesmo pelo cavalo: este a conduziea“peeus sabe onde”. Sem desconsiderar
gue se trata de uma expressao popular, é impossjuehao refletir sobre seu sentido literal.
Deus é quem sabe o destino, ou seja, Lori se v@® cuam tenta segurar as rédeas de um
cavalo que, se galopasse livre, a levaria para estimb conhecido apenas por D&{isTal
interpretacdo se confirma na sequéncia do tredadlasi em que aparece a referéncia aos
limites do humano: é o divino que configura esi@ités; ou seja, Lori teme a aprendizagem
porque esta pode leva-la para além de si mesmaupadefrontar-se com o que a ultrapassa

radicalmente. E, por fim, temos a associagdo enai@or ao homem e a entrega a eternidade,

203 |Imagens de animais sdo constantes na obra deldspector como um todo, aparecendo como uma das
faces da alteridade na dindmica do humano. Assagiaddéia do “selvagem coragdo”, parecem persanié
origem natural da forga primeva que movimenta odmon

204 Esta imagem configura as duas pontas do terremitetidade por onde transitam os personagensate€l

o animal e o divino.



gue trabalharei com mais cuidado na secdo 3.4cat#alia sacralizacdo do corpo. Cabe aqui
adiantar que o percurso de LOri permitird que elardgregue a eternidade no seio mesmo de
sua vida comum, e ndo, apenas na morte, além @a ano ela parece pressupor neste
ponto.

Um outro momento de explicitacdo do carater daralizagem pretendida se da logo
apos a orac&d’ (56) de Léri, quando o narrador aponta que o daeescava era “o seu
melhor modo de ser, o seu atalho” (56-57) e que&asae quando estivesse mais pronta,
passaria de si para 0s outros, o seu caminho eyataxs. Quando pudesse sentir plenamente
0 outro estaria a salvo e pensaria: eis 0 meu perichegada. (...) Mas antes precisava tocar
em si prOpria, antes precisava tocar no mundo”. (&¥)caminho de Léri, portanto, se
apresenta como uma busca de si que, entretantcé@ néo fim em si mesma; de si devera
passar ao outro.

Podemos entdo pensar que o que se promete conm@ataiaprendizagem de Lori é
um projeto ético/antropologico de realizacdo dersimeio ao mundo. Léri esta diante da
tarefa de se tornar um “eu”, isto é, de encontmar@opria identidade, assim como de fazer
isso em liberdade e em relacdo para com 0 mundwagom O outro, para sO assim ter a
chance de entregar-se em amor a Ulisses. Trata-sgndpercurso dificil e doloroso, pois
marcado pela presenca do medo; medo este que gmmatap imprevisto encontro com o
sagrado e com 0 que este contém de mistério e anigm

Veremos, deste modo, como esta tarefa serd cumpodango do romance, através
de uma relacéo estabelecida com o absolutamentg que € a divindade, e como isto se da

no comum da “vida-a-vid&® de Léri.

205 Esta oragéio, que aparece duas vezes ao longondmce, serd explorada na segéo 3.2.
208 6rj diz, em dois momentos de seu itinerario, née possui um dia-a-dia, mas uma vida-a-vida (36).1



2.2. A ordem secreta e a liberdade

Quando sai da crise inicial de fluxo continuo dasaenento e vivéncia que abre o
romance, L6ri descansa e, no descanso, brincazeliefaonta, ajudando-se a sair da dor; e é
entdo que a imagem de Deus aparece pela primardfag de conta que estava deitada na
palma transparente da mao de Deus, ndo Lori, ns&sl mome secreto que ela por enquanto
ainda nao podia usufruir’ (14). O descanso plenméa de Deus se daria quando ela fosse
ela, ou seja, quando encontrasse seu “nome seckeidéntidade prépria e o descanso em
Deus séo possibilidades entrelagadas.

Quando Lori se perfuma para encontrar Ulissesp @atperfumar-se € narrado como
um “ato secreto e quase religioso” (17), o que leevmais uma vez, a associagcdo entre o
religioso e o secreto, como na imagem de seu “rsmoeeto” que descansa na mao de Deus.
Mais do que isto, perfumar-se é comparado a umagéan do mundo: “Lori se perfumava e
essa era uma das suas imitagdes do mundo, elamfoeptocurava aprender a vida — com o
perfume, de algum modo intensificava o que quereaiera” (17). Imitava 0 mundo porque
“a terra era perfumada com cheiro de mil folhadoee§ esmagadas” (17). Neste trecho
podemos ver como as idéias de imitacdo do mundsgoblerta de si e religiosidade se
entrelacam em um Unico ato simples do dia-a-dia.

A pagina 18, mais uma vez encontramos a idéiagte “akcreto” que se associa, de

algum modo, a religiosidade. Vejamos o trecho:

Mais uma vez, nas suas hesita¢des confusas, o gaedgiilizou foi o que tantas vezes lhe
servia de sereno apoio: é que tudo o que exisigtj;zacom uma precisdo absoluta e no fundo

0 que ela terminasse por fazer ou ndo fazer ndpasda desta precisdo; aquilo que fosse do



tamanho da cabeca de um alfinete, ndo transborteMauma fracdo de milimetro além do
tamanho de uma cabeca de alfinete: tudo o qudeerist de uma grande perfeicdo. S6 que a
maioria do que existia com tal perfeicdo era, tamente, invisivel: a verdade, clara e exata
em si prépria, ja vinha vaga e quase insensivellhan

Bem, suspirou ela, se nao vinha clara, pelo meabm gjue havia um sentido secreto das

coisas da vid4¢18).

Neste trecho de dificil interpretacdo, duas idéws parecem importantes: Em
primeiro lugar, a de que ha um sentido secretocquéere perfeicdo a tudo o que existe; tal
sentido, ainda que néo seja explicitamente assma@adlivino, parece conter esta associagao
de modo implicito, pois, como ja vimos, o “secret@m sendo utilizado em relacdo ao
religioso. Em segundo lugar, a de que este senfidese oferece com clareza “a mulf&p”
Léri se consola com a idéia da perfeicdo de tudoeexiste, mas é consolo fragil, borrado;
podemos pensar que € neste espaco borrado quaganalliberdade humana — mesmo que
haja uma ordem exata que confere a tudo o seu dwgdy, ndo podemos perceber
inteiramente esta ordem, sO intui-la fragilmente pertanto, a acdo do homem/mulher
permanece de algum modo livre.

Mais uma palavra sobre a liberdade pode ser gitata do que o narrador diz sobre a

liberdade do cdo que passeia na praia, quandséd@iepara para seu banho de mar. O cdo &

207 A “mulher”, aqui, deve ser entendida comchomano Nesta passagem, ndo é apenas a mulher, mas a
qualquer pessoa humana que o sentido secreto d®tgde existe ndo se oferece. Nada, ao longordarrce,

leva a pensar que ao homem tal sentido seria davedénda que Ulisses pareca ser detentor de algiver, ao

final do livro ele aparece como anunciador do sil®r- 0 romance se encerra com o sinal '’ que dave
anunciar a fala de Ulisses sobre o que é o Deugpégina 155). Na secdo 3.1 abaixo, quando trataptsodio

do banho de mar de Léri, explorarei a passagemuenela se vé diante do mar; vejamos aqui um trdebta
passagem: “Ai estava o mar, a mais ininteligivel egsténcias ndo-humanas. E ali estava a mulbepédo

mais ininteligivel dos seres vivos. Como o ser horfizera um dia uma pergunta sobre si mesmo, s 0

mais ininteligivel dos seres onde circulava sandid8). Penso que ai é clara a relacdo entre ‘aeriuth'o
humano’.



dito livre por ser “mistério vivo que nao se indafé8). Poucas linhas antes, o humano tinha
sido descrito como a mais ininteligivel das criasuivas por ter-se feito uma pergunta sobre
si mesmo (78). O texto parece dizer, portanto, ajuedagacdo humana fere sua liberdade
animal. Ao se indagar, o humano se torna presaudepsipria ruminag¢do. Entretanto, o
contorno do corpo, que reduz o humano a sua camdigémal, lhe propicia ainda uma
vivéncia de sua “liberdade de c&o0” (78). E o cdiputado, quente e livre que entrara nas
aguas ilimitadas do mar (78).

Devo, neste ponto, fazer uma pausa no fluxo do momaara empreender uma
reflexdo acerca da liberdade. A compreensdo dedaue é a liberdade aponta em duas
direcbes: 0 que seria a liberdade do animal e gpqde ser a liberdade humana. Estas duas
liberdades s6 podem ser compreendidas em relac8erdido secreto que ordena o mundo
com perfeicdo. O animal é livre de forma absolptague n&o se indaga e se encontra em
perfeita sintonia com a ordem secreta. O humangeédpenas em um segundo sentido, pois,
por se indagar, descola-se da ordem secreta qfereqerfeicdo ao mundo. Ainda que possa
saber da existéncia desta perfeicdo, ndo pode cditaeom clareza, o que faz com que sua
vida se dé em um espaco intermediario entre o aider € o saber: caminha com liberdade ou
“com as proprias pernas” (16), como se prometia, Ibdas com a vaga presenca daquilo que
seria 0 caminho perfeito, isto é, perfeitamenteamaclo no sentido secreto do mundo; a
liberdade absoluta pode ser vivida em instantesiifos, quando, entregue aos limites do
corpo, vive sua liberdade animal.

Poderiamos reformular este impasse com a seguergumta: Se h& Deus, ha
liberdade possivel para o homem? Loéri parece reggogue sim, em dois sentidos: ha a
liberdade ferida pela indagacéo sobre si mesmosgu#esenrola na falta de sentido claro e

gue exige da mulher/homem que ande pelo mundo sopnGprias pernas, e ha a liberdade



inteira, que se d4 quando o humano, por assim,domx o divino. Ou seja, ha a liberdade
propriamente humana, que se da no espaco da iddalivque configura o que é proprio do
humano, e ha a liberdade plena que se da pelo teocmm a absoluta liberdade do divino.
Deste modo, podemos entender o imaginado descansmrde secreto de Lori na palma
transparente da méao de Deus como um momento deciav@a liberdade absoluta, e ndo, de
desisténcia da liberdade, como poderia parecer.

Na compreensao de Loéri hd uma idéia paradoxal dawhdi: estar em consonancia com
o sentido secreto é a liberdade plena; o paradesiode no fato de que, submetendo-se a
ordem secreta que confere perfeicdo a tudo, paeeea liberdade ndo tem mais lugar, mas
nao € isto o que Lori diz; ao contrario, vé abarndade do cdo que ndo se indaga. Estas idéias
encontram eco na histéria da filosofia nos escdw&ierkegaard, autor que, em obra vasta e
heterogénea, delineou seu pensamento em torno g@ meparadoxo A liberdade, para
Kierkegaard, deve ser entendida sob a rubrica dadp=&o: a liberdade s6 é plena quando o
individuo humano participa da liberdade divina,d#egue a liberdade, em sua esséncia, é
Deus®. A conquista da liberdade deve ser entendida asmgercurso de descoberta de si
mesmo, como é aqui o caso de Lori. Segundo Masé@ Bmetti, em Kierkegaard a busca de
si € um movimento da liberdade, guiado pela meténgivel de dizeeua partir de si mesmo
de forma absolut®’, meta proposta por Ulisses a Léri. Ao aproximadaeinterioridade,
entretanto, o humano defronta-se com o divino,ajuesidé'’ o que faz com que, ao buscar
conhecer-se, o individuo se encontre na posicéteder conhecer Deus; neste movimento,

em soliddo diante de Deus — pois na interiorid@&destd s6 — tem-se a chance de abrir-se ao

208 \/er BINETTI, Maria José. “La existencia como litset en acto. La concepcién kierkegaardiana y lgesié
de Cornelio Fabro”, ilnalogia filoséficaAfio 15, n° 2, México, D. F., julio-diciembre/2QQ4d 84.
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amor, pois Deus é amor e diante dele pode-se aprendmof’. Tal percurso se da em
liberdade, pois exige do individuo a escolha: &€ipeeescolher submeter-se ao divino para
assim ganhar a liberdade plena que é participagdiberdade divina, ou seja, € uma escolha
que se faz & margem do eterno ou “um salto felicasaressao do infinitd*?. Escolha que se
da noinstante Vejamos como isto se da em texto do proprio autor

Johannes Climacus, pseuddnimo de KierkegaardMigalhas filosoficas ou um
bocadinho de filosofia de Jodo Climattis desenvolve a idéia dimstante “sintese de
temporalidade e eternidad&’, nas palavras de Alvaro Valls. Através ibstante seria
possivel ao individuo o acessocandicdoque permite a entrada da verdadesoadicao
estaria fora dele, ou seja, o individuo ndo naste a verdade nem com a condicdo para
obté-la: s6 o deus possuicandicdo e pode fornecé-f& Entretanto, se, deste modo,
podemos entender quecandicdoé um dom do deus, Climacus acrescenta que, nacia/é
do instante,tem lugar a liberdade, que ele qualifica como @star junto a si mesnid®
entretanto, estar junto a si mesmo, mas longe diage — cuja condi¢do esta no divino — é
usufruir de uma liberdade vaztd Em nota, Climacus acrescenta algo sobre o qie aer
liberdade da alma: escolher entre a liberdade &odiperdade, escolha esta que define um
desting'®. A liberdade, entdo, em um primeiro movimento,edaveder & liberdade; podemos
aqui pensar nas duas liberdades de Lori: a liberdadativa, se defrontada com a

possibilidade da liberdade plena, deve escolhee exeder a ela ou ndo. Este movimento se

21 dem.
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da noinstante que, deste modo, propicia o toque do eterno madealidade. Mais a frente,
Climacus afirmara que, no instante decisivo o gia@ em jogo € a fé, o salto para a fé que
pressupde aceitacdo do paradoxo, isto €, ndotasedgaalgo que possa ser realizado apenas
com a raz&d® o instante é o salto: quando ndo se tenta maisapra existénciala
divindade, esta existéncia se afifffaisto é, no descanso da raz&o, o individuo se abre
paradoxo da fé, paradoxo que é “paixdo do pensafiféhtA fé, no entanto, é, a um sé6
tempo, graca e fruto da liberdatfe Podemos delimitar assim a circunstancia que eavol
instante nele se oferece ao individuo a condicdo de acssodade, condicdo ofertada pelo
deus por graca — por amor — mas o instante séafizaeou seja, so realiza a sintese entre a
temporalidade e o eterno se o individuo acedee aralliberdade. Voltando a Lo6ri, podemos
dizer que, de acordo com suas idéias sobre a éilerchdo ha como o humano escapar da
liberdade ferida que lhe € inerente a ndo serpgeida de si mesmo; entretanto, em liberdade
pode se ver na iminéncia de tocar a liberdade plengdo, tocar o ilimitado que se oferece,
entregar-se ao mistério do perfeito sentido seaetmundo; se acede a esta possibilidade,
pela liberdade toca a liberdade mais perfeita daimd&agacdo. Com Climacus, poderiamos
dizer: ao ndo se indagar mais, abre-se o espagoopsalto; a razdo descansa, o paradoxo
toma seu lugar, a fé ndo indaga.

A tematica da liberdade, portanto, se encontrekgada com a questdo central deste
projeto: o encontro do humano com o absoluto. Emrkeigaard este entrelacamento é
inerente a sua compreensdo do humano e do crstianiA liberdade, enMigalhas

filoséficas surge em meio ao problema da procura de ententbmeor Johannes Climacus,
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do paradoxo por exceléncia que é o fato de o dausetfeito homem, ou melhor, “que a
condicéo eterna seja dada no tenipbjue o eterno se introduza na temporalidade. Aoraz
diante disso, se escandaliza. E preciso saltandaipar a indagacio da razo; a possibilidade
do salto é dada, entdo, pela propria colocacdcadadpxo: o fato mesmo de estar diante da
condicdo para a verdade é o paradoxo. O salto deadte da condi¢cdo dada, mas exige que
se tome a decisao de saltar. Decisdo eterna ddmirstante eterno; deciséo que altera todo o
rumo do destino ao introduzir na vida a marca domet®*

Antes de finalizar esta se¢éo, devo retomar o psvcaqui esbocado: Léri, antes de
Ulisses, se encontra longe de si mesma e, portiamtge de toda liberdade. Como vimos na
secao anterior, uma das faces da aprendizagem ftangea liberdade, é poder andar “com
as proprias pernas”. Neste caminho, volta-se panaesma e se coloca perguntas sobre o
mundo. Reflete sobre a liberdade. V& no cdo addm perfeita em consonancia com a
perfeicdo que rege o mundo. Entra no mar em atal qitermitindo-se fruir sua liberdade de
cdo. Ao buscar-se, defronta-se com o0 que estadgéanna praia deserta do inicio da manha,
vé apenas o cdo com sua liberdade que néo se irldagana seu nome secreto em descanso
na mao transparente de Deus.

Na proxima secdo veremos as reflexdes de Lori s@breondicdo humana,
compreendida em relacdo a vastiddo do que a ciacuechatica de certa forma ja anunciada

pelo modo como trata o tema da liberdade.

2.3. O pequeno e o vasto
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Olhando-se ao espelho, Lori vislumbra sua pequdeezrpo limitado e o contraste
entre esta pequenez e a imensidado do universddm, eaflete sobre sua “condi¢do”, que € a

condicdo humana:

E pelo mesmo fato de se haver visto ao espelhtiusgEmmo sua condicdo era pequena porque
um corpo é menor que o pensamento — a ponto desagige initil ter mais liberdade: sua
condi¢do pequena ndo a deixaria fazer uso da éilerdEnquanto a condicéo do Universo era

tdo grande que nao se chamava condigéo (19-20).

Esta ai, novamente, a idéia de que a liberdadeapién € acessivel ao humano. A
liberdade humana deve ser compativel com sua c@mgiequena; o Universo, ao contrario,
nao possui mesmo uma “condicdo” — €, portanto,tditho, pois a condicdo € o que da o
limite do humano.

A pequena condicdo humana se revela ainda maidcigaiplente quando Lori,
acordada na madrugada que precede a manha emagee imar sozink&, sente-se em

vigilia (74). Observa a noite bonita com tristeza:

L6ri estava triste. Nao era uma tristeza dificila Enais como uma tristeza de saudade. Ela

estava s6. Com a eternidade a sua frente e ateasOdkumano é so (74).

E mais a frente: “E 0 que o ser humano mais agpicanar-se um ser humano” (74).
A condicdo humana de um ser que “luta pela sob&eeia entre mistérios” (74) deve ser

assumida até suas Ultimas consequéncias: Loriaatitque sentir tudo o que é dado ao

225 \/er secdo 3.1 a frente.



humano. E este tudo é alegria (75), mas tambéra, risteza, ciime (76). Aceitar o humano
€ aceitar seus limites e a inevitavel convivéndm ©® mistério. O humano jamais podera
saber tudo de si, pois esta envolvido pelo mistéfipequena condicdo humana é um corpo
limitado em meio a vastiddo misteriosa do Universo.

Em outra passagem, podemos ver como pode ser @loasitumano tocar o mistério
da condicdo. Depois de falar com Ulisses ao teégfbari pensa que ser uma mulher e ele ser
um homem era o “milagre mais extraordinario”, sdmparavel “a estrela-cadente que
atravessa quase imaginariamente o céu negro e dei®a rastro o vivido espanto de um
Universo vivo” (27). Podemos ver neste espanto conda admiracéo filosofica, assim como
de sensibilidade ao sagrado. A propria idéia dagrél é, por si s6, evocativa de um contexto
religioso, que se confirma algumas linhas a fregt@ndo Léri grita-se muda: “que o Deus
me ajude a conseguir o impossivel, s6 o impossieelmporta!” (27). Sem entender o que
gueria dizer com o “impossivel”, sentiu-se grata @ pedido, como se pedir fosse ja
alcancar (27).

Podemos entender o impossivel, neste contexto, eouito que ultrapassa o limite
humano e que s6 pode ser dado pelo Deus. Desé@japassivel € desejar o contato com

aquilo que esta além da “condicdo”. E Léri acexjpegimentar este contato:

Através de seus graves defeitos (...) é que cheaggoma a poder amar. Até aquela
glorificacdo: ela amava o Nada. A consciéncia demarmanente queda humana a levava ao
amor do Nada. E aquelas quedas — como as de Quistedrias vezes caiu ao peso da cruz — e
aguelas quedas é que comecavam a fazer a sug.vid&om pedras de material ruim ela

levantava talvez o horror, e aceitava o mistérical®m horror amar ao Deus desconhecido.



N&o sabia o que fazer de si propria, ja nascigdicsisto: Tu, 6 Deus, que eu amo como quem

cai no nad427-28).

Neste paragrafo trés idéias sobressaem: que sa abegmor através da queda; que o
amor ao Nada se afigura como amor ao Deus, questérinj que amar o desconhecido é o
horror de cair no nada. A fragilidade humana é w@udpara que se chegue a um vislumbre
do divino; pelas quedas, Lori alcancou a poss#édade amar o Nada, que € a experiéncia do
amor gratuito a tudo o que existe, por isso o ameoNada leva imediatamente ao amor ao
Deus, que é o desconhecido, portador do mistédp.id3o também, tal amor se apresenta
comohorror, pois amar o desconhecido € como cair no nadaimm@es idéia dmadatraz
consigo horror, 0 medo da dissolucéao de si no nada.

Algumas péaginas a frente, esta idéia retorna:

(...) a fé pode ser um grande susto, pode signifigi no abismo, Léri tinha medo de cair no
abismo e segurava numa das maos de Ulisses enquantoa méo de Ulisses empurrava-a
para o abismo — em breve ela teria que soltar am#ms forte do que a que empurrava, e
cair, a vida ndo é de se brincar porque em plemsalimorre.

A mais premente necessidade de um ser humanoreaa-s& um ser humano (32)

O realizar-se como ser humano é, entdo, algo gualgllm modo, depende do susto

de entregar-se ao desconhecido, ao que esta alBmmamé®.

226 Este tema da realizagdo do humano através dausbexd ndo-humano, ou da alteridade, em Clarice
Lispector é muito mais amplo do que o escopo destquisa. O que busco aqui, a andlise da relachardano
com o divino noLivro dos prazeresé uma das facetas desta problematica. O divina adorma mais radical
da alteridade, ou autro absoluto.



O ndo-humano pode se mostrar também como nédo-raz@pe faz sentido se
pensarmos na exacerbacdo da razdo que tem lugarossa cultural ocidental desde a
modernidade e que faz com que o humano seja matm#@ identificado com o racional.

Desta forma, LoOri pensa que “nédo entender’ eravigio que ultrapassava qualquer entender
— entender era sempre limitado. Mas ndo-entendetimi@ fronteiras e levava ao infinito, ao
Deus” (43). O pequeno humano, entéo, tinha a pbdsitee de atingir o ilimitado através do
nao-entendimento, que “ndo era um ndo-entender ecomaimples de espirito”, era antes
uma posicdo de quem tinha inteligéncia e nédo eratei@®-44). Nao-entendimento como
atitude de abandono da razéo, era esta a atitueleumitia a Lori saber-se “em plena
condicdo humana” (44). O humano se afigura, nestéop como aquele que nao sabe e que,
por ndo saber, pode se ligar ao que sabe: o DepsetAndo-se em sua pequena condicao,
pode o humano ser levado a vastidao infinita dosDeu

O conjunto das idéias de Lori sobre a condicdo Imamaode ser organizado da
seguinte maneira: o ser humano esté limitado pahocno de seu corpo, configurando um
ser infimo em relacdo a vastidao do ilimitado Urseeque o envolve. Os limites definem o
gue é a condicdo humana; o que primariamente mpaakista condicdo é exatamente sua
exiglidade, sua pequenez diante da vastidao doetsmiv Todavia, o ser humano néo € um
ser acabado, é um ser que aspira a tornar-se sion&xnar-se plenamente um ser humano.
Esta realizacdo é, em um primeiro movimento, raalindo o que esta delimitado pela
condicdo, ou seja, ser capaz de experimentar tupee @ proprio do humano. Entretanto, isto
ndo basta. A pessoa so se torna de fato um sembug@ndo se pde em contato com aquilo
gue a ultrapassa, quando se abre ao absoluto imidtéilimitado. O ilimitado se identifica

com o Nada, que por sua vez € identificado ao D@untato com o Deus sé € possivel ao

ndo-entendimento, isto €, ndo é através da raz@cse|pode realiza-lo. Este contato, que



permitird a plena realizacdo do humano, ndo & féieihte dele, teme-se, pois abrir-se ao nada
desconhecido traz consigo o medo da dissolucaquelda no nada. O que permitira o risco,
isto é, a forca que lutara contra o medo é o apela consciéncia da pequenez do humano,
ama-se o nada, nada que € a propria impoténciantaymaartir do amor ao nada da condicao
humana, ama-se o Nada que é o mistério do quemstarno; ama-se o Deus que é 0 outro
nome do Nada. Através do impulso do amor e em raeimdo-entendimento, € possivel
lancar-se, em fé, no abismo.

A atmosfera cristd destas idéias € facilmente agide, especialmente pela
importancia do amor no caminho da realizacdo dersio ser humano. Amor que se exercita
até atingir a possibilidade de, “com horror, anmDe&us desconhecido” (28). Mais ainda, o
amor comeca a ser possivel pela consciéncia dailitldde da condicdo humana, pelas
guedas que lembram as quedas de Cristo ao pesozlé2€). Do mesmo modo, a idéia de
um Deus desconhecido que se alcanca pela ndo-axdem pode ser compreendida em
contexto cristéo.

Pois bem, Kierkegaard € um filésofo que dedicouwsda a elaboracdo de uma obra
que tem a meta principal de compreender e espalbastianismé®’. Entretanto, ele faz isto
de modo inteiramente pessoal e inovador. Ao pemsaistianismo, dedica-se a compreensao
do humano e da experiéncia religiosa, o que faz goenum de seus grandes temas seja a
realizacdo plena do individuo humano, que se darivés do “tornar-se crist&6®. Esta
meta talvez nunca seja inteiramente alcancadaserae de guia a vida. O ser cristdo ndo é
algo que se possa definir em poucas palavras; prxi@ensar que toda a extensa obra de

BN

Kierkegaard foi dedicada a compreensdo exaustivstedéema. Dedicar-me-ei aqui
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especialmente as idéias de Johannes ClimacuMegalhas filosdéficas,livro em que o
cristianismo e o ser cristdo sdo tratados de fongigeta, sem se mencionar em uma unica
vez as palavrasristianismq cristdo ou cristandade Tratarei aqui de trés temas que se
relacionam diretamente as idéias de L6ri sobrendicao humana: ao buscar conhecer-se, 0
individuo humano se vé diante de Deus; a abertudivino se faz pela fé, que é uma paixao,
um paradoxo para a razao, atravésrbante o amor € o caminho para quem persegue a
meta de conhecer-se e conhecer o deus e é tambdmtsee seu risco.

A idéia de Léri de que um ser humano deve se tarmaser humano poderia, em um
primeiro momento, lembrar o “torna-te quem tu és"Nletzsche, mas, ao reafirmar a frase
logo apds a reflexdo sobre a fé (32), ela nos lantam contexto religioso. Em Kierkegaard
reencontramos o “torna-te quem tu €s”, mas agaral@eus diante de si. Poderiamos dizer:
torna-te quem tu és diante de Deus, porque, comos/na secdo anterior, na interioridade
encontra-se o divino; ao buscar a si mesmo, o ididdsvé-se diante do divino. E diante de
Deus a condicdo humana se configura em seu limiteimano diante de Deus é o reflexo do
relativo diante do absoluto. A esfera humana € acaaingéncia, da falibilidade, da
relatividade. A esfera do divino € a do absolutogtkrno. Diante do ilimitado, o individuo se
confronta com seus limites e pode ter consciéreisud exiguidade.

Uma vez diante do divino, torna-se possivel a &lapsoluta, ou seja, a relacédo para
com o absoluto que se da na interioridade, e widhgd pode, em liberdade, negar-se a se
abrir a esta relagdo, como também ja vimos nasxi@k sobre a liberdade. Entretanto, ao
decidir aceitar o que é oferecido, a relacdo absdkm a chance de realizar-se através do

instante ponto em que o eterno invade o temporal. EMigalhas filosoficas Johannes



Climacus empreende o que ele chama de “experimeatzo®®®, que contribuird para sua

compreensdo da importancia idstanteno caminho do conhecimento. Para isto, confronta o
gue chama denodelo socratic@wom o modelo alternativo que ir4 propor. No secoatha a
pressuposicado de que a verdade ja esta no apreadidr) dnstanteapenas ocasido para que
ela venha a tona; Sécrates seria, portanto, o gdata afirmava ser, o partejador da verdade
adormecida no aprend. No novo modelo, instantepassa a ter importancia decisiva, pois
introduz o “novo®®, algo que n&o existia antes em parte alguma. Nestido, oinstante
seria 0 ponto em que a condi¢do para a verdadea®aocada para o individuo; condicdo esta
gue nao esta no aprendiz e é, portanto, dada psttranque, agora, nao pode mais ser um
mestre socratico, mas, sim, um salvador, 0déu8 instante ponto em que o individuo seria
recolocado diante de si mesmo de forma plena, @oder chamado deplenitude dos

tempog?33

, entrada da eternidade na temporalidade.

Pois bem, 0 que se da na vivéncidarddante para a razdo humana, € o confronto com
o paradoxé**, pois o deus que se apresenta é o desconhediutiyfiuo se v&, entdo, diante
da tarefa de conhecer o desconhecido. O pensamamtalebrucar-se sobre si mesmo,
encontra na interioridade o deus desconhé&&idou seja, a alteridade esta na interioridade. E,
diante do paradoxo, daquilo que a razdo ndo padmedr por seus métodosjnstantese

oferece, e dnstanteé umsalt™® é preciso desistir dos métodos da razéo, dedistientar

provar a existéncia do deus; ao desistir da praeisténcia do deus surge, e isto se da pelo
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saltc®’. O salto é, precisamente, a passagem de um estado a setro,solucdo de
continuidade, isto é, ndo € por acréscimo de alguoisa que a razdo pode um dia alcancar o
paradoxo, ao contrario, o que se da € uma mudargjdativa que sO se explica pela nogéo
de saltg a raz&o, ao aceitar sua impoténcia diante dodpaca deixa espaco para 0
surgimento de um outro modo de apreens&é®° Nas palavras de Léri, trata-se do “néo-
entender” que permite a passagem ao Deus.

Podemos entdo passar a tematica do amor. Climacasteriza o paradoxo como
“paixdo do pensamentd® sendo um pensador sem paradoxo semelhante a anieasem
paixad*’. E, portanto, no interior do movimento do amoraepaixdo que podera dar-se o
instante O amor, tanto quanto o pensamento, leva ao pavada pergunta sobre si
mesmd&*.. A razdo, movida pela paixdo do paradoxo, sofaatdide seu proprio limite e quer
forcar este limite, empurra o paradoxo o maximo poée, mesmo quando ja percebe que
ndo podera alcancar o desconhetfdd entdo que, na vivéncia dstante tem lugar csalto
que permite o surgimento d§ que Climacus chama de “paixdo feff” é a paixao feliz
porque € aquela que pode alcancar o desconhecidensamento alcanca a compreensao,
porém, sem explicar; alcanca-a através da paix@@guosegue unificar os contrérios, fazendo
tocar o eterno e o historico, em um ato que “éeenedacdo do historico e a historizagéo da
eternidade®“. Tal unificacdo se da rinstantequando o pensamento mantém-se no paradoxo

sem elimina-16*. E o que torna possivel o desenrolar do moviméafé, que é paixao, é a

27 | dem.

28 1dem, p. 91.
2391dem, p. 61.
2% 1dem.

21 1dem, p. 64.
2421dem, p. 71.
243 1dem, p. 91.
244 1dem.

2% 1dem, p. 79.



propria capacidade humana de se apaixonar; é ei@mpvimento do amor, que tem inicio
no amor de 4f° que podera levar a paixao féa Todavia, no amor ha risco, como ja sabia
Léri ao temer se entregar. O amor de si, ao seobesdno amor ao outro, corre o risco de se
autodestruir, assim como a inteligéncia, diantepdmdox4*’. Este é o risco inerente ao
movimento dcsalto. E 0 que se conquista, atravésinkiantedo salto, é a entrada ni&, que
transforma o individuo, como em um renasciméfito

Até aqui, entretanto, seguindo o percurso de ladrpossibilidades de encontro com a
alteridade absoluta do divino foram apenas anuasiadléri refletiu sobre a condicéo
humana, seus limites e as possibilidades de tstas Bmites e o que os ultrapassa; mas ainda
nao experimentou tal ultrapassagem. Lori, em sefiim ainda ndo pode realizar o que
vislumbrou através do pensamento. A presenca de Desconhecido, até aqui, € Nada, é

siléncio. O confronto com o siléncio € o que verema proxima secao.

2.4. O siléncio

Depois de uma grande dor diante da insisténcia liessdd em ndo se entregar,
mantendo-se na espera de queapl@&ndao que é necessario para que possam ser plenamente
um do outro, L6ri vive momentos de profunda intexsg@io na madrugada (33-35), e o que
vive € indizivel e intransferivel, sendo equivadeapenas ao “siléncio da montanha” (35).
Todavia, Léri tenta se comunicar com Ulisses asad® um texto que escrevera sobre o
siléncio, pois “por mais intransmissivel que fossesnhumanos, eles sempre tentavam se

comunicar através de gestos, de gaguejos, de palmal ditas e malditas” (35-36).

248 1dem, p. 64, e também pp. 74-75.
24T 1dem, pp. 74-75.
248 1dem, pp. 137-138.



Léri, que ja viajara a Europa muitas vezes quangai@ra rico, compara as noites da
Espanha e da Italia com a noite de Berna e corfauioite de Berna tem o silén&{d' (36).
Siléncio que se impde como impossivel de ndo seidoy36), que espreita como paz e
meditacdo aparentemente ndo alcancaveis (36). Qoengpara a morte (36). Siléncio “vazio
e sem promessa” (36), “a profunda noite secretmdiodo” (36-37), ndo comunicavel (37).
Mas tudo isto é ainda apenas o primeiro siléncr), (Que se desdobrard em um outro: “Mas
h& um momento em que do corpo descansado se egggerito atento, e da Terra e da Lua.
Entdo ele, o siléncio, aparece. E o coracdo bate@mhecé-lo: pois ele € o de dentro da
gente” (37). O siléncio, por sua vez, nada exigesta falta de expectativa é dolorosa; neste

ponto surge a conexao entre o siléncio e uma aBeus:

Quantas horas perdi na escuriddo supondo quereisilé julga — como esperei em vao ser
julgada pelo Deus. Surgem as justificacdes, trégigastificacbes forjadas, humildes
desculpas até a indignidade. Tao suave é paralus®no enfim mostrar sua indignidade e
ser perdoado com a justificativa de que se é urhisaano humilhado de nascenca.

Até que se descobre, Ulisses — nem a tua indigeidedquer. Ele é o Siléncio. Ele é o Deus?

(37-38).

Diante do grande siléncio — do “siléncio astraB)(3, ndo ha intermediacdo possivel,

“ndo h& sequer um filho de astro e de mulher cartesrmediario piedoso. O coragdo tem que

249 Maria José Somerlate, em ddutacdes faiscanteARBOSA, Maria José Somerlat€larice Lispector —
Mutacdes faiscantes/Sparkling mutatioBglo Horizonte: Gam Editora e Distribuidora, 19981gere que vida
e obra, em Clarice Lispector, se entrelagcam dedavrgénica e cita bivro dos prazeregomo um dos livros
onde isto é especialmente evidente (p. 15). Pais bestas paginas sobre o siléncio sédo evidentedagdes
com 0 que a escritora sentiu nos anos em que eweBerna; o siléncio opressivo da cidade nao lhia taem,
sentia falta de cor e vida, o que é evidente naasgue enviava as irmas, assim como em comesiti@itos
mais tarde — ver GOTLIB, Nadia Battell@larice — Uma vida que se cont8&o Paulo: Atica, 1995, pp. 218-
229. Além disso, o texto de L6ri, como ja foi ditover notas 67 e 68, cap. 1 — ser4 também publicanm
conto e crbnica.



se apresentar diante do Nada sozinho” (38). Pdaa &szinho diante do grande siléncio &
preciso coragem ou é melhor esperar pelo auxilidlidada aurora”, que, como terceiro
elemento, corta o poder do siléncio (39). E, depl@sconhecer o siléncio, ndo se pode
esquecé-lo, “as vezes no proprio coracdo da pasaraconhece o Siléncio” (39).

Pois bem, desta reflexdo de Lori sobre o silénestrita em carta que entregard a
Ulisses, trés tematicas afloram: o carater dasemsagorrespondentes ao siléncio, a relacao
do individuo com o siléncio, o problema da linguage

Vejamos as imagens evocadas por Léri, em sua &flecomo associadas ao siléncio.
S&o0 elas: a morte, a noite secreta, o nada, o PEgemos considerar gqueorte noite
secretae nada evocam a dimensao do sagrado, o que as aproxinaatem do Deus,
reforcando a proximidade de sentido ente#l@ncioe odivino. “O siléncio é a profunda noite
secreta do mundo” (36-37). Com esta frase, Clagttama o tema do escondido, do secreto,
gue ja aparecera antes, na secdo 2.2, como ass@dashgrado. Fica aqui como mais uma
pista desta associacdo. A idéiardarte por sua vez, surge, pela primeira vez, diante da
impossibilidade de compreender o siléncio: “Se ésten como te abencoar?” (36). Mais a
frente, o siléncio é tido como exterior a contimad “que é a vida” (36). Esta idéia faz eco a
percepcdo de Lori do mundo antes do sentido hurt&Bs)o— o siléncio, assim como o nao-
sentido, sdo exteriores ao fluxo da vida. O sil&npbrtanto, se equipara a morte, que se
equipara ao mundo anterior ao sentido humano, @ gertador de um sentidmutro em
relacdo ao humano. Por fim, muito proxima a id@anmbrte, surge a nocdo dadg nada
diante do qual se est4 sozinho, como também seliesti® do Deus, como vimos na se¢ao
anterior.

Para entendermos melhor as imagens do Nada e &) faeei j4 a passagem para o

tema das relagdes entre o0 humano e o siléncidé@crl, se esta fora, na noite de Berna, na



montanha, € também o “de dentro da gente” (3% .dstrata-se de uma realidade com a qual
o humano tera que se relacionar internamente, eap&oas de modo exterior. O siléncio de
dentro reflete o siléncio do mundo; ou, antes,l&nsio do mundo desperta o siléncio de
dentro, aquele que reconhecemos (37). E diantee dsiéincio, que € o Nada, estamos
sozinhos, sem intermediacdo possivel (38). A sol@&&ma constante nos escritos misticos;
diante de Deus, o humano se encontra despido, mmi@penas com aquilo que é — deste
modo, como vimos na ultima secdo, podemos pensat, Kierkegaard, que o individuo
humano esta diante da tarefatdnar-se o que se € diante de DelBedemos aqui questionar
a validade desta aproximacao a Kierkegaard, pai® ieecho Loéri diz claramente que nédo ha
intermediario possivel entre ela e o siléncio, @ duwalidaria 0 recurso ao cristianismo
kierkegaardiano, na medida em que qualquer formeridBanismo implica na aceitacédo do
Cristo como um mediador entre o humano e o diviargretanto, pode-se fazer a ressalva de
gue, neste momento, LOri ndo estd ainda em relegdoo Deus, esta temerosa diante do
Nada, a respeito de quem se pergunta se é o Decmrd@r sagrado do Nada se explicita,
mas ndo ainda a possibilidade de uma refaaBsta relacéo ira se apresentar aos poucos,
culminando com a vivéncia do estado de graca qtecesera o momento em que Ulisses
considerara que LOri estd pronta para ser sua muh@este ponto as imagens cristas serédo
mais facilmente percebidas. Ou seja, sera pelamettiacdo que a relacdo se fara possivel.
Enquanto se encontrar vazia diante do Nada, dércs fara sua presenca.

Resta uma palavra sobre esta relacdo, ainda nextorda reflexdo sobre o siléncio.

Ao final do texto, Lo6ri escreve:

20 yeja-se: “O coracdo tem que se apresentar diamtBatla sozinho e sozinho bater em siléncio de uma
taquicardia nas trevas. S6 se sente nos ouvido®mie coracdo. Quando este se apresenta todoenu,én
comunicacao, é submissdo” (38).



Pois quando menos se espera, pode-se reconhecklmepente. Ao atravessar a rua no meio
das buzinas dos carros. Entre uma gargalhada fiaaggsica e outra. Depois de uma palavra
dita. As vezes no préprio coracdo da palavra sentere o Siléncio. Os ouvidos se

assombram, o olhar se esgazeia — ei-lo (39).

Nesta passagem surge a idéia de que a relacdeqrara divino — neste momento,
para com o siléncio — pode irromper sob qualquetegto, no seio da vivéncia cotidiana. Esta
idéia sera explorada outras vezes ao longo dartdisde, especialmente na secao 3.3, que
tratard da experiéncia da graca vivida por Lori.

Por fim, tratemos do problema da linguagem, quegende relevancia filoséfica e é
muito importante no contexto da critica a obra tHi€e Lispector. A questdo da linguagem
surge logo nas primeiras linhas do texto de Louiarglo ela diz da impossibilidade de
comunicar o que viveu e neste momento comparanfassibilidade ao siléncio da montanha
(35); mais a frente, o préprio siléncio é dito %ipeessivel” (39). Descrever o siléncio foi 0
meio encontrado por Lori para tentar comunicar e uera, pois nao é possivel ao homem
desistir da comunicacéo (35-36; 39). O problemailémcio e do “drama da linguagefé
constante nos escritos de Clarice e sobre elet@actem-se debrucado largamente. E
importante aqui considerar o artigo “A dialética ldeguagem e do siléncio em Ludwig
Wittgenstein e Clarice Lispector”, de Paulo Marigtit onde o autor faz uma aproximac&o
entre o romancé paixdo segundo G. 8% e oTractatu$®* de Wittgenstein. Margutti, apés

uma revisdo dos trabalhos de Benedito Nunes solaec€& assim como do artigo “O

21 gybtitulo acrescido & reedicéo do liitura de Clarice Lispectode Benedito Nunes.

%2 MARGUTTI PINTO, Paulo Roberto. “A dialética da dinagem e do siléncio em Ludwig Wittgenstein e
Clarice Lispector”, in. MAC DOWEL, J., SJ & YAMAMO®, M. (orgs.).Linguagem & LinguagensSao
Paulo: Loyola, 2005, pp. 49-94.

23| ISPECTOR, ClariceA paix&o segundo G. H1964) 122 edicdo. Rio de Janeiro: Nova Frontéig&s.

2% WITTGENSTEIN, Ludwig. Tractatus logico-philosophicusTrad. Luiz Henrique Lopes dos Santos. 22
edicdo. Sdo Paulo: Edusp, 1991.



conceito de dor de Ludwig Wittgenstein em didlogoncFernando Pessoa, Franz Kafka e
Clarice Lispector”, de iris Hermann, escrito em 989 elege Wittgenstein como o melhor
interlocutor para um dialogo filoséfico com Claricespector, pelo menos para a Clarice da
Paixad>® pela presenca marcante, neste romance, do prallesilimites da linguagem e da
consequente postulacéo do siléncio como guariexplariéncia indizivel, que €, nos casos de
G. H. e do Tractatus uma experiéncia de carater mistico. Margutti Ta que
“Wittgenstein e Clarice convergem na idéia de qual@edoria é alguma coisa dolorosa, que
depende de um processo de ascese. Em ambos, ldtida de maneira paradoxal, em que a
perda se transforma em ganho. Em ambos, ela eaorstixtase resultante de um mergulho

357 0O real, identificado ao

introspectivo, que permite a identificagdo entneea e o divino
sagrado, ndo pode ser alcancado pela experiérdii@ana; € preciso percorrer um doloroso
caminho de ascese para alcanca-lo. Dor que searpweluma “inquietacdo existenciaf’
que poderd ser sanada pela “experiéncia transfomadtf na qual o percurso ascético
desembocaria. Tal experiéncia, de qualquer modmaseém apartada da linguagem. Clarice,
através de G. H., busca o que chamindgpressive’, enquanto Wittgenstein procura pelo
inexprimivef®’, em um movimento em que ambas as buscas se traasfo“numa adesao
silenciosa as préprias coisa¥”

N&do me estenderei mais, por ora, na apresentaciiaetiEcdoes entre Clarice e

Wittgenstein desenvolvidas por Margutti para que md@s desviemos muito das idéias de Lori

255 y/er referéncia no artigo de Margutti, citado n#&ars8 acima.

256 MARGUTTI PINTO, Paulo Roberto. “A dialética da dinagem e do siléncio em Ludwig Wittgenstein e
Clarice Lispector”, in. MAC DOWEL, J., SJ & YAMAMO®, M. (orgs.).Linguagem & LinguagensSao
Paulo: Loyola, 2005, pp. 61-62.
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no Livro dos prazeresmais a frente, retomarei este ponto ao reflabre as relagbes
possiveis entre Wittgenstein e Kierkegaard, aseimocentre a experiéncia de G. H. e a de
Léri. No caso das péaginas aqui em questdo, em sfaaeflete sobre o siléncio, sua reflexdo
parte da impossibilidade de transmitir o que vigenmadrugada. Para além da aproximacgao
entre o siléncio e o divino, feita pela prépriaiLéomo vimos acima, resta tentar perceber o
carater de sua experiéncia incomunicavel, com etiwbjde reconhecer nela o carater mistico
gue a aproximaria da experiéncia de G. H.

Suas reflexdes naquela madrugada podem ser resuerdé&rés idéias: primeiro, que
seus pensamentos eram “sobrenaturais como umaidipissada depois da morte” (34);
segundo, que “ndo possuia um dia-a-dia mas sinvidaaa-vida” (35), sendo que a vida que
tinha nas madrugadas era sobrenatural (35); djmppgue “aprendera agora a se aproximar
das coisas sem liga-las a sua funcao”, isto ésateeum sentido ter sido dado a elas pelo
humano (35). O mundo sem o sentido humano a asaust&la era atraida pela morte, a
guem ndo se entregava “por solidariedade”, poigd'sgrofundamente amoral ndo esperar
pela morte como os outros todos esperam por est fim@al” (35). A propria palavra
“sobrenatural” parece apontar na direcdo de umedolot mistico da vivéncia de Lori;
entretanto, ndo deve ser considerada decisivaquafirma-lo, pois pode indicar apenas o
gue ultrapassa a dimensdo natural, ndo necessatearsacro. Todavia, a percepcdo do
mundo destituido do sentido humano e a conseqéémtgdo pela idéia daorte parece ser
capaz de introduzir de maneira mais cabal a temdaa divino. Como vimos na secgéo
anterior, o Nada e o Deus se associam nas reflad@&®ri sobre a condicdo do humano.
Agora, na reflexdo sobre o siléncio, este € tamagsociado ao Deus (38). Mais a frente, na
secao 3.3, quando tratar da vivéncia do estadoad@,getornarei a nogcédo de solidariedade a

humanidade como impeditiva a permanéncia na gragai, a solidariedade surge como



impeditiva & morte (35). A morte, entdo, de algunameira se associa também a graga, que,
como veremos, tera um sentido claramente cristésteDmodo, parece cabivel percebermos
no carater da vivéncia incomunicavel de Lori o tofstico que aproximaria esta passagem da
vivéncia de G. H., assim como das idéias de Widttggm noTractatus tornando explicita a
idéia de que a experiéncia do divino é intranswéssimais do que isso, que € uma
experiéncia que se expressa pelo siléncio. Maguécser levada ao siléncio depois de vivida,
a prépria experiéncia tem a face do siléncio.

Neste ponto, devo esclarecer melhor a presenca ittgeétein em meio a este
didlogo travado entre Clarice Lispector e Kierkeda®iante do problema do siléncio e da
impossibilidade de comunicar uma experiéncia vivé@anpossivel, no universo da filosofia,
ndo pensar em Wittgenstein, o pensador que ensgarabra mais conhecida com o célebre
“Sobre aquilo que ndo se pode falar, deve-se é&taPor outro lado, este problema é
também relevante na obra clariciana e levou acalttabde Paulo Margutti considerado
acima. Podemos pensar que Lori herda de G. H. ia i@ siléncio como guardido da
experiéncia indizivel e reflete sobre ela nas msyequi consideradas. Entretanto, para além
das relacdes entre Lori e G. H. e entre Clariceittg@istein, resta estabelecer um contato

entre Wittgenstein e Kierkegaard, para que naoeseapo fio do didlogo aqui pretendido.

Alguns trabalhos vém sendo escritos sobre possileisies entre os dois autéfésNao me

263 WITTGENSTEIN, Ludwig. Tractatus logico-philosophicusTrad. Luiz Henrique Lopes dos Santos. 22
edicéo. S&o Paulo: Edusp, 1991, p. 281, aforismo 7.

264 yer CLAIR, André. “Wittgenstein en débat avec Kiegaard: la possibilité d'un discours éthique” Lizs
cahiers de philosophien® 8-9, 1989, pp. 211-226; HANNAY, Alastair. “Sality souls and infinite help:
Kierkegaard and Wittgenstein®: History of European ldeaw. 12, n° 1, Great Britain: Pergamon Press, 1990,
pp. 41-52; LIPPITT, John e HUTTO, DanieéMlaking sense of nonsense: Kierkegaard and Wittganst
Publicacdo do encontro da “Aristotelian Society'a tniversity of London, 1988; RIGAL, Elisabeth.
“Wittgenstein, lecteur de Kierkegaard”, Kairos, n° 10, 1997, pp. 193-214; SIQUEIRA, Eduardo Goules
“Sobre a afirmagéo de Wittgenstein: ‘Kierkegaard gensador mais profundo do século XIX™, artigédito
apresentado em Aracaju no dia 14 de novembro dé @0fante a VIII Jornada Internacional de Estudes d
Kierkegaard promovida pela SOBRESKI (Sociedadeilies de Estudos de Kierkegaard).



€ possivel aqui uma exposicdo detalhada destedosh ndo apenas pelo fato de que me
desviaria muito do caminho pretendido, mas tambérgue seria tarefa excessiva para meu
pequeno conhecimento da obra do pensador austri2eeo, minimamente, tratar da
aproximacao possivel entre o siléncio e o condatikegaardiano dparadoxo O paradoxo
pode ser um outro nome para o siléncio, na medrdgee nada pode ser dito sobre ele, pelo
menos nada que seja demonstravel, pois a razdpaa&oalcanca-lo. Vejamos um trecho de

Eduardo Gomes de Siqueira sobre o Kierkegaardjeressaria a Wittgenstein:

Kierkegaard é importante, e mesmo ‘o mais profundéb porque disponha de uma chave
dialética para decifrar paradoxos; ndo porque fmnema base renovada para melhores e
mais sofisticadas teorias sobre o verdadeiro méttddecifrar paradoxos ou sobre o que
existe depois e além deles; ndo porque sO elepisteu corretamente a dialética hegeliana
com as corretas categorias existenciais; ndo dualis@nte porque ele ensina a ‘superar’ as
contradicdes internas do espirito absoluto; mas jsistamente porque ele sabe muito bem
que ndo existasso de ‘entender um paradoxo’. Kierkegaard tenmdgamportancia — para

Wittgenstein —, porque ajuda a p6r fim a toda tlgar acerca da ética, e ndo porque renove

ou dé novo félego aos velhos estoques de saitices

Eduardo Gomes sugere ainda que Kierkegaard podmterdido como um critico da
linguagem, porque nédo aceita que a esfera dosegad@ja objeto do pensamento especulativo
ou que os valores tenham alguma coisa a deveratms do mundo, objetos da ciéréia
Deste modo, podemos pensar que Kierkegaard, acacodmb a rubrica do paradoxo néo
apenas a experiéncia religiosa, mas também tude degn relevancia ética, aproxima-se de

Wittgenstein, na medida em que, para este, o sedadvida — ou a parte ndo escrita do

%5 SIQUEIRA, Eduardo Gomes de. “Sobre a afirmacdoWitgenstein: ‘Kierkegaard é o pensador mais
profundo do século XIX™, artigo inédito apresertagin Aracaju no dia 14 de novembro de 2007 duaiil
Jornada Internacional de Estudos de Kierkegaamhgvima pela SOBRESKI (Sociedade Brasileira de Extud
de Kierkegaard), p. 10.

%6 1dem, pp. 7-8.



Tractatus— é o que configura o terreno da ética e ndo pedeetirado de sob a guarita do
siléncio. Sobre isso tratam todos os trabalhoslasana nota 70 acima, especialmente o de
André Clair.

Entretanto, algo deve ser dito a respeito dasadtifgrs entre a experiéncia de Lori e
aquela de G. H., que fariam ressoar, aqui, talaetém as diferencas entre Kierkegaard e
Wittgenstein. Olga de S&, em siescritura de Clarice Lispectpafirma que “o siléncio de
Uma aprendizagend um siléncio pleno e esta nas antipodas do siléecG. H.”%*’, pelo
fato de apontar na direcdo da possibilidade dezegd@lo do ser humano; a autora parece
apontar que ha nbivro dos prazeresima positividade que ndo se encontraAmpaixao
segundo G. HO siléncio pleno de Léri guarda em si uma expeiégem que sua vida se
movimenta em diregdo a uma transformacdo tambénapkinda que tenhamos visto, nos
comentéarios de Margutti, que a ClariceREixag assim como Wittgenstein, também vé no
percurso experimentado o apontar de uma experiémacisformadora, nhivro dos prazeres
isto se d4 de modo muito mais evidente, como veseaw longo deste texto, o que
corroboraria a interpretacdo de Olga de Sa. Téhaib pleno pode ser equiparado ao siléncio
de Abrado, segundo o apresenta Johannes de Silesgiadonimo de Kierkegaard dmamor
e Tremof®. Como j4 indica o préprio pseudénimo, a experiémig fé de Abrado é retida
pelo siléncié® é incomunicavel por se passar na interioridadegle a comunicasse, nédo
seria compreendido, pois a linguagem se d& no @€, Ao tentar traduzir sua experiéncia
interior para a linguagem exterior e compartilhadaxperiéncia se perde na impossibilidade

de ser compreendida. L6ri, ao escrever para Ulissese 0 que viveu, esboca uma tentativa

%7 SA| Olga deA escritura de Clarice LispectoPetrépolis: Vozes, 1979, p. 205.

%8 KIERKEGAARD, Sgren.Fear and trembling Trad. Howard Hong e Edna Hong. Princeton: Pricet
University Press, 1983.

269 gopre isso, ver todo o Problema 3 (Idem, pp. 8B;18m que Johannes de Silentio trata do devertidasa
de se calar sobre o que viveu.

27%1dem, p. 113.



qgue, no interior do romance, ndo sabemos se fordumdida, pois Clarice ndo mostra a
recepcao da carta por Ulisses. Sabemos, todawd,@ua considera canhestra.

As idéias de Lori sobre o siléncio, portanto, podemassim organizadas: o siléncio é
uma das faces do divino; o siléncio € o Unico ndei@omunicacgéo plena de uma experiéncia
de caréater sagrado; o siléncio s6 pode ser ulsagasde modo canhestfb Ao longo desta
dissertacdo, ndo me deterei no poder do silénas, mos desdobramentos que a tentativa de
ultrapasséa-lo proporciona, chegando a uma idéReds e da relacdo que se pode estabelecer
com Ele, ainda que esta idéia esteja fadada aaskacda relatividade do que faz parte da
condicédo limitada do humano. Como Clarice, pensajteio e fragil configura a face mais
nitida do humano e que s6 a partir dela se podarteampreender nossa pequena condicao.
O temor ao fracasso s6 pode levar a imobilidadsil@nocio.

Antes de finalizar este capitulo, entretanto, res@gumas palavras sobre esta
imobilidade que se manifesta também como raiva elesPcomo se a raiva fosse uma outra

face do siléncio.

2.5. Com raiva de Deus

Estando ha algum tempo sem ver Ulisses, depoirdéstumbrado a possibilidade da
vida sem dor, L6ri se vé outra vez em desesperp AgBdeitar-se de brucos sobre a cama, a
cabeca enterrada no travesseiro (63), sentind@disisamente a dor, pensa em rezar, mas se
nega: “descobriu que ndo queria falar com o DeadveZ nunca mais” (63). E entdo se
lembra da vez em que, numa fazenda, deitou-seugedna terra e pensou que era so iSSO 0

gue queria do Deus: “encostar o peito nele, e & dma palavra”’ (63-64). Mas entendia

271 \eja-se comentario do narrador apés o fim do teswrito de Lori sobre o siléncio: “se ndo expnessa
inexpressivel siléncio, falara como um macaco quelg e faz gestos incongruentes, transmitindcsa&abe o
qué. Léri era. O qué? Mas ela era” (39).



gue, “se isso era possivel, sO seria depois deamdriguanto estivesse viva teria que rezar”
(64). Sentindo-se entdo muda diante do Deus, cowa @a mudez, sente vontade de
reivindicar, acusar (64).

Antes de entrarmos propriamente na raiva que Libijed ao Deus, € importante
refletir sobre alguns pontos do que foi vivido ptar nestes momentos que a precederam. LOri
sente que desejaria ndo precisar falar com o Deas, apenas senti-lo, recostada em seu
peito, como recostara seu corpo na terra, ou na.cEBsta € uma imagem interessante por
fornecer uma associacao entre o divino e a terexestar o peito sobre a terra faz ecoar a
imagem do descanso no peito do Deus. Trata-se demmagem que explicita uma certa visao
de Deus como o corpo de onde se origina a vidaaviadesta seria uma unido possivel
apenas depois da morte. Isto €, trata-se de ungeimde Deus que ndo consola, pois ndo se
oferece a vida. Enquanto fosse viva, Lori teria goeitar rezar, dirigir-se com palavras ao
Deus ou entdo calar-se, prender-se ao siléncioagsién, sem palavras, que Lori se deixa
levar pela raiva.

Rompe entdo a mudez, mas simplesmente para ansoaaregacao: “eu Vos nada
dou porque nada me destes” (64). Nega-se a entraglacdo e, ainda que pressentindo que o
Deus precisa dos humanos, nega-se a Ele (65). ¥glansar na integracdo total possivel
apenas depois da morte — “como encostara o corfernaa encostar-se toda até ser absorvida
pelo Deus” (65) — e quase deseja estar morta E6B)ais uma vez sente a mudez da palavra
do Deus: “aquele siléncio era Ele proprio” (65)zi8ba diante da dor, coloca-se diante do

Deus como quem quer “medir forcas” (65):

Tu me criaste através de um pai e de uma mae ésdepdargaste no deserto. Em vinganca

estranha, pois era contra si mesma, contra umacerido Deus, era no deserto entdo que ela



ficaria, e sem pedir agua para beber. Quem sofresi@ com isso era ela mesma, mas o
principal é gue com seu sofrimento voluntario ofer@mDeus e entédo pouco lhe importava a
dor.

Mas seu Deus nao |he servia: fora feito a sua @dpragem, parecia-se demais com ela,
tinha alguma ansiedade nas solu¢gbes — sO6 que Melansiedade criadora — a mesma
severidade que era dela. E quando Ele era boma dgeal a ela se tivesse bondade. O
verdadeiro Deus, ndo feito a sua imagem e semehaaa por isso totalmente
incompreendido por ela, e ela ndo sabia se Elerjgodempreendé-la. O seu Deus até agora
fora terrestre, e ndo era mais. De agora em dismtgulisesse rezar, seria como rezar as cegas
ao cosmo e ao Nada. E sobretudo ndo podia mais aeddeus. Descobriu que até agora
rezara para um eu-mesmo, sO que poderoso, engi@dmdeonipotente, chamando-o de o

Deus e assim como uma crianga via o pai como &fige um rei (65-66).

Lo6ri, deste modo, se vé em dor e raiva diante dasD8ente-se em soliddo, como
crianca deixada no deserto. N&do vé a possibilidadentrar em relacdo com o Deus, que ou é
siléncio e mistério ou é promessa para depois déemBente-se impotente, como um nada
diante do grande Nada. Exausta, apenas diz: “ni@admnada” (66). E um momento em que
poderiamos pensar nas filosofias e psicologiagotas no século XX, em que o humano se
viu langado em sua soliddo suprema, diante de uinadmbe sem Deus, e foi entendido como
um ser em angustia diante da impossibilidade dpl=iode.

Esta passagem é importante também por delinearczoera as duas idéias de Deus
gue permeiam a trajetoria de Lori: 0 Deus pesswedo a sua imagem e semelhanca, e o
Deus cosmico, assemelhado a um Nada, que era fieatia 0 Tudo” (66). O Deus pessoal

havia sido desmistificado (66), e isso era dolorgsatiria a falta Dele, mesmo que ele nao



existisse. E neste contexto que surge a fraseacjtad Benedito Nuné¥ e usada por ele
como argumento a favor da idéia de que o caminH@®dese faz sem a presenca do sagrado:
“Mas agora, sozinha, amando um Deus que néo eristis, talvez tocasse enfim na dor que
era dela” (67). Entretanto, depois do longo trecit@do acima, parece claro que este Deus
gue ndo existe mais € tdo-somente o Deus pessnal,'dqe agora em diante, se quisesse
rezar, seria como rezar as cegas ao cosmo e ad KE8JaE “o que era um Nada era
exatamente o Tudo” (66). Era o “verdadeiro Deus),(@otalmente desconhecido, portador
do mistério.

Vejamos agora a parte final destas paginas em Quieirava combate com o Deus.
Pensando que nao iria mais a Igreja de Santa Laguéja fora seu reflgio, lembra-se do que

pensara da Ultima vez em que fora até la:

“Cristo foi Cristo para os outros, mas quem? Quera tim Cristo para o Cristo?” Ele tivera

gue ir diretamente ao Deus. E ela, sentada entbammm da igreja, quisera também ir direto a
Onipoténcia, sem ser através da condicdo humar@ridto que era também a sua e a dos
outros. E, oh Deus, ndo querer ir a Ele atravéddicdo misericordiosa de Cristo talvez ndo

passasse de novo do medo de amar (67).

Nesta passagem penso encontrar o fio condutor dissirtacdo: Léri teme e busca a
vivéncia do amor; amor que, porém, ndo é apenasoo de Ulisses: € amor ao mundo, ao
outro, ao homem, a si mesma, amor que se desdobvala e alegria, mas que sO se tornara
pleno quando for vivido também em relacdo ao Datrayvés da figura do Cristo. Amar o

Deus através do Cristo é o que lancara Lori no agemuinamente humano, ferido em

272\/er secdo 1.6 acima.



compaix&o pela dor do outro. Entretanto, este ndicméaminho facil, como j& vimos$,
porque ela teme. O medo de amar € uma das facestatio de imobilidade em que Lori se
encontra.

Devo agora retomar o didlogo que venho empreendenitioa obra de Kierkegaard,
apenas para acrescentar algo além do que ja foisdlire o amor, tal como aparece em
Migalhas filosoficas Na secdo 2.3 abordei a temética do amor na pergelo individuo.
Agora, para reforcar a importancia do amor em todnovimento esbog¢ado por Climacus,
abordarei o tema a partir da perspectiva do deagurlo Climacus, o deus nao tem
necessidade, € completo em si mesmo; portantce seoge e se manifesta, isto se da por
amof’ O amor é o motivo e o fim do dél’s é o que gera seu movimento e sua
manifestacdo para o homem na forma do salvadorop gée ele pretende que o individuo
aprenda: o deus quer que o homem o ame porquejgeese transforme através do afftor
Desta forma, o amor do deus como mestre é o0 angoeggendra, que permite 0 nascimento
do novo ou aenascimentd’ daquele que se deixa tocar por sua presenca. ®doreus
pelo homem, sem intermediario, € um amor infeliais po individuo humano néo pode
compreendé-fd® deste modo podemos entender como infelicidadetarie em que Léri se
encontra diante do Deus inatingivel. Nao ha amar fa situacdo de desigualdade, é preciso
igualdade e compreensdo mitua para que o amorabeersem riscGs> o deus, que é

absolutamente diferente do humano, sofre por sgler se ndo se revela ao homem, que

273 \/er secdo 2.3 acima.
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ama, seu amor morre e se se revela em sua toglidamado morf& pois 0 humano nao
suportaria a visdo do deus. Portanto, para se aolu situacdo de igualdade e propiciar o
amor para o humano, o mestre, que é o deus, decerdao patamar do discipulo em sua
pequenez méxima: o deus desce sob a forma do’$epava oferecer seu amor. O amor,
desta forma, é o meio no qual se move o intermied@re se oferece entre o humano e o
divino. Sem nomear seus personagens, Climacus, em egperimento, elabora uma
compreensao do cristianismo que lanca luzes sobx@exiéncia de Lori em seu percurso de
busca do prazer e do amor.

Léri, paralisada pela raiva gerada pela impossifile de tocar o Deus que se afigura
para ela como o mistério absoluto inatingivel eompreensivel, entrevé no Cristo a
possibilidade de alguma forma de relacdo. Reconha&cegacédo do Cristo 0 medo de amarr,
mas ainda estd presa pelo medo. A possibilidadecldgdo é entrevista, mas ndo ainda
realizada: permanece no horizonte como uma pasisiéd remota, mas alinhada com o que
Léri vislumbra em suaprendizagema superagcdo do medo diante do amor.

Neste capitulo, L6ri — oa mulherou o human@” — se viu lancada na dor da soliddo
diante de um Deus vasto e mudo. No préximo capitatemos como a mudez podera ser

ultrapassada pelo instante epifanico no qual a demlijade e a eternidade se tocam,

propiciando o desenrolar da aprendizagem pretendida

CAPITULO 3 — O Deus que se atinge: o0 encontro

280 1dem, p. 53.
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Posso agora, dando continuidade a exploracdo daneen partir para a explicitacdo
dos momentos epifanicos em que Lori vive, de dif@® modos, a abertura ao sagrado.
Iniciarei com a relacdo da personagem coagaaque, apos varias situacdes significativas,
culmina na experiéncia do banho de mar, ja aludmlaapitulo anterior. Passarei entdo a
analise daracdode Léri, que aparece duas vezes no romance, cquepas alteracdes. Na
terceira secao, tratarei da experiénciaedtado de gragaponto crucial no percurso da
personagem, que antecede o momento em que Ulissemsaerara “pronta”. Na ultima
secao, considerarei a cena final do romance — engnecamoroso entre Lori e Ulisses —, em

gue se dara o que chamo aquséderalizacdo do corpo

3.1. As 4guas de Lori

Léri, em casa sem saber se saird para encontisged)isente-se “seca”, e na secura o
amor parece impossivel: “Seus olhos abertos e ditesiaNos telhados os pardais secos. ‘Eu
VoS amo, pessoas’, era frase impossivel” (23).,ls@ca, pensa que até a morte seria um
alivio, mas nada morre naquela tarde (23). Nadarad{E o Deus? N&o” (23). Na auséncia
completa, o Deus ndo se faz perceber, e nem mesamgstia (23). Lori, seca, vive a
completa auséncia e com ela a impossibilidade dor.a@ amor aparece como “farpa
incrustada na parte mais grossa da sola do pé’! @Z8pa que doia mais ao pensar em
Ulisses: “era a farpa na parte coracdo dos pé9” E28ntdo a secura é identificada ao odio:
“Era por 6dio que ndo havia agua. Nada escorrid). 2 a lembranca do Deus: “E se o Deus
se liguefaz enfim em chuva?” (24). A 4gua, entéioges pela primeira vez, associada a uma
idéia de Deus. A possibilidade da 4gua € o querjzocEmper a secura do 6dio; agua, amor e

Deus de algum modo se relacionam e se contrap&@etusa e ao odio.



Todavia, neste momento, LOri nega a possibilidade Dibus e da agua, quer

permanecer na secura que se apresenta como umaadgyeternidade:

7

Quero que isto que é intoleravel continue porquer@uwa eternidade. Quero esta espera
continua como o canto avermelhado da cigarra,tpdisisso é a morte parada, € a Eternidade
de trilhdes de anos das estrelas e da Terra,éésesi desejo, os cdes sem ladrar. E nessa hora

que o bem e o mal ndo existem (24).

Penso queternidade neste momento, deve ser entendida como a siroplesatacéo
da continuidade de tudo o que existe, continuiceste que assume a figura da morte, pois o
gue é vivo ndo pode continuar sempre, e nao cowglwunbre de eternidade que irrompe na
continuidade através dostante,levando a uma nova compreensao, como aparecesaamai
frente. LoOri quer a eternidade e, por enquantonieadforma do eterno que conhece € a da
continuidade infinita, onde a vida ndo humana satéma, a despeito do bem e do mal, na
impossibilidade de qualquer lagrima. Este estadem, se rompera com a irrup¢ao da agua,

dentro e fora da mulher:

A urgéncia é ainda imével mas ja tem um tremorrdehdri ndo percebe que o tremor é seu,
como nao percebera que aquilo que a queimava namfan da tarde encalorada, e sim o seu
calor humano. Ela s6 percebe que agora algumawaiisaudar, que chovera ou caira a noite.
Mas nado suporta a espera de uma passagem, e arthavaé cair, 0 diamante dos olhos se
liguefaz em duas lagrimas.

E enfim o céu se abranda (25).



A secura ndo se eterniza, um novo estado de coisage, desfazendo a idéia de
eternidade a que Lo6ri se agarrou pelo édio. A gégpda agua, por dentro pelas lagrimas, por
fora, pela chuva, entendida como uma imagem danalivcabivel pela possibilidade —
entrevista pela personagem — de que o Deus sditiggse, configura uma imagem de Deus
gue brota na interioridade, assim como na exteaole do mundo.

Uma nova imagem de Deus surge quando Léri, nodatar, a beira da piscina com
Ulisses, isto é, novamente no seio de uma relag@oacdgua onde balanca os pés (68), tem
um vislumbre do que seria “a eternidade cosmic8): (6lhando para as mesas do clube que
ja estava vazio, envolvida pelos ultimos reflexas $bl que quase jA desaparecia, Lori
percebe que “Tudo era infinito, nada tinha comezim fim: assim era a eternidade cdésmica”
(69). Foi uma viséo instantanea que imediatamenpesleu, trazendo-a de volta a percep¢ao
da multiplicidade do que existe (69). A essa viv@se segue a sensacao de que “aquilo (...)
fora o primeiro passo assustador para alguma c6i€d’e de que Ulisses, apesar de talvez ter
percebido que ela avancava, nada sabia do penparsende ela caminhava (70). E entdo se

segue a irrup¢do de uma imagem da divindade:

Pois ela [Léri] estava como na sua primeira infanei sem medo de que a angustia
sobreviesse: estava em encantamento pelas com¥aido Sol que desenhava figuras
goticas nas sombras. Pois que o Deus foi nascidatdaeza e por sua vez Ele interferiu nela.
As Ultimas claridades ondulavam as 4guas paradasies da piscina. Descobrindo o sublime
no trivial, o invisivel sob o tangivel — ela pr@toda desarmada como se tivesse naquele
momento sabido que sua capacidade de descobegomdes da vida natural ainda estivesse

intacta (70-71).



Léri, portanto, em contato com as aguas da pissiol,as Ultimas luzes do dia que
caia, vislumbra aquilo que chama de “realidade’oBstt6i uma imagem de Deus como
Natureza, ou, pelo menos, como relacionado a Negtuwile forma primordial: nasce dela e
nela intervém. Esta € uma imagem que, ao contdoioque venho perseguindo nesta
pesquisa, nao se alinha com a tradicéo cristd podes ser entendida como uma das faces do
divino que Léri vai desvendando ao longo de sewcyseo. Assim, imagens cristds se
entrecruzam com imagens nao cristads, formando dmriéo sintético, isto é, uma totalidade
caleidoscopica onde vérias imagens fornecem pigtaa que possamos vislumbrar a
caminhada — ou a aprendizagem — de Léri. E imptrtambém considerar, nesta passagem,
0 contexto em que se da a vivéncia. Ele se desdefmraduas dimensfes igualmente
pertinentes ao trabalho aqui em curso. A primegiasldiz respeito a agua: é na beira da
piscina, com 0s pés na agua, que Lori vislumbrstante de eternidade. A segunda se refere
a trivialidade do momento vivido; nas proprias peda do narrador, L6ri descobre “o
sublime no trivial, o invisivel sob o tangivel” (70

Enfim, resta apontar o conteddo mesmo do que ps&fiogbnta: uma visdo
instantanea da eternidade como unidade, que, geessida, lanca de volta a multiplicidade.
Podemos dizer que, instantaneamente, o eterno iinvad temporal, rompendo a
multiplicidade inerente a limitada condicdo humana.

Pois bem, apds esta tarde na piscina, Lori vive oradrugada em vigilia (74-77),
persistindo nas sensacdes novas que a povoamngglgue, assim que amanhecer, ira a
praia. Sua vivéncia no mar sera o ponto culmindatque poderiamos chamar aepifania
da aguano Livro dos prazeresVejamos detalhadamente tal vivéncia que se irdgoia a

descricédo do encontro de Léri com o mar:



Ai estava o0 mar, a mais ininteligivel das exist@agido-humanas. E ali estava a mulher, de
pé, o mais ininteligivel dos seres vivos. Comorchsienano fizera um dia uma pergunta sobre
si mesmo, tornara-se o mais ininteligivel dos senele circulava sangtié Ela e o mar.

S6 poderia haver um encontro de seus mistériognsseuentregasse ao outro: a entrega de
dois mundos incognosciveis feita com a confiangan cque se entregariam duas

compreensoes (78).

O humano e o mar se afiguram entdo como dois naistgue se encontram. Humano
tornado mistério por ter-se feito a pergunta impatsobre si mesmo. Lori, entre 0 mistério
gue carrega em si e o mistério oferecido pelo ganinha. E, limitada pelo contorno de seu
corpo, entra no ilimitado do mar (78). E entrarréaizacdo de uma coragem, a coragem de
agir mesmo sem se conhecer (84). Quando entra& asriguas geladas e é imediatamente
atingida por uma “alegria fatal” (84).

Entra devagar, a despeito da oposicdo da aguaagélemmo no amor em que a
oposicdo pode ser um pedido secreto” (79). Quaedteixa cobrir pela primeira onda, sente-
se “fertilizada” (79); quando bebe a agua em grargtdes, preenche-se com “o mar por
dentro como o liquido espesso de um homem” (803teNponto vemos associagcdo entre a
experiéncia que vive e o erotico. O mar a preeroingo um homem, entrar no mar é como
um jogo amoroso. Logo veremos, a partir da comgéedo banho de mar em sua dimenséo
sagrada, que aqui se mostra mais uma ponte pakisade sacralizacdo do corpo que sera
explorada na secéo 3.4.

Léri entra nas aguas como se cumprisse um ritbahado “as aguas do mundo pelo

meio” (79). O que vive ndo precisa ser comunica8l®).(Depois de um tempo parada,

283 Nesta passagem podemos perceber a pertinéncia pensar que Clarice usa o vocabulo ‘mulher’ como
equivalente a ‘ser humano’, como j& havia sugenaeecéo 2.2 acima (nota 13 do capitulo 2).



sentindo as aguas batendo em seu corpo (80), sa péie do mar: “Nao estd caminhando
sobre as aguas — ah nunca faria isso depois qudéréos ja haviam andado sobre as aguas —
mas ninguém lhe tira isso: caminhar dentro das<igi88). Sai pisando na areia e sabendo
gue “fez um perigo. Um perigo tdo antigo como ohagnano” (80).

A idéia de que a entrada no mar se fez como ural riteria suficiente para que
pudéssemos relacionar esta experiéncia com umaciav@o sagrado e é ainda reforcada pela
referéncia explicita ao ato de andar sobre as agwaemos depreender da passagem acima
gue a Léri — ao humano — ndo € possivel o milagpehumano € reservada sua pequena
condicdo, mas esta ninguém lhe pode tirar. De W&o podera ser tirada a possibilidade de
andar entre as aguas, de penetrar o ilimitado.nélicéo humana, em seus limites, permite de
algum modo o contato com o que a ultrapassa.

Podemos avancar mais se aceitarmos a associacglisarentre o mar e o divino,
apontada pela propria Lori, tanto pela alusdo &ipitisade de que o Deus se liquefizesse
guanto pela referéncia ao mar comdimitado. Ora, de fato, o mar néo € ilimitado; este &€,
sim, um atributo do divino nas mais diversas ti@dekc Se isso for aceito, o andar entre as
aguas se converte em um andar no meio do Deustoomo seu ilimitado mistério, e entado
podemos entender por que Lori tinha “realizado @mgp”, um perigo tdo antigo quanto o
homem. Perigo maior para o humano € perder seitsdinperder-se no seio do ilimitado que,
se pode ser identificado como o terreno da louqode também receber o nome de Deus.

Com esta perspectiva, podemos compreender o pragra se segue imediatamente
a primeira experiéncia de L6éri no mar, experiéngige sera a partir dai repetida com

frequéncia:



Léri passara da religido de sua infancia para uaicareligido e agora passara para algo mais
amplo: chegara ao ponto de acreditar num Deus d8to\wjue ele era o0 mundo com suas
galaxias: isso ela vira no dia anterior ao entrarnmar deserto sozinha. E por causa da
vastidao impessoal era um Deus para o qual ndodia {mplorar: podia-se era agregar-se a

ele e ser grande também (81).

Léri, portanto, vai pouco a pouco construindo unmvanimagem de Deus, que
culminara na vivéncia de um estado de graca. Estes Impessoal, ao qual ndo se pode
implorar, pelo menos se oferece como receptacolmpo mar tinha se oferecido na manha
anterior. Entretanto, L6ri ndo deixara de dirigir& Deus. O Deus/Natureza, identificado
com a adgua ou com toda a vastiddo do Universofeseceu a Lori, iniciando o caminho por
onde uma relacdo ao transcendente podera se fdrapassando a fixidez e o siléncio
explorados no segundo capitulo; esta relagdo, ceememos, se desdobrard em outros
movimentos, propiciando a Lori a transformacaogmeida pela aprendizagem.

Devo agora retomar o dialogo com as idéias de Kgard. Mesmo ndo sendo ele um
fildsofo que se tenha dedicado a uma filosofia ide@gen®, podemos encontrar em sua
obra algo sobre o que esta aqui em questdo. Pessarpo que foi dito até aqui em dois
sentidos: por um lado, o uso da imagem da agua pedeconsiderado como recurso
literario/poético utilizado pela romancista pareegdr a certas idéias — isso permitiria
desconsiderar a vivéncia propriamente dita da pagem e ir direto as conclusdes a que
chega, tentando colocéa-las em didlogo com Kierkelgaae € também um autor que faz uso

de imagens literarias para elaborar idéias; paiodatio, pode-se considerar que a agua tem

284 Talvez neste ponto as idéias de Gaston Bachelatdsgem nos ajudar a fazer uma reflexdo sobrea agu
como elemento do mundo e do psiquismo humano. Rdandéraduzi-las aqui me levaria para muito longe do
percurso deste trabalho. Isto apenas reforga adsipdle que as idéias que surgem no romance téontémpia
filosdfica propria e podem dialogar com variosgdéos reconhecidos como tais.



importancia conceitual no caminho percorrido poriLdma vez que as imagens, como
ferramentas psiquicas, despertam movimentos queoutiea forma ndo poderiam ser
despertados. Neste segundo sentido, penso que reeita dificil encontrar na obra
kierkegaardiana algo que pudesse ser aqui chantadi@lago; penso que Clarice Lispector
constréi em sua literatura um universo conceituéppo, com poténcia suficiente para ser
considerada relevante ao campo da filosofia, ofgmeom que uma aproximacgao a qualquer
filbsofo ndo possa nunca ser completa, pois asedifas logo se fazem perceber. Essas
diferencas, entretanto, ndo eliminam as semelhagas as obras de Clarice e Kierkegaard,
gue sigo buscando apontar.

Deste modo, ainda que sem entrar de fato em uosofih da alma — que poderia
abarcar o problema da imagem da agua —, algo pguiesar dito sobre Kierkegaard, no
primeiro sentido apontado acima, ou seja, podenmexenar da obra kierkegaardiana
algumas idéias que surgem ao longo das experiédei&®ri com a agua; podemos também
encontrar em Kierkegaard o recurso a imagem da &go® meio de se chegar a uma
compreensdo das relacbes entre o humano e o diwinentre o amor de Deus e 0 amor
humano. Farei, portanto, o seguinte caminho: gades associacdes de Léri entre a secura e
a falta de amor, a liquefacdo e o retorno do apana entrar nas idéias de Kierkegaard em
seu “A vida oculta do amor e sua cognoscibilidadtop frutos**> em um segundo

movimento, a partir da idéia de L6ri de que ao horsé resta agregar-se ao Deus, farei um

285 KIERKEGAARD, Sgren. “A vida oculta do amor e swmuoscibilidade pelos frutos”. Ias obras do amor
— Algumas consideragfes cristds em forma de discursad. Alvaro Valls. Braganca Paulista: Editora
Universitaria Sao Francisco. Petrépolis: Vozes52@p. 19-31.



pequeno comentario ligado ao texto kierkegaard@oenca para a mort&®, que voltara a
ser explorado na proxima sec¢ao.

Como foi dito acima, através de uma profunda egpera — que se d& no contato com
0 mundo, mas também na interioridade —, L6ri cheegé#gia da presenca do divino dentro e
fora de si, como a agua que surge dentro, pelasnidsg; e fora, pela chuva. A presenca da
agua é sinal da possibilidade do amor. Pois beerk&gaard, no discurso “A vida oculta do
amor e sua cognoscibilidade pelos frutos”, de Aswbras do ameoiivro assinado por ele
mesmo, também se utiliza de uma imagem semelhamtedizer algo sobre as relacdes entre
o amor do Deus e o amor humano. Ali, este Ultimo $ea fonte no primeiro, como um lago

tem a fonte de suas 4guas em um manancial s&éreto

A vida oculta do amor estd no mais intimo, insoetiay ai entdo numa conexdo insondavel
com toda a existéncia. Assim como o lago trangtiéwgulha profundamente no manancial

oculto, que nenhum olhar jamais viu, assim tambérfusda o amor de um homem, ainda
mais profundamente, no amor de Deus. Se no funolbod@vesse um manancial, se Deus nédo
fosse amor, entdo ndo existiria 0 pequeno lagd)sel@amente nenhum amor de um ser
humano. Assim como o lago tranquilo se funda olasnante no manancial profundo, assim
também se funda o amor humano misteriosamente apagarDeus. Como o lago tranquiilo te

convida a contempla-lo, mas com seu reflexo dawltrde te proibe de escruta-lo, assim

também a origem misteriosa do amor no amor de Deysoibe de sondar o seu fundo;

286 KIERKEGAARD, SgrenThe sickness unto death — A Christian psychologigpbsition for upbuilding and
awakeningTrad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princetorvehsity Press, 1983.

%7 Devo a lembranca desta relagéo entre 0o amor eimagem da agua, em Kierkegaard, ao artigo “Entre o
espelho e o fundo do lago”, de Daniel NascimentdSNIMENTO, Daniel Arruda. “Entre o espelho e o fond
do lago”. In REDYSON, Deyve; ALMEIDA, Jorge Mirande; PAULA, Marcio Gimenes de. (Organizadores).
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guando achas que o vés, é um reflexo que ai tam@ngamo se ele fosse o fundo, como se

fosse o fundo aquilo que apenas oculta o fundo prafsndg®,

O amor humano, entdo, esta intrinsecamente ligadan@or divino, como um lago
esta ligado ao manancial oculto que, se ndo padeiste, tem sua existéncia inferida pela
presenca da agua no lago. Para além desta apré@xin@ge poderiamos classificar como de
estilo, pois diz respeito ao uso de imagens para a eswedo pensamento, podemos pensar
na proximidade entre as idéias ai surgidas e agjaeld_6ri. Como o mar é ibmitado em
gue ela penetra com seu limitado corpo, do mesnapriierkegaard considera que a fonte
oculta do amor é infinita, se move no etéfid\Neste ponto, abandona sua metéfora da agua,
pois “o lago tranquilo pode secar se a fonte algiarparar; a vida do amor, pelo contrario,
tem uma fonte etern&®. Léri, por outro lado, permanece com seu pensameinélado as
imagens da agua; porém seu mar é ilimitado. O paag LOri, ganha um atributo que néo se
funda mais em sua realidade fisica, e sim na img§m'pensamento que o considera.
Podemos pensar que Lori vé o mar como ilimitadoppessentir nele o reflexo do eterno que
nunca se manifesta visivelmente. Podemos pensar Kéerkegaard, que o mar € como um
reflexo do manancial oculto que, a Léri, se afigumano portador de um atributo deste
altimo.

Esta fonte oculta esta “no mais intimo do honfén’d que nos traz de volta & idéia
do insondavel inserido na propria interioridade hoen Neste contexto, também para Léri a

agua vence a secura no mundo e em si mesma, cama ehlagrima; do mesmo modo, ao
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entrar no mar e beber de suas dguas em grandes foke forja um movimento que €
também de fora e de dentro. A incognoscibilidada esserida na interioridade — se, para
Léri, o mar e 0 humano sdo dois mistérios que s®rgram, com Kierkegaard podemos
prosseguir com esta idéia e dizer que o mistéridetiéro do humano é o mesmo mistério do
ilimitado: é o Deus incognoscivel que gera a fonte do ammdnsondavel da interioridade
humana.

Sigo agora com a imagem do divino que Lori eladoga depois de seu banho de
mar: um Deus a quem nao podemos implorar, mas epgregar-nos a ele. Kierkegaard, em
Doenca para a morfé? escrito pelo pseudénimo Anti-Climacus, um crist&ofgito que se
contrapde a Johannes Climacus — o0 autor irbnicoteuta compreender o cristianismo sem
ser cristdo —, explora a tematica do sofrimento dnorpor estar longe do divino. Ndo me
estenderei nesta questdo, pois serd o tema espeddi proxima secado; entretanto, néo
poderia deixar de fazer aqui uma mencdo a elargdacionar-se com a idéia de Lori: o
humano, ao voltar-se para si mesmo procurando s&m g, encontra na interioridade o
insondavel, a abertura ao divino e, se chega aiseresmo, isso se da no descanso em
Deus®®. Deus, assim, é aquilo a que nos aproximamos seahbie nds mesmos; é o0 que nos
transcende e nos realiza, em um mesmo movimentesmansar em Deus, realizo 0 que sou.
Aqui, podemos repetir as palavras de Lori sobraesahumano pode diante do Deus vasto e

impessoal: “podia-se era agregar-se a ele e sedgtambéem” (81).

292 KIERKEGAARD, SgrenThe sickness unto death — A Christian psychologigpbsition for upbuilding and
awakeningTrad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princetorvehsity Press, 1983. Este livro foi traduzido no
Brasil com o titulo d® desespero humanoa colecdo “Os pensadores”.
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Continuarei agora a travessia do romance, explorasdmomentos em que Lori se
dirige diretamente ao Deus, atravésodacdo— neste contexto retomarei a reflexdo sobre as

idéias de Anti-Climacus emoenca para a morte.

3.2. As oragdes

Lori as vezes contava a Ulisses sobre suas viagengstrangeiro. Ndo eram
exatamente relatos de aventuras ou de acontecismen#s antes de suas impressdes sobre 0
gue vivia, ou, melhor ainda, relatos do que segvassom ela em viagem. Foi no meio de
uma dessas narrativas sobre Paris que contou ljpoq@e um dia, ao escurecer, comecara
numa esquina a chorar de manso. Nao havia ningoépepto, e entdo ela comecara a falar
sozinha: ‘O Deus que me ajude nessas trevas gajadasio as minhas™ (45). Nesta fala de
Léri a si mesma, sentindo-se perdida (45-46) ers Pass deparamos pela primeira vez com
uma forma de oracdo, ou seja, a expressao de uitgiopexblicito dirigido ao Deus. Pede
ajuda em suadrevasgeladas— ndo explicita o carater da ajuda que espera,podsmos
entrever seu sentido. Um pouco a frente no tegtops que “Paris, de subito, aquela terra
estranha, dera-lhe a dor mais insodlita — a de stdigdio real. Estar perdida ndo era a verdade
corrigueira mas era a irrealidade que lhe vinhaadawcéo de sua condigcédo verdadeira. E a de
todos” (45-46). A dor insélita que revela a condig&rdadeira € a da perdicdo, é a dor de
sentir-se perdida, como no relato que faz, marertd, de quando realmente esteve perdida
em Paris depois de visitar uma costureira (46-A73juda pretendida, portanto, € a de um
alivio a dor extrema. A forma do alivio, todavidoré anunciada pelo pedido — que o Deus a
ajude, € sb6 o que Lori pretende; mas que a ajuddivio da dor que € simplesmente a dor

diante da condicdo que é de todos. A condi¢cdo hanpmper si mesma, é fonte de dor, pois € a



condicdo de estar perdido. O carater cristdo adlestericdo da condigcdo humana é facilmente
perceptivel: 0 homem, caido, se vé como nada diEneus, possibilidade Unica de alivio.

Em outro ponto do texto, depois de um longo diglddjsses, que nédo era religioso,
pergunta a Lori se ela sabe rezar, ao que elamdepsurpresa com a pergunta, que nao sabe
se sabe (53-54). Percebemos entdo que Lori, agesadrias referéncias ja feitas ao Deus,
parece nunca ter de fato pensado sobre o temaid)spainha em sua casa, aproxima-se do
momento de tentar rezar. “Ela sabia que ia temizarre assustava-se. Como se o que fosse
pedir a si mesma e ao Deus precisasse de muitadmighorque o que pedisse, nisso seria
atendida” (55). A oracao € temida pelo poder quédeper, mas Lori enfrenta o temor e se
pergunta sobre o que pedir (55). Sem conseguieg®onder, sente que teria que pedir as
cegas, mas ao menos entendendo o que pedia e etemdr pedir “a grande resposta”, pois
isto seria como pedir o impossivel (55). Seria ipeepedir com humildade, a humildade de
guem se encontra na pequena condicdo humana egeeadvastiddo do divino (56), como ja
vimos na sec¢do 2.3. Por outro lado, sentia-se coimoenorme ser humano” e entéo tinha
duvidas sobre se ndo deveria pedir grande, a twa,atem medo (56); esta grandeza a que
Léri se refere ndo se esclarece no texto, masztaly@ssamos entender como um prenudncio
da possibilidade da relacdo absoluta para comindjivelagédo esta que, se entendida a partir
da chave do paradoxo, proposta por Kierkegaardicaob humano diante de sua dupla
natureza, sintese do temporal e do eterno, coneonesr mais a frente.

De qualquer modo, Léri sente que ainda ndo é adepedir “mais vida”, pelo perigo
gue este pedido conteria (56). Vejamos sua ordg@@mente realizada, estando ela de

joelhos:



... alivia minha alma, faze com que eu sinta que Méo esta dada a minha, faze com que eu
sinta que a morte ndo existe porque na verdadstg@nes na eternidade, faze com que eu
sinta que amar é nao morrer, que a entrega desshmpdo significa a morte, faze com que
eu sinta uma alegria modesta e diaria, faze comequedo Te indague demais, porque a
resposta seria tdo misteriosa quanto a pergurzia,cfam que me lembre de que também né&o
ha explicacdo porque um filho quer o beijo de sda m no entanto ele quer e no entanto o
beijo é perfeito, faze com que eu receba o mundo KaEceio, pois para esse mundo
incompreensivel eu fui criada e eu mesma tambéwmpreensivel, entdo é que ha uma
conexao entre esse mistério do mundo e 0 nosso.ersas conexao nao é clara para nés
enquanto quisermos entendé-la, abencoa-me paruquiea com alegria o pao que eu como,
0 sono que durmo, faze com que eu tenha caridadmipo mesma pois sendo ndo poderei
sentir que Deus me amou, faze com que eu percalar pie desejar que na hora de minha

morte haja uma m&o humana amada para apertar a,ramiérfi* (56).

Pois bem, muitos sdo os desejos contidos nest@mmnocionada e vacilante. O
primeiro deles, imediatamente ligado a dor de esptiperdida, descrita algumas paginas
antes da oracao, € o desejo de sentir a mao dedadasa sua; Lori quer alivio a soliddo e ao
vazio no qual se sente perdida. Pede também pata&t gae a morte ndo existe, por ja
estarmos na eternidade e, ainda, para perder o deede entregar em amor, para néo sentir
mais que amar € morrer. Quer ainda uma alegrialssmp dia-a-dia, sem se perder em
perguntas sem resposta, sem medo diante do munéo aQeitar o mistério do mundo que se

liga a seu proprio mistério e deseja ndo preteedéender com clareza a natureza desta

294 Como ja foi dito na nota 73 do Capitulo 1, estcprfoi publicada como crénica — “Prece por um gt
LISPECTOR, ClariceA descoberta do mund@? edicdo. Rio de Janeiro: Nova Fronteira, 19®4,24-25; a
cronica se inicia com a explicacdo de que a tirdtaite para atender o pedido de um certo padredrePé —
para que ela rezasse por ele, que “tem medo deemmitem vergonha de ter medo”. A oracdo sera també
repetida por L&ri em outro ponto do romance, coer@mos adiante.



ligacdo. Que tenha caridade por si e, finalmenie, o se envergonhe de desejar uma méo
humana amada junto a sua na hora da morte.

Podemos entender estes pedidos em cinco direc@ksejo de companhia, o desejo
de receber o mundo sem medo e em alegria, a @®idacmistério, o desejo de eternidade na
vida, o desejo de perder o medo do amor. Podemds @ierceber a conexao entre o outro
humano e o Deus: L6ri deseja a méo de Deus justtaamas também uma mao humana.
Deste modo, como podemos confirmar algumas linpas a oracdo, o caminho de Léri se
faz pela busca de si que devera culminar no ermatatroutré® (56-57), do outro que é a
outra pessoa humana, mas € também a alteridadieitabdo divino. De qualquer modo, fica
claro que Léri esta em busca de uma ligacdo gae eesmo tempo, ligacdo a si, ao outro, ao
mundo, ao Deus; e que esta busca se faz em temor.

Esta oracdo sera repetida nas paginas 112-113pepontexto um pouco diferente.
Se, quando fez a prece pela primeira vez, Lorata@em direcdo a possibilidade de se dirigir
ao Deus, quando a repete estd em meio a uma edpétiddogo com o Deus, ou, pelo menos,
de um monélogo dirigido a Ele, em que amor (10B)iest*® se alternam (109) e em que se
esforca por assegurar as conquistas ja feitas malgeda descoberta do prazer no contato
com o mundo (110-111). E neste contexto, entdol gtigepete a oracio considerada acima,
depois de, ao sentir a brutalidade da ira que awbpia por dentro, desejar destruir a si
mesma — pois sua piedade ndo permitiria que deséroioutro (112) — e, em seguida, desejar

pedir algo:

295 \/er secdo 2.1 acima.
29 Raiva que ja foi aqui considerada — ver seca@adba.



N&o queria pedir ao Deus que a aplacasse, amaeaaiaeus que tinha medo de tocar Nele
com seu pedido, pedido que queimava, sua prépdeepera perigosa de tdo ardente, e
poderia destruir nela a ultima imagem de Deus aipuda queria salvar em si.

No entanto, s6 a Ele podia pedir que pusesse asoifie ela e arriscar-se a queimar a Dele

(112).

Em toda esta passagem, podemos perceber a lutxidmhtra o Deus, ou contra uma
imagem de Deus. Entretanto, termina por se diadtile novamente. A oracdo que agora se
repete a pagina 113 traz algumas pequenas diferentaelacio aquela da pagina 56. E mais
curta, tendo sido retirados dela dois pedidos:€f@@m que me lembre de que também nao ha
explicacdo porque um filho quer o beijo de sua mée entanto ele quer e no entanto o beijo
é perfeito” e “faze com que eu perca o pudor dejdesjue na hora de minha morte haja uma
mao humana amada para apertar a minha, amém”jradeetiestes trechos pode mostrar o
contexto menos pessoal da segunda prece, o queniena pela substituicdo do ‘eu’ por
‘n6s’ em “eu fui criada e eu mesma também incommieel”. Um Gnico e importante
acréscimo foi feito: a “faze com que eu sinta go@raé ndo morrer, que a entrega de si
mesmo n&o significa a morte”, foi acrescentadarfeasvida”. A possibilidade de fruir a vida
através do amor € agora presente; entregar-selggseo pensado como um ato que favorece a
vida e ndo como uma ameaca.

Podemos aqui repetif o esclarecimento que Léri da ao fato de se retefeus
como ‘o Deus’: explica a Ulisses que usa o artigape “Deus € um substantivo. (...) Ele é
substantivo como substancia. N&o existe um Unijaiaeol para o Deus” (130). E entdo a este

Deus substantivo, sem adjetivos, ou seja, do i@boredemos dizer absolutamente nada, que

27 ver inicio do capitulo 2 acima.



Léri dirige suas oracdes. Se ndo podera explic@daera, entretanto, atingir o amor, ou
atingi-lo através do amor, como veremos a fréhte

Retomemos entéo o didlogo com Sgren KierkegaarsteNmnto, enfatizarei a nogéao
de que a condicdo de estar perdido s6 pode seropser humano, aliviada pela procura do
divino. Nas péaginas em que se dirige ao Deus, d€iKa clara esta relacao, além de apontar
gual sera a caminho da aprendizagem/transformagl@aoqpoal comeca a passar: abre-se ao
Deus com amor; mais a frente veremos como o am@eas se movimentara em amor ao
mundo, ao outro e a si mesma. Ja vimos na secaaciht como, diante da vastiddo do
mundo e do Deus, Léri se entendeu como pequenedrevie a possibilidade de tocar a
vastidao, possibilidade esta que encontramos enkéaard através do conceitoidstante
ao qual voltarei no préximo capitulo; neste poettretanto, olharei para o problema a partir
de outro ponto de vista, com o foco no sofrimerdquetle que esta longe do Deus e na
possibilidade de alivio a este sofrimento atrawed¥usca do divino; para isso, retornarei ao
livro Doencga para a morte

Nesta obra, Anti-Climacus define o desespero corgo @nerente a condi¢do
humana® e que diz respeito a uma nao-relacdo do si-m&8roonsigo mesni8% fala do

desespero de querer ser si mesmo e daquele deieds ger si mesmd e ainda do fato de

gue a consciéncia do desespero € 0 primeiro paEss$ario para quem pretende ultrapassa-

298 \Jer seces 3.3 e 3.4 & frente.
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10, Todavia, como ja vimos no capitulo anterior reftexdes feitas a partir ddigalhas
filos6ficas®, na interioridade se encontra a abertura ao didmoseja, ao abrir-se para a
relacdo consigo mesmo, o eu se vé diante de Dauspovocabulario de Anti-Climacus em
Doenca para a mortevé-se frente ao “poder que o estabelet8uE, quando isto se da, tem
lugar o desespero mais profundo, que € aquele quesente quando tem a consciéncia de
n&o estar em relacdo com o poder que o criou desespero que anseia por esta refdtao
Portanto, Anti-Climacus concluira que somente uist@o verdadeiro poderia se ver livre do
desespero, pois s6 ele conseguiria estabeleceretmtdo plenament¥; podemos comparar
esta afirmacdo com o que diz Lori sobre a posddie de um ser humano tornar-se
realmente um ser humano: “Nunca atingiriamos emanésr humano. E quem atingia era
com justica santificado” (129). Tornar-se um semboo, para Lori, e tornar-se cristdo, para
Kierkegaard, parecem ser movimentos muito proxifiod/eremos no desenrolar deste
capitulo como Lori se movimentara, dentro de su@rafizagem, na direcdo do que ela
considera ser humano.

Sigamos aqui, por ora, com Anti-Climacus. Ele coesi que, sendo o desespero mais
profundo aquele que diz respeito a relagdo comemet é, portanto, algo que se da no
instante pois sé ndnstantepode o eterno tocar o tempdfal Vemos, desta forma, que o
instanteaqui aparece na mesma acepc¢ao que ja tinhamagdexdeMigalhas filoséficasSe

€ noinstanteque pode se dar a relacdo entre o humano e mdiportanto, entre o eterno e

303 1dem, p. 15.
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o temporal —, é também mustanteque se pode sofrer pela falta desta relacdo.®eantro

se estabelece, ultrapassando o desespero, tem dugartese entre finito e infinito que
configura o humarid®. O ser humano, portanto, portador desta sintese, realiza, toca a
felicidade etern®’, como diria Johannes Climacus; se ndo a realafee ® desespero de
estar longe do poder que o criou, como nos mosita@imacus. Lori, desta forma, pode ser
vista como portadora do desespero, na consciémciaud condicdo de perdida, e como
alguém que aspira a ultrapassar o desespero, qeandoige ao Deus como aquele que a
pode retirar desta situagcdo. Em sua busca depsralse com o Deus; podemos lembrar aqui
uma passagem ja analisada, em que aspira ao destanslma transparente da mao de

Deus, e coteja-la com duas passagens de Anti-Qlsng aludidas acima:

... faz de conta que estava deitada na palma aesrdge da méo de Deus, ndo L6ri mas o seu

nome secreto que ela por enquanto nao podia us(fru{14).

...Se colocando em relacdo consigo mesmo e desefandsi mesmo, 0 si-mesmo descansa
transparentemente no poder que o estabéféceu
A fé é isto: que o si-mesmo, sendo si mesmo e alwdej ser si mesmo, descansa

transparentemente em D&\is

31%1dem, p. 13.
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to itself and willing to be itself, the self restansparently in the power that established it”.

313 1dem, p. 82: “Faith is: that the self in beingelfsand in willing to be itself rests transpareritlyGod.”



Sendo si mesma, ou seja, tendo encontrado seu sexreto, Lori poderia descansar
em Deus. Ser si mesmo é, para Anti-Climacus, alge se torna possivel na relacdo
propiciada pelanstante e, como ja vimos, no instante a liberdade é daigh tarefa do eu &
“tornar-se si mesmo em liberdad®¥” pois oinstanteexige a decisdo. E esta decisdo ndo é
facil, pois, como nos disse Léri ao entrar no marrédual, realiza-se um perigo — ou uma
coragem —, pois h& o risco de perder-se: € precigrar-se a perder a si mesmo para ganhar
a si mesmo, transformar-se para tornar-se o qu&'Seeste movimento se d& a entender
guando temos em mente que, ao se colocar na ralagi®eus, esta-se, de fato, colocando-
se em relacdo com o absoluto desconhecido, ndo,spadanto, possivel saber quais serdo
as consequéncias desta relagdo. Penetrar o desithnBeo perigo maior e quem se arrisca,
transforma-se.

Quando o si-mesmo se entrega, estd no moviment®, g@is é preciso confiar para
cair no desconhecido, e o0 movimento da fé € o mewiondo amor: “um crente, ao fim de
tudo, é um amant&®. E em amor que L6ri se encontra agora diante dsDiizendo: “faze
com que eu sinta que amar € ndo morrer, que agandiee si mesmo nao significa a morte e
sim a vida” (113). Além disso, é através do ama guperimentara a “conexao entre esse

mistério do mundo e o nosso” (113), naquilo quendra de “estado de graca”. Vejamos

como se daré esta experiéncia.

3.3. O estado de graca
A entrada de Lori no estado de graca se da a plrtirm fato trivial do dia-a-dia —

como, alias, acontece com tantas personagens dieeCtpie, a partir de algo simples do

31%1dem, p. 35: “becoming itself in freedom”.
%1% 1dem, pp. 65-67.
31%1dem, p. 103: “... a believer, after all, is adot/



cotidiano, tém profundas experiéncias que podesacitamar de estéticas, filosoficas,
existenciais ou religiosas, de acordo com seu ranfEéprid’. Lori v& uma maca sobre a
mesa, se pde a contempla-la, toma-a nas maose dara mordida (132). A mordida, entéo,
parece ser a senha que a coloca em uma vivéneiemente nova, ou seja, € por um ato de

incorporacédo que tem inicio o que ela chamaréstiedo de gracavejamos:

E, oh Deus, como se fosse a maca proibida do pamags que ela agora jA conhecesse 0
bem, e ndo s6 0 mal como antes. Ao contrario ded&enorder a maga entrava no paraiso.
S6 deu uma mordida e depositou a magd na mesalePalguma coisa desconhecida estava

suavemente acontecendo. Era o0 comeco — de um etaptaca (131).

A partir desse momento, LOri sente uma espécithem-aventuranca fisica que a
nada se comparava” (132), tem a experiéncia dideta‘dadiva indubitavel de existir
materialmente(132). Nao era, porém, algo semelhante a inspirdoaartista, pois o estado
de graca nédo servia para nada, ndo produzia nddy (felo menos néo diretamente. Era uma
felicidade que se confundia com prazer e lucidazidera o que “devia ser o estado de graca
dos santos” (132): era a vivéncia comum de umaopeszsmum (132), que de repente tinha a

chance de entrar em relacdo direta com o que avwzerc

No estado de graca, via-se a profunda beleza, aatsgivel, de outra pessoa. Tudo, aliés,
ganhava uma espécie de nimbo que ndo era imagivémiea do esplendor da irradiacéo

guase matematica das coisas e das pessoas. Psssagantir que tudo o que existe — pessoa

317 Como ja foi dito na se¢&o 1.5, Olga de S& chanempilaniaaos momentos deste tipo. Ver também DINIS,
Nilson Fernandes. “Na busca da percepc¢éo perdidalir®os Merleau-Pontyanos em Clarice Lispector”, in
Revista Letrasn® 59, Curitiba, Ed. UFPR, jan-jun/2003, pp. &7-& ALMEIDA, Maria Inés. “Clarice e a
estrela”, in:;Tempo BrasileirpV. 104 — Especial “Clarice Lispector”, Rio de dan, jan-mar/1991, pp. 43-48.



ou coisa — respirava e exalava uma espécie dsifimigesplendor de energia. Esta energia é

a maior verdade do mundo e é impalpavel (132).

Era também uma experiéncia indizivel e incomunic@\&?), mas Léri ndo se furta a
tentar comunica-la. E, por fim, a saida deste estaidtdo leve quanto tinha sido a entrada
nele (133). Depois de ter saido, ndo adiantavajates®eltar, pois a graca sé vinha
espontaneamente (133).

Léri reflete, entdo, sobre o que tinha vivenciadonsidera que “o Deus sabia o que
fazia: L6ri achava certo o estado de graca naceodado freqlientemente” (133). Pois se 0
fosse, correr-se-ia 0 risco de nao mais voltar @araxperiéncia comum, perdendo a
possibilidade do amor e da compaixdo pela humaeidd®3). Receber a graca com
frequéncia levaria Lori a se habituar a felicidadesim, porque em estado de graca se era
muito feliz” (133) —, 0 que “seria um perigo soci&icariamos mais egoistas, porque as
pessoas felizes o eram, menos sensiveis a dor Aumaa sentiriamos a necessidade de
procurar ajudar 0os que precisavam — tudo por temaograca a compreensao e o resumo da

vida” (133). A vivéncia da graca é também entengiolalL6ri como algo que

parecia redimir a condicdo humana, embora ao mésmgo ficassem acentuados os limites
desta condicdo. E exatamente porque depois da gregadicdo humana se revelava na sua
pobreza implorante, aprendia-se a amar mais, aaggpeis. Passava-se a ter uma espécie de

confianca no sofrimento e em seus caminhos tae@esvintoleraveis (134)

Portanto, depois do rompimento dos limites da g@ualhumana, o que se tem € um

retorno a estes limites, com maiores possibilidadesamor, compaixado, paciéncia. Tais



reflexdes nos levam ao contexto cristdio da expeadémle Lori, também facilmente
apreendido através do vocabulario usado em suaigieEscA macga que provoca o estado de
graca € o simbolo cristdo inequivoco da entradeondicdo humana, que € a condi¢cédo da
contingéncia e do limite. Desta forma, o paraisadlige/desconhecido passa a ser, para Lori,
0 paraiso de alguma maneira alcancado pela gragso@nesmo do vocabulgraca para
configurar o que foi vivido sugere aceitacdo demafcial cristdo. As reflexdes sobre a graca
como dom do Deus, assim como as referéncias ao, amaompaixdo, a felicidade
proveniente da graca, sao também imagens cristipartazem o todo da experiéncia de LOri
e possibilitam a suspeita da existéncia de umaxémnentre ela e o cristianismo.

Nesta experiéncia, surge novamente o0 tema do &iléngelo carater de
incomunicabilidade do que foi vivido. Siléncio ddis vividos por Clarice em Beri§
siléncio sobre o qual também reflete B8tino inicio do romance. Siléncio da experiéncia
mistica que acompanha toda a tradicdo cristd eapetwmente todas as tradicbes em que a
experiéncia religiosa individual é valorizada. 8d@& que levou Paulo Margutti a aproximar a
obra de Clarice do pensamento de Wittgenstein. tarbém a ponte que ja serviu de
aproximacdo entre Wittgenstein e Kierkegaard. Cag@o, conceito central de todo o
pensamento kierkegaardiano, € talvez um outro rmame o siléncio, como vimos na sec¢ao
2.4, enquanto aponta para a faléncia da razadoreelz da linguagem. Todavia, Kierkegaard,
como sugere Guiomar de Grammidhtn&o desiste da linguagem; escreve abundantemente,
tratando de, ao menos, delimitar as bordas doiwelizSe o paradoxo ndo pode ser penetrado

pela razdo, pode ainda ser mostrado, ilustradayittesmesmo que isso cause escandalo. E

318 \/er nota 55 no Capitulo 2 acima.

319 ver secdo 2.4 acima.

320 GRAMMONT, Guiomar deDon Juan, Fausto e o Judeu Errante em KierkegaBetropolis: Catedral das
Letras, 2003, p. 139.



isso o que faz, por exemplo, Johannes de Silgpgeidénimo de Kierkegaard €remor e
tremor, ao tentar compreender Abrado. E o que faz tambéinnbd_ivro dos prazeresao
descrever sua experiéncia incomunicavel, ou a @rdiarice ao publicar as mesmas linhas
em forma de croni¢a". Vejamos de perto o que se revela através dogeséte comunicacao
de Lori.

A experiéncia da graga por Lori € um importante moto epifanico no conjunto do
romance; € um momento em que a vivéncia do eternou-daquilo que escapa a
temporalidade — invade o cotidiano de forma ineggdv Postulo aqui que esta experiéncia
pode ser entendida como algo muito proximoirddantekierkegaardiano, o que nos leva,
outra vez, ao universo deste autor, dentro do exjalbrarei quatro temas que se entrelagam
formando um todo: o estado de graca vivido por 90 de uma pessoa comum, sendo,
portanto, acessivel a todos; a graca é dada pa BEostante € uma condicdo a que nédo se
tem acesso por si mesmo; a aceitagdo da gracandouimento da liberdade; o que se obtém
apos a graca é o mundo, mas agora um mundo amado.

A idéia de que a graca € algo acessivel a todos @asna vida comum, sem a
necessidade de praticas mediadoras, € explicitdvBacia de Lori, tal como foi relatada
acima. A partir do que era um fato trivial do didia — a mordida na magéa —, inicia-se sua
experiéncia. A maca se torna aqui um simbolo duploantes um simbolo capaz de revelar
um duplo movimento, como uma porta, que permitass@gem para dentro ou para fora. Se a
maca do Génesis € 0 que leva a queda, a macé da leda ao paraiso. E mais, a macé se
encontra naturalmente colocada na fruteira; é ssngbjeto do mundo. E no mundo,

portanto, que se da a graca de Lori.

32 ver secdo 1.4 acima.



Tal idéia é também, de algum modo, tratada porki€gmiard enTemor e tremoe em
Migalhas filoséficas.Em Temor e tremqrtemos, na descri¢do feita por Johannes de Silenti
do “cavaleiro da fé”, um exemplo do que tento adginarcar: o “cavaleiro da fé” € uma
pessoa comum, que nado revela sua condicdo de podadé nem por sua aparéncia, nem por
seus habitos; pode ser o merceeiro da esquinaepasddo trabalho d4 um passeio a pé e
volta para casa, feliz por simplesmente jantar sosmmulhe¥? A fé, que seria reveladora de
seu modo de se relacionar com Deus e com o muralgo@ue se passa secretamente em sua
interioridade. Por outro lado, eMigalhas filoséficas através do pseuddnimo Johannes
Climacus, ha uma reflexdo sobre a relacdo dospdis para com aquele que veio a terra se
dizendo ser o deus, o mestre. Climacus considezanga ha diferenca entre o discipulo de
primeira méo, ou seja, aquele que esteve diantmekire e aquele que viveu — ou vive —
muito tempo depoié>. O relato do discipulo de primeira mao sobre alaido mestre é a
experiéncia que o discipulo péstero tem a sua sisgdo. Mas, tanto diante da experiéncia de
estar diante do mestre quanto daquela de recetato do contemporaneo, o discipulo so
sera realmente o discipulo se receber diretamentaastre acondicdq a possibilidade de
vislumbrar a verdad&. Tal condicdo é, em uma de suas faces, a Yraqaualquer
individuo, entdo, pode entrar em relacdo direta commestre e a realizacdo desta
possibilidade independe de sua posicdo no mundua Is&r humano e ter estado diante do

mestre, ou ter ouvido falar dele. E preciso, tamt&star no mundo, pois € no tempo que se

322 KIERKEGAARD, Sgren.Fear and trembling Trad. Howard Hong e Edna Hong. Princeton: Primcet
University Press, 1983, pp. 38-40.

323 KIERKEGAARD, SgrenMigalhas filoséficas ou um bocadinho de filosofeadbao ClimacusTrad. Ernani
Reichman e Alvaro Valls. Petrépolis: Vozes, 1995148. Climacus fala, ironicamente, sobre alguémjueu,
por exemplo, 1843 anos depois da vinda do deusmos agora dizer 2008 anos depois, ou, para L969 1
anos depois.

324 1dem, pp. 97-100.

325 \yer ROOS, Jonas. “Sobre a relacéo entre juizoagagemMigalhas filoséficas’ in: RevistaFilosofia —
Unisinos v. 6, n° 3 — Especial sobre Kierkegaard, set2(6¥3, pp. 330-336.



da essa experiénéfd E importante ressaltar que a relacéo aqui eafddipor Climacus entre

a condicéo e a verdade é também vivenciada porquamdo diz que a graca € um estado em
gue, “sem esforco, sabe-se” (132), um estado emogcenhecimento € alcangado sem o
intercurso direto da razéo.

Passo agora a questao da graca como dom, quet¢icdoia no paragrafo acima. LOri
vive a graca como um dom do Deus e sabe que nd@ghedar a ela por seus proprios meios.
Assim também, enMigalhas filoséficas a condicdo para a verdade s6 pode ser dada
diretamente pelo mestre, que € o deus que se feerhoJohannes Climacus esta interessado
em apresentar, ainda que por hipétese, uma formacdeso a verdade que seja uma
alternativa aquela oferecida por SécritesNo modelo socréatico, o aprendiz ndo faz mais do
gue trazer a luz — partejar —, com a ajuda do meatrverdade que ja existia em si mesmo,
ainda que esquecida. Climacus considera que esf@#ato mais alto a que pode chegar um
relacionamento humano que vise o aprendizado eseabda verdad® Entretanto, ndo
desiste de seu esbo¢co do modelo alternativo — seoni@xto dos limites humanos néao é
possivel ultrapassar o socrético, é entdo pre@ssgys numa intervencdo do divino. Assim,
para que a verdade do mestre ndo seja socratieessario que seja revelada apenas pela

condicdo dada diretamente pelo mestre ao discipylem consequéncia, a condicdo, que até

326 \Jejamos comentario de Jonas Roos: “Climacus martéens&o, o histérico tem de ser acentuado, ndo é
jamais superado, suprimido na eternidade. O seaharontinua a viver na dimenséo da historicidddegual

nao tem porqué [sic] fugir, uma vez que o eterné agora no tempo,s® no tempo é que pode ser encontfado
(grifo meu). ROOS, JonaRazao e fé no pensamento de Sgren Kierkegaardaradgxo e suas relacdeSao
Leopoldo: Sinodal; EST, 2006, p. 50.

32T KIERKEGAARD, SgrenMigalhas filoséficas ou um bocadinho de filosofeadbao ClimacusTrad. Ernani
Reichman e Alvaro Valls. Petrépolis: Vozes, 1995,37-32.

328 Na aprendizagem de Léri, penso que o papel desédli$ o do partejador; seguindo Climacus, Ulisses
realizaria com Loéri, entdo, a mais alta relacdcspat no universo humano — a relagao socréticaas, méo €
possivel a ele conduzi-la nha aprendizagem: el&gtdenem conhece o caminho percorrido por ela.



aqui identifiqguei com a graca, mas que também €& -a fpois € a fé e ndo a razdo que tera
acesso a verdade —, “ndo é um ato da vontate”

Contudo, esta é apenas uma das faces da condit&@ojto trabalhada por Johannes
Climacus. Para a surpresa do leitorMigalhas filoséficas algumas paginas depois de ter
dito que a fé, entendida como a condicdo, ndo duppada vontade, afirma que “a fé € um ato
da liberdade, uma expressdo da vont&deTal contradicdo, a principio, parece insolvel,
mas pode revelar-se compreensivel se entendergragacomo marca da condicdo a que s6
temos pleno acesso se a ela acedermos em libei@saaiga e liberdade seriam entdo duas
faces do mesmo simbolo que em seu todo seria acéonda verdade, assim como da
felicidade. O deus oferece a condi¢cdo, mas é enizinstante aceder a ela através da
decisad®.

Na descricdo que Lori faz de sua experiéncia éiyEsgensar que o proprio ato de
denominar o que foi vivido comestado de gracé ja um sinal da liberdade. Lori viveu algo
gue denominowgraca 0 que viveu ndo tinha nome, era uma pura expsaaéde prazer
corporal e felicidade de estar no mundo. Mas elarmminagracae o faz em liberdade.

O que esta em jogo aqui é o dificil problema dertibde em face da fé. Se ha Deus, o
gue resta de liberdade ao homem? A resposta que Mmoroso Lima da a Clarice, em
entrevista a ela concedida, a respeito desta quegxidle nos ajudar: “A grandeza do homem
esta precisamente em ser 0 Unico animal que tewnode negar a Deus. E, portanto, o

mérito de o reconhecer liviemente. E o addrarDesta forma, mesmo colocado diante da

329 KIERKEGAARD, SgrenMigalhas filoséficas ou um bocadinho de filosofeadbao ClimacusTrad. Ernani
Reichman e Alvaro Valls. Petrépolis: Vozes, 19992

3% 1dem, p. 121.

31yver secdo 2.2 acima.

332 | ISPECTOR, ClariceA descoberta do mund@? edicéo. Rio de Janeiro: Nova Fronteira, 198£60; a
entrevista foi publicada por Clarice em trés crésioo Jornal do Brasil, nos dias 8, 15 e 22 derd@eede
1969.



graca, cabe ao homem um movimento dentro da liderdara que a graca de fato se realize.
N&o é possivel provocar o estado de graca, magtamBo é possivel frui-lo sem consentir
em seu movimento.

Tratemos agora do ultimo dos quatro temas que adgties acima: o que se ganha,
através da experiéncia da fé e da graca, € o mend@o, como se tornou lugar-comum nas
criticas ao cristianismo, um outro mundo ao quaks@mos acesso em um além da morte. O
gue Lori vivenciou no estado de graca “era com® smjo da vida viesse anunciar-lhe o
mundo” (132). O mundo que L&ri ganhava — outra-vezra agora um mundo aberto ao amor.
Sente que ndo poderia viver permanentemente na goague assim se desligaria do mundo
e da compaixao pelo sofrimento humano (133).

Se a experiéncia de Lori pode ser compreendida eomtransitorio rompimento dos
limites humanos, na medida em que é “uma pequeeduad para 0 mundo que era uma
espécie de paraiso” (134), € um rompimento quéerabm, devolve aquele que o viveu ao
mundo ordinario, porém com mais possibilidades mhara esperar e ter compaixao, pois
“exatamente porque depois da graca a condicdo hamsanrevelava na sua pobreza
implorante, aprendia-se a amar mais, a esperat §184). E uma vivéncia de rompimento
de limites que faz aumentar a consciéncia dessdgsdi

Do mesmo modo, Abrado, na interpretacdo de JohamaeSilentio emTemor e
tremor, através do movimento da fé, obtém Isaac de véltaaceitar a ordem divina de

renunciar ao que mais ama no mundo, obtém de esiléaamor’>. Este é um tema central no

pensamento de Kierkegaard que sera explorado neeitorderepeticdq ao qual o autor

333 KIERKEGAARD, Sgren.Fear and trembling Trad. Howard Hong e Edna Hong. Princeton: Pricet
University Press, 1983, pp.35-36.



dedica o livro de mesmo nortié Nesta pequena obra, o pseudénimo Constantin &uiust

se pergunta sobre a repeticdo: ha repeticdo? Seo hque a define? A partir da
correspondéncia com um jovem envolvido em dificddaamorosas, Constantin chega a
compreensao da repeticdo como algo que se retsfera do religioso. O caso de J6 é citado
como exemplo: J6 perde tudo o que tem, mas receloeem dobro, e isso é a repetitao
Desta formarepeticdoe instante em Kierkegaard, sdo conceitos que devem ser cidten
de forma entrelacada, como propde Marcio Gim&he® instanteé o momento em que a
eternidade toca o temporal;rapeticioé o que advém apds o irromper khstante “a
repeticdo consiste numa espécie de aprofundamergerdido cristdo de instante, apontando
para um porvir ou futuré®’. Podemos pensar que, petpeticdo o que foi ganho através do
instantepode perdurar.

Pela fé, portanto, ganha-se o mundo outra vez, Aefiéddo 0 movimento absurdo que
se revela pela aceitagdo de um sentido que estalfoalcance humano, permite que o que
esta dentro dos limites humanos seja vivido de dopiena. Se a fé € a paixdo que se
relaciona com o paradoxo, é também paraddairaz em seu movimento, a0 mesmo tempo,
uma rendncia e um desejo — aceita-se perder o mainda desejado e, ao aceitar-se a perda,
pode-se té-lo de volta, do mesmo modo como, cordoanrsecdo anterior, ganha-se a si

mesmo ao se arriscar a se perder, pois a fé éragantle si a vontade de Deus com a

334 KIERKEGAARD, SgrenRepetition.Trad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princetorvehsity Press,

1983.

3% 1dem, p. 212.

338 pAULA, Marcio Gimenes de. “A repeticéo e o inseaam Kierkegaard: um entrelagamento de conceitos”,
Artefilosofiag n° 4, Ouro Preto, janeiro/2008, pp. 63-74. O atambém se refere a repeticdo em Temor e
Tremor, como fiz acima: “Na obra Temor e Tremomhé&m é possivel notar a presenga do conceito de
repeticdo. O personagem Abrado, ao oferecer seudih holocausto, perde e recupera com novo setiiloo
gue tivera” (p. 66).

337 1dem, p. 66.

338 KIERKEGAARD, SgrenMigalhas filoséficas ou um bocadinho de filosofeadbao ClimacusTrad. Ernani
Reichman e Alvaro Valls. Petrépolis: Vozes, 1999



confianca em seu anir. Sobre isso nos fala Johannes de Silentio: “is panovimento da

fé deve ser continuamente efetuado em virtude dordb, mas, por favor perceba, de modo a
que ndo se perca o finito, mas que este seja gaméioo e intacto®®. Podemos entdo
perceber que, para Kierkegaard, como bem aponts Rood", a fé efetua um movimento
circular que retorna ao ponto de onde partiu: aestperder o mundo finito, mas ao final do
movimento € este mesmo mundo que é obtido de @Itaundo obtido de volta, entretanto,
€ possuido de modo novo, através da instaurac@mndenova relacdo entre o homem e o
mundo, “porque aquele que possui 0 mundo inteiraacge ndo 0 possuisse tem o mundo
todo — de outra forma é possuido pelo mufitfo”

Voltemos a Léri. Ainda que a palavigando apareca nenhuma vez no relato do estado
de graca vivido por ela, penso que ndo € descatmdsiderar que esteve, ao longo da
experiéncia da graca, movendo-se nd’féois acreditou que o que vivia era a graca e que
esta era um dom do Deus. Apés a experiéncia, eptamda. Estava aberta ao amor, que era
amor a Ulisses, a si mesma, ao Deus, ao mundacAmnilo-se a perder o que mais desejava —
Ulisses —, a medida que, respeitando a necessideaa que se impunha a ela, aceitava
permanecer sozinha em sua aprendizagem, termioagapha-lo. Em pleno estado de graca,
vive 0 risco de perder o mundo, pois permanecegraga seria perder a “linguagem em

comum” (133) que a unia a humanidade; todavia, mmedesejando permanecer na graca,

339 ver ROOS, JonaRazdo e fé no pensamento de Sgren Kierkegaard aramlgxo e suas relacdeSao
Leopoldo: Sinodal; EST, 2006, p. 87.

340 KIERKEGAARD, Sgren.Fear and trembling Trad. Howard Hong e Edna Hong. Princeton: Pricet
University Press, 1983, p. 37: “... for the movirmehfaith must continually be made by virtue o thbsurd, but
yet in such a way, please note, that the one doekse the finite but gains it whole and intadter também
ROOS, JonasRazdo e fé no pensamento de Sgren Kierkegaardaranlgxo e suas relagdeSao Leopoldo:
Sinodal; EST, 2006, pp. 78-83.

31 ROOS, JonaRazao e fé no pensamento de Sgren Kierkegaarcaradgxo e suas relacdeS&o Leopoldo:
Sinodal; EST, 2006, p. 83.

342 KIERKEGAARD, Trés discursos edificantes @843, citado por ROOS, Jon&az4o e fé no pensamento de
Sgren Kierkegaard — o paradoxo e suas rela¢és. Leopoldo: Sinodal; EST, 2006, p. 82.

343 Entendendo aqui a fé no sentido kierkegaardiaimaaexplicitado.



aceita voltar. Caida entdo outra vez na condigéoaha, pode vivé-la de outro modo: esta

renascida. Renascida, esta pronta para o encamrdJisses.

3.4. O corpo sacralizado

A idéia de sacralizacdo do corpo e do encontro aseoaparece pela primeira vez a
pagina 27, quando Léri pensa que o fato de sermniher e Ulisses ser um homem € um
milagre extraordinario. Reaparece a pagina 68, dpasentada a beira da piscina com
Ulisses, Léri o deseja como antes “desejara cofsitm e 0s membros no Detf§” O desejo
de unir-se ao homem e o desejo de unir-se ao Beufases de um mesmo movimento: Lori
guer unir-se, quer sentir-se em comunhéo, quepase® medo de se entregar que leva a dor
da soliddo e que a paralisa fechada em si.

E, no entanto, apenas nas paginas finais do rontarecee da o encontro amoroso de
Léri e Ulisses, realizando a promessa expressalporComigo vocé falara sua alma toda,
mesmo em siléncio. Eu falarei um dia minha almatednds ndo nos esgotaremos porque a
alma é infinita. E além disso temos dois corpos gas sera um prazer alegre, mudo,
profundo” (90). Ulisses havia dito estas palavrasmesma tarde em que prometera a Lori
qgue, a partir daquele dia, ndo teria “mais nenhumi¢her na cama” (96), colocando-se
inteiramente a espera dela, ou do momento em qdeie®stariam prontos para a realizacao
plena do amor.

Pois bem, logo apdés as paginas que relatam a érperido estado de graca
considerado acini&, Léri e Ulisses se encontram e ele, ap6s esculistarrer sobre seus

ultimos dias, repletos de episédios de aberturanando, considera que ela estd pronta e

344 v/er secdo 2.5 acima.
34% 5ecsio 3.3.



deseja que se entreguem um ao outro na cama, ecasaaonde esperara por ela com rosas
no quarto; ela devera ir até & quando quiser,megisar avisar (136).

Depois de alguns dias em que usufrui da liberdedaldez ndo procura-lo (136-138),
chega entdo a noite em que L6ri decidira ir atéddl. Acorda de repente na madrugada e vai
beber um copo de agua no terraco (139). O ar edtnso, ia chover e LOri permanece de pé
sentindo o perfume intenso de jasmim. Entdo, “@ésada embriaguez do jasmim, por um
instante uma revelagéo lhe veio, sob a forma desemimento — e no instante seguinte ela
esquecera o que soube através da revelacdo. Easeompacto com o Deus fosse este: ver e
esquecer, para nao ser fulminada pelo intolerdabkers (139-140). Lori, envolta pela
presenca poderosa das coisas simples do munde, agmtesenca do Deus em pequenos
instantes de revelacao. Instante eterno que adecamaneira inefavel. Logo depois, ha a
repeticdo da experiéncia vivida em outra madrugedierraco, quando, depois, escreve para
Ulisses as reflexdes sobre o siléitiocom a diferenca de dizendssossentimentos e
pensamentos” (140), onde antes tinha se referiddsmus pensamentos” (3%) Léri agora

se sente uma entre 0s outros:

Ali em pé na semi-escuriddo do terraco, de repeatis suave, veio-lhe outra revelacdo que
durou pois era o resultado intuitivo de coisas €jaepensara antes racionalmente. O que lhe
veio foi a levemente assustadora certeza de quness®s sentimentos e pensamentos sao tao
sobrenaturais como uma histéria passada depoisodee.niE ela ndo compreendeu o que

queria dizer com isso. Ela o deixou ficar, ao peresdo, porque sabia que ele encobria outro,

348 ver secdo 2.4 acima.

347 yejamos o trecho inteiro: “Na madrugada frescaafiterraco e refletindo um pouco chegou a asswstad
certeza de que seus pensamentos eram tdo sobagmatomo uma histéria passada depois da morte. Ela
simplesmente sentira, de subito, que pensar néertheatural. Depois chegara a conclusédo de queeltinha

um dia-a-dia mas sim uma vida-a-vida. E aquela g era sua nas madrugadas era sobrenatural @sm su
inimeras luas banhando-a de um prateado liquidiet&vel” (34-35).



mais profundo e mais compreensivel. Simplesment®, @ copo de dgua na mao, descobria
gue pensar ndo lhe era natural. Depois refletiupooco, com a cabega inclinada para um

lado, que ndo tinha um dia-a-dia. Era uma vidada-\ic que a vida era sobrenatural (140).

Persiste entdo na experiéncia, sentindo a vidameafintensa, como que “comendo
delicadamente viva o0 que era muito seu” (140). Eguila, Lori sente o desejo da presenca
do eterno em sua vida comum: “A fome de viver, feus. Até que ponto ela ia ha miséria
da necessidade: trocaria uma eternidade de depoisode pela eternidade enquanto estava
viva” (140).

Permanece descobrindo (141) e sente algo que é tom® luz dentro dela, (...)
[uma] alegria, alegria mansa” (141). Sente entdgramde dor do mundo, mas agora
misturada a alegria, e isto era novo (141). E efit@ddmente chove, e “ela e a chuva estavam

ocupadas em fluir com violéncia” (141):

Que simplicidade.

Nunca imaginara que uma vez o mundo e ela chegassesae ponto de trigo maduro. A
chuva e Léri estavam tdo juntas como a agua daachkstava ligada a chuva. E ela, Lori, ndo
estava agradecendo nada. (...) Assim como a clao/ana grata por ndo ser dura como uma
pedra: ela era a chulfa Talvez fosse isso, porém exatamente isso: vivapdsar de apenas
viva era de uma alegria mansa, de cavalo que cameio da gente. Léri estava mansamente
feliz.

E de subito, mas sem sobressalto, sentiu a vombadema de dar essa noite tdo secreta a

alguém. E esse alguém é Ulisses (142).

348 \ver reflexdo sobre a imagem da &gua na secaaidnha



E, portanto, no contexto de uma experiéncia que eosagrado, que Lori se decide a
ver Ulisses. Em contraposicdo a outra madrugadageen apdés experiéncia semelhante,
reflete sobre o silénci&”, sendo marcada pela dor da incomunicabilidadexgari&ncia, e,
desejando dar a Ulisses 0 que vivera, escreve sobiléncio, desta vez, diante do mesmo
desejo, decide dar-se a ele como forma de |he daite secreta que vivera. E, portanto, seu
préprio corpo o caminho da transmisséao do intragsivel. Desta forma, podemos entender o
encontro que fecha o romance como sacro, ou, avgesprpos que fardo o encontro como
sacralizados. Vejamos como se dara este encontro.

Diante de Léri Ulisses se ajoelha, em uma “atitddeénesperada devocédo e também
pedindo cleméncia para ndo se ferirem nesse panegicontro” (144). Léri se sente bem
diante do gesto de Ulisses e segura sua cabecasalnas maos; Ulisses esta diante da
mulher como diante da mée (144). “Nunca um ser hontiaha estado mais perto de outro
ser humano” (144), e nesta proximidade Lori se abre medo; abre as méos e o coragéo e
ndo havia perigo (144). Alguns instantes depoisvastambém ajoelhada diante de Ulisses e

entdo finalmente se beijaram e se amaram mais devam(146-147). Depois, serenados, de

maos dadas na cama, LOri mais uma vez se voltaagatarioridade:

Nunca me sei como agora, sentia Lori. Era um ssdrarpiedade nem alegria nem acusacao,
era uma constatacao intraduzivel em sentiment@saips uns dos outros e por iSso mesmo
sem nomes. Era um saber téo vasto e tranquiloaguedo sou eu’, sentia ela. E era também o
minimo, pois tratava-se, ao mesmo tempo, de umaoasmo e de um microcosmo. Eu me

sei assim como a larva se transmuta em crisdlsia:éeminha vida entre vegetal e animal. Ela

349 ver secdo 2.4 acima.



era tdo completa como o Deus: s6 que este tinhdagmoeincia sabia e perfeita que O guiava

e ao Universo. Saber-se a si mesma era sobrendfiasb Deus era natural (147).

A passagem acima, se por um lado pode levar a mageim de Deus como colada a
natureza, pode também conter a idéia de que o Pewstural por estar inteiro em sua
natureza; o Deus é absoluto em sua completude,puattalhe ser exterior ou transcendente.
O humano, ao contrario, portador de condicédo laaitgpode exceder-se a si mesmo, quando
se lanca na direcdo da exterioridade sagrada. Asalmer-se a si mesma era sobrenatural para
Léri porque a colocava do tamanho do Deus, comptatzo o Deus.

Mais a frente, uma frase de Ulisses corrobora amagui apresentada de sacralidade
do corpo: “no fundo andei toda a minha vida em aw embriaguez da santidade. Nunca
havia pensado que o que eu iria atingir era adsido corpo” (148). Ao que se segue um
siléncio em que Lori devaneia para depois dizelea“®océ tinha me dito que quando me
perguntassem meu nome eu nao dissesse Lori, madP@s s6 agora eu me chamo ‘Eu’. E
digo: eu estéa apaixonada pelo teu eu. Entdo n0$isses, nos é original” (148). Léri, desta
forma, realiza o que, no inicio do romance, hawi prometido como a realizacdo da
aprendizagef® chega a poder dizeu a partir da interioridade mais profunda, que aonté
tudo o que ela é, e entrega ao outro esta reatizdddis a frente ela dira a Ulisses: “Néao
encontro ainda uma resposta quando me perguntm goa eu? Mas acho que agora sei:
profundamente sou aquela que tem a propria videnbém a tua vida. Eu bebi a nossa vida”
(154).

Algum tempo depois, com Ulisses dormindo ao sew,lddri “pensou por um

instante se a morte interferiria no pesado pragessthr viva. E a resposta foi que nem a idéia

30 ver secdo 2.1 acima.



de morte conseguia perturbar o indelimitado camgcure onde tudo palpitava grosso,
pesado, feliz. A morte perdera a gloria” (148-149ri, pelo prazer alcangado, ndo se
deixava mais sucumbir nem atrair pela forca da end@ontinua pensando em sua vida
passada e se vé em liberdade, agora que ja ndarpnama forma ou modo para si mesma
(149). Nem mesmo a morte da perfeicdo do que waguela noite a assustava; sabia que o
gue vivia era precério e fragil, mas dali em dige menos teria a memoria do que vivera e
a certeza de que amaria sempre (149). O amorgidbaassegurado de forma indelével, tinha
a presenca do eterno.

Quase adormecendo, dirige-se ao Deus: “Deus’, pemrda, ‘entdo era isso o0 que
parecias me prometer” (150). O amor que vivia ddiisses era, deste modo, dadiva divina.
Em estado de “sonho-vislumbre” (150), L6ri sonhma “fruta do mundo” (150); fruta que
come e que, ao ser comida, permanece integra, etan® Ulisses permaneceram integros
depois de terem se dado um ao outro: “A fruta estateira, sim, embora dentro da boca
sentisse como coisa viva a comida da terra. Era santa porque era a Unica em que um ser
humano podia ao amar dizer: eu sou tua e tu és eneds € um” (150). A experiéncia de
Léri, que é, a um sé tempo, amorosa e sagrada, & axperiéncia de incorporagcdo do
mundc>*,

Chegamos entdo as ultimas linhas do romance, arafevisdes da divindade surgem
claramente: de um lado, Ulisses traz em si a mdocgrofessor de filosofia de repente
tomado pelo siléncio diante do mistério. Tentardet amor: “Amar sera dar de presente um

ao outro a propria soliddo?” (155) e se vé outmtemado pela “dor de existir” (155). Lori 0

3! Neste ponto, podemos pensar em G. H. — que comasaa bruta da barata semimorta — e em todo o
significado da comunh&o crista.



guestiona sobre 0 que pensa a respeito do Deusmance termina abruptamente com seu

siléncio:

— Eu penso, interrompeu 0 homem e sua voz estatamdeabafada porque ele estava sofrendo

de vida e de amor, eu penso o seguinte: (155).

Apds os dois pontos, o espaco em branco. Clari@ifa na impossibilidade da
palavra. Todavia, quero aqui finalizar a descrigdoomance com Lori, que foi quem viveu a
aprendizagem dos prazeres. Percebendo que Ulsisiss dirige-se a ele para tentar sanar a

dor e logo depois faz a pergunta que gera a fiagkedo romance:

— Meu amor, vocé ndo acredita no Deus porque ni@mes ao diviniza-lo. N6és O
humanizamos porque nao O entendemos, entdo naedeuTenho certeza de que Ele nédo é
humano. Mas embora ndo sendo humano, no entast@sBlezes nos diviniza. Vocé pensa

que — (155).

Léri, portanto, ousa dizer algo sobre o Deus, djmila que é capaz de dizer, a
traducdo da imagem que a preenche e que se formmdango do todo o percurso de
descoberta de si e do outro. Lori, entregue a &isgossui uma imagem de Deus presente e
forte e que a protege da dor; € esta imagem quergka oferecer a Ulisses como alivio para
seu proprio sofrimento.

Neste ponto, a retomada do didlogo com Kierkegpade ter inicio pela repeticdo de

alguns temas ja tratados. Darei énfase a trés taspecfato de Lori partir de seu eu mais



profundo para o encontro com Ulisses; a imagem elgs[para Lori; a idéia de que o amor &
uma dadiva do Deus.

Quando Lori diz: “Pois sO agora eu me chamo ‘el49), esta realizando o que foi
prometido/desejado desde o inicio do romance: orgre de seu nhome secreto que seria
capaz de descansar “na palma transparente da nideudé (14). E a partir desse nome que
ela se dirige a Ulisses e diz: “eu estd apaixomedia teu eu” (148); é, portanto, a partir de
seu nome secreto que a entrega amorosa a Ulist&s passivel. Na secdo 2.2, explorei esta
tematica no contexto de uma discussdo sobre aléiler Com a ajuda de Kierkegaard, a
busca de si foi entendida como um caminho que devancontro de Deus. Na interioridade
mais profunda o eu se vé diante do absolutamerte que guarda em si 0 mistério. Pois
bem, Léri agora € capaz de dizer que seu nomeg &tingiu seu nome secreto e este talvez
seja o verdadeiro fruto da aprendizagem, que gefastos outros — o0 prazer, 0 encontro
amoroso, o amor simples langcado ao mundo. E issguppse ceu foi atingido, o Deus
também o foi. Esta idéia se evidencia pela Iégibarina que pretendo ter encontrado entre os
fios tematicos que costuram o romance, mas tamledonppoprio contexto da madrugada em
que Léri decide ir ao encontro de Ulisses, comoditd acima. Vejamos um trecho de

Johannes Climacus em seu P.Maglhas filosoéficas

Apenas momentaneamente pode um individuo partjcekistindo, ser uma unidade de
infinito e finito que transcende a existéncia. Hewante € o momento da paixao. (...) Na
paixdo, o sujeito existente é infinitizado na etéade da imaginacao e, deste modo, é também

mais definitivamente ele mesia

352 KIERKEGAARD, SgrenConcluding unscientific postscript to Philosophif@gments Trad. Howard Hong
e Edna Hong. Princeton: Princeton University Pre92, p. 197: “Only momentarily can a particular
individual, existing, be in a unity of the infinitend the finite that transcends existing. Thisansts the moment



Nesta passagem encontramos a reiteracdo da idgizedeara o individuo humano, a
abertura ao eterno niestanteé o que Ihe possibilita ser si mesmo. iBstanteé o momento
da paixdo. A paixdo aqui deve ser entendida noideefd oferecido por Climacus em
Migalhas filoséficas a paixdo orienta o individuo para o ponto deesrfr tensdo em que
deve abrir-se para aquilo que nao €, ou seja,gat@ridade — nesse sentido, o paradoxo é a
paixdo do pensamento, 0 ponto maximo a que o pamgarpode chegar com seus proprios
recursos para entdo abrir-se ao que H&b Besse tensionamento ha o salto para a fé que se
apresenta entdo como a paixdo f&fizNo instante sintese de finito e infinito, eterno e
temporal, o individuo é levado, em paixao, a suaimme verdade paradoxal: € quando se
descobre mais ele mesmo e, ao mesmo tempo, esté abalteridade absoluta do eterno;
deste modo, Loéri pode dizeu a partir de sua interioridade (148) ao mesmo teempajue
sente que “eu ndo sou eu” (147).

Neste ponto, encontramos também uma ponte pargunde tema que gostaria de
explorar aqui: a imagem do Deus para Léri, quaégigamente, a de um Deus ndo humano
capaz de divinizar o humano. Nos momentos de apimatantdneo com o eterno, o humano
toca o divino, formando com ele uma unidade — redavpas de Lori, é divinizado; nas de

Climacus, é infinitizado; para ambos, isso se défugmcidade danstante Sobre isso

Climacus diz que, se um homem pudesse sair de Snmepossuiria a verdade de forma

of passion. (...) In passion, the existing subjecéhfmitized in the eternity of imagination and yistalso most
definitely himself.”

33 KIERKEGAARD, SgrenMigalhas filoséficas ou um bocadinho de filosofeadbao ClimacusTrad. Ernani
Reichman e Alvaro Valls. Petrépolis: Vozes, 1995, il-62.

%%1dem, p. 91.



definitiva®®, do mesmo modo como Léri tinha dito que o Deugfaem em néo propiciar o
estado de graca com freqiiéncia, pois deste modsesi da condicdo humaha

Na imagem de Léri ha também a mencéo ao erro darteampreender o Deus, ja
trabalhada na se¢do 2.3 acima. Ao Deus pode-sarcaggvés do ndo-entendimento, ou, nas
palavras de Climacus, através da fé que é uma foenm@o-entendimento.

Quanto ao ultimo tema a ser aqui considerado, sabrealidade do amor como
dadiva, devo recorrer As obras do amdt’, obra que propiciara elementos que fardo com
gue as idéias aqui desenvolvidas a partir do roenaecClarice Lispector encontrem uma
forma de acabamento. Neste livro, Kierkegaard buseatendimento do mandamento do
amor em pequenos textos que se reunem formandoodon assim, o “tu deves amar o
préximo como a ti mesmo” é entendido em cada dsscaom a énfase colocada em um de
seus termos. Considerarei aqui trés deles: “A wdalta do amor e sua cognoscibilidade
pelos frutos®*® “Tu deves amar o ‘préximo®® e “Tu’ deves amar o préximé®’. Os dois
ultimos enfatizam, respectivamente, que é@roximo aquele que devemos amar e que
devemos, como seres humanos, nos colocar na paicser du a quem o mandamento se
dirige. Quatro aspectos serdo aqui consideradesDgus € a fonte do amor — ou, como quer
Léri, que o amor é dadiva do Deus; que o amor asDexva ao amor ao proximo; que, ao
amar o proximo, ndo abandonamos o amor naturalamor de predilecdo, mas o

transformamos; que o proximo deve ser descoberbandho da temporalidade.

3% KIERKEGAARD, SgrenConcluding unscientific postscript to Philosophifi@gments Trad. Howard Hong
e Edna Hong. Princeton: Princeton University Pr&8982, p. 197.

36 ver secdo 3.3 acima.
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Relembremos aqui o que nos diz Léri quase adorrmdecaa lado de Ulisses, depois
de terem se entregado um ao outro: “Deus’, perdayu‘entdo era iSSO 0 que parecias me
prometer” (150). O amor em sua realizacdo concretpie envolve o corpo e 0 sexo — &
sentido por Léri como realizacdo da promessa desDéejamos, de acordo com 0s aspectos
levantados acima, como isso pode ser entendido Bra ocomparacdo com a obra
kierkegaardiana. No discurso “Tu deves amar o jonoX, Kierkegaard distingue o amor
natural, ou amor de predilecdo, do amor ao proxoremmor natural € entendido como aquele
gue contém em si 0 egoistico, pois, a0 amar o0 patr@a-se, na verdade, a si mesmo, na
medida em que o objeto eleito é tido como partsidmesmd®>. O amor ao préximo, ao
contrario, s6 se realiza a partir do amor de Dpais 0 proximo € qualquer pessoa, isto €,
todas as pessoas sao o0 proximo e, para realizaragssr, € preciso ter compreendido a
igualdade que une todos os homens — e essa igaadda@z sentido quando nos colocamos

em relacéo a Detf&. Vejamos:

... 0 mandamento do amor cristdo manda amar a Daissdo que todas as coisas, e entédo
amar ao préximo. No amor erético e na amizadeferm@acao intermediaria é a predilecéo;
no amor ao proximo, Deus é a determinacdo intedrniagdiama a Deus acima de todas as
coisas, e entdo tu amas também ao teu préximo,pEdximo ama todos os homens; s6 ao
amar a Deus acima de todas as coisas pode-setnop amar ao proximo. O outro homem,
eis 0 proximo, ele é o outro homem no sentido de guwutro homem é qualquer outro

homeni®,

%1 1dem, pp. 72-73.
%2 1dem, pp. 78-79.
%31dem, p. 78.



O amor ao préximo, portanto, tem sua fonte no arideus: é s6 amando a Deus que
0 amor ao proximo se torna possivel. Mais do gse, isorém, nos diz Kierkegaard, em “A
vida oculta do amor e sua cognoscibilidade peloo$f. Deus é, ele mesmo, fonte do todo
amor, ou seja, s6 podemos chegar a amar a Deastarea Deus € o primeiro movimento do
amor em nés — se entramos em contato com a fonteato amot"®. O lago insondavel é a
fonte da dgua que enche o pequeno lago do amomioui@aus, mais uma vez, aparece como
0 mistério absoluto ao qual ndo temos acesso dioedmnor de Deus s6 pode revelar-se no
amor humano, que, entretanto, tem sua fonte no aimoro; e o amor humano sé pode
revelar-se por seus frutos, as obras do #hdD problema que se apresenta agora é o de
saber como conciliar o amor de Léri a Ulisses, unorade predilecdo, com as idéias de
Kierkegaard a respeito do amor ao proximo. Ao lodgoexposicéo e reflexdo a partir das
idéias e experiéncias de Léri, podemos percebeocuaor a Ulisses estéa presente desde as
primeiras linhas do romance; deste modo, amar édlisgio faz parte dos objetivos da
aprendizagem. O que Lori aprenderd diz respeitongeguir viver esse amor com prazer e
liberdade; o que ela de fato realiza € um movimemido maior em que se abre ao mundo
em amor, sendo que nesse movimento se insere aistango amor ao Deus, amor que
ultrapassa a raiva e o siléncio. Depois de tudm issta pronta para viver o amor a Ulisses.
Ora, esse amor esta la desde o inicio; o que fazquee, ao final, ele possa ser realizado?
Penso que podemos supor que o amor a Ulisses dnanasée, aproximando-se do que
Kierkegaard chama de amor ao préximo. Como vimdssaro movimento da fé leva a
(re)conquista do mundo finito, ou seja, ndo é greabandonar a temporalidade para tocar o

eterno. Ou, ndo € preciso abandonar o amor napara realizar o amor ao proximo,

3% 1dem, p. 24; ver secéo 3.1 acima.
3% 1dem, pp. 24-25.



necessariamente portador da marca de Deus. Logcamde “Tu’ deves amar o préximo”,

Kierkegaard nos diz:

Vai entdo e faz assim, manda embora a diferencaua égualdade, para que possas amar o
préximo. Manda embora a diferenca da predilecii@ gae possas amar o préximo. Tu ndo
deves por isso deixar de amar teu amado, long®.di3sis entdo também a palavra “o
préximo” seria 0 maior dos enganos que jamais &eniou, caso tu, para amar ao préximo,

devesses iniciar por deixar de amar aqueles a tuéens uma predilec¥8

O amor ao préximo, deste modo, ndo implica no amamalo amor de predilecdo. O
gue se da é que, ao se amar 0 amado, ama-se an@RA0 mais a uma parte de si mesmo.
E, amando-se o proximo em uma pessoa, amam-se ¢adbsmers’. O amor de Léri a
Ulisses, portanto, realizado apés a longa apregéinaé fruto de um movimento que contém
em si a possibilidade do amor ao préximo, cornetatio amor a Deus, ao mundo e a Vitla
Ulisses, o objeto escolhido, ndo é apenas issgnmedm qroxima

Por fim, devo enfatizar o fato de, para Kierkegaardoroximo ser encontrado na
concretude da vida. Mais a frente, em “Tu’ devesam 0 proximo”, ele afirma que
compreender o dever de amar recolhido em alguno ¢eantquilo, a distancia, é tarefa facil; o
desafio € compreender o que é o0 “bem supremo” #mar & em meio ao movimento da

vida®® “.. & distancia, o préximo é conhecido de todes:Deus sabe quantos entdo o

38 1dem, p. 82.

%71dem, p. 78.

3%8 podemos ler & pagina 73 Hivro dos prazeres‘Entéo isso era a felicidade. (...) O amor pétiymortal a
assassinava docemente, aos poucos”.

369 KIERKEGAARD, SgrenAs obras do amor — Algumas consideracdes cristasoema de discursoTrad.
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conhecem na realidade, isto &, de péffoTodavia, na seguranca da distancia, “o préximo é

uma ilusdo®’*

— 0 proximo deve ser encontrado na concretudeidka ¥, se o amor ao
proximo € a realizagdo plena daquilo que Deus aspernds, € s6 em meio a vida que
poderemos atingir essa realizacdo. E, quando amalgnosm como préximo, realizamos algo
de sagrado. E por isso que entendo o encontrodaabri e Ulisses como um ritual em que
0 corpo é sacralizado. E como a realizacdo plergpdendizagem pretendida por Léri, ndo
simplesmente por ter conseguido ser a mulher deséj mas por ter realizado a abertura ao
amor radical, aquele que contém em si o toqueatot

Léri vive, ao longo de todo o romance, uma apreagkm que €, sobretudo, a abertura
ao amor. Neste capitulo tentei mostrar os camimlessa aprendizagem, especialmente no
gue diz respeito a relacdo travada com o Deus.eBdspagora a exploracdo direta do
romance para dar lugar a uma reflexdo mais corateitu proximo capitulo, que, entretanto,

se encerrara com a tentativa de elaboracdo denterpretacdo do todo do romance, levando

em conta o percurso desta dissertacao.

CAPITULO 3 — O Deus que se atinge: o0 encontro

Posso agora, dando continuidade a exploracdo daneen partir para a explicitacdo
dos momentos epifanicos em que Lori vive, de difi@® modos, a abertura ao sagrado.
Iniciarei com a relacdo da personagem coagaaque, apos varias situacdes significativas,
culmina na experiéncia do banho de mar, ja aludmlaapitulo anterior. Passarei entdo a

analise daracdode Lori, que aparece duas vezes no romance, cquepas alteracdes. Na

37%1dem, p. 101.
31 1dem.



terceira secdo, tratarei da experiénciaedtado de gragaponto crucial no percurso da
personagem, que antecede o momento em que Ulissessaerara “pronta”. Na ultima
secao, considerarei a cena final do romance — anélecamoroso entre Lori e Ulisses —, em

gue se dara o que chamo aqusderalizacdo do corpo

3.1. As 4guas de Lori

Léri, em casa sem saber se saira para encontisged)isente-se “seca”, e ha secura o
amor parece impossivel: “Seus olhos abertos e ditesiaNos telhados os pardais secos. ‘Eu
VoS amo, pessoas’, era frase impossivel” (23).,ls@ta, pensa que até a morte seria um
alivio, mas nada morre naquela tarde (23). Nadarad{E o Deus? Nao” (23). Na auséncia
completa, o Deus ndo se faz perceber, e nem mesamgstia (23). Lori, seca, vive a
completa auséncia e com ela a impossibilidade dor.a@ amor aparece como “farpa
incrustada na parte mais grossa da sola do pé’! @Z8pa que doia mais ao pensar em
Ulisses: “era a farpa na parte coracdo dos pé9” E228ntdo a secura é identificada ao odio:
“Era por 6dio que ndo havia agua. Nada escorrid). 2 a lembranca do Deus: “E se o Deus
se liguefaz enfim em chuva?” (24). A 4gua, entéioges pela primeira vez, associada a uma
idéia de Deus. A possibilidade da 4gua é o querjzodEmper a secura do 6dio; agua, amor e
Deus de algum modo se relacionam e se contrap&@etuga e ao odio.

Todavia, neste momento, LOri nega a possibilidade Dibus e da agua, quer

permanecer na secura que se apresenta como umaadgyeternidade:

Quero que isto que é intoleravel continue porquer@uwa eternidade. Quero esta espera

continua como o canto avermelhado da cigarra,tpd@sisso € a morte parada, € a Eternidade



de trilnGes de anos das estrelas e da Terra,césesi desejo, os cies sem ladrar. E nessa hora

que o bem e o mal ndo existem (24).

Penso queternidade neste momento, deve ser entendida como a siroplesatacéo
da continuidade de tudo o que existe, continuiceste que assume a figura da morte, pois o
gue é vivo ndo pode continuar sempre, e ndo cowglwunbre de eternidade que irrompe na
continuidade através dostante,levando a uma nova compreensao, como aparecesaamai
frente. LOri quer a eternidade e, por enquantonieaiforma do eterno que conhece € a da
continuidade infinita, onde a vida ndo humana satéma, a despeito do bem e do mal, na
impossibilidade de qualquer lagrima. Este estadEm, se rompera com a irrup¢ao da agua,

dentro e fora da mulher:

A urgéncia é ainda imével mas ja tem um tremorrdehdri ndo percebe que o tremor é seu,
como nao percebera que aquilo que a queimava namfan da tarde encalorada, e sim o seu
calor humano. Ela s6 percebe que agora algumaiisaudar, que chovera ou caird a noite.
Mas nado suporta a espera de uma passagem, e arthavaé cair, 0 diamante dos olhos se
liguefaz em duas lagrimas.

E enfim o céu se abranda (25).

A secura ndo se eterniza, um novo estado de coisage, desfazendo a idéia de
eternidade a que Lo6ri se agarrou pelo édio. A gégpda agua, por dentro pelas lagrimas, por
fora, pela chuva, entendida como uma imagem danalivcabivel pela possibilidade —
entrevista pela personagem — de que o Deus sditiggge, configura uma imagem de Deus

gue brota na interioridade, assim como na exteiade do mundo.



Uma nova imagem de Deus surge quando Léri, nodstar, a beira da piscina com
Ulisses, isto é, novamente no seio de uma relagdnacdgua onde balanca os pés (68), tem
um vislumbre do que seria “a eternidade cosmic8): (6lhando para as mesas do clube que
ja estava vazio, envolvida pelos ultimos reflexas $bl que quase ja desaparecia, Lori
percebe que “Tudo era infinito, nada tinha comezim fim: assim era a eternidade cdésmica”
(69). Foi uma viséo instantanea que imediatamenpesleu, trazendo-a de volta a percepcao
da multiplicidade do que existe (69). A essa viv@rse segue a sensacao de que “aquilo (...)
fora o primeiro passo assustador para alguma c@ifd’e de que Ulisses, apesar de talvez ter
percebido que ela avancava, nada sabia do pengarsende ela caminhava (70). E entdo se

segue a irrupcdo de uma imagem da divindade:

Pois ela [Léri] estava como na sua primeira infAnei sem medo de que a angustia
sobreviesse: estava em encantamento pelas com¥a®ido Sol que desenhava figuras
goticas nas sombras. Pois que o Deus foi nascidatdaeza e por sua vez Ele interferiu nela.
As Ultimas claridades ondulavam as aguas paradagles da piscina. Descobrindo o sublime
no trivial, o invisivel sob o tangivel — ela pr@tioda desarmada como se tivesse naquele
momento sabido que sua capacidade de descobigosdes da vida natural ainda estivesse

intacta (70-71).

Léri, portanto, em contato com as aguas da pissiola,as Ultimas luzes do dia que
caia, vislumbra aquilo que chama de “realidade’orstt6i uma imagem de Deus como
Natureza, ou, pelo menos, como relacionado a Natwle forma primordial: nasce dela e
nela intervém. Esta € uma imagem que, ao contdoioque venho perseguindo nesta

pesquisa, nao se alinha com a tradicéo cristd podes ser entendida como uma das faces do



divino que Lori vai desvendando ao longo de sewcyseo. Assim, imagens cristds se
entrecruzam com imagens nao cristas, formando dmréo sintético, isto €, uma totalidade
caleidoscopica onde vérias imagens fornecem pigtaa que possamos vislumbrar a
caminhada — ou a aprendizagem — de Léri. E imprtambém considerar, nesta passagem,
0 contexto em que se da a vivéncia. Ele se desdefmraduas dimensfes igualmente
pertinentes ao trabalho aqui em curso. A primegiasidiz respeito a agua: é na beira da
piscina, com 0s pés na agua, que Léri vislumbrsstante de eternidade. A segunda se refere
a trivialidade do momento vivido; nas proprias peda do narrador, Léri descobre “o
sublime no trivial, o invisivel sob o tangivel” (70

Enfim, resta apontar o conteddo mesmo do que pefiogbnta: uma visdo
instantanea da eternidade como unidade, que, gEestida, lanca de volta a multiplicidade.
Podemos dizer que, instantaneamente, o eterno iinvad temporal, rompendo a
multiplicidade inerente a limitada condicdo humana.

Pois bem, apés esta tarde na piscina, Lori vive oradrugada em vigilia (74-77),
persistindo nas sensac¢des novas que a povoamngglgue, assim que amanhecer, ira a
praia. Sua vivéncia no mar sera o ponto culmindatque poderiamos chamar aepifania
da aguano Livro dos prazeresVejamos detalhadamente tal vivéncia que se irdgoia a

descricédo do encontro de Léri com o mar:

Al estava o mar, a mais ininteligivel das existésngido-humanas. E ali estava a mulher, de
pé, o mais ininteligivel dos seres vivos. Comorchsienano fizera um dia uma pergunta sobre

si mesmo, tornara-se o mais ininteligivel dos seneie circulava sangt/é Ela e o mar.

372 Nesta passagem podemos perceber a pertinéncia pensar que Clarice usa o vocabulo ‘mulher’ como
equivalente a ‘ser humano’, como j& havia sugenaeecéo 2.2 acima (nota 13 do capitulo 2).



S6 poderia haver um encontro de seus mistériognsseuentregasse ao outro: a entrega de
dois mundos incognosciveis feita com a confiangan cque se entregariam duas

compreensoes (78).

O humano e o mar se afiguram entdo como dois naistgue se encontram. Humano
tornado mistério por ter-se feito a pergunta impatsobre si mesmo. Lori, entre 0 mistério
gue carrega em si e 0 mistério oferecido pelo ganinha. E, limitada pelo contorno de seu
corpo, entra no ilimitado do mar (78). E entrarréalizacdo de uma coragem, a coragem de
agir mesmo sem se conhecer (84). Quando entra& asmiguas geladas e é imediatamente
atingida por uma “alegria fatal” (84).

Entra devagar, a despeito da oposicdo da aguaagélemmo no amor em que a
oposicdo pode ser um pedido secreto” (79). Quaedteixa cobrir pela primeira onda, sente-
se “fertilizada” (79); quando bebe a agua em grargtdes, preenche-se com “o mar por
dentro como o liquido espesso de um homem” (803teNponto vemos associagcdo entre a
experiéncia que vive e o erotico. O mar a preeroingo um homem, entrar no mar é como
um jogo amoroso. Logo veremos, a partir da comgéedo banho de mar em sua dimenséo
sagrada, que aqui se mostra mais uma ponte paeicade sacralizacdo do corpo que sera
explorada na secéo 3.4.

Léri entra nas aguas como se cumprisse um ritbahdo “as aguas do mundo pelo
meio” (79). O que vive ndo precisa ser comunicall@).(Depois de um tempo parada,
sentindo as aguas batendo em seu corpo (80), sa pae do mar: “Ndo estd caminhando
sobre as 4guas — ah nunca faria isso depois gudéréos ja haviam andado sobre as aguas —
mas ninguém lhe tira isso: caminhar dentro das<igi88). Sai pisando na areia e sabendo

gue “fez um perigo. Um perigo tdo antigo como organano” (80).



A idéia de que a entrada no mar se fez como ural rigeria suficiente para que
pudéssemos relacionar esta experiéncia com umaci@v@o sagrado e é ainda reforcada pela
referéncia explicita ao ato de andar sobre as aguaemos depreender da passagem acima
gue a Léri — ao humano — ndo é possivel o milagpehumano € reservada sua pequena
condicdo, mas esta ninguém lhe pode tirar. De h&oi podera ser tirada a possibilidade de
andar entre as aguas, de penetrar o ilimitado.nlicéo humana, em seus limites, permite de
algum modo o contato com o que a ultrapassa.

Podemos avancar mais se aceitarmos a associacdlisarentre o mar e o divino,
apontada pela préopria Lori, tanto pela alusdo &ipitisade de que o Deus se liquefizesse
guanto pela referéncia ao mar comdimitado. Ora, de fato, o mar ndo é ilimitado; este €,
sim, um atributo do divino nas mais diversas ti@el¢ Se isso for aceito, o andar entre as
aguas se converte em um andar no meio do Deustoomo seu ilimitado mistério, e entado
podemos entender por que Lori tinha “realizado @mgp”, um perigo tdo antigo quanto o
homem. Perigo maior para o humano € perder seitsdinperder-se no seio do ilimitado que,
se pode ser identificado como o terreno da louqode também receber o nome de Deus.

Com esta perspectiva, podemos compreender o pragra se segue imediatamente
a primeira experiéncia de L6éri no mar, experiéngige sera a partir dai repetida com

frequéncia:

Lori passara da religido de sua infancia para ufitereligido e agora passara para algo mais
amplo: chegara ao ponto de acreditar num Deus d8to\que ele era 0 mundo com suas
galaxias: isso ela vira no dia anterior ao entmrmmar deserto sozinha. E por causa da
vastidao impessoal era um Deus para o qual ndodia {mplorar: podia-se era agregar-se a

ele e ser grande também (81).



Léri, portanto, vai pouco a pouco construindo unmvanimagem de Deus, que
culminara na vivéncia de um estado de graca. Estes Impessoal, ao qual ndo se pode
implorar, pelo menos se oferece como receptacolmpoo mar tinha se oferecido na manha
anterior. Entretanto, L6ri ndo deixara de dirigir& Deus. O Deus/Natureza, identificado
com a dgua ou com toda a vastiddo do Universofeseceu a Lori, iniciando o caminho por
onde uma relacdo ao transcendente podera se fdrapassando a fixidez e o siléncio
explorados no segundo capitulo; esta relagdo, ceememos, se desdobrard em outros
movimentos, propiciando a Lori a transformacaogmeida pela aprendizagem.

Devo agora retomar o dialogo com as idéias de Kgatrd. Mesmo ndo sendo ele um
fildsofo que se tenha dedicado a uma filosofia idesgens’®, podemos encontrar em sua
obra algo sobre o que esta aqui em questdo. Pessarpo que foi dito até aqui em dois
sentidos: por um lado, o uso da imagem da agua pedeconsiderado como recurso
literario/poético utilizado pela romancista paraeegdr a certas idéias — isso permitiria
desconsiderar a vivéncia propriamente dita da pagam e ir direto as conclusdes a que
chega, tentando colocéa-las em didlogo com Kierkelgaae € também um autor que faz uso
de imagens literarias para elaborar idéias; paiodatio, pode-se considerar que a agua tem
importancia conceitual no caminho percorrido poriLdma vez que as imagens, como
ferramentas psiquicas, despertam movimentos queoutie forma ndo poderiam ser
despertados. Neste segundo sentido, penso que reeita dificil encontrar na obra

kierkegaardiana algo que pudesse ser aqui chantadi@lago; penso que Clarice Lispector

373 Talvez neste ponto as idéias de Gaston Bachelatdsgem nos ajudar a fazer uma reflexdo sobrea agu
como elemento do mundo e do psiquismo humano. Rdandéraduzi-las aqui me levaria para muito longe do
percurso deste trabalho. Isto apenas reforga adsipdle que as idéias que surgem no romance téontémpia
filosdfica propria e podem dialogar com variosgdéos reconhecidos como tais.



constréi em sua literatura um universo conceitwéppo, com poténcia suficiente para ser

considerada relevante ao campo da filosofia, ofgmeom que uma aproximacao a qualquer
fildosofo ndo possa nunca ser completa, pois asedifas logo se fazem perceber. Essas
diferencas, entretanto, ndo eliminam as semelhagas as obras de Clarice e Kierkegaard,
gue sigo buscando apontar.

Deste modo, ainda que sem entrar de fato em uosofih da alma — que poderia
abarcar o problema da imagem da agua —, algo pguiesar dito sobre Kierkegaard, no
primeiro sentido apontado acima, ou seja, podenpwexenar da obra kierkegaardiana
algumas idéias que surgem ao longo das experiédeia®ri com a agua; podemos também
encontrar em Kierkegaard o recurso a imagem da éago@® meio de se chegar a uma
compreensdo das relagbes entre o humano e o dminentre o amor de Deus e o amor
humano. Farei, portanto, o seguinte caminho: gades associacdes de Léri entre a secura e
a falta de amor, a liquefacdo e o retorno do apena entrar nas idéias de Kierkegaard em
seu “A vida oculta do amor e sua cognoscibilidadtop frutos®’* em um segundo
movimento, a partir da idéia de L6ri de que ao horsé resta agregar-se ao Deus, farei um
pequeno comentario ligado ao texto kierkegaard@oenca para a morté®, que voltara a
ser explorado na proxima sec¢ao.

Como foi dito acima, através de uma profunda egpera — que se da no contato com
o mundo, mas também na interioridade —, Léri cheegdéia da presenca do divino dentro e
fora de si, como a agua que surge dentro, pelasni@g; e fora, pela chuva. A presenca da

agua é sinal da possibilidade do amor. Pois besrk&gaard, no discurso “A vida oculta do

37 KIERKEGAARD, Sgren. “A vida oculta do amor e swmuoscibilidade pelos frutos”. Ias obras do amor
— Algumas consideracdes cristis em forma de discufsad. Alvaro Valls. Braganca Paulista: Editora
Universitaria Sao Francisco. Petrépolis: Vozes52@p. 19-31.

37 KIERKEGAARD, SgrenThe sickness unto death — A Christian psychologigpbsition for upbuilding and
awakeningTrad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princetorvehsity Press, 1983.



amor e sua cognoscibilidade pelos frutos”, de Agwbras do ameiivro assinado por ele
mesmo, também se utiliza de uma imagem semelhamtedizer algo sobre as relacdes entre
o amor do Deus e o amor humano. Ali, este ultimo $ea fonte no primeiro, como um lago

tem a fonte de suas 4guas em um manancial s&éreto

A vida oculta do amor estd no mais intimo, insoetia¥ ai entdo numa conexdo insondavel
com toda a existéncia. Assim como o lago trangtiéwgulha profundamente no manancial

oculto, que nenhum olhar jamais viu, assim tambérfusda o amor de um homem, ainda
mais profundamente, no amor de Deus. Se no funddodvesse um manancial, se Deus ndo
fosse amor, entdo ndo existiria 0 pequeno lagdysel@amente nenhum amor de um ser
humano. Assim como o lago tranquilo se funda olasnante no manancial profundo, assim
também se funda o amor humano misteriosamente apderDeus. Como o lago tranqiilo te

convida a contempla-lo, mas com seu reflexo dawlskxde te proibe de escruta-lo, assim
também a origem misteriosa do amor no amor de Deysoibe de sondar o seu fundo;

guando achas que o vés, é um reflexo que ai tm@ngamo se ele fosse o fundo, como se

fosse o fundo aquilo que apenas oculta o fundo prafsndd’’.

O amor humano, entdo, esta intrinsecamente ligadan#or divino, como um lago
esta ligado ao manancial oculto que, se ndo padeite, tem sua existéncia inferida pela
presenca da agua no lago. Para além desta apré@dngge poderiamos classificar como de

estilo, pois diz respeito ao uso de imagens para a esguedo pensamento, podemos pensar

37 Devo a lembranca desta relagéo entre o amor eimagem da agua, em Kierkegaard, ao artigo “Entre o
espelho e o fundo do lago”, de Daniel NascimentdSNIMENTO, Daniel Arruda. “Entre o espelho e o fond
do lago”. In REDYSON, Deyve; ALMEIDA, Jorge Mirande; PAULA, Marcio Gimenes de. (Organizadores).
Seren Kierkegaard no Brasil — Festschrift em horgenaa Alvaro VallsJodo Pessoa: Idéia, 2007, pp. 303-
317).

37" KIERKEGAARD, Sgren. “A vida oculta do amor e swmuoscibilidade pelos frutos”. Ias obras do amor

— Algumas consideragfes cristds em forma de discursad. Alvaro Valls. Braganca Paulista: Editora
Universitaria Sao Francisco. Petrépolis: Vozes 5200 24.



na proximidade entre as idéias ai surgidas e agjaeld_6ri. Como o mar é ibmitado em
gue ela penetra com seu limitado corpo, do mesnuprikgerkegaard considera que a fonte
oculta do amor é infinita, se move no etéffid\este ponto, abandona sua metéfora da agua,
pois “o lago tranquilo pode secar se a fonte algiarparar; a vida do amor, pelo contrario,
tem uma fonte etern¥®. Léri, por outro lado, permanece com seu pensamenélado as
imagens da agua; porém seu mar € ilimitado. O paeg LOri, ganha um atributo que ndo se
funda mais em sua realidade fisica, e sim na imaggm'pensamento que o considera.
Podemos pensar que Lori vé o mar como ilimitadoppessentir nele o reflexo do eterno que
nunca se manifesta visivelmente. Podemos pensar Kierkegaard, que o mar € como um
reflexo do manancial oculto que, a Léri, se afigunmano portador de um atributo deste
altimo.

Esta fonte oculta esta “no mais intimo do hom&Md que nos traz de volta a idéia
do insondéavel inserido na propria interioridade hoen Neste contexto, também para Lori a
agua vence a secura no mundo e em si mesma, cama ehagrima; do mesmo modo, ao
entrar no mar e beber de suas dguas em grandes foke forja um movimento que €&
também de fora e de dentro. A incognoscibilidada esserida na interioridade — se, para
Léri, o mar e 0 humano sdo dois mistérios que s®rgram, com Kierkegaard podemos
prosseguir com esta idéia e dizer que o mistéridesidro do humano é o mesmo mistério do
ilimitado: € o Deus incognoscivel que gera a fonte do amnansondavel da interioridade
humana.

Sigo agora com a imagem do divino que Lori eladoga depois de seu banho de

mar: um Deus a quem ndo podemos implorar, mas apgregar-nos a ele. Kierkegaard, em

378 Idem.
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Doenca para a mort&”, escrito pelo pseuddnimo Anti-Climacus, um cristéofgito que se
contrapde a Johannes Climacus — o autor irbnicatepta compreender o cristianismo sem
ser cristdo —, explora a tematica do sofrimento dnorpor estar longe do divino. Nao me
estenderei nesta questdo, pois serd o tema espeddi proxima secado; entretanto, ndo
poderia deixar de fazer aqui uma mencao a elargdacionar-se com a idéia de Léri: o
humano, ao voltar-se para si mesmo procurando 8&m g, encontra na interioridade o
insondavel, a abertura ao divino e, se chega asiseresmo, isso se da no descanso em
Deus®. Deus, assim, é aquilo a que nos aproximamos s@ahle nds mesmos; é 0 que nos
transcende e nos realiza, em um mesmo movimenttesmansar em Deus, realizo o que sou.
Aqui, podemos repetir as palavras de Léri sobreaeahumano pode diante do Deus vasto e
impessoal: “podia-se era agregar-se a ele e sedgtambéem” (81).

Continuarei agora a travessia do romance, explorasdmomentos em que Lori se
dirige diretamente ao Deus, atravésodacdo— neste contexto retomarei a reflexdo sobre as

idéias de Anti-Climacus eoenca para a morte.

3.2. As oragdes

Léri as vezes contava a Ulisses sobre suas viagengstrangeiro. Nao eram
exatamente relatos de aventuras ou de acontecispen&s antes de suas impressdes sobre o
gue vivia, ou, melhor ainda, relatos do que segvassom ela em viagem. Foi no meio de
uma dessas narrativas sobre Paris que contou ljgog@e um dia, ao escurecer, comecara

numa esquina a chorar de manso. Nao havia ningoéipepto, e entdo ela comecara a falar

381 KIERKEGAARD, SgrenThe sickness unto death — A Christian psychologigpbsition for upbuilding and
awakeningTrad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princetorvehsity Press, 1983. Este livro foi traduzido no
Brasil com o titulo d® desespero humanoa colecdo “Os pensadores”.

%21dem, p. 30.



sozinha: ‘O Deus que me ajude nessas trevas gaejadasdo as minhas™ (45). Nesta fala de
Lori a si mesma, sentindo-se perdida (45-46) eris Paos deparamos pela primeira vez com
uma forma de oracdo, ou seja, a expressao de uitgiopexblicito dirigido ao Deus. Pede
ajuda em suadrevasgeladas— ndo explicita o carater da ajuda que espera,podsmos
entrever seu sentido. Um pouco a frente no tegtops que “Paris, de subito, aquela terra
estranha, dera-lhe a dor mais insélita — a de stdigdio real. Estar perdida ndo era a verdade
corriqueira mas era a irrealidade que Ihe vinhaadawcdo de sua condicao verdadeira. E a de
todos” (45-46). A dor insélita que revela a condig&rdadeira € a da perdicéo, é a dor de
sentir-se perdida, como no relato que faz, marertd, de quando realmente esteve perdida
em Paris depois de visitar uma costureira (46-A73juda pretendida, portanto, € a de um
alivio a dor extrema. A forma do alivio, todavidpré anunciada pelo pedido — que o Deus a
ajude, € sb6 o que Lori pretende; mas que a ajuddivio da dor que € simplesmente a dor
diante da condicdo que é de todos. A condicdo hanppeor si mesma, é fonte de dor, pois € a
condicdo de estar perdido. O carater cristdo adlestericdo da condicdo humana é facilmente
perceptivel: o homem, caido, se vé como nada diEneus, possibilidade Unica de alivio.
Em outro ponto do texto, depois de um longo dialddjsses, que nédo era religioso,
pergunta a Lori se ela sabe rezar, ao que elamdspsurpresa com a pergunta, que nao sabe
se sabe (53-54). Percebemos entdo que Lori, agesadrias referéncias ja feitas ao Deus,
parece nunca ter de fato pensado sobre o temaid)gpainha em sua casa, aproxima-se do
momento de tentar rezar. “Ela sabia que ia temtzarre assustava-se. Como se o que fosse
pedir a si mesma e ao Deus precisasse de muitadmiighorque o que pedisse, nisso seria
atendida” (55). A oracdo € temida pelo poder quédeper, mas Lori enfrenta o temor e se
pergunta sobre o que pedir (55). Sem conseguieggnder, sente que teria que pedir as

cegas, mas ao menos entendendo o que pedia e stemder pedir “a grande resposta”, pois



isto seria como pedir o impossivel (55). Seria ipeepedir com humildade, a humildade de
guem se encontra na pequena condicdo humana egeeadvastiddo do divino (56), como ja
vimos na sec¢do 2.3. Por outro lado, sentia-se coimoenorme ser humano” e entéo tinha
duvidas sobre se ndo deveria pedir grande, a swa,asem medo (56); esta grandeza a que
Lori se refere ndo se esclarece no texto, masztaly@ssamos entender como um prendncio
da possibilidade da relacéo absoluta para comindajivelacéo esta que, se entendida a partir
da chave do paradoxo, proposta por Kierkegaardicaob humano diante de sua dupla
natureza, sintese do temporal e do eterno, coneonesr mais a frente.
De qualquer modo, Léri sente que ainda ndo € adeedir “mais vida”, pelo perigo

gue este pedido conteria (56). Vejamos sua ordgd@mente realizada, estando ela de

joelhos:

... alivia minha alma, faze com que eu sinta que Méo esta dada a minha, faze com que eu
sinta que a morte ndo existe porque na verdadstg@nes na eternidade, faze com que eu
sinta que amar é nao morrer, que a entrega desshapdo significa a morte, faze com que
eu sinta uma alegria modesta e diaria, faze comequedo Te indague demais, porque a
resposta seria tdo misteriosa quanto a pergurzia,cfam que me lembre de que também né&o
ha explicacdo porque um filho quer o beijo de sda m no entanto ele quer e no entanto o
beijo é perfeito, faze com que eu receba o mundo maEceio, pois para esse mundo
incompreensivel eu fui criada e eu mesma tambéwmipoeensivel, entdo é que ha uma
conexdo entre esse mistério do mundo e 0 nosso.eRsAEs conexao ndo é clara para nés
enquanto quisermos entendé-la, abencoa-me pamuquiea com alegria 0 pao que eu como,

0 sono que durmo, faze com que eu tenha caridadmipo mesma pois sendo nao poderei



sentir que Deus me amou, faze com que eu percalar pe desejar que na hora de minha

morte haja uma m&o humana amada para apertar a,ramiént” (56).

Pois bem, muitos sdo os desejos contidos nest@mmpocionada e vacilante. O
primeiro deles, imediatamente ligado a dor de esstiperdida, descrita algumas paginas
antes da oracao, € o desejo de sentir a mao dedadasa sua; Lori quer alivio a soliddo e ao
vazio no qual se sente perdida. Pede também patat gae a morte ndo existe, por ja
estarmos na eternidade e, ainda, para perder o deede entregar em amor, para nao sentir
mais que amar € morrer. Quer ainda uma alegrialssmp dia-a-dia, sem se perder em
perguntas sem resposta, sem medo diante do munéo aQeitar o mistério do mundo que se
liga a seu proprio mistério e deseja ndo preteedéznder com clareza a natureza desta
ligacdo. Que tenha caridade por si e, finalmenie, o se envergonhe de desejar uma méo
humana amada junto a sua na hora da morte.

Podemos entender estes pedidos em cinco direc@kEsejo de companhia, o desejo
de receber o mundo sem medo e em alegria, a aéeidacmistério, o desejo de eternidade na
vida, o desejo de perder o medo do amor. Podemds @ierceber a conexao entre o outro
humano e o Deus: L6ri deseja a méo de Deus justtaamas também uma mao humana.
Deste modo, como podemos confirmar algumas linpas a oracdo, o caminho de Léri se
faz pela busca de si que devera culminar no ermatatroutré® (56-57), do outro que é a

outra pessoa humana, mas € também a alteridadieitabdo divino. De qualquer modo, fica

383 Como ja foi dito na nota 73 do Capitulo 1, estcprfoi publicada como crénica — “Prece por um gt
LISPECTOR, ClariceA descoberta do mund@? edicdo. Rio de Janeiro: Nova Fronteira, 19§4,24-25; a
cronica se inicia com a explicacdo de que a tirdtaite para atender o pedido de um certo padredrePé —
para que ela rezasse por ele, que “tem medo deemmitem vergonha de ter medo”. A oracdo sera també
repetida por L6ri em outro ponto do romance, coer@mos adiante.

384 Ver secdo 2.1 acima.



claro que Léri estd em busca de uma ligacédo gae smesmo tempo, ligagédo a si, ao outro, ao
mundo, ao Deus; e que esta busca se faz em temor.
Esta oracdo sera repetida nas paginas 112-113pepontexto um pouco diferente.

Se, quando fez a prece pela primeira vez, Lorataem direcdo a possibilidade de se dirigir
ao Deus, quando a repete estd em meio a uma edpéti@dogo com o Deus, ou, pelo menos,
de um mondlogo dirigido a Ele, em que amor (10B)ies®” se alternam (109) e em que se
esforca por assegurar as conquistas ja feitas malgeda descoberta do prazer no contato
com o mundo (110-111). E neste contexto, entdolGuigepete a oracido considerada acima,
depois de, ao sentir a brutalidade da ira que aurom@ por dentro, desejar destruir a Si
mesma — pois sua piedade ndo permitiria que dsséroioutro (112) — e, em seguida, desejar

pedir algo:

N&o queria pedir ao Deus que a aplacasse, amaeaaiaeus que tinha medo de tocar Nele
com seu pedido, pedido que queimava, sua prépdeepera perigosa de tdo ardente, e
poderia destruir nela a ultima imagem de Deus aipuda queria salvar em si.

No entanto, s6 a Ele podia pedir que pusesse asoifie ela e arriscar-se a queimar a Dele

(112).

Em toda esta passagem, podemos perceber a lutaidmhtra o Deus, ou contra uma
imagem de Deus. Entretanto, termina por se diadile novamente. A oracdo que agora se
repete a pagina 113 traz algumas pequenas diferentaelacdo aquela da pagina 56. E mais
curta, tendo sido retirados dela dois pedidos:€f@am que me lembre de que também néo ha

explicacdo porque um filho quer o beijo de sua mée entanto ele quer e no entanto o beijo

3% Raiva que ja foi aqui considerada — ver seca@dba.



é perfeito” e “faze com que eu perca o pudor dejdesjue na hora de minha morte haja uma
mao humana amada para apertar a minha, amém’iradeetiestes trechos pode mostrar o
contexto menos pessoal da segunda prece, o queniena pela substituicdo do ‘eu’ por
‘n6s’ em “eu fui criada e eu mesma também incommieel”. Um Gnico e importante
acréscimo foi feito: a “faze com que eu sinta qoe@raé ndo morrer, que a entrega de Si
mesmo néo significa a morte”, foi acrescentadarfeasvida”. A possibilidade de fruir a vida
através do amor € agora presente; entregar-sel@geo pensado como um ato que favorece a
vida e ndo como uma ameaca.

Podemos aqui repetif o esclarecimento que L6ri da ao fato de se retefeus
como ‘o Deus’: explica a Ulisses que usa o artigaype “Deus € um substantivo. (...) Ele é
substantivo como substancia. Ndo existe um Unijiaol para o Deus” (130). E entdo a este
Deus substantivo, sem adjetivos, ou seja, do ci@mpodemos dizer absolutamente nada, que
Léri dirige suas oracdes. Se ndo podera explic@daera, entretanto, atingir o amor, ou
atingi-lo através do amor, como veremos a fréfte

Retomemos entéo o didlogo com Sgren KierkegaarsteNmnto, enfatizarei a nogéao
de que a condigcédo de estar perdido sO pode saropser humano, aliviada pela procura do
divino. Nas péaginas em que se dirige ao Deus, d€iKa clara esta relacdo, além de apontar
gual serd a caminho da aprendizagem/transformagl@aoqpoal comeca a passar: abre-se ao
Deus com amor; mais a frente veremos como o am@eas se movimentara em amor ao
mundo, ao outro e a si mesma. Ja vimos na secaacihi como, diante da vastiddo do
mundo e do Deus, Loéri se entendeu como pequenedrevie a possibilidade de tocar a

vastidao, possibilidade esta que encontramos enkéaard através do conceitoidstante

388 y/er inicio do capitulo 2 acima.
387 \er secdes 3.3 e 3.4 a frente.



ao qual voltarei no proximo capitulo; neste poettretanto, olharei para o problema a partir
de outro ponto de vista, com o foco no sofrimerdquetle que esta longe do Deus e na
possibilidade de alivio a este sofrimento atrawed¥wusca do divino; para isso, retornarei ao
livro Doencga para a morte

Nesta obra, Anti-Climacus define o desespero corgo @nerente a condi¢do
humand®® e que diz respeito a uma n&o-relacdo do si-m&Sroonsigo mesntd®. fala do
desespero de querer ser si mesmo e daquele deieds ger si mesmd e ainda do fato de
gue a consciéncia do desespero € 0 primeiro p&ssEs$ario para quem pretende ultrapassa-
1092 Todavia, como j& vimos no capitulo anterior refiexdes feitas a partir ddigalhas
filoséficas®®, na interioridade se encontra a abertura ao didoseja, ao abrir-se para a
relacdo consigo mesmo, o eu se vé diante de Dauspovocabulario de Anti-Climacus em
Doenca para a mortevé-se frente ao “poder que o estabelet8uE, quando isto se da, tem
lugar o desespero mais profundo, que € aquele quesente quando tem a consciéncia de
ndo estar em relacdo com o poder que o criou desespero que anseia por esta refdtao

Portanto, Anti-Climacus concluira que somente uist@o verdadeiro poderia se ver livre do

desespero, pois s6 ele conseguiria estabeleceretmtdo plenament® podemos comparar

388 KIERKEGAARD, SgrenThe sickness unto death — A Christian psychologigpbsition for upbuilding and
awakeningTrad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princetonvehsity Press, 1983, p. 25.

389 A traducdo para o inglés usa o vocabsédf para o que estou aqui chamando de si-mesmo;satie
traducao dificil, pois ndo temos em portugués uedavsa que contenha em si todo o sentidealeque parece
refletir bem o tom do original dinamarqués. Optef planter a expressédo si-mesmo, apesar do estrantam
causado em algumas expressdes, para evitar o usglésself.

390 KIERKEGAARD, SgrenThe sickness unto death — A Christian psychologigpbsition for upbuilding and
awakeningTrad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princetonvehsity Press, 1983, p. 15.

11dem, p. 13.

3921dem, p. 15.

393 \er secdes 2.2 e 2.3 acima.

394 KIERKEGAARD, SgrenThe sickness unto death — A Christian psychologigpbsition for upbuilding and
awakening.Trad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princetonvehsity Press, 1983, p. 14: “...the power that
established it".

39 1dem.

39 1dem, p. 22.



esta afirmacdo com o que diz Lori sobre a posddie de um ser humano tornar-se
realmente um ser humano: “Nunca atingiriamos emanésr humano. E quem atingia era
com justica santificado” (129). Tornar-se um semboo, para Lori, e tornar-se cristdo, para
Kierkegaard, parecem ser movimentos muito proximiod/eremos no desenrolar deste
capitulo como Lori se movimentarda, dentro de su&rafizagem, na direcdo do que ela
considera ser humano.

Sigamos aqui, por ora, com Anti-Climacus. Ele cders que, sendo o desespero mais
profundo aquele que diz respeito a relacdo comemet €, portanto, algo que se da no
instante pois s6 ndnstantepode o eterno tocar o tempdral Vemos, desta forma, que o
instanteaqui aparece na mesma acepc¢ao que ja tinhamasdextdeMigalhas filoséficasSe
€ noinstanteque pode se dar a relagdo entre o humano e mdiportanto, entre o eterno e
o temporal —, é também mustanteque se pode sofrer pela falta desta relacdo.®eantro
se estabelece, ultrapassando o desespero, tem dugartese entre finito e infinito que
configura o humarid®. O ser humano, portanto, portador desta sintese, realiza, toca a
felicidade etern®® como diria Johannes Climacus; se ndo a realifee ® desespero de
estar longe do poder que o criou, como nos mosita@imacus. Lori, desta forma, pode ser
vista como portadora do desespero, na consciémrciaud condicdo de perdida, e como
alguém que aspira a ultrapassar o desespero, qeandoige ao Deus como aquele que a

pode retirar desta situagdo. Em sua busca deparalse com o Deus; podemos lembrar aqui

397 ver secdo 4.1 abaixo.

398 KIERKEGAARD, SgrenThe sickness unto death — A Christian psychologigpbsition for upbuilding and
awakeningTrad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princetorvehsity Press, 1983, pp. 16-17.

3991dem, p. 13.

00 KIERKEGAARD, SgrenMigalhas filoséficas ou um bocadinho de filosofeadb&o ClimacusTrad. Ernani
Reichman e Alvaro Valls. Petrépolis: Vozes, 199519. Nesta pagina, Johannes Climacus define dobg
sua investigagdo: como construir uma felicidadenata partir de um fato histérico, e é a partintaegiestao
que desenvolvera o conceitoidstanteao longo de todo o livro.



uma passagem ja analisada, em que aspira ao destanslma transparente da mao de

Deus, e coteja-la com duas passagens de Anti-Qlsngr aludidas acima:

... faz de conta que estava deitada na palma aesr#e da mao de Deus, ndo Lori mas 0 seu

nome secreto que ela por enquanto nao podia us(fru{14).

...se colocando em relacdo consigo mesmo e desefandsi mesmo, 0 si-mesmo descansa
transparentemente no poder que o estabéféceu
A fé é isto: que o si-mesmo, sendo si mesmo e aledej ser si mesmo, descansa

transparentemente em Dé&lis

Sendo si mesma, ou seja, tendo encontrado seu sexreto, Léri poderia descansar
em Deus. Ser si mesmo é, para Anti-Climacus, alge se torna possivel na relacdo
propiciada peldnstante e, como ja vimos, no instante a liberdade ¢ daigh tarefa do eu é
“tornar-se si mesmo em liberdad® pois oinstanteexige a decisdo. E esta decisdo ndo é
facil, pois, como nos disse Léri ao entrar no marrédual, realiza-se um perigo — ou uma
coragem —, pois h& o risco de perder-se: € pracigrar-se a perder a si mesmo para ganhar
a si mesmo, transformar-se para tornar-se o qui°4eeste movimento se da a entender
guando temos em mente que, ao se colocar na retagé®eus, esta-se, de fato, colocando-

se em relagdo com o absoluto desconhecido, nd®@,spodanto, possivel saber quais serdo

401 KIERKEGAARD, SgrenThe sickness unto death — A Christian psychologigpbsition for upbuilding and
awakening.Trad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princetorvehsity Press, 1983, p. 14: “... in relating itself
to itself and willing to be itself, the self restansparently in the power that established it”.

02 1dem, p. 82: “Faith is: that the self in beingelfsand in willing to be itself rests transpareritlyGod.”

%3 1dem, p. 35: “becoming itself in freedom”.

%% 1dem, pp. 65-67.



as consequéncias desta relacdo. Penetrar o desmimBen perigo maior e quem se arrisca,
transforma-se.

Quando o si-mesmo se entrega, estd no moviment®, g@is é preciso confiar para
cair no desconhecido, e o movimento da fé € o mawicmdo amor: “um crente, ao fim de
tudo, é um amant&®, E em amor que L6ri se encontra agora diante dsD#izendo: “faze
com gue eu sinta que amar é ndo morrer, que agandie si mesmo nao significa a morte e
sim a vida” (113). Além disso, € através do amar gyperimentara a “conexao entre esse
mistério do mundo e o nosso” (113), naquilo quenr@dra de “estado de graca”. Vejamos

como se daré esta experiéncia.

3.3. O estado de graca

A entrada de Lori no estado de graca se da a plrtirm fato trivial do dia-a-dia —
como, alias, acontece com tantas personagens dieeCtpe, a partir de algo simples do
cotidiano, tém profundas experiéncias que podesacitamar de estéticas, filosoficas,
existenciais ou religiosas, de acordo com seu ranfEréprid®®. Léri v& uma maca sobre a
mesa, se pde a contempla-la, toma-a nas maose déara mordida (132). A mordida, entéo,
parece ser a senha que a coloca em uma vivéneieamente nova, ou seja, € por um ato de

incorporacédo que tem inicio o que ela chamaréstiedo de graca/ejamos:

E, oh Deus, como se fosse a maca proibida do pamais que ela agora jA conhecesse 0

bem, e ndo s6 0 mal como antes. Ao contrario ded&venorder a maga entrava no paraiso.

%% 1dem, p. 103: “... a believer, after all, is adot

%% Como ja foi dito na sec&o 1.5, Olga de S& chanempilaniaaos momentos deste tipo. Ver também DINIS,
Nilson Fernandes. “Na busca da percepc¢éo perdidalir®os Merleau-Pontyanos em Clarice Lispector”, in
Revista Letrasn® 59, Curitiba, Ed. UFPR, jan-jun/2003, pp. &7-& ALMEIDA, Maria Inés. “Clarice e a
estrela”, in:;Tempo BrasileirpV. 104 — Especial “Clarice Lispector”, Rio de dan, jan-mar/1991, pp. 43-48.



S6 deu uma mordida e depositou a macd na mesaiePalguma coisa desconhecida estava

suavemente acontecendo. Era o comeg¢o — de um etapaca (131).

A partir desse momento, LOri sente uma espécithem-aventuranca fisica que a
nada se comparava” (132), tem a experiéncia dideta‘dadiva indubitavel de existir
materialmente(132). Nao era, porém, algo semelhante a inspirdoadartista, pois o estado
de graca nédo servia para nada, ndo produzia nddy (felo menos néo diretamente. Era uma
felicidade que se confundia com prazer e lucidazadera o que “devia ser o estado de graca
dos santos” (132): era a vivéncia comum de umaopessmum (132), que de repente tinha a

chance de entrar em relacdo direta com o que awzerc

No estado de graca, via-se a profunda beleza, anatsgivel, de outra pessoa. Tudo, alids,
ganhava uma espécie de nimbo que ndo era imagivémiea do esplendor da irradiacéo
guase matematica das coisas e das pessoas. Psssasantir que tudo o que existe — pessoa
Ou coisa — respirava e exalava uma espécie dsifimigesplendor de energia. Esta energia é

a maior verdade do mundo e é impalpavel (132).

Era também uma experiéncia indizivel e incomunic@\&?), mas Léri ndo se furta a
tentar comunica-la. E, por fim, a saida deste estaidtdo leve quanto tinha sido a entrada
nele (133). Depois de ter saido, ndo adiantavajates®eltar, pois a graga sé vinha
espontaneamente (133).

Léri reflete, entdo, sobre o que tinha vivenciagdonsidera que “o Deus sabia 0 que
fazia: L6ri achava certo o estado de graca naceodado freqientemente” (133). Pois se 0

fosse, correr-se-ia 0 risco de nao mais voltar @araxperiéncia comum, perdendo a



possibilidade do amor e da compaixdo pela humaaidd®3). Receber a graca com

frequéncia levaria Lori a se habituar a felicidadesim, porque em estado de graca se era
muito feliz” (133) —, 0 que “seria um perigo soci&icariamos mais egoistas, porque as
pessoas felizes o eram, menos sensiveis a dor Aumaa sentiriamos a necessidade de
procurar ajudar os que precisavam — tudo por termaograca a compreensao e o resumo da

vida” (133). A vivéncia da graca é também entengialaL6ri como algo que

parecia redimir a condicdo humana, embora ao mésmpo ficassem acentuados os limites
desta condicdo. E exatamente porque depois da gregadicdo humana se revelava na sua
pobreza implorante, aprendia-se a amar mais, aaggpais. Passava-se a ter uma espécie de

confianga no sofrimento e em seus caminhos tae@esvintoleraveis (134)

Portanto, depois do rompimento dos limites da g@alhumana, o que se tem € um
retorno a estes limites, com maiores possibilidatiesamor, compaixdo, paciéncia. Tais
reflexdes nos levam ao contexto cristdio da expeadémle Lori, também facilmente
apreendido através do vocabulario usado em suaighEscA macga que provoca o estado de
graca € o simbolo cristdo inequivoco da entradeondicdo humana, que € a condicdo da
contingéncia e do limite. Desta forma, o paraisadlige/desconhecido passa a ser, para Lori,
0 paraiso de alguma maneira alcancado pela gragso@nesmo do vocabulgraca para
configurar o que foi vivido sugere aceitacdo denmsicial cristdo. As reflexdes sobre a graga
como dom do Deus, assim como as referéncias ao, amaompaixdo, a felicidade
proveniente da graca, sao também imagens cristipartazem o todo da experiéncia de LOri

e possibilitam a suspeita da existéncia de umaxéanentre ela e o cristianismo.



Nesta experiéncia, surge novamente o0 tema do ®i|éngelo carater de
incomunicabilidade do que foi vivido. Siléncio ddis vividos por Clarice em Berf4
silencio sobre o qual também reflete 8tino inicio do romance. Siléncio da experiéncia
mistica que acompanha toda a tradicao cristd eapetwmente todas as tradicbes em que a
experiéncia religiosa individual € valorizada. 8di® que levou Paulo Margutti a aproximar a
obra de Clarice do pensamento de Wittgenstein. tirébém a ponte que ja serviu de
aproximacao entre Wittgenstein e Kierkegaard. Cag@o, conceito central de todo o
pensamento kierkegaardiano, é talvez um outro rmem& o siléncio, como vimos na secao
2.4, enquanto aponta para a faléncia da razaoreela da linguagem. Todavia, Kierkegaard,
como sugere Guiomar de Gramni8htndo desiste da linguagem; escreve abundantemente,
tratando de, ao menos, delimitar as bordas doiwalizSe o paradoxo ndo pode ser penetrado
pela razdo, pode ainda ser mostrado, ilustradayittesmesmo que isso cause escandalo. E
isso o que faz, por exemplo, Johannes de Silgpgeidénimo de Kierkegaard €remor e
tremor, ao tentar compreender Abrado. E o que faz tambéinnbd_ivro dos prazeresao
descrever sua experiéncia incomunicavel, ou a rdiarice ao publicar as mesmas linhas
em forma de cronié®’. Vejamos de perto o que se revela através dogeséte comunicacdo
de Lori.

A experiéncia da graga por L6ri é um importante moto epifanico no conjunto do
romance; € um momento em que a vivéncia do eternou-daquilo que escapa a
temporalidade — invade o cotidiano de forma ineggdv Postulo aqui que esta experiéncia

pode ser entendida como algo muito proximoirddantekierkegaardiano, o que nos leva,

07 vier nota 55 no Capitulo 2 acima.

%8 \Ver secdo 2.4 acima.

409 GRAMMONT, Guiomar deDon Juan, Fausto e o Judeu Errante em KierkegaBetropolis: Catedral das
Letras, 2003, p. 139.

“1%y/er secdo 1.4 acima.



outra vez, ao universo deste autor, dentro do exjalbrarei quatro temas que se entrelagam
formando um todo: o estado de graca vivido por B0 de uma pessoa comum, sendo,
portanto, acessivel a todos; a graca é dada pa BEuostante € uma condicdo a que nédo se

tem acesso por si mesmo; a aceitacdo da gracandouimento da liberdade; o que se obtém

apos a graca é o mundo, mas agora um mundo amado.

A idéia de que a graca € algo acessivel a todos @asna vida comum, sem a
necessidade de praticas mediadoras, € explicitdvBacia de Léri, tal como foi relatada
acima. A partir do que era um fato trivial do didia — a mordida na magéa —, inicia-se sua
experiéncia. A maca se torna aqui um simbolo duploantes um simbolo capaz de revelar
um duplo movimento, como uma porta, que permitass@gem para dentro ou para fora. Se a
maca do Génesis € 0 que leva a queda, a maca da leda ao paraiso. E mais, a maca se
encontra naturalmente colocada na fruteira; é sisngbjeto do mundo. E no mundo,
portanto, que se da a graca de Lori.

Tal idéia é também, de algum modo, tratada porki€gmiard enTemor e tremoe em
Migalhas filoséficas.Em Temor e tremqrtemos, na descri¢do feita por Johannes de Silenti
do “cavaleiro da fé”, um exemplo do que tento adginarcar: o “cavaleiro da fé” € uma
pessoa comum, que nao revela sua condicdo de podadeé nem por sua aparéncia, nem por
seus habitos; pode ser o merceeiro da esquinaep@sddo trabalho d4 um passeio a pé e
volta para casa, feliz por simplesmente jantar soenmulhel™. A fé, que seria reveladora de
seu modo de se relacionar com Deus e com o muradgp&ue se passa secretamente em sua
interioridade. Por outro lado, eMigalhas filosoficas através do pseuddénimo Johannes

Climacus, h& uma reflexdo sobre a relacdo dospdis para com aquele que veio a terra se

‘1 KIERKEGAARD, Sgren.Fear and trembling Trad. Howard Hong e Edna Hong. Princeton: Prircet
University Press, 1983, pp. 38-40.



dizendo ser o deus, o mestre. Climacus consideganga ha diferenca entre o discipulo de
primeira méo, ou seja, aquele que esteve diantmekire e aquele que viveu — ou vive —
muito tempo depofé? O relato do discipulo de primeira mao sobre aaido mestre é a
experiéncia que o discipulo péstero tem a sua sisdo. Mas, tanto diante da experiéncia de
estar diante do mestre quanto daquela de recelmato do contemporaneo, o discipulo sé
sera realmente o discipulo se receber diretamentaestre aondicdq a possibilidade de
vislumbrar a verdad&. Tal condicdo é, em uma de suas faces, a Gfaq@ualquer
individuo, entdo, pode entrar em relacdo direta cmmmestre e a realizacdo desta
possibilidade independe de sua posicado no mundta Is@&r humano e ter estado diante do
mestre, ou ter ouvido falar dele. E preciso, tamb&star no mundo, pois é no tempo que se
da essa experiénéfa E importante ressaltar que a relacdo aqui eafddipor Climacus entre
a condicdo e a verdade é também vivenciada porquamdo diz que a graca € um estado em
gue, “sem esforco, sabe-se” (132), um estado emogcoenhecimento € alcangado sem o
intercurso direto da razéo.

Passo agora a questdo da graca como dom, quet¢icdoia no paragrafo acima. LOri
vive a graca como um dom do Deus e sabe que nd@ogbedar a ela por seus proprios meios.
Assim também, enMigalhas filoséficas a condicdo para a verdade s6 pode ser dada

diretamente pelo mestre, que € o deus que se feernoJohannes Climacus esta interessado

12 KIERKEGAARD, SgrenMigalhas filoséficas ou um bocadinho de filosofeadbao ClimacusTrad. Ernani
Reichman e Alvaro Valls. Petrépolis: Vozes, 1995148. Climacus fala, ironicamente, sobre alguémjueu,
por exemplo, 1843 anos depois da vinda do deusmos agora dizer 2008 anos depois, ou, para L8689 1
anos depois.

“131dem, pp. 97-100.

14 ver ROOS, Jonas. “Sobre a relacdo entre juizoagagemMigalhas filoséficas! in: RevistaFilosofia —
Unisinos v. 6, n° 3 — Especial sobre Kierkegaard, set2(6¥3, pp. 330-336.

1% \Vejamos comentario de Jonas Roos: “Climacus martéens&o, o histérico tem de ser acentuado, ndo é
jamais superado, suprimido na eternidade. O seaharontinua a viver na dimenséo da historicidddegual
nao tem porqué [sic] fugir, uma vez que o eterné agora no tempo,s® no tempo é que pode ser encontfado
(grifo meu). ROOS, JonaRazao e fé no pensamento de Sgren Kierkegaardarao@xo e suas relacdeSao
Leopoldo: Sinodal; EST, 2006, p. 50.



em apresentar, ainda que por hipétese, uma formacdeso a verdade que seja uma
alternativa aquela oferecida por SécréfedNo modelo socratico, o aprendiz néo faz mais do
gue trazer a luz — partejar —, com a ajuda do mesatverdade que ja existia em si mesmo,
ainda que esquecida. Climacus considera que esf@éto mais alto a que pode chegar um
relacionamento humano que vise o aprendizado eseabda verdad¥. Entretanto, nio
desiste de seu esboco do modelo alternativo — seoni@xto dos limites humanos néao é
possivel ultrapassar o socrético, é entdo pre@ssgs numa intervencdo do divino. Assim,
para que a verdade do mestre ndo seja socratigessario que seja revelada apenas pela
condicdo dada diretamente pelo mestre ao discipylem conseqiéncia, a condicao, que até
aqui identifiguei com a graca, mas que também €& -a fhois € a fé e ndo a razdo que tera
acesso a verdade —, “ndo é um ato da vont&te”

Contudo, esta é apenas uma das faces da condit&@ojto trabalhada por Johannes
Climacus. Para a surpresa do leitorMigalhas filoséficas algumas paginas depois de ter
dito que a fé, entendida como a condicdo, ndo dupsada vontade, afirma que “a fé € um ato
da liberdade, uma expressdo da vontddeTal contradicdo, a principio, parece insolavel,
mas pode revelar-se compreensivel se entendergragacomo marca da condi¢cdo a que so
temos pleno acesso se a ela acedermos em libei@eaalga e liberdade seriam entdo duas

faces do mesmo simbolo que em seu todo seria acéonda verdade, assim como da

16 KIERKEGAARD, SgrenMigalhas filoséficas ou um bocadinho de filosofeadbao ClimacusTrad. Ernani
Reichman e Alvaro Valls. Petrépolis: Vozes, 1995,37-32.

“1" Na aprendizagem de Léri, penso que o papel desédli$ o do partejador; seguindo Climacus, Ulisses
realizaria com Lori, entdo, a mais alta relagdcspat no universo humano — a relagao socréticaas, méo €
possivel a ele conduzi-la na aprendizagem: elégtdenem conhece o caminho percorrido por ela.

“18 KIERKEGAARD, SgrenMigalhas filoséficas ou um bocadinho de filosofeadbdo ClimacusTrad. Ernani
Reichman e Alvaro Valls. Petrépolis: Vozes, 19992

“91dem, p. 121.



felicidade. O deus oferece a condicdo, mas é enizinstante aceder a ela através da
decisad®.

Na descricdo que Lori faz de sua experiéncia éiyEsgensar que o proprio ato de
denominar o que foi vivido comestado de gracé ja um sinal da liberdade. L6ri viveu algo
gue denominowgraca 0 que viveu nao tinha nome, era uma pura expeaéte prazer
corporal e felicidade de estar no mundo. Mas elarmminagracae o faz em liberdade.

O que esta em jogo aqui € o dificil problema dertibde em face da fé. Se ha Deus, o
gue resta de liberdade ao homem? A resposta que Mmoroso Lima da a Clarice, em
entrevista a ela concedida, a respeito desta qygside nos ajudar: “A grandeza do homem
esta precisamente em ser 0 Unico animal que tewnodé negar a Deus. E, portanto, o
mérito de o reconhecer livremente. E o addfarDesta forma, mesmo colocado diante da
graca, cabe ao homem um movimento dentro da liderdara que a graca de fato se realize.
N&o é possivel provocar o estado de graca, magtamBo é possivel frui-lo sem consentir
em seu movimento.

Tratemos agora do ultimo dos quatro temas que edgtios acima: o que se ganha,
através da experiéncia da fé e da graca, € o mend@o, como se tornou lugar-comum nas
criticas ao cristianismo, um outro mundo ao quaks@mos acesso em um além da morte. O
gue Lori vivenciou no estado de graca “era com® sjo da vida viesse anunciar-lhe o
mundo” (132). O mundo que L6ri ganhava — outra-vezra agora um mundo aberto ao amor.
Sente que ndo poderia viver permanentemente na goague assim se desligaria do mundo

e da compaixao pelo sofrimento humano (133).

*20\/er secdo 2.2 acima.

21 | ISPECTOR, ClariceA descoberta do mund@? edicéo. Rio de Janeiro: Nova Fronteira, 198£60; a
entrevista foi publicada por Clarice em trés crésioo Jornal do Brasil, nos dias 8, 15 e 22 derd@eede
1969.



Se a experiéncia de Lori pode ser compreendida eomtransitorio rompimento dos
limites humanos, na medida em que é “uma pequeeduad para 0 mundo que era uma
espécie de paraiso” (134), € um rompimento quéerathm, devolve aquele que o viveu ao
mundo ordinario, porém com mais possibilidades mara esperar e ter compaixao, pois
“exatamente porque depois da graca a condicdo hmmsanrevelava na sua pobreza
implorante, aprendia-se a amar mais, a esperaf’ (144). E uma vivéncia de rompimento
de limites que faz aumentar a consciéncia dessdsdi

Do mesmo modo, Abrado, na interpretacdo de JohamaeSilentio emTemor e
tremor, através do movimento da fé, obtém Isaac de vélaaceitar a ordem divina de
renunciar ao que mais ama no mundo, obtém de esiéaamdr?. Este é um tema central no
pensamento de Kierkegaard que sera explorado neeitorderepeticdq ao qual o autor
dedica o livro de mesmo noffid Nesta pequena obra, o pseudénimo Constantin &unst
se pergunta sobre a repeticdo: ha repeticdo? Seo hque a define? A partir da
correspondéncia com um jovem envolvido em dificddaamorosas, Constantin chega a
compreensdo da repeticdo como algo que se retsfera do religioso. O caso de Jo6 é citado
como exemplo: J6 perde tudo o que tem, mas receloeem dobro, e isso é a repetfio
Desta formarepeticdoe instante em Kierkegaard, sdo conceitos que devem ser cidten

de forma entrelacada, como propde Marcio Gin&ne® instanteé o momento em que a

eternidade toca o temporal;rapeticdioé o que advém apos o irromper khstante “a

422 KIERKEGAARD, Sgren.Fear and trembling Trad. Howard Hong e Edna Hong. Princeton: Primcet
University Press, 1983, pp.35-36.

423 KIERKEGAARD, SgrenRepetition.Trad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princetorvehsity Press,

1983.

“2%1dem, p. 212.

425 pAULA, Marcio Gimenes de. “A repeticéo e o inseaam Kierkegaard: um entrelagamento de conceitos”,
Artefilosofiag n° 4, Ouro Preto, janeiro/2008, pp. 63-74. O atambém se refere a repeticdo em Temor e
Tremor, como fiz acima: “Na obra Temor e Tremomh&m é possivel notar a presenga do conceito de
repeticdo. O personagem Abrado, ao oferecer seudih holocausto, perde e recupera com novo setiiloo

que tivera” (p. 66).



repeticdo consiste numa espécie de aprofundamergerdido cristdo de instante, apontando
para um porvir ou futuré®®. Podemos pensar que, pedpeticag o que foi ganho através do
instantepode perdurar.

Pela fé, portanto, ganha-se o mundo outra vez, Aeigdo 0 movimento absurdo que
se revela pela aceitacdo de um sentido que estalfoalcance humano, permite que o que
esta dentro dos limites humanos seja vivido de dopiena. Se a fé € a paixdo que se
relaciona com o paradoxo, é também paraddkdlraz em seu movimento, a0 mesmo tempo,
uma rendncia e um desejo — aceita-se perder o mainda desejado e, ao aceitar-se a perda,
pode-se té-lo de volta, do mesmo modo como, comfoansecdo anterior, ganha-se a Si
mesmo ao se arriscar a se perder, pois a fé éragantle si a vontade de Deus com a
confianca em seu amé?. Sobre isso nos fala Johannes de Silentio: “is panovimento da
fé deve ser continuamente efetuado em virtude dordb, mas, por favor perceba, de modo a
que ndo se perca o finito, mas que este seja gaméioo e intacto*°. Podemos entdo
perceber que, para Kierkegaard, como bem aponts R00%, a fé efetua um movimento
circular que retorna ao ponto de onde partiu: actperder o mundo finito, mas ao final do
movimento € este mesmo mundo que é obtido de WItaundo obtido de volta, entretanto,

€ possuido de modo novo, através da instaurac@mndenova relacdo entre o homem e o

2% 1dem, p. 66.
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mundo, “porque aquele que possui 0 mundo inteiraacge ndo 0 possuisse tem o mundo
todo — de outra forma é possuido pelo mufito”

Voltemos a Lori. Ainda que a palavi@nao apareca nenhuma vez no relato do estado
de graca vivido por ela, penso que ndo € descatndsiderar que esteve, ao longo da
experiéncia da graca, movendo-se &’ féois acreditou que o que vivia era a graca e que
esta era um dom do Deus. Apds a experiéncia, eptamda. Estava aberta ao amor, que era
amor a Ulisses, a si mesma, ao Deus, ao mundacAntio-se a perder o que mais desejava —
Ulisses —, a medida que, respeitando a necessidstaa que se impunha a ela, aceitava
permanecer sozinha em sua aprendizagem, termioagapha-lo. Em pleno estado de graca,
vive o0 risco de perder o mundo, pois permanecegraga seria perder a “linguagem em
comum” (133) que a unia a humanidade; todavia, rnedesejando permanecer na graca,
aceita voltar. Caida entdo outra vez na condi¢éoaha, pode vivé-la de outro modo: esta

renascida. Renascida, esta pronta para o encamrdJisses.

3.4. O corpo sacralizado

A idéia de sacralizacdo do corpo e do encontro esoaparece pela primeira vez a
pagina 27, quando Léri pensa que o fato de sermniaer e Ulisses ser um homem € um
milagre extraordinario. Reaparece a péagina 68, dpasentada a beira da piscina com

Ulisses, Léri o deseja como antes “desejara cofsitm e os membros no DelE’ O desejo

de unir-se ao homem e o desejo de unir-se ao Beufases de um mesmo movimento: Lori

31 KIERKEGAARD, Trés discursos edificantes @843, citado por ROOS, Jon&azao e fé no pensamento de
Saren Kierkegaard — o paradoxo e suas rela¢és. Leopoldo: Sinodal; EST, 2006, p. 82.

432 Entendendo aqui a fé no sentido kierkegaardiaimaaexplicitado.

433 \/er secdo 2.5 acima.



qguer unir-se, quer sentir-se em comunhéo, quepase® medo de se entregar que leva a dor
da solidao e que a paralisa fechada em si.

E, no entanto, apenas nas paginas finais do rontacee da o encontro amoroso de
Léri e Ulisses, realizando a promessa expressalpor‘Comigo vocé falara sua alma toda,
mesmo em siléncio. Eu falarei um dia minha almatednds ndo nos esgotaremos porque a
alma é infinita. E além disso temos dois corpos gas sera um prazer alegre, mudo,
profundo” (90). Ulisses havia dito estas palavrasmesma tarde em que prometera a Lori
que, a partir daquele dia, nédo teria “mais nenhumither na cama” (96), colocando-se
inteiramente a espera dela, ou do momento em gdeis®stariam prontos para a realizacao
plena do amor.

Pois bem, logo apdés as paginas que relatam a érperido estado de graca
considerado acintd’, L6ri e Ulisses se encontram e ele, ap6s esculétarrer sobre seus
ultimos dias, repletos de episédios de aberturanando, considera que ela estd pronta e
deseja que se entreguem um ao outro na cama, ecasaaonde esperara por ela com rosas
no quarto; ela devera ir até & quando quiser,megisar avisar (136).

Depois de alguns dias em que usufrui da liberdedaldez ndo procura-lo (136-138),
chega entdo a noite em que Lori decidird ir atéddk. Acorda de repente na madrugada e vai
beber um copo de agua no terraco (139). O ar edtnso, ia chover e LOri permanece de pé
sentindo o perfume intenso de jasmim. Entdo, “ésada embriaguez do jasmim, por um
instante uma revelagéo lhe veio, sob a forma desemimento — e no instante seguinte ela
esquecera o0 que soube através da revelacdo. Eassompacto com o Deus fosse este: ver e
esquecer, para nao ser fulminada pelo intolerdabkers (139-140). Lori, envolta pela

presenca poderosa das coisas simples do munde, agmesenca do Deus em pequenos

3% Secsio 3.3.



instantes de revelacdo. Instante eterno que adedaaneira inefavel. Logo depois, ha a
repeticdo da experiéncia vivida em outra madrugedierraco, quando, depois, escreve para
Ulisses as reflexdes sobre o siléfitiocom a diferenca de dizendssossentimentos e
pensamentos” (140), onde antes tinha se referiddssus pensamentos” (3%) Lori agora

Se sente uma entre 0s outros:

Ali em pé na semi-escuriddo do terraco, de repeatie suave, veio-lhe outra revelacdo que
durou pois era o resultado intuitivo de coisas ejaegpensara antes racionalmente. O que |lhe
veio foi a levemente assustadora certeza de gness®s sentimentos e pensamentos sao tao
sobrenaturais como uma histdria passada depoisodie.niE ela ndo compreendeu o que
queria dizer com isso. Ela o deixou ficar, ao peresdo, porque sabia que ele encobria outro,
mais profundo e mais compreensivel. Simplesmepta, @ copo de agua na mao, descobria
gue pensar ndo lhe era natural. Depois refletiupoocto, com a cabega inclinada para um

lado, que ndo tinha um dia-a-dia. Era uma vidada-Vit que a vida era sobrenatural (140).

Persiste entdo na experiéncia, sentindo a vidameaf intensa, como que “comendo
delicadamente viva 0 que era muito seu” (140). Egusla, Lori sente o desejo da presenca
do eterno em sua vida comum: “A fome de viver, iDeus. Até que ponto ela ia na miséria
da necessidade: trocaria uma eternidade de depoisode pela eternidade enquanto estava

viva” (140).

3% \/er secdo 2.4 acima.

438 \yejamos o trecho inteiro: “Na madrugada frescaafiterraco e refletindo um pouco chegou a asswstad
certeza de que seus pensamentos eram tdo sobagmatomo uma histéria passada depois da morte. Ela
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um dia-a-dia mas sim uma vida-a-vida. E aquela g era sua nas madrugadas era sobrenatural @sm su
inimeras luas banhando-a de um prateado liquidiet&vel” (34-35).



Permanece descobrindo (141) e sente algo que é tom luz dentro dela, (...)
[uma] alegria, alegria mansa” (141). Sente entdgramde dor do mundo, mas agora
misturada a alegria, e isto era novo (141). E efit@ddmente chove, e “ela e a chuva estavam

ocupadas em fluir com violéncia” (141):

Que simplicidade.

Nunca imaginara que uma vez o mundo e ela chegassesae ponto de trigo maduro. A
chuva e Ldri estavam tdo juntas como a agua daachkstava ligada a chuva. E ela, Lori, ndo
estava agradecendo nada. (...) Assim como a clao/ana grata por ndo ser dura como uma
pedra: ela era a chulfa Talvez fosse isso, porém exatamente isso: vivapdsar de apenas
viva era de uma alegria mansa, de cavalo que camgio da gente. Léri estava mansamente
feliz.

E de subito, mas sem sobressalto, sentiu a vostadema de dar essa noite tdo secreta a

alguém. E esse alguém é Ulisses (142).

E, portanto, no contexto de uma experiéncia que ¢tosagrado, que Lori se decide a
ver Ulisses. Em contraposi¢cdo a outra madrugadageen apds experiéncia semelhante,
reflete sobre o siléncl®’, sendo marcada pela dor da incomunicabilidadexpari&ncia, e,
desejando dar a Ulisses 0 que vivera, escreve sobiléncio, desta vez, diante do mesmo
desejo, decide dar-se a ele como forma de lhe dait@ secreta que vivera. E, portanto, seu
proprio corpo o caminho da transmisséo do intrassivel. Desta forma, podemos entender o

encontro que fecha o romance como sacro, ou, ayResnIpos que fardo o encontro como

sacralizados. Vejamos como se dara este encontro.

437 Ver reflexdo sobre a imagem da 4gua na secaaidnha
38 \/er secdo 2.4 acima.



Diante de Lori Ulisses se ajoelha, em uma “atitddenesperada devocédo e também
pedindo cleméncia para ndo se ferirem nesse panegicontro” (144). Lori se sente bem
diante do gesto de Ulisses e segura sua cabecasalnas maos; Ulisses esta diante da
mulher como diante da mée (144). “Nunca um ser hontimha estado mais perto de outro
ser humano” (144), e nesta proximidade Lori se abre medo; abre as méos e o coracéo e
ndo havia perigo (144). Alguns instantes depoisivastambém ajoelhada diante de Ulisses e
entéo finalmente se beijaram e se amaram mais devam(146-147). Depois, serenados, de

maos dadas na cama, LOri mais uma vez se volteagatarioridade:

Nunca me sei como agora, sentia Léri. Era um ssdrarpiedade nem alegria nem acusacéo,
era uma constatacao intraduzivel em sentiment@sasps uns dos outros e por isso mesmo
sem nomes. Era um saber tao vasto e tranquiloegue&o sou eu’, sentia ela. E era também o
minimo, pois tratava-se, ao mesmo tempo, de umaoasmo e de um microcosmo. Eu me

sei assim como a larva se transmuta em crisalaa:éeminha vida entre vegetal e animal. Ela
era tdo completa como o Deus: s6 que este tinhdagmoeincia sébia e perfeita que O guiava

e ao Universo. Saber-se a si mesma era sobrendi@sb Deus era natural (147).

A passagem acima, se por um lado pode levar a mageim de Deus como colada a
natureza, pode também conter a idéia de que o Pewstural por estar inteiro em sua
natureza; o Deus é absoluto em sua completude,puattalhe ser exterior ou transcendente.
O humano, ao contrario, portador de condicédo liaitgpode exceder-se a si mesmo, quando
se lanca na direcao da exterioridade sagrada. Asalver-se a si mesma era sobrenatural para

Lo6ri porque a colocava do tamanho do Deus, comptatso o Deus.



Mais a frente, uma frase de Ulisses corrobora amagui apresentada de sacralidade
do corpo: “no fundo andei toda a minha vida em awk embriaguez da santidade. Nunca
havia pensado que o que eu iria atingir era adsido corpo” (148). Ao que se segue um
siléncio em que Léri devaneia para depois dizelea“®¥océ tinha me dito que quando me
perguntassem meu nome eu hao dissesse Lori, madP@is s6 agora eu me chamo ‘Eu’. E
digo: eu esta apaixonada pelo teu eu. Entdo n@$isses, nds é original” (148). Léri, desta
forma, realiza o que, no inicio do romance, hawi prometido como a realizacdo da
aprendizagefii® chega a poder dizeu a partir da interioridade mais profunda, que aonté
tudo o que ela é, e entrega ao outro esta reatizdddis a frente ela dira a Ulisses: “Néo
encontro ainda uma resposta quando me perguntom goa eu? Mas acho que agora sei:
profundamente sou aquela que tem a propria videnbém a tua vida. Eu bebi a nossa vida”
(154).

Algum tempo depois, com Ulisses dormindo ao sew,lddri “pensou por um
instante se a morte interferiria no pesado pragessthr viva. E a resposta foi que nem a idéia
de morte conseguia perturbar o indelimitado camgcure onde tudo palpitava grosso,
pesado, feliz. A morte perdera a gloria” (148-149ri, pelo prazer alcangado, nédo se
deixava mais sucumbir nem atrair pela forca da end@ontinua pensando em sua vida
passada e se vé em liberdade, agora que ja ndarpnama forma ou modo para si mesma
(149). Nem mesmo a morte da perfeicdo do que wiaguela noite a assustava; sabia que o
gue vivia era precério e fragil, mas dali em digeb menos teria a memoria do que vivera e
a certeza de que amaria sempre (149). O amorgidbaassegurado de forma indelével, tinha

a presenca do eterno.

439 ver secdo 2.1 acima.



Quase adormecendo, dirige-se ao Deus: “Deus’,qerda, ‘entdo era isso o que
parecias me prometer” (150). O amor que vivia ddiisses era, deste modo, dadiva divina.
Em estado de “sonho-vislumbre” (150), Lori sonheneo “fruta do mundo” (150); fruta que
come e que, ao ser comida, permanece integra, etan® Ulisses permaneceram integros
depois de terem se dado um ao outro: “A fruta estateira, sim, embora dentro da boca
sentisse como coisa viva a comida da terra. Era $anta porque era a Gnica em que um ser
humano podia ao amar dizer: eu sou tua e tu és eneds € um” (150). A experiéncia de
Léri, que é, a um sé tempo, amorosa e sagrada, & axperiéncia de incorporacdo do
mundd“°.

Chegamos entdo as ultimas linhas do romance, aneuisdes da divindade surgem
claramente: de um lado, Ulisses traz em si a mdocgrofessor de filosofia de repente
tomado pelo siléncio diante do mistério. Tentardet amor: “Amar sera dar de presente um
ao outro a propria soliddo?” (155) e se vé outmtemado pela “dor de existir” (155). Lori 0

guestiona sobre 0 que pensa a respeito do Deusraance termina abruptamente com seu

siléncio:

— Eu penso, interrompeu 0 homem e sua voz estatamdeabafada porque ele estava sofrendo

de vida e de amor, eu penso o seguinte: (155).

Apdés os dois pontos, o espaco em branco. Clari@difa na impossibilidade da

palavra. Todavia, quero aqui finalizar a descrigd@omance com Lori, que foi quem viveu a

440 Neste ponto, podemos pensar em G. H. — que comasaa bruta da barata semimorta — e em todo o
significado da comunh&o crista.



aprendizagem dos prazeres. Percebendo que Ulsisiss dirige-se a ele para tentar sanar a

dor e logo depois faz a pergunta que gera a fiagkedo romance:

— Meu amor, vocé ndo acredita no Deus porque ni@mes ao diviniza-lo. Nés O
humanizamos porque ndo O entendemos, entdo naedeuTenho certeza de que Ele nédo é
humano. Mas embora ndo sendo humano, no entart@sBlezes nos diviniza. Vocé pensa

que — (155).

Léri, portanto, ousa dizer algo sobre o Deus, djmila que é capaz de dizer, a
traducdo da imagem que a preenche e que se formmdango do todo o percurso de
descoberta de si e do outro. L6ri, entregue a &€lisgossui uma imagem de Deus presente e
forte e que a protege da dor; € esta imagem quergka oferecer a Ulisses como alivio para
seu proprio sofrimento.

Neste ponto, a retomada do didlogo com Kierkegpade ter inicio pela repeticdo de
alguns temas ja tratados. Darei énfase a trés taspecfato de Lori partir de seu eu mais
profundo para o encontro com Ulisses; a imagem elas[para Lori; a idéia de que o amor &
uma dadiva do Deus.

Quando Lori diz: “Pois sO agora eu me chamo ‘el49), esta realizando o que foi
prometido/desejado desde o inicio do romance: orgr@ de seu nome secreto que seria
capaz de descansar “na palma transparente da nigeudé (14). E a partir desse nome que
ela se dirige a Ulisses e diz: “eu estd apaixomesdia teu eu” (148); é, portanto, a partir de
seu nome secreto que a entrega amorosa a Ulistas gaessivel. Na secdo 2.2, explorei esta
tematica no contexto de uma discussédo sobre aléiler Com a ajuda de Kierkegaard, a

busca de si foi entendida como um caminho que devancontro de Deus. Na interioridade



mais profunda o eu se vé diante do absolutamerte que guarda em si 0 mistério. Pois
bem, L6ri agora € capaz de dizer que seu nomg &tingiu seu nome secreto e este talvez
seja o verdadeiro fruto da aprendizagem, que gefastos outros — o prazer, 0 encontro
amoroso, o amor simples lancado ao mundo. E issguppse ceu foi atingido, o Deus
também o foi. Esta idéia se evidencia pela légiteriha que pretendo ter encontrado entre os
fios tematicos que costuram o romance, mas tamledonppoprio contexto da madrugada em
gue Léri decide ir ao encontro de Ulisses, comoditd acima. Vejamos um trecho de

Johannes Climacus em seu P.Magalhas filoséficas

Apenas momentaneamente pode um individuo partjcekistindo, ser uma unidade de
infinito e finito que transcende a existéncia. Hagante € o0 momento da paixdo. (...) Na
paixdo, o sujeito existente é infinitizado na etéade da imaginacao e, deste modo, é também

mais definitivamente ele mesiia

Nesta passagem encontramos a reiteracdo da idgizedeara o individuo humano, a
abertura ao eterno niestanteé o que Ihe possibilita ser si mesmo. lBsianteé o momento
da paixdo. A paixdo aqui deve ser entendida noideefd oferecido por Climacus em
Migalhas filosoéficas a paixdo orienta o individuo para o ponto deesrfr tensdo em que
deve abrir-se para aquilo que nao €, ou seja,gat@ridade — nesse sentido, o paradoxo é a

paixdo do pensamento, 0 ponto maximo a que o pamgarpode chegar com seus proprios

44! KIERKEGAARD, SgrenConcluding unscientific postscript to Philosophif@gments Trad. Howard Hong

e Edna Hong. Princeton: Princeton University Prég92, p. 197: “Only momentarily can a particular
individual, existing, be in a unity of the infinitend the finite that transcends existing. Thisansts the moment
of passion. (...) In passion, the existing subjecéhfmitized in the eternity of imagination and yietalso most
definitely himself.”



recursos para entéo abrir-se ao que %o esse tensionamento ha o salto para a fé que se
apresenta entdo como a paixdo f&fizNo instante sintese de finito e infinito, eterno e
temporal, o individuo é levado, em paixdo, a suaimme verdade paradoxal: € quando se
descobre mais ele mesmo e, ao mesmo tempo, esté abalteridade absoluta do eterno;
deste modo, Léri pode dizeu a partir de sua interioridade (148) ao mesmo teempaque
sente que “eu nao sou eu” (147).

Neste ponto, encontramos também uma ponte pargumde tema que gostaria de
explorar aqui: a imagem do Deus para Lori, queréGipamente, a de um Deus ndo humano
capaz de divinizar o humano. Nos momentos de apimtatantaneo com o eterno, o humano
toca o divino, formando com ele uma unidade — redavpas de Lori, é divinizado; nas de
Climacus, é infinitizado; para ambos, isso se défugmcidade danstante Sobre isso
Climacus diz que, se um homem pudesse sair de Snmepossuiria a verdade de forma
definitiva**, do mesmo modo como Léri tinha dito que o Deugwfaem em n&o propiciar o
estado de graca com freqiiéncia, pois deste modsesa da condicdo humafia

Na imagem de Léri ha também a mencéo ao erro darteampreender o Deus, ja
trabalhada na secédo 2.3 acima. Ao Deus pode-sarcaggvés do ndo-entendimento, ou, nas
palavras de Climacus, através da fé que é uma foenm&o-entendimento.

Quanto ao ultimo tema a ser aqui considerado, sabrealidade do amor como

dadiva, devo recorrer As obras do amé8f®, obra que propiciara elementos que fardo com

gue as idéias aqui desenvolvidas a partir do roenaecClarice Lispector encontrem uma

442 KIERKEGAARD, SgrenMigalhas filoséficas ou um bocadinho de filosofeadbao ClimacusTrad. Ernani
Reichman e Alvaro Valls. Petrépolis: Vozes, 1995, il-62.

“31dem, p. 91.

444 KIERKEGAARD, SgrenConcluding unscientific postscript to Philosophifi@gments Trad. Howard Hong
e Edna Hong. Princeton: Princeton University Pr&892, p. 197.

445 \/er secdo 3.3 acima.
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forma de acabamento. Neste livro, Kierkegaard buseatendimento do mandamento do
amor em pequenos textos que se reunem formandmdm &ssim, o “tu deves amar o
proximo como a ti mesmo” é entendido em cada dsscaom a énfase colocada em um de
seus termos. Considerarei aqui trés deles: “A wdalta do amor e sua cognoscibilidade
pelos frutos**’, “Tu deves amar o ‘proximo™® e “Tu’ deves amar o préximé*®. Os dois
ultimos enfatizam, respectivamente, que éréximo aquele que devemos amar e que
devemos, como seres humanos, nos colocar na pagcser du a quem o mandamento se
dirige. Quatro aspectos serdo aqui consideradesDgus € a fonte do amor — ou, como quer
Léri, que o amor é dadiva do Deus; que o amor asDexa ao amor ao proximo; que, ao
amar o proximo, ndo abandonamos o amor naturalamor de predilecdo, mas o
transformamos; que o proximo deve ser descobertmndho da temporalidade.
Relembremos aqui o que nos diz Léri quase adormdecaa lado de Ulisses, depois
de terem se entregado um ao outro: “Deus’, perdayu‘entdo era iSSO 0 que parecias me
prometer” (150). O amor em sua realizacdo concretpie envolve o0 corpo e 0 sexo — e
sentido por Lori como realizacdo da promessa dasDéegjamos, de acordo com 0s aspectos
levantados acima, como isso pode ser entendido era comparagdo com a obra
kierkegaardiana. No discurso “Tu deves amar o jpnoX, Kierkegaard distingue o amor
natural, ou amor de predilecdo, do amor ao proxoreomor natural € entendido como aquele
gue contém em si 0 egoistico, pois, a0 amar o patr@a-se, na verdade, a si mesmo, na
medida em que o objeto eleito é tido como partsidmesm&®®. O amor ao préximo, ao

contrario, s6 se realiza a partir do amor de Dpass 0 proximo € qualquer pessoa, isto €,

*71dem, pp. 19-31.
48 1dem, pp. 63-81.
9 1dem, pp. 82-113.
4% 1dem, pp. 72-73.



todas as pessoas sdo 0 prOXimo e, para realizara@ssr, € preciso ter compreendido a
igualdade que une todos os homens — e essa igaadda@z sentido quando nos colocamos

em relacdo a Def’s. Vejamos:

... 0 mandamento do amor cristdo manda amar a Daissdo que todas as coisas, e entédo
amar ao préximo. No amor erético e na amizadeferm@acao intermediaria é a predilecéo;
no amor ao préximo, Deus é a determinacdo intedriegdiama a Deus acima de todas as
coisas, e entdo tu amas também ao teu préximo,pEdximo ama todos os homens; s6 ao
amar a Deus acima de todas as coisas pode-setnop amar ao proximo. O outro homem,
eis o préximo, ele é o outro homem no sentido de guwutro homem é qualquer outro

homeni>?,

O amor ao préximo, portanto, tem sua fonte no aarbdeus: € s6 amando a Deus que
0 amor ao préximo se torna possivel. Mais do gse, isorém, nos diz Kierkegaard, em “A
vida oculta do amor e sua cognoscibilidade pelad$f. Deus é, ele mesmo, fonte do todo
amor, ou seja, s6 podemos chegar a amar a Deastarea Deus € o0 primeiro movimento do
amor em nés — se entramos em contato com a footmato amdl”®. O lago insondavel é a
fonte da dgua que enche o pequeno lago do amomioui@aus, mais uma vez, aparece cComo
0 mistério absoluto ao qual ndo temos acesso dioetonor de Deus s6 pode revelar-se no
amor humano, que, entretanto, tem sua fonte no amoro; e o amor humano sé pode
revelar-se por seus frutos, as obras do &thdD problema que se apresenta agora é o de

saber como conciliar o amor de Loéri a Ulisses, unorade predilecdo, com as idéias de

51 1dem, pp. 78-79.

*521dem, p. 78.

53 1dem, p. 24; ver secéo 3.1 acima.
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Kierkegaard a respeito do amor ao proximo. Ao lodgoexposicéo e reflexdo a partir das
idéias e experiéncias de Léri, podemos percebeocuaor a Ulisses estéa presente desde as
primeiras linhas do romance; deste modo, amar é#lisgio faz parte dos objetivos da
aprendizagem. O que L6ri aprenderd diz respeitonaeguir viver esse amor com prazer e
liberdade; o que ela de fato realiza € um movimemido maior em que se abre ao mundo
em amor, sendo que nesse movimento se insere alisango amor ao Deus, amor que
ultrapassa a raiva e o siléncio. Depois de tudm issta pronta para viver o amor a Ulisses.
Ora, esse amor esta la desde o inicio; 0 que fazque, ao final, ele possa ser realizado?
Penso que podemos supor que o amor a Ulisses dmaraste, aproximando-se do que
Kierkegaard chama de amor ao proximo. Como vimdssaro movimento da fé leva a
(re)conquista do mundo finito, ou seja, ndo é preabandonar a temporalidade para tocar o
eterno. Ou, ndo € preciso abandonar o amor napara realizar o amor ao proximo,
necessariamente portador da marca de Deus. Logcamde “Tu’ deves amar o préximo”,

Kierkegaard nos diz:

Vai entdo e faz assim, manda embora a diferencaua égualdade, para que possas amar o
préximo. Manda embora a diferenca da predileca@ gae possas amar o préximo. Tu ndo
deves por isso deixar de amar teu amado, long®e.dRsis entdo também a palavra “o
préximo” seria 0 maior dos enganos que jamais \&niou, caso tu, para amar ao préximo,

devesses iniciar por deixar de amar aqueles a tuéens uma predilec&o

O amor ao préximo, deste modo, ndo implica no atvamdio amor de predilecéo. O

gue se da é que, ao se amar 0 amado, ama-se an@RA0 mais a uma parte de si mesmo.

5% 1dem, p. 82.



E, amando-se o0 préximo em uma pessoa, amam-se ¢adbsmerf§®. O amor de Léri a
Ulisses, portanto, realizado apés a longa apregédimaé fruto de um movimento que contém
em si a possibilidade do amor ao préximo, cornetatio amor a Deus, ao mundo e a $ida
Ulisses, o objeto escolhido, ndo é apenas issgnmedm qroxima

Por fim, devo enfatizar o fato de, para Kierkegaardoroximo ser encontrado na
concretude da vida. Mais a frente, em “Tu’ devesam 0 proximo”, ele afirma que
compreender o dever de amar recolhido em alguno ¢eartquilo, a distancia, é tarefa facil; o
desafio € compreender o que é o0 “bem supremo” #ar & em meio a0 movimento da
vida®™® “... & distancia, o préximo é conhecido de todes:Deus sabe quantos entdo o
conhecem na realidade, isto &, de pé&rfoTodavia, na seguranca da distancia, “o préximo é

uma ilus&o*®®

— 0 proximo deve ser encontrado na concretudeidka ¥, se o amor ao
proximo € a realizagdo plena daquilo que Deus aspernds, € s6 em meio a vida que
poderemos atingir essa realiza¢do. E, quando amalgnosm como préximo, realizamos algo
de sagrado. E por isso que entendo o encontrodsélbri e Ulisses como um ritual em que
0 corpo é sacralizado. E como a realizacdo plengpdandizagem pretendida por L6ri, ndo
simplesmente por ter conseguido ser a mulher deséj mas por ter realizado a abertura ao
amor radical, aquele que contém em si o toqueatot

Léri vive, ao longo de todo o romance, uma apreagkm que &, sobretudo, a abertura

ao amor. Neste capitulo tentei mostrar os camimlessa aprendizagem, especialmente no

gue diz respeito a relacdo travada com o Deus.eBdspagora a exploracdo direta do

56 1dem, p. 78.
457" podemos ler a pagina 73 Hivro dos prazeres‘Entéo isso era a felicidade. (...) O amor petiymortal a
assassinava docemente, aos poucos”.
58 KIERKEGAARD, SgrenAs obras do amor — Algumas consideracdes cristdsoema de discursoTrad.
Alvaro Valls. Braganca Paulista: Editora Univens@é&éao Francisco. Petrépolis: Vozes, 2005, pp-1@0
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Idem, p. 101.
% 1dem.



romance para dar lugar a uma reflexdo mais corateitu proximo capitulo, que, entretanto,
se encerrara com a tentativa de elaboracdo denterpretacdo do todo do romance, levando

em conta o percurso desta dissertacao.

CONCLUSAO

Tenho agora a tarefa de trazer a luz, em poucasgsa® que foi realizado em todo o
percurso desta dissertacdo. Inicio com o olhaad@sado para aos poucos me aproximar do
objeto especifico da pesquisa realizada. No circobs largo entre os varios que se
formaram em torno do foco do trabalho, devo exjlico modo pelo qual este se realizou.
Como ja disse na Introducéo, este texto foi esertauma tensdo permanente entre os limites
do modelo académico e minha tendéncia natural ttepstar estes limites. A fronteira entre
a literatura e a filosofia, de fato, n&o foi tocageenas pela escolha da obra a ser pesquisada,
mas por meu préprio modo de olhar para o probleknescrita, para mim, é um exercicio
profundo que tem muita dificuldade em se adequguwadgquer modelo imposto. Por isso me
foi necessario imenso esfor¢o de contencéo e tiszipara manter este trabalho no formato
académico necessario. Todavia, estive o tempododeencida de que realizava um trabalho
filoséfico, pois lancava a obra de Clarice Lispeaima pergunta alicercada no campo da
filosofia: como se da o encontro entre um ser humaeus? Ndo me interessava o valor
literario da obra, mas tdo-s6 sua capacidade dafenecer uma resposta a esta pergunta.

No circulo mais interno e diretamente relacionadaonais largo — que diz respeito a
meu proprio modo de conduzir o problema —, vejo @asse jeito proprio se situa no
contexto amplo fornecido pela reflexdo acerca dsamento brasileiro, como propde Paulo

Margutti, ou do pensamento em lingua portuguesapgaropde Maria Helena Varela. Este



pensamento, com caracteristicas proprias, seridoabealteridade em relagdo ao modelo
classico de razédo oferecido pela tradicdo ocide®taue Varella chama desterologosseria

a expressdo deste pensamentoges aberto a formasutras de expressao por ter-se visto
forcado a encontrar alternativas em face dos Isnile razdo classica diante de problemas
como aqueles relacionados alesolutoe aomistéria O pensamento em lingua portuguesa,
sem querer abdicar das perguntas por ele tidas fiomdamentais — exatamente aquelas que a
razao tradicional ndo consegue responder —, seadilorenasoutrasde pensar e, deste modo,
se aproxima do campo aberto da literatura. O q@xgiecita aqui, entdo, € que minha propria
inquietude diante do modelo académico pode estarghda em um solo de dimensdes muito
maiores que apenas as das minhas idiossincrasigend® propus o0 projeto para esta
pesquisa, expressei a expectativa de que, langardao estudo de autores nacionais,
pudesse conhecer melhor meu proprio modo de pedspgis de percorrido 0 caminho,
penso que, de algum modo, isto de fato se deu.nRe¢o agora meu pensamento conectado
a um modo de pensar que me ultrapassa e a0 mesIpo tee esclarece.

A partir deste foco amplo sobre o pensamento egudiportuguesa, meu trabalho se
insere no conjunto de reflexdes que vém sendo emgidas pelo Grupo Fibra, coordenado
por Paulo Margutti, orientador desta pesquisa.r@sathos do grupo visam a construcéo de
um espago em que a reflexdo e a pesquisa no camgddosiofia produzida no Brasil
florescam e tenham a oportunidade de revelar spartdncia para o campo da filosofia como
um todo. Trabalhos sobre o pensamento brasileirmisairam a trabalhos que tratam de
explicitar producdes deste pensamento. A pesquisa empreendi se insere na ultima
perspectiva — trazer a luz filoséfica uma facetgpdnsamento de Clarice Lispector sobre a
relacdo humano/divino € uma maneira de revolvermno das idéias produzidas no Brasil.

Desta forma, esta dissertacdo serve ao propositcader a cena filosofica idéias que aqui



nasceram e que tém forca suficiente para figuraeetne aquelas que normalmente séo
consideradas relevantes, o que é facilmente pel@ejiando as colocamos em dialogo com a
tradicdo, que foi o que pretendi ao trazer a olmaKekrkegaard para dialogar com a de
Clarice.

Posso agora penetrar no tema que aqui persega. festquisa nasceu de uma
indagacdo que me perseguia ha muito tempo. Indagssta que nao é, de nenhum modo,
pergunta nascida do contato com algum filésofoaa alguma corrente filoséfica; é nascida
genuinamente de meu encontro com o mundo. Entegtanmedida em que filosofos e
filosofias passaram a também fazer parte do meulmunindagacéo foi tomando uma forma
mais definida e, de uma vaga e ampla inquietacBespeito da divindade, tornou-se uma
pergunta antropoldgica sobre a relacdo entre o horeao divino e as repercussdes desta
relacdo na vida de quem a experimenta. Defino qgpoatomo o da antropologia filosofica
porque ndo me detive, por considerar impossivelndagacdo acerca da realidade objetiva
de Deus; interessa aqui como Deus entra na vivénicreana — se Deus finalmente se revelar
como projecao, ilusdo, delirio ou qualquer outremip de irrealidade, mesmo assim a
experiéncia de quem esteve em contato com Ele seeradntacta. A experiéncia humana da
divindade € a Unica a que podemos ter algum acaissla que precério. Foi, entdo, sobre esta
experiéncia que me debrucei. Mais especificamaoiaie 0 modo como esta experiéncia se
da no romancé&ma aprendizagem ou o livro dos prazerds Clarice Lispector; busquei
nesta obra elementos para uma visdo filosoéfica rdblgma e coloquei estas idéias em
didlogo com alguns conceitos de Sgren Kierkegaard.

Léri, a personagem central do romance, aquela iygeavaprendizagem — que vive,
portanto, um processo de transformacdo —, foi demstla por mim como a detentora das

idéias que se expressam no romance, na imposadelide afirmar que sédo expressao do



pensamento de Clarice Lispector. Este procediméritdomado em respeito ao carater
ficcional da obra e estd em harmonia com a varedatbral de Kierkegaard, o filésofo aqui
chamado ao dialogo, que pediu explicitamente qas sbras fossem citadas segundo seus
pseuddnimos.

Pois bem, Léri, que tem a tarefa de aprender algtoiga para que possa viver de
forma plena a relacdo amorosa com Ulisses, empeeanth travessia que acaba por se
revelar como uma abertura a divindade, chamadalpateo Deus esta abertura se desdobra
em uma abertura a si mesma, ao mundo, ao outronwmaenfim, a Ulisses. Entretanto,
antes de vivenciar a presenca do sagrado, Loéri uivelongo processo que pode ser
apreendido como dividido em dois grandes movimertimsprimeiro deles, reflete sobre o
Deus e, guando se vé diante dele, esta paraligdalagifgncio e pela raiva. Em suas reflexdes,
abarca os temas da liberdade e da condi¢cdo huansa na liberdade humana como aquela
gue é fruto de nossa impossibilidade de ter consi@é&las leis que regem o mundo — 0 que
ela chama derdem secretaA liberdade, neste primeiro sentido, é entadertiade do ser
limitado que, por ndo ter sua acao determinadares E um ser que deve escolher. Por outro
lado, Léri considera que ha uma liberdade maisglque € a liberdade do animal que ndo se
pergunta sobre si mesmo; é livre porque esta c@addem secretaA liberdade, para Lori,
se apresenta, assim, de dois modos paradoxalnmamnttaditorios: € livre quem esta longe da
ordem que rege o mundo, mas é mais livre quem @B&lo a esta ordem. Em outras
palavras: somos livres porque estamos longe do,Deass o animal € mais livre porque esta
no Deus. Lori entdo vislumbra a possibilidade dessc a esta liberdade plena através do
encontro com Deus. Neste ponto introduzi pela prameez o conceito kierkegaardiano de
instante assim como suas idéias sobre a liberdadensiante sintese de eternidade e

temporalidade, seria 0 meio pelo qual o homem esPederiam se encontrar; encontro que



ndo perdura na temporalidade, mas que, por terearda eterno, tem o poder de transformar
guem o vivencia. Paralelamente a esta reflexdoesaliberdade, Lori pensa sobre o que
chama dea pequena condicdo humandégante davastiddo de tudo o que exist® pequenez
humana diante da vastiddo do universo é aterrafoteetanto, Lori entrevé a possibilidade
de acesso do humano a vastidao infinita e, maiswenaé um acesso marcado pelo sagrado.
Neste ponto, introduz a idéia de que um ser hurtema tarefa dernar-se um ser humano

e que esta tarefa poderia se cumprir pelo atordmtase para além de si mesmo; além de si
esta o Deus. Mais uma vez o conceitandg¢antefoi considerado, agora com a énfase na idéia
de que, peldnstantee no movimento d#, em Kierkegaard, o individuo humano tem a
chance detornar-se subjetivoem um movimento que exige o conhecimento de ai e
descoberta do absolutmtro que habita a interioridade. Todavia, neste priongiovimento,
Lori apenas reflete sobre o Deus e, ao se verdi@ete, descobre-se paralisada pelo seu
siléncio absoluto. O Deus se revela como potérilelacsosa a qual ela ndo tem acesso algum;
o Deus é o proprio siléncio; neste ponto, as iddmswittgenstein foram chamadas ao
didlogo. Lori, porém, diante do siléncio de um Deuguem ndo pode recorrer, sente-se
tomada pela raiva. Percebe que através do amoretds podera encontrar um modo de
realizar em si 0 amor, mas nao vislumbra aindaumantaminho possivel para abrir-se a este
amor.

A abertura s6 sera possivel no segundo movimenw® tem seu primeiro momento
com a possibilidade descoberta de dirigir-se aocsn oracdo. Lori expressa ao Deus sua
dor, que é aor de existiy inerente & condicdo humana de distanciamentoetsgdo ao
divino. Dor que se revela como desespero; aquiléiad de Kierkegaard sobre o desespero
foram trazidas a cena: o desespero, que em sua foais radical € o desespero da auséncia

de Deus, s6 pode ser sentidaimgtante pois desesperar pelo Deus é ja uma forma desdbrir



a Ele. Momentos epifanicos passam entéo a ter hegairvéncia de L6ri. Diante do mar ela
se descobre como o0 mais ininteligivel dos seressyig ser que se fez uma pergunta sobre si
mesmo. E ao mar se entrega em ato sagrado. As sguamnagens do amor; em Kierkegaard
vimos como o lago pode ser comparado ao amor hungaeotem sua fonte oculta em um
manancial secreto, o amor de Deus. E entdo Lériateméncia daestado de gragaguando

se descobre em intenso prazer por simplesmentr exser um corpo; entende a experiéncia
da graca como um dom do Deus; neste ponto, maisvemainstantekierkegaardiano nos
ajudou a refletir sobre o que Lori vive. E, por fiatontece o encontro amoroso-sexual de
Léri e Ulisses ao fim do romance. Encontro entemdigui como sacralizado, por ter a marca
do sagrado e do eterno, o que permitiu um didlago as idéias de Kierkegaard sobre o
amor: o amor que traz a marca do Deus € 0 amoréinmw, capaz de transformar quem o
experimenta.

Ao final do percurso, refleti sobre quais teriandosias nocgdes filosoficas mais
importantes na conducdo desta pesquisa. Trouxdlexde as idéias dernar-se um ser
humang para Lori, e ddornar-se cristdg para Kierkegaard; explicitei 0 que caracteriza o
instante,em Clarice Lispector e em Kierkegaard; retomei maedo paradoxq ao final,
defendi a idéia de que o romandena aprendizagem ou o livro dos prazepsde ser
entendido como um ensaio sobre a realizacdo decm este Gltimo ponto que gostaria de
encerrar este trabalho. Clarice Lispector, atragéssua personagem Lo6ri, esboca uma
trajetoria humana que culmina em final feliz atipico em sua obra, 0 que levou a critica, de
modo geral, a considerar este romance como frat@ssa como marcado pela ironia.
Entretanto, penso que o olhar filoséfico que telate¢ar sobre a obra nos permite um outro
modo de compreendé-la. Se o ser humano, no conteitr da obra de Clarice Lispector,

parece marcado por um sentimento tragico em relagdoundo, que muitas vezes culmina



no siléncio ou na morte, navro dos prazeregncontra uma abertura para a realizagéo de si.
O humano em Clarice parece estar a procura desnme, nesta procura, descobre em si a
alteridade desdobrada em figuras de animais, ddmssrpues, fendmenos naturais e até de
coisas; 0 humano procura alcancar o ndao-humano gssien encontrar-se. Navro dos
prazeresesta figura de alteridade se radicaliza na figlardivino e minha hipétese € a de que
€ precisamente esta radicalidade que permite &aeab final. Léri, ao abrir-se amutro
absolutg encontra a possibilidade de verdadeiramente éacoseu nome secreto; d&z a
partir de si mesma, embora, simultaneamente, peteghbbém queu ndo sou gyois em si
reside ooutro radical. O repouso na méo do Deus se revela esudw marcado pela
paradoxal experiéncia de ssr mesmoe simultaneamente ser rdo-ey a abertura da
interioridade ao divino proporciona a realizacdasmma realizacao falha, pois ndo pode ser
creditada a forca de umu que se impOe, mas antes a fragilidade deewngue aceita
submeter-se.

Encerro aqui este trabalho com o olhar voltado paraquietacdes que me despertou

e que poderao gerar novos projetos.

Bibliografia

Obras de Clarice Lispector
LISPECTOR, ClariceUma aprendizagem ou o livro dos prazer€969) Rio de Janeiro:
Rocco, 1998.

LISPECTOR, ClariceAgua viva (1973) Rio de Janeiro: Rocco, 1998.



LISPECTOR, ClariceA descoberta do mund@? edicdo. Rio de Janeiro: Nova Fronteira,
1984.

LISPECTOR, ClariceA paixdo segundo G. H1964) 122 edicdo. Rio de Janeiro: Nova
Fronteira, 1986.

LISPECTOR, ClaricePara nao esquecefao Paulo: Siciliano, 1992.

LISPECTOR, ClariceFelicidade clandestineRio de Janeiro: Rocco, 1998.

LISPECTOR, ClariceOnde estivestes de noif@¢974) Rio de Janeiro: Rocco, 1999.

LISPECTOR, ClariceDe corpo inteiro.Sao Paulo: Siciliano, 1992.

LISPECTOR, ClariceQutros escritosOrganizacao de Tereza Montero e Licia Manzo. Rio
de Janeiro: Rocco, 2005.

LISPECTOR, Clarice. Entrevista pafa pasquim Ano VI, n° 257, Rio de Janeiro, 3 a

9/junho de 1974, pp. 10-13.

Sobre Clarice Lispector

AREAS, Vilma.Clarice Lispector com a ponta dos ded88io Paulo: Companhia das Letras,
2005.

BARBOSA, Maria José SomerlateClarice Lispector — MutagOes faiscantes/Saprking
mutations Belo Horizonte: Editora Gam, 1998.

BORELI, Olga.Esboco para um possivel retrai®io de Janeiro: Nova Fronteira, 1981.

CADERNOS DE LITERATURA BRASILEIRA - Clarice Lispeat. Instituto Moreira Salles.
Edicdo Especial, n°s 17 e 18. Dez/2004.

CANDIDO, Antdnio. “No raiar de Clarice Lispectorfh Varios escritosS&o Paulo: Livraria

Duas Cidades, 1970, pp. 123-132.



DINIS, Nilson Fernandes. “Na busca da percepcadigeer Caminhos Merleau-Pontyanos em
Clarice Lispector”. InRevista Letrasn® 59, Curitiba, Ed. UFPR, jan-jun/2003, pp. -5

GOTLIB, Nadia BattellaClarice — Uma vida que se contddo Paulo: Atica, 1995.

HELENA, Lucia. “A vocacao para o abismo”. lbiteratura e Sociedaden® 4, Sao Paulo,
1999, p. 60-7.

HELENA, Lucia. “Aprendizado de Clarice Lispectorth: Littera, ano 5, n° 13, Rio de
Janeiro, jan-jun/1975, pp. 99-104.

HELENA, Lucia. Nem musa, nem medusa. Itinerarios da escrita enmidgld.ispector.
Niteréi: EDUFF, 1997.

MARGUTTI PINTO, Paulo Roberto. “A dialética da limagem e do siléncio em Ludwig
Wittgenstein e Clarice Lispector”, in: MAC DOWEL, 8J & YAMAMOTO, M. (orgs.).
Linguagem & Linguagen&ao Paulo: Loyola, 2005, pp. 49-94.

NOLASCO, Edgar CezailNas entrelinhas da escritura — uma leitura (desytnrtora dos
processos de criacdo das escrituraslfea aprendizagem ou o livro dos prazezdgyua
viva. Dissertacdo de mestrado. Faculdade de Léifa€G, 1997.

NOLASCO, Edgar Ceézar. “Quando a moeda literari@ igh9 no mercado clandestino de
Clarice Lispector”. InRevista brasileira de literatura comparada® 6, Belo Horizonte,
2002, pp. 99-107.

NUNES, BeneditoLeitura de Clarice LispectoiColecao Escritores Hoje, Sado Paulo, Quiron,
1973.

NUNES, BeneditoO dorso do tigre. Ensaio§ao Paulo: Perspectiva, 1969.

PESSANHA, José Américo da Motta. “Clarice Lispect@ itinerario da paixao”In:
Cadernos Brasileirgsn® 29, Rio de Janeiro, 1965, pp. 63-76.

SA, Olga deClarice Lispector — A travessia do opos&io Paulo: Annablume, 1999.



SA, Olga deA escritura de Clarice LispectoPetropolis: Vozes, 1979.

SA, Olga de. “Uma metafisica da matéria ou umaip@éto corpo”. In CADERNOS DE
LITERATURA BRASILEIRA - Clarice Lispector. Institot Moreira Salles. Edic&o
Especial, n°s 17 e 18. Dez/2004, pp. 280-291.

SANT'ANNA, Afonso Romano de. “A leitura de Claricelnh: Littera, ano I, n° 8, Rio de
Janeiro, 1973. pp. 25-44.

TEMPO BRASILEIR@Revista), V. 104 — Especial “Clarice LispectdRio de Janeiro, jan-
mar/1991.

VARIN, Claire. Linguas de fogo — ensaio sobre Clarice Lispecirad. Lucia Peixoto
Cheren. Séo Paulo: Limiar, 2002.

WALDMAN, Berta. “A retérica do siléncio em Clariddspector”. In: Tempo Brasileirpn®

28, Rio de Janeiro, 1997, pp. 8-9.

Geral

AGOSTINHO.ConfissdesTrad. J. Oliveira Santos e A. Ambrosio de Pina Baulo: Nova
Cultural, 2000, Col. “Os Pensadores”.

ANDRADE, Ciro E. Schmid. “S. Kierkegaard: la pasipar existir o existir en la fe”. In:
Cuadernos de filosofia do departamento de filosgéidniversidad de Concepciom® 19,
Concepcion, 2001, pp. 47-76.

BACHELARD, Gaston.A poética do espacdirad. Antbnio de Padua Danesi. Sdo Paulo:

Martins Fontes, 2005.



BACHELARD, Gaston A agua e os sonhos. Ensaio sobre a imaginacdo darmmaTrad.
Antonio de Padua Danesi. Sdo Paulo: Martins Foh833.

BINETTI, Maria José. “La decision absoluta en ehgmmiento kierkegaardiano”. |Areté —
Revista de filosofiav. XVI, n° 1, Lima, 2004, pp. 5-18.

BINETTI, Maria José. “La existencia como libertadato. La concepcion kierkegaardiana y
la exégesis de Cornelio Fabro”. Amalogia filoséfica Afio 15, n° 2, México, D. F., julio-
diciembre/2001, pp. 77-99.

BORGES, Bento Itamaiknsaios filoséficos e peripécias do géndbaxias do Sul: Educs,
2006.

CLAIR, André. “Wittgenstein en débat avec Kierkeghala possibilité d'un discours
éthique”. InLes cahiers de philosophig? 8-9, 1989, pp. 211-226.

FILOSOFIA — UNISINOS$Revista), v. 6, n° 3 — Especial sobre Kierkegasettdez/2005.

GOUVEIA, Ricardo Quadrofaixao pelo paradoxd&éao Paulo: Novo Século, 2000.

GRAMMONT, Guiomar de.Don Juan, Fausto e o Judeu Errante em Kierkegaard
Petrépolis: Catedral das Letras, 2003.

HANNAY, Alastair. “Solitary souls and infinite helgKierkegaard and Wittgensteinin:
History of European ldeay. 12, n° 1, Great Britain: Pergamon Press, 188041-52.

KIERKEGAARD, Sgren.Migalhas filoséficas ou um bocadinho de filosofia dodo
Climacus.Trad. Ernani Reichman e Alvaro Valls. Petropoliszé¥s, 1995.

KIERKEGAARD, Sgren.Concluding unscientific postscript to Philosophidahgments
Trad. Howard Hong e Edna Hong. Princeton: Princétoiversity Press, 1992.

KIERKEGAARD, SgrenJohannes Climacus ou € preciso duvidar de tudo & nanrativa

Trad. Silvia Sampaio e Alvaro Valls. Sdo Paulo: tiharFontes, 2003.



KIERKEGAARD, SgrenAs obras do amor — Algumas consideracdes cristasoema de
discurso. Trad. Alvaro Valls. Braganca Paulista: Editora Wmsitaria S&o Francisco.
Petropolis: Vozes, 2005.

KIERKEGAARD, Sgren.Ponto de vista explicativo da minha obra como autoad. Jo&o
Gama, Lisboa: Edicdes 70, 1986.

KIERKEGAARD, SgrenFear and tremblingTrad. Howard Hong e Edna Hong. Princeton:
Princeton University Press, 1983.

KIERKEGAARD, Sgren.Repetition. Trad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princeton
University Press, 1983.

KIERKEGAARD, SgrenThe sickness unto death — A Christian psychologigpbsition for
upbuilding and awakeninglrad. Edna e Howard Hong. Princeton: Princetonvehsity
Press, 1983.

LIPPITT, John e HUTTO, DanieMaking sense of nonsense: Kierkegaard and Wittgenst
Publicagcédo do encontro da “Aristotelian Societyd,University of London, 1988.

MANSILLA, H. C. F. “La religion en cuanto fuente dentido en el mundo contemporaneo”.
In: Analogia filosoficaafo 15, n° 2, México D. F., jul-dec/2001, pp.#slL-

MARGUTTI PINTO, Paulo Roberto. “Aspectos da Viséitngofica de Mundo no Brasil do
Periodo Barroco (1601-1768)”, in: WRIGLEY, M. BSMITH, P. J. (orgs)O Filésofo e
sua histéria. Uma homenagem a Oswaldo Porchaampinas: UNICAMP, 2003.
Colegbes CLE, vol. 36, pp. 337-95.

MARGUTTI PINTO, Paulo Robertolniciagdo ao siléncio — Andlise ddractatusde

WittgensteinColecao Filosofia. Sdo Paulo: Edigbes Loyola8199



MARQUES, Marcelo Pimenta, VIEGAS, S6nia, BARRETOaldo Heleno, VIEGAS, Anna
Maria. Mito. Caderno de textos n® 2, publicacdo do Nucleo tesdiia Sbnia Viegas,
setembro/ 1994.

NASCIMENTO, Daniel Arruda. “Entre o espelho e odiondo lago”. In REDYSON, Deyve;
ALMEIDA, Jorge Miranda de; PAULA, Marcio Gimenes .d@Organizadores)Sgren
Kierkegaard no Brasil — Festschrift em homenageharo Valls. Jodo Pessoa: ldéia,
2007, pp. 303-317.

NUNES, Benedito. “Filosofia e literatura”, iNo tempo do niilismo e outros ensai@io
Paulo: Atica, 1993, pp. 191-199.

PAULA, Marcio Gimenes de. “A repeticdo e o instaate Kierkegaard: um entrelagamento
de conceitos”. I rtefilosofig n° 4, Ouro Preto, janeiro/2008, pp. 63-74.

REDYSON, Deyve; ALMEIDA, Jorge Miranda de; PAULA, atio Gimenes de.
(Organizadores)Sgren Kierkegaard no Brasil — Festschrift em horgena a Alvaro
Valls. Jodo Pessoa: Idéia, 2007.

RIGAL, Elisabeth. “Wittgenstein, lecteur de Kierleagd”. InKairos, n°® 10, 1997, pp. 193-
214.

ROOS, Jonakazdao e fé no pensamento de Sgren Kierkegaardairadgxo e suas relagdes.
Séo Leopoldo: Sinodal; EST, 2006.

SAN JUAN DE LA CRUZ.Poesia misticalrad. Dora Ferreira da Silva. Sdo Paulo: Cultrix,
1984.

SIQUEIRA, Eduardo Gomes de. “Sobre a afirmacdo dagénstein: ‘Kierkegaard € o
pensador mais profundo do século XIX™. Artigo iédapresentado no dia 14 de
novembro de 2007 durante a VIII Jornada Internatiafe Estudos de Kierkegaard

promovida pela SOBRESKI (Sociedade Brasileira dades de Kierkegaard).



VALLS, Alvaro Luiz Montenegro. “Amar o belo — amarfeio — amar o pobre”. IRevista
de estudos teologicos da Faculdade Evangélica delL®apoldo v. 2, n° 34, 1994, pp.
105-18.

VALLS, Alvaro Luiz Montenegro. “Entre Cristo e Sa@tes”. In:Em focq n° 2, Petrépolis:
Vozes, out/95-mar/96, pp. 4-7.

VALLS, Alvaro Luiz Montenegro. “O amor ao proximaspecificamente cristdo. Sua
exposicao na®bras do amoe sua critica por Adorno”. Ii8intese Nova Fasg. 20, n°
63(1993): 595-604.

VALLS, Alvaro Luiz Montenegro. “O amor socratico.akalise kierkegaardiana de sua teoria
e de sua pratica”. Ir8intese Nova Fagse. 20, n° 63(1993): 605-16.

VARELA, Maria Helena.O heterologos em lingua portuguesa. Elementos para
antropologia filosofica situadeRio de Janeiro: Espaco e tempo, 1996.

VAZ, Henrique Claudio de LimaAntropologia Filosofica,vol. | e Il. Sdo Paulo: Loyola,
1991.

VAZ, Henrique Claudio de Lima. “A cultura e seusdfi. In Sintese Nova Fasg. 19, n. 57
(1992); 149-159.

VIEGAS, Sonia.A vereda tragica do Grande sertdo vered@®lecdo Filosofia, n° 2. Séo
Paulo: Edicbes Loyola, 1985.

WITTGENSTEIN, Ludwig.Tractatus logico-philosophicudrad. Luiz Henriqgue Lopes dos

Santos. 22 edicdo. S&o Paulo: Edusp, 1991.



