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Desde sempre o homem, sobretudo na afirmagao da sua racionalidade, nao teve a

humildade e/ou a capacidade para permanecer suficientemente atento ao siléncio,

aquele siléncio limite que nos permite aproximar do limiar da apreensdao do todo.

Incapacidade de reconhecer os limites da razao? Ou mais do que isso - um sinal do seu
fracasso, da sua derrota?

Ao longo dos séculos, muitos foram aqueles que constituiram os seus sistemas
filoséficos com base nesta questdo, sendo talvez um dos melhores exemplos a filosofia
kantiana, encontrando no numeno a explicacdo para o que excedia a razdo. Para o
inexplicdvel pela razdo, o fildsofo de Konigsberg encontrou outra, a “razao pratica”,
gue de algum modo explicava os seus inexplicdveis. Mesmo assim, como se explica o
numeno ou a “coisa em si”? Enquanto “objecto de uma intuicdo ndo sensivel”, de uma
intuicdao intelectual, de que nao temos e nem sequer podemos entender a sua
possibilidade?

E precisamente ao nivel do inexplicdvel e do inefavel que o discurso e o
pensamento de alguns autores existencialistas faz sentido, fundando a sua razdo. E
aqui, neste espaco simultaneamente extremo e indefinido, que se situam as obras de
Albert Camus e Vergilio Ferreira — porventura, no limite, todo o pensamento filoséfico,
na sua acepg¢ao mais genuina.

Como se sabe, é a auséncia de uma explica¢do para a origem do mundo, para a
origem da physis, a base da filosofia grega, consequentemente, de toda a filosofia

ocidental. Face a uma natureza aparentemente hostil, para a qual, a partida, os gregos
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ndo tinham explicacdo, inicia-se a aventura do pensamento, onde a filosofia europeia
teve o seu principio.

De forma paradoxal, a medida que a natureza se ia “explicando”, a aventura
foi-se adensando, tornando-se ainda cada vez maior e mais dificil. Incansavelmente, o
homem procurou desvendar os “inefaveis”, por maiores que fossem os seus
“mistérios”.

Na esteira da célebre férmula do Fédon de Platdo, que descrevia o exercicio
filoséfico como uma “preparacdo para a morte”, uma grande tradicdo viu no absoluto
da morte o problema filoséfico por exceléncia — de Platdo a Santo Agostinho, passando
por Cicero e tantos outros até aos nossos dias, como Kierkegaard, Scheler e Heidegger,
para citar apenas os autores que mais habitualmente a Histdria da Filosofia refere.

Em O Mundo como Vontade e Representagdo, Shopenhauer chega a defender
gue sem a morte ndo haveria Filosofia. Estranha e contraria a vida, serd entdo a morte,
nao o objecto propriamente dito da filosofia, mas o fulcro de um problema existencial
mais amplo, que condena o homem ao seu aniquilamento e extingao, desencadeando
assim a urgéncia do sentido, isto é, do sentido a dar a vida, o mesmo é dizer, ao tempo
gue nos é permitido existir.

Enfrentar a finitude, reconhecer-se mortal, pode inclusive ser o sinal maior da
grandeza humana. Foi assim, pelo menos, que entendeu Pascal, considerando
igualmente que o homem através do pensamento chega a consciéncia da importancia
gue assume a luta e a aposta na imortalidade, o mistério da morte, o mistério da vida.
E é a partir destas realidades que, em geral, as designadas filosofias da existéncia
encontram o objecto das suas interroga¢cdes. Mas, mesmo que a morte seja uma
presenca de todos os momentos — e isso ja fosse, por si s6, suficiente —, as temdticas
existenciais ocupam uma maior abrangéncia de reflexdao, onde a efemeridade da vida,
sempre presente, convoca diversas tentativas de procura de sentido, sempre nunca
plenamente conseguidas.

Afirmava Heidegger, numa das suas licbes, que “filosofar sé é possivel...porque
em nenhuma parte nos sentimos em casa, mas a caminho para o Todo e o Essencial»

(Heidegger, 2002), considerando igualmente que “o homem é apatrida e sofre de uma



inquietacdo tdo viva que ndo pode ser esquecida nem abafada”, também é verdade
que, “transportando-a connosco, temos o dever de a ‘excitar’; e, quando nos
sentirmos ndao apenas limitados, mas completamente isolados, entdo ter-nos-emos
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aproximado um pouco do essencial...”, momento em que, s6 entdo, uma certa paz
ocorrera...

Aceitando o real e nele nos abandonando, chegaremos assim a "nostalgia", que
é o que para Heidegger é a Filosofia, o mesmo é dizer, a Metafisica. Se no intimo de
nés mesmos deixarmos, permitirmos, tentarmos um abraco de ndés mesmos,
perceberemos quao ilusdria e inutil é toda a nossa subtileza especulativa. Mas,
sabemos que é para o nada e o absurdo que Heidegger acaba por procurar solucdo, ou
seja, é para uma finitude, que, apesar de todos os artificios, se torna insustentavel, e
gue nem o Da-sein resolve, por ndo conseguir com suficiéncia restaurar um absoluto
necessario, que daria sentido ao homem e as suas aspiracdes, bem como ao mundo.
Assim, a finitude e a imanéncia permanecem como a impossibilidade de se chegar a
uma verdade absoluta, a menos que esta seja “abismo e siléncio”, ou, tdo-sé e acima
de tudo, siléncio. Aqui, talvez o espaco do indizivel, do invisivel também, do
inexplicavel e do inefdavel...

O homem sera sempre esse ser inacabado, finito e infinitamente complexo, um
sujeito que, como tal, serd sempre um “ser-do-mundo”, existindo num mundo natural
e histérico, em relacdo constitutiva com o espaco e o tempo. Particularmente
disponiveis para explorar o sentimento e a paixdao, e assim procurando um lugar de
eleicdo para a intimidade, os filésofos da existéncia — num sentido mais estrito —
interrogam-se sobre os multiplos estados da alma, procurando aceder aos aspectos
mais esconsos da consciéncia. E, nessa medida, a subjectividade, a interioridade —
ainda que nunca fechada por inteiro a exterioridade — o objecto por exceléncia da sua
investigacao.

Assim, é a partir da propria existéncia e da inteleccao desse acto, antes da
constituicdo de qualquer filosofia, que se cumprird o percurso do pensamento de

Albert Camus e Vergilio Ferreira.



Repercutindo as inquietacdes e interrogacdes individuais, mesmo que de
diferente forma, foram Albert Camus e Vergilio Ferreira intérpretes de uma época e de
um tempo — de um tempo que, em muitos aspectos, ainda acreditamos ser o nosso.

E certo que ndo tiveram os mesmos percursos literarios/filoséficos, porque
assaz diferentes foram também os seus percursos de vida. Contudo, as suas obras ndo
deixam de reflectir algumas das grandes tematicas do pensamento "existencial" ou do
designado “existencialismo” > — mesmo que este Ultimo termo tivesse sido
interpretado como “equivoco” por diversos hermeneutas.

Inextricavelmente imbrincadas, as poiéticas de um e outro autor colocam
fildsofos e literatos na constatacdo do esbatimento de fronteiras entre Filosofia e
Literatura, desvanecendo, pois, todas as teorias que procuraram firmar essa fronteira,
esse compartimento pretensamente estanque — ainda que ndo aqui o momento para o
desenvolver, ndo podemos deixar, a este respeito, de assinalar que isso tem
acontecido amiude no nosso espac¢o cultural, sobretudo no que tange a relagdo

Filosofia-Poesia.

Nascidos, o primeiro em 1913, na Argélia, e o segundo em 1916, em Portugal
(Melo, Serra da Estrela), sdo apenas trés anos de diferenca que os separam, facto que
nos parece nado ser despiciendo referir, mesmo que muito diferentes tenham sido as
suas trajectdrias de vida, bem como os respectivos contextos culturais. E a Europa do
pds-guerras, com as suas mundividéncias e o que estas motivaram, o humus que se

respira na obra dos dois escritores/filésofos, ou fildsofos/escritores®, mesmo que tal

2 Na histdria do pensamento existencialista, € também pertinente referir Blaise Pascal, um precursor
bem mais longinquo, por exemplo, do que Kierkegaard (dois séculos anterior). Ndo sendo nossa
intencdo determo-nos na andlise do pensamento deste autor, esta referéncia assume decisiva
importancia pelo que o autor de Pensées significou, em sucessivas geragdes, sobretudo de pensadores
existencialistas, nomeadamente em Portugal, pese embora o espectro do didlogo do pensamento
existencialista francés seja mais abrangente — para mais, se utilizarmos a designacdo de “filosofia da
existéncia” ou “filosofia existencial”, serd ainda mais extensa a perspectiva de analise. Evitando a
questdo da designacdo existencialismo e/ou filosofia da existéncia, por muitos intérpretes ja tratada,
ndo podemos deixar de a referir, sobretudo por ela ser pertinente ao tratar-se do pensamento e obra
ndo s6 de Albert Camus como de Vergilio Ferreira.

3 E, referindo a designacdo de “escritor” e de “filésofo”, acrescentamos também, a esta constelacgdo, a
de “homem”, importando antes de mais salientar que as tematicas existenciais dos dois autores, quer
Nnos romances COMoO nos ensaios, se situam na relagdo e nas fronteiras da filosofia com a literatura,
resultado também da riqueza e das orientagGes filosoficas das suas obras, onde o pensamento social e



possa talvez ser mais evidente na obra do pensador francés do que na obra do
pensador luso®.

Polarizando-se em torno de temas como a consciéncia, o destino e o sagrado, o
mito e o indizivel, a presenca e a apari¢ao, o outro e o corpo, Deus e o seu mistério, o
discurso e seus siléncios, a vida e a morte, todos eles sdo percorridos por uma exegese,
gue tem no olhar e acima do tudo no sentir a insularidade do homem a sua
permanente e tragica interrogacao, em torno do sentido a dar ao absurdo do existir.

Testemunhos vibrantes de um pensamento inquieto e intranquilo, é a condicdo
humana e os delineamentos de dois itinerarios humanistas o que se afigura na obra e
vida destes dois autores, tendo por certo como principal desiderato a experiéncia
quotidiana da dignidade.

Na inadidvel tarefa de compreensdo da aventura existencial dos seres
humanos, interrogaram-se, Albert Camus e Vergilio Ferreira, sobre o valor do agir
humano, tendo no horizonte a necessidade de encontrar para a vida e seus mistérios
um sentido, um certo sentido onde algum optimismo e generosidade pudessem
vislumbrar-se, assim também procurando atenuar as dificuldades do intimo
reencontro de um persistente “niilismo”. Das interrogacdes iniciais com que se
depararam, face a enigmadtica realidade de um universo que os convocava para a sua
superacdo, encontraram a soliddo, a amargura e a tensdo resultantes de um esforco de
lucidez permanente, que é, sobretudo, um esforco de verdade”.

No caminho entre o nascimento e a morte, sdo o inconformismo, as vezes
alguma resignacdo, o absurdo e a revolta — esta ultima, categoria fundamental em

Albert Camus, mesmo que também esteja presente em Vergilio Ferreira —, os

politico, a metafisica, a estética, a ética, a antropologia, a ontologia e a onto-fenomenologia estdo
subjacentes.

“A proximidade da obra do autor portugués encontra muito mais pontos de contacto com André
Malraux (por quem tinha uma profunda admiracdo) e também com Jean-Paul Sartre. E de notar que
Vergilio Ferreira traduziu e prefaciou o texto de Sartre publicado em Portugal em 1970 com o titulo O
Existencialismo é um Humanismo (Editorial Presenca, Lisboa), do titulo original L’Existencialisme est un
Humanisme (Ed. Nagel, Paris).

s Por isso, eminentemente filoséfico é o cariz das suas obras, de que destacamos — L’Etranger (1942) e
La Peste (1942) e os ensaios Le Mythe de Sisyphe (1947) et L’Homme Revolté (1951); e, de Vergilio
Ferreira, os romances O Caminho Fica Longe (1943) Onde tudo foi morrendo (1944) Vagdo “J”, Mudanga
(1949), Manhd Submersa (1954) e Aparigdo (1959), mas também os ensaios Fenomenologia de Sartre e
O Existencialismo é um Humanismo.



ingredientes de constante presenca. Existir e exigir dessa existéncia, autenticidade e
verdade, implicou os maiores enfrentamentos, dos quais um e outro autor ndo se
afastaram e deles ndo desistiram até ao fim. Falando-nos dos mistérios que
perseguiram, mistérios da morte e da vida, as suas obras sdo livres e de certo modo
“selvagens”, ao mesmo tempo que carregadas de uma pluralidade de significados.

O percurso intelectual destes dois homens, que em Frangca como em Portugal
marcaram o século findo, tiveram uma existéncia que, projectando-se no tempo, como
j& aludimos, projectou também outras existéncias e situacdes com as quais
dialogaram, tendo a virtude de nos deixarem, de nos “pintarem”, de uma forma
guantas vezes ousada e irdnica.

O ambiente préximo que rodeou os dois autores foi significativamente
diferente - ja o referimos. Nos seus primeiros anos, Albert Camus foi despertado para a
arte, o que se reflecte nas suas primeiras publicacdes de juventude, onde se prefigura
ja toda a sua trajectoéria literaria futura.

Na sua primeira relagdo com o mundo, que se da a um nivel mais superficial de
fruicdo sensual, que nunca deixard de o marcar, Camus ndo satisfaz contudo o
profundo apelo de unificacdo que desde cedo sentiu. Na sua estrutura 6ntica, as coisas
tém limites inultrapassdveis e o nosso autor tem a consciéncia que a desejada
plenitude mais ndo é que isso mesmo: um desejo.

E, em particular, no romance L’Etranger (1942) que vai surgir a consciéncia, de
grande importancia no seu pensamento, que o conduz ao “absurdo”, tema central da
sua obra — como veremos em seguida, também em Vergilio Ferreira. Nesta, estamos
perante um homem sé (Meursault), agrilhoado e onde s6 a comunicacdo e
solidariedade poderiam atenuar a tensdo permanente que se sente até ao seu final.
Mas é no ensaio Le Mythe de Sisyphe que é feita a andlise do absurdo —
correspondendo também a certa necessidade de explicacdo do autor (razGes morais)
relativamente a L’Etranger —, onde, na introducdo, afirmara que “nenhuma crenca ou
metafisica ai se misturaram”, o que facilmente se depreende da sua leitura. E da

relacdo do homem com o mundo que, como anotara Sartre numa sua introducdo a




obra, surge essa “categoria” que classifica “de uma espécie muito singular”: o absurdo.
Correspondendo a um estado de facto como dado original, o absurdo tem como base
antes de tudo o divdrcio, a separa¢do entre as aspiragdes do homem a verdade e o
dualismo intransponivel do espirito e da natureza, entre o impulso do homem para o
eterno e o divino e a sua finitude, entre o que é ou julga ser e a inutilidade dos seus
esforcos. Apds o despertar da consciéncia para o absurdo, € um sentimento irracional
gue o homem experimenta e vive, onde nada é claro e explicado. Perante um mundo
finito e limitado, perante as contradicGes colocadas a sua sensibilidade e inteligéncia,
perante a hostilidade da natureza e a maldade voluntaria e involuntdria dos homens,
Camus, que parte do “homem absurdo”, mas quer viver, mesmo que sem esperancas,
sem ilusdes e sem resignacdo, chega ao “homem revoltado”, sendo ai, na revolta, que
se afirma.

E também na sua abordagem do absurdo que um outro tema surge para com
aquele se entrelagar: o suicidio. No entanto, mesmo que o considere como “um
problema filoséfico verdadeiramente sério”, o homem na sua “condicdo cruel e
limitada”, na sua “va condi¢do”, sente uma insacidvel necessidade de durar. Assim, o
suicidio ndo constituird nenhuma alternativa ao absurdo, pois que, suprimindo-se o
homem, o mundo permaneceria igual, isto é, sem sentido. A Unica “solu¢do” residira
em exorcizar esse absurdo, em exacerba-lo, em “gasta-lo”, como escreveu Camus,
através dos sentidos e da inteligéncia. Por um maior sentido da vida e do mundo,
respondeu Camus e a sua obra, reconhecendo o autor que a filosofia de Kierkegaard
como a fenomenologia de Heidegger eram também uma resposta a essa espécie de
apelo que de dentro do “homem absurdo” emerge. Mesmo que o siléncio do mundo
ndo fosse razodvel, o autor de Le Mythe de Sisyphe considerava como Unica saida o
confronto com o préprio absurdo, dai resultando a liberdade, aquela liberdade que iria
permitir ao homem “regenerar-se”.

Recusando o suicidio, e suas diversas formas, Camus procura manter-se no
plano da pura solidariedade e contacto com os outros, assim em parte “resolvendo” e
apaziguando a sua intranquilidade, as suas prementes inquietacdes, embora sempre

dentro dum plano a que chamava “relativo”. Porém, a auséncia de explica¢bes, os



siléncios e ambiguidades que toda a sua obra testemunha ndo foram razées que, pelo
menos deliberadamente, o conduzissem a uma busca de unificacdo mais plena do ser,
isto é, na transcendéncia. Todavia, dirigiu-se para uma especial forma de absoluto, ndo
deixando de desejar a sua posse definitiva, ao mesmo tempo que sentiu a nostalgia da
“unidade total”, afinal comum a todos aqueles que procuram desvendar o enigma da
paixdo a que chamamos vida, mesmo ou sobretudo pela imposicdo definitiva do

siléncio da nossa aventura humana: a morte.

De “indizivel” a obra de Camus terd muito ou pouco ou até tudo e nada,

dependendo em grande parte ndo sé do modo como o interpretarmos, mas também
do modo como cada um se situar no mundo e na vida.
E, para concluir esta breve percurso em torno do pensamento de Albert Camus,

diremos, com Eduardo Lourenco, que “para aqueles que como Camus se interdizem o

III

recurso aos absolutos é mesmo impossivel”, pois

“a condicdo do homem é uma mistura sé em raras horas explosiva. Essas
explosdes sdo as revoltas, demasiado faceis se o seu fim fosse sem equivoco a
justica. Mas a justica e a injustica tem o mesmo rosto humano e nado é facil
extingui-las. (...). E, todavia isso é necessdrio para alguns. Mesmo num mundo
privado de deuses ndo abdicam dos valores. Mas como a sua garantia absoluta
nao existe sé eles mesmos os podem sustentar. O revoltado é justamente esse,
privado de transcendéncia que esta disposto a pagar pelos valores que a sua
existéncia introduz no mundo para se realizar. O seu caminho é solitario e sem
consolacdo. A sua revolta é a sua maneira de existir. Ndo é um exemplo
universal, nem nenhum dogma. E uma exalta¢cdo sem medida ou uma tristeza
de abismo, ambas injustificadas ou injustificaveis. Como a vida.” (Lourenco,
1987: 144).

Exaltacdo sem medida ou uma tristeza de abismo, injustificadas ou

injustificaveis tal como a vida, € o que também inteiramente corresponde ao
pensamento que Vergilio Ferreira desenvolve na sua obra. “O inominavel — escreve —
é o que mais valeria a pena nomear. O impensavel é o que mais importaria pensar. O
mistério da arte ou da beleza é o que mais importaria revelar. Mas o lado oculto de
tudo isso importa sobretudo por ser oculto e a sua desocultagdo seria a destruicao do

lll

gue nele é essencial” (Ibidem: 575). Folheando as paginas dos mistérios com que se
confrontou desde O Caminho Fica Longe, passando acima de tudo por Aparicdo e Até
ao Fim, os temas do estar-no-mundo e de uma existéncia sem Deus — ao modo do

niilismo sartreano, onde a “morte de Deus” anunciada por Nietzsche é assumida —,



conduzem-no a uma dolorosa soliddo, que embora livre, se tornou inevitavel, face ao
absurdo e a angustia.

A sua obra, ficcional, implicitamente filoséfica, como a ensaistica,
explicitamente filoséfica, configura, a semelhanca de Albert Camus, uma espécie de
exorcismo e catarse pela imensidade das suas inquieta¢des e pelo efeito desagregador
da angustia que o dilacerava. Face aos abalos que enfrentou ao olhar a vida e o mundo
como “um valor desconcertante pelo contraste entre o prodigio que é e a sua nula
significacdo” (Ferreira, 1981: 111), Vergilio Ferreira testemunha a sua forca intima de
ser e o vazio da sua justificacdo, levando a uma mutua integra¢ao dos contrdrios da
vida (prodigio e nula significacdo), mas sem transcendéncia divina (tal como em
Camus).

Embora reconhecendo ser mais facil com uma transcendéncia divina, seria
contudo mais absurdo ainda movermo-nos nela. E, para resolver este absurdo, pensou
e escreveu: “hd varias formas (...) sendo a mais facil precisamente a mais estlpida, que
é a de ignora-lo”. Mas, acrescenta, “se é a vida que ao fim e ao cabo resolve todos os
problemas insoluveis — as vezes ou normalmente, pelo seu abandono — nés podemos
dar uma ajuda”, e esta ajuda consiste “em enfrentd-lo e debaté-lo até o gastar...”,
porque, prossegue, “tudo se gasta: a musica mais bela ou a dor mais profunda. Que
pode ficar-nos para ja de um desgaste que promovemos e ainda ndo operamos? Nao
vejo que possa ser outra coisa além da aceitacdo, ndo em plenitude — que a ndo ha
ainda — mas em resignacao” (lbidem: 111). Aceitacdo em plenitude nunca poderia
existir pois, em ultima instancia, isso pressupunha decerto, primeiro, que a sua obra
parasse num dado momento, ou seja, quando essa aceitacdo se consumasse, ao
mesmo tempo que surgiria como algo que poderia levar a perguntar-nos se essa
aceitacdo ndo suporia afinal uma espécie de alteracao da prépria concepgao de ser
humano, exactamente por nao ser humano, a menos que se desse o salto para a
transcendéncia, algo que constitui, no percurso de vida como na obra do nosso autor,
problematica de grande importancia, precisamente porque sempre a auséncia de Deus
estd presente. Por isso, pagou Vergilio Ferreira, como Albert Camus, elevado preco,

mesmo que o lugar de transcendéncia esteja 13, vazio, a procura de ser ocupado, um e
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outro se esforgando por encontrar um sentido, mesmo que ele fosse um “sem
sentido”, que ja ndo deixaria para eles de ser uma explicacao.

Reflectindo empenhadamente acerca dos fundamentos tedricos e filoséficos, é
sobretudo a partir de 1962, ja depois da tragica morte de Albert Camus, que Vergilio
Ferreira inaugura a escrita ensaistica sobre o pensamento existencial em Da
Fenomenologia de Sartre e no vasto prefdcio ja referido a O Existencialismo é um
Humanismo, onde sobretudo fica patente o seu mundo interior e o seu humanismo, ao
mesmo tempo que, a semelhanga de Albert Camus, melhor esclarecendo o conteudo
da sua obra romanesca e ficcional, sobretudo a partir de Aparigdo, obra entendida
como a mais decisiva do seu pensamento existencialista — nunca negado, bem pelo
contrario, apesar de, tal como Albert Camus, ndo gostar de ser apelidado de “filédsofo”.

Da estrutura da tematica existencial a que sempre o seu pensamento
permaneceu coerente, aplicou-se Vergilio Ferreira com afinco na reducao
transcendental, escrevendo:

“Ha duas zonas no homem que sdo a das origens e a da concretiza¢gdo a do
indizivel e a do dizivel, a do absoluto e a da redutibilidade. O mundo em que
nos movemos € o da realidade imediata onde nos é possivel o localizavel, o
referencidvel, o convertivel e explicavel. Mas o que se explica e referencia e
localiza tem a sua identificagdo ultima, a sua legitimidade, no que ja ndo pode
legitimar-se ou identificar-se se ndo como a pura verdade de se ser, a
indiscutibilidade do que se é que frequentemente (...) nds traduzimos pela
forma quase desesperada do porque sim” (Ferreira, 1994: 101-102).

E a subjectividade do eu que se depreende e vé no seu préprio “estar sendo”, é o que

fica da suspensdo fenomenolégica do mundo, duma époché existencial onde se chega
a um mundo, resultado da “projec¢dao do nosso corpo, como o necessario termo de
uma apeténcia, como o objecto que a luz busca para que essa mesma luz exista”. “A
duplicidade e certo paradoxo do que acontece com a actividade do eu eterno, no mais
profundo e intimo de nds é que, é o corpo que surge como impedimento desse
designio, afirmando o nosso autor ser justamente o corpo que nos contesta a
eternidade” (Ibidem: 257) — esse mesmo corpo que, apesar do papel decisivo que
Vergilio Ferreira lhe atribui, ndo deixa de ser mais um motivo de cisdo e de dilaceracao
existencial, presente em toda a obra vergiliana como camusiana.

Da moral, da morte como fracasso e escandalo, do que a linguagem diz e acima

de tudo do que ela ndo diz, do siléncio, daquele siléncio que se impde “a forga” por se



reclamar um sentido para o excesso, para um excesso para o qual ndo ha sentido
algum. Em suma, e desde o inicio até ao fim, de uma filosofia do absurdo, da sobra de
sentido do excesso, constitutivo do eu, e que implicou no pensamento do autor
portugués a fidelidade a uma razdo existencial e a uma infatigavel integridade. A sua
opcao e decisao pelas apostas e valores que fez conduziram-no a afirmar que “sé o que
é demais é bastante” (Ferreira, 1967: 259), e estes foram também causa e/ou
consequéncia do seu pensar o inomindvel como “o que mais valeria a pena nomear”.
Porém, os sinais de esperanca, encontramo-los ndo sé no pensamento de Vergilio
Ferreira como em Albert Camus, pois, ao construirem-se, nao deixaram de encontrar o
seu lugar na verdade da vida, da terra, dos astros. Como chegou la o escritor filésofo
portugués? Ele préprio responde; “ndo me pergunteis como consegui-lo. Ndo me
pergunteis. O que é evidente aparece” (Ferreira, 1979: 270). Porque, escreve ainda,
“sd o simples facto de ter vivido valeu a pena” (Ferreira, 1981: 43), certo de que “a
esperanca é tanto maior quanto menor a razao dela” (Ferreira, 1982: 142).

Como chegou |3 o escritor fildosofo francés? Também é ele que responde,
afirmando ser pela experiéncia da alegria dificil e quotidiana, que encontra itaca no
horizonte, “La terre fidéle, la pensée audacieuse e frugale, I’accion lucide, la generosité
de 'homme qui sait” (Camus, 1951: 708), que o sol, o mar, o céu estdo sempre ai para
seu deslumbramento. Por isso, aqueles que pensaram que Sysyphe foi condenado para
sempre a um trabalho inutil e sem esperanca, enganaram-se, pois, como Camus
afirmou:

“Je I'aisse Sysyphe au bas de la montangne! On retrouve toujours son fardeau.
Mais Sysyphe enseigne la fidelité supérieur qui nie les dieux e souléve les
rochers. Lui laisse juge que tout est bien. Cet univers désormais sans maitre ne
lui parait ni stérile ni futile. Chacun des grains de cette Pierre, chaque éclat
minéral de cette montagne pleine de nuit, a lui seul, forme un monde. La lutte
elle- méme vers les sommets suffit a remplir un coeur d’homme. Il faut
imaginer Sysyphe heureux” (Camus, 1942: 168).

Filésofos de accao, foram estes dois autores, até ao limite permitido pelas suas

forcas. E, mesmo que grandes diferencas entre os dois audaciosos e fulgurantes
autores se possam encontrar — poderiamos dizer que enquanto Vergilio Ferreira é um

Ill

existencialista mais “mental”, Camus é mais “visceral” —, o que os aproxima é bem

mais importante e significativo: a autenticidade.
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