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Jérémie Kaligiorgis

Fiquemos, portanto, na Igreja das criangas fiéis aos mandamen-
tos de nosso Senhor Jesus Cristo e na soberania do Espirito, todo
Santo, sem principio nem fim.

7 Jéréntie Kaljgiorgis

Nota dp editor: Conferéncia em lingua original nas paginas 571-578.
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Santo Agostinbo:
o fascinio de Deus Trindade

Ao Prof. Goulven Madec
e a Prof* Marie-~Anune 1 annier

1. «QQUAERITE SEMPER FACIEM EIUS»
«PROCURAI SEMPRE A SUA FACE»

Impde-se logo a comegar, e para evitar equivocos, uma nota in-
trodutoria para explicar minimamente o titulo da conferéncia que me
fol proposta, «Santo Agostinbe: o fascinio do Dens-Trindaden.

Em primeiro lugar, «fasenior nio deve aqui ser entendido como
se Agostinho alguma vez tivesse tentado compreender e esgotar ra-
cionalmente a Trindade, isto €, como se 0 mysterinm das trés pessoas
divinas numa Unica esséncia fosse uma espécie de enigma edipiano
ou um quebra-cabegas matematico do tpo «iés-em-unm. Com efeito,
nao encontramos nunca em Agostinho quaiquer tentativa de esgotar
com os recursos da razdo demonstrativa uma realidade que sabia estar
para 1a da humana compreensio. J4 num dos seus primeiros textos, De
Ordine 11, 44, encontramos a afirmacdo de que «de summo illo Deo, qui
settur melins nesciendon [ «acerca do sumo Deus, sabe-se mais e melhor
ignorandow, ahrmagio que, entre outras, segundo alguns, v.g,, Victor
Lossky, torna Agostinho um precursor da teologia negativa'.

Contudo, isso também ndo quer dizer que estejamos, logo a
partida, condenados ao siléncio absoluto sobre Deus, seja ele de teor
céptico, seja de natureza fideista. Em Agostinho, por via de regra, o
siléencio é terminal, é uma cotheita do fim do dia, € ndo um mutismo
inicial que seria uma afronta a condigdo racional do ser humano.

' CE «les élements de “Théologie négative” dans la pensée de saint Augustiny,
in Angustinis Magister, I Congréx International Augustinien, Paris, 21-24 Seprembre 1954,
I vol., Etudes Augustiniennes, Paris, s.d., pp. 575-581.
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Por isso, com a ideia de fascinio («fwsenation) quer-se exprimir
acqui o movimento de aproximagio, de atracgao pelo vortice amoroso
da vida trinitdria, na sua intimidade, pois, como veremos 4 frente, a
afirmacio do Deus-Trindade como mysteriam tem nos Padres da Igreja,
mormente em Santo Agostinho, um sentido bem diferente daquele
com que tanto a moderna epistemologia critica (1. Kant) como certas
afirmagdes dogmiticas se referem ao «mistérion como algo inacessi-
vel, incognoscivel, misterioso, etc”. A frente, teremos oportunidade
de mostrar que, ao contrirto, em Agostinho, o waysterinnm requer para
uma cuidada e rigorosa atitude fenomenologica.

k¥

Cumpre assim questionar, desde ja, a piedosa intencio daquela
lenda medieval que talvez as nossas mies ou catequistas nos ensina-
ram: um dia Agostinho andava a passear a beira-mar, excogitando no
seu pensamento o mistério da Trindade’. Segundo a lenda, Agostinho
deambulava pela praia, encantado talvez pelo vai-e-vem das ondas, ten-
tando solucionar o mistério apenas com a forga da sua razdo, quando
observou uma crianca que, por brincadeira, tinha feito uma pequena
cova na arela ¢ se afadigava em idas e vindas entre o mar e cova, tra-
zendo agua num pequeno recipiente. Arrancado da sua meditacio por
tal exercicio repetido, Agostinho ter-se-4 aproximado e perguntado

? Raimon PANIKKAR, .1 Trindade. Una experiéncia bumana primerdial (trad. port. de M.
1. Bigotte Carvalho), Lisboa, Editortal Noticias, 1999, p. 80k «a difundida ¢ “mo-
derna” tendéncia para se considerar toda o mistério como misierisss {na sua acepgio
secundiria de obscuro e confuso) contribuiu para que o mistério trinitario — huz
pura - tenha sido progressivamente relegado para a lisz dos objectos e conceitos
virrualmente indteis para a pritica da vida cristd (para que serve se ¢ completamente
incompreensivel?), quando, na realidade, a Trindade nio so € pedra fundamental do
cristianismo, de um ponto de vista tedrico, como também a base existencial pratica
e concreta da vida cristin

* Cf. Olivier du Row, Lintelligence de la foi en la Trinité selon saint Awgustin. Genése de sa
théolegie selon fa Trinitd jusqu'en 391, Frudes Augustiniennes, Paris, 1966, p. 14; H.-1.
Marrou, «Saint Augustin et 'inge», in L'Homme devant Dien (Mélanges offerts au P

Henri de Lubac), vol. I1, Paris, Aubier, 1964, pp. 137-149.
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3 crianca: «Old, men menino! O que é gne andas a fagerd Ao que crianga
respondeu muito simplesmente: «Ando a fransportar a dgua do miar para
esta covar. A bonomia paciente e maravilhada do Bispo de Hipona tera
entio respondido, tocada com a inocéncia do petiz: «Olba /d: entao nao
vés que € impossivel colocar toda a dgua do mar nessa cova? O mar, estas a vé-loe,
¢ imenso ¢ a tua cova é tio pequeninah No mesmo momento, revelando ser
um enviado de Deus, a crianca transformou-se em Anjo (ou, noutras
versoes, no proprio Jesus-Menino), e respondeun acto contnuo: «Pois
e digo-te, Agostinko: € mais ficil para niin: pér toda a dgna do miar nesta cova, do
que tu esgolares, 56 comi 05 rectirsos da razdo bamana, as profundezas do mistério
da Trindadeh E desapareceu.

E possivel que esta lenda tenha sido construida tendo em
mente o célebre relato da conversio de Agostinho, no livro VIII das
Confissdes. Com efeito, no jardim de Milao fora também a intervengao
de uma crianca, que cantava repetidamente o refrio: «olle, legen, «tolle,
fuges [ «wtoma e Iy, «toma e i, que impelira Agostinho para as Escrituras,
interpretando aquela voz infantil com uma ordem divina para que as
abrisse («nterpretans dininitus mibi inberi), acto que finalmente resolvera
as contendas interiores do seu coragao.

Seja como for que tenha surgido, esta lenda medieval mais tar-
dia, a0 contrario do relato de Confissdes, comega por atribuis a Agosti-
nho uma inten¢do que nunca fot a sua: compreender, diriamos, com o
vai-c-vem das ondas do pensamento, ou seja, COM 0 feCursos da mera
razio calculadora, a vida intima do Deus Uno e Trino. Ora, nunca en-
contramos em Agostinho a pretensio racionalista de dar conhecer e
de explicar a realidade trinitiria em si mesma; nunca hi nele a tentacao
de meter o wwam, o «abismo trinitirior dentro da «ova da sua mente». Veja-
_se a titulo exemplificativo o Sermdo 117, 5: «Falamos de Deus. Qual ¢
a admiracio se nio compreendes? Na verdade, se compreendes, entdo
nio é Deuss /«De deo Jognimur, guid miram si non comprehendis. 31 enim
comprebendis, non est Dens.»*

E assim evidente que, mesmo o que anima oOs cumes mais
reflexivos e especulativos da sua obra, como sao os livros Va VIl de
De Trinitate, é sempre ¢ ainda o jnfellectus fidei, a inteligéncia da fé (genitivo

* Cf, também Sermo, 52, 6, 18.
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subjectivo); € o sentido de uma compreensio cordial e amorosa que
move 2 sua auscultagio. Deste modo, se na esteira do profeta [saias
7,9, o método agostiniano aparece sinterizado, como se sabe, na
conhecida formula «r? para que entendas | entende para croress/ «crede
ut intelligas, intellige ut credasy — exposto em obras como De Utilitate
credends, De Fide et Symbols, ou mais concisamente no Sermio 43 -,
podemos dizer que é em De Trinitate que esse método mais se exercita
¢ se apura melhor.

Com efeito, quando a questdo se joga ndo ji apenas ao nivel
das relacdes entre fé e razio, em geral, mas da investigacio trinitaria
em particular, surge um terceiro termo indispensavel a progressio.
Qual ¢é este terceiro termo? O Amor. «S¢ #ido amarmos nunca veremoss
[ «nisi tam nunc diligamus, numaquam nidebimusy. Noutro texto, Contra
Faustum XXXII, 18, aparece a formula bem conhecida, mas pouco
praticada: «Nao s chega 4 verdade sendo pela caridade | «Now intratur in
veritalem nisi per cavitatenpy, acrescentando em De Doctrina christiana, 111,
X, 15, que o amor/earitas é a Gnica coisa que as Escrituras mandam:
«Non antem praecipit scriptura nisi caritatens» Assim, a pericorese trinitaria
cotresponde a pericotese, 0 movimento inter-remissivo das faculda-
des humanas: a memoria, a inteligéncia e, muito em especial, o Amor
(«ien voluntass). Portanto, ¢ preciso reescrever a primeira férmula: ja
ndo apenas «erede ut intelliga, mas também «ama ut intelligasy’. O amor
&, em si mesmo, um poder de conhecimento; a «aritam é verdadeira-
mente «apax verbi.

Esta ¢ uma afirmagéo que as actuais teorias do conhecimento,
depois da moderna filosofia critica, comecam a escutar com atencio.
Basta reler ].-L. Marion ou Michel Henry para nos darmos conta disso.
O amor ¢ inegavelmente uma poténcia de evidenciacio, de dar a co-
nhecer, como tio eloquentemente afirmava M. Blondel, nos seus Car
ners Intimes: «Nada se conhece quando nio se ama. () Para que exista
verdadeira unidade e vida imanente, piwcnium siubstantiale, é preciso que
o espirito de unidade ¢ de amor penetre secretamente na infimidade

3 De Tranitate, VII1, tv, 6.

¢} " . A .
Jean-Luc Marion, «Ama para que entendas. A hermenéutica cristi do mundon, in
Cemmunio 9 (1992/4), pp. 347-353.
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dos seres e ai opere a realidade, o ser. E o ser € sempre uma presenca
de Deus. Mais do que um conhecimento, mais do que uma producao,

o ser ¢ amot.»’
HoRE

E, para concluir esta nota introdutoria, ainda um breve aponta-
mento pata restringir e equilibrar 0 nosso titulo. Com efeito, noutra
ordem de fundamentacio seria, e é, absolutamente legitimo falar do
agostiniano fascinio do Deus-Unidade.

A este propdsito, notemos, de passagem, o que Agostinho nos
confessa em De Utilitate credendi; aderira a seita maniqueta, isto €, ao
dualismo ontoldgico substancial de Manés, em primeiro lugar porque
a sua consciéncia juvenil, atormentada com o mal em si («prodiebat tam-
giam ex adipe iniquitas meay | a «niquidade parecia brotar da minba gordura
[substancia}»®), pensara encontrar ali alivio existencial e solugao inte-
lectual, uma vez que, na doutrina maniqueta, o mal ataca de fora como
um virus alienigena, vindo da raga das trevas, da matétia, em suma.
Acresce a isto que os Maniqueus, ao contririo do que ele pensava ser
a pratica da Igreja Catdlica, prometiam ensinar e nio mandavam cret.
Este dualismo gnéstico e racionalista agradou intensamente 20 jovem
Agostinho. Porém, a medida que o tempo ia passando, as solugdes nao
vinham e Fausto de Milevo nio chegava, todos os seus conflitos inte-
riores se reacendiam e se agravava o divorcio de si consigo proprio.

Neste abismo de dissemelhanca, como ele refere, todas as fibras
da sua alma desejavam Unidade e Verdade: «O Verdade, 1 erdade, qudo
intimamente a medula da minha alma suspirava por / «o weritas, neritas,
guan intine etiant tum wedullae animi mei suspirabant b’ A leitura dos
Neoplatonicos, especialmente de Plotino e a doutrina do Uno, nos
primeiros anos da década de 80 do século TV, respondeu a este desejo,

tendo sido decisiva na superagio da ontologia dualista dos Maniqueus,
Podemos assim dizer que o ambiente intelectual que rodeia a sua

7 Maurice BLoNDEL, Carnets Intimes 1. (1883-1894), Paris, Cerf, 1961, p. 222.
B Confessioner 11, 1, 8. Agostinho aplica a si mesmo a expressio do 81727,

¢ Confessiones, 111, v1, 10.
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conversdo ¢ sobretudo de fascinio pela Unidade do ser (contra a doutrina
manigueia dos dois principios), a Unidade de si mesmo (contra da dontrina
manigueia das duas almas), ¢ a Unidade absoluta de Deus, sendo até
admissiveis nele, nesta altura, algumas reservas em relagdo a nogio
de «trindade», pelo menos tal como os Maniqueus tha tinham servido
«em bandejas fantasticas», dignas de um conto de fadas persa.

Para facilitar a compreensio deste processo, que é complexo
e que, para j4, ndo nos vai ocupar, podemos esquematizar assim a
evolucio intelectual do jovem Agostinho, na passagem do manique-
ismo para o neoplatonismo e, depois, do neoplatonismo para o cris-
tianismo: nem o «Dois» maniquen e o abismo de uma eterna ruptura
— onde ha exvesso de diferenca ¢ caréncia de unidade —, nem o «Unm» ou o
«Uno» neoplatonico — onde ha exvesso de unidade ¢ caréncia de diferenga —,
mas antes o «Tri-Uno», a Trindade da confissdo crista, que, no mesmo
movimento, permite a unificacio e a diferenciagdo, ou, para o dizer
com as suas palavras, permite «ver @ Trindade da unidade on a nnidade da
Trindade»" Aqui encontrard Agostinho a possibilidade de vincular a
identidade e a diferenca, solugiio que aquelas duas concepgdes, mani-
queia e neoplatdnica, |4 por defeito ja por excesso, nio comportavam,
apesar de, em ambos o0s casos, isto é, tanto no maniqueismo como
no neoplatonismo, haver uma pléiade de intermedidrios: no primeiro
€as0, noO maniqueismo, as «trindades» emanam em cascata do Pat das
Luzes: Deus, Pai da Grandeza — a Mae da Vida — Homem Primordial, [/
Awmigo das Luzies — Grande Arguitecto — Espirito Poderoso, /| Suporte do Es-
plendor — Rei da Honra — Rei da Gléria''; no segundo, no neoplatonismo,
temos as célebres trfades neoplatdnicas: En — Nows — Psykhé; ser — viver
— pensar. Num caso e noutro, porém, a proliferacio de trindades ou
de triades, com as suas fungdes mitoldgicas, cosmolégicas e psicols-
gicas de mediacdo, ndo faz mais do que acentuar a sua inutilidade ou

w Confessiones, X111, wx, 32,

"' Cf. Gilbert Durann, «Les gnoses, structures et symboles archétypiquess, in Ca-
biers Internationzx de Symbolisme 8 (1965), pp. 15-34; Aimé SoriGnac, «La trinité ma-
nichéennes, Note complémentaire 14, in Bibliotbéque Angnitinienne 13, Paris 1962, p.
668; Maurice Jourjon, «La Trinité manichéenne», Note complémentaire 49, Bibiio-
théque Asgustinicnne 17, Paris 1961, p. 784,
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incapacidade mediadora; s6 agravam a «rupinra ontoldgicar de que sao
expressio e que sio Incapazes de preencher. Por isso, «Procirat sempre
a Sua face» [ «quaerite semper faciem einm (S1104,4).

2. «FOUE PRECANTES, TRINITAS»
«EscuTta, 0 TRINDADE, AQUELES QUE TE INVOCAM»

A primeira referéncia textual directa & Trindade, no corpas agos-
tiniano, aparece numa das primeiras obras, De Beata 1 7ita, comegada a
escrever no dia 13 de Novembro de 386, dia do seu 32.° aniversirio,
cerca de trés meses depois da sua conversao. No ambiente calmo e
outonal de Cassiciaco, junto aos Alpes, o grupo dos seus amigos, dis-
cipulos e familiares, incluindo a mie, Monica, entoava CflntiC(ljS e Mnos
aprendidos junto de Ambrosio, em Milao. Um desses cinticos tinha
como refrio precisamente «Escuta, Trindade, agueles que te invocan» /
«Fone precantes, trinitasm'.

E significativo que a primeira referéncia directa  Trindade na
obra agostiniana seja um hino de louvor da liturgia ambrosiana, me-
morizado por sua mie. Monica, alids, acrescenta logo como tentativa
de explicagiio e de resposta ao problema central de que se ocupa 0
Didlogo acerca da Felicidade, que a vida trinitaria «é (...), sem divida, a vida
Jeliz, [pois] que ¢ a vida perfeita, para a qual podemos ser conduzgidos se nos
desemrbaragarmos, munindo-nos de nwia slida fé, de wma vida de esperanga ¢ de
sma ardente caridade.

Deixem-nos sublinhar bem este aspecto — até porque a refe-
réncia 4 Trindade no 4mbito das aparicdes de Fatima ¢, igualmente,
de natureza doxologica: é no contexto orante de Cassiclaco, enquanto
Agostinho se prepara para receber o Baptismo, que a Trindade ¢ re-
ferida como Vida plena e exuberante; e, quando mais tarde procurar
aprofundar ex professe a questio de Trinitate ¢ apresentar as razoes da fé’
Agostinho permanecera sempre fiel a esta dimensio doxoldgica oti-
oinal: o mysterium Trinitatis & sempre menos da ordem do gue se pode
conhecer do que um mysterism caritatis, isto é, uma celebracao de amot;
danca e comunhio numa mesma Vida diferenciada, que da menos que
pensar do que convida a nela entrar ¢ a nela participar.

12 13 Beata Vita, 35; Ambrosio de Milio, Hines, 1. 2, 32.
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Era, pots, esta vida perfeita, quer o soubessem quer nio, que
as filosofias tardo-antigas buscavam quando afirmavam que «ados o5
homens desejans a felicidader — via trinitiria que algumas filosofias pa-
gas parece que tinham pressentido, v.g., Plotino ou mesmo Platio,
quando afirma que a alma humana deseja conhecer «a natureza do
Primeiro, rei de todas as coisam, a natureza do «Segundo ¢ as coisar sogun-
dam e, por fim, a natureza do «o Terceiro ¢ ar woisas terceiras™, Apesar
desses hlosoficos vestigia Trinitatis, ¢ muito expressivamente frente
via que as filosofias do helenismo tardio preconizavam para alcancar
a vida feliz, Agostinho conclui este didlogo, pela boca da mie Mo-
nica, apontando a medida diferenciadora da experiéncia cristd: isto
¢, a va rea/ do dinamismo trinitario e teologal da ¢, da esperanga e
da caridade — ¢ nao tanto, como se poderia estar 4 espera, o acento
quaternario nas virtudes (aréai) clissicas da temperanga, da coragem,
da prudéncia e da justica.

Poderiamos multiplicar aqui as referéncias a outros testos™ do
jovem Agostinho, até 391, ¢ indicar mesmo textos posteriores e da ma-
turidade, como De Fide ¢f Symbolo, de 393, o livio XIII das Canfessiones,
de 400 ou Sermao 52, de 410-411; diziamos: poderiamos multiplicar
Os textos que a toénica dominante sempre se mantém: a exposicio da
fé na Trindade insere-se sempre num horizonte doxolégico e orante,
¢ nisto Agostinho é um perfeito herdeiro da mais recuada tradi¢do
cclesial confessante e das formulas linirgicas e baptismais, que, se teve
nos Padres Capaddcios as mais felizes formulacdes, encontram a sua
génese nas proprias palavras e acgdes de Jesus, cuja vida mesma era o
mysterinm de uma relacio com «Akguém maior do gue Em e com «Outro
gite hd-de vir ¢ vos hi-de revelar toda a verdades.

B Carta 11, 312 d-e.

" Como o fez Olivier du Rov, na referida obra Lntelgence de fa for en la Tvinité por
exemplo, De Ordine, 1, 29; 11, 5, 16, 9, 26; De moribus. o 1, 29 De Libero arbitrio, 111,
60.75; De Masica, V1, 39; Epistuia 11, 2, a Nebridio; e Uera refigione, 13.14.35.113;
De Diversis quatstionibnr, 18, ete.
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Mas uma vez que nio ¢ a evolucdo agostiniana na compreensio
e na exposicdo da doutrina trinitaria que aqui nos ocupa, nem as in-
fluéncias que pode ter tido dos neoplaténicos em particular (Plotino,
Porfirio ou mesmo Mario Vitorino), também nao nos vamos deter na
andlise de textos que serlam muito Imporeantes para a compreensio
da dita evolucao, comao, por exemplo, os ja referidos De Fide et Sym-
bole ou Confessiones, X111 Centremo-nos assim, ¢ em exclusivo, em De
Trinitate, obra que Pierre Hadot chama um wwomento decisive da histiria
do pensamentor ocidental .

3. «ANGELUS OFFICII NOMEN, NON NATURAE»
«ANJO E NOME DE FUNGAO, NAO UMA NATUREZA»

Pensa-se¢ que Agostinho tera comegado a escrever De Trinitate
por volta de 398, isto ¢, cerca de dezassete anos depois do grande
Concilio de Constantinopla, em 381. Ora, como sabemos, s6 com
este Concilio se vieram a pacificar os conflitos cristologicos e triniti-
rios que o Congcilio de Niceia, em 325, niio conseguira resolver e que,
nalguns casos até, ainda acirrara mais, Deste modo, a polémica entre
o arianismo, por um lado, e o modalismo, por outro, funciona ainda
como pano de fundo da obra De Trinitate.

Na nossa perspectiva, uma entre varias novidades desta obra re-
side na «pergpectiva fenomencligican que Agostinho assume, pois, visando
o mais essencial e o mais significativo, procura remontar a condicio
de possibilidade da Arqui-Revelagio trinitaria, considerando o modo
como a mesma se revela, seja no mundo, seja no homem, seja ad ntra
na prépria automanifestagio divina.

Deste modo — e também, diga-se de passagem, em sintonia com
o espirito de Fitima que celebramos, cujas apari¢ées do Anjo, que
ensinou aos Pastorinhos a formula trinitaria, antecedem as apari¢cdes
de Nossa Senhora —, deste modo, diziamos, a investigacio agostiniana
Inicia-se por uma angelologia, isto €, investigando o papel do Anjo, a
figura mediadora por antonomasia, nas teofanias biblicas.

' Pierre Hadot, «Limage de la Trinité dans "ime chez Victorinus et Saint Augus-
e, Studia patrisiica 6 (1962}, p. 409,

157



José Rosa

Quanto a natureza do Anjo, Agostinho segue a tradicio anterior,
segundo a qual o Anjo é um espirito de natureza material, embora de
matéria subtil e celeste, através da qual (wministrantibus angeliny) Deus
Se revela. O Anjo, conforme o significado grego de dnggelos, designa
uma fungio, nio uma substincia ou uma natureza. B, portanto, gua talis
um simbolo da prépria fungio simbdlica (wensageiro). Tira neste sentido
que afirmava Tertuliano: «gfficiz, non nainrae nocabutos, sendo seguido por
Agostinho quase literalmente: «wngelus enim officii nomen, non naturaes.

Mas, apesar do imenso valor que atribui 2os zesigia Trinitatis e
a todas as figuras mediadoras, mormente o Anjo — com o qual, nas
narrativas do Antigo Testamento, muitas vezes Javé Se confunde —,
Agostinho ird verificar, tanto a sua importancia como intermediario
(tendo em conta 2 condigio cdsmica e corpérea do homem), mas
também a sua insuftciéncia tadical como revelador da Trindade invisi-
vel. A «hermenéutica angelolgica» de Agostinho, mau grado o apreco
pelos vestigios trinitrios e simbolos relacionais, quer no Antigo quer
no Novo Testamento, acabard por reconhecer os limites e a insufici-
¢ncia radical de qualquer exegese que pretenda «vem ou deduzir dai a
Trindade, porque esta é radicalmente invisivel. Mesmo o passo mais
paradigmatico, que € o do Baptsmo de Cristo, no rio Jorddo — onde
encontramos a Yoz, o Filho e a Pomba —, requer uma experiéncia de
diferenciagdo espiritual mais profunda, donde que Agostinho, da exe-
gese das Bscrituras se volte para uma fenomenologia do bomen interior.

A comegar a obra, Agostinho faz sua uma das orientacées fun-
damentais de Niceia (contra os Arianos), a de que a Trindade actua
sempte Inseparavelmente — «Trindtas quippe inseparabiliter operatur —,
mesmo quando parece que apenas uma das figuras divinas ai Se re-
vela. Esti, neste caso, a passagem do livro do Génesis, na qual Adio se
esconde ao ouvir o chamamento de Deus. Diz-se, de facto, que Deur

Jalon a Adao. Mas gual das pessoas divinas falou a Adao? A exegese de

Agostinho hesita, avanga e recua, antes de admitir que ai parece ser
insinuado o Filho, o Verbo em que o Pai Se diz e manifesta. E, porém,
o célebre episddio do Carvalho de Mambré que mais conduz Agos-
tinho a reflexio sobie as epifanias trinitirias no Antigo Testamento.
Iiis que, no calor da tarde, trés homens visitam Abrado, que os acolhe
na sombra do carvalho. A Escritura tanto designa esta aparicio no
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plural (eks), como no singular (¢, Senhor). Tal variagio numérica e
verbal é um dos lugares de maior intensidade meditativa sobre a na-
tureza singular e diferenciada de Deus. Ao tratar os trés, ou os dois,
como se fossem um, ou um como se fossem dois ou trés, a inguagem
como que ¢ conduzida ao limite das suas possibilidades, devendo ser
ai transgredida. Uma realidade inesperada exige uma nova linguagem ¢
uma nova gramatica. Neste episodio e com esta linguagem paradoxal,
interroga-se Agostinho, nao se quererd insinuar de modo simbolico a
unidade da Trindade e Trindade da Unidade?

Igualmente nos episodios do sacrificio de Isaac, mas, sobre-
tudo, no da sarca-ardente é onde.a tensdo entre a presenga de Deus
¢ 2 mediacio angélica mais se intensifica. O problema centra-se aqui
na dialéctica da revelagio-ocultacdo. Diz-se em primeiro lugar que o
Abnjo do Senhor apareceu a Moisés numa sar¢a ardente e, acto continuo,
algrém que fala do mers da sarga identifica-se como sendo o préprio
Deus. A relagio entte o finito e infinito, entre a presencga e a auseéncia
da Face do Altissimo atinge aqui limites extremos, e o mosaico desejo de
ver 0 rosto, muito a custo, tem de baixar 0s olhos e ceder lugar 4 escuta.
Entio a Voz da sarca-ardente chama Moisés e revela-lhe o Nome da
Misericordia: «FEu son o Deus do teu pai, 0 Dens de Abrado, o Dens de 1saac
¢ o Dens de Jacolm. Mas antes, quando aparecera a chama do fogo, esta
epifania fora chamada pela Escritura «Anjo do Senbom e ndo «Deusy.
E, logo a seguit, 0 Nome da Imutabilidade («n Son aguele gue Sowy) surge
como um espécie de ponto-de-fuga de todo o discurso. Porqué aquela
variagdo entre singular e plural e esta entre o Anjo do Senhor e fave?
Agostinho ndo sabe responder: a Escritura parece fazer pouco dos
principios de identidade, de ndo-contradigio e do terceiro-excluido.

A medida que a exegese de Agostinho avanga, intensifica-sc a
tensio nos simbolos da presenca e da auséncia de Deus, até ao acume
em que Deus diz a Moisés que jamais alguém O pode ver sem morrer.
«Nidio poderds ver a minha face ¢ viver, porgue nenbum honen poderd ver a minha
[face ¢ continuar a viver» Parece, contudo, fazer uma concessao: «Eis agmz
um lngar junto de Mim; estards sobre a rocha, e, quando a minha gliria passar,
pir-te-¢i numa fenda da rocha; cobrir-te-ei com a winka mdo ao passar e relirarel
a minha mado, ¢ entdo poderds ver as minhas costasy o men rosto, porens, jamais o

verd» (Ex 33,20-23).
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Agostinho afirma que se pode interpretar esta passagem em
que Motsés v¢ as costas de Deus como uma prefiguracio simbdlica da
encarnagio do Verbo, que, apesar de nzo julgar apropriagio indevida
ser igual a Deus (Fp 2,6), nasceu, viveu, morreu e ressuscitou. A razio
de tal interpretacdo compreende-se em razdo da arne que assumiu, a
qual, nesse sentido, pode ser dita o wsive! do invisivel. Deste modo, o
rosto humano de Cristo, a forma sersi, ¢ visibilidade encarnada da forma
Dei, da sua condigio divina, a qual permanece no segredo da Vida
que cternamente se auto-revela e de St mesma frui. Vai neste sentido,
precisamente, a interpretagio da ji referida passagem do Baptismo de
Jesus no rio Jordio.

4, «DICTUM EST TRES PERSONAE NON UT ILLUD DICERETUR SED
NE TACERETUR» / «D)iZEM-SE TRES PESSOAS, NAO PARA DIZER O QUE E,
MAS PARA NAO FICAR CALADO»

Abandonando a simbélica angelolégica e inscrevendo-se agora
no plano duro do conceito, Agostinho, nos proximos trés livros
(V-VII), ergue-se até ao pincaro mais incémodo para o pensar e fica
no gume da navalha, a meio caminho entre o arianismo ¢ o moda-
lismo: contra o primeiro importa defender a unidade da substancia
de Deus; contra o segundo era imperativo manter a difetenca real
das pessoas divinas.

Ora, contra os Arianos (Ario, Aécio, Eunémio de Cizico, etc.),
que praticamente afirmavam trés divindades estilhacando da unidade
Deus, 2 substincia tinica parece exprimir melhor essa unidade e a imu-
tabilidade de Deus. Todavia, o autor de De Trnitate, quando aceita
inscrever-se sob a agenda dos heréticos, estd bem consciente da difi-
culdade de a categoria de substancia, manejada em bloco, poder ex-
ptessar adequadamente a diferenca essencial das pessoas divinas, que
a experiéncia cristd confessa em Deus. E que nessa substancializagio
consiste a heresia trinitiria oposta: 0 modalismo de Noeto, Praxeas e
Sabélio que dissolve as pessoas divinas no oceano de uma Gnica subs-
tancia, da qual o Pai, o Filho e o Espirito Santo sio apenas os modos
ou aspectos da acgio de Deus, para nds; sio expressdes plisticas, figu-
ras ou «mascaras» histdricas para nés de um Deus que, em Si mesmo,
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nem ¢ Pai, nem Filho nem Espirito Santo (s6 ha Trindade ad exira,
ekondmica, nio hi Trindade wd iutra, imanente, feo/doica).

Entre Cila e Caribdis, evitando sair de uma para cair na outra,
Agostinho forceja por encontrar uma linguagem mais apropriada, ao
pensar e ao dizer o mysterium, € esta parece-lhe dever ser a da relagio,
otlentacdo para onde os Padres Capaddcios se tinham orientado (Gre-
gorio de Nazianzo e Basilio de Cesareia). Todavia, quando tenta com-
preender a Trindade em termos de Relagio, 4 primeira vista parece-lhe
que de novo substincia divina se fragmenta, recaindo no subordina-
cionismo ou no triteismo dos Arianos.

A linguagem e o pensamento sobre a Trindade conduzem-nos
ao reino do paradoxal. Por um lado, Pai, Filho e Espirito Santo de-
signam nomes proprios na Trindade e, nesse sentido, s6 podem en-
tender-se como absolutos {«ad se Zpsos»); mas, a0 mesmo tempo, o seu
conteudo ¢ relacional, porque se dizem uns em relagio aos outros («ad
tnvicenm). Eis o paradoxo trinitirio: como peasar em conjunto aquilo
que a razdo parece nio conseguir formular em conjunto? Isto é, como
pensar esta «unido inefivel («weffabilis coninnction) que faz destas trés
realidades um tnico Deus»'®, uma Trindade una e uma Unidade trina?
O que Agostinho se prope € encontrar algo que dé conta e mantenha
o paradoxo como tal, sem tender resolutivamente nem para uma visio
sintética, onde a Unidade absorve e suptrime a Trindade (conforme os
maodalistas), nem pata o pélo oposto, onde o as Trés Pessoas funcio-
nam com alteridade-diferenca rio radical que fracturam a unidade real
(arianismo). Importa manter simultaneamente ambas as coisas, isto €,
as relacOes de origem que distinguem e que opoem as pessoas numa
mesma esséncia relacional, afirmacdo da unidade e da diferenca, do
mesmo e do outro.

Mas Agostinho avanga com mil precangdes. Tem o cuidado
de, primeiro, reconhecer a unidade de Deus (e para isso, em vez de
asubstincia», ird preferir «esséncia», que se presta a menos equfvo-
cos) para, depois, poder diferenciar e relacionar. Procura ndo cair nas
armadilhas de um pensamento que, por ter rompido brutalmente a
realidade divina, se revela depois absolutamente incapaz de relacionar

16 e Trinsiate, V11, v, 8.
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e de unificar as diferengas. Compreendendo bem o que esta em jogo,
Agostinho delineia o seu proprio percurso: unificar para diferenciar
¢ nao dividir para unir, A sua experiéncia pessoal de passagem pela
ruptura maniqueia mostra-lhe que a primeira via ¢ de longe preferivel,
apesar de nao estar isenta de dificuldades.

Podemos, entido, admitir em Deus uma relagio que ndo exprima
o acidental e que, por conseguinte, escape a mutabilidade? Ou terio
razdo os Arianos e os Eunomianos ao afirmar que «#udo o gque se pensa
on predica de Deus se deve predicar segundo a substincia, jamais segundo os
acidentes» — o que conduz a negar a divindade do Fiho e do Espirito
Santo? O dilema de onde os Arianos partem é meridiano: se se insiste
na substincia compacta-se Deus; e, se se adopta a linguagem da rela-
¢ao, welativiza-se» ¢ introduz-se o acidental no seto de Deus. No pri-
meiro caso, «ompacta-se» Deus e expulsa-se a alteridade; no segundo,
«fractura-se» Deus e evacua-se a unidade. Neste fio da navalha, havera
escapatoria entre o modalismo sabeliano e o triteismo ariano? Como
devemaos dizer as pessoas em Deus, s¢ quisermos nao apenas afirmar
um dogma (isto é, uma gpinrdo), Mas argumentar com os heréticos e
expor o melhor possivel o mysterinm fidei?

Aquele falso dilema, Agostinho contrapde o que podemos
chamar o «principio do ierceiro-incluidor: é verdade que em Deus nada
se predica segundo o acidente, mas € igualmente verdade que nem
tudo d’Ele se afirma segundo a substancia. Ambas as afirmagdes
sio verdadeiras. Assim aqueles predicados que ndo sio ditos nem
segundo a substincia nem segundo o acidente, sio predicados se-
gundo o qué? Resposta de Agostinho: «Digem-se segundo a relagion |
«Dicitur enim ad aliquidy’,

Mas entdo, para evitar que o que era um acidente, na tibua ca-
tegorial de Aristoteles, introduza de novo a mutabilidade em Deus,
a relacdo tem de ser ontologicamente reinterpretada, o que obriga a
ir além e subverter o quadro categorial aristotélico da substincia —
acidentes. Chegidmos a um ponto central da argumentagao agostiniana.
A relagio em Deus nada diz de acidental, pelo que somos forgados a
admitir a existéncia de relacOes essenciais. Eis a heuristica trinitaria a

¥ De Trinetate, V, v, 6.
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alargar ou mesmo a inverter os quadros da linguagem e das categorias
gregas. «Resta afirmar que o Filho diz por esséncia relagdo ao Pai. E a partir
desta afirmagio suige nm sentido tolalmente inesperade, uma vez gne a pripria
esséncia ndo € a esséncia; on, pelo menos, guands e diz esséncia, nao se indica a
esséncia, mas a relagion'

Os livros V-VII de D¢ Trinitate de Agostinho sdo, sem duvida,
um momento fundamental do pensamento sobre Deus, sobre a pes-
soa humana e sobre o processo de afirmagio da relacio como mo-
dalidade origindria de ser. A Teologia, a Ontologia e a Antropologia
encontram-se e renovaim-se nesta encruzilhada relacional. Em Deus,
no Ser e no Homem a identidade e a diferenca tém a mesma digni-
dade. A Trindade torna-Se um auténtico ébangenr de dizeres plutais.
E uma revolugao no ser que a confissio trinitdria transporta, como
dizia em tempos Joseph Ratzinger: «F wma total revolucio da iniagens do
mHndo: o reino Solitdrio da categoria da substincia for despedacads, descobre-se a
“relagio” como nma forma original de ser, da mesnia ordem que a substinciar"
Requer-se, pois, uma ontologia triddica ou trinttaria (expressio de M.
Federico Sciacca), onde a pessoa, frente 4 substincia e 4 relacio, é uma
novidade ontoligica, na qual cada uma das figuras divinas exprime a pro-
priedade singular na relagio que estabelece com as outras. «A4 relagdo,
gue € “passagem ", consiste num movimento pelo qual cada ente &, ao mesmio fempo,
“do ontro, para o outro e com o outro” (alterius, ad alterum et alterd). Easre
triplo indice preposicional nao se pode subestimar. Inscreve-se no estatuto ontoldgico
“daguilo que ", nm jogo de determinagies soliddrias gue nada tm de aditivs, de
acidental on de contingentex™ Quer dizer, 0 que é proprio de cada pessoa
¢ proprio a partir das outras: a paternidade, a filiagio e a espiracio. «4
pericorese ¢, puis, (...) a relagdo que realiza a unidade da pessoan™

8 D Trinitate, V11,1, 2.

1 Joseph RatziNGeR, Edufiibrang in das Christentun: vorlesungen iiber das Apostolische Glan-
bensbekenninis, Miinchen, Deutscher Taschenbuch Vertag, 1977, p. 127; cf. Klaus Hem-
MERLE, Glanben — wie gelit das?, Freiburg im Brisgau, Basel / Viena, Herdet, 1978, p. 147.

20 : : - . .
! Stanislas BRETON, «Sur Pordre métaphoraly, in Paul Ricoeur. Les métamorphoses de la
ration hermenentigne, Paris, Cerf, 1991, p. 374

2 \Walter Kaseir, Der Gott Jesn Christi, Mainz, Matthias-Grianewald-Verlag, 1982 (Le
Diess dee chrdfiens, tead. fra. de M. Kleiber, Paris, Cetf, 1985, p. 410).
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O cume de uma ontologia relacional da-se, entio, nesta nova
modalidade de ser, que é a realidade concreta do ser pessoal ¢ nio
na nog¢ao de pessoa em abstracto, A pessoa concreta expressa a unidade
entre a substancia ¢ a relagio; significa isto que se passou de uma
ontologia estatica e formal para uma onfologia dindmica € em transito. O
perene problema da filosofia, isto é, o da relagdo entre 0 Uno e o Muil-
tiplo, recebe da reflexio trinitiria agostiniana sobre as Pessoas divinas
a circum-incessdo (isto €, a danca, a pericorese) como solugdo, visto
que a feoria das relagdes trinitarias ousa afirmar no mesmo movimento a
unidade e a diferenca em Deus.

Na Trindade, as figuras divinas nido se dizem nem segundo a
substancia — o Pai ndo é Pai para Si mesmo, nem o Filho € Filho para
Si mesmo, wsed ad invicem atgue ad alternmm [ «mas relagao reciproca para o
ontro —, nem segundo o acidente, mas segundo as relagdes: wed secun-
durm relativamn. As falicias dos heréticos apenas vinham deitar terra
suja de uma ma légica na dgua limpida da confissdo trinitaria. «Os Trés
nem sdo um confusamente, nem sao Trés separadamente, mas, sendo wm, sao Trés
¢, sendo Trés, sao um»™ Ora, s6 a persoa concteta, essa novidade ontold-
gica, permite manter a unidade na Trindade e a Trindade na unidade,
potque, num sentido € absoluta — «wd se guippe dicitur personas — e nou-
tro diz a relacao: «em Dens ¢ absolutamente a wmesma coisa (omnino idem)
ser e ser pessoa. Se ser é um termo absoluto, a pessoa é a relagdon™.

Chegados a conclusio de que a persona, ontologicamente inter-
pretada, exprime concretamente o ad fnvicerr (relagio reciproca) na
Trindade, perguntemos: Mas o que € «ser pessoar? Chegamos ao cerne
do problema e, se queremos prosseguir, eis que parece erguer-se
nossa frente um muro intransponivel. E que — e cito Agostinho —,
«quando se pergunta o que 5ao estes trés (quid tresé), o discurso bumano confronta-
-s¢ com umda indigbneia extrema. Dig-se trés pessoas, nao para dizer ¢ que ¢, mas
para nav ficar calador™ Els que a linguagem culmina nio jd num pata-
doxo, mas numa aporia, num beco aparentemente sem safda.

= Epistula, 170, 5.
23 De Trinitate, V11, v1, 11.
2* De Trindtate, V, 1%, 10.
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Todavia, we a inteligéncia nio ¢ capazy de captars o & que, na Trin-
dade, significa ser pessoa, «gue a f¢ se mantenba firme até que brilhe nos
nossos corages (..)»° 0 que agora nio pode de todo compreender. Se
a resposta & pergunta «guid freséy resiste ao dizer directo, talvez nos
possamos aproximar por uma via obliqua.

O fracasso da via conceptual, directa e racional, vai reconduzir
Agostinho, no livro VIII, a fazer uma inflexdo crucial, que divide ¢
articula De Trimitate em duas abas, como se fosse o gonzo no qual toda
a obra gira. O fracasso de um «diger por conceiton, ou de wma «ia curtam,
racional ¢ especulativa, teorienta a questio do dominio teorético para
o dominio da acgao. Nio ¢, pois, no plano abstracto do discurso que a
relacio e a substincia convergem; s6 no agir que é proprio da pessoa
gua talis aquelas se vinculam concretamente. B na Aeio que a relagio se
ontologiza e ganha ser e a substincia como que ganha asas, isto é, mo-
vimento para {(«esse adv). Ora, a expressdo mais perfeita da acgio prod-
pria de uma pessoa é o Amot/earitas. 86 o amor realiza o que o olhar
curioso, inutilmente, quer perscrutar de fora. A partir daqui temos de
descobrir a accio sob o discurso. A fenomenologia volve-se aqui sezen-
tia pratica, naquele sentido tdo caro a theolsgia de Sdo Boaventura.

8. «IMMO UERO UIDES TRINITATEM SI CARITATEM UIDES»
«SE VES 0 AMOR VES VERDADEIRAMENTE A TRINDADE®»

Os livros V a VII de De Trinitate, como acabou de se dizer, le-
vam 2o limite a especulagdo racional sobre a Trindade, pois «diz-se trés
pessoas, nio para dizer 6 que & mas para ndo ficar calado. E sobre este in-
sucesso ¢ quase-mutismo que se abre outra possibilidade ¢ uma nova
exigéncia na procura, Nao se pode aceder a Trindade de fora, nem
pela exegese escrituristica (primeiros quatro livros), nem pela reflexio
e especulagdo racionais (os trés seguintes), nem sequer, adiante-se ja,
pelas analogias transcendentais no espirito humano, apesar de os ves-
tigios trinitarios na alma serem specalum irinitaris®®. O pensamento nio
pode ver, nem dar a ver, o abrago imemorial da Vida intratrinisaria,

= De Trinitate, VI, vi, 12.

* Mas sempre em regime de «dissimilic similitudos (cf. Epistuia 169, 6).
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Por isso, no livro VI1II, Agostinho ja ndo procura conhecer a
Trindade a pattir das Escrituras ou da razio, mas «ebretuds a partir do
amor gue € 0 eco da pripria vida divina»” . Na verdade, «wés verdadeiramente a
Trindade se vés 0 amom | «inmo wero uides trinitatem 5i caritatem uidesw™ — s6
a carifas em acto tem o poder de revelar a Trindade. «Esta fdrmula, por
demais desconbecida, evoca a vida trinitdaria com rara acnidade ¢ sublinba que a
mesmia £ acessivel a todos nds. A vida trinitdria exprime-se, com efeito, como nma
comunbdo de amor entre as 1rés pessoas divinas. Esta comunhao inefivel é o pro-
priv Deus (In Io. Ep. 7,4-7;, Ep. 186, 3, 7; Sermaes 156, 5, 5 e 350, 1; En.
In Ps. 79, 2), mas a mesma ja se encontra actuante no célebre cor wnum
da primeira comunidade de Jerusalém»*

E, pois, compreensivel que, também nesta inflexdo metodolé-
gica, Agostinho introduza o que se tornard agora na mais importante
mediacdo na progressio: entre os dois termos fé-fides e inteligéncia-
-intellectus, eis o amor-earitas; s6 0 amor pode outorgar o conheciments
(co-nascimento, connaissance) qUE O PENsar Procura em vio: «fe #do amar-
05, BHRCA VEFremosy

E que «ninguém diga: “Ndo s¢/ o que amar’. Ama o tew irmio e
amaras o amor.» Convocando Sio Jodo — «QOwem ndo ama ndo conbece a
Deus, porgue Deus ¢ amor (1]o 4,7-8) —, tem Agostinho uma daquelas
afirmacdes que determinam toda a envergadura de um pensamento e
o conduzem ao que Mathias Smallbrugge chama uma «ontologia teologab:
«{...; o amor fraterno (e é fraterno o amor em que hd amor mituo) nio
s& provém de Deus, mwas ¢ o prgprio Dens (..}»* O amor da um verda-
deiro conhecimento de Deus. Noutro lugar, Agostinho acrescenta um
indicativo para nos precioso quanto ao facto de que, sob o discurso, é
a accio que ele visa: «Se afgném ama, sabe o que e quere dizer»™

7 Marie-Aane VANNIER, «S. Augustin et la Trinités, in Connaissance des Péres de I'Eglise
76 (décembre 199%), p. 28 {cf. De Trinitate, VI, 1x, 13).

%8 De Trinstate, VIII, vin, 12,

9 Marie-Anne VANNIER, Saint Augnstin ef le mystire trinitaire, Paris, Cexf, 1993, p. 24,
% De Trinitate, V11, 1v, 6.

1 De Trinitate, VIII, vin, 12.

2 Iy Inbannis enangelinm, 20, 4.
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E este o grande momento da intuicio agostiniana da natureza
do amor. Tentando compreender i recto como a Trindade é uma co-
munidade de Amor, descobre i obliguo a estrutura radicalmente trini-
tiria de todo o amor humano e inflecte-lhe, efectivamente, o caricter
de desejo carente, erdtico e autocentrado. Descobre que o amor é
sempre a trés, nunca a dois, e muito menos a um. Porque brota de uma
comunidade trinitiria, o amor funda sempre outra comunidade trini-
tatia. Por isso, o paradigma binario ou dualista, tal como o unitirio ou
modalista, jamais conseguem dar conta da realidade simultaneamente
unificante e diferenciadora do amot. «O awmor requer o amante de algo ¢ o
objecto que € amado com amor. Eis trés coisas: o amante, o amado ¢ o amor. Que
¢, pois, 0 amor, sendo nma vida uninds, on desgiando unir, duas vidas, isto ¢ o
amante ¢ 0 amadoty (...} B «isto € assim também nos amores externos ¢ carnais.
Bebamos, porém, de algo mais puro ¢ limpido (...). O que ¢ que o espirito ama
no amigo sendo o espirito? Excistem, portants, 1és coisas: o amante, 6 amado ¢ o
amor. Resta ascender dagut, tants quanto ao homsem foi dade, ¢ procurar mais alty
estas trés coisas. Mas gue a nossa interrogacio descanse agui um pouguito, nio
porgue jd tenba encontrads o que procira, mas como guen: descobre o lugar onde
terw de continsar a procurar. Ainda nio se encontron, mas Jid 58 eHContron o lﬂgar
onde procurar»™ O verdadeiro amor humano €, portanto, epifania de
Ut «acontecimento eterno, viatico de uma «experiéncia primordiab, que, na
mesma circulagio amorosa, nos torna capazes de infinito (capax Dei),
pois n’'Ele, por Ele e com Ele, somos introduzidos na vida ttinitiria.
«lEu e 0 Pai viremos a ele e faremos nele nossa moradm (Jo 14,23).

Determinado o método, determinado o lugar onde procurar,
0 que resta? Exercitar-se na procura. E que procuramos? Importa
que no caminho nio esquegamos o destino: «Procuramos cerfamente a
Trindade, nao uma gualguer, mas aguela Trindade gue € 0 Dens dnico, sumo ¢
verdadeiro»™ No principio do livro XV, na breve sintese do percurso
feito ao longo da obra, e referindo-se em concreto a passagem do
livro VIII para o livro IX, relembra Agostinho que, «quands se chegou
a caridade, que a Sagrada Elcritura chama Deuns, lentamente comegon a brilhar
[para nés| a Trindade, isto é, 0 amante, v amado ¢ 0 anor»™

3 De Trinitate, V111, x, 14.
¥ De Trinitate, 1X, 1, 1.
35 D Trinitate, XV, v1, 10.
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Mas entio o brilho tornou-se de tal modo intenso que, incapaz
de se fixar na «/ux ineffabilis»', 2 mente se voltou para si mesma, procu-
rando encontrar em si mesma («per specilum ef in aenigmaten) 08 Vestgios
da Trindade. Foi, pois, a tentativa de dar continuidade 2 afirmagao «vés
verdadeiramente a Trindade se vés 0 amom que orientou Agostinho para as
«analogias psicolégicasy, isto &, para uma fenomenologia do amor cuja
primeira triade, o amante, o amado ¢ o amor, di lugar a outra triade:
mens, notifia, amor, a mente, o conhecimento de si € 0 amor que a am-
bos estreita’.

Tem havido discussées sobre as chamadas «analogias psicologi-
cas», sobre o seu alcance e sobre o facto de Agostinho, de livro para li-
vro, variar a terminologia. Efectivamente, além de amans, amor, amatus,
de mens, notitia et amor, com que se inicia a viragem para a interioridade,
e da memoria, intelligentia et woluntas®, outras triades aparecem: memoria,
wisio inferior, woluntas; |/ wemoria, contuitus, dilectio; retentio, contemplatio,
ditectie®. B como se Agostinho praticasse variacdes fenomenolgicas agora
sobre a interioridade. Desta fina descricio das faculdades da alma
conclui o autor de De Trinitate, conforme o seu proposito, que a von-
tade, cuja funcio essencial € unir, é a «nsinnagdor em nos daquilo que
o Espirito Santo é na Trindade. Assim, na nova gramatica antropo-
légica que De Trindtate institui, ao Amor fica cometida por exceléncia a
tarefa relacional®; a canitas em acto é 0 novo nome para relagio — e ja
ndo a persona em abstracto,

Mas, uma vez cumptida a fenomenologia das triades do espi-
rito*?, como se o arco que vai desde o livro IX ao livro XIV constituisse
um exercicio espiritual de putificacio («exeratatio anini), verificamos
que no ltimo livro, o XV, quanto trata da pesses do Espirito Santo,

36 De Trinitate, XV, », 10.

57 De Trinitate, VI, x, 14; 1X, 11, 251V, 4, passin.
¥ De Trinitate, X, x1, 1718,

M Dy Trinitare, X1, 101, 6, X1V, 1, 4.

N De Trinitate, X1, v, B.

W De Trinitate., XIV, v1, 8.

42 De Trinitare, XV, xv11, 28.
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Agostinho recupera de novo o intento da investigacdo, suspenso na
passagem do livro VII para ao livro VIII, quando respondera o im-
passe do «diz-se gue sio #és para ndo ficar calador com a afirmacio «ués
verdadeivamente a Trindade se vés 0 anmors. O que significa que, finalmente,
¢ apenas na pneumatologia como ontologia de comunbdo que se cumpre a
intencionalidade agostiniana quanto a teoria das relagdes. S6 na pneu-
matologia se resolvem, tanto quanto possivel, as aporias do pensar
categorial, que dividiu, mas que depois foi incapaz de reunir ou de
rearar 0s nexos ontologicos da dispersao operada. Pois, para Agosti-
nho, o Espirito Santo nio ¢ o Espirito do Pai e, depois, o Espirito do
Filho, mas o Espirito de ambos: «Spiritus Sanctus ambornnm e «caridade
de anibos procedenten™.

Nao deixa, porém, de observar: embora insinue em nds o amor,
ndo ¢ apenas o Espirito Santo que é chamado amor, mas sim «Deus ¢
amor. Aprofundando, contudo, a célebre teoria das apropriagses, in-
terroga-se: «Se alguma destas 1rés pessoas se deve designar propriamente como
anior, quem mais apto do gue o Espirito Santod* Portanto, na Trindade,
o Espirito Santo é chamado amor por apropriagie®. Por apropriacio
(proprie), sublinhe-se bem, e ndo por exclusio, pois também o Pai e o
Filho se dizem amor/ caritas.

O perigo de uma aplicacio univoca das analogias psicologicas
a Trindade seria atribuir a memdria a0 Pai, a nteligéncia ao Filho e a
vontade/ amor a0 Espirito Santo. Agostinho adverte que a analogia nao
¢ para ser tomada a letra e muito menos aplicada de forma insensata,
segundo uma correspondéncia exclusiva®, mas devemn ser assumida
a0 jeito de uma co-presenca e co-implicacdo relacional dos trés nos
trés (comminio carttatis).

Daf a dupla e conversivel afirmacio de Sio Jodo, que é agora
O eixo em que se move todo o pensamento de Agostinho: «Dens ¢
espiviton € «Dens € amor {Jo, 4,24; 1o 4,8), deduzindo da Hiscritura a

3 De Trinitate, V, x1, 12; XV, v1, 10.
Do Trinitate, XV, xv11, 29.
B D Trindtate, XV, xvm, 29,

* De Trinitate, XV, xx, 39.

169



José Rosa

conclusio que logicamente se impoe: «O Espirito € amom. A caritas é o
modo préprio como Deus é Uno e Trino, porque ¢ vinculo unitivo
na diferenca de pessoas. «54 esta distingdo irinitdria do ser de Deus torna
compreensivel a frase “Dens & amor”»"

E este eterno amor-relagdo-reciproca (ad invicers) € mais do que
«m sem ou «uma substincian: é uma pessoa ew acto de amor. O amor
gera sempre pessoas e nio individuos. E esta perene restituizdo em Deus
(«bulicio internan, chama-lhe S, Breton) que torna inconcebivel e con-
traditorio que uma das pessoas se baste a si mesma, mas que haja
entre elas pericorese ou «daman. O Espirito é a relagdo eterna do Paie
do Filho; esta relagdo ¢ a expressio do seu amor, de tal modo que do
«Abrago» ou do «Beijo Imemoriab» procede eternamente uma terceira
Pessoa. O Espirito é a Relagio em Pessoa; é acontecimento de amor,
enlace eterno, comunhio inefavel do Pai e do Filho, viucinlum caritatis:
«O mistério de bondade! O sinal de unidade! O vincalo de caridadels™

wfuntamente com o Pai ¢ 0 Filbo, 0 Espirito Santo ¢ uma terceira relagao
divina, a saber: a relagao das relagies do Pai e do Filho, Relagdo das relagdes,
portants, ¢ nessa medida nma relagio eternamente nova. (...) 56 o Espirito de
Deus, enguanto relagio de relagies, constitui o ser do amor como acontecimento»”
O winculum caritatis ndo tem nome proprio, como o Pai e o Filho, por-
que o seu nome coincide com o vértice trinitario: € a danga, é o amor
mutuo ¢ subsistente, é o éxtase reciproco e a koinonia do Pai e do Filho™.
O pensamento queria encontrar uma identidade, uma substincia,
terra firme; mas apenas encontra movimento, eterna doacio inter-
remissiva; quando o pensamento salta, o solo estd desde sempre em
movimento e, por isso, ele fica perdido, como Nicodemos, ouvindo
o Espirito, mas sem saber nem de onde vem nem para onde vai. Re-
mata, pois, Agostinho: «[Na Trindade excelsa, uma pessoa apenas € como as
1¥E5, ¢ duas ndo sGo mais gue uma 56, pois em i sdo infinitas. Assim, cada uma

¥ Eberhard JUNGEL, Gott als Gebeimnis der Welt, Tibingen, J.C.B. Mohr (Paul Siebeck),
1978 (Dios come misterio del mundo, trad. esp. de F. C. Vevia, Salamanca, Sigueme, 1984,
p- 421).

8 In Iohannis enangelinm, 26, 13.
“® Eberhard JUNGEL, Gott als Gebeimnis. ..., p. 476
D Trinttate, XV, v1, 10.
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delas estd emr cada uma das ontras, ¢ todas em cada uma, e cada nma ew todas, ¢
todas em todas — e em fodas a nnidade»”

O amor perdeu qualquer sentido captativo ou possessivo, para
se entender como pura e eterna doagao. O sentido ultimo do ser ex-
prime-se na confissao trinitaria como generosidade ontolédgica radical;
um Deus sempre novo e em aberto. A Trindade é pura Vida oblativa.
A exuberdncia que a Vida assim patenteia ¢ a esséncia iltima da
auto-revelacdo e da automanifestacdo: «Deus distingune-Se ao amar-Se a
87 mesmon™

E concluimos com uma referéncia a Agostnho, que muito pre-
zamos por vir justamente de um insuspeito irmio ortodoxo, o Pe.
Boulgakov: «Santo Agostinko fag uma verdadeira descoberta trinitdria e puen-
matoligica guando exprine, pela primeira veg, uma ideia entdo totalmente estranba
d teologia grega, a saber, a Trindade Santa considerada como Amor. Realga, além
disso, a especial significagdo da Terceira hipdstase, exactamente como amior, como
vincily de amor, amor on dilectio. (..) Esta beatitude do amor na Trindade, con-
solagio do Pardclite, é o Espirito Santo. Ewr toda a literatura patristica, ¢ apenas
e Agostinbo que encontranios esie esquenna de amor: o que ama, o amado e o pro-
priv amor. [Agostinho) compreenden a Terceira hipdstase como Amor bipostitico,
e ¢ isty que constitui a importincia perene da sna teologia trinitdria»™

A propésito do que o Pe. Boulgakov chama «descoberta trinitarian,
lembremos apenas que, no final de D¢ Trinstate, 2 questio ja se nao
coloca a Agostinho em termos de linguagem, seja simbolica, seja es-
peculativa, seja analdgica, mas em termos de metamorfose interior, de
in-habitagdo trinitdria, «deificatios. Trata-se de experienciar, no Espirito,
a Vida divina: «Habita [no Amor| ¢ seras inbabitado; peymanece no amos, ¢
ele permanecerd em 1> Quem ndo ama estd morto, Gloria Patri et Filio et
Spiritui Sancto.

José M. Silva Rosa

U De Trinitate, V1, x, 12.
22 Eberhard JONGEL, Ga#t als Gebeimmnis. .., p. 419.

53 Sergei Nikolaevich BouLGaxov, Le Paraclt, (irad. fra. de C. Androniko, Préf. V.
Volkoff), Patis, L’Age d’Homme, 1996, pp. 49.74.

4 In Episinlam Iokannis ad Parthos, 7, 10.
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