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N otas Previas a Tradu~ao 

Quatro dos cinco elementos integrantes do grupo que 
se aventurou a levar a cabo a edi<;ao bilingue da Trindade 
de Santo Agostinho, fizeram 0 seu tirodnio na tradu<;ao 
das Confissoes, vinda a lume em 2000 por altura da cele­
bra<;ao dos 1600 anos da primeira publica<;ao dessa obra. 
Agora, como entao, adoptou-se como criterio unico na 
versao do texto latina a fidelidade ao original, retendo 
ate ao limite da compreensibilidade 0 significado pro­
prio do vocabuLirio, por vezes agreste, no seu despoja­
mento. Conservaram-se os longos periodos, para que 0 

leitor possa sentir-se embalado pelo balancear da frase 
que se desenrola em suave movimento continuo, ou em 
atropelos sincopados, como 0 pulsar de urn cora<;ao que 
ama apaixonadamente e de uma inteligencia que em 
movimento incessante avan<;a de procura em procura, 
insaciavelmente. Evitou-se ado<;ar 0 texto com urn fra­
seado de indole pietista, que contraria, quase sempre, a 
austeridade de uma linguagem de pendor conceptual, 
que nem por isso deixa de se derramar em efluvios de 
misticos arrebatamentos. Foi proposito nosso, nunca 
exagerado, nao ceder a tenta<;ao de amaciar as rugosida­
des, ou suavizar a violencia das palavras. Correndo, 
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pois, muitas vezes 0 risco de cair em asperezas, optou-se, 
tambem neste aspecto, pela fidelidade ao estilo de Agos­
tinho, sempre que a lingua portuguesa 0 permitiu. Seria 
urn erro fatat para tornar 0 texto mais compreensivet ou 
duvidosamente mais actual, substituir por uma forma de 
apreensao mais imediata urn grito extatico de Agosti­
nho l com toda a sua profundidade. 

Nestes e em outros cas os, nao quisemos retirar ao 
leitor 0 prazer de ir urn pouco mais alem da simples lei­
tura, transformando-a num exerdcio de descoberta e de 
reflexao pessoal. Agostinho e urn genio literario, maneja 
a lingua como poucos, faz da palavra e do discurso 0 vei­
culo da expressao profunda do que ha de mais sublime 
na intimidade de Deus e na interioridade do homem, no 
infinitamente pequeno da natureza ou no infinitamente 
grandioso e magnifico do universo; analisou conceitos, 
criou imagens, manipulou sentidos, deu largas ao seu 
temperamento artistico, de que 0 leitor da lingua portu­
guesa so desfrutara plenamente confrontando a tradu­
<;ao com 0 originallatino. Para os que se ficarem pela tra­
du<;ao, asseguramos, enquanto tradutores, que fizemos 
urn esfor<;o por atingir 0 inatingivel: verter Agostinho, a 
lingua dele, em outra lingua, que e a nossa, sem exegese, 
nem parMrase. Como disse Teixeira de Pascoaes a pro­
posito das ConjissiJes, 0 estilo de Agostinho e «filosofico 
e mistico, realista e poetico, complexo e delicado, em que 
ha frutos so do<;ura ou so amargura, rosas so perfume ou 
so espinhos, vozes e murmurios, relampagos e nuvens, 
urn espa<;o teologico e astronomico, onde os anjos e as 
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estrelas ardem na mesma claridade.1» Ha sobretudo 0 

entrela<;ar da tradi<;ao biblica com a cultura filosofica 
classic a e com 0 patrimonio de quatro seculos de refle­
xao cristologica e trinitaria. E disso se ressente 0 vocabu­
lario de Agostinho, sempre oscilante entre esses 
mundos, nem sempre coincidentes, de referencias ideo­
logicas e conceptuais. 

Tanto quanta foi possivet fez-se urn grande esfor<;o 
para harmonizar os estilos e as sensibilidades literarias 
dos quatro tradutores. Esse trabalho foi realizado inte­
gralmente em Fatima. Deixamos aqui registado 0 nosso 
vivo agradecimento aos proprietarios e ao pessoal do 
Catolica Hotel e do Hotel Alecrim. As condi<;6es que nos 
criaram e a amabilidade de que nos rodearam favorece­
ram muito 0 nosso trabalho. Uma palavra de reconheci­
mento para a Paulinas Editora: pela cordialidade, pela 
franqueza, pela paciencia, pela competencia profissionat 
pelo empenho sem limites. No mesmo olhar agradecido 
envolvemos todos aqueles que trabalharam na prepara­
<;ao desta edi<;ao, em especial a Irma Eliete Duarte, a 
Irma Delfina Repetto e Rui Costa Oliveira. Por ultimo, a 
Reitoria do Santwirio de Fatima na pessoa de Monse­
nhor Luciano Guerra a nossa gratidao sincera pelo desa­
fio que nos lan<;ou. Que a Trindade indivisa nos acolha a 
todos na sua luz. 

No estabelecimento do texto latino serviu-nos de base 
o da edi<;ao critic a de Karl Heinz Chelius, publicado no 

1 Teixeira de Pascoaes, Santo Agostinho. Lisboa, Assfrio & Alvim, 1995, pp. 109 
e 110 (1." edi<;iio, 1945). 
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Corpus Augustinianum Gissense, alterado e corrigido no 
confronto com outras edi<;5es, entre as quais a da Patrolo­
gia Latina de Migne. Para orientar a leitura, foram acres­
centados na tradu<;ao portuguesa, entre parenteses, sub­
titulos inspirados na mesma Patrologia Latina de Migne. 
A tradu<;ao e acompanhada por urn aparato de fontes, 
para cuja constitui<;ao foram de suma importancia as 
colec<;5es de textos disponfveis em suporte informatico, 
especificamente a Patrologia Latina Database, Chadwyck-:­
-Healey Inc., Alexandria, USA, 0 BibleWorks for Windows, 
Hermeneutika Computer Bible Research Software, Seat­
tle, USA, e 0 Packard Humanities Institute Greek and Latin 
Dies. As notas de cankter cultural foram reduzidas ao 
estritamente indispensavel a uma melhor compreensao 
do texto. 0 mesmo principio foi adoptado quanta as 
notas de ambito filos6fico. 

ARNALDO DO ESPlRrTO SANTO 

DOMINGOS LUCAS DIAS 

JoAoBEATO 

MARIA CRISTINA DE CASTRO-MAlA DE SOUSA PIMENTEL 

Introdu~ao 

E bem conhecida a lenda medieval: um dia, Agostinho 
andaria a passear pela praia de Hipona, excogitando no seu 
pensamento 0 misterio da Trindade. Segundo a lenda, Agos­
tinho deambulava a beira-mar, encantado talvez pelo vai-e­
-vem das ondas, tentando solucionar 0 enigma apenas com a 
for<;a da sua razao, quando observou uma crian<;a que, por 
brincadeira, tinha feito uma pequena cova na areia e se afa­
digava em idas e vindas entre 0 mar e a cova, trazendo agua 
num pequeno recipiente. Arrancado da sua medita<;ao por tal 
exerdcio repetido, Agostinho ter-se-a aproximado e pergun­
tado a crian<;a: ala, meu menino! a que andas a jazer? Ao que a 
crian<;a respondeu muito simplesmente: Ando a transportar a 
agua do mar para esta cava. A bonomia paciente e maravilhada 
do Bispo de Hipona tera entao respondido, tocada com a ino­
cencia do petiz: Olha la: entao nao ves que e impossivel colocar 
toda a agua do mar nessa cava? 0 mar, estas a ve-Io?, e imenso e a 
tua cava e tao pequenina! No mesmo in stante, revelando ser 
um enviado de Deus, a crian<;a transformou-se em Anjo (ou, 
noutras versoes, no proprio Jesus-menino), e respondeu acto 
continuo: Pais eu digo-te, Agostinho: e mais jacil para mim 
por toda a agua do mar nesta cava, do que tu esgotares, s6 com os 
recursos da tua razao, as projundezas do misterio da Trindade! 
E desapareceu. 
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* * * 

E possivel que esta lend a sobre Agostinho e 0 Anjo 1 tenha 
sido construida a luz do celebre relato da sua conversao, no 
livro VIII das Confissoes. Corn efeito, tambem no jardim de 
Milao fora a interven<;ao de uma crian<;a que cantava repeti­
damente urn refrao: toma, Ie, toma, Ie (tolle, lege, tolle, lege) que 
impelira Agostinho para as Escrituras, interpretando aquela 
voz infantil como uma ordem divina para que as abrisse, acto 
corn que finalmente dissolvera as contendas interiores do seu 
cora<;ao e fortalecera a sua vontade. Seja como for que tenha 
surgido, ao contnirio do relato de Confissoes e da remissao 
para 0 texto sagrado, a lenda medieval tardia acaba por atri­
buir a Agostinho uma inten<;ao que nunca foi a sua: com­
preender, diriamos, corn 0 vai-e-vem das ondas do pensa­
mento, ou seja, corn os recurs os da mera razao demonstrativa 
(ratio) a vida intima do Deus Trindade. De facto, nunc a encon­
tramos ern Agostinho a pretensao racionalista de dar a conhe­
cer e de explicar a realidade trinihiria ern si mesma; nunca ha 
nele a tenta<;ao de meter 0 mar, 0 abismo trinitario dentro da 
cova da sua mente. 0 Sermiio 117, 5 e claro: «Falamos de Deus. 
Qual e a admira<;ao se nao compreendes? De facto, se com­
preendes, nao e Deus.» (De deo loquimur, quid mirum si non 
comprehendis? Si enim comprehendis, non est deus.) 2 

Logo num dos seus primeiros textos, De Ordine, II, 16,44, 
encontramos a afirma<;ao, que torna Agostinho urn precursor 
da teologia negativa 3, de que «Deus melhor se conhece igno-

1 Cf. Henri-Irenee MARROU, «Saint Augustin et l' ange», in L 'Homme devant Dieu 
(Melanges offerts au P. Henri de Lubac), vol. II, Paris, Aubier, 1964, pp. 137-149; 
Olivier du Roy, L 'intelligence de la joi ~n la TrinHe se/on saint Augustin. Genese de sa 
tMologie selon la Trinite jUSqll 'en 391, Etudes Augustiniennes, Paris, 1966, p. 14. 

2Cf. Sermo 52, 6, 18. 
3Cf. Victor LOSSKY, «Les elements de 'Theologie negative' dans la pensee de 

saint Augustin», in A1lg11stinys Magister, I Congres Intemational Augustinien, Paris, 
21-24 Septembre 1954, I vol., Etudes Augustiniennes, Paris, s.d., pp. 575-581. 
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rando» (de summo illo Deo, qui scitur melius nesciendo). E para 
nao se pensar que e apenas urn asserto temporao e pontual, 
muito dependente do apofatismo neoplat6nico (Plotino e Por­
firio), atente-se na afirma<;ao incrustada no 'cora<;ao' de De 
Trinitate, VIII, 2, 3: «Nao e conhecimento de somenos (paruae 
notitiae pars) quando, deste abismo (de profundo isto), aspira­
mos a essas alturas se, antes de podermos saber 0 que e Deus 
(quid sit deus), pudermos saber ja 0 que nao e (possumus iam 
scire quid non sit).» E evidente que esta ap6fase nao implica 
qualquer recusa, a partida, de investigar racionalmente as 
quest6es relativas a existencia e a essencia de Deus e, muito 
menos, qualquer laivo de fideismo ou de cepticismo. Pelo 
contrario, a confissao de ignorancia, «mae da admira<;ao» 
(ignorantia mater admirationis, Conf, XIII, 20, 30) e urn grau de 
ciencia (confessio ignorantiae gradus est scientiae, Sermo 301,3), 
mormente ern rela<;ao aquilo que des de sempre mais lhe im­
portou conhecer: Deus e a alma. «Desejo conhecer Deus e a 
alma? - Nada mais? - Absolutamente mais nada» (Deum et 
an imam scire cupio. - Nihilne plus? - Nihil omnino, Sol., I, 2, 7). 
Ficar calado a partida seria uma afronta a condi<;ao racional 
do ser humano e ate uma eventual manifesta<;ao de pregui<;a 
intelectual. 0 agostiniano silencio, por via de regra, vern no 
fim, depois de muito trabalho e de ter extenuado a linguagem 
no dizer tudo 0 que pode e deve ser dito. E «quem fala, diz 0 

que pode» (qui loquitur, dicit quod potest, (In Ioh. Eu., 1, 1) 
observa<;ao especialmente valida para esta «tao custosa obra» 
(opus tam laboriosum, Ep. 174) acerca da Trindade. 

Repitamo-lo, pois, ern alternativa a legenda: nao encontra­
mos nunca ern Agostinho qualquer tentativa de esgotar com as 
investidas da ratio uma realidade que sabia estar para la da hu­
mana compreensao. E sempre esta a atitude de reserva escato-
16gica que enforma inclusive os cumes mais reflexivos e espe­
culativos dos seus textos sobre a Trindade, como por exemplo 
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os livros V a VII de De Trinitate. 0 que move a sua ausculta<;ao 
e sempre 0 intellectus fidei, a inteligencia da fe (genitivo subjec­
tivo) no sentido de uma compreensao cordial e amorosa da 
revela<;ao. E tal atitude, em vez de 0 deixar parado e mistica­
mente absorto, mais lhe acicata a inteligencia na tentativa de 
aprofundar, ate onde for possivel, aquilo em que acredita. 
«Frocurei-te e desejei ver com a inteligencia aquilo em que 
tenho crido ... », conclui De Trinitate 4

• Na verda de, por parado­
xal que possa parecer, a nenhuma realidade se aplica melhor 
o mote da Carta 120 «amamuito a inteligencia» (intellectum uero 
ualde ama) do que ao conhecimento de Deus e da alma. E assim, 
na esteira do profeta Isaias 7: 9, se 0 metodo agostiniano apa­
rece sintetizado na conhecida formula «cre para entenderes, 
entende para creres» (crede ut intelligas, intellige ut credas), pre­
sente tambem em obras como De Vtilitate credendi, De Fide et 
Symbolo, De Fide rerum quae non uidentur ou, mais concisa­
mente, no Sermo 43 -, podemos dizer que e em De Trinitate que 
esse metodo mais se exercita e melhor se apura. 

Com efeito, quando a questao se joga nao ja apenas ao 
nivel das rela<;6es entre fe e razao, em geral, mas da investiga­
<;ao do Deus Trindade em particular, surge um terceiro termo 
indispensavel a progressao do conhecimento. Que terceiro 
termo e este? 0 amor. «A menos que 0 amemos agora, jamais 
o veremos» (quem tamen nisi iam nunc diligamus, numquam 
uidebimus, De Trin., VIII, 4,6). Noutro texto, Contra Faustum 
XXXII, 18, aparece a conhecida formula: «Nao se chega a ver­
dade senao pela caridade» (Non intratur in ueritatem nisi per 
caritatem), acrescentando em De Doctrina christiana, III, 10, 15, 
que 0 amor ou a caridade (caritas) e a Mica coisa que as Escri­
turas mandam: non autem praecipit scriptura nisi caritatem. 
Assim, a pericorese trinitaria deve corresponder, em eco amo-

"XV,18,5l. 
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roso, a 'pericorese' das faculdades humanas, i.e., 0 movi­
mento inter-remissivo da memoria, da inteligencia e, muito 
em especial, do amor ou vontade (seu uoluntas) que e «insinua­
<;ao» em nos daquilo que 0 Espirito Santo e na Trindade. 
E preciso entao reescrever a primeira formula do Profeta: nao 
apenas crede ut intelligas mas tambem ama ut intelligas 5. 

o amor e em si mesmo um poder de conhecimento; a caritas e 
verdadeiramente capax uerbi. 

Esta e uma afirma<;ao que muitas das actuais teorias do 
conhecimento, depois das modernas epistemologias criticas, 
come<;am a escutar com aten<;ao. 0 amor e inegavelmente um 
poder de evidencia<;ao e de dar a conhecer, como tao eloquen­
temente afirmava Maurice Blondel, nos seus Carnets Intimes: 
«Nada se conhece quando nao se ama. ( ... ) Para que exista ver­
dadeira unidade e vida imanente, vinculum substantiale, e pre­
ciso que 0 espirito de unidade e de amor penetre secretamente 
na intimidade dos seres e ai opere a realidade, 0 ser. E 0 ser e 
sempre uma presen<;a de Deus. Mais do que um conheci­
mento, mais do que uma produ<;ao, 0 ser e amor.» 6 

* * * 

A primeira referencia textual directa a Trindade, no corpus 
agostiniano, aparece numa das obras de juventude, De Beata 
uita, come<;ada a escrever no dia 13 de Novembro de 386, data 
do seu 32.0 aniversario natalicio, cerca de tres meses depois da 
sua conversao. No ambiente calma e outonal da quinta do seu 
amigo Verecundo, em Cassiciaco, a cerca de 35 quilometros 
da urbe milanesa, avistando ja as neblinas e as neves alpinas, 
o grupo dos seus discipulos, amigos e familiares, incluindo a 

SCf. Jean-Luc MARION, «Ama para que entendas. A hermeneutica crista do 
mundo», in Communio 9 (1992/4), pp. 347-353. 

'Maurice BLONDEL, Carnets Intimes 1. (1883-1894), Paris, Cerf, 1961, p. 222. 
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mae Monica, entoava canticos e hinos religiosos aprendidos 
junto de Ambrosio, em Milao. Urn desses hinos, intitulado 
Deus creator omnium, finalizava justamente com 0 verso 
«Escuta, 0 Trindade, aqueles que te invocam» (<<Foue precan­
tes, trinitas», De Beata uita, 35) 7. 

E significativo que a primeira referenda directa a Trindade 
na obra agostiniana seja urn hino de louvor da liturgia ambro­
siana, memorizado por sua mae. Monica, alias, acrescenta 
acto continuo, como tentativa de explica<;:ao e de resposta ao 
problema central de que se ocupa 0 Didlogo acerca da felicidade, 
que a vida trinitaria «e ( ... ), sem duvida, a vida feliz, [pois] 
que e a vida perfeita, para a qual podemos ser conduzidos se 
nos desembara<;:armos, munindo-nos de uma solida fe, de 
uma vida de esperan<;:a e de uma ardente caridade». Importa 
sublinhar bern a afirma<;:ao: e em contexto orante, quando 
como catecumeno se prepara para receber 0 baptismo, que a 
Trindade e referida como Vida plena e exuberante; e quando 
mais tarde procurar aprofundar ex professo a questao em De 
Trinitate e apresentar as raz6es da fe, Agostinho permanecera 
sempre fiel a esta dimensao doxologica original. Alias, «a 
genialidade de De Trinitate vern da rela<;:ao que estabelece 
entre a especula<;ao e a ora<;ao» 8; 0 mysterium Trinitatis e 
sempre menos da ordem do que se pode conhecer e dar aver 
radonalmente do que urn mysterium caritatis 9

, i.e., urn sacra­
mento de amor, celebra<;ao e comunhao numa mesma Vida 
una e diferendada que se se dd a pensar e porque nela convi­
dou a entrar e a partidpar. Em ambito trinitario, 0 mysterium 
nao e pois da ordem do misterioso gnosiologico, do inacessi-

7Cf. Ambr6sio de Milao, Hymnus II, 32. 
sCf. Rowan WILLIAMS, «Trinite (La»>, in EncyelopMie Saint Augustin. La medi­

terranee et I 'Europe Ive-XXle sieele (ed. fr. sous dir. Marie-Anne Vannier), Paris, 
Cerf, 2005, p. 1430. 

'Cf. Basil STUDER, Mysterillm Caritatis. Stlldiell zur Exegese ll11d Trinitiitslehre in 
der Alten Kirche, Roma, Pontificio Ateneo S. Anselmo, 1999. 

XVII INTRODUc,:AO 

vel e incognosclvel, como certo pensamento moderno quis, 
nem a Trindade e 0 teorema celeste do tres-em-um a ser resol­
vido por uma mente espedalmente habil a dedfrar enigmas. 
A Trindade e da ordem da Vida e da Vida em abundanda, e e 
nesta que se enraizam os misterios fundamentais da fe crista. 
Por isso, «a difundida e 'moderna' tendenda para se consi­
derar todo 0 misterio como misterioso (na sua acep<;ao secun­
daria de obscuro e confuso) muito contribuiu para que 0 

misterio trinitario -luz pura - tenha sido progressivamente 
relegado para a lista dos objectos e conceitos virtualmente 
inuteis para a pratica da vida crista (para que serve se e com­
pletamente incompreensivel?), quando, na realidade, a Trin­
dade nao so e pedra fundamental do cristianismo, de urn 
ponto de vista teorico, como tambem a base existendal pratica 
e concreta da vida crista.» 10 

Como Monica, tambem Agostinho estava convicto de que 
era aquela Vida perfeita, quer 0 soubessem ou nao, que as filo­
sofias tardo-antigas buscavam quando afirmavam que «todos 
os homens desejam ser felizes» 11_ via trinitaria que algumas 
filosofias pagas tinham talvez pressentido, v.g., Plotino au ja 
Platao, quando este afirmava que a alma humana deseja conhe­
cer «a natureza do Primeiro, rei de todas as coisas», a natureza 
do «Segundo e as coisas segundas» e, par fim, a natureza de 
«0 Terceiro e as coisas terceiras».12 Afinal, ao que parece, a filo­
sofia tambem ensina a «trindade». Mas apesar desses filosofi­
cos uestigia Trinitatis, e muito expressivamente frente a via que 
as filosofias do helenismo tardio preconizavam para alcan<;ar 

lORaimon P ANIKKAR, A Trindade. Uma experiencia izumana primordial, Lisboa, Ed. 
Noticias, 1999, p. 80; cf. Bruno FORTE, Triniti'l come storia: saggio sui Dio Cristiano, 
Milao, Edizioni Paoline, 1988, pp. 13 e ss. 

11 Agostinho, De Beata vita, I, 10; De Libero arbitrio, II, 9, 26; 10, 28; Confessio­
nes, X, XXI, 31- XXIII, 33; De Ciuitate Dei, X, 1; XIX, 1; De Trinitate, XIII,S, 8; VIII, 11; 
20,25. 

12 Carta II, 312 d -e. 
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a vida feliz, Agostinho conclui De Beata uita, pela boca da mae 
Monica, apontando a me did a diferenciadora da experiencia 
crista: i.e., a via real do dinamismo trinitario e teologal da fe, da 
esperan<;a e da caridade - e nao, como se poderia estar a es­
pera, pondo 0 acento no quaternario das virtudes (aretai) clas­
sicas da temperan<;a, da coragem, da prudencia e da justi<;a 
como via para alcan<;ar aquela divina medida, se bern que tais 
virtudes humanas sejam indispensaveis e todas recuperadas 
em De Trinitate (v.g., XII, 14,22), no ambito da distin<;ao entre 
ciencia, scientia, e sabedoria, sapientia. 

Poderfamos multiplicar as referencias a mais textos do 
jovem Agostinho, ate 391 13

, e indicar outros da maturidade­
De Fide et Symbolo, de 393, 0 livro XIII de Confessiones, de 400, 
o Sermiio 52, de 410-411 ou a Epistula 120, tambem do ana 410 
- que a tonica dominante mantem-se: a exposi<;ao da fe na 
Trindade insere-se e culmina sempre num horizonte doxolo­
gico e orante, e nisto Agostinho e urn perfeito herdeiro da mais 
recuada tradi<;ao eclesial confessante e das formulas liturgic as 
e baptismais, que, se tiveram nos Padres Capadocios: Basflio 
de Cesareia, Gregorio de Nazianzo, Gregorio de Nissa, as suas 
mais felizes formula<;6es, encontram 0 humus vital nas pala­
vras e ac<;6es do proprio Jesus, cuja Vida era 0 mysterium de 
uma rela<;ao com Alguem maior do que eu (Jo 14: 28) e com Outro 
que ha-de vir e vos ha-de revelar toda a verdade (Jo 15: 26; 16:13). 

* * * 
«Ainda jovem, dei infcio a escrita dos livros da Trindade, 

que e 0 Deus supremo e verdadeiro: ja na velhice dei-os a 
publico» (de trinitate quae deus summus et uerus est, Libros iuue-

13 Como faz Olivier du Roy, na referida obra Intelligence de Ia foi en Ia Trinite. 
Por exemplo, entre outros, De Ordine, I, .10,29; II, 5, 16; ~e moriblls ... , I, 16: ~9; De 
Libero arbitrio, III, 21,60; 25,75; De Muslca, VI, 17, 59; Epistula 11, a NebndlO; De 
Vera religione, 7, 13; 8,14; 18, 35; 55, 113; De Dillersis quaestionibus octoginta tribus, 
q. 18, etc .. 
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nis inchoaui, senex edidi, Ep. 174). E neste tom confessional que 
Agostinho come<;a a carta ao Bispo Aurelio de Cartago e que 
serve de proemio a De Trinitate. Nas Retractationes, II, 15, 1, 
acrescenta outros pormenores sobre 0 processo da atribulada 
composi<;ao da obra: «Durante alguns anos, escrevi quinze 
livros sobre a Trindade que e Deus. Mas quando ainda nao 
tinha terminado 0 decimo segundo, aqueles que desejavam 
ardentemente te-los, como eu os retinha mais tempo do que 
eles podiam esperar, surripiaram-mos menos corrigidos do 
que deveriam e poderiam estar (subtracti sunt mihi minus 
emendati quam deberent ac possent) quando eu os tivesse que­
rido publicar (eos edere uoluissem). Comprovei-o depois, 
porque tambem eu tinha conservado comigo alguns exempla­
res e estava decidido a ja nao os publicar, mas a deixa-los 
assim, e dizer em alguma outra obra minha 0 que me tinha 
acontecido com eles. Contudo, a pedido dos irmaos (urguenti­
bus tamen fratribus), a quem nao era capaz de me opor, corrigi­
-os na medida em que achei necessario, completei-os e publi­
quei-os (emendaui eos ... et conpleui et edidi) juntando-lhes no 
prindpio uma carta que escrevi ao Veneravel Aurelio, bispo 
da Igreja de Cartago. Nesse prologo expus tambem 0 que 
acontecera e 0 que teria querido fazer com a minha reflexao e 
o que, compelido pela caridade dos irmaos (jratrum caritate 
conpellente), acabei por fazer.» 

E hoje consensual que Agostinho tera come<;ado a escrever 
De Trinitate por volta de 399, tendo terminado a obra 20 anos 
depois, em 419-420. Quando come<;ou a ditar a redac<;ao, ani­
mado talvez pela conclusao trinitaria com que estava a acabar 
as Confessiones, tinham ja passado cerca de dezassete anos 
sobre a «paz» do Condlio de Constantinopla (381). Como se 
sabe, so este Concflio veio pacificar muitos dos conflitos cris­
tologicos e trinitarios que 0 Condlio de Niceia, em 325, nao so 
nao conseguira resolver como, nalguns casos, ate acirrara 
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ainda mais, pelo menos no Oriente - Alexandria, Antioquia, 
Nicomedia, Constantinopla -, se bern que 0 Ocidente latina 
nao tenha ficado deles alheado, como durante muito tempo se 
pensou (que 0 diga, por exemplo, 0 Bispo Eusebio de Ver­
celli). De facto, recentes investiga<;5es tern mostrado que, pre­
cisamente na altura em que Agostinho se estava a preparar 
para 0 Baptismo, em Cassiciaco e em Milao, no inverno de 
386-387, se encontravam nesta cidade alguns homoiousianos, 
isto e, representantes de urn arianismo antiniceno que, contra 
a afirma<;ao de Cristo consubstancial ao Pai (homoousios) defi­
nido em Niceia, afirmavam que Ele era apenas de substancia 
semelhante (homoiousios) a do PaL Esta polemica, esta patente 
na atitude de Ambrosio de Milao face a Paladio de Ratiaria, a 
Secundino de Singidunum e a Auxencio de Durostorum, 
homoiousianos que recusavam a «igualdade essencial» do Pai e 
do Filho, em nome apenas da sua «semelhan<;a» 14, refrega que 
Agostinho relembra mais tarde 15. Fora tambem por esta altura 
que Justina, mae do jovem Imperador Valentiniano, conquis­
tada pelos Arianos, perseguira 0 bispo Ambrosio por este lhes 
recusar uma basilica para 0 seu culto 16. Mas se e talvez ver­
dade que no Ocidente as controversias nunca foram tao vio­
lentas nem tao disseminadas como no Oriente, e indubitavel 
que a polemica contra 0 arianismo, por urn lado, e contra 0 

modalismo, por outro, funciona ainda como pano de fundo 
onde, na esteira de De Fide et symbolo (I, 1) contra as «fraudu­
lentas subtilezas dos hereges», se projecta ainda a obra De Tri­
nitate: de facto, com 0 calamo vigilante, Agostinho afirma que 
importa conhecer «os argumentos astuciosos dos hereges e 
como devem ser refutados» (haereticorum uersutissima argu­
menta qualia sint et quemadmodum redarguantur, De Trin., IV, 21, 

14Cf. Rowan WILLIAMS, «Trinite (La»>, p. 1421. 
15Cf. Epistula 238, 4. 
16Cf. Agostinho, Conjessiones, IX, VII, 15. 
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32). Apesar destas notas belicosas, a obra de per si nao e do 
genero polemico, como outras de Agostinho, se bern que 
ainda assim, ate ao seu tormentoso termino, ela propria nao 
tenha deixado de gerar controversia. 

De Trinitate foi, sem sombra de duvida, em todos os aspec­
tos, a obra mais diffcil de Agostinho. Nao so pela complexi­
dade e a profundidade do tema, mas tambem por todas aque­
las contrariedades na composi<;ao (mormente 0 dito «roubo» 
dos livros I a XII, por volta de 416) as quais, nao fora forte­
mente instado aquando se deslocou a Cartago, em 418, 0 

teriam leva do a abandonar 0 projecto. Mas talvez por causa 
disso mesmo, esta e tambem uma das obras em que Agosti­
nho mais indica<;5es metodologicas da ao seu destinatario: 
introdu<;5es e sinteses breves, formula<;ao clara do que pre­
tende, a antecipa<;ao do que vai fazer (I, 2, 4 - 3,6), as raz5es 
do seu trabalho (III, Pro(J!miu111, 1-3),0 adiantamento aqui e ali 
de algumas conclus5es (v.g., I, 8-9, 18), as breves indica<;5es 
de transi<;ao,no principio de urn livro, sobre 0 que foi tratado 
no livro anterior (III, Pro(J!111iu111, 3; VII, 1, 1; IX, 1, 1; XIII, I, 1) 
ou, no fim de urn livro, a recapitula<;ao do que nele tratou 
(XIII, 20, 25-26) e do que ira tratar no seguinte (I, 13,31; II, 18, 
35; III, 11,27; IV, 21, 32; X, 12, 19; XI, 11, 18; XII, 15, 25; XIII, 20, 
26); a remissao para livros anteriores (XIV, 7, 10; 8, 11; 19,26); 
o livro VIII a funcionar como fulcro metodologico da obra 
toda e autentico «discurso do metodo» seguido por Agosti­
nho, livro que opera na perfei<;ao a mudan<;a e 0 transito entre 
primeira e a segunda parte da obra; a sinopse global que 
inicia 0 ultimo livro, 0 XV, acerca de todo percurso realizado 
ao lange dos anteriores catorze livros (XV, 3,4-5). Enfim, e 
como se Agostinho continuamente atasse e reatasse os fios do 
texto para nao deixar perdido 0 leitor e fizesse todos os possi­
veis por infirmar a sua convic<;ao, expressa na Carta 169, 1, de 
que os quinze livros «sao muitos dificeis e poucos, creio, os 
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podem compreender» (nimis operosi sunt et a paucis eos intellegi 
posse arbitror) e, deste modo, por anteeipa<;ao, tivesse feito 
tudo 0 que the era possivel para tornar mais faeil a sua com­
preensao. 

Os primeiros quatro livros de De Trinitate sao de exegese 
biblica. 0 que esta em causa e interpretar os uestigia Trinitatis 
presentes nas teofanias do Antigo e do Novo Testamento, de 
modo a refutar a exegese ariana que, de muitos passos escri­
turisticos, concluia a inferioridade do Filho, logo a sua nao 
divindade. 0 esfor<;o de Agostinho concentra-se, pois, na 
demonstra<;ao da igualdade e da unidade na Trindade. E certo 
que a organiza<;ao, contra 0 subordinaeionismo ariano, do dos­
sier com os dicta probantia da Escritura a respeito da igualdade 
e da unidade na Trindade divina nao era uma novidade. Fora 
nessa base que come<;ara e se mantivera 0 debate trinitario na 
primeira gera<;ao que opas Ario (c.256-336) ao seu bispo, Ale­
xandre de Alexandria, e foi com recurso apenas as Escrituras 
que Atanasio (c.298-375) prosseguiu 0 ataque ao Arianismo. 

Mas uma de entre as varias novidades da interpreta<;ao de 
Agostinho de Hipona, em nosso entender, reside na 'perspec­
tiva fenomenologica' que deliberadamente assumiu pois, 
visando sempre 0 mais esseneial e 0 mais significativo da cogi­
tatio fidei, come<;ou por remontar as condi<;5es de possibili­
dade da revela<;ao trinitaria como tal consider an do 0 modo 
como a mesma se revela quer na cria<;ao, quer no homem, 
quer no proprio Deus. Deste modo, a investiga<;ao agostiniana 
inieia-se por uma angelologia, quer dizer, investigando 0 

papel do Anjo, figura mediadora por antonomasia, nas teofa­
nias biblicas. No que se refere a natureza angelica, Agostinho 
segue a tradi<;ao anterior, segundo a qual 0 anjo e urn espirito 
de natureza material, embora de materia subtil e celeste, pelo 
ministerio da qual (ministrantibus angelis) Deus se revela. 0 
anjo, conforme 0 significado grego de angelos, designa uma 
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fum;ao nao uma subsUlncia ou uma natureza. E portanto urn 
simbolo da propria fun<;ao simbolica qua talis (nuntius, mensa­
geiro). Era neste sentido que afirmava Tertuliano: anjo e 
<<nome de fun<;ao, nao de natureza» (id este nuntius, officii non 
naturae uocabulo 17), concep<;ao totalmente partilhada por 
Agostinho: angelus enim officii nomen, non naturae (En. in Psal­
mas, 103, 1) 18. 

Mas, apesar do imenso valor que atribui aos uestigia Trini­
tatis e a todas as figuras mediadoras, mormente a do Anjo -
com 0 qual, nas narrativas do Antigo Testamento, muitas 
vezes Iahweh se confunde -, Agostinho ira verificar tanto a 
sua importaneia intermediaria (tendo em conta a condi<;ao 
cosmica e corporea do homem), quanta a radical insufieiencia 
de as antiquae demonstrationes (De Trin., III, Procemium, 3) 
poderem revelar a Trindade invisivel. A hermeneutic a ange­
lologica de Agostinho, mau grado 0 apre<;o pelos vestigios tri­
nitarios e simbolos relaeionais, presentes quer num quer 
noutro Testamento, acabara por reconhecer os limites e a 
insufieieneia radical de qualquer exegese que pretenda Over' 
ou deduzir dai a Trindade, porque esta e radicalmente invisi­
vel e opera inseparavelmente. Mesmo 0 passo neotestamenta­
rio mais paradigmatico, que e 0 do Baptismo de Cristo no rio 
Jordao - onde encontramos a Voz, 0 Filho e a Pomba -,0 qual 
lhe permite afinar a sua «teoria das miss5es» ad extra de cada 
uma das pessoas divinas, e outrossim introduzir 0 esquema 
fundamental da sua cristologia, a diferen<;a na unica pessoa 
de Cristo da forma serui, condi<;ao de servo, e da forma Dei, 
condi<;ao de Deus, de modo a valorizar a Encarna<;ao sem cair 
no subordinaeionismo ariano, mesmo isso, diziamos, requer 

17De Carne Christi, XIV, 3. 
18Cf. Agostinho, Trinitate, II, 13, 23; De Genesi ad litteram, 6, 19.24; In Iohannis 

euangelium, 24, 7; Enarrationes in Psalmos,135,3; 145,3; Sermones, 7, 3; 362,17; Epis­
tulae, 95, 8; 102, 20. 
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um lumen fidei e uma experH~ncia de diferencia<;ao espiritual 
mais profunda, daf que Agostinho, da exegese das Escrituras, 
se volte para uma fenomenologia do homem interior, mas nao, 
como veremos, sem antes passar pelo duro trabalho do con­
ceito (livros V-VII). 

A come<;ar a obra, Agostinho faz sua, contra os Arianos, 
uma das orienta<;oes fundamentais do Condlio de Niceia: «a 
Trindade opera sempre inseparavelmente» - Trinitas quippe 
inseparabiliter operatur (De Trin., II, 10, 18; 5, 9; IV, 21, 20) -, 
mesmo quando parece, conforme uma certa tradi<;ao que 0 

autor de De Trinitate rejeita, que 0 Verbo teve 0 papel princi­
pal na Cria<;ao (resultado da leitura cruzada do Genesis com 0 

Pr6logo do Evangelho Joao), ou que nas teofanias angelicas do 
Antigo Testamento apenas se revelaram 0 Filho e 0 Espfrito 
Santo. Esta neste caso 0 passo do livro do Genesis, no qual 
Adao se esconde ao ouvir 0 chamamento de Deus. Diz-se, de 
facto, que Deus falou a Adao. Mas qual das pessoas divinas 
falou a Adao? A exegese de Agostinho hesita, avan<;a e recua, 
antes de admitir que af parece estar insinuado 0 Filho, 0 

Verbo em quem 0 Pai se diz e manifesta (d. De Trin., II, 10, 17-
-18). Mas 0 Filho e precisamente a manifesta<;ao do Pai, de 
modo que nao colhe a opiniao que opoe a visibilidade do 
Filho ou do Espfrito a absoluta transcendencia do Pai. A visi­
bilidade do Filho e a visibilidade do Pai. Na Trindade nao 
existem pessoas mais transcendentes que outras, 0 que permite 
a Agostinho aprofundar uma verdadeira teologia trinittiria da 
criat;ao. £, porem, 0 celebre episodio do Carvalho de Mambre 
(d. De Trin., II, 10, 19 -11, 21) que mais conduz Agostinho a 
reflexao e a medita<;ao sobre as epifanias trinitarias no Antigo 
Testamento. Bis que, no calor da tarde, tres homens visitam 
Abraao, que os acolhe na sombra do carvalho. A Escritura 
tanto designa esta apari<;ao no plural (eles) como no singular 
(ele, Senhor). Tal varia<;ao numeric a e verbal e um dos lugares 
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de maior intensidade meditativa sobre a natureza una e dife­
renciada de Deus. Ao tratar os tres, ou os dois, como se fos­
sem um, ou um como se fossem dois ou tres, a linguagem 
como que e conduzida ao limite das suas possibilidades, 
devendo ser af transgredida. Vma realidade inesperada exige 
uma nova lingua gem; e preciso criar uma nova gramatica. 
Neste episodio e com esta linguagem paradoxal, interroga-se 
Agostinho, nao se querera insinuar de modo simbolico a uni­
dade da Trindade e a trindade da Vnidade? 

Igualmente nos episodios do sacriffcio de Isaac mas, sobre­
tudo, no da sar<;a-ardente (Ex 3: 1-6; d. De Trin., II, 13, 23) e 
onde a tensao entre a presen<;a/ ausencia de Deus e a media­
<;ao angelica mais se intensifica. 0 problema centra-se aqui na 
dialectic a da revela<;ao-oculta<;ao. Diz-se em primeiro lugar 
que 0 Anjo do Senhor apareceu a Moises numa sar<;a-ardente e, 
acto continuo, Alguem que fala do meio da sar<;a identifica-se 
como sendo 0 proprio Deus. A rela<;ao entre 0 finito e infinito, 
entre a\ presen<;a e a ausencia da Face do Altissimo atinge aqui 
limites extremos,e 0 mosaico desejo de ver 0 rosto, muito a 
custo, tem de baixar os olhos e ceder lugar a escuta. Entao a 
Voz da sar<;a-ardente chama Moises e revela-Ihe 0 Nome da 
Misericordia: Eu sou 0 Deus do teu pai, 0 Deus de Abraao, 0 Deus 
de Isaac e 0 Deus de Jacob. Mas antes, quando aparecera a 
chama de fogo, esta epifania fora chamada pela Escritura Anjo 
do Senhor e nao «Deus». E, logo a seguir, revela-se 0 Nome da 
Imutabilidade, «Eu Sou aquele que Sou» como uma especie de 
ponto-de-fuga de todo 0 discurso (Ex 3: 14). Porque aquela 
varia<;ao entre singular e plural, e esta entre 0 Anjo do Senhor e 
Jahweh? Agostinho nao sabe responder: a Escritura parece 
fazer pouco dos prindpios de identidade, de nao-contradi<;ao 
e do terceiro-exclufdo. 

A medida que a exegese de Agostinho avan<;a, intensifica­
se a tensao nos slmbolos da presen<;a eda ausencia de Deus, 
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ate ao acumen em que Deus diz a Moises que jamais alguem 
o pode ver sem morrer. «Nao poderas ver a minha face e 
viver (non poteris uidere faciem meam et uiuere), porque nenhum 
homem podera ver a minha face e continuar a viver.» Parece, 
contudo, fazer uma concessao: «Eis aqui um lugar junto de 
mim (ecce locus penes me); estaras sobre a rocha, e quando a 
minha gloria passar por-te-ei numa fenda da rocha (ponam te 
in spelunca petrae); cobrir-te-ei com a minha mao ao passar 
(tegam manu mea super te donee transeam) e retirarei a minha 
mao, e entao poderas ver as minhas costas (tunc uidebis poste­
riora mea); 0 meu rosto, porem, jamais 0 veras.» (Ex 33: 20-23) 

Agostinho afirma que se pode interpretar este passo em 
que Moises ve as costas de Deus como uma prefigura<;ao simbo­
lica da Encarna<;ao do Verbo que, nao se prevalecendo de ser 
igual a Deus (FI2: 6), nasceu, viveu, morreu e ressuscitou. A 
razao de tal interpreta<;ao compreende-se em razao da carne 
que assumiu, a qual, nesse sentido, pode ser dita 0 visivel do 
invisivel, a via para a patria (d. Conf, VII, 20, 26; 21, 27). Deste 
modo, 0 rosto humano de Cristo, aforma serui, e visibilidade 
encarnada da forma Dei, a sua condi<;ao divina, a qual perma­
nece no segredo da Vida que eternamente se auto-revela e de 
Si mesma frui. Vai neste sentido, precisamente, a interpreta­
<;ao da ja referida passagem do Baptismo de Jesus no rio 
Jordao. E isso que os Arianos nao podem compreender: que 
segundo a condi<;ao de servo assumida na Encarna<;ao, 0 Pai Ii 
maior do que eu (Jo 14: 28), e portanto 0 Filho e enviado, mas 
segundo a condi<;ao de Deus como Verbo Eterno, eu 0 Pai 
somos um (Jo 10: 30); logo 0 Filho nao e menor do que 0 PaL 

* * * 
Abandonando agora a simbolica angelologica e inscre­

vendo-se no plano duro do conceito, Agostinho, nos proxi­
mos tres livros (V -VII), ergue-se ate ao pincaro mais inco-
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modo para 0 pensar e fica no gume da navalha, a meio cami­
nho entre 0 arianismo e 0 modalismo: contra 0 primeiro 
importa defender a unidade da substancia de Deus; contra 0 
segundo era imperativo manter a diferen<;a real do Pai e do 
Filho e do Espirito>Santo. 

Ora, contra os Arianos (Ario, Aecio, Eunomio de Cizico, 
etc.), que praticamente acabam por afirmar os tres deuses es­
tilha<;ando a unidade de Deus, a substancia linica parece expri­
mir melhor essa unidade e a imutabilidade. Todavia, 0 autor 
de De Trinitate, quando aceita inscrever-se sob a agenda dos he­
reges (d. De Trin., I, 3, 6; 7, 14; 13,31; IV, 21,31-32; VII, 4, 9), 
esta bern consciente da dificuldade de a categoria de substtin­
cia, manejada em bloco, poder expressar adequadamente a di­
feren<;a essencial das pessoas que a experiencia e a tradi<;ao cris­
tas confessam em Deus. E que nessa substancializa<;ao a ou­
trance consiste a heresia trinitaria oposta: 0 modalismo de 
Noeto, Praxeas e Sabelio, que dissolve as pessoas divinas no 
oceano de uma substancia unica, da qual 0 Pai, 0 Filho e 0 Es­
pirito Santo sao apenas os modos (tropoi) da ac<;ao de Deus, 
para nos; meras express6es plastic as, figuras ou «mascaras» 
historicas que assume para os homens, mas Ele, em si mesmo 
Deus, nem e Pai nem Filho nem Espirito Santo: podemos dizer 
que so ha Trindade ad extra (ekonomica, historico-salvifica), mas 
nao Trindade ad intra (teol6gica, imanente). Contra estes dois 
perigos simetricos, invectiva Agostinho: «Tern vergonha, sabe­
liano! ( ... ) Distingue as pessoas, para que nao percas cad a pes­
soa. Distingue com inteligencia, nao separes com perfidia, nao 
aconte<;a que ao fugires de Caribdis caias em Cila. ( ... ) Navega 
pelo meio, evitando um e outro grande perigo. ( ... ) Nestas duas 
express6es [Eu e 0 Pai somos um, Jo 10: 30],0 'urn' livra-te de Ario, 
o 'somos' livra-te de Sabelio.» «Disse 'urn so' - disse 'somos'; 
'urn so' segundo a essencia, porque e 0 mesmo Deus; 'somos' 
segundo 0 relativo» (In Ioh. Eu., 36, 9; De Trin., VII, 6, 12). 
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Entre Cila e Carfbdis, portanto, evitando fugir do primeiro 
escolho sem cair no segundo, Agostinho forceja por encontrar 
uma lingua gem mais apropriada ao mysterium e essa parece­
lhe dever ser a da rela\'ao, categoria para onde os Padres 
Capadocios se tinham orientado. Todavia, quando tenta com­
preender a Trindade em termos de rela\'ao, prima facie parece­
-lhe que de novo a substancia divina se fragmenta, recaindo 
outra vez no subordinacionismo ou no triteismo dos arianos e 
eunomianos. A linguagem e 0 pensamento sobre a Trindade 
conduzem-nos ao reino do paradoxal. Por um lado, Pai, Filho 
e Espirito Santo designam nomes proprios na Trindade e, 
nesse sentido, so podem entender-se como absolutos (ad se 
ipsos); mas, ao mesmo tempo, 0 seu conteudo e relacional 
porque se dizem uns em rela\,ao aos outros, em reciprocidade 
(ad inuicem). Eis 0 paradoxo trinitario: como pensar em con­
junto aquilo que a ratio, a razao logic a, parece nao conseguir 
formular em conjunto? Isto e, como pensar «a uniao inefavel» 
(ineffabilis coniunctio) que faz destas tres realidades um Unico 
Deus (De Trin., VII, 4, 8), uma Trindade una e uma Unidade 
trina? 0 que Agostinho se propoe e encontrar algo que de 
conta e mantenha 0 paradoxo como tal, sem tender resoluti­
va mente nem para uma visao sintetica, onde a Unidade 
absorva e suprima a Trindade (conforme os modalistas), nem 
para 0 polo oposto, onde as Tres pessoas funcionem com uma 
alteridade-diferen\,a tao radical que fracturam a unidade real 
(arianismo). Importa manter simultaneamente ambas as 
coisas, i.e., as rela\,oes de origem que in uno ictu distinguem e 
opDem as pessoas numa mesma essencia relacional, afirma\,ao 
da unidade e da diferen\,a, do mesmo e do outro, da unidade 
na rela\'ao, pois «Deus nao e triplice, mas Trindade» (non deus 
triplex, sed trinitas, De Trin., VI, 7, 9; XV, 3, 5). 

Agostinho avan\,a com mil precau\,oes. Tem 0 cuidado de, 
primeiro, reconhecer a unidade de Deus (e para isso, em vez 
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de substantia, uma vez que um dos sentidos de substancia e ser 
sujeito de acidentes e em Deus nao ha nada de acidental, ira 
preferir essentia, essencia, a qual se presta a menos equivocos) 
para, depois, poder diferenciar e relacionar. 0 autor de De Tri­
nitate procura nao cair nas armadilhas de um pensamento 
que, por ter rompido brutalmente a realidade, se revel a 
depois absolutamente incapaz de relacionar e de unificar as 
singularidades. Compreendendo bem 0 que esta em jogo, 0 

anti-maniqueu delineia 0 seu proprio percurso: unificar para 
diferenciar e nao dividir para unir. A sua experiencia pessoal 
de passagem pela ruptura ontologica do maniqueismo 
mostra-lhe que a primeira via e de longe preferivel, apesar de 
tambem nao estar isenta de perigos. 

Podemos, entao, admitir em Deus uma rela\,ao que nao ex­
prima 0 acid ental e que, por conseguinte, escape a mutabili­
dade? Ou terao razao os arianos e os eunomianos ao afirmar 
que «tudo 0 que se pensa ou predica de Deus se deve predicar 
segundo a substancia, jamais segundo os acidentes» - 0 que os 
conduz a negar a divindade do Filho e do Espirito Santo? 0 di­
lema de onde os arianos partem e meridiano: se se insiste na 
substancia compacta-se Deus (e 0 Filho e 0 Espirito Santo, tam­
bem substancias primeiras, acabam «expulsas» da divindade, 
pois em boa logica aristotelica uma substancia primeira nao 
pode ser predicado de outra substancia primeira); se se adopta 
a linguagem da rela\,ao «relativiza-se» e introduz-se 0 aciden­
tal no seio de Deus. No primeiro caso «compacta-se» Deus e ex­
pulsa-se a alteridade; no segundo, «fractura-se» Deus e evacua­
-se a unidade. No fio da navalha, hayed escapatoria entre 0 

modalismo sabeliano e 0 triteismo ariano? Como devemos 
dizer as pessoas em Deus se quisermos nao apenas afirmar um 
dogma (i.e., uma opiniiio vivida e avalizada por uma comunidade 
crente), mas argumentar com os hereticos e expor 0 melhor 
possivel 0 mysterium fidei? Ha aqui uma rela\,ao profunda entre 
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a fe, 0 pensar e uma forma de presen<;a na hist6ria concreta dos 
homens; liberdade arriscada de quem nao tern trunfos na 
manga e aceita 0 canlder radicalmente exposto da existencia 
crente, a qual, longe de ser urn mero grito, abriga insuspeitas 
larguras, alturas, lonjuras e profundidades. A fe nao trapaceia 
a obscuridade da vida humana. «TeOOo de confessar que, ao es­
crever, eu mesmo aprendi muitas coisas que nao sabia» (egoque 
ipse multa quae nesciebam scribendo me didicisse confitear, De Trin., 
III, 1, 1). Agostinho confessa que aprendeu muitas coisas a es­
crever; De Trinitate nao e uma obra «dogm<itica» nem dogma­
tizante, mas urn acto de fala que e urn acto de escrita; e por excelen­
cia uma obra hermeneutica, heuristic a no mais profundo sen­
tido do termo, i.e., que vai as fontes, cria mundo e revela novas 
possibilidades; a fe nao apenas dd que pensar, mas dd a pensar. 

Assim, aquele falso dilema Agostinho contrap6e 0 que 
podemos chamar 0 principia do terceiro-incluldo: e verdade, 
como dizem os Arianos, que em Deus nada se predica 
segundo 0 acidente; mas e igualmente verdade que nem tudo 
d'Ele se afirma segundo a substancia. Ambas as afirma<;6es 
sao verdadeiras. Assim aqueles predicados que nao sao ditos 
nem segundo a substancia nem segundo 0 acidente, sao pre­
dicados segundo 0 que? Resposta de Agostinho: «Na ver­
dade, e dito segundo a rela<;ao» / Dicitur enim ad aliquid (De 
Trin., V,S, 6): eis a afirma<;ao decisiva de Agostinho que abre 
caminho a uma verdadeira revolw;iio no ser. 

Mas entao, para evitar que aquilo que era urn acidente na 
tabua das Categorias de Arist6teles (a rela<;ao, pros ti) introduza 
de novo a mutabilidade em Deus, a rela<;ao tern de se ser onto­
logicamente reinterpretada, 0 que obriga a ir aMm e subverter 
por dentro 0 quadro categorial aristotelico substancia­
-acidentes. Chegamos a urn dos pontos nucleares da argurnen­
ta<;ao agostiniana. A rela<;ao em Deus nada diz de acidental, 
pelo que somos for<;ados a admitir a existencia de rela<;6es essen-
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ciais. Eis a heuristica trinitaria a alargar ou mesmo a inverter os 
quadros da linguagem e das categorias gregas. «Resta, portanto, 
que 0 Filho e dito essencia relativamente ao Pai (essentia filius re­
latiue dicatur ad patrem). Com isso produz-se urn sentido comple­
tamente inesperado (inopinatissimus sensus): que a essencia nao 
e essencia (ut ipsa essentia non sit essentia) ou, pelo menos, quando 
se diz essencia, nao se indica a essencia mas 0 seu correlativo 
(non essentia sed relatiuum indicetur)>> (De Trin., VII, 1, 2). Agosti-
000 fica deveras surpreendido com 0 surgimento de urn sentido 
de essencia - uma essen cia relacional- que lhe parece ir ao arrepio 
de tudo 0 que aprendera outrara, quando jovem estudante lera 
as Categorias de Arist6teles. E tambem por isto que De Trinitate 
e urn «momento decisivo da hist6ria do pensamento» ocidental 
19 e os livros V -VII sao urn momento fundamental desse mesmo 
pensamento acerca de Deus e da pessoa humana, bern assim da 
afirma<;ao da relafiio como modalidade originaria de ser. A Teo­
logia, a Ontologia e a Antropologia dao-se as maos e refundam­
se nesta encruzilhada relacional. Em Deus, no Ser e no Homem 
a identid~de e a diferen<;a, 0 Mesmo e 0 Outro, tern a mesma dig­
nidade. E isto que a confissao trinitaria diz por antecipa<;ao, 
antes de algumas correntes filos6ficas contemporaneas fazerem 
disso 0 seu leit-motiv. A Trindade torna-se urn autentico echan­
geur de dizeres plurais e singulares. E uma revolufiio no ser que a 
confissao trinitaria transporta, como afirmava outrora J. Ratzin­
ger: «E uma total revolu<;ao da imagem do mundo: 0 reino soli­
tario da categoria da substancia foi despeda<;ado, descobre-se a 
'rela<;ao' como urna forma original de ser, da mesma ordem que 
a substancia.» 20 Requer-se, pois, uma «ontologia triadica ou tri-

19 Pierre HADOT, « L 'image de la Trinite dans l' arne chez Victorinus et saint Au­
gustin», Studia patristica 6 (1962), p. 409. 

. 2OJoseph RATZINGER, Einfiihrung in das Christentum: vorlesungen iiber das Apos­
tollsche Glaubensbekenntnis, Munchen~ Deutscher Taschenbuch Verlag, 1977, 
p. 127; Klaus HEMMERLE, Glauben - Wle geht das?, Freiburg im Brisgau Basel/ 
/Viena, Herder, 1978, p. 147. ' 
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nihiria» (expressao de F. Sciacca) onde a pessoa, frente a substan­
cia e a relar;iio, aparece como novidade ontologica, quiasma concreto 
em que cada urna das figuras divinas exprime a sua apropria<;ao 
singular na «dan<;a» que estabelece com as outras. «A rela<;ao, 
que e 'passagem' , consiste nurn movimento pelo qual cada ente 
e, ao mesmo tempo, 'do outro, para 0 outro e com 0 outro' (al­
terius, ad alterum et alteri). Este triplo fndice preposicional nao se 
pode subestimar. Inscreve-se no estatuto ontologico 'daquilo 
que e', urn jogo de determina<;6es solidarias que nada tern de 
aditivo, de acidental ou de contingente.»21 Quer dizer, na circu­
mincessiio (movimento) ha imanencia e permanenciamutua das 
pessoas umas nas outras (circuminsessiio); 0 que e proprio de cada . 
urna e proprio a partir das outras: a paternidade, a filia<;ao e a 'es­
pira<;ao'. «A pericorese e (oo.) a rela<;ao que reaHza a unidade da 
pessoa.» 22 

o cume de uma ontologia relacional da-se, entao, nesta 
nova modalidade de ser, que e a realidade concreta do ser pes­
soal e nao na no<;ao de pessoa em abstracto. A pessoa concreta 
expressa a unidade entre a subsHincia e a rela<;ao; significa isto 
que se passou de urna ontologia estatica e formal para uma on­
tologia dinamica, nomada e dan<;ante 23. 0 perene problema da 
filosofia, i.e., 0 da rela<;ao entre 0 Uno e 0 Multiplo, recebe da 
reflexao trinitaria agostiniana sobre as Pessoas divinas a 'pe­
ricorese' como solu<;ao, visto que a teo ria das relar;oes trinitarias 
afirma no mesmo movimento a unidade e a diferen<;a em Deus. 

21Stanislas BRETON, «Sur l'ordre metaphoral», in Paul RrCOEUR. Les metamor­
phoses de 1a raison hermeneutique, Paris, Cerf, 1991, p. 374. 

"Walter KASPER, Der Gott Jesu Christi, Mainz, Matthias-Grfmew.ald-Verla~, 
1982 (Le Dieu des chretiens, Paris, Cerf, 1985, p. 410). A noc;ao de per!corese (pert­
choresis) foi cunhada par Gregorio de Nazianz? ~m ambito cristol0!1ilco pa;a d~­
signar a uniao hipostatica e~tre a~ nature~as ~lyl;t~ e humana de Cnsto. So malS 
tarde Joao Damasceno a aphcou a teologla tnmtana. 

23Cf. Massimo CACCIARI, E1 Dios qu§ baila, Buenos.Aires / M~x~c.? / Barce~ona, 
Paidos, 2000; Piero CODA e L'ubomir ZAK (edd.), Abltando 1a Trmlta: per un rmno­
vamento dell 'onto1ogia, Roma, Citta Nuova, 1998. 
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Na Trindade, as pessoas divinas nao se dizem exclusiva­
mente nemsegundo a substancia - 0 Pai nao e Pai para si 
mesmo, nem 0 Filho e Filho para si mesmo, «mas rela<;ao red­
proca para.o outro» (sed ad inuicem atque ad alterum) -, nem 
segundo 0 acidente, mas segundo os termos relativos, as rela­
<;6es concretas (sed secundum relatiuum). As falacias dos hereti­
cos apenas vinham deitar lama suja de uma rna logica na agua 
limpid a da confissao trinitaria. «Os tres nem sao .um confusa­
mente (nec confuse unum sunt) nem sao tres separadamente 
(nec disiuncte tria sunt), mas, send~ urn, sao tres e, sendo tres, 
sao urn (sed, cum.sint unum, tria sunt et, cum sint. tria, unum 
sunt).» (Ep., 170,5) Ora, so a pessoa concreta, novidade ontolo­
gica por excelencia, permite manter a unidade na Trindade e a 
Trindade na unidade porque num sentido e absoluta - ad se 
quippe dir;:itur persona - e noutro diz a rela<;ao: em Deus e abso­
lutamente a mesma coisa (omnino idem) ser e ser pessoa. Se ser 
e urn termo absoluto, a pessoa e a rela<;ao (si esse ad se dicitur, 
persona uero relatiue) (d. De Trin., VII, 6, 11). 

Chegados a conclusao de que a persona, ontologicamente 
interpretada, exprime concretamente 0 ad inuicem (rela<;ao 
redproca) na Trindade, perguntemos: Mas 0 que e ser pessoa? 
Chegamos ao cerne do problema e se queremos prosseguir eis 
que parece erguer-se a nossa frente uma dificuldade intrans­
ponivel. E que «quando se pergunta: tres que? (quid tres?) a 
linguagem humana debate-se com uma enorme indigencia. 
Contudo, foi dito tres pessoas nao para 0 dizer, mas para que 
nao se deixasse de 0 dizer.» (De Trin., V, 9, 10) De facto, quan­
do perguntamos «tres que?» a linguagem humana como que e 
naturalmente reconduzida para 0 plano da defini<;ao generic a 
e abstracta. Pois «onde nao ha diversidade de essencia (ubi 
nulla est. essentiae diuersitas), e necessario que os tres tenham 
uma designa<;ao de especie (oportet et speciale nomen habeant 
haec tria)j que todavia nao se encontra (quod tamennon inueni-
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tur)>> (De Trin., VII, 4, 7). Eis que a linguagem culmina nao ja 
num paradoxo, mas numa aporia, num beco aparentemente 
sem saida. Agostinho, porem, nao procura resolver urn 
enigma categorial, urn teorema ou urn quebra-cabe<;as, mas 
antes, como 0 salmista, demanda Alguem, uma rela<;ao pes­
soal, uma face: «busco 0 teu rosto, 0 teu rosto Senhor eu pro­
curo» (5127, 8). 

Assim, «se nao e possivel alcan<;ar por meio da inteligen­
cia» 0 que na Trindade significa ser pessoll, «agarre-se por 
meio da fe, ate que brilhe nos cora<;5es» (De Trin., VII, 6, 12) 0 

que agora nao pode de todo compreender. Se a resposta a per­
gunta «tres que?» resiste ao dizer directo, talvez nos possa­
mos aproximar por uma via obliqua. 0 fracasso da via con­
ceptual, directa e racional, vai reconduzir Agostinho, no livro 
VIII, a fazer uma inflexao crucial que divide e articula De Tri­
nitate em duas abas, como se este livro fosse 0 gonzo metodo­
logico no qual toda a obra gira. 0 fracasso de urn dizer por con­
ceito, ou de uma via curta racional e especulativa, reorienta a 
questao do dominio teoretico para 0 dominio da ac<;ao. A 
Trindade, ao nivel da imago Dei que somos, e em nos da 
ordem experimental. 0 conhecimento volve-se ac<;ao, sem 0 

dinamismo da qual nao se pode avan<;ar do saber para a expe­
riencia de Deus. So 0 agir amoroso pode dizer, revelar fenome­
nologicamente 0 misterio de Deus. Nao e, pois, no plano abs­
tracto do discurso que a rela<;ao e a substancia convergem; so 
no agir proprio da pessoa qua taUs aquelas se vinculam con­
cretamente. E pois na aCfao concreta da pessoa que a rela<;ao se 
ontologiza e ganha 'substancia', e esta por seu lado como que 
«ganha asas», i.e., movimento para (esse ad). Ora, a expressao 
mais perfeita da ac<;ao propria de uma pessoa e 0 amor / cari­
tas. So 0 amor realiza 0 que 0 olhar curio so, inutilmente, quer 
perscrutar de fora. A partir daqui ate ao livro XV temos de 
descobrir a ac<;ao sob 0 discurso. A fenomenologia transmuta-
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-se aqui em exercitatio animi, scientia pratica naquele sentido 
que sera tao caro a theologia de Sao Boaventura. 

* * * 
Os livros V a VII de De Trinitate, como acabou de se dizer, 

levam ao limite a especula<;ao racional sobre a Trindade, pois 
«foi dito tres pessoas nao para 0 dizer, mas para que nao se 
deixasse de 0 dizer.» E sobre este insucesso da razao especula­
tiva, que ela propria reconhece, que se abre outra possibili­
dade e uma nova exigencia na procura. Nao se pode aceder a 
Trindade nem de fora, pela exegese escrituristica (livros !-IV), 
nem pela especula<;ao racional e as varia<;5es eideticas sobre 
as no<;5es de relafao e de pessoa (livros V-VII), nem sequer, 
adiante-se ja, por dentro, pelas analogi as transcendentais no 
espirito humano, apesar de os vestfgios trinitarios na alma 
serem urn «espelho da Trindade» (speculum trinitatis), se bern 
que sempre em regime de «dissemelhante semelhan<;a» (dissi­
milis similitudo, Ep. 169, 6; De Trin., XV, 11,21; 14,24; 20, 39), 
pois 0 pensamento nao pode ver, nem dar aver, 0 abra<;o ime­
morial da Vida intratrinitaria. 

Por causa disso, no livro VIII, Agostinho ja nao procura 
conhecer a Trindade a partir das Escrituras ou da razao, mas 
«sobretudo a partir do am or que e 0 eco da propria vida 
divina» 24. Na verdade, «se yes 0 amor, yes a Trindade» (uides 
trinitatem si caritatem uides, De Trin., VIII, 8, 12) - so a caritas 
em acto tern 0 poder de desvelar e mostrar a Trindade. «Esta 
formula, por demais desconhecida, evoca a vida trinitaria 
com rara acuidade e sublinha que a mesma e acessivel a todos 
nos. A vida trinitaria exprime-se, com efeito, como uma 
comunhao de amor entre as tres pessoas divinas. Esta comu-

2~Marie-Anne VANNIER, «5. Augustin et la Trinite» in Connaissance des peres 
de Z'Eglise 76 (decembre 1999), p. 28 (d. De Tril1., VIII, 9,13). 
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nhao inefavel e 0 proprio Deus (In 10. Ep. 7,4-7; Ep. 186,3, 7; 
Sermones 156,5,5 e 350, 1; En. In Ps. 79,2), mas a mesma ja se 
encontrava actuante no celebre cor unum da primeira comuni­
dade de Jerusalem.» 25 

E pois compreensfvel que, nesta inflexao metodologica 
crucial, Agostinho introduza 0 que se tornara agora na mais 
importante media<;ao na progressao, como acima se disse: 
entre a fe, fides, e a inteligencia, intellectus, eis 0 amor, caritas; 
so 0 arnor pode outorgar 0 conhecimento (co-nascimento, con­
naissance) que 0 pensar procurara em vao, la por fora: «A 
menos que 0 arnemos agora, jamais 0 veremos.» (De Trin., 
VIII, 4,6). E «que ninguem diga: nao sei 0 que amar. Arne 0 
irmao e arne 6 proprio amor» (De Trin., VIII, 8, 12). Convo­
cando Sao Joao - «Quem nao ama nao conhece a Deus, 
porque Deus e amor» (1 Jo 4, 7-8) -, tern Agostinho uma 
daquelas afirma<;6es que determinam toda a envergadura de 
urn pensamento e 0 conduzem a uma verdadeira ontologia teo­
logal (M. Smallbrugge): «0 amor fraterno amor fraterno ifra­
terna dilectio) e aquele com que nos amamosuns aos outros­
nao so vern de Deus, mas tambem e Deus» (non solum ex deo 
sed etiam deum esse; De Trin., VIII, 8, 12). Reitere-se: so 0 amor 
da urn verdadeiro conhecimento de Deus. Noutro lugar 
Agostinho acrescenta urn indicativo para nos precioso quanta 
ao facto de que, sob 0 discurso, e a ac<;ao que ele sempre tern 
em vista: «Se alguem ama, sabe 0 que eu quero dizer» (In Ioh. 
Eu., 26, 4). 

E este 0 grande momenta da intui<;ao agostiniana da na­
tureza doamor. Tentando compreender in recto como a 
Trindade e uma comunidade de Amor, descobre in obliquo a es­
trutura radicalmente trinitaria de todo 0 amor humano e inflec-

25 Marie"Arme V ANNIER, Saint Augustin et le mysti!re trinitaire, Paris, Cerf, 1993, 
p.24. 
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te-lhe efectivamente a natureza de desejo carente, erotico e au­
tocentrado. Descobre que 0 amor e sempre a tres, nunca a dois, 
e muito menos a urn. Porque brota de uma comunidade trini­
taria, 0 amor funda sempre outra comunidade trinitaria. Por 
isso, 0 paradigma binario ou dualista, tal como 0 unitario ou 
modalista, jamais conseguem dar conta da realidade simulta­
neamente unificante e diferenciadora do amor. «0 amor e per­
ten<;a de alguem que ama, e com 0 amor ama-se alguma coisa. 
Sao, como se ve, tres coisas: aquele que ama, aquilo que e 
amado e 0 amor (amans et quod amatur et amor). Que e entao 0 

amor senao uma vida que une ou procura unir duas coisas, 
aquele que ama e aquilo que e amado? E isto e assim tambem 
no amor mais baixo e carnal. Mas para bebermos alguma coisa 
mais pura e cristalina, ignorando a carne, subamos ate ao es­
pfrito. 0 que e que 0 espfrito ama no amigo senao 0 espfrito? 
E tambem af sao tres as coisas, aquele que ama e aquilo que e 
amado e 0 amor. Resta-nos ainda elevarmo-nos a partir daqui 
e, quanto ao homem for permitido, procurar mais acima estas 
coisas. Mas descanse aqui urn pouco a nossa aten<;ao, nao por 
julgar que encontrou ja 0 que procura, mas como costumamos 
encontrar urn lugar quando temos de procurar alguma coisa. 
Essa coisa ainda nao foi encontrada, mas ja se encontrou onde 
a procurar.» (De Trin., VIII, 10, 14) 0 verdadeiro amor humano 
e epifania de urn 'acontecimento eterno', viatico de urn 'mys­
terium primordial' (T. D'Eypermon) que, na mesma circula<;ao 
amorosa, nos torna capazes de infinito (capax Dei, De Trin., 
XIV, 8, 12; 12, 15), pois n'Ele, por Ele e com Ele somos introdu­
zidos na vida trinitaria: «Eu e 0 Pai viremos a ele e faremos dele 
nossa morada» (Jo 14,23). 

Determinado 0 metodo, determinado 0 lugar onde procu­
rar,o que resta? Exercitar-se na procura. E que procuramos? 
Importa que no caminho nao esque<;amos 0 destino: «Pro­
curamos, evidentemente, a Trindade, nao uma qualquer, mas 
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a Trindade que e Deus, 0 Deus verdadeiro, supremo e linico» 
(De Trin., IX, 1, 1). 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 0 livro IX, relembra Agostinho 
que, «quando se chegou ao amor que e dito Deus na Sagrada 
Escritura, brilhou um pouco [para nos] uma trindade, isto e, 
aquele que ama, aquilo que e amado e 0 amOT» (De Trin., XV, 
6,10). Mas entao 0 brilho tornou-se de tal modo intenso que, 
incapaz de se fixar na lux ineffabilis (De Trin., XV, 6, 10), 0 espi­
rito se voltou para si proprio, procurando encontrar em si 
uma imagem da Trindade. Vma vez que fomos criados a 
imagem e a semelhan<;a do Deus Trindade (jaciamus hominem 
ad imaginem et similitudinem nostram, Gn 1: 26.27; 9: 6) 26 deve 
ser possivel encontrar em nos afinidades que nos permitam ir 
progredindo, per speculum et in aenigmate, no conhecimento (co­
-nascimento) da mesma Trindade em nos. Foi pois a tentativa 
de dar seguimento pr<itico e experiencial a afirma<;ao «se ves 0 

amor, ves a Trindade» que orientou Agostinho para as ditas 
analogias psicologicas do espirito humano, i.e., para uma feno­
menologia do amor cuja primeira tria de: amans et quod amatur 
et am or, aquele que ama, aquilo que e amado e 0 amor (De 
Trin., VIII, 10, 14; IX, 2, 2) darei lugar a outra triade: mens, noti­
tia, amor, a mente, 0 conhecimento de si e 0 amor que a ambos 
estreita (De Trin., IX, 3, 3; 4, 4) logo seguida de uma ainda 
«mais evidente»: memoria, intelligentia et uoluntas, memoria, 
inteligencia e vontade (De Trin., X, 11, 17.18; XV, 3, 5). 

* * * 
Tem havido infindas discuss6es sobre as chamadas «ana­

logias psicologicas» do espirito humano, sobre 0 seu alcance e 

"Cf. Manuel da Costa FREITAS, «A Imagem e Semelhant;a de Deus. Urn tema 
de antropologia agostininiana», in Didaskalia 19 (1989), pp. 21-34. 
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o facto de Agostinho, de livro para livro, variar a terminolo­
gia. Efectivamente, alem das referidas (amans, amor, amatus; 
mens, notitia et amor; memoria, intelligentia et uoluntas), outras 
analogias trinihirias ja tinham aparecido ao longo da obra: 
aeternitas, ueritas, uoluntas, eternidade, verda de, vontade (De 
Trin., IV, 1,2); res, imago, congruentia, realidade, imagem, con­
veniencia (entre ambas); aeternitas (in patre), species (in ima­
gine), usus (in munere), eternidade (no Pai), forma (na 
imagem), reciprocidade (no dom); esse, uiuere, intelligere, ser, 
viver, pensar (De Trin., VI, 10, 11); unitas, species, ordo, uni­
dade, forma, ordem; summa origo, perjectissima pulchritudo, bea­
tissima delectatio, origem suprema, perfeitissima beleza, felicis­
sima deleita<;ao (De Trin., VI, 10, 12) - e outras ainda farao a 
sua apari<;ao: res, uisio, intentio (animi), coisa, visao, aten<;ao/ 
/inten<;ao (De Trin., XI, 2, 2); memoria, uisio interior, uolitio, 
memoria, visao interior, voli<;ao (De Trin., XI, 3, 6-9); ingenium, 
doctrina, usus, engenho, saber e uso (De Trin., X, 11, 17); memo­
ria, scientia, uoluntas, memoria, ciencia, vontade (De Trin., XII, 
15,25); scientia (jidei), cogitatio, amor, ciencia (da fe), pensa­
mento, amor (De Trin., XIII, 20, 26); memoria Dei, intelligentia 
Dei, amor Dei, memoria de Deus, intelec<;ao de Deus, amor de 
Deus (De Trin., XIV, 12, 15); memoria, contuitus, dilectio, memo­
ria, visao, amor; retentio, contemplatio, dilectio, reten<;;ao, con­
templa<;ao, amor (De Trin., XI, 3, 6; XIV, 2, 4). Nesta pletora de 
triades, e como se Agostinho praticasse verdadeiras variar;oes 
jenomenologicas sobre estruturas ternarias, as quais se encon­
tram presentes ja em todas as realidades do mundo sensivel 
enquanto «modo/medida, nlimero e peso» (modus, numerus, 
pondus, mensura, numerus, pondus, De Trin., III, 8,15; 9,18)27, ja 

.2: De Trinitate, XI, 11, 18 opera a correspondencia «memoria == mensura», 
<:lIlSIO==nllme~lls»,. ~ll?lllnt~s==pondlls:>. Em De Natu~a boni, v.g., pratica uma auten­
hca «ontologra tnadlca» a luz do Llvro da Sabedona 11: 21, «omnia mensura et nu­
m~ro et pondere dispOSliisti», «tudo criaste com medida, nllinero e peso» (ef. tam­
bern 0 esquema «callsa», «species», «manentia», Epistula 11, 3). 
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na apreensao sensivel delas pelo homo exterior (De Trin., XI, I, 
I), quer ainda na apreensao evidente de si mesmo (scio me 
scire, scio me uigilare, scio me uiuere, De Trin. XV, 12, 21)28 e 
outrossim na visao inteligivel das essencias eternas enos 
superiores dinamismos memorial e volitivo do espirito 
humano. Se bem que nao sistematizada, porque Agostinho 
pratica uma hermeneutica circular e circunvolada, feita de 
fluxos e refluxos, ha nesta fenomenologia uma nitida progres­
sao, como se Agostinho de tria de para triade tivesse como 
escopo aquele ideal de preenchimento ultimo da intencionali­
dade que 0 move, visee que so a analogia memoria, intelligentia 
et uoluntas,porque a mais evidente entre todas (euidentior, De 
Trin., XV, 3, 5), esta mais apta a exprimir. 0 simile, porem, 
nao reduz 0 mysterium, pois 0 inefavel esta sempre para alem 
de toda a analogia: dai que esta opere sobre 0 fundo de uma 
inultrapassavel despropof<;ao: «semelhan\a dissemelhante», 
dissimilis similitudo sintetiza alhures 0 genio lapidar de Agosti­
nho (Ep. 169,6; De Trin., XV, 15,24). 

Nesta fina descri\ao das potencias da alma, a novidade de 
Agostinho reside na introdu\ao da vontade como elemento 
essencialmente unitivo (copulatrix uoluntas, De Trin., XI, 7, 12; 
9, 16), pois a triade neoplatonica esse, uiuere, intelligere, que 
muito influenciou a reflexao trinitaria de Mario Victorino 
(Aduersus Arium), e cujo eco encontramos no livro VI de De 
Trinitate, nao contemplava especialmente a vontade neste pro­
cesso analogico. Ao inves, 0 autor de De Trinitate conclui que 
a vontade, cuja fun\ao essencial e unir a memoria e a inteli­
gencia - uoluntas utrumque iungebat, utrumque copulat, etc. (d. 
De Trin., XII, 15,25; XI, 3,6; IX, 10, 15; XIV, 3, 5; 6, 8; 8, 11; 10, 
13; 11, 14; XV, 27, 50) - e em nos a «insinua\ao» daquilo que 0 

28 «me scire scio», «scio me cogitare», «scio esse me» / «sei que sei», «sei que 
penso», «sei que SOW>, etc.; cf. Soliloquia, 1, 4.7; De Vtilitate credendi, 25; Confessio­
nes, XIII, 11, 12. 
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Espirito Santo e na Trindade (De Trin., XI, 4, 7; 5, 9). Assim, na 
antropologia relaciona1 29 que De Trinitate institui, ao amor «ou 
vontade» fica cometida por excelencia a tarefa relacional (De 
Trin., XIV, 6,8); a caritas em acto e 0 novo nome para rela\ao­
e ja nao a persona em abstracto 30. «As analogias trinitarias 
apresentam a vantagem de mostrar como um e tres se harmo­
nizam na Trindade e de ressaltar a dimensao dinamica da 
imagem de Deus no ser humano»; dai que, nesta obra, se 
esboce «uma problematica muito actual, a da constitui\ao do 
sujeito pela media\ao da intersubjectividade.»31 

Mas uma vez cumprida a fenomenologia das tria des do 
espirito humano (De Trin., XV, 18,28), como se 0 arco que vai 
desde 0 livro IX ao livro XIV constituisse um exerdcio de 
purifica\ao e de diferencia\ao espirituais - a referida exercita­
tio animi (d. De Trin., IX, 12, 17; XV, 3, 5: «a aten\ao do leitor se 
exercitasse com mais clareza», distinctius lectoris exerceretur 
intentio; XV, 6, 10; 27, 49) - verificamos que no ultimo livro, 0 

XV, quando trata da pessoa do Espirito Santo, Agostinho re­
cupera de novo 0 intento da investiga\ao, suspenso na passa­
gem do livro VII para ao livro VIII, quando respondera ao 
impasse do livro V - «foi dito tres pessoas nao para 0 dizer, 
mas para que nao se deixasse de 0 dizer» - com a afirma\ao 
«se yeS 0 amor, yes a Trindade». 0 que significa que, final­
mente, e apenas na pneumatologia como ontologia de comunhi'io 
que se cumpre a intencionalidade agostiniana quanta a teoria 
das rela\oes, intencionalidade que 0 livro VI (6, 7) antecipara 
protensivamente ao referir 0 Espirito como «amizade» (amici­
tia) ou «mais adequadamente, amo!» (aptius caritas) do Pai e 
do Filho. 

lOCf. Joaquim Cerqueira GON<;:ALVES, «Filosofia e Relac;ao. Interpretac;ao Crista 
da Categoria Grega», in Biblos 56 (1980), pp.183-194. 

3OCf. COl1jessiones, XIII, XI, 12; De Ciuitate Dei, XI, 26-28. 
• 31 Mari~-~e V ANNIER, Saint Augustin et le mystere tril1itaire, p. 26; «5. Augus­

tm et la Trmlte», p. 32. 
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Neste entremeio, para os livros XII, XIII, XIV, temos a sm­
tese do proprio Agostinho: «No livro XII pareceu que se devia 
distinguir sabedoria [sapientia] de ciencia [scientia] e, naquela 
que se chama propriamente ciencia, porque e inferior, foi 
necessario procurar em primeiro lugar uma especie de trin­
dade no seu genero, a qual, embora ja pertencendo ao homem 
interior, todavia ainda nao deve ser chamada ou consider ada 
imagem de Deus. E isto e tratado no livro XIII, real<;ando a fe 
crista. No livro XIV, trata-se da verdadeira sabedoria do 
homem, isto e, concedida por dom de Deus na participa<;ao 
do proprio Deus, a qual e distinta da ciencia».32 Na diferen<;a 
entre scientia e sapientia joga-se a tensao escatologica entre 
tempo e eternidade, entre desejo de felicidade e a beatitude, 
entre as verdades historic as proprias da fe, a que a experien­
cia crista jamais se subtrai, bem pelo contrario, pois «0 Verbo 
fez-se carne e montou tenda entre nos» (Jo 1: 14), e as verda­
des eternas proprias da ciencia contemplativa, i.e., da sabedo­
ria. Assim, «a fe pro cur a, a inteligencia encontra» (fides quae­
rit, intellectus inuenit). No intervalo, como Mediador e 
Caminho que caminha connosco e nos leva da morte a Vida, 
temos Cristo Ressuscitado que, com 0 Pai, duplamente nos 
oferta 0 Espirito Santo enos reconduz a Trindade em cujo 
mysterium fomos mergulhados pelo nosso baptismo. 

E depois disto pode Agostinho conduir, recolhendo novo 
impeto, que so na pneumatologia se resolvem, tanto quanto 
possivel, as aporias do pensar categorial bimirio, que dividiu 
e depois foi incapaz de reunir e reatar oS nexos ontologicos da 
dispersao operada. Pois, para Agostinho, 0 Espirito Santo nao 
eo Espirito do Pai e, depois, 0 Espirito do Filho, mas 0 Espi­
rito de ambos, Spiritus sanctus amborum e 'caridade de ambos 
procedente' (De Trin., V, 11, 12; XV, 6, 10). Agostinho esfor<;a-

32De Trinitate, xv, 3, 5. 
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-se por mostrar que, procedendo do Pai e do Filho, 0 Espirito 
nao lhes e inferior, porque 0 Espirito e a Vida unica de Deus. 
E «importa sublinhar que Agostinho nao diz que 0 Espirito 
Santo procede do Pai e do Filho como de uma unidade indife­
renciada: 0 Espirito vem principaliter do Pai (De Trin., XV, 17, 
29), mas e dado pelo Pai ao seu Filho, de forma a que 0 Filho, 
com 0 Pai, possa enviar 0 Espirito (De Trin., XV, 26, 47) tanto 
na eternidade [donum] como no tempo [datus]. ( ... ) 0 Pai da a 
sua propria vida ao Filho - 0 que indui 0 Espirito Santo. Por 
conseguinte, eterna e simultaneamente, 0 Espirito e dado pelo 
Pai e pelo Filho em conjunto. Mas isto significa que a natureza 
do Pai como doador nao se reduz a ser 0 Pai do Filho' , 
gerando 0 Filho, ha ai um 'excesso' de dom.»33 

* * * 
Voltando ainda as analogias, nao deixa Agostinho de 

observar que, embora 0 «amor oU vontade» insinue em nos 0 
Espirito Santo na Trindade (De Trin., XI,S, 9), nao apenas ele e 
chamado amor, mas sim «Deus e amor». Nao obstante, apro­
fundando a celebre teoria das apropria<;6es interroga-se: «Se, 
pois, com propriedade se deve chamar amor a algum dos tres, 
que ha de mais adequado do que ser 0 Espirito Santo?» (De 
Trin., XV, 17, 29) Portanto, na Trindade, 0 Espirito Santo e 
chamado amor par apropriafao (De Trin., XV, 17,29; 20,37). Por 
apropria<;ao (proprie) sublinhe-se bem, e nao por exclusao, 
pois tambem 0 Pai e 0 Filho se dizem amor (caritas). 0 perigo 
de uma aplica<;ao univoca das analogias psicologicas a Trin­
dade seria «psicologizar» oU «despersonalizar» 0 Espirito 
Santo e a Trindade (0 que Agostinho nao faz 34) e atribuir a 

33 Rowan WILLIAMS, «Trinite (La)>>,p. 1430·cf. De Tril1itate N 20 29'V 15 16' XV, 19,36. " , , , , , , 

"Cf. ~a~il STUD~R, «La teol?gia trinitaria in Agostino d'Ippona. Continuita 
della tradIZlOne occIdentale?», ill Mysterium Carita tis, pp. 291-310. 
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memoria ao Pai, a inteligencia ao Filho e a vontade/amor ao Espi­
rito Santo (De Trin., XV, 7, 12; 17,28). Agostinho adverte que a 
analogia naoe para ser tomada a letra e muito menos aplicada 
de forma insensata, segundo uma correspondencia exclusiva 
(De Trin., XV, 20, 39; 23, 43), mas deve ser as sumida ao jeito de 
uma co-presen<;a e co-implica<;ao relacional dos tres nos tres 
(communio caritatis). 

Dai a dupla e conversivel afirma<;ao de Sao Joao, que e 
agora 0 eixo em que se move todo 0 rensamento de Agosti­
nho: «Deus e espirito» e «Deus e arnOT» (Jo,4, 24; 1 Jo 4, 8), 
deduzindo da Escritura a conclusao que logicamente se 
impoe: «0 Espirito e amor». A caritas e 0 modo proprio como 
Deus e Uno e Trino, porque e vinculo unitivo na diferen<;a de 
pessoas. «So esta distin<;ao trinitaria do ser de Deus torna 
compreensivel a frase 'Deus e amor' .»35 E este eterno amor­
-rela<;ao-reciproca (ad inuicem) e mais do que 'ser' ou 'subs­
tancia': e comunhao de pessoas-em-acto-de-amor. 0 amor gera 
sempre pessoas, nao individuos. E esta perene restitui9iio em 
Deus (Stanislas Breton chama-lhe «ebuli<;ao interna») que 
torna inconcebivel e contraditorio que uma das pessoas se 
baste a si mesma, mas que haja entre elas pericorese, 'dan<;a'. 
o Espirito e a rela<;ao eterna do Pai e do Filho; esta rela<;ao e a 
expressao do seu amor, de tal modo que do inefavel abra<;o do 
Pai e do Filho (ineffabilis quidam complexus patris et imaginis, De 
Trin., VI, 10, 11), diriamos: do Beijo Imemorial, procede eterna­
mente uma terceira Pessoa. 0 Espirito e a Rela9iio em Pessoa; 
acontecimento de amor, enlace eterno, comunhao de Vida, 
uinculum caritatis: «6 misterio de bondade! 6 sinal de uni­
dade! 6 vinculo de caridade!» (0 sacramentum pietatis. 0 
signum unitatis. 0 uinculum caritatis, In Ioh. Eu., 26, 13). «Jun­
tamente com 0 Pai eo Filho, 0 Espirito Santo e uma terceira 

3SEberhardJUNGEL, Dios como misterio del mundo, trad. esp. de F. C. Vevia, Sa­
lamanca, Sigueme, 1984, p. 421. 

XLV 
lNTRODU<;:AO 

rela<;ao divina, a saber: a rela<;ao das rela<;oes do Pai e do 
Filho. Rela<;ao das rela<;oes, portanto, e nessa medida uma 
rela<;ao eternamente nova. ( ... ) So 0 Espirito de Deus, enquan­
to rela<;ao de rela<;oes, constitui 0 ser do amor como aconteci­
mento.» 36 0 uinculum carita tis, Espirito Santo, tern 0 nome pro­
prio do que e comum ao Pai e ao Filho e 0 seu .nome coincide 
com 0 vortice trinitario: e a propria «dan<;a»; e 0 amor mutuo 
e subsistente; e 0 extase reciproco e a koinonia do Pai.e do Filho 
(De Trin., XV, 6, 10). 0 pensamento queria encontrar uma 
identidade, uma substancia, terra firme onde assentar; mas 
apenas encontra movimento, circula<;ao, eterna doa<;ao inter­
remissiva; quando a razao 'salta' a procura do fundamento, 0 

solo esta desde sempre em movimento e por isso, sem as suas 
referencias habituais, fica perdida como Nicodemos ouvindo 
o Espirito semsaber nem de onde vern nem para onde vai (Jo 
3: 8). De Trinitate e urn permanente tirocinio de iconoclastia. 
Remata, pois, Agostinho: «Na Trindade excels a, uma pessoa 
apenas e como as tres, e duas nao sao mais que umaso, pois 
em si sao infinitas. Assim, cada uma delas esta em cada uma 
das outras, e todas em cada uma, e cada uma em todas, e 
todas em todas - e em todas a unidade.» (De Trin., VI, 10, 12.) 
o amor perdeu qualquer sentido captativo oupossessivo para 
se entender como pura e eterna doa<;ao. 0 sentido ultimo do 
ser exprime-se na confissao trinitaria como generosidade 
ontologica radical; urn Deus sempre novo e em aberto, eterna­
mente de surpresa em surpresa; quem procurava encontrou 
muito mais do que poderia desejar e pensar; quem tinha sede 
encontrou a fonte; mas «a fonte vence 0 sequioso» (fons uincit 
sitientem, Sermo 159, 9). A Trindade e Vida oblativa continua­
mente a brotar. A exuberancia que a Vida assim patenteia e a 
essencia ultima da auto-revela<;ao e da automanifesta<;ao: 

36 Eberhard JUNGEL, Dios como misterio del mundo, p. 476. 
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«Deus distingue-se ao amar-se a si mesmo.» 37 «Santo Agosti­
nho faz uma verdadeira descoberta trinitaria e pneumatolo­
gica quando exprime, pela primeira vez, uma ideia entao 
totalmente estranha a teologia grega, a saber, a Trindade 
Santa considerada como Amor. Real<;;a, alem disso, a especial 
significa<;;ao da Terceira hipostase, exactamente como amor, 
como vinculo de amor, amor ou dilectio. ( ... ) Esta beatitude do 
amor na Trindade, consola<;;ao do Paraclito, e 0 Esplrito Santo. 
Em toda a literatura patrlstica, e apenas em Agostinho que 
encontramos este esquema de amor: 0 que ama, 0 amado e 0 

proprio amor. Ele compreendeu a Terceira hipostase como 
Amor hipostatico e e isto que constitui a importancia perene 
da sua teologia trinitaria.» 38 

Lembremos outrossim a proposito do que Serge Boulga­
kov chama «descoberta trinitaria», que na ora<;;ao com que ter­
mina De Trinitate (XV, 28, 51), a questao ja se nao coloca a 
Agostinho em termos de lingua gem seja simbolica, seja espe­
culativa, seja analogica, mas em termos de metamorfose 
orante, in-habita<;;ao trinitaria, deificatio: «Quando, pois, che­
garmos a ti, cessarao estas muitas palavras que dizemos e nao 
chegamos. Tu permaneceras um so, tudo em to dos, e sem fim 
diremos uma so coisa, louvando-te em unissono e em ti nos 
tornando tambem nos um so. Senhor Deus uno, Deus Trin­
dade ... » (De Trin., XV, 28, 51). «Habita no amor e seras in­
-habitado; permanece no amor e ele permanecera em ti» (In 
Ep. Ioh. ad Parthos, 7, 10): trata-se de dam;ar no Espirito a pro­
pria Vida divina. Tudo foi assumido na eterna pericorese do 
Pai e do Filho e do Esplrito. Magnificat. 

Jose M. da Silva Rosa 

37Eberhard rONGEL, Dios como misterio del mllJ:ldo, p. 419. 
"Sergei Nikolaevich BOULGAKOV" Paris, L'Age d'Homme, 1996, pp. 49.74. 
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