
DIDASKALIA 
REVISTA DA FACULDADE DE TEOLOGIA I LISBOA 

A TEOLDGIA ESCRITA 

POR PORTUGUESES 

2006 
VOLUME XXXVI 

fasciculo 1 



director 

JosE TOLENTINO MENDON9A 

conselho de direc~ao 

JosE EDUARDO BORGES DE PINHO 

J OAO ELEUTERIO 

[SIDRO PEREIRA UMELAS 

DOMINGOS TERRA 

ALFREDO TEIXEIRA 

redac~o e administra9i-o 

FACULDADE DE TEOLOGIA 

UNIVERSIDADE CAT6uCA PORTUGUESA 

Palma de Cima 

1649-023 Lisboa 

Telef: 217214154 

Fax: 217214165 

Email: didaskalia@ft.ucp.pt 

condicroes de assinatura 

Portugal 

Europa, Africa Lus6fona, Macau e Timor 

Restantes paises 

€ 30 

€ 70 

€ 75 

as rexros publicados sao da responsabilidade dos auto res 

SUMARIO 

15 Nota Editorial 

ESTUDOS 

19 II culto delia croce nella liturgia del venerd! santo nelialtomedioevo 
ENRICO MAZZA 

Sum3.ri.o: 0 auigo intende mastrar a origem do rico da adora~o da cruz na liturgia de Sexta­

-feira santa. Para 0 efeito examinam-se as liturgias romana, galicana e mo~rabica. A panir dos 

documemos estudados, verific.a-se que ate ao sec. VII a Sexta-feira santa nao conhece nenhuma 

liturgia propria. Em Rama, 0 sacramentario Ge!asianum Verus e 0 primeiro livro iirurgico a 

mencionar, para este dia, uma liturgia da palavra seguida do rito da venera~o da cruz e da co­

munhao dos fieis. A hisroria deste riro esti ligada ao culto da reliquia da verdadeira cruz pratica­

do na liturgia estacional do Papa. A rel£quia era levada em procissao da basilica de S. Joao de La­

rrao ate a basflica de Santa Cruz em Jerusalem. onde era depositada num altar. Na primeira parte 

do sec. VIII, 0 Ordo romanus XXIII testemunha esta pcitica da liturgia papal, decalcando a des­

cri~ao feita par Egeria sabre os ritos da semana santa em Jerusalem nos finais do sec. IV A limr­

gia da Gilia ignora qualquer rito de adora<;io da cruz. Na tradi~o hispanica, a origem dos ritos 

de Sexta-feira santa relaciona-se com 0 OHcio de Laudes, Tercia e Noa, que tern como rema do­

minanre a paixao de Cristo. 0 auror conduL por conseguinte, que 0 rito da adorar;ao da cruz 

nao nasce em Rama nem em Espanha, mas e urn desenvalvimento da venera'Tao da reHquia cia 
santa cruz e do Ofkio divino, respectivamente. 

Summary: This anicle aims to show the origin of the rite of the adoration of the Cross in 

the Good-Friday liturgy. For this purpose we will examine the Roman, Gallican and Moza-
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o Primado da Rela<;ao 
Da Intencionalidade trinitaria da filosofia 

DA GENESE DA INVESTIGAyAO 

Abertura em compasso ternario 

JOSE MARIA SILVA ROSA 

Universidade da Beira Imerior (Covilha) 

a escrita exige salidoes e desertos 
e eaiscs que se veem como quem ve Ofltra coisa 

SOPHIA DE MELLO BREYNER, «A escrira»), 
in Iihas. Ob,a Poetica III, p. 328 

A rela.,ao e a casa do pensamento, 0 meio onde a inteligencia habita, Aqui mora 
e sem esta demora nao hi pensamento. Pensar e descobrir-se entre 0 uno e 0 multi­

plo, entre 0 mesmo e 0 outro, sem se poder furtar a esta rela.,ao nem a poder exaurir 

numa completa transparencia raciona!. A filosofia surpreende-se amor da sabedoria 

em ta! entremeio, entre aquela inevitabi!idade e esta impossibi!idade. 0 pensamen­

to, porem, sempre do ser, e tao-s6 uma expressao da rela.,ao. Importa regredir, por 

isso, da regiao da 16gica, mormente das suas paragens mais rarefeitas, para 0 vale 

ferri! da ontologia e da ac.,ao, onde 0 uno e 0 mUltiplo, a identidade e a a!teridade 

se vinculam e se comprometem concretamente. 0 universo, 0 nosso mundo, nao e 
nem multiplicidade pura nem unidade pura, mas experimentamo-Io como relacio-
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nalidade in actu exercito. Porem, nao e na natureza que, fenomenologicamente, 

temos a noticia mais segura do enlace imemorial entre pensar e ser. Ao nivel da 

nossa existencia humana, a Pessoa e a epifania por excel en cia de tal novidade ontol6-
gica. A afirma,ao da Pessoa como sintese de subsrancia e de rela<;iio, de ser e de 

consciencia e urn dos gestos metafisicos mais arrojados e decisivos do pensamento 

ocidental, cujo ber,o foi a afirma<;iio de um Deus diforente, urn Deus-em-rela,ao, 

urn Deus-Trindade. Expressao de urn optimismo ontologico radical frente aos 

mitos da queda e da cisao, 0 pensamento trinitario ousa afirmar que a diferens:a e a 

rela<;iio consriruem a Vida intima do Absoluto, de Deus, em eterna dan,a de amor, 

e que a mesma se exprime, segundo urn principio de exuberitncia positiva, em ana­

loga difereneia,ao do ser e dos seres, contra os esquemas da divida e da degrada<;iio 

ontologica;. Um, dois, tres; eu, tu, ele; mesmo, outro, diforen,a; unidade, alteridade, 
rela,ao; mundo, homem, Deus; Pai, Filho, Esp!rito: eis os passos e 0 espa,o da perieo­

rese esseneial que orientou esta investiga<;iio de douroramento. 

A fe da que pensar 

Tematicamente, tese que aqui se apresenta, intirulada 0 Primado da Rela,ao. 
Da lntencionalidade trinitdria da Filosofia, nasceu de releiruras sucessivas da obra De 
Trinitate de Santo Agostinho. Com efeito, as tentativas de eaptar 0 impero criativo 

da obra e de determinar as linhas-de-foga que fazem dela «um momenta decisivo da 
historia do pensamento» (P. Hadot), constituem os dois itinerarios que estruturam a 

tese em duas parres, intituladas a primeira: Manifosta,ao e Revela,ao; e a segunda: 
Ser, Rela,ao e Trindade. 

o primeiro itinerario, prosseguido na Ia Parre, e protreptico e transporta-nos 

da obra de Agostinho para uma determinada intencionalidade relacional e mesmo 

trinir:iria presente no pensamento contemporaneo. Do mesmo modo que, em De 
Trinitate, a passagem da exegese das teofanias trinirarias (livros I-IV) para a investi­

ga,ao de como as categorias da substdncia e da rela,ao podem convir a Trindade (li­

vros V-VII) obrigou a reequacionar a rela,ao entre revela,ao biblica e 0 poder de 

evidencia,ao da razao e, depois, a uma inversao da investiga<;iio (livros VIII-XV), 

assim cerras itinerarios da fenomenologia contemporanea, mormente francesa, vi­

sando a correla,ao originaria entre 0 fenameno e a sua fenomenalidade, demanda­

ram a impressionalidade primordial que revela a consciencia a propria consciencia 

(jenomenaliza,ao origindria), escopo que, no limite, obrigou a uma inversao da Fe­
nomenologia a partir de dentro. A Arquipassibilidade da Vida, e nao 0 Eu constitu­

inte, a intencionalidade da consciencia ou 0 horizonte mundano, constitui a essen­
cia da manifosta,ao, afirma Michel Henry. Assim, no pathos originario da Vida, 

fenomenologica por essencia porque auro-revela<;iio, da-se 0 quiasma entre a mani-
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festa,ao e a revela,ao, no,oes que as modernas filosofias dos limites opuseram. Mos­

tra-se assim que a Fenomenologia radical da Vida, passando por uma ontologia da 

rela<;iio, reclama uma transcendencia relacional e triniraria - «enlacement pathetique 
originaireo), «Ereignis trinitarischen) -, afirma,oes da experiencia crista que uma me­

todologia que se quer rigorosa nao pode ignorar. 

o segundo itinerario, que constitui a II" Parte, e anatreptico e pode resumir-se 

assim: da substdncia para a rela,ao, da rela,ao para a Pessoa e, nesta, para 0 seu dina­

mismo mais intimo: 0 Amor. Na teoria das rela,oes trinit:irias, 0 Amor significa 

apropriadamente 0 Espiriro Santo: e 0 vinculum caritatis. Oeste modo, parrindo do 

esfor,o de Agostinho por reconhecer na Trindade uma rela,ao essencial, regride-se 

hermeneuticamente para concep,ao aristotelica de rela,ao. Reconhecendo-se a im­

portancia que 0 tratamento lagico da quesrao tern no Estagirita, verifica-se ao 

mesmo tempo 0 seu estaruto ontolagico-.l'¢nimo. De facto, a afirma,ao de Aristate­

les e clara: «De entre todas as categorias, a rela,ao (pros tl) ) e a que tern menos na­

tureza (phjsis) ou subst:'tncia (ousia).» (Metaph., N, 1088 a 22) Outra sed a orienta­

<;iio da experiencia crista primitiva, onde a rela,ao assume especial relevancia, a luz 

da confissao trinit:iria, menos como urn saber que como urn modo de vida. Ambas 

as linhas se entrecruzam nas discuss6es do sec, IV, sobre a natureza do divino. 0 
debate entre 0 modalismo, a arianismo e a monoteismo trinitcirio constitui, sem 

duvida, urn momenta matricial e exemplar da culmra ocidental. 0 primeiro emba­

te foi protagonizado primeiro por Ario e Atanasio de Alexandria; 0 segundo por 

Eunamio de Cizico e os Padres Capadacios, especialmente Basilio de Cesareia. 

Agostinho de Hipona inscreve-se no debate num momenta mais tardio, cerca de 

quarenta anos depois, e nele a supera<;ao do conflito de interpreta,oes enrre as no,6es 

de substdncia e de rela,ao, aplicadas a Trindade, da-se atraves da no,ao de Pessoa, a 

qual, primeiro em ambito trinirario e depois anrropologico, diz uma dimensao abso­

luta (ad se) e simulraneamente relacional (ad aliud). Uma ontologia da rela,ao tern a 

sua melhor expressao numa ontologia da pessoa. Tal solu<;iio especulativa do livro VII 

de De Trinitate, porem, nao saciou Agostinho. A Trindade nao e da ordem do que se 

pode dar a ver, mas da ordem da exuberancia da Vida e do Amor. ,dmmo vero vides 
Trinitatem si caritatem vide,,) (VIII, VIII, 12) e a chave para compreender a inversao 

agosriniana do plano especulativo para 0 plano da ac<;iio sob 0 discurso. Assim, a se­
gunda parte da obra responde a insatisfa<;iio sublinhando a dinamica do Amor e da 

Vonrade no homem, insinuarao em nos do que e 0 Espiriro Santo na Trindade. 

o esfor,o de Agostinho por reinrerpretar ontologicamenre a categoria da rela­

,ao recondu-lo a uma ontologia do amor e, finalmente, a uma ontofogia da comu­
nhao trinit:iria como mysterium radical da diferencia<;iio e da unifica<;iio em Deus e, 

por dissimilis similitudo, em roda a realidade. Oeste modo, «Ie jeu trinitairf) que «re­
prenne par avance toutes nos desolations, y compris cefle de la metaphysiqUf) a .-L. Ma­

rion) obvia, por antecipa,ao, quer aos bloqueios substancialistas e identit:irios (cau-
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cionadores de «identidades assassinas») quer as derivas pulverizantes do pensamento 
ocidental (patentes nas multiplas «ideologias da diferen~a») e e hoje, cada vez mais 

uma figura para onde se volta tambem 0 pensamento filosofico. Muitas vezes, a~ 
lange desta investiga¢to, nos aconteceu pensar sobre 0 modo como 0 pensamento 

pode ser urn espa~o de acolhimento (pathos) e de formula¢to da fides quae, e como 
esta, em vez de tolher, abre novos horizontes ao humano interrogar. Assim uma 

convic¢to se foi aprofundando em nos: a experiencia crente, longe de ser uma posi­

~ao informe, anuncio rouco ou urn grito, abriga insuspeitas largutas, alturas, lonju­

ras e profundidades. E urn lugar de intensa diferencia~ao, unifica~o e universaliza_ 
~ao tanto da vida como do pensamento. Aft dd a pensar e dd que pensar. 

Releituras de De Trinitate. Demanda do «impulso criativo» 

«0 movimento de regresso a Agostinho niio corresponde a uma estagnariio, antes 
leva a procurar na reJOntaliza[iio dos textos originais 0 impulso criativo que permite 0 
desenvolvimento da ciencia e amplia 0 conhecimento da Verdade.»l No esquema global 

de De Trinitate, procurando apropriar este «impulso criativo» de que fala Gama 

Caeiro, chamou-nos particularmente a aten~ao 0 modo fenomeno16gico como Santo 

Agostinho procurava esclarecer a questao em causa, i.e., a possibilidade de coadunar 
a unidade (da substancia) e a diferen~a (das pessoas / reia,6es) em Deus. De facto, 

nas diferentes e sucessivas tentativas de elucida~ao da Trindade que estruturam a 

obra, 0 seu autor procura remontar as condi~6es «transcendentais» de revela¢to da­
quilo que se revela e como se revela. Assim, a flnomenologia das teofanias biblicas ve­

tero e neotestamentarias, nas quais cre insinuada a Trindade, e 0 significado relacio­

nal patente na figura do «anjo», onde a dialectica revela¢to / oculta¢to assume 

intensissimas express6es (livros I a IV); a discussao com os arianos e os modalistas e 

o conflito de interpretariies em torno da oposi¢to entre a subsrancia e a rela~o, con­
/lito que so a <movidade ontologica» da Pessoa vern sanar, apontando uma solu~ao 
(Iivros V a VII); 0 longo «desvio» pelas estruturas triadicas / trinirarias da interiori­

dade humana (livros IX a XIV), consumando-se aqui uma radical orienta~o trans­

cendental; e, enfim, 0 rumo para uma ontologia do amor e da comunhiio (livros VIII 

e XV), perscrutando a Vida divina, na qual a figura do «Espirito» como vinculum 
caritatis aparece, finalmente, como solu¢to por excesso para a teoria das relariies -
todas estas tentativas constituiam como que varia~6es fenomenologicas, avant la let­
tre, em torno dos modos de manifesta¢to divina e de auto-revela¢to trinitaria da 

1 Francisco da Gama CAEIRO, "A preseo,? de Santo Agostinho no pensamento filos6fico ponugues», in DidasLlia 19 
(1989/1), p. 92. E acrescentava: "OS dorninios da Filosofia c da Teologia nao se confundem, mas no Domar de Hipona jamais 
andam divorciados: rnz..1.o para na~ esquecermos 0 renovado surto de interesse por Agosrinho no emma teologico universid.rio, 
onde designadamente as perspectivas da sua doutrina rrinitaria abrem novas vias, aprofundando a 1l000.,.aO desta ligas:ao imima, 
desra implica?o mutua do Deus em si e do Deus para nos, do Deus da theologia e do Deus da ekonomia, no dizer dos Antigos,» 
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Vida, como se, em cada tentativa, Agostinho buscasse almejada species que, teimo­

samente, the escapava. 
Nesta fase da nossa investiga¢to, com a IIa Parte da tese quase concluida, a pre­

mencia da interroga~ao acerca do «impulso criativo» da obra e a experiencia do 

pensar com outros, foram determinantes no rumo a seguir e no alargamento das 

perspectivas. Da-se entao, neste contexto, 0 encontro com a obra de Michel Henry 

e a leitura sistematica dos seus textos. Et lux in tenebris lucet. no projecto de uma 
«filosofia do cristianismo» do autor de C'est moi la Virite descobrimos urn pensa­

mento decisivo nao apenas para 0 entendimento e a formula~o da «intui~o nati­

va» da obra de Agostinho, mas que tambem nos conduzia directamente a possibili­

dade de uma «fenomenologia triniraria», por via de uma Fenomenologia da Vida 

inscrita no projecto da metodologia fenomenologica mais rigorosa. Pouco a pouco, 
o autor de L'essence de la manifestation, d", Incarnation. Une philosophie de la 'chair e 

de Vie et revelation come~a a suscitar em nos 0 interesse por outros pensadores fran­

ceses - Jean-Luc Marion, Jean-Louis Chrerien, Jean-Fran~ois Courtine, Stanislas 

Breton, Michel Serres - na qual se nos revelaram inesperadas vias quanto ao apro­
fundamento e prossecu¢to do nosso intento: a possibilidade de uma fenomenologia 

da rela~ao e, enfim, triniraria. E este <<desvio hermeneutico» que gera a Ia Parte da 

nossa tese, intitulada «Manifestariio e Revelariio.» Nao e que nele se abandone De 
Trinitate, bern pelo contrario. Mas importava auscultar a obra a partir do presente 

filosofico, quer dizer, tambem das possibilidades que, directa ou indirectamente, 0 

actual pensamento hermeneutico e fenomenologico nela reconhece. Para isso, 

como tantas vezes reitera Michel Henry, nao hi melhor metodo que 0 fenomenolo­

gico, porque visa, de modo radical, 0 essencial e mais significativo. Deste modo, 
proximos e distantes de Agostinho - pois «0 diferente ilumina 0 mesmo», vice-versa, 

afirma M. Serres -, quer dizer, nem colados nem afastados, iniciamos uma longa 

parabola relativamente a De Trinitate, como se tambem aqui experimenrassemos 

uma lei intima da consciencia segundo a qual e preciso afastar-se para poder recu­

perar, noutro plano, 0 que se deixa. A rela¢to requer sempre proximidade e disran­

cia, identidade e diferen~, mesmidade e alteridade. E se tal e a dita dialectica da 

consciencia, nela, qual imago Dei, parecia haver ainda uma ressonancia do que a 

tradi¢to chamava «pericorese triniraria». E deste modo, da leitura de De Trinitate, 
obra que alimentou amplos horizontes do pensamento medieval, somos conduzidos 

a intencionalidade relacional e triniraria da Fenomenologia de M. Henry. Este, 
numa identica intencionalidade, devolve-nos a uma «filosofia do cristianismo» e 11 

tradi¢to de uma medita~o sobre a auto-revela¢to da Vida, em cuja encruzilhada 
reencontramos De Trinitate na sua tentariva de dar conta da unidade e da diferen~ 

em Deus. Como num amplo drculo hermeneutico, uma mesma intencionalidade 

coloca-nos em duplo movimento entre a obra de Agostinho de Hipona e 0 pensa­

menta contemporaneo. 
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Luta contra 0 Maniqueismo 

Devemos confessar que uma das motiva~6es mais profundas que acompanha_ 
ram toda a investiga~ao foi a lura contra uma certa dilacera~o interior, contra urn 

maniqueismo latente que se exprimia na concep~ao de uma identidade forte, pura e 
soliriria, que nada podia atingir ou macular. Se P. Ricoeur afirmava que filosofava 

para nao se rornar fideista, cremos poder dizer, pelo nosso lado, que filosofar consti­
tui urn esfon;:o para nao nos rornarmos maniqueus. 

Pode reconhecer-se naquela tendencia ainda 0 fundo gnostico que persiste na 

razao ocidental. Como den uncia U. Eco, esse fundo esri patente desde gestos mais 

simples - v.g., 0 modo como lidamos com subproduros de uma sociedade de con­
sumo - ate as formas mais elaboradas de rela~ao com a realidade, que tende a anu­

lar mentalmente as diferen~as ou aver nelas urn principio maligno que importa 

combater, dominar e extirpar. Uma das raizes mais arreigadas do modo violento 
como nos relacionamos hoje com a realidade - com a natureza, com os outros, com 

a transcendencia - relaciona-se com este maniqueismo larvar da nossa cultura, ator­

mentada por identificar imediatamente 0 bern e 0 mal, de separar ja, impaciente­

mente, 0 trigo e joio, sem esperar pela colheita final. Tal atitude, pouco atenta aos 
dinamismos da realidade, despreza e teme a cria~ao, a diferen~ e a pluralidade 

como abomina~6es, e considera a existeneia em relarao como a expressao de urn 
crime ou de uma queda ontologica. 

E quase sem se dar por disso, algumas express6es do pensamento e da ac~o no 
Ocidente - na teologia, na politica, na ecanamia, no direito, na cienciaj mas a ma­

triz fundamental e filosofico-religiosa -, tornaram-se profundamente violentas. 5e 

se procurar a rozao filosofica mais profunda disto - que alguns ja chamaram a «tra­
gUia da FilosOfitb> (5. Boulgakov) -, ela reside no facro de a aten~ao se ter focado 

quase sempre, triunfalmente, no «principio da identidade» (F. Varillon). A parte as 

correntes misticas, 0 fascinio da Unidade traduziu-se quase sempre necessidade 
compulsiva de dar nome, de identificar, de exorcizar 0 medo do desconhecido, en­

contrar a arkhe, dar razaes ... Em suma: tomou-se num pensar tendencialmente in­

quisidor e policiador que a todo 0 momento pede 0 BI a tudo e a todos. E se isto e 

verdade, quer dizer, se 0 pensamento oficial esteve mais atento aos resultados estabi­

lizados dos processos de unifica~o e de universaliza~ao do que aos dinamismos de 

diferencia~o e as fun~aes de rela~o que possibilitavam aqueles processos - venia 
para todas as tendencias inversas, que tambem se verificaram -, sente-se cada vez 

mais hoje a necessidade de uma ontologia insubmissa as logicas binarias, as metricas 

canonizadas, uma ontologia «nomada e dan,antl!» (pericoretica), atenta ao que estd 
entre. Uma Ontologia de entremeios, enfim, que ouse afirmar que a rda~ao, a simbi­
ase, a alianya, 0 pacta, a lugar, 0 tempo, a itinerancia, a aClfao, a comunidade, a en­

contro, a mesti~gem, 0 pathos, 0 amor, a temura, a fragilidade, a comunhao - numa 
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palavra: a Vida -, sao modalidades de ser ontologicamente originarias, nao deriva­

das nem «petites servante~> de uma 5ubstancia todo-poderosa. 5e a Ontologia classi­

ca pos a tonica sobretudo no sujeiro e no predicado, urge interpretar hoje 0 substan­
tivo e 0 adjeetivo abrindo-se ao Verbo, i.e., it rela~ao em acto. Estamos intimamente 

convencidos - mas nao se trata apenas de uma convic~o - de que 0 paradigma tri­

nitario pode constituir-se, hie et nunc, numa instimcia critica do modo violento e 
potemico como nos relacionamos com a realidade que nos envolve: 0 mundo, a di­

versidade inorganica, biologica, geografica; a realidade humana e sua multimoda 
expressao racica, linguistica, cultural, simbolica, politica; e ainda as express6es plu­

rais do sentido transcendente da existencia, como as religi6es. Contra tal visao pole­

mica, a Trindade e tambem, por antecipa~ao, 0 icone de uma Ontologia ou de uma 

Ecologia integral. Verdadeiramente, uma ontologia trinitaria e 0 paradigma adequa­
do para uma epoca de globaliza~ao. NUiU' mundo cada vez mais global, mais repeti­

rivo e padronizado, as fronteiras entre os sistemas simbolicos de troca encontram-se 

cada vez mais frageis e permeaveis, gerando fenomenos contraditorios - por exem­

plo, a reivindica~ao da diferen~ tomar-se simultaneamente fracturante e homoge­
neizante. A riqueza deste espa~o global de miscigena~ao e de trocas e imensa, como 

sublinha M. Serres (La ligende des anges), ma&. precisa comO de pao para a boca de 

simbolos criarivos e relacionais, e nao de repeti~6es estereis que, por contraposi~o, 
acabam por gerar novos bloqueios culturais, racicos, sociais, econ6micos, politicos e 

simb6licos. E vital introduzir num mundo em acelerado processo de globaliza,ao e 

de unifica,ao simbolos de rela~o e de diferencia,ao reais, que valorizem a diferen~ 
como tal, sem ceder as tenta,6es da fractura ou da homogeneiza~o: na identidade 

atentos it diferen,a, nesta atentos a unidade. 

SINOPSE DA ESTRUTURA E DOS NEXOS 

'in meditatione mea exardescit igniS 
ut quaeram fodem warn semper. 

AGOSTINHO DE HIPONA. De Trinitllte, ';{\/, VII, 13 

Esttuturalmente, como se disse, esta tese e consrituida por duas partes (<<Mani­
ftsta,ao e Revelarao»; «Ser, Rela,ao e Trindade»), havendo entre elas urn dialogo inti­

mo. Com efeiro, cada uma delas emerge a partir da outra in via, por exigencias in­
trinsecas da pr6pria investiga<;iio: a segunda concretiza e exemplifica a primeira que 

da pr6pria suscitou; esra responde aquela amplificando-Ihe a inten<;iio e legitiman­

do filosoficamente 0 primado da rela~ao que, depois, supora no seu pr6prio desen-
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volvimento. Arnbas desenham, sugestivamente, 0 espa~o de um abra~o em movi­

mento ou de analepse e de prolepse reciprocas, como um solenoide, cuja espiral ge­
rada nao so permite tratar a mesma questao em escalas diferenciadas, mas servir 

como iman atractor da investiga~o, mantendo-as em intima rela~ao. E este 0 prin­

cipio de coordena~o e de leitura que esteve no nosso animo. Por isso, na sequencia 
dos temas que se apresentam a seguir, nao so concretizamos os conteudos de cada 

capitulo como sugerimos rela~6es entre ambas as Partes. Visamos sugerir, par con­
seguinte, a ordem inter-remissiva, feita de fluxos e refluxos, entre as partes e 0 todo, 

e vice-versa, que esteve presente no proprio processo de investiga~o e de redac~o. 
Assim, a Ia Parte e constituida por uma breve Introduriio a que se seguem cinco ca­

pitulos: (I), <<Imagens de Deus e interpreta,iio>,; (II) «Fenomenologia e teologilt>,; (III) 
"Simbologia, ontologia, transeendeneilt>,; (IV) «De uma fenomenologia saturada rumo 
a uma ontologilt>, e (V) «A Vida: manifestariio ontolOgiea refadonaf", 0 fio condutor 

que os encadeia encontra-se na rela~o que 0 titulo geral desta Parte evidencia: 
"Manifestariio e Revefa,iio>" A IIa Parte, subordinada ao titulo «Ser, Refariio, TrindaJe", 

. inicia-se tambem com uma pequena Introduriio, integrando seguidamente seis capi­

tulos: (I) "Substaneia e refariio: a posi,iio aristotflielt>,; (II) "A experi~neia eristii da re­
fa,iio>,; (III) "Entre arianismo e modalismo: exig~neia de um pensar relaeional,; (IV) 
"Teofonias trinitdrias: a interpreta,iio agostinianlt>,; (V) "A Pessoa no horizonte de uma 
ontologia refaeiona/', e (VI) "Trindade e amor: "Immo veto vides Trinitatem si carita­
tern videsn«. 

Principiamos par esclarecer 0 titulo da Ia Parte - "Manifestariio e Revefariio>, _, 
atentando na rela~o entre os termos, ou seja na copula do enunciado ("",) que nao 
visa justap6-los, mas determinar 0 ponto focal onde ambos convergem. 

ManifestaS'ao e ReveiaS'ao 

Reconduzidos ao pensamento contemporaneo pe!o "modo flnomenologieo» 
como Santo Agostinho progride em De Trinitate, rapidamente a investiga?o mos­

trou que a Fenomenologia nao fala apenas grego. 0 seu vocabulirio, recheado de 
meciforas apticas, recupera nostalgicamente a linguagem das teofanias, visando 

uma presen~a: 0 ideal da evideneia absoluta nao mirna, a seu modo, 0 ancestral de­

scjo de «ver Deus face a face», "em pessoa»? Por outro lado, boa parte da Teologia 

do seculo XX integrou a metodologia fenomenologica na sua propria linguagem. 
No discurso sobre a mani/esta~o do ser', a Teologia reconhece uma linguagem 

possive! nao so para falar da Cria~o e da Revela~o his to rica, mas tambem, analo-

'- C( Vincent HOLZER, Ie Dim Trilliti dallS l'Histoire. Le diffirend thMogiqu.( Balthasar-&JlIIer, Paris, Cerf, 1995, p. 73: 
«A reveia!j:ao conserva-nos na questao do ser,» 
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ieamente, da propria Trindade, no sentido em que a eterna circula~o de Vida, 

~ela afirmada, cumpriria 0 ideal de preenchimento fenomenolagico e excede-lo-ia. 

por outras palavras, a recupera~o da rela~o, que 0 "e» da formula~o manifesta, 

visava a convergencia de ambas numa insrancia mais radical: atestar a impressionali­
t!ade origindria da consciencia e averiguar as condi~6es que tornam possivel tal 

auto-revela~o - a essen cia fenomenolagica da Vida. A intencionalidade relacional 

do pensamento, por conseguinte, na esteira da Fenomenologia, nao so permitia, 
mas preconizava uma convergencia entre 0 discurso filosafico sobre a manifesta~o 

do ser e 0 discurso teolagico sobre a auto-revela~o triniciria. Passar fenomenologi­

camente de um para 0 Outro, porem, exigia descrever rigorosamente a intencionali­

dade da consciencia e determinar, em concreto, nao so a possibilidade da transgres­

sao da Fenomenologia, como ate da sua inversao - 0 flnomeno saturado, em 

Jean-Luc Marion, em virtude do excess" do dado, opera uma transgressao fenome­
nolagica; 0 pathos da Vida, i.e., a auto-revela~o da Vida que se experiencia e se re­

vela a si mesma, patenteia a necessidade de inverter a Fenomenologia, afirma M . 

Henry: hi um "clariio que brifha nas trevaS>" a partir de si mesmo, sem consciencia 
intencional constituinte nem horizonte mundano. Adiante, evidentemente, reto­

maremos estas referencias decisivas ~e agora apenas aludidas. 
Foi, pois, perseguindo tal convergencia que se intitulou a Ia Parte "Manifesta­

riio e Reveiariio«. E se com a copula minima se intendia 0 quiasma entre a manifes­

ta~o e a revela~ao, tambem se visava, simulraneamente, cortar 0 passo as pretens6es 

racionalistas e fideistas que, refor~ndo-se mutuamente, cavaram um fosso quase 

abissal entre uma e outra. Sabemos, efectivamente, que algumas teologias e filosofi­
as foram feitas no pressuposto da sua redproca oposi~ao. Nao obstante, tal nao era 

uma inevitabilidade fatal, carecendo ao inves de base ontolagica, sobretudo porque 

tal rivalidade encontrava a sua genese numa sobredetermina~ao de esquemas gnosti­

cos e soteriolagicos que, amiude, precisavam de opor, se nao mesmo cindir, a mani­

festa~o do ser e a auto-revela~o divina. Nesta orienta~iio para a correla~o origini­
ria entre 0 que aparece e 0 aparecer, i.e., para a fenomenalidade do fenameno, a 

metodologia fenomenolagica, ao recusar optar exclusivamente pelo ser ou pelas apa­
rencias, e ao rejeitar tambem a redu~o da fenomenalidade a dialectica de um 

Mesmo em metamorfose his to rica, como em Espinosa ou Hegel, apareceu como 

uma das filosofias mais radicalmente antimaniqueias e antimonistas da tradi~o oci­

dental. A epokhe fenomenolagica, ao por entre parenteses teses de existencia e ao 

demandar 0 apareeer origindrio revelava uma atitude profundamente antidualista na 

sua essencia. Todavia, apesar desta atitude decisiva, tal na~ significa que a metodo­

logia fenomenologica husserliana tenha desenvolvido e levado ate ao fim as promes­

sas iniciais. Se com rigor se atender a fenomenalidade do fenameno, uma pergunta 

final determina 0 prosseguimenro de possibilidades insuspeitas e inauditas: "Se a 
eonseieneia tudo revela, 0 que f que revela a eonseieneia a propria eonseiencia~, E por 
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aqui que avan<;:arao J.-L. Marion e M. Henry. E na senda desta orientac;ao surgirao 

tambem novOS projectos de renova,ao da ontologia, atendendo a «sorgivita pura e 
originaritl» do ser a luz do paradigma trinitirio, para utilizar a expressao de B. 

Forte, constituindo urn movimento que reune hoje urn grande leque de pensadores, 

de diversa proveniencia3. 

«Niio fords imagen~) 

o capitulo de abertura da investigac;ao intitula-se «Imagens de Deus e Interpreta­
,do». E conhecida, e muitas velOs real,ada, a convergencia do mandato biblico, co­

locado na boca de Deus: «Ndo fords imagem> (Ex 20, 4; Lv 26, 1; Dt 4, 23), com a 

critica da filosofia grega ao antropomorfismo idolatra, zurzido por Xen6fanes de 

Colofon: « as mortais imaginam que os deuses jin-am gerados e que tem vestudrio e flla 
e corpos iguais aos seU9>.4 Ora, uma investigac;ao dedicada a uma das «figura,oes» te­

olagicas mais originais, a Trindade - e onde, pretensamente, aquele preceito mais 

teria sido violado -, nao podia ignorar a reflexao da Fenomenologia da Religiao 

sobre essa «mdquina de flbricar deuse9, que e 0 homem, na conhecida expressao de 

Henri Bergson. Impunha-se, pois, revisitar 0 homo religiosus e a sua tendencia para 

figurar concretamente as divindades e 0 transcendente, de modo particular se rais 

figuras divinas se esgotam em modelos de acc;ao. De uma leitura comum a varias 

disciplinas positivas, poder-se-ia extrair urn principio como este: «diz-me que deuses 
tens e dir-te-ei quem e9>. A formulac;ao e simplista, 0 campo e melindroso e, eviden­

temente, nao se quis aprofundar urn tema que, por si so, requeria estudos muito di­

versos. Impunha-se, todavia, uma breve alusao as teologias politicas, tanto mais que 

uma interpreta,ao da historia do cristianismo p6e 0 monoteismo de tendencia aria­

na a fundamentar modelos de poder imperial, piramidal e absolutisra, por contra­

posi,ao com as concep,6es participativas e tendencialmente «democraticas» do 

poder, que invocam como modelo a Trindade. Evidentemente, tais associa,oes di­

rectas sao sempre problematicas, mas nao faltam estudos sobre as formas historicas 

concretas que as mesmas assumiram. Neste sentido, 0 terceiro capitulo da II- Parte, 

intitulado «Entre arianismo e modalismo: exigencia de um pensar relacionab>, exempli­

fica suficientemente 0 problema generico formulado neste capitulo da I- Parte. Se e 

verdade que as religioes sao mais poieticas e estio mais praximas da vida que a filo­

sofia, esta nao se pode eximir de interrogar as imagens e cren,", daquelas, em espe­

cial a que infantilmente poe urn Deus, monarca absoluto, a reger a historia humana 

.1 Cf BrWlo FORTE, "La dimora nella 'Iii.nita: contributo ad una omologia rrinitaria., in Piero CODA C Luboffiir ZAK 
(cdd.), Abitalldo fA TriJJitlJ:per tm rimlOvtlmenro dell'o1ltoiogia, Roma, Cittil Nuova, 1998, pp. 109-122. 

-< cr. CLF_~lEK-rE. DE AlEXANDH1A, Stromata, V, 109, 1-3: VII, 22, I; cf. G. S. KIRK, J. E. RAVEN, M. SCHOFfELD, The Preso­
cralic PhiiJophers. A Criticrll Hillary IOitiJ a Seiectioll of Texts, Cambridge University Press, Cambridge I London I New York I 
New Rochetle I Melbourne / Sydney, 1983, pp. 168-169 [Os Filosofos hi-socratico!, [fad. POrt. de C. Fonseca. FCG, Lisboa, 
1994. pp. 172 e ss). 
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com uma batuta de ferro. Tal questao interessava-nos ainda por uma razao particu­

lar: porque, ao contrario da nossa interpreta,ao, alguns acusam 0 "Deus de Agosri­

nhO» - 0 Deus pretensamente forjado por Agostinho - de ser urn Deus "despota», 

«legalista», ((impladveh) urn {(carrasco de crian<;as)" urn «principia tirmico do 
real»5, etc. Uma boa maneira de repudiar tal hermeneutica nao seria voltar de novo 

a De Trinitate e a imagem de Deus que ai se patenteia? No seguimento da nossa re­

f1exao, tal interroga,ao implicou outra: a de urn discutso possive! e com sentido 

sobre "Deus». Ludwig Wittgenstein, por exemplo, formulou com c1areza a rela,ao, 

aO afirmar "Deus» como a figura do «sentido do Mundo», associando-Ihe a «meta­

fora do Pai». Ora, no auge de uma "idade hermeneutica da razao», hoje menos que 

nunca a experiencia crente se pode eximir a interpreta,ao da sua linguagem e das 

imagens de Deus que a atravessam. Interpretar e dar sentido. Nao ter medo da in­

terpreta,iio: tal e 0 repto que a hermeneutica contemporanea Ian," a experiencia 

crista. 0 cristianismo sempre esteve, e deve estar, «sob 0 risco da interpretac;ao», 

afirma Claude Geffre. Importava pois ausculrar os textos, quer os da revelac;ao quer 

os da tradic;ao. Os textos, particularmente os textos religiosos e sapienciais da huma­

nidade, sao fontes inesgociveis de sentido e nao admitem ser anexados e afunilados 

em leituras miopes e particularismos estereis. A reflexao filosafica ou bebe dessas 

Fontes nao-filosoficas, ainda que criticamente; ou estiola em micrologias autistas. Tal 

amplificac;ao do horizonte de reflexao levada a efeito pela hermeneutica contempora­

nea configurava urn convite para levar a serio a experiencia crista e revisitar os textos 

pelos quais, hisroricamente, ela se exprimiu. E aqui que se encontra uma correlac;ao 

intrinseca com a investigac;ao realizada no segundo capitulo da II- Parre imirulado 

"A experiencia C1'istd da rela,do>" E no horizonte mais amplo deste processo herme­

neutico e de relac;ao sobressai, evidentemente, a figura de Santo Agostinho - homem 

de encruzilhadas, ensarilhado em multiplos conflitos de interpreta,oes: razao por que 

alguns, como P. Ricoeur, dizem expressamente preferi-Io a todos os outros. 
Continuando no ambito do capitulo inaugural, que rasga horizontes a ambas 

as Partes, seguidamente, em di:ilogo com Goulven Madec, questionamos a separa­

c;ao entre Teologia e Filosofia - de facto, 0 divorcio entre ambas e objecto de uma 

critica radical e impiedosa por parte deste autor. Apesar de nao perfilhar nenhum 

confusionismo pardacemo, quando a divisao se torna num inquestionado pressu­

posto epistemologico (como se a escola devesse imitar a fabrica), repercutindo-se 

nourras ordens - v.g. natural versUs sobrenatural, revelac;ao versus manifestac;ao -, 

torna-se nao so urn empecilho como urn perigo, afirma G. Madec. Impede a com­

preensao das obras plurais, por exemplo, patristicas, cuja genese vital ignora e nada 

deve a tais espartilhos. E os textos de Santo Agosrinho, considera este autor, tern 

sido dos mais maltratados e incompreendidos par esta «higiene metodolagica». 

5 Jacques DUQUESNE, Ie Dirtl de pm!, Paris, Desdee de Brouwer-Benard Grasset, 1997. 
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Ora, so a ac<;ao parece capaz de dissolver as aporias pensantes. Oaf que se tenha 
sugerido a necessidade de refontalizar os discursos disciplinares nos seus contextos 
natais e na experiencia humana que lhes confere densidade existencial, pois af se Ve­
rificara que eles nao admitem a discrimina~ao escolar que os fatia e parcela, «gre­
lhando-os» em esquematismos estereis e roubando-lhes 0 fmpeto nativo - tal seria 
valido para a teologia, refontalizando-se nos textos bfblicos e nos Padres da Igreja, 
mas tambem para a filosofia no sentido acima referido e, de a!gum modo, para 
todos os saberes. Recorrendo ao paradigma relacional e ao caracter primordial da re­
la~o (Francis Jacques, Pierre-Jean Labarriere), questionamos ainda as chamadas 
ideologias da diferenra que, amiude, repetem com diverso sinal os discursos identita­
rios que criticam. Uma coisa e afirmar a singularidade, outra reivindicar reactiva­
mente a difhen~: aquela unrnca e diferencia, esta cinde e homogeneiza. 

Fenomenologia e Teologia 

A pergunta que preside a esta formula~o - que nao e so nossa, como se vera _ 
e se a Fenomenologia, apesar do imenso alargamento que operou na no~o de feno­
meno, nao se revela, depois de tudo, urn espa~o demasiado apertado para acolher 
todas as possibilidades de manifesta~o do ser. A questao pode ser colocada a partir 
de multiplos ambitos: ontol6gico, estetico, hermeneutico-cultural, historico, lin­
guistico e tambem, evidemememe, religioso e teologico. 

Neste Ultimo semido, vemos alguns estudiosos da Fenomenologia - Angela 
Ales Bello, nomeadameme - sublinharem a evolu~ao husserliana desde 0 famoso 
«atelsmo fenomenologico» das Investigaroes Lagicas ate a «teleologia do Espirito» 
aberta a urn divino de tipo feuerbachiano, recorreme nos ultimos escritos. Pense-se 
o que se pensar desta evolu~o, Husser! terminou a Quinta Meditariio Cartesiana 
com uma referencia directa a Agostinho, particularmente signrncativa: «Noli foras 
ire, in te redi, in interiore homine habitat veritflS>,6. Estaria Husserl a sugerir uma ori­
ema~o possivel da Fenomenologia futura? Ora, se atendermos ao modo como a 
admoni~o foi prosseguida pelo autor de De Doctrt'na christiana - e Husserl nao 0 

ignorava -, verificamos que na subjectividade transcendental desenhada pela «peri­
corese das faculdades» (as triades) se descobre uma transcendencia que a consciencia 
nao poe. E em De Trinitate essa transcendencia e ela propria Trindade. Sera que este 
percurso configuraria ainda urn prolongamento admissivel pelo pai da Fenomeno­
logia? De modo nenhum. Diga-se, pon,m, que a possibilidade de Deus (nao apenas 
como «objecto intenciona],> da consciencia) e uma questao presente nas ultimas in­

vestiga~oes de Husserl7
, contrariando 0 esfor~o que os defensores de uma pureza fe-

6 ~mu~d HUSSERL, Cartesianische Meditationm. Eine Einieitullg in die Phiinommo!ngie, § 64 (Herausgegeben, eingelei­
ret un ~1[ Reglsrern v~I!Jehen von Elisabeth Stroker), Felix Meiner Verlag, Hamburgo, 1995, p. 161. 

. I Nos .m~uscrJtos que A Alles Bello trouxe a [ume, v.g., uma carta dirigida a Rudolf Otto, em 5 de Mal\Xl de 1919, de-
pOlS cIa publJcu;:ao da famosa ohra Das Heiiiigt, HUSM:rl manifesta a sua. concordancia acerca da legjrimidade da ftnomenologin 
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nomenologica «incontaminada» e suspensa fazem por esquecer (ou ocultar) tais tex­
toS. Historicamente, sabemos que a Fenomenologia se constituiu como urn projec­
to em aberto, tendo gerado muitos percursos de dissidencia, a come~r por M. Hei­
degger e M. Merleau-Ponry: 0 primeiro deixando a pretensa «caixa da consciencia» 
e voltando-se para 0 «ser-no-mundo», 0 segundo interessando-se pelo invisivel do 
visiveL Como sublinham J.-F. Courtine, S. Breton, J.-L. Marion, E. Levinas, M. 
Henry (ao contrario de D. Janicaud), nessas «transgressoes» residiu muita da sua fe­
cundidade, visto que so dessa forma se podia atender a fenomenalidade «que se mani­
Festa de muitos modos», que nao apenas segundo a canonica exclusiva da conscieneia 
eonstiruinte. Se assim fora, esta, em V<:Z de lugar ontofinico da fenomenalidade erigir­
se-ia finalmente em juiz das suas possibilidades. Nega-se, por conseguinte, que a fe­
nomenologia tenha de ficar muda diante do ina parente (Heidegger), de finamenos 
saturados (Marion) ou ainda perante 0 finomeno religioso (J.-L. Chretien) e a Vida 
(M. Henry). Pode-se, legitimamente,' d'emandar se a Fenomenologia, se~ trair 0 

seu proposito, ao seguir a correla~o entre 0 que aparece e 0 aparecer, i.e., entre 0 

fenomeno e a fenomenalidade do fen6meno, nao tera de se abrir ao excesso do apa­
recer. Caso contrario, urge perguntar se a consciencia intencional, 0 Eu consrituinte 
e 0 horizonte mundano, no terminus das sucessivas redu~oes, nao podem tornar-se 
o leito de Procusto da fenomenalidade, amputando-a de uma auto-revela~ao mais 
origimiria. Sera contraditorio 0 pensamento de uma doa~o que, em v<:z de se dei­
xar «reduzit», inverta a redw;ao, reconduzindo a si 0 eu constituinte e 0 horizonte? 
Efectivamente, se a Fenomenologia reeusar tais possibilidades - entre elas a de urn 
Incondicionado poder intersectar a experiencia humana - nao revelara com isso 
pressupostos gratuitos e inaceiraveis num saber que se pretendia deles isento? 

E sugestivo notar, de novo, a coincidencia do vocabuIario optico da Fenome­
nologia, em particular a no~o de evidencia e 0 dar-se em pessoa. com a linguagem 
da revela~o crista e a das epifanias religiosas. No cerne da Fenomenologia encon­
tramos, de facto, urn jogo de luz e de sombra, de figura e de fundo, que so uma ter­
ceira insrancia parece capaz de discernir e de correlacionar, instancia ultimamente 
analogavel ao «paraiso perdido» de uma presen~a que a consciencia anela. Sublinha 
S. Breton, a este propos ito, que tal nostalgia e tensao constitutivas sao comparaveis 
as da revela~o religiosa, particularmente as da experiencia crista. E registando a 
afirma~ao de Ireneu de Liao - «Em Cristo, Deus revela-se escondendo-se e esconde-se 
revelando-sl!» -, assevera que e possivel descrever a rela~ao entre «Cristo» e <,Deus» 
de modo radicalmente fenomenol6gico. Recuando ainda para outra lonjura, acres­
centa que, derradeiramente, so uma interpreta~ao ontologica da Trindade (K. Hem­
merle) pode dar conta do desejo de rela~o e de presen~ (conciliar 0 esse in e 0 esse 
ad; 0 em-si e 0 para-s,) que perpassa a eonsciencia e todo 0 desejo de ver. 

da comciCncia uligiosa ali praticada, considerando-a fenomenologicamente rigorosa. NOllua carta a Erich Przywara, no ilia 15 
de Julho de 1932, afirma que «0 metodo ftnommolOgico satisfaz todos os gnlUinos problemas da rvidincia (. . .), 0 que vak igualmen­
te para as evidmci.as refigiosaso. 

o PRIMADO DA RELA<;AO 151 



No mesmo sentido, neste percurso de alargamento da Fenomenologia e de re­

la~ao desta com a Teologia, registamos uma interroga~o de Jacques Derrida, enfati­

camente dirigida a Heidegger - se «a revelabilidade [nao 1 serd mais origindria do que 
a revelariio~). Abrir-se-ia, assim, uma possibilidade de coordena~ao positiva entre 

ambas, ao contrario da oposi~ao (strita que, em dado momento, Heidegger chegara 

a propor entre a revela~ao (crista, misteriosa) de Deus e a manifesta~ao do ser (filo­
sofica, pensdve4? A pergunta de Derrida lan~a aparentemente uma ponte sobre 0 

abismo que separava a revela~o e a manifesta~o. Todavia, ao regredir para uma re­
velabilidade primordial, Derrida admite urn movimento de recuo ja presente em 

Heidegger. De facto, no ambito dos arrigos que constituem ldentidade e Diftrenra 
(<< 0 principio de identidaJe,) e «A constituiriio onto-teo-logica da metafisictl»), estigma­
tizando a ontoteologia ocidental e dando 0 famoso «passo atraS», encontramos a afir­

ma~o inequivoca de uma relacionalidade primordial (que a Fenomenologia husser­

liana anelava, mas fora incapaz de cumprir). Assim, ao comentar 0 fragmento B 3, de 
Parmenides - «0 mesmo (to auto) e pensar (noein) e ser (einal)) - Heidegger regride 

urn passo, descobrindo no seio do mesmo 0 «Abismo» da rela~o originaria entre 0 

ser e 0 pensar. Tal co-perten~ originaria mostra que 0 mesmo ji comporta em si al­
teridade. Eis, assim, em Heidegger, uma trindade imemorial: mesmo, pensar e ser. A 

medita~ao de Heidegger revela 0 que Parmenides parecia inviabilizar. E, finalmente, 

ainda 0 «enigma da diferen~a» tambem interpretado em compasso ternario: a rela­

~o de «Tempo» e "Sen> como «Ereignis». Eis 0 ,lAcontecimento» que transforma a 
teologia em teiologia. Deste modo, por via do Ereignis, urn pensamento que se des­

cobrira a-teu e iconoclasta do Deus-Ente Supremo dos filosofos, revela-se «mais pro­
ximo do Deus divino», desse que «nos pode ainda salvan> e que 'ifUlgura na dimensiio 
do sm). E eis de novo que, no ambito de uma promissora ,<flnomenologia do inapa­
rente« e de uma simbolica relacional, «retorna 0 deus» e «retorna 0 religioso». Que 

Deus e que religioso? A res posta e problematica, mas Gianni Vattimo assume, sem 

titubear: e a Trindade, e urn Deus-em-rela~o porque «0 Deus trinitdrio niio e al­
guem que nos convide a um regresso ao fondamento no sentido metafisico do termo»'. 
Pelo contrario, e a recupera~ao secular de uma fragilidade insita no estar em rela~o 

- uma ontologia debil, kenotica - antecipada nas afirma~6es cristas do Deus-agape e 

da kenosis do Verbo - indicativos que Heidegger, contudo, evitara deliberadamente. 
E assim, longe da soberania da subsrancia, eis que 0 pensamento contempodneo 

parece reclamar uma ontologia relacional de categorias fracas. No mesmo sentido 

vai 0 VOto de J.-L. Marion, em L'idole et la distance, para nos programitica, de que 

«0 jogo trinitdrio assuma antecipadamente todas as nossas desola(oes, inclusive as da 
metafisictl». Quer dizer: 0 autor sugere que, depois da critica heideggeriana it ontoteo-

8 Gianni VAHL\10, ,,0 rasto do rasto", in Jacques DElUtIDA, Gianni VATrLVlO, La religioll. Sbnilll/ire df Capri, 1994, 
Paris, Seuil / Editions Latena, 1996 [A Religitio, (rad. pon. de M. Serras Pen:ira, Lisboa, Re!6gio D'Agua, J 997 , p. 108 J. 
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logia ocidental e ao conobio esporio entre «Deus» e «Sen>, que teria «entificado>' / 
«reificacfo,) aquele e «e'quecido» este, a Trindade e a figura por onde pode nao so «re­

tornar 0 religioso» (como sugerira G. Vattimo), como advir urn novo pensamento 
do divino e uma nova ontologia, talvez triadica e trinitiria. E nesta, a categoria que 

o pensamento oficial considerou a mais afastada da subs ran cia (a rela~o, ens mini­
mum) acaba par recuperar a primazia que a confissao trinitatia sempre the reconhe­
cera. A hermeneutica filosofica contempodnea recupera, assim, uma das categorias 

mais obliteradas do pensamento ocidental, a rela~ao, e uma das suas mais estimu­

lantes figura~6es de Deus, a Trindade. 

« Como se vissemos 0 invz'sivel» 

Acabamos de referir 0 «retorno do-.r;:ligioso» e 0 «Advento de urn deus rhais di­

vino», conforme os indicativos de Heidegger. Tal orienta~ao para uma ontologia do 
sagrado (v.g., na simbolica em torno do Geviertcosmico) apontava para a revaloriza­
~o de outras formas de conhecimento que nao a raziio conceptual nomeadamente 

o conhecimento poetico e simbolico. Assim, recolhendo esta orienta~ao e tambem 

para averiguar a jusreza da critica de M. Hel1ry a M. Heidegger - este, apesar do 

seu entendimento de verdade como desve/amento e da recondu~ao do pensar a uma 
relacionalidade primordial «,Ereignis»), teria operado uma oclusao mundana da fe­

nomenologia muito mais refinada e subtil que a de Husser! - investigou-se 0 signi­

ficado, a imporrancia e tambem os limites do conhecimento simbolico. 
Em primeiro lugar, importava reconhecer a dimensao simbolica como uma di­

mensao antropologica originaria e irredurlveL 0 homem e urn ser essencialmente 

simbolico - animal symbolicum: e a tese de Ernst Cassirer visando, no mesmo movi­

mento, destronar a c1assica e rigida defini~ao do homo animal rationale que, na sua 

leitura, conduziu a antropologia para urn bloqueio substancialista. Nesta tese, para 
a qual convoca impar erudi~o, desde a Filosofia antiga as modernas teorias mate­

maticas, fisicas e biologicas, E. Cassirer sed acompanhado por muitos outros auto­

res contemporaneos, provenientes das mais diversas regi6es epistemologicas, a gran­
de maioria deles reunidos no ambito do Circulo Eranos e dos Cahiers Internationaux 
du Symbolisme - dois espa~os que muiro se bateram pela recupera~o da dimensao 

simbolica e imaginal contra 0 predominio epistemologico do conceiro, da lei e do 

facto. Nesta linha, 0 seculo XX, invertendo seculos de repressao de «la folIe du 
logis», afirmou-se como urn seculo da «redescoberta da simbolica» e da «imagina~ao 

criadora». Nao se justificando trazer para aqui a pleiade de auto res que travaram 
essa luta enos ajudaram a tematizar a questao, permitimo-nos sublinhar, alom de E. 

Cassirer, os contributos decisivos de G. Durand, de M. Eliade e de P. Ricoeur, em 

torno da afirma~ao de que onde a linguagem humana mais manifesta a sua capaci­

dade e aptidao para trazer 0 ser a presenr;a e no dominio do simbolico. Nesta pers-
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pectiva, a dimensao simbolica e uma modalidade ttanscendental de ser, espa<;:o de 

eclosao de mais sentido e de abertura do ser a transcendencia. Nas simbolicas da 

humanidade manifesta-se um «excesso» e uma exubed.ncia que as metricas dos es­

quematismos conceptuais nao colhem. Nas clareiras que 0 simbolo abre no ser des­
vela-se um «algo mais», um Sem-Nome que se da simultaneamente como presen<;:a e 

como ausencia: 0 simbolo e cifra de um mistmo. Tem, pois, valor ontologico, afirma 

R. Abelio - quer dizer, constitui uma ontofania e nao apenas uma outra represen­

ta<;:iio da realidade. Importa, por conseguinte, constituir uma ontologia simb6lica -
G. Gusdorf did uma ontologie vicue -, que sed necessariamente relaciona!. 0 

simbolo, qual no antropo16gico por excelencia, coloca-nos assim no corarao do debate 
filosofico e teo16gico dos nossos dias, sustenta Y. Labbe. E, na mesma toada, acrescenta 
Ricoeur a c~nhecida senten<;:a, de extrac<;:iio kantiana: «0 slmbolo dd que pensano. 

Nem todos chegarao it exigencia de uma ontologia do slmbolo. Mas a verdade e 

que, alem da Filosofia, da Antropologia, da Sociologia, da Psicanilise, da Historia e 

da Fenomenologia das Religi6es e da Espiritualidade, da Epistemologia e da Simbo­

logia, a dimensao simbolica e imaginal surge hoje recuperada tambem em ambito 
propriamente teologico, de onde tinha sido proscrita, reconhecem J. Ladriere e S. 

Breton. De facto, entre as linguagens humanas disponiveis, 0 simbolo aparece 

como 0 melhor mediador com 0 sagrado. No auge da hierofania, 0 sagrado e 0 ser 

co-implicam-se: «a maniftstarao do sagrado fonda ontologicamente 0 mundo» afirma 

M. Eliade, sugerindo uma convergencia da Ontologia e da Teologia (longe da que­

rela ontoteologica) numa Simbolica. Oeste modo, por via do que alguns chamam 

«redenrao do imaginaf,> na Teologia, veio para 0 centro da reflexao a possibilidade de 
coordenar positivamente a simbologia, a ontologia e a transcendencia. Temos, pois, 

desenhado, um espa<;:o ternario, que se repercutid nalguns pensadores como exi­

gencia de uma ontologia «triadica e triniraria» (M. F. Sciacca). E essa eclosao de 

mais sentido que, transfigurando a materia, 0 simbolo efectua e que J.-L. Marion 
persegue, nao so em ambito teologico como tambem estetico, com 0 seu projecto 

de uma «fenomenologia satutada». 

Do ,<jenomeno saturado» - 0 excesso de doa<;:ao 

A moderna filosofia dos limites, cujas express6es maio res sao a critica kantiana 

e a fenomenologia husser!iana, pretende ter determinado as fronteiras a partir das 

quais ja nenhum fenomeno e possive!. E esta pretensao que a «fenomenologia satu­

rada» de J .-1. Marion vern nao so questionar, mas deitar por terta. 0 autor de Le 
phenomene satun? come<;:a por mosttar 0 drculo em que se movem as criticas kantia­

na e husser!iana. Nao e possivel afirmar que um qualquer fenomeno e possivel ou 

impossivel sem se ter esclarecido, antecipadamente, 0 proprio fenomeno da possibi­

lidade enquanto tal. E em torno da determina<;:ao de «0 que e possive\.. que tudo se 
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T joga. Ora, determinando que a possibilidade de algo aparecer depende do acordo 

com as condi<;:6es formais da experiencia, Kant matou it partida a possibilidade 
como tal, decretando que 0 que nao se adequar ao «poder de conhecer» nao pode 

aparecer. Tal posi<;:ao gratuita constitui urn golpe de estado nos «direitos ao apare­
cen>, pois a «possibilidade de aparecer nunca pertence ao que apareceo>: e preciso procu­

ra-la alhures, na fenomenalidade do fenomeno e nao no fenomeno constituido. E 
nesta orienta<;:iio decisiva que se determina a possibilidade de um 'ifenomeno satura­
tfo,>. Husser!, e verdade, superou Kant, invocando uma ,ifenomenalidade sem condi­
raes». Mas esta pretensao carece de raz6es que Husser! nao deu nem podia dar. A in­
tui<;:iio doadora nao permite falar de uma ,ifenomenalidade sem condiraes» porque a 

propria intui<;:iio permanece nele, Husser!, conrlicionada pelos limites do Eu consti­

tuinte e pela redu<;:iio a um horizonte mundano. E uma intui<;:iio sempre sob 0 signa 

da penuria. Seria preciso admitir, ao ir1VSJ;, a possibilidade de uma doa<;:iio intuitiva 

que alterasse as condi<;:6es: que invertesse a necessidade de um horizonte, extrava­
sando-o; que reconduzisse a si 0 Eu constituinte, em vez de nele se reduzir e inscre­

ver. E neste ponto que 0 autor de L'idole et Ia distance decide questionar sistematica­

mente os limites da filosofia kantiana. Fa-lo, seguindo em primeiro lugar por uma 

via negativa, propondo uma defini<;:iio de «feqomeno saturado» - «nao-objectivdvel 
[invisable], segundo a quantidade, insuportdvel segundo a qualidade, absoluto segundo 
a rela,ao e inobservdvel segundo a modalidade.> - que, depois, confirma, ponto por 

ponto, numa critica rigorosa as categorias kantianas do entendimento. Resulta dai 
que 0 «fenomeno saturado» diz uma abundancia de dado intuitivo, um excesso de 

visibilidade: 0 olhar nem pode deixar de 0 ver, nem pode considera-lo objecto. «Hd 
o olho para 0 ver, mas nao [ha olho] para 0 esguardar.» A exuberancia que tal satura­

<;:iio comporta inverte 0 sentido comum da fenomenologia, de tal forma que 0 sujei­

to constituinte fica constituido como testemunho do excesso de doa<;:iio. A «ideia 

esn:!tica)}, em Kant, operava essa satura~ao, mas 0 seu auter nao deu seguimento as 
possibilidades que at se abriam. No icone, pon!m, encontra-se urn exemplo privile­

giado de «fenomeno saturado»: no excesso de doa,ao que nele se da aver, 0 icone e 0 
sujeito da sua propria manifesta<;:iio, sentido que Nicolai Greschny asseveta por in­

teiro ao apresentar 0 famoso !cone da Trindade, de Andre Rublev: «Chamaremos re­
velarao aqui a esta apari,ao puramente de si e a partir de si, que nilo submete a sua possi­
bilidade a nenhuma determinarao previa. E - insistimos - trata-se, pura e simplesmente, 
do fenomeno tornado na sua plena aceNao. ( ... ) Reconhecer os ftnomenos saturados equi­
vale a repensar seriamente «aliquid quo maius cogitari nequit» - seriamente, quer 
dizer, como uma ultima possibilidade da ftnomenologia.»9 

~ Jean-Luc MARION, "Le phenomene saru.n.:», in Phmominoiogir et thiologie, Paris, Editions Critherion, 1992, pp. 124. 
127.128; c£ Nicolai GRESCHNY, L'icone tit La Triniti d'Andd Rub/ro, Noum Le Fuzdier, Editions du Lion de Juda, 1986. 
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Para uma «Fenomenologia radical da Vida» 

Se M. Henry reconhece a justeza das criticas de J.-L. Marion a Kant e a Hus­
serl, a sua orienta<;ao seguira por outra via: a de uma Fenomenologia radical da Vida. 
Podemos dizer que esta Ii a ideia mestra e 0 fio condutor da sua filosofia, desde a 

primeira obra, em 1963, L'essence de la maniflstation, onde concluiu que a passivida­
de (e nao a consciencia intencional) Ii a essencia da maniflstariio. A orienta<;iio esta 

dada e as sucessivas investiga<;oes do autor (v.g., Phenomenologie materielle; C'est moi 
la verite. La philosophie du ehristianisme; Incarnation. Une philosophie de la chair, 
Paroles du Christ, entre outras) prosseguirao 0 mesmo rumo, acentuando outrossim 

o rigor na aten<;iio a fenomenalidade do fenomeno, ao ponto de considerar necessa­
rio inverter a Fenomenologia por dentro. 

A prime ira evidencia da consciencia e a de que ha manifesta<;ao. Ao darmo-nos 

conta do que quer que seja, uma ontofania esta ja sempre in aetu exereito. Tal invia­

biliza a redu<;iio do ser as suas manifesta<;oes historicas, mundanas, bern como ao 
horizonte transcendental da consciencia e a sua intencionalidade constituinte, en­

quanto poderes de evideneiariio. Importa, pois, que, aquem do fenomeno e da cons­

ciencia, atendamos a fenomenalidade do fenomeno, ao aparecer do que aparece. 

porque af se manifestam possibilidades origimirias de revela<;ao. Heidegger quis fugir 
as aporias do idealismo transcendental e erradicar noyoes como «consciencia», «sub­

jectividade» e «interioridade», recuando para 0 poder de desoculta<;ao e de verdade 
(aletheia) patente no mundo. Mas com isso ficou e1e proprio preso do phainesthai 
grego, que indica 0 brilho do ser, a sua fulgura<;iio, mas e incapaz de Ihe conferir 

existencia. A sua ontologia fenomenologica descreve a desocultariio, mas nao e esta 

que poe, que cria a fenomenalidade do fenomeno. Heidegger esqueceu a Vida como 
poder de auto-revela<;ao. Nele, a verdade Ii mrmada como desoculta<;iio, mas nada se 

diz sobre 0 seu conteudo, sobre 0 que e1a e. Paradoxalmente, 0 «mundo» da fenome­

nologia, inclusive 0 da ontologia fenomenologica, e urn lugar de penuria e indigen­
cia, porque «modos essenciais de aparecen> foram exclufdos a priori, configurando urn 

"deslize ftaudulento» de uma investiga<;iio que se queria rigorosa. 

A pergunta essencial a fazer it Fenomenologia e esta: se a intencionalidade da 

consciencia tudo revela 0 que e que revela a consciencia a si propria? A resposta a 

esta pergunta obriga a Fenomenologia a levar a serio 0 dito «Noli flras ire ... » de 
Agostinho e a transcender-se. E 0 que e1a revela no mais fundo da consciencia e a 

presen<;a de uma dimensao impressional ou patetica. Tal passividade radical, tal poder 

auto-impressionante nada deve ao mundo nem ao aparecer do mundo, onde reina a 

separa<;iio entre 0 ver e 0 visto, entre a luz e aquilo que a luz ilumina. A «aftetividade 
e a essencia origindria da reveLariio, a auto-aftcriio ftnomenoLOgica do ser e a seu primeiro 
surgimento.» Mas de onde e dada a consciencia tal impressionalidade radical? A feno­

menologia tradicional na~ soube nem pode responder. Esse poder de manifesta<;iio 
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nao vern nem do mundo, nem do eu, mas de urn pathos originario, a Vida fenome­

nologica radical e absoluta. Segundo Michel Henry, nenhuma impressao se determi­
na a si mesma - ,<nao me dei a mim mesmo nesta condiriio de me vivencian> -J nenhu­

rna tern 0 poder de se fundar a si mesma como poder impressional, todas e1as sao 
dadas num poder de auto-revela<;iio Arqui-originario: a Vida; a Vida real, concreta, 

invisfvel, presente em todo 0 vivente. Husser! nao pode chegar ate aqui, limitando-se 

a intencionar 0 eidos da vida, isto e, visar aquilo onde e1a esri ausente. A auto-revela­
,"0 da Vida em si e a partir de si, antes da intencionalidade e do horizonte do 

mundo, requer a inversao da fenomenologia. Tal dimensao patetica originaria fora 

vislumbrada por Descartes, nas Meditaroes Metafisicas, ao mrmar «at certe videre vi­
deo»). Nesta cogitatio encontta-se efectivamente uma auto-revela<;iio anterior ao eogi­
to que 0 pai da Fenomenologia ignorou, mrma ainda 0 autor de C'est moi La Verite. 

Ora, e nas afirma<;oes centrais do cr-ispanismo, nomeadamente na identifica<;iio 

entre Verdade e Vida feita por Joao, que a Fenomenologia reconhece a sua «materia 
fenomenologica adequada». A orienta<;iio radical que e1a propria descobriu em si 

esta af antecipada. Note-se: nao se passa probatoriamente da fenomenologia para 0 

cristianismo; M. Henry nao pretende demonstrar a inversao da Fenomenologia 

com os textos de Sao Joao, mas apenas verificar que, na orienta<;ao para a Vida como 

pathos primordial, a Fenomenologia deve reconhecer, de facto - senao, uma filosofia 

que se pretendia isenta de quaisquer pressupostos entraria em contradi<;ao -, nas 
afirma<;oes do cristianismo sobre a Vida, 0 preenchimento efectivo, e ate excedido, 

das suas exigencias fenomenol6gicas. Nao seria honesto ignorar que as mrma<;oes 

centrais da experiencia crista (a rela<;iio fenomenol6gica do Pai com 0 Verbo) apre­

sentam aquilo a que a Fenomenologia mais intimamente aspira: a Vida como auto­
revela<;iio absolura. 0 fil6sofo que encontra rais afirma<;oes apenas verifica a efecri­

va<;ao da inversao fenomenol6gica e nao pode ignorar esse facto: nao par raz6es 

historicas, mas porque e1as intersectam de forma radical 0 seu mesmo objecto. Im­

porta que nos derenhamos nesta questao, porque e1a concerne nao apenas a «feno­
menologia do cristianismo» de C'est moi La Verite, mas respeira rambem it natureza 

do nosso proprio trabalho. Nao hi no pensamento de M. Henry nem uma hjbris 
naturalizante do misterio, nem, ao inves, uma deriva teologizante da filosofia feno­

menol6gica. Nem a invoca<;iio de textos da tradi,ao confessante e da experiencia 
crista tornam urn pensar teol6gico, nem a Trindade e da ordem do misterioso, mas 

cia indole do mysterium (celebra<;ao da vida) radicalmente ftnomenologico, porque e 

cia essencia da Vida manifestar-se, brilhar, aparecer ~ «a luz brilha nas trevas» (Jo 1, 

5). E neste senrido que 0 cristianismo e uma Fenomenologia radical da Vida. Nao e 
a Fenomenologia que the outorga esse caricter, como uma esmola: e essa a sua na­

tureza intima, a partir da auto-revela<;ao da Vida. A esta «Vida absoluta» ou a ,,vida 

fenomenol6gica absoluta» 0 crisrianismo chama Deus-Trindade. «A interioridade 

reciproca do Pai com 0 Filho - a autogera<;ao da Vida enquanto gera<;iio do Primei-
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ro Vivenre - e fenomenol6gica por essencia». Deus e Vida Arquipassiva, Vida ab­
soluta que se auto-frui e auto-revela, enla0ndo no seu abra~o patitico originario 

todos os vivenres. Esta Vida e a Vida do Pai e do Filho: «0 Deus trinitdrio do cristia­
nismo If 0 Deus real que vive em caM Si vivo.» 

«As intui~oes fenomenol6gicas da Vida e da teologia joanica coincidem: no re­
conhecimento de um comum pressuposto que jd nao If 0 pressuposto do pensamento. 
Antes do pensamento, antes pois da fenomenologia e antes da teologia (e da filoso­

fia ou de qualquer outra disciplina te6rica), uma Revela~ao esta actuante, a qual 
nada Ihes deve, e que todas elas igualmente supoem. Antes do pensarnento, antes 

da abertura do mundo e do desenvolvimento da sua inteligibilidade fulgura a 
Arqui-Int~ligibilidade da Vida absoluta, a parusia do Verbo com a qual ele se abra-

0. ( ... ) E a embriaguez sem limites da Vida, 0 Arquigozo do seu amor eterno, no 
seu Verbo, 0 seu Espirito que nos submerge.»l0 Eis que por via de uma Fenomeno­

logia radical da Vida se constitui uma Fenomenologia rrinitaria. 

Ser, Relac;ao, Trindade 

Tendo ja apresentado, no inicio da sinopse tematica, as tela¢es da Ia Parte com a 

IIa, apresentemos agora esta come~do pelo centro. 0 amago encontra-se nos Capi­
tulos V e VI: «A Pessoa no horizonte de uma ontologia relaciona4 «Trindade e amor: 
<<lmmo vero vides Trinitatem si caritatem vides»«. Com efeito, a interpreta~o ontol6-

gica da Trindade (communio caritatis), para que a obra hom6nima do Bispo de Hipo­

na aponta, e 0 centro e 0 eume da nossa tese, donde tudo parte e para onde tudo con­

verge. Mas a afirma~o agostiniana da existencia de rela~oes essenciais (<<pessoas») em 

Deus, se gerou a releituta amplificante no ilmbiro do pensamento fenomenol6gico 

contemporilneo que acabamos de referir, gerou igualmente urn movimento de recuo, 

anatreptico. Importava averiguar tambem como e que, de uma situa~ao de <<fen6me­
no minimo» e insignificante «<petite servantf») , a rela~o viera a adquirir tamanha gra­

vidade teol6gica e filos6fica. Assim se tespondia igualmente, in obliquo, a certas acusa­

~oes do pensamento contemporilneo, ja que nem tudo, no destino hist6rico da 

filosofia ocidental, e coberto pelo barrete ontoteol6gico - no Santo dos santos da con­

fissao triniciria 0 primado e da rela~o, nao 0 da equa~o Deus~Ipsum esse. 
Comec;il.mos, entao, por analisar e problematizar a doutrina aristoteJica das cate­

gorias, verificando 0 lugar deficitario que, por compara00 com a subsclncia, a cate­

goria da rela00 oeupa na metafisica do Estagirita, 0 que acaba por ter repereussoes 

na sua concep00 de urn divino auto-referencial: pensamento que se pensa a si 

111 Michel HENRY, lruarnatioll. Uue philosophie de fa chair, Paris, Seuil, 2000, pp. 364.374 lEl/camarao. Uma Filosofia da 
Carlle, (trad. pon. de E Manins I M. Costa Freitas), Lisboa, Circu!o de Leitores, 2001, pp. 279.286]. 
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proprio. A experiencia crista, porem, mais como pratica de rela~ao que como teo ria, 

trouxe para 0 centro uma simb61ica do divino totalmente diferente: urn Deus que 

esta em rela~o porque e tela00 de rela~oes (<<pessoas»). 
Podemos dizer que estavam criadas as condi~oes para 0 vertiginoso e, por vezes, 

violento conflito de interpreta~oes que estalara, mais tarde, entre a confissao trinita­

ria e 0 arianismo, e do qual os protagonistas serao os Capad6cios, no sec. IV, ainda 
que 0 debate com 0 modalismo comece no sec. II. Do recontro resultara 0 reconhe­

cimento de que a linguagem da rela~ao e a mais apta para exprimir a realidade trini­

taria, ja que as rela~6es dizem as Pessoas em Deus. Em linguagem filos6fica, diremos 

que se operou uma altera~o decisiva na concep~o do divino: a substilncia unifor­

mizante da lugar ao primado da rela~o que no mesmo movimento distingue e uni­
fica. E ainda no arco deste debate exemplar, por vezes desproporcionado, que se 
situa a obra De Trinitate, do Bispo de Hipona. . 

Agostinho, contudo, nao come0 por ai, mas por uma averigua~ao do valor dos 

simbolos e das figuras angelicas presentes nas teofanias biblicas, investiga~ao que se 
estende pelos primeiros quatro livros. 56 depois, a partir do livro V, tentara articu­

lar espeeulativamente as no~oes de substancia e de rela00. A n000 de Pessoa como 
sintese de ambas (livro VII) acabara por se the revelar recheada de difieuldades, 

quase 0 remetendo ao mutismo. E nas aporias, 'po rem, que mais se afina urn pensa­

mento. Aprofundando uma e outra vez 0 significado essencial das Pessoas, na Trinda­

de, socorrendo-se da analogia especular das triades da alma, Agostinho e conduzido, 

finalmente, para uma ontologia do amor e M comunhao expressa na figura relacional 
por antonomasia na Trindade: 0 Espirito Santo (vinculum caritatis). E assim, no 

ambito de uma Fenomenologia radical da Vida rrinitaria, que De Trinitate exempli­
fica, retoma-se, outra vez, a intencionalidade relacional verificada na Ia Parte. Fixa­

das assim as relac;oes cardeais, encetemos uma apresenta00 sucinta. 

Subsea.ncia e rela~ao: a posiC;iio aristotelica 

Tendo em contraluz a revaloriza~o ontol6gica da rela00 operada pelo pensa­
mento contemporaneo, seguindo agora uma via retroversa, importava averiguar se e 

em que condi~6es a categoria da rela~o fora reduzida a urn lugar ontologicamente 
rao deficiente, a uma realidade tenue, quase a tender para 0 nao-ser. A isto responde 

o primeiro capitulo da IIa Parte, «Substdncia e rela,ao: a posi,ao aristotlflictP). Com 

efeito, seguindo pacientemente 0 fio dos textos aristotelicos atinentes it questao, 

procuramos determinar 0 mais exactamente possive!, no quadro aristoteIico das ca­

tegorias, quer 0 significado da rela00 (pros tIl quer 0 modo como esta se articula 
com a substancia (ousia). Daqui resulta a verifica00 de uma 16gica categorial bina­

ria, estruturada na relac;ao de oposi00 substancia - acidentes. E ainda que estes 
sempre se refiram logicamente aque!a (os acidentes sao M substdncia), no plano me-
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tafisico a subsuncia prevalece ontologicamente sobre OS acidentes, desequilibrio 
que se acentua sempre que pros ti e 0 outro termo de compara~ao. Evidentemente, 
nao era urn juizo sobre 0 pensamento de Aristoteles que nos interessava, mas tao-so 
legitimar com a nossa propria leituta uma afirma~ao tantas vezes colhida em segun­

da mao. Eo que verificimos foi isto: em si mesmo, 0 facto de Aristoteles ter temati­

zado logicamente a rela~o teve uma importancia decisiva para 0 seu ulterior apro­
veitamento, meSilla se a sua conceplfao metafisica est3. em continuidade com 0 

quadro geral do pensamento grego, proclive a uma ontologia fracturada entre Uno 
e Multiplo (apesar dos esfor~os relacionais de Platao que, supostamente, ate teria 

intuido a Trindade). Esta e uma das questiies melindrosas, em Aristoteles, pois, 

como se sabe, a Filosofia Primeira, ciencia do ser enquanto ser, tende para uma visao 
unificadi da realidade. Mas a diferencia~ao das substancias vai ao arrepio desta ori­

enta~ao. Com efeito, para alem da Logica, tambem no ambito da Fisica (phusikes), 
que trata da substiincia sensive! (aisthete;, quer corruptive! (phtharte) quer eterna 
(aidios), fari sentido falar de rela~o (topologica, cinetica, biologica, meteorologica, 

aritmetica ... ). Mas a substancia eterna, imove! (akinetos) e separada (kekhorismene)ll, 
Motor Imovel e Acto Puro, da qual a ciencia e a Teologia, escapa a qualquer re!a~o, 
determinando a concep~o de urn deus (to the/on) solitario (<<Que haja apenas um so­
berano!»12), sem diferencia~iies intimas nem rela~iies com 0 kosmos. Numa palavra, a 

rela~o entre 0 saber do que aparece (os fenomenos) e a teologia encontra, em Aristo­
teles, uma expressao divorciada que se repercute noutros pIanos. Outta seria a ori­
enta~ao da ontologia inspirada na experiencia crista. 

Experiencia crista da rela~ao 

A experiencia crista nascente nao veio competir com a filosofia grega por uma 

determinada visao especulativa da realidade. Ela compreende-se no ambito de urn 
Acontecimento (kairos) e de uma rela~ao directa com a vida, as palavras, os sinais, as 

ac~iies, a morte e a ressurrei~ao de urn homem concreto, Jesus de Nazare - e nao a 

partir de qualquer especula~o sobre a natureza do real. Cristo, por outro lado, ja­

mais se afirmou uma especie filosofo face ao sentido da vida ou de heroi solitario 
frente ao destino. Em tudo 0 que dizia e fazia, sempre afirmou uma rela~o que a 

envolvia a si, a Alguem maior do que ele e a Outro que havia de vir. A sua ac~o - nos 

milagres, nos ensinamentos, na ora~o, mas tambem nos gestos mais simples - en­

contrava-se suspensa de uma intima comunhao com 0 seu Abba. De tal modo que 

o proprio Jesus afirma uma rela~ao finomenologica radical, simbiotica, entre si e 0 

Pai: «Quem me ve, vi 0 Pai» (Jo 14,9). 

II Me/afisica, XII, 1069 a 34; 1073 a 4. 
II A.RI~T()n:LES. Metafoica, XII. 1076 a, 3-4. 
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A experiencia crisci cia rela~o arranca da certeza de ter sido enla0do gratuita­

mente pela Vida que abra~a 0 Pai e 0 Verbo - «Nele era a Vida e a Vida era a lliZ dos 
homenp, (Jo 1,4) - e constituido testemunha dessa rela~o: «nos vimos a sua g16ritb,. 
(]o 1, 14; 1 Jo 1, 1-3) No chamado discurso de despeditid, no Evangelho de Joao (15, 

15),0 proprio Jesus inclui as discipulos nessa rela~o de Vida e de Arnor - '<fa nao vos 
chamo servos «,doulous>,), mas amigos (<<phflous>,) porque vos dei a conhecer tudo 0 que 
ouvi do meu Pap, - determinando assim a orienta~o agapica e relacional da experien­

cia crista. Podemas, afirmar que a experiencia crista come0 par ser uma ontologia de 
amor vivido, urn modo de vida em rela~o e diferencia~o radicais. 

Tal experiencia, porem, nao se da fora da Palavra - «no principio era 0 Verbo» 
(]o I, 1) - que determina 0 proprio anuncia: «Ide e baptizai em nome do Pai, do 
Filho e do Espirito Santo.» (Mt 28, 19; Mc 16, 15-16) Nao se pode afirmar, portan­

to, que 0 kerygma cristio fasse tao-so ac pura expressao de uma experiencia interior 

do Ressuscitada, au um grito, conforme a expressao de Henry Dumery. E de facto 
uma experiencia existencial radical, mas inextticaveis dela surgem as primitivas for­

mulas de fe ja trinitariamente estruturadas. Nao e, pois, verdade que a confissao tti­

nitaria nao se enraize na ac~aa de Jesus, na fe e na pritica das comunidades primiti­
vas, e manifeste, ao inves, uma influencia estranha, uma «contaminacrao helenistica)) 

cia experiencia crista. Tal ideia, que fez furor 'entre a teologia liberal do sec. XIX, 

nao resiste a urn estudo serio. 

Tambem 0 fenomeno da multiplicidade de linguas (de fogo e faladas) presente na 

intensa experiencia de Pentecostes manifesta, simbolicamente, 0 sentido de uma uni­

versaliza~a, unifica~o e difereneia~o, sinal de urn tempo novo, eumprindo assim a 

promessa de Jesus: Outro havia de vir. Mas essa abertura ao futuro nao significa uma 
ruprura com a hist6ria anterior. Nesse sentido, no imediato diseurso de Pedro, come-

0m a ser reinterpretadas as Escrituras do Antigo Testamento: a cria~o, a alian0, 0 

profetismo e demais interven~iies historicas, no cume cias quais se encontra a fe na 

Encarna~o do Verbo de Deus - «0 Verbo fiz-se carne e habitou entre noP' (Jo 1, 14) -
e na Ressurrei~o de Jesus. A fe num Deus trina assevera que a generosidade e a bon­

dade sao constitutivas da vida intima de Deus. A experiencia crisci nao tern medo de 

afirmar que 0 amor gratuito e dadivoso da diferen0, nao a inveja nem urn eros caren­
te, e a esseneia do divino. «Deus e amom I «Deus caritas es/>, (1 Jo 4, 8), quer dizer: co­

munhao de pessoas, communio caritatis. Esta fe num Deus trino constituiu uma «re­

volu~o no sen', no sentido em que impossibilitou na raiz uma visao solitaria do 

divino e determinou uma nova eompreensao da realidade. A partir da visao ttinitaria 

de Deus, a uniciade e a pluralidade, a identidade e a diferen0, a ipseidade e a altericia­
de sao igualmente originarias, de igual ordem, igualmente importantes, em Deus e 

em todas as regiiies de realidade. E este 0 paradigma de uma ontologia capaz de res­

ponder a todas as tenta~iies: modalistas ou arianas, monistas ou maniqueias, identici­

rias ou pulverizantes - como nas recentes ideologias da diftrenra. 
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Da unidade e da diferen~a. Modalismo, Arianismo e Trindade 

Uma das quest6es ftlosaficas mais recorrentes no pensamento ocidental- se nao 

mesmo a questao filosafica do pensar enquanro tal- expressa-se em termos da rela~o 
entre 0 Uno e 0 Multiplo. E se este «rormento dos filasofos" se concentrou, hisrorica­

mente, em diversos dominios do pensamento e da ac~o humana - cosmologia, onto­

logia, lagica, epistemologia, ciencia, etica, politica, direiro -, e legitimo admitir que 

onde encontrou expressao mais polemica foi em rorno da determina~o da natureza 
do divino. As solu~6es filosaficas para este problema tern oscilado, pendularmente, 

entre 0 maniqueismo, e suas metamorfoses, e 0 monismo - 0 politeismo e 0 henoteis­

mo podem considerar-se para 0 efeiro express6es de monismo. Mas 0 dualismo e 0 

monismo sao solu~6es faceis que, de urn modo ou de outro, eviram ou elidem 0 pro­

blema essencial da rela~o Uno-MUItiplo, excluindo um dos palos. A ontologia classi­

ca, como se sabe, aproveitando a teoria platanica da participa~o, os pares arisrotelicos 
materia-forma, potencia-acro, subscincia-acidentes, a doutrina dos diferentes tipos de 

predica~ao (existencial, essencial e acidenral) no quadro das multiplas significa~6es do 

ser (<< 0 ser diz-se de muitos modo9» , acrescentando ainda, no caso de Sao Tomas, 0 

principio de composi~o de essencia-existencia dos entes finitos, encontrou uma solu­

~ao na doutrina da analogia do ser e dos rranscendenrais, afirmando a sua convertibi­
lidade - unum, bonum, verum - no horizonte de uma ontologia da Beleza -

pulchrum. Mas, paradoxalmente, quando tematiza a rela~o enquanto tal, deixa-a em 

lugar secundirio, mero fenomeno de acompanhamento da subscincia. 

Afirmamos acima que uma das raz6es mais decisivas da nossa investiga~o foi 

lutar contra 0 maniqueismo. Podemos reiterar agora que filosofamos para nao nos 
rornar maniqueus. Amar a sabedoria e uma forma de resistir ao maniqueismo, cons­

tante tenta~o. Mas so uma ontologia trinitaria, intersectando e baralhando a lagica 
e os esquemas monistas e maniqueistas, afirmando urn Deus onde a identidade 

(uno) e a diferen~ (trino) tern a mesma relevancia ontolagica, e capaz de responder 

nao so ao desejo de unidade, mas, no mesmo movimento, corrigir as tendencias he­

gemanicas e totalitarias de tal desejo. Neste sentido, reconheciamos que 0 paradig­

rna trinitario e relacional e uma instincia critica quer do maniqueismo, pessimista e 

desesperado, onde 0 mundo nao tern salva~ao, quer dos projecros filosaficos, politi­
cos, sociais, culrurais e ate econamicos com tenta~6es identitarias e homogeneizan­

tes que, em nome de uma identidade «global» abstracta, pensada, se tornam pro­

fundamente violentos para com as singularidades. Ora, assumir ontologicamente 0 

paradigma trinidrio e, por urn lado, rejeitar 0 caracter principial da violencia, da 

luta e da guerra como esquema de rela~o e afirmar a igual legitimidade dos para­

digmas simbiaticos e relacionais e, por outro, recusar uma lagica dualista e fatalista 

do poder - ou dominas ou es dominado - que tantas vezes se legitimou a sombra 

de uma certa imagem de Deus: «Que haja apenas urn soberano!» 
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Ontologicamente, e este 0 pano de fundo do con£lito desmesurado entre 0 ari­

anismo, 0 modalismo e, no meio, no fio da navalha, 0 monoteismo trinitirio, con­

£lito que vai subindo, em crescendo, desde 0 sec. II ao sec. N, quando urn obscur~ 
sacerdote alexandrino, Ario, levanta a questao: «Sera que Deus pode ter um filho3" 
Esta simples pergunta desencadeia urn debate exemplar, de cujas consequencias 

ainda hoje vivemos. E nao podendo aprofundar aqui a demonstra~o, desenhemos­
Ihe apenas os contornos. 

Os primeiros cristaos, apesar de no baptismo se sentirem imersos na vida inti­
ma do Pai, do Filho e do Espiriro Santo, nem por isso abandonaram 0 «Unico» de 

Israel, a quem Jesus orava e chamava Deus e seu Pai. Esta imbrica~o, contudo, fez 

com que, face aos perigos do politeismo a que a confissao trinitiria poderia dar azo, 

tenha havido uma especie de recuo interpretativo, no sec. II, visando salvaguardar a 
pureza de urn Deus unico e uno. Nasce-assim 0 chamado monarquianismo modalis­

ta ou sabelianismo (Noeto, Prixeas, Sabelio) afirmando uma unica subsrancia de 

Deus, da qual 0 Pai, 0 Filho e 0 Espirito seriam tao-so «modos» - diriamos: «ex­

press6es plasticas». Uma tendencia judaizante quanto a concep~ao de Deus conse­

guira absorver a originalidade trinitaria crista. Em resposta, os cristaos de Antioquia 

e, depois, Tertuliano esfor~-se por tornar compreensivel a realidade que confessa­

yam e viviam: a Trindade. Neste esfor~o contta 0 modalismo nasce a formula «una 
essentia vel substantia et tres persona"" que, aparentemente, solucionava 0 problema, 

apesar de a ideia de «persona",> / «mascaras», ser considerada por alguns ainda uma 

concessao ao modalismo. Tal possibilidade manteve-se latente, mas explode quando 

Ario acusa 0 seu Bispo, Alexandre de Alexandria, de tendencias modalistas. Ario, 

com efeito, afirmava que Deus nao pode ser Pai. Urn Deus inengendrado, eterno, 

perfeito, imutavel e impassivel, nao pode gerar, nao pode diferenciar-se interior­

mente. Segundo este «catarismo teolagico», 0 Filho e necessariamente uma criatura 
que veio a ser do naM, ex nihilo, pela vontade de Deus. Estava ateado 0 rastilho. 0 

primeiro momento deste conflito sera protagonizado por Ario e Atanasio, em bases 

escrituristicas e pendera para urn lado ou para 0 outro conforme os humores da po­

litica imperial - 0 Imperador come~ por ver no arianismo e na soberania de «urn 

so» urn aliado politico. A segunda gera~ao, ja depois da «paz» de Niceia, em 325, 

onde 0 Filho foi declarado consubstancial (homooUsios) ao Pai, sera protagonizada 

pelos Capadacios e por uma pleiade de antinicenos e far-se-a em bases mais filosafi­
cas, assumindo lugar de relevo no debate a dialectica e a lagica categorial aristoteli­

cas, especialmenre a doutrina da rela~ao - as quais, durante os primeiros seculos, ti­
nham sido violentamente zurzidas pelos auto res cristaos (v.g., Tertuliano, Taciano, 

Ireneu de Liao e outros). A afirma~o recorrente sublinhava que a lagica silogistica 

e a va dialectica aristoteiicas nao so eram incapazes de explicar a natureza de Deus, 

como tend-Io seria uma blasfemia. E este 0 fundo do debate aceso e violento entre 

Basflio de Cesareia e Eunamio de Cizico. 
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Este e urn cristao fervoroso e urn homem muiro bern preparado na filosofia 
aristotelica. Mas ha nele uma «intui.,ao mistica» da subsrancia divina como 'mao­
gerada», «absoluta» e "separada», a partir da qual deduz rodo urn sistema que 0 

obriga a negar a realidade da Trindade, ideia que the parecia introduzir 0 acidental 

em Deus. Eunomio apresenta uma tese fundamental e urn dilerna: a) de Deus nada 

se pode predicar acidentalmente; b) urn predicado refere-se ou a uma substancia ou 
a urn acidente. Assirn, porque 0 predicado de Pai (<<nao-gerado», agennetos) e 0 de 

Filho ("gerado«, gennetos) dizem subsrancias primeiras, tern de ser ontologicamente 

distintos, resultando que a Trindade e apenas urn nome que aplicamos a Deus. 
Deste modo, parece nao haver alternariva entre 0 arianismo e a posi.,ao contraria, 0 

modalismo. 0 Filho e 0 Espiriro estao fora da esfera de Deus. Basilio de Cesareia 

responde que 0 Pai, 0 Filho e 0 Espiriro Santo nao se dizem segundo a substtmcia, 
mas segundo a rela(ao. Note-se, contudo, que para Eunomio isro confirma ainda 

mais a sua visao, uma vez que a sua ideia de rela,iio e rneramente acidenta!, confor­

me 0 quadro categorial arisroteJico. So uma interpreta.,ao onrologica das rela,6es 

("pessoas») pode resolver a dificuldade. E para esra visiio nao-acidenta!' mas essenci­
aI, de rela,ao que se orientara Agostinho, apesar das imensas dificuldades que expe­
rimentari, em De Trinitate. 

Podemos dizer, a remarar, que a oscila,iio exemplar entre arianismo e rnodalis­
m~, incapazes de se demorar no meio, na rela,ao, parenteia uma especie de drama 

secular do pensarnento ocidental: ou unificar em excesso ate impossibilitar a dife­

rencia,ao; ou separar de forma taO violenta que nunca rnais hi possibilidade de un i­

fica.,ao. Nem 0 monismo pode dar conta da diferen,a real nem 0 arianismo da uni­
dade real. Por isso a Filosofia, i.e., 0 amor rid sabedoria, poderia contar-se como a 

longa historia de urna vontade de rela,ao, rantas vezes fracassada. 

Recordemos que 0 jovem Agostinho, leiror arenro das Categorias de Aristoteles, 

sentira na pele algumas destas dificuldades. Tambern nde a concep.,ao da subsran­
cia exclusivamente como materia e 0 entendimento acidental da rela.,ao 0 haviam 

conduzido a urna visao materialista de Deus. A sua evolu.,ao inrelectual, no transito 

do maniqueismo pata 0 neoplatonismo e, depois, para 0 cristianismo, de facto, po­

deria esquematizar-se deste modo: nem 0 "Dois» maniqueu e 0 abismo de uma 
tuptura abissal- excesso de diftren(a / ausencia de uniridde -, nem 0 «Urn» neoplato­

nico - excesso de uniridde / ausencia de diftren,a -, mas 0 "Tri-Uno» da concep.,ao 
trinitiria que, no mesmo movimento, permite a unifica,ao, a diferencia,ao e a uni­

versaliza,ao. Aqui encontrari Agostinho a possibilidade de vincular a identidade e a 
diferen<;a em Deus, solu<;ao que aquelas concep<;6es, ji por defeito ji por excesso, 

nao comportavam. Nao e por aqui, porem, que Agostinho come<;a De Trinitate. 
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"Angelus officii nomen, non naturae». Das teofanias trinitirias 

Antes da especula<;iio racional, Agostinho come,>" por fazer exegese relacional 
das chamadas «antiquae demonstratione9), i.e., das teofanias trinicirias na Biblia. 

Este procedimento do autor de De Trinitate foi tambem urn indicativo para que, na 

I" Parte da nossa investiga<;iio, averiguissemos as rela,6es entre "Simbologia, ontolo­
gia, transcendencia» e encontrissemos uma coordena.,ao que, depois, a possibilidade 

de urn (<fen6meno sarurado» reconfirmou. 

Diga-se que tentar encontrar antecipa,6es trinitirias ("vestigia trinitati9») nas 

Escrituras era comum entre os autores cristaos a partir do sec. II. Tal modus inter­
pretandi acentuou-se, contudo, na disputa entre Ario e Atanisio de Alexandria e na 

primeira gera<;iio do debate: arianismo I confissao de Niceia. Agostinho insere-se 

ainda nessa tradi.,ao, mas 0 seu tra,a- peculiar e que procurari remontar reflexiva­
mente para a condi,ao transcendental da revela.,ao divina I manifesta,6es angelicas 

e nao ficar apenas por uma colec<;iio dos dicta probantia retirados das Escrituras. 

Oeste modo, a via privilegiada que 0 auror de De Trinitate segue passa pela natureza 

"funcionab do anjo e pelo caricter duplex que esta figura mediadora patenteia. E, 
pois, no ministt'rio dos anjos - "ministrantihus angelis» - que se concentra, para ji, 

todo 0 jogo entre «mostrar» e "esconden, presente na re-vela(ao. De facto, 0 Anjo de 
Deus, na Biblia, ora designa 0 proprio Deus, ora, grande parte das vezes, indica 

uma criatura sujeita ao seu poder. E it primeira hipotese, aceitando a veracidade das 

antecipa<;6es trinidrias, acrescera a necessidade de averiguar qual das pessoas divi­

nas se revela em cada teofania. 
E por isso que Agostinho se detem pacientemente junto ao Carvalho de Mam­

bre (Gn 18), nesse espa,o de hospitaliridde o1'igindria, meditando sobre a visita que 

tres misteriosos jovens fazem a Abraao. Aqui, como no episodio de Lot (Gn 19), e 

sobretudo a varia<;iio numerica e verba!, patente na linguagem com que Abraao se 
dirige aos seus hospedes, que fascina Agostinho. Vi': ali antecipadas as suas proprias 

dificuldades ao querer pensar conjuntamente na unidade e na diferen,a, na Trinda­

de. Tambem as passagens relativas ao sacrificio de Isaac, a narrativa da nuvem e da 

col una de fogo e, sobretudo, a celebre hierofania da sar<;a-ardente sao momentos 
decisivos deste percurso de valoriza.,aol desvaloriza.,ao simbolicas, no qual experi­

menta a necessidade muito viva de refazer a linguagem e a gramitica. No fim desta 

paciente perquisi.,ao das Escrituras, Agostinho confirma 0 que era, provavelmente, 

a sua convic<;iio inicial: a linguagem simbolica, que se serve dos elementos sensiveis 
e temporais, bern como a figura angelica, ultimamente sao incapazes de dar aver 

Deus e a Trindade. A invisibilidade e a sua natureza intima. Nao se pode ver a face 

de Deus e continuar a viver, 0 que pode ser interpretado inversamente: so a Vida, 

enla,ando vidas, pode dar 0 conhecimento que 0 ver deseja. Deus, porque e urn 
«Deus Vivo», nao pode ser visto; it sua Vida sO se acede nao acedendo, i.e., «de cos-
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tas» ou pateticarnente; requer-se uma passibilidade: deixar-se envolver no modo 

proprio por que ela, a Vida, acede a si mesma. «Eis aqui um lugar junto de mim C •. ). 
Cobrir-te-ei com a minha mao ( ... ).» / « Ecce locus penes me ( ... ). Et tegam manu mea 
super te ( ... ).» (Ex 33,20.23).0 olhar, ao inves, e curiosa; quer ver, por isso se sepa­

ra da Vida. A leitura filosofiica de M. Henry vai toda neste sentido que, alias, de 
modo algum repugna it exegese de Agostinho. 

Acontece, contudo, que nesta hierof.mia da sar~a, Agostinho Ie uma antecipa­
.,ao da Encarna.,ao do Verbo. Quando Deus diz a Moist's «poderds ver as minhas cos­
tas; 0 meu rosto, porem, jamais 0 verb" Agostinho interpreta «as costas de Deus» 

como a natureza humana de Cristo e, nesse senti do, De Trinitate, abre tambem a 

porta a uma fenomenologia das rela,6es entre Cristo e Deus (que os arianos reCUsa­
yam). Tal via, contudo, sera prosseguida par Agostinho a partir das figuras cristolo­

gicas da forma servi e da forma De~ a que, par outro lado, Ihe permite dar conta, 

frente aos mesmos arianos, das hiero&nias trinitarias do Novo Testamento em que 
Jesus e apresentado como inferior ao Pai (v.g., no Baptismo). Numa btura mais 

existencial, porem, em apenas «poder ver as costa~) Agostinho reconhece a condi,ao 

humana imersa no tempo: nesta vida andarnos sempre atrds de Deus, numa parado­

xal dialectica, porque aquila que 0 revela tambem no-La esconde. Ja em De Doc­
trina christiana Agostinho mostrara reservas relativamente ao conhecimento simbo­

lico em virtude desta ambiguidade radical que a perpassa. Nao estranha, pais, que, 
tendo levado aos limites a linguagem simbolica, a abandone como incapaz de reve­

lar a que rnais importa. Apesar do valor reconheeido as mediac;6es simbolicas (cos­
micas e angelologicas), Agostinho seguira pela via da interioridade. No area dese­

nhado pelos quinze livros de De Trinitate, as intermediarios cosmico-angelologieos 

dao lugar a simb61ica das tdades da alma, de modo especial as potencias relacionais, 

a vontade e a arnor, consumando-se no pensamento agostiniano a orienta.,ao para 
uma Fenomenologia radical da Vida, urn interior intimo meo et superior sumo meo 
que eulminara numa ontologia da comunhao trinit:iria. 

Da Relac;ao it Pessoa, rumo a uma 'ontologia da comunhao' 

Os capitulos V e VI da II' Parte constiruem 0 nucleo da tese. Esbocemos 0 

pereurso argumentativo que, in via, justifica a asser.,ao. Cumprida a via exegetica, 
Agostinho tenta seguir uma via especulativa em tomo das noc;6es de substancia, de 

relac;ao e de pessoa. Assim, a abrir a livro V de De Trinitate vemo-Io afirmar sem ti­

cubeios a unidade da substancia divina - «0 Pai e Filho e 0 Espirito Santo sao uma 
mesma substltncit/) - para, deste modo, nao dar margem ao arianismo que, subs tan­

cialmente, separa 0 Pai do Filho e do Espirito Santo. Todavia, corre a risco de cair 

no perigo oPOSto, 0 modalismo, para 0 qual Deus e uma uniea substancia e a Pai, a 

Filho e a Espirito apenas «modos» dessa substancia unica. 0 arianismo separa as fi-
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guras divinas em substancias distintas, a modalismo compacta-as numa unica. Por 

isso, ao afirmar cia peremptoriamente a unidade de uma mesma substilncia, em 
Deus, tera depois bastantes dificuldades em justificar razoavelmente, como pteten­

de, a diferenc;a, porque a aplica.,ao da categoria da rela.,ao a Trindade parece-lhe 
fragmentar, acro continuo, a unidade da subsrancia divina. Como e que Agostinho 

sai deste dilema? Seguindo a principia do terceiro-incluido: Pai, Filho e Espirito nao 
se predicam de Deus nem segundo a substancia nem 0 acidente: «Dizem-se segundo 
a relarao.»13 A questao consiste, entao, em saber qual a valor que atribui a rela.,ao, 

pais na logica arisrotelica a locu.,ao pros ti exprime urn acidente que implica muta­
bilidade, predicado nao admissivel em Deus. Num primeiro momento, Agostinho 

limita-se a afirmar, negativamente, que a rela.,ao em Deus nao significa urn aciden­

teo E, pais, uma rela.,ao essencial. Todavia, porque inicialmente estabeleeera a equi­

valencia entre subscancia e essencia, a !l?-.,ao de «rela.,ao esseneial» corre tambem ela 

a perigo do modalismo. Em notorias difieuldades, Agostinho socorre-se da tradi­

.,ao, que introduzia a formula «una essentia vel substantia et tres personae». Prima 
focie, contudo, nao ve grandes vantagens na formula: Dizem-se «tres pessoas, nao 
para dizer 0 que e, mas para nao ficar calado.» 14 Encontrou, con rudo, uma noc;ao 

que Ihe permite escapar ao sabelianismo, por urn !ado, e ao arianismo, par ~Utro. 

Agostinho de Hipona, todavia, nao e homem para ficar muiro tempo represo do si­

lencio. Depois de eerrada anaIise a no.,ao de Pessoa, investiga.,ao longa, sinuosa e se­
meada de dificuldades, acaba par conduir que, efectivamente, s6 esta no.,ao esta 

apta para a resolu.,ao do problema, pois num sentido e absoluta (proclive it substan­

cia), noutro diz a rela.,ao: «em Deus e absolutamente a mesma coisa (omnino idem) 

ser e ser pessoa. Se ser e um termo absoluto, a pessoa e a relarao«'S. Oeste modo, a rela­

.,ao exprime 0 ser divino por intermedio da no.,ao de Pessoa. Esta e 0 quiasma de 
convergencia da subsrancia e da rela.,ao. 

Podemos assim dizer que Agostinho estabeleceu a possibilidade especulativa de 
uma ontologia relaciona~ no ambito de uma ontologia pessoal. Todavia, no terminus 
desta investiga.,ao, no livro VII, Agostinho sente urn sabor a pouco. A via especula­

tiva saldou-se por urn «sucesso» parcial quanto ao esclareeimento da compossibili­

dade trinitaria. 0 pensarnento deparou aqui com as limites do seu poder de dar a 

ver. Afirmar discursivarnente a convergencia da rela.,ao e da substancia na realidade 

das Pessoas (rela~6es essenciais) e dizer pouco au quase nada sobre a Vida intima 

destas relac;6es. Aqui do-se a inflexiio que divide axialmente De Trinitate: a rela.,ao 

ontologiza-se e a substancia adquire relacionalidade in actu exercito, i.e., na ac,ao 

propria das Pessoas. Nao esperes pois ver de fora, racionalmente, como espectador, 0 

l.l Dt Trinitau, V, v, 6: «Dicirur enim ad aliquid». 
14 De Trinitate, V, IX, 10: «Tamen cum quaerirur quid cres, magna prorsus inopia humanum Iaborat e1oquiutn. Dictum 

est tamen tres personae non ll[ illud dicerernr sed ne taceretur.» 
II Dr Trinitau, VII, VI, 11. 
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abra~o imemarial da Vida divina: <dmmo vero vides Trinitatem si caritatem vides>,'6 
«Se ves» quer aqui dizer: se te deixas enla~r pela caritas, se amas e te deixas amar. 

Por isso, afirmativamente e nao no condicional pode dizer-se: «ama e verds a Trin­
dade.» E para uma ontologia do amar e da communio trinitatis que Agostinho 
ruma, a partir do livro VIII de De Trinitate. 

* • * 

Se 0 <.fracasso« de urn «dizer directo e especulativo» sobre a no~ao de Pessoa, na 

Trindade, determina uma viragem do discurso para a ac~ao, tal naa se da sem urn 

paradoxa. E que 0 discurso deveria, consequentemente, calar-se. Agastinha, porem, 

nao fica (quietamenrel) mudo e absorto no Arnor; convida-nos, antes, a que, a par­

tir daqui, descubramos a ac<;aa por debaixo do discurso. 

Em primeiro lugar, importava deixar claro, face as anteriares tentativas (exege­

tica e especulativa), que a amor e em si mesma urn poder de conhecimento. Esta e 

uma afirma~ao que a actual episremologia, depois das modernas hipertrofias da 

razao e atrofias de ourras dimens6es essenciais do conhecimento, deveria escutar 

com aten~ao. Longe de qualquer romamismo a destempo, 0 Arnor e verdadeira­

mente uma potencia cognoscitiva. Assim, a formula «crede ut intellegaS>' deve ser re­

escrita: «ama ut intellegas>, prop6e J.-L. Marion", pois a «caritas« e «capax verbh>. 
Naa, po rem, no sentida de urn conhecimento objectivante e constituinte de urn 

objecto, que fica de fora a ver, mas de urn saber que enla~a, envalvenda a inteligen­

cia e todas as potencias do homem. E neste preciso sentido que Agostinho afirma, 

tendo em mente Sao Joao: «Non intratur in veritatem nisi per caritatem.» / «Nao se 

emra na verdade senao pela amor,»'8 E ninguem diga que nao ama por nao saber 0 

que amar: «Ama 0 teu irmilo e amards 0 amor.» 0 amor de Deus e a amor cW proximo 
nao sao dais amores. 0 Arnor e urn so, coincidindo aqui com 0 abraro patltico da 
Vida que estreita em si todos os viventes, na linguagem de Michel Henry. Neste 

plano fundamental, Vida e Amor, dinamismos ad extra e ad intra, confluem. A exu­

berancia da Vida e 0 recolhimento do Espfrito, que tantas filasofias tiveram de 

apor, coincidem numa interpreta~ao ontologica da koinonia trinitaria. Par isso, 

onde houver amor af esta a Trindade. Podemos afirmar sem hesita~6es: 0 Arnor ma­

nifesta a Trindade, revel a as profundezas de Deus. «Quem nilo ama nilo conheceu a 
Deus, porque Deus I amon) / «Qui non diligit, non cognovit Deum, quia Deus dilectio 
est.» (1 Jo 4, 7-8) 

E assim, proximo de Joao, Agostinho prepara a sua afirma~ao mais extraordi­

naria sobre 0 Arnor, essencia fenomenologica da Vida divina: «0 amor fraterno ( .. ) 

Ir- De Trim'tate, VIII. vm, 12. 
17 Jean-Luc MARION, ttAma para que emendas, A hermeneutica crista do mundo», in Commlmio 9 (1992/4), pp. 347-353. 
I~ Contra Faustllm, XXXII, 1 S. 
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nilo SO provem de Deus, mas 10 proprio Deus ( ... ).»19 E como indicativo de que 0 que 

esra. a afirmar nao se compreende como urn conhecimento exterior, mas apenas no 

interior de uma experiencia, procura evaca-la, mostrando que se trata de urn discur­
so de acrilo: «Se algulm ama, sabe 0 que eu quero dizer.»2o Este inciso e preciosa: 0 

discurso sobre a amor visa recuperar e iterar no ourro a novidade do Acantecimen­

to do Arnor. Mais do que falar sobre ele, acorda-o, reactualiza-o. E em vez de se vol­

tar para as formas exteriores de amor proximi (que era urn via passivel, desenvolvida 

nourros textos), e ainda incapaz de se fixar no «ineffobilis complexus patris et imagi­
nis» / «inefovel abraro do Pai e do Filho>" decide voltar-se para 0 homem interior para 

verificar af a estrutura radicalmente trinitaria do enleio amaroso: «0 amor requer 0 
amante de algo e 0 objecto que I amado com amor. Eis tres coisas: 0 amante, 0 que se 
ama e 0 amor. Que I pois 0 amor, senilo uma vida unindo, ou desejando unir, duas 
vidas, isto e, 0 amante e 0 amado'»2l 1nisi.a assim a longa pericorese pelas trfades da 

alma: memoria, intellegentia, uoluntas; memoria, visio interior. voluntas; memoria, 
contuitus, dileetio; retentio, contemplatio, dileetio", compassos temarios de urn sinu­

oso percurso cujo escopa essencial nao e tanto «ven) a Trindade «per speculum et in 
aenigmate>'f, mas exercitar 0 espirito para que, no terminus, 0 arnor possa apontar 

mais alto. Nesta fina topologia dos lugares e d~s faculdades da alma, rapidamente se 

destacara 0 elemento relacianal por excelencial a vontade. De modo que a uoluntas, 
aa vincular tao estreitamente a inteligencia e a memoria e, na imago Dei que somas, 

uma «insinua~o do Espfrito Santo». Anuncia, assim, 0 que sed. 0 ponto alto do 

livro XV: sendo 0 Espirito Santo Espfrito do Pai e Espfrito do Filho, i.e., 0 Espirito 

de ambos simultaneamente - «Spiritus Sanctus amborum, -, deve ser chamado vin­
culum caritatis. Assim, se na Trindade as rela~6es significam as Pessoas e uma delas e 

apropriadamente 0 Arnor (i.e., a rela<;aa) das outras duas, entao 0 Espfrito Santo e, 
na Trindade, Relarilo de Relaroes. A pneumatologia de Agostinho exprime-se ultima­

mente como ontologia da comunhilo trinitdria. 0 Espfrito diz, na Trindade, 0 miste­

rio ultimo da diferencia~o da realidade, 0 que permite, repensar a ontologia nao a 

partir do ens in quantum ens, mas a partir do amor, da doa~o, da bondade. 

Linha-de-fuga 

«Santo Agostinho foz uma verdadeira descoberta trinitdria e pneumato16gica quancW 
exprime, pela primeira vez. uma ideia entao totalmente estranha a teologia grega, a saber, 
a Trindade Santa consider ada como Amor. Real{a, alem disso, a especial significa,ilo da 
Terceira hipostase, exactamente como amor, como vinculo de amor. amor ou dilectio. (. .. ) 

1'1 De Trinitarr, VIII, VIII, 12. 
"II llllohmmis fUilJlgelium, 26, 4. 
~I D( Trillitl1u, VIII, IX, 14. 
22 Dr Triniltlte, Xl, 1II, G; XlV, II, 4. 
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Esta beatitude do amor na Trindade, consola,lio do Pardclito, e 0 Espirito Santo. Em toda 
a literatara patristica, e apenas em Agostinho que encontramos este esquema de amo,: 0 

que ama, 0 amado e 0 proprio amor. fEte] compr.eendeu a Terceira hipostase como Amor 
hipostdtico, e e isto que constitai a importancia per.ene da sua teologia trinitdrUt.»23 

Quando alguns dos actuais expoentes do pensamento teologico ocidental criti­

cam Agostinho de Hipona por, pretensamente, ter «psicologizado a Trinc/ade,> e de 

ter esquecido as «pessoa5» em Deus para se fIxar « na unidade da essen cia comurll», 
estas palavras, vindas de urn autor oriental, Sergei Boulgakov, autor de A TragMia 
da Filosofia24, assumem ainda maior re!evancia. Sobretudo quando este autor, tal 

como outros pensadores e misticos russos do sec. XIX e xx - v.g., Vladimir Solovi­

ev, Pave! florensky, Vladimir Lossky -, vern insistindo na necessidade de repensar e 

refundar a ontologia tradicional em chave trinitaria25 e, nesta, pondo todo 0 parti­

cular enfase na re!a~ao, no amor e na comunhao. 

Depois de varios seculos em que, frente a razao crftica, foi remetido para uma 

dimensao periferica, se nao mesmo irracional, 0 Arnor ve reconhecida a re!evancia fI­

losofica que, mnal, sempre deveria ter tido, ou nao fora a philosophia 0 amor da sa­

bedoria. 0 repto hoje, contudo, e nao se ficar apenas pe!o pensamento: de urn amor 
da sabedoria transitar para uma sabedoria do amo,. 0 desmo que a ontologia do amo, 
e da comunhlio lan~m it filosofia e que seja fie! ao seu nome e comece a realizar in 
via 0 que mrrna. Foi esta a intui~o de Agostinho e a inflexao decisiva que operou 

centro de De Trinitate. Considera Eberhard JUnge! que 0 homem contemporaneo 

«nlio e alergico a Deu5», mas tao-s6 «a um Deus pensdvel de um modo absoluto»26, con­

cluindo a sua obra notave! mrmando que na figura do Deus-Trindade, num-Deus­
em-rela,lio, se encontra 0 misterio do mundo enquanto espa~o de pluralidade e de li­

berdade, aberto ao futuro. E para este leone do mysterium da diferencia~o do real 

que, ja de modo explicito ou tao-so ainda como urn esrremecimento na lonjura, 0 

pensamento hoje cada Vel se volta mais. « 0 esplf!ndida isolamento de um Deus trans­
cendente e solitdrio nao 0 prepara para este didlogo com 0 homem, 0 qual, na sua experi­
encia humana e tambim na sua aspira,ao mais alta, tem necessidade de um Deus que 
seja capaz de dialogar. Por outras palavras: Deus cleve ser trinitdrio ou nao ser.»l? 

23 Sergei Nikolaevich BOULGAKOV, LI! Paracut, (rnd. fca. de C. Andronikof. Pref V. Volkoff), Paris, L'Age d'Homme, 
1996. p. 49.74. 

24 Nesta obra de 1920-21, mas s6 publicacla em 1927, em alemao, Sergei Boulgakov discu[c a «tragedia» de uma fJasoBa 
que pas no cenlIo 0 «principia de identidade>J, E conclui que s6 uma «ontologia trinid.ria» pode salVa! 0 pensamemo dessa 
"tragedw" (ef. Sergius BULGAKOV, Die Tragiidie der Phi/mophie, Otto Rekhl Verla.g, Darmstadt, 1927) 

25 Cf. Pavel FLORENSK'{, La coianne et Ie jondtmmt de ia Veril!' EJJai d'une thiodicie orthodoxe en MUll leltrn, (trad. fro C. 
Andronikof), Ulusanne, CAge d'Homme, 1994. 

26 Eberhard JONGEL, Gott als Geheimnis tier Wt-tt, Ttibingen, J.C.B. Mohr (Paul Siebeck), 1978 [Dim como mislerio tkl 
mundo, ttad. esp. de E C. Vevia, Salamanca, Sigueme, 1984, p. 63]. 

27 Thierry DEwoz, Pour une omologU de ia reiation. L(tre et fa rtiarion. voL II, p. 301. [2 vois., datt., These de Docrorat d'~ 
Erat es Lenres soutenue it \'Universite de Paris-Sorbonne - Paris IV, au II mars 1994, sous la direcrion du Prof. Pierre AubenqueJ. 
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A decisao da fe na cultura das preferencias individuais 

DOMINGOS TERRA 

Facu!dade de Teologia (VCr) - Lisboa 

As nossas sociedades modernas, democriticas e pluralistas, Sao fortemente 

marcadas por uma tendencia cultural que poderiamos designar de 'afirma~ao in­

tensa da individualidade'. 0 ser humano, que as habita, reivinclica a independen­

cia individual, faz questao de manifestar preferencias e efectuar escolhas sem cons­

trangimentos. Esta tendencia cultural nao apresenta contornos precisos no tecido 

social. Constitui uma atmosfera difusa, com zonas mais ou menos densas. Nao 

chega a ter urn pape! exclusivo no condicionamento de tais sociedades. Nao expli­

ca cabalmente 0 comportamento de quem as integra. E urn factor cultural entre 

outros, mesmo tendo urn peso particular. 
Assim, e de esperar que, no quadro das nossas sociedades modernas, a fe crista 

sofra 0 impacto da atmosfera cultural da afirma~ao intensa da individualidade. A 

sua influencia far-se-a sentir quer na apropria~o pessoal da fe, quer na vivencia 

posterior da mesma. E certo que, em principio, fazer sua a fe crista assume 0 as­

pecto duma decisao1• Tornar-se crente sup6e 0 encontro fecundo entre uma pessoa 

que escolhe e uma fe que se da a escolher. Mesmo que esta seja em parte uma he­

ran~a, ser crente implica urn acto de adesao pessoal. Contudo, a dita atmosfera 

cultural vern condicionar 0 modo como 0 ser humano exerce a sua liberdade. Mo-

I Joseph Dore, «l.a responsabilite et les taches de la theoiogie», in Joseph Dore (dir.), Introduction a ['etude de fa theolo­
gie, t. II, Paris, Desclee, 1992, pp. 363-364. 
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SUMARIO 

15 Nota Editorial 

ESTUDOS 

19 II culto delia croce nella liturgia del venerd! santo nelialtomedioevo 
ENRICO MAZZA 

Sum3.ri.o: 0 auigo intende mastrar a origem do rico da adora~o da cruz na liturgia de Sexta­

-feira santa. Para 0 efeito examinam-se as liturgias romana, galicana e mo~rabica. A panir dos 

documemos estudados, verific.a-se que ate ao sec. VII a Sexta-feira santa nao conhece nenhuma 

liturgia propria. Em Rama, 0 sacramentario Ge!asianum Verus e 0 primeiro livro iirurgico a 

mencionar, para este dia, uma liturgia da palavra seguida do rito da venera~o da cruz e da co­

munhao dos fieis. A hisroria deste riro esti ligada ao culto da reliquia da verdadeira cruz pratica­

do na liturgia estacional do Papa. A rel£quia era levada em procissao da basilica de S. Joao de La­

rrao ate a basflica de Santa Cruz em Jerusalem. onde era depositada num altar. Na primeira parte 

do sec. VIII, 0 Ordo romanus XXIII testemunha esta pcitica da liturgia papal, decalcando a des­

cri~ao feita par Egeria sabre os ritos da semana santa em Jerusalem nos finais do sec. IV A limr­

gia da Gilia ignora qualquer rito de adora<;io da cruz. Na tradi~o hispanica, a origem dos ritos 

de Sexta-feira santa relaciona-se com 0 OHcio de Laudes, Tercia e Noa, que tern como rema do­

minanre a paixao de Cristo. 0 auror conduL por conseguinte, que 0 rito da adorar;ao da cruz 

nao nasce em Rama nem em Espanha, mas e urn desenvalvimento da venera'Tao da reHquia cia 
santa cruz e do Ofkio divino, respectivamente. 

Summary: This anicle aims to show the origin of the rite of the adoration of the Cross in 

the Good-Friday liturgy. For this purpose we will examine the Roman, Gallican and Moza-
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rabic liturgies. From the documents studied we find that up to the 7th century no specific 

liturgy is known. In Rome the sacramentary Gelnsianum Vetus is the first liturgical book to 

mention a liturgy of the Word for this day followed by a rite of veneration of the Cross and 

by the communion of the faithful. The history of this rite is linked to the worship of the 

relic of the true Cross practised in the stational liturgy of the Pope. The relic was taken in 

procession from the Basilica of St. John Lateran to the Basilica of the Holy Cross in Jerusa­

lem, where it was deposited on an altar. In the early 8th cemury, the Ordo romilllUS XXIII 

testifies to this Papal liturgical practice, following the description made by Egeria of the 

Holy Week rites in Jerusalem in the late 4th century. The Gallican liturgy knows of no rite 

of adoration of the Cross. In the Hispanic tradition, the origin of the Good Friday rites is 

related to the Offices of Lauds, Terce and None, where the predominant theme is the Passi­

on of Christ. The author concludes, therefore, that the rite of the adoration of the Cross was 

notc born in Rome or in Spain, but was a development of the veneration of the relic of the 

Holy Cross and of the Divine Office, respecrively. 

47 Retribution et jugement de Dieu en Rm 1-3. Enjeux du probleme et.proposition 
d'interpretation 

JEAN-NOEL ALETTI 

Sumario: 0 motivo central desra pesquisa, por alguns dos passos mais intrincados da cria~ao 

paulina, e demonstrar 0 cadcter funcional do julgamento em Rm 1-3. Paulo come~a por 

conduzir 0 seu leiror ao comexro escarol6gico, apresentando-lhe uma cerra represema~ao do 

fim, que 0 Ap6stolo aprofunda, revel an do implica~6es inespetadas. A retorica paulina, deci­

didamente, nao deixa de nos surpreender. 

Summary: The main point of this research, taking some of the most imricate passages in St. 

Paul's Output, is to demonstrate the functional character of the judgement in Romans 1-3. 

Paul begins by leading the reader to the eschatological context, presenting a certain repre­

sentation of the end, which the Aposde goes into in greater depth, revealing unexpected im­

plications. Paul's rheroric never ceases to surprise us. 

A TEOLOGIA ESCRITA POR PORTUGUESES 

ESTUDOS 

67 Um debate sobre 0 conhecimento de Deus. Composiriio e interpretariio de jb 32-37 
LuiSA Ar.MENDRA 

Sumario: Os chamados "discursos de Elihw) Ob 32-37) irrompem no decorrer do livro de Job, 

como uma voz, aparentememe desconhecida e inesperada. que pretende retamar as linhas princi­

pais do debate iniciado par Job e pelos amigos!. A surpresa e a camplexidade fiiologica destes dis­

Cllrsos auairam sobre si inumeras react;:oes crlticas, enunciadas oeste anigo como perguntas do­

minantes feitas a Jb 32-37. B no limite e na oportunidade destas perguntas que a projecta e a 

respOStd de uma Analise Retorica Bfblica adquirc Hma relevancia singular, surpreendentemente 

delineada em novas horizontes de compreensao e de questionamemo que se afian~am mais proxi-

I Proponho como urna dol! sin [eses bibliogrJ.~cas mais completas. o.estudo de H.-M. Wahl. Der Gerech[e Schopfer: Eine 
Redaktions-und Theologiegeschichtllche Untmurhung der Elihureden - HlOb 32·37 (BZAW 207; Berlin _ I'\ew York 1993). e u 
an..igo de L.J. Waters, "The Authenticity of the Elihu Speeches in Job 32-37"', BS 156 (1999) 28-41. 

SUMARIO 

mas do texto biblico e do seu autor. 0 passo determiname focaJiza-se no estudo da composi~ao 

do texto, como 0 fundamento inequivoco de uma compreensao e imerpreta~ao objectiva e coe­

rente. Esca interpretat;ao apafece validada par uma observa~ao critica, onde se sustenta a unidade 

evidente dos "discursos de Elihu)} e a energia de uma linguagem sapiencial; as alicerces de f'igura­

~iio de urn auror e da direq:ao de uma mensagem, geradores de uma fecundidade que caminha 

de maos dadas com a reabertura de urn novo debate. 

Summary: The "Elihu Speeches)) Ob 32-37) break into the book of Job like an apparently unk­

nown and unexpected voice, in order to take up the principal lines of a debate begun by Job 

and his friends. The surprise element and the philological complexity of the speeches have elici­

ted uncountable critical reactions, expressed in this article as dominant questions made to Job 

32-37. It is in the range and opportunity of these questions that the project and the response of 

Biblical Rhetorical Analysis achieves a peculiar importance, remarkably set Out in new horizons 

of understanding and of inquiry, that are guaranteed ro be close to the biblical text and of its 

author. The decisive step is the study of the composition of the text, as the unequivocal ground 

for an objective and coherent unde.rs~9nding and interpretation. The interpretation ~is validated 

by critical observation, where the convincing unity of the Elihu Speeches and the vigour of the 

wisdom language are affirmed. These are the foundations of an author's configuration and of 

the focus of his message, producing a fecundity that goe.~ hand in hand with rhe opporrunity 

for new debate. 

85 A constrUl;iio de Jesus: uma leitura narrativa de Le 7,36-50 
JosE TOLENTINO MENDON\=A 

Sumario: A nOS5a investigas:ao escolhe urn epis6clio do tercciro evangelho (Lc 7,36-50) 
para, num exerdcio de analise narrativa, averiguar 0 modo como 0 narrador lucano faz 

emergir a FIgura de Jesus. A isso chamamos «COnstrw;:aQ)). Nao St pretende discmir a 

prioridadc que 0 Jesus hist6rico tern sabre 0 relata que 0 wma pm proragonista. A 

nossa ops:ao e a de sondar a forma como Jesus e revelado no texto evangelico peIo re­

curso a essa poderosa arte, que Lucas domina de forma ate instintiva, a ane de narrar. 

Esra nao 56 nada dilui do impacto teol6gico do texto evangeIico, como nos faz perceber 

que a teologia nao se pode dissociar do modo como a (rama [exmal e construida: a // 

obra lucana surge como 0 primeiro ensaio de crisrologia verdadeirameme narrariva. /1 
Summary: This piece of research takes an episode from the third Gospel (Lk 7,36-50), 

analysing the narrative in order to see the manner in which the Lucan narrator makes the fi­

gure of Jesus appear. This is called 'construction'. It does nm discuss the priority of the his­

torical Jesus over the account which takes him as protagonist. Rather it chooses to examine 

how Jesus is revealed in the Gospel text by recoutse to a powerful an, which Luke masters 

quite instinctively, the art of natration. This in no sense diminishes the theological impart of 

the Gospel text, but indeed leads us w understand that the theology is indissociable from 

the way in which the texwal web is constructed: the Lucan output emerges as the first essay 

in truly narrative Christology. 

95 Una domus et ecclesia Dei in saemln. Leitura socio-antropologica do pro.iecto de 

eeclesia de S. Cipriano de Cartago 

ISIDRO PEREIRA LAMELAS 

Sumario: S. Cipriano foi bispo de Cartago nurn periodo (248-258) em que a Igreja catolica St 

debate com urn duplo desafio: par urn lado a crise da unidade e integridade da comunidade cris-
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ta manifestas nas cis6es imernas enos numerosos ~ que a prova da persegui9iio provocou; por 

outro lado a necessidade de redefinir as "fronreiras» e as ({ponas)) de relacionamenro da Igreja 

como 0 seculo. Em resposta a este duplo desafio Cipriano prop6e uma eclesiopraxia baseada na 

metifora {(domus~casa" com a qual pretende, par uma pane redefinir as condir;6es de uma per­

tenrra forte a Ecdesia (extra ecdesiam nulla ... ), por Dutra, possibilitar uma abertura sem riscos ao 

mundo (ecdesia in saeculo). 

Summary: St. Ciprian was bishop of Carthage ar a rime (248~258) when the catholic Church 

was faced with a double challenge: on the one hand, the crisis of unity and integrity of the 

Christian community, manifest in internal divisions and numerous lapsi resulting from the test 

of persecution; on the orner, me need to redefine the 'frontiers' and 'gateways' of the relations­

hip between me Church and secular society. In response to this double challenge Gprian put 

forward an ecclesial practice based on the metaphor "domus~homeJ) through which he sought 

b~th to redefine the conditions for belonging closely to the Ecclesia (extra ecclesiam nulla ... ) 

and to permit a risk-free opening to the outside world (ecclesia in saeculo). 

101 0 baptismo fora ria Igreja. Impliearoes do didlogo teologieo entre e~tolieos e ortodoxos 

lOAD ELEUTERIO 

Sumcl.rio: 0 documento de Bari (1987) da Comissao mista internacional para 0 diilogo [col6gico 

cat6lico~ortodoxo consagrado a arricula~o entre a fe. os sacramentos e a unidade da 19reja e urn 

documento de convergencia onde se manifestam as divergencias das Igrejas sobre 0 baptismo. A 

questaO do valor do baptismo dos parceiros do diilogo, fulcra! em todas as suas implicac;:6es, e urn 

campo em abeno e promissor oa exigencia de uma nova 16gica de compreensao das relac;:6es eclesi­

ais. Revesriodo~se de urn cariz de natureza sistemica, 0 diilogo em tacno do valor do baptismo e 0 

seu reconhecimento oa rda~o entre esras duas 19rejas obriga-as a reinvemar metodos perspectiva­

dos em termos de «consenso diferenciado» e modelos cuja matriz se podera encomrar no modelo 

das <<lgrejas irmas». E na perspectiva de contrihuto para esla reinven~o que este artigo se situa. 

Summary: The Bari documem (1987) of the mixed international Commission for Catholic­

Onhodox theological dialogue, which is looking into me connection between fuith, the 

sacraments and Church uniry, is a convergence document that oudines the differences the 

Churches on the matter of baptism. The question of the value of baptism for the partners in 

this dialogue, crucial in all its implications, is an area that is open and promising in irs demands 

for a new logic of understanding of ecdesial relations. Working on a systematic basis, dialogue 

around the value of baptism and its recognition in relations between the two Churches requires 

of them a reinvention of methods, seen in tenns of 'differentiated consensus' and models 

founded on the model of 'sister Churches'. This article seeks to contribute to this reinvention. 

113 0 baptismo das crianras: novas leituras de uma realidade de sempre 

JOAO PEDRO BRITO 

10 SUMARIO 

Sumcl.rio: {(a baptismo das crianc;:as: novas leituras de uma realidade de sempre» e uma breve 

apresentac;:.ao da 'Dissertatio ad Doctoratum' de Joao Pedro Brito, defendida em 

18/03/2004, na Pontificia Universidade Gregoriana, em Roma. Este [rabalho procura novas 

formas de expressao pam urn tema dissico da teologia sacramental: 0 pedobaprismo. Com a 

ajuda das ciencias humanas e de novas abordagens exegeticas pretende explicirar afirmar;6es 

da rradi~ao teo16gica relariva a este tema, revestindo-as de elementos novos e mais dinami­

cos, pretendendo assim devolver-lhes a riqueza original, e ajudar a manifestaI nov.lS virtuali­

dades que nelas possam estar contidas. 

Summary: "Baptism in children: new readings of an eternal reality" is a brief summary of the 

doctoral dissertation of Joao Pedro Brito, defended on 18/03/2004 at the Pontifical Gregorian 

University of Rome. This work seeks new fonus of expression on a classic theme of sacramental 

theology: paedobaptism. With the help of the Hwnanities and of ne\'l exegetic approaches, it at­

tempts to make explicit certain affirmations from theological tradition in relation to this theme, 

reclothing them with new; more dynamic elements, with a view to returning to them meir origi~ 

nal riches, and to hdp to manifest new vinualities thar may be contained within them. 

127 A Sacramentalidade e a Ministerialidade no primeiro milenio atraves de algum 

testemunhos patristieos, liturgicos e teo16gicos 

JosE MANUEL CORDEIRO 

Sumtrio: 0 titulo do presente artigo refere-se a dissenac;:ao de doutoramento em liturgia do 

mesmo autor. Este estudo e de caracter teologico-linirgico e articula-se a maneira de urn 

triptico, centrado nos conceiws sacramentum-mysterium e ministerium. A primeira sec~ao 

consta da analise de alguns textos .... d,S.tseis Padres da Igreja: Inacio de Antioquia; Tertuliano, 

Cipriano, Joao Cris6stomo, Agostinho e Isidoro de Sevilha. Na segunda pane, examinam-se 

oiro documentos linirgicos: Traditio Apostolica, Veronense, Gelasiano Antigo, Gregoriano 

Adriano, Gelonense. Ordines Romani, Liber Ordinum Episcopal de Silos e Pontifical Romano­

germanico. 0 ultimo capitulo e dedicado a w!s te610gos da primeira Escolitica: Ivo de 

Chartes, Hugo de S. Victor e Pedro Lombardo. 0 retorno teo16gico as fames edesiais da sa­

cramemalidade e da miniterialidade do primeiro milenio permite conduir que estes teste­

munhos patrfsticos, liturgicos e teol6gicos encomram na celebrac;ao liturgica 0 seu ambiente 

natural. Com efeito, 0 sacramento ou 0 misterio na liturgia e tudo menos urn enigma. B. 0 

mistcrio de Deus que se realiza em Jesus Cristo. A ideia que ressalta com forc;a deste rriptico 

eo conceito que a liturgia e 0 sacramento do misterio e que 0 ministerio da Igreja e a diaco­

nia do miscerio, sinal visivel do unico e mesmo misrerio de Cristo. 

Swnmary: The tirle of this article relates w the present author's doctoral thesis. This study is 

theological and liturgical in nature and is articulated in the manner of a triptych, centred on 

the concepts sacramentum~mysterium and ministerium. The firs! section is made up of an 

analysis of certain texts by six Church Fathers: Ignatius of Antioch, Tertullian, Ciprian, John 

Chrysostom, Augustine and Isidore of Seville. In the second pan, eight liturgical docwnents 

are examined: Traditio Apostolica, Veronese, Old Gelasian, Gregorian Adrian, Gelonian, Ordi­

nes Romani, Liber Ordinum Episcopal of Silos and the Roman~Gennanic Pontifical. The final 

chapter is dedicated to three theologians of the first Scholatic: Ivo of Chanres, Hugh of St. 

Victor and Peter Lombard. The theological turning of the ecclesial sources to the sacramenra~ 

liry and the ministerialiry of the first millennium enables us to conclude {hat these patristic, li­

turgical and theological testimonies find their natural environment in the liturgical celebrati~ 

on. In actual faer, [he sacrament and the ministry of the liturgy are anything but an enigma. It 

is the mystery of God that is made real in Jesus Christ. The idea that leaps fonh from this 

triptych is the concept that the liturgy is the sacrament of mystery and that the ministry of the 

Church is the diacony of mystery, the visible sign of the only and same mystery of Christ. 

139 0 Primado ria Reiariio Da Intencionalidade trinitdria da Filosofia 

JosE ROSA 

Surrcirio: A presente tese afirma 0 primado da rela~o, questionando algumas linhagens do pen~ 

samento ocidental que a desvalorizaram como categoria minima. esmoler, urn quase~nao~ser. A 
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doutrina trinitaria, exigindo uma gramatica que conjugasse simeticameme subsrancia e relao;:ao, 

encomrou na noc;.ao de Pessoa uma «novidade omoI6gica), que, em compasso rernario, exprime 0 

ad se (para si) da subsrancia e 0 ad aliud (para outrem) da relao;:ao. «Em Deus e absoluramente a 

mesma coisa (omnino idem) ser e ser pessoa. Se sec e urn termo absoluto, a pessoa e a relac;:ao.» 

(Agosrinho de Hipana, De Trinitate, VII, vi, 11). E por isso que «Ie jeu rriniraire)) reali7-<l «par 

exces er par avance» O.~L. Marion) 0 «parafso perdido» do pensamento: conciliar 0 em-si e 0 

para-si. E a reciprocidade trind.riOr'Paradigma da perfeira relacionalidade, e cada vez mais 0 lugar 

para onde se voltam algumas linhagens da hermeneutica filos6fica contempodnea. 

Summary: The present text affirms 'primacy of relation', questioning some of the lines of 

Western thinking which undetrate it as a 'minimal' category, a 'charitable case', almost a 

'non-entity'. The doctrine of the Trinity, demanding a grammar that synthetically unites 

'substance' and 'relation', finds in the notion of 'Person' an 'ontological novelty' which, in 

qiple measure, expresses the ad se (for itself) of the substance and the ad ,t/iud (for the 

other) of the relation. "In God it is exactly the same thing (omnino idem) to be and to be a 

person. If being is an absolute term, the person is the relation." (Augustine of Hippo, 

De Trillitltte, VII, Vi, 11). That is why <dejeu erinitain:» makes real <Ipar exces et pltr avance>' 

(j.~L. Marion) the 'lost paradise' of thought: reconciling the 'in-itself' and the 'for~itself'. 

And the reciprocity of the Trinity, the paradigm of perfect relationship, is increasingly the 

place to which various lines of contemporary philosophical hermeneutic.~ rerum. 

1 71 A decisiio da fl na cultura das preferhlcias individuais 

191 

DOMINGOS TERRA 

Sumario: A fe crista torna-se uma questao mais de decisao do que de herano;:a nas nossas socieda­

des modernas. A sua pratica e fonemenre condicionada pcla tendencia cultural para uma aflrma­

~ao intensa do individuo espalhada nessas sociedades. 0 trabalho pastoral masua como os itine­

nirios dos crentes podem ser diversos e irregulares. A~ comunidades eclesiais devem veriflcar a sua 

autenricidade. Precisam nao so de aprofundar a identidade da fe crista, mas rambem de esrudar a 

tendencia cultural para urn usa mais independente da liberdade. De facto, a fe crista adquire 

uma nova fisionomia ao encontrar-se com esta tendencia: surge como urn aconrecimento mais 

moldado pela experiencia e sensibilidade do indivfduo. Prestando ateno;:ao a ism, as comunidades 

edesiais estarao mais aptas a discernir as multiplos modos como se decide crer hoje. 

Summary: Christian faich becomes a matter more of decision than of inheritance in our modern 

societies. Irs practice is strongly conditioned by the cui rural tendency to an intense individual 

assertiveness widespread in those societies. Pastoral work shows how diverse and irregular the 

itineraries of Christian believers can be. Church communities must verify their authenticity. 

They need not only ro deepen the identity of Christian faith, but also ro study the culrural 

tendency to a more independent use of freedom. In fact, Christian faith acquires a new 

appearance through its encounter With this tendency: it comes out as an event mace informed by 

the individual's experience and sensitivity. By paying anention to this, Church communities will 

be more able to discern the multiple ways people decide to believe roday. 

Bioetica e Teologia: a mais-valia de uma relariio mutua 

ViTOR COUTlNHO 

Smruirio: A relao;:ao mutua entre quesr6es biomedicas e pensamento teol6gico rem uma longa cra­

dio;:ao na qual a medicina surge como lugar de encontro entre religiao e etica. A propria origem 

da bioerica como disciplina auronoma nao se pode explicar scm recoerer ao contriburo da refle-

SUMARIO 

xao etico-reoI6gica. 0 artigo. assumindo uma concepo;:ao interdiscipLinar da bioetica, poe em re­

leva a rcla<;ao entre medicina e religiao, e recorre aos elementos fundamentais da antropologia te­

ologica para daborar algumas rcferencias erico~teol6gicas relevances para a bioetica. Procura, par 

urn lado, justiflcar a preseno;:a legitima de uma etica reologica no debate bioerico, e, poc outro 

lado, definir a especificidade desw preseno;:a. 

Sumario: Ocr bioethische Diskurs voilzieht slch gegenwartig im Kontext gese!lschaftlicher Zu~ 

sammenhange, die immer meht die lnterakrion mehrerer Fachdisziplinen postulieren. Die Gene­

se und Entwicklung der Bioethik ware unverstandlich, wenn der Beitrag der Theologie unbe­

leuchret bleiben wlirde. Der Aufsarz behandelt die vielschichtigen Beziehungen zwischen def 

Bioethik und der Theologie. Es wird dargestellt, wie und linter wdchen Bedingungen eine theo­

logische Beteiligung in der bioethischen Arbeit moglich 1st, wobei eine Definition des inrerdiszi­

plinaren Charakters der Bioethik erforderlich ist. 

215 Liturgia e Arquitectura: uma nova arquitectura para um novo projecto lit1lrgl:cp 

227 

230 

233 

235 

236 

JosE MANUEL PEREIRA RIBEIRO GO~tiE5" 

Sumario: A rese taz a analise dos documencos surgidos apos a Reforma Conciliar, numa perspec­

riva «arquitecturologica», de modo a estabelecer os prindpios fundamenrais para a «cons(fl\(;aon 

dum verdadeiro espa~o Iirurgico. A nova edesiologia, como as novas condio;:6es de vida (~~RjI4}) 

do homem modemo, exigem urn genie du lieu chretien p_nde urn conjunro de significa<;:6es ime­

diaramence perceptiveis, dizem d'Aquele que c?ngrega a volta do altar a comunidade de rados os 

crentes, 0 modelo da igreja-casa e 0 modelo o~de uma dimensao de acolhimenro e de hospitali­

dade, proptia as nossas casas. diz da reuniao "par Cristo, com Cris(Q e em Cris(Q». 

Summary: This text analyses documents published after [he Conciliar Reform, from an 'ar­

chitectutological' perspective, in order to establish fundamental principals for the 'construc­

tion' of a true liturgical space. The new ecciesiology, like the new living conditions (habitat) 

of modern mankind, demand a genie du lieu chretien where a set of immediately perceptible 

meanings teil of Him who brings the community of all believers together around the altar. 

The model of the 'church-home' is the model where a dimension of welcome and hospita­

lity, proper to our own homes, cells of meeting "through Christ, with Christ and in Christ". 
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NOTA EDITORIAL 

«Uma vezlalou, e duos ouvi») (5162,12) 

Este motivo numerico, tao caro a literatura biblica sapiencial, alude a possibili­

dades hermeneuricas inscritas por urn unico evento. Na aventura plural que e 0 

tempo, a mesma realidade vai sendo apreendida de difetentes modos. Sendo que 

esta diversidade nao se institui imediatamente como corte ou deriva: antes, emerge 

como condi<;ao da propria existencia na historia. 

o ana de 1971 foi -lembremos - urn marco crucial para a Faculdade de Teolo­

gia, da Universidade Catolica Portuguesa: obtem 0 reconhecimento do Estado Por­

tugues, a aprova<;iio canonica pela Sanra Se e lan<;a, nesse ano, 0 primeiro numero da 

«sua» Revista, a Didaskalia. A finalidade desta era fomentar e difundir a investiga<;iio 

cientifica desenvolvida prioritariamente pelos docentes, inscrevendo-a ranto no espa­

<;0 eclesial porrugues, como nas redes internacionais da Teologia. Hi que dize-lo, 0 

designio foi amplamente conseguido, gra<;as ao empenho exemplat colocado, neste 

projecto, ao longo de rres decadas e meia. 

Mas, durante este tempo, muita coisa se alterou. A Faculdade cresceu em tama­

nho e em configura<;iio. Surgiram no seu seio outras Revistas teologicas (que aqui 

saudamos). 0 proprio paradigma da investiga<;iio e da publica<;iio cientificas reivin­

dica ajustamentos. A circula<;iio nacional e internacional sugere novos requisitos. 

Face a este quadro, 0 Conselho de Direc<;iio da Didaskalia encetou urn aturado pro-
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o Primado da Rela<;ao 
Da Intencionalidade trinitaria da filosofia 

DA GENESE DA INVESTIGAyAO 

Abertura em compasso ternario 

JOSE MARIA SILVA ROSA 

Universidade da Beira Imerior (Covilha) 

a escrita exige salidoes e desertos 
e eaiscs que se veem como quem ve Ofltra coisa 

SOPHIA DE MELLO BREYNER, «A escrira»), 
in Iihas. Ob,a Poetica III, p. 328 

A rela.,ao e a casa do pensamento, 0 meio onde a inteligencia habita, Aqui mora 
e sem esta demora nao hi pensamento. Pensar e descobrir-se entre 0 uno e 0 multi­

plo, entre 0 mesmo e 0 outro, sem se poder furtar a esta rela.,ao nem a poder exaurir 

numa completa transparencia raciona!. A filosofia surpreende-se amor da sabedoria 

em ta! entremeio, entre aquela inevitabi!idade e esta impossibi!idade. 0 pensamen­

to, porem, sempre do ser, e tao-s6 uma expressao da rela.,ao. Importa regredir, por 

isso, da regiao da 16gica, mormente das suas paragens mais rarefeitas, para 0 vale 

ferri! da ontologia e da ac.,ao, onde 0 uno e 0 mUltiplo, a identidade e a a!teridade 

se vinculam e se comprometem concretamente. 0 universo, 0 nosso mundo, nao e 
nem multiplicidade pura nem unidade pura, mas experimentamo-Io como relacio-
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nalidade in actu exercito. Porem, nao e na natureza que, fenomenologicamente, 

temos a noticia mais segura do enlace imemorial entre pensar e ser. Ao nivel da 

nossa existencia humana, a Pessoa e a epifania por excel en cia de tal novidade ontol6-
gica. A afirma,ao da Pessoa como sintese de subsrancia e de rela<;iio, de ser e de 

consciencia e urn dos gestos metafisicos mais arrojados e decisivos do pensamento 

ocidental, cujo ber,o foi a afirma<;iio de um Deus diforente, urn Deus-em-rela,ao, 

urn Deus-Trindade. Expressao de urn optimismo ontologico radical frente aos 

mitos da queda e da cisao, 0 pensamento trinitario ousa afirmar que a diferens:a e a 

rela<;iio consriruem a Vida intima do Absoluto, de Deus, em eterna dan,a de amor, 

e que a mesma se exprime, segundo urn principio de exuberitncia positiva, em ana­

loga difereneia,ao do ser e dos seres, contra os esquemas da divida e da degrada<;iio 

ontologica;. Um, dois, tres; eu, tu, ele; mesmo, outro, diforen,a; unidade, alteridade, 
rela,ao; mundo, homem, Deus; Pai, Filho, Esp!rito: eis os passos e 0 espa,o da perieo­

rese esseneial que orientou esta investiga<;iio de douroramento. 

A fe da que pensar 

Tematicamente, tese que aqui se apresenta, intirulada 0 Primado da Rela,ao. 
Da lntencionalidade trinitdria da Filosofia, nasceu de releiruras sucessivas da obra De 
Trinitate de Santo Agostinho. Com efeito, as tentativas de eaptar 0 impero criativo 

da obra e de determinar as linhas-de-foga que fazem dela «um momenta decisivo da 
historia do pensamento» (P. Hadot), constituem os dois itinerarios que estruturam a 

tese em duas parres, intituladas a primeira: Manifosta,ao e Revela,ao; e a segunda: 
Ser, Rela,ao e Trindade. 

o primeiro itinerario, prosseguido na Ia Parre, e protreptico e transporta-nos 

da obra de Agostinho para uma determinada intencionalidade relacional e mesmo 

trinir:iria presente no pensamento contemporaneo. Do mesmo modo que, em De 
Trinitate, a passagem da exegese das teofanias trinirarias (livros I-IV) para a investi­

ga,ao de como as categorias da substdncia e da rela,ao podem convir a Trindade (li­

vros V-VII) obrigou a reequacionar a rela,ao entre revela,ao biblica e 0 poder de 

evidencia,ao da razao e, depois, a uma inversao da investiga<;iio (livros VIII-XV), 

assim cerras itinerarios da fenomenologia contemporanea, mormente francesa, vi­

sando a correla,ao originaria entre 0 fenameno e a sua fenomenalidade, demanda­

ram a impressionalidade primordial que revela a consciencia a propria consciencia 

(jenomenaliza,ao origindria), escopo que, no limite, obrigou a uma inversao da Fe­
nomenologia a partir de dentro. A Arquipassibilidade da Vida, e nao 0 Eu constitu­

inte, a intencionalidade da consciencia ou 0 horizonte mundano, constitui a essen­
cia da manifosta,ao, afirma Michel Henry. Assim, no pathos originario da Vida, 

fenomenologica por essencia porque auro-revela<;iio, da-se 0 quiasma entre a mani-
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festa,ao e a revela,ao, no,oes que as modernas filosofias dos limites opuseram. Mos­

tra-se assim que a Fenomenologia radical da Vida, passando por uma ontologia da 

rela<;iio, reclama uma transcendencia relacional e triniraria - «enlacement pathetique 
originaireo), «Ereignis trinitarischen) -, afirma,oes da experiencia crista que uma me­

todologia que se quer rigorosa nao pode ignorar. 

o segundo itinerario, que constitui a II" Parte, e anatreptico e pode resumir-se 

assim: da substdncia para a rela,ao, da rela,ao para a Pessoa e, nesta, para 0 seu dina­

mismo mais intimo: 0 Amor. Na teoria das rela,oes trinit:irias, 0 Amor significa 

apropriadamente 0 Espiriro Santo: e 0 vinculum caritatis. Oeste modo, parrindo do 

esfor,o de Agostinho por reconhecer na Trindade uma rela,ao essencial, regride-se 

hermeneuticamente para concep,ao aristotelica de rela,ao. Reconhecendo-se a im­

portancia que 0 tratamento lagico da quesrao tern no Estagirita, verifica-se ao 

mesmo tempo 0 seu estaruto ontolagico-.l'¢nimo. De facto, a afirma,ao de Aristate­

les e clara: «De entre todas as categorias, a rela,ao (pros tl) ) e a que tern menos na­

tureza (phjsis) ou subst:'tncia (ousia).» (Metaph., N, 1088 a 22) Outra sed a orienta­

<;iio da experiencia crista primitiva, onde a rela,ao assume especial relevancia, a luz 

da confissao trinit:iria, menos como urn saber que como urn modo de vida. Ambas 

as linhas se entrecruzam nas discuss6es do sec, IV, sobre a natureza do divino. 0 
debate entre 0 modalismo, a arianismo e a monoteismo trinitcirio constitui, sem 

duvida, urn momenta matricial e exemplar da culmra ocidental. 0 primeiro emba­

te foi protagonizado primeiro por Ario e Atanasio de Alexandria; 0 segundo por 

Eunamio de Cizico e os Padres Capadacios, especialmente Basilio de Cesareia. 

Agostinho de Hipona inscreve-se no debate num momenta mais tardio, cerca de 

quarenta anos depois, e nele a supera<;ao do conflito de interpreta,oes enrre as no,6es 

de substdncia e de rela,ao, aplicadas a Trindade, da-se atraves da no,ao de Pessoa, a 

qual, primeiro em ambito trinirario e depois anrropologico, diz uma dimensao abso­

luta (ad se) e simulraneamente relacional (ad aliud). Uma ontologia da rela,ao tern a 

sua melhor expressao numa ontologia da pessoa. Tal solu<;iio especulativa do livro VII 

de De Trinitate, porem, nao saciou Agostinho. A Trindade nao e da ordem do que se 

pode dar a ver, mas da ordem da exuberancia da Vida e do Amor. ,dmmo vero vides 
Trinitatem si caritatem vide,,) (VIII, VIII, 12) e a chave para compreender a inversao 

agosriniana do plano especulativo para 0 plano da ac<;iio sob 0 discurso. Assim, a se­
gunda parte da obra responde a insatisfa<;iio sublinhando a dinamica do Amor e da 

Vonrade no homem, insinuarao em nos do que e 0 Espiriro Santo na Trindade. 

o esfor,o de Agostinho por reinrerpretar ontologicamenre a categoria da rela­

,ao recondu-lo a uma ontologia do amor e, finalmente, a uma ontofogia da comu­
nhao trinit:iria como mysterium radical da diferencia<;iio e da unifica<;iio em Deus e, 

por dissimilis similitudo, em roda a realidade. Oeste modo, «Ie jeu trinitairf) que «re­
prenne par avance toutes nos desolations, y compris cefle de la metaphysiqUf) a .-L. Ma­

rion) obvia, por antecipa,ao, quer aos bloqueios substancialistas e identit:irios (cau-
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cionadores de «identidades assassinas») quer as derivas pulverizantes do pensamento 
ocidental (patentes nas multiplas «ideologias da diferen~a») e e hoje, cada vez mais 

uma figura para onde se volta tambem 0 pensamento filosofico. Muitas vezes, a~ 
lange desta investiga¢to, nos aconteceu pensar sobre 0 modo como 0 pensamento 

pode ser urn espa~o de acolhimento (pathos) e de formula¢to da fides quae, e como 
esta, em vez de tolher, abre novos horizontes ao humano interrogar. Assim uma 

convic¢to se foi aprofundando em nos: a experiencia crente, longe de ser uma posi­

~ao informe, anuncio rouco ou urn grito, abriga insuspeitas largutas, alturas, lonju­

ras e profundidades. E urn lugar de intensa diferencia~ao, unifica~o e universaliza_ 
~ao tanto da vida como do pensamento. Aft dd a pensar e dd que pensar. 

Releituras de De Trinitate. Demanda do «impulso criativo» 

«0 movimento de regresso a Agostinho niio corresponde a uma estagnariio, antes 
leva a procurar na reJOntaliza[iio dos textos originais 0 impulso criativo que permite 0 
desenvolvimento da ciencia e amplia 0 conhecimento da Verdade.»l No esquema global 

de De Trinitate, procurando apropriar este «impulso criativo» de que fala Gama 

Caeiro, chamou-nos particularmente a aten~ao 0 modo fenomeno16gico como Santo 

Agostinho procurava esclarecer a questao em causa, i.e., a possibilidade de coadunar 
a unidade (da substancia) e a diferen~a (das pessoas / reia,6es) em Deus. De facto, 

nas diferentes e sucessivas tentativas de elucida~ao da Trindade que estruturam a 

obra, 0 seu autor procura remontar as condi~6es «transcendentais» de revela¢to da­
quilo que se revela e como se revela. Assim, a flnomenologia das teofanias biblicas ve­

tero e neotestamentarias, nas quais cre insinuada a Trindade, e 0 significado relacio­

nal patente na figura do «anjo», onde a dialectica revela¢to / oculta¢to assume 

intensissimas express6es (livros I a IV); a discussao com os arianos e os modalistas e 

o conflito de interpretariies em torno da oposi¢to entre a subsrancia e a rela~o, con­
/lito que so a <movidade ontologica» da Pessoa vern sanar, apontando uma solu~ao 
(Iivros V a VII); 0 longo «desvio» pelas estruturas triadicas / trinirarias da interiori­

dade humana (livros IX a XIV), consumando-se aqui uma radical orienta~o trans­

cendental; e, enfim, 0 rumo para uma ontologia do amor e da comunhiio (livros VIII 

e XV), perscrutando a Vida divina, na qual a figura do «Espirito» como vinculum 
caritatis aparece, finalmente, como solu¢to por excesso para a teoria das relariies -
todas estas tentativas constituiam como que varia~6es fenomenologicas, avant la let­
tre, em torno dos modos de manifesta¢to divina e de auto-revela¢to trinitaria da 

1 Francisco da Gama CAEIRO, "A preseo,? de Santo Agostinho no pensamento filos6fico ponugues», in DidasLlia 19 
(1989/1), p. 92. E acrescentava: "OS dorninios da Filosofia c da Teologia nao se confundem, mas no Domar de Hipona jamais 
andam divorciados: rnz..1.o para na~ esquecermos 0 renovado surto de interesse por Agosrinho no emma teologico universid.rio, 
onde designadamente as perspectivas da sua doutrina rrinitaria abrem novas vias, aprofundando a 1l000.,.aO desta ligas:ao imima, 
desra implica?o mutua do Deus em si e do Deus para nos, do Deus da theologia e do Deus da ekonomia, no dizer dos Antigos,» 
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Vida, como se, em cada tentativa, Agostinho buscasse almejada species que, teimo­

samente, the escapava. 
Nesta fase da nossa investiga¢to, com a IIa Parte da tese quase concluida, a pre­

mencia da interroga~ao acerca do «impulso criativo» da obra e a experiencia do 

pensar com outros, foram determinantes no rumo a seguir e no alargamento das 

perspectivas. Da-se entao, neste contexto, 0 encontro com a obra de Michel Henry 

e a leitura sistematica dos seus textos. Et lux in tenebris lucet. no projecto de uma 
«filosofia do cristianismo» do autor de C'est moi la Virite descobrimos urn pensa­

mento decisivo nao apenas para 0 entendimento e a formula~o da «intui~o nati­

va» da obra de Agostinho, mas que tambem nos conduzia directamente a possibili­

dade de uma «fenomenologia triniraria», por via de uma Fenomenologia da Vida 

inscrita no projecto da metodologia fenomenologica mais rigorosa. Pouco a pouco, 
o autor de L'essence de la manifestation, d", Incarnation. Une philosophie de la 'chair e 

de Vie et revelation come~a a suscitar em nos 0 interesse por outros pensadores fran­

ceses - Jean-Luc Marion, Jean-Louis Chrerien, Jean-Fran~ois Courtine, Stanislas 

Breton, Michel Serres - na qual se nos revelaram inesperadas vias quanto ao apro­
fundamento e prossecu¢to do nosso intento: a possibilidade de uma fenomenologia 

da rela~ao e, enfim, triniraria. E este <<desvio hermeneutico» que gera a Ia Parte da 

nossa tese, intitulada «Manifestariio e Revelariio.» Nao e que nele se abandone De 
Trinitate, bern pelo contrario. Mas importava auscultar a obra a partir do presente 

filosofico, quer dizer, tambem das possibilidades que, directa ou indirectamente, 0 

actual pensamento hermeneutico e fenomenologico nela reconhece. Para isso, 

como tantas vezes reitera Michel Henry, nao hi melhor metodo que 0 fenomenolo­

gico, porque visa, de modo radical, 0 essencial e mais significativo. Deste modo, 
proximos e distantes de Agostinho - pois «0 diferente ilumina 0 mesmo», vice-versa, 

afirma M. Serres -, quer dizer, nem colados nem afastados, iniciamos uma longa 

parabola relativamente a De Trinitate, como se tambem aqui experimenrassemos 

uma lei intima da consciencia segundo a qual e preciso afastar-se para poder recu­

perar, noutro plano, 0 que se deixa. A rela¢to requer sempre proximidade e disran­

cia, identidade e diferen~, mesmidade e alteridade. E se tal e a dita dialectica da 

consciencia, nela, qual imago Dei, parecia haver ainda uma ressonancia do que a 

tradi¢to chamava «pericorese triniraria». E deste modo, da leitura de De Trinitate, 
obra que alimentou amplos horizontes do pensamento medieval, somos conduzidos 

a intencionalidade relacional e triniraria da Fenomenologia de M. Henry. Este, 
numa identica intencionalidade, devolve-nos a uma «filosofia do cristianismo» e 11 

tradi¢to de uma medita~o sobre a auto-revela¢to da Vida, em cuja encruzilhada 
reencontramos De Trinitate na sua tentariva de dar conta da unidade e da diferen~ 

em Deus. Como num amplo drculo hermeneutico, uma mesma intencionalidade 

coloca-nos em duplo movimento entre a obra de Agostinho de Hipona e 0 pensa­

menta contemporaneo. 
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Luta contra 0 Maniqueismo 

Devemos confessar que uma das motiva~6es mais profundas que acompanha_ 
ram toda a investiga~ao foi a lura contra uma certa dilacera~o interior, contra urn 

maniqueismo latente que se exprimia na concep~ao de uma identidade forte, pura e 
soliriria, que nada podia atingir ou macular. Se P. Ricoeur afirmava que filosofava 

para nao se rornar fideista, cremos poder dizer, pelo nosso lado, que filosofar consti­
tui urn esfon;:o para nao nos rornarmos maniqueus. 

Pode reconhecer-se naquela tendencia ainda 0 fundo gnostico que persiste na 

razao ocidental. Como den uncia U. Eco, esse fundo esri patente desde gestos mais 

simples - v.g., 0 modo como lidamos com subproduros de uma sociedade de con­
sumo - ate as formas mais elaboradas de rela~ao com a realidade, que tende a anu­

lar mentalmente as diferen~as ou aver nelas urn principio maligno que importa 

combater, dominar e extirpar. Uma das raizes mais arreigadas do modo violento 
como nos relacionamos hoje com a realidade - com a natureza, com os outros, com 

a transcendencia - relaciona-se com este maniqueismo larvar da nossa cultura, ator­

mentada por identificar imediatamente 0 bern e 0 mal, de separar ja, impaciente­

mente, 0 trigo e joio, sem esperar pela colheita final. Tal atitude, pouco atenta aos 
dinamismos da realidade, despreza e teme a cria~ao, a diferen~ e a pluralidade 

como abomina~6es, e considera a existeneia em relarao como a expressao de urn 
crime ou de uma queda ontologica. 

E quase sem se dar por disso, algumas express6es do pensamento e da ac~o no 
Ocidente - na teologia, na politica, na ecanamia, no direito, na cienciaj mas a ma­

triz fundamental e filosofico-religiosa -, tornaram-se profundamente violentas. 5e 

se procurar a rozao filosofica mais profunda disto - que alguns ja chamaram a «tra­
gUia da FilosOfitb> (5. Boulgakov) -, ela reside no facro de a aten~ao se ter focado 

quase sempre, triunfalmente, no «principio da identidade» (F. Varillon). A parte as 

correntes misticas, 0 fascinio da Unidade traduziu-se quase sempre necessidade 
compulsiva de dar nome, de identificar, de exorcizar 0 medo do desconhecido, en­

contrar a arkhe, dar razaes ... Em suma: tomou-se num pensar tendencialmente in­

quisidor e policiador que a todo 0 momento pede 0 BI a tudo e a todos. E se isto e 

verdade, quer dizer, se 0 pensamento oficial esteve mais atento aos resultados estabi­

lizados dos processos de unifica~o e de universaliza~ao do que aos dinamismos de 

diferencia~o e as fun~aes de rela~o que possibilitavam aqueles processos - venia 
para todas as tendencias inversas, que tambem se verificaram -, sente-se cada vez 

mais hoje a necessidade de uma ontologia insubmissa as logicas binarias, as metricas 

canonizadas, uma ontologia «nomada e dan,antl!» (pericoretica), atenta ao que estd 
entre. Uma Ontologia de entremeios, enfim, que ouse afirmar que a rda~ao, a simbi­
ase, a alianya, 0 pacta, a lugar, 0 tempo, a itinerancia, a aClfao, a comunidade, a en­

contro, a mesti~gem, 0 pathos, 0 amor, a temura, a fragilidade, a comunhao - numa 
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palavra: a Vida -, sao modalidades de ser ontologicamente originarias, nao deriva­

das nem «petites servante~> de uma 5ubstancia todo-poderosa. 5e a Ontologia classi­

ca pos a tonica sobretudo no sujeiro e no predicado, urge interpretar hoje 0 substan­
tivo e 0 adjeetivo abrindo-se ao Verbo, i.e., it rela~ao em acto. Estamos intimamente 

convencidos - mas nao se trata apenas de uma convic~o - de que 0 paradigma tri­

nitario pode constituir-se, hie et nunc, numa instimcia critica do modo violento e 
potemico como nos relacionamos com a realidade que nos envolve: 0 mundo, a di­

versidade inorganica, biologica, geografica; a realidade humana e sua multimoda 
expressao racica, linguistica, cultural, simbolica, politica; e ainda as express6es plu­

rais do sentido transcendente da existencia, como as religi6es. Contra tal visao pole­

mica, a Trindade e tambem, por antecipa~ao, 0 icone de uma Ontologia ou de uma 

Ecologia integral. Verdadeiramente, uma ontologia trinitaria e 0 paradigma adequa­
do para uma epoca de globaliza~ao. NUiU' mundo cada vez mais global, mais repeti­

rivo e padronizado, as fronteiras entre os sistemas simbolicos de troca encontram-se 

cada vez mais frageis e permeaveis, gerando fenomenos contraditorios - por exem­

plo, a reivindica~ao da diferen~ tomar-se simultaneamente fracturante e homoge­
neizante. A riqueza deste espa~o global de miscigena~ao e de trocas e imensa, como 

sublinha M. Serres (La ligende des anges), ma&. precisa comO de pao para a boca de 

simbolos criarivos e relacionais, e nao de repeti~6es estereis que, por contraposi~o, 
acabam por gerar novos bloqueios culturais, racicos, sociais, econ6micos, politicos e 

simb6licos. E vital introduzir num mundo em acelerado processo de globaliza,ao e 

de unifica,ao simbolos de rela~o e de diferencia,ao reais, que valorizem a diferen~ 
como tal, sem ceder as tenta,6es da fractura ou da homogeneiza~o: na identidade 

atentos it diferen,a, nesta atentos a unidade. 

SINOPSE DA ESTRUTURA E DOS NEXOS 

'in meditatione mea exardescit igniS 
ut quaeram fodem warn semper. 

AGOSTINHO DE HIPONA. De Trinitllte, ';{\/, VII, 13 

Esttuturalmente, como se disse, esta tese e consrituida por duas partes (<<Mani­
ftsta,ao e Revelarao»; «Ser, Rela,ao e Trindade»), havendo entre elas urn dialogo inti­

mo. Com efeiro, cada uma delas emerge a partir da outra in via, por exigencias in­
trinsecas da pr6pria investiga<;iio: a segunda concretiza e exemplifica a primeira que 

da pr6pria suscitou; esra responde aquela amplificando-Ihe a inten<;iio e legitiman­

do filosoficamente 0 primado da rela~ao que, depois, supora no seu pr6prio desen-
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volvimento. Arnbas desenham, sugestivamente, 0 espa~o de um abra~o em movi­

mento ou de analepse e de prolepse reciprocas, como um solenoide, cuja espiral ge­
rada nao so permite tratar a mesma questao em escalas diferenciadas, mas servir 

como iman atractor da investiga~o, mantendo-as em intima rela~ao. E este 0 prin­

cipio de coordena~o e de leitura que esteve no nosso animo. Por isso, na sequencia 
dos temas que se apresentam a seguir, nao so concretizamos os conteudos de cada 

capitulo como sugerimos rela~6es entre ambas as Partes. Visamos sugerir, par con­
seguinte, a ordem inter-remissiva, feita de fluxos e refluxos, entre as partes e 0 todo, 

e vice-versa, que esteve presente no proprio processo de investiga~o e de redac~o. 
Assim, a Ia Parte e constituida por uma breve Introduriio a que se seguem cinco ca­

pitulos: (I), <<Imagens de Deus e interpreta,iio>,; (II) «Fenomenologia e teologilt>,; (III) 
"Simbologia, ontologia, transeendeneilt>,; (IV) «De uma fenomenologia saturada rumo 
a uma ontologilt>, e (V) «A Vida: manifestariio ontolOgiea refadonaf", 0 fio condutor 

que os encadeia encontra-se na rela~o que 0 titulo geral desta Parte evidencia: 
"Manifestariio e Revefa,iio>" A IIa Parte, subordinada ao titulo «Ser, Refariio, TrindaJe", 

. inicia-se tambem com uma pequena Introduriio, integrando seguidamente seis capi­

tulos: (I) "Substaneia e refariio: a posi,iio aristotflielt>,; (II) "A experi~neia eristii da re­
fa,iio>,; (III) "Entre arianismo e modalismo: exig~neia de um pensar relaeional,; (IV) 
"Teofonias trinitdrias: a interpreta,iio agostinianlt>,; (V) "A Pessoa no horizonte de uma 
ontologia refaeiona/', e (VI) "Trindade e amor: "Immo veto vides Trinitatem si carita­
tern videsn«. 

Principiamos par esclarecer 0 titulo da Ia Parte - "Manifestariio e Revefariio>, _, 
atentando na rela~o entre os termos, ou seja na copula do enunciado ("",) que nao 
visa justap6-los, mas determinar 0 ponto focal onde ambos convergem. 

ManifestaS'ao e ReveiaS'ao 

Reconduzidos ao pensamento contemporaneo pe!o "modo flnomenologieo» 
como Santo Agostinho progride em De Trinitate, rapidamente a investiga?o mos­

trou que a Fenomenologia nao fala apenas grego. 0 seu vocabulirio, recheado de 
meciforas apticas, recupera nostalgicamente a linguagem das teofanias, visando 

uma presen~a: 0 ideal da evideneia absoluta nao mirna, a seu modo, 0 ancestral de­

scjo de «ver Deus face a face», "em pessoa»? Por outro lado, boa parte da Teologia 

do seculo XX integrou a metodologia fenomenologica na sua propria linguagem. 
No discurso sobre a mani/esta~o do ser', a Teologia reconhece uma linguagem 

possive! nao so para falar da Cria~o e da Revela~o his to rica, mas tambem, analo-

'- C( Vincent HOLZER, Ie Dim Trilliti dallS l'Histoire. Le diffirend thMogiqu.( Balthasar-&JlIIer, Paris, Cerf, 1995, p. 73: 
«A reveia!j:ao conserva-nos na questao do ser,» 
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ieamente, da propria Trindade, no sentido em que a eterna circula~o de Vida, 

~ela afirmada, cumpriria 0 ideal de preenchimento fenomenolagico e excede-lo-ia. 

por outras palavras, a recupera~o da rela~o, que 0 "e» da formula~o manifesta, 

visava a convergencia de ambas numa insrancia mais radical: atestar a impressionali­
t!ade origindria da consciencia e averiguar as condi~6es que tornam possivel tal 

auto-revela~o - a essen cia fenomenolagica da Vida. A intencionalidade relacional 

do pensamento, por conseguinte, na esteira da Fenomenologia, nao so permitia, 
mas preconizava uma convergencia entre 0 discurso filosafico sobre a manifesta~o 

do ser e 0 discurso teolagico sobre a auto-revela~o triniciria. Passar fenomenologi­

camente de um para 0 Outro, porem, exigia descrever rigorosamente a intencionali­

dade da consciencia e determinar, em concreto, nao so a possibilidade da transgres­

sao da Fenomenologia, como ate da sua inversao - 0 flnomeno saturado, em 

Jean-Luc Marion, em virtude do excess" do dado, opera uma transgressao fenome­
nolagica; 0 pathos da Vida, i.e., a auto-revela~o da Vida que se experiencia e se re­

vela a si mesma, patenteia a necessidade de inverter a Fenomenologia, afirma M . 

Henry: hi um "clariio que brifha nas trevaS>" a partir de si mesmo, sem consciencia 
intencional constituinte nem horizonte mundano. Adiante, evidentemente, reto­

maremos estas referencias decisivas ~e agora apenas aludidas. 
Foi, pois, perseguindo tal convergencia que se intitulou a Ia Parte "Manifesta­

riio e Reveiariio«. E se com a copula minima se intendia 0 quiasma entre a manifes­

ta~o e a revela~ao, tambem se visava, simulraneamente, cortar 0 passo as pretens6es 

racionalistas e fideistas que, refor~ndo-se mutuamente, cavaram um fosso quase 

abissal entre uma e outra. Sabemos, efectivamente, que algumas teologias e filosofi­
as foram feitas no pressuposto da sua redproca oposi~ao. Nao obstante, tal nao era 

uma inevitabilidade fatal, carecendo ao inves de base ontolagica, sobretudo porque 

tal rivalidade encontrava a sua genese numa sobredetermina~ao de esquemas gnosti­

cos e soteriolagicos que, amiude, precisavam de opor, se nao mesmo cindir, a mani­

festa~o do ser e a auto-revela~o divina. Nesta orienta~iio para a correla~o origini­
ria entre 0 que aparece e 0 aparecer, i.e., para a fenomenalidade do fenameno, a 

metodologia fenomenolagica, ao recusar optar exclusivamente pelo ser ou pelas apa­
rencias, e ao rejeitar tambem a redu~o da fenomenalidade a dialectica de um 

Mesmo em metamorfose his to rica, como em Espinosa ou Hegel, apareceu como 

uma das filosofias mais radicalmente antimaniqueias e antimonistas da tradi~o oci­

dental. A epokhe fenomenolagica, ao por entre parenteses teses de existencia e ao 

demandar 0 apareeer origindrio revelava uma atitude profundamente antidualista na 

sua essencia. Todavia, apesar desta atitude decisiva, tal na~ significa que a metodo­

logia fenomenologica husserliana tenha desenvolvido e levado ate ao fim as promes­

sas iniciais. Se com rigor se atender a fenomenalidade do fenameno, uma pergunta 

final determina 0 prosseguimenro de possibilidades insuspeitas e inauditas: "Se a 
eonseieneia tudo revela, 0 que f que revela a eonseieneia a propria eonseiencia~, E por 
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aqui que avan<;:arao J.-L. Marion e M. Henry. E na senda desta orientac;ao surgirao 

tambem novOS projectos de renova,ao da ontologia, atendendo a «sorgivita pura e 
originaritl» do ser a luz do paradigma trinitirio, para utilizar a expressao de B. 

Forte, constituindo urn movimento que reune hoje urn grande leque de pensadores, 

de diversa proveniencia3. 

«Niio fords imagen~) 

o capitulo de abertura da investigac;ao intitula-se «Imagens de Deus e Interpreta­
,do». E conhecida, e muitas velOs real,ada, a convergencia do mandato biblico, co­

locado na boca de Deus: «Ndo fords imagem> (Ex 20, 4; Lv 26, 1; Dt 4, 23), com a 

critica da filosofia grega ao antropomorfismo idolatra, zurzido por Xen6fanes de 

Colofon: « as mortais imaginam que os deuses jin-am gerados e que tem vestudrio e flla 
e corpos iguais aos seU9>.4 Ora, uma investigac;ao dedicada a uma das «figura,oes» te­

olagicas mais originais, a Trindade - e onde, pretensamente, aquele preceito mais 

teria sido violado -, nao podia ignorar a reflexao da Fenomenologia da Religiao 

sobre essa «mdquina de flbricar deuse9, que e 0 homem, na conhecida expressao de 

Henri Bergson. Impunha-se, pois, revisitar 0 homo religiosus e a sua tendencia para 

figurar concretamente as divindades e 0 transcendente, de modo particular se rais 

figuras divinas se esgotam em modelos de acc;ao. De uma leitura comum a varias 

disciplinas positivas, poder-se-ia extrair urn principio como este: «diz-me que deuses 
tens e dir-te-ei quem e9>. A formulac;ao e simplista, 0 campo e melindroso e, eviden­

temente, nao se quis aprofundar urn tema que, por si so, requeria estudos muito di­

versos. Impunha-se, todavia, uma breve alusao as teologias politicas, tanto mais que 

uma interpreta,ao da historia do cristianismo p6e 0 monoteismo de tendencia aria­

na a fundamentar modelos de poder imperial, piramidal e absolutisra, por contra­

posi,ao com as concep,6es participativas e tendencialmente «democraticas» do 

poder, que invocam como modelo a Trindade. Evidentemente, tais associa,oes di­

rectas sao sempre problematicas, mas nao faltam estudos sobre as formas historicas 

concretas que as mesmas assumiram. Neste sentido, 0 terceiro capitulo da II- Parte, 

intitulado «Entre arianismo e modalismo: exigencia de um pensar relacionab>, exempli­

fica suficientemente 0 problema generico formulado neste capitulo da I- Parte. Se e 

verdade que as religioes sao mais poieticas e estio mais praximas da vida que a filo­

sofia, esta nao se pode eximir de interrogar as imagens e cren,", daquelas, em espe­

cial a que infantilmente poe urn Deus, monarca absoluto, a reger a historia humana 

.1 Cf BrWlo FORTE, "La dimora nella 'Iii.nita: contributo ad una omologia rrinitaria., in Piero CODA C Luboffiir ZAK 
(cdd.), Abitalldo fA TriJJitlJ:per tm rimlOvtlmenro dell'o1ltoiogia, Roma, Cittil Nuova, 1998, pp. 109-122. 

-< cr. CLF_~lEK-rE. DE AlEXANDH1A, Stromata, V, 109, 1-3: VII, 22, I; cf. G. S. KIRK, J. E. RAVEN, M. SCHOFfELD, The Preso­
cralic PhiiJophers. A Criticrll Hillary IOitiJ a Seiectioll of Texts, Cambridge University Press, Cambridge I London I New York I 
New Rochetle I Melbourne / Sydney, 1983, pp. 168-169 [Os Filosofos hi-socratico!, [fad. POrt. de C. Fonseca. FCG, Lisboa, 
1994. pp. 172 e ss). 

148 JOSE MARIA SILVA ROSA 

• 
com uma batuta de ferro. Tal questao interessava-nos ainda por uma razao particu­

lar: porque, ao contrario da nossa interpreta,ao, alguns acusam 0 "Deus de Agosri­

nhO» - 0 Deus pretensamente forjado por Agostinho - de ser urn Deus "despota», 

«legalista», ((impladveh) urn {(carrasco de crian<;as)" urn «principia tirmico do 
real»5, etc. Uma boa maneira de repudiar tal hermeneutica nao seria voltar de novo 

a De Trinitate e a imagem de Deus que ai se patenteia? No seguimento da nossa re­

f1exao, tal interroga,ao implicou outra: a de urn discutso possive! e com sentido 

sobre "Deus». Ludwig Wittgenstein, por exemplo, formulou com c1areza a rela,ao, 

aO afirmar "Deus» como a figura do «sentido do Mundo», associando-Ihe a «meta­

fora do Pai». Ora, no auge de uma "idade hermeneutica da razao», hoje menos que 

nunca a experiencia crente se pode eximir a interpreta,ao da sua linguagem e das 

imagens de Deus que a atravessam. Interpretar e dar sentido. Nao ter medo da in­

terpreta,iio: tal e 0 repto que a hermeneutica contemporanea Ian," a experiencia 

crista. 0 cristianismo sempre esteve, e deve estar, «sob 0 risco da interpretac;ao», 

afirma Claude Geffre. Importava pois ausculrar os textos, quer os da revelac;ao quer 

os da tradic;ao. Os textos, particularmente os textos religiosos e sapienciais da huma­

nidade, sao fontes inesgociveis de sentido e nao admitem ser anexados e afunilados 

em leituras miopes e particularismos estereis. A reflexao filosafica ou bebe dessas 

Fontes nao-filosoficas, ainda que criticamente; ou estiola em micrologias autistas. Tal 

amplificac;ao do horizonte de reflexao levada a efeito pela hermeneutica contempora­

nea configurava urn convite para levar a serio a experiencia crista e revisitar os textos 

pelos quais, hisroricamente, ela se exprimiu. E aqui que se encontra uma correlac;ao 

intrinseca com a investigac;ao realizada no segundo capitulo da II- Parre imirulado 

"A experiencia C1'istd da rela,do>" E no horizonte mais amplo deste processo herme­

neutico e de relac;ao sobressai, evidentemente, a figura de Santo Agostinho - homem 

de encruzilhadas, ensarilhado em multiplos conflitos de interpreta,oes: razao por que 

alguns, como P. Ricoeur, dizem expressamente preferi-Io a todos os outros. 
Continuando no ambito do capitulo inaugural, que rasga horizontes a ambas 

as Partes, seguidamente, em di:ilogo com Goulven Madec, questionamos a separa­

c;ao entre Teologia e Filosofia - de facto, 0 divorcio entre ambas e objecto de uma 

critica radical e impiedosa por parte deste autor. Apesar de nao perfilhar nenhum 

confusionismo pardacemo, quando a divisao se torna num inquestionado pressu­

posto epistemologico (como se a escola devesse imitar a fabrica), repercutindo-se 

nourras ordens - v.g. natural versUs sobrenatural, revelac;ao versus manifestac;ao -, 

torna-se nao so urn empecilho como urn perigo, afirma G. Madec. Impede a com­

preensao das obras plurais, por exemplo, patristicas, cuja genese vital ignora e nada 

deve a tais espartilhos. E os textos de Santo Agosrinho, considera este autor, tern 

sido dos mais maltratados e incompreendidos par esta «higiene metodolagica». 

5 Jacques DUQUESNE, Ie Dirtl de pm!, Paris, Desdee de Brouwer-Benard Grasset, 1997. 
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Ora, so a ac<;ao parece capaz de dissolver as aporias pensantes. Oaf que se tenha 
sugerido a necessidade de refontalizar os discursos disciplinares nos seus contextos 
natais e na experiencia humana que lhes confere densidade existencial, pois af se Ve­
rificara que eles nao admitem a discrimina~ao escolar que os fatia e parcela, «gre­
lhando-os» em esquematismos estereis e roubando-lhes 0 fmpeto nativo - tal seria 
valido para a teologia, refontalizando-se nos textos bfblicos e nos Padres da Igreja, 
mas tambem para a filosofia no sentido acima referido e, de a!gum modo, para 
todos os saberes. Recorrendo ao paradigma relacional e ao caracter primordial da re­
la~o (Francis Jacques, Pierre-Jean Labarriere), questionamos ainda as chamadas 
ideologias da diferenra que, amiude, repetem com diverso sinal os discursos identita­
rios que criticam. Uma coisa e afirmar a singularidade, outra reivindicar reactiva­
mente a difhen~: aquela unrnca e diferencia, esta cinde e homogeneiza. 

Fenomenologia e Teologia 

A pergunta que preside a esta formula~o - que nao e so nossa, como se vera _ 
e se a Fenomenologia, apesar do imenso alargamento que operou na no~o de feno­
meno, nao se revela, depois de tudo, urn espa~o demasiado apertado para acolher 
todas as possibilidades de manifesta~o do ser. A questao pode ser colocada a partir 
de multiplos ambitos: ontol6gico, estetico, hermeneutico-cultural, historico, lin­
guistico e tambem, evidemememe, religioso e teologico. 

Neste Ultimo semido, vemos alguns estudiosos da Fenomenologia - Angela 
Ales Bello, nomeadameme - sublinharem a evolu~ao husserliana desde 0 famoso 
«atelsmo fenomenologico» das Investigaroes Lagicas ate a «teleologia do Espirito» 
aberta a urn divino de tipo feuerbachiano, recorreme nos ultimos escritos. Pense-se 
o que se pensar desta evolu~o, Husser! terminou a Quinta Meditariio Cartesiana 
com uma referencia directa a Agostinho, particularmente signrncativa: «Noli foras 
ire, in te redi, in interiore homine habitat veritflS>,6. Estaria Husserl a sugerir uma ori­
ema~o possivel da Fenomenologia futura? Ora, se atendermos ao modo como a 
admoni~o foi prosseguida pelo autor de De Doctrt'na christiana - e Husserl nao 0 

ignorava -, verificamos que na subjectividade transcendental desenhada pela «peri­
corese das faculdades» (as triades) se descobre uma transcendencia que a consciencia 
nao poe. E em De Trinitate essa transcendencia e ela propria Trindade. Sera que este 
percurso configuraria ainda urn prolongamento admissivel pelo pai da Fenomeno­
logia? De modo nenhum. Diga-se, pon,m, que a possibilidade de Deus (nao apenas 
como «objecto intenciona],> da consciencia) e uma questao presente nas ultimas in­

vestiga~oes de Husserl7
, contrariando 0 esfor~o que os defensores de uma pureza fe-

6 ~mu~d HUSSERL, Cartesianische Meditationm. Eine Einieitullg in die Phiinommo!ngie, § 64 (Herausgegeben, eingelei­
ret un ~1[ Reglsrern v~I!Jehen von Elisabeth Stroker), Felix Meiner Verlag, Hamburgo, 1995, p. 161. 

. I Nos .m~uscrJtos que A Alles Bello trouxe a [ume, v.g., uma carta dirigida a Rudolf Otto, em 5 de Mal\Xl de 1919, de-
pOlS cIa publJcu;:ao da famosa ohra Das Heiiiigt, HUSM:rl manifesta a sua. concordancia acerca da legjrimidade da ftnomenologin 
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nomenologica «incontaminada» e suspensa fazem por esquecer (ou ocultar) tais tex­
toS. Historicamente, sabemos que a Fenomenologia se constituiu como urn projec­
to em aberto, tendo gerado muitos percursos de dissidencia, a come~r por M. Hei­
degger e M. Merleau-Ponry: 0 primeiro deixando a pretensa «caixa da consciencia» 
e voltando-se para 0 «ser-no-mundo», 0 segundo interessando-se pelo invisivel do 
visiveL Como sublinham J.-F. Courtine, S. Breton, J.-L. Marion, E. Levinas, M. 
Henry (ao contrario de D. Janicaud), nessas «transgressoes» residiu muita da sua fe­
cundidade, visto que so dessa forma se podia atender a fenomenalidade «que se mani­
Festa de muitos modos», que nao apenas segundo a canonica exclusiva da conscieneia 
eonstiruinte. Se assim fora, esta, em V<:Z de lugar ontofinico da fenomenalidade erigir­
se-ia finalmente em juiz das suas possibilidades. Nega-se, por conseguinte, que a fe­
nomenologia tenha de ficar muda diante do ina parente (Heidegger), de finamenos 
saturados (Marion) ou ainda perante 0 finomeno religioso (J.-L. Chretien) e a Vida 
(M. Henry). Pode-se, legitimamente,' d'emandar se a Fenomenologia, se~ trair 0 

seu proposito, ao seguir a correla~o entre 0 que aparece e 0 aparecer, i.e., entre 0 

fenomeno e a fenomenalidade do fen6meno, nao tera de se abrir ao excesso do apa­
recer. Caso contrario, urge perguntar se a consciencia intencional, 0 Eu consrituinte 
e 0 horizonte mundano, no terminus das sucessivas redu~oes, nao podem tornar-se 
o leito de Procusto da fenomenalidade, amputando-a de uma auto-revela~ao mais 
origimiria. Sera contraditorio 0 pensamento de uma doa~o que, em v<:z de se dei­
xar «reduzit», inverta a redw;ao, reconduzindo a si 0 eu constituinte e 0 horizonte? 
Efectivamente, se a Fenomenologia reeusar tais possibilidades - entre elas a de urn 
Incondicionado poder intersectar a experiencia humana - nao revelara com isso 
pressupostos gratuitos e inaceiraveis num saber que se pretendia deles isento? 

E sugestivo notar, de novo, a coincidencia do vocabuIario optico da Fenome­
nologia, em particular a no~o de evidencia e 0 dar-se em pessoa. com a linguagem 
da revela~o crista e a das epifanias religiosas. No cerne da Fenomenologia encon­
tramos, de facto, urn jogo de luz e de sombra, de figura e de fundo, que so uma ter­
ceira insrancia parece capaz de discernir e de correlacionar, instancia ultimamente 
analogavel ao «paraiso perdido» de uma presen~a que a consciencia anela. Sublinha 
S. Breton, a este propos ito, que tal nostalgia e tensao constitutivas sao comparaveis 
as da revela~o religiosa, particularmente as da experiencia crista. E registando a 
afirma~ao de Ireneu de Liao - «Em Cristo, Deus revela-se escondendo-se e esconde-se 
revelando-sl!» -, assevera que e possivel descrever a rela~ao entre «Cristo» e <,Deus» 
de modo radicalmente fenomenol6gico. Recuando ainda para outra lonjura, acres­
centa que, derradeiramente, so uma interpreta~ao ontologica da Trindade (K. Hem­
merle) pode dar conta do desejo de rela~o e de presen~ (conciliar 0 esse in e 0 esse 
ad; 0 em-si e 0 para-s,) que perpassa a eonsciencia e todo 0 desejo de ver. 

da comciCncia uligiosa ali praticada, considerando-a fenomenologicamente rigorosa. NOllua carta a Erich Przywara, no ilia 15 
de Julho de 1932, afirma que «0 metodo ftnommolOgico satisfaz todos os gnlUinos problemas da rvidincia (. . .), 0 que vak igualmen­
te para as evidmci.as refigiosaso. 
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No mesmo sentido, neste percurso de alargamento da Fenomenologia e de re­

la~ao desta com a Teologia, registamos uma interroga~o de Jacques Derrida, enfati­

camente dirigida a Heidegger - se «a revelabilidade [nao 1 serd mais origindria do que 
a revelariio~). Abrir-se-ia, assim, uma possibilidade de coordena~ao positiva entre 

ambas, ao contrario da oposi~ao (strita que, em dado momento, Heidegger chegara 

a propor entre a revela~ao (crista, misteriosa) de Deus e a manifesta~ao do ser (filo­
sofica, pensdve4? A pergunta de Derrida lan~a aparentemente uma ponte sobre 0 

abismo que separava a revela~o e a manifesta~o. Todavia, ao regredir para uma re­
velabilidade primordial, Derrida admite urn movimento de recuo ja presente em 

Heidegger. De facto, no ambito dos arrigos que constituem ldentidade e Diftrenra 
(<< 0 principio de identidaJe,) e «A constituiriio onto-teo-logica da metafisictl»), estigma­
tizando a ontoteologia ocidental e dando 0 famoso «passo atraS», encontramos a afir­

ma~o inequivoca de uma relacionalidade primordial (que a Fenomenologia husser­

liana anelava, mas fora incapaz de cumprir). Assim, ao comentar 0 fragmento B 3, de 
Parmenides - «0 mesmo (to auto) e pensar (noein) e ser (einal)) - Heidegger regride 

urn passo, descobrindo no seio do mesmo 0 «Abismo» da rela~o originaria entre 0 

ser e 0 pensar. Tal co-perten~ originaria mostra que 0 mesmo ji comporta em si al­
teridade. Eis, assim, em Heidegger, uma trindade imemorial: mesmo, pensar e ser. A 

medita~ao de Heidegger revela 0 que Parmenides parecia inviabilizar. E, finalmente, 

ainda 0 «enigma da diferen~a» tambem interpretado em compasso ternario: a rela­

~o de «Tempo» e "Sen> como «Ereignis». Eis 0 ,lAcontecimento» que transforma a 
teologia em teiologia. Deste modo, por via do Ereignis, urn pensamento que se des­

cobrira a-teu e iconoclasta do Deus-Ente Supremo dos filosofos, revela-se «mais pro­
ximo do Deus divino», desse que «nos pode ainda salvan> e que 'ifUlgura na dimensiio 
do sm). E eis de novo que, no ambito de uma promissora ,<flnomenologia do inapa­
rente« e de uma simbolica relacional, «retorna 0 deus» e «retorna 0 religioso». Que 

Deus e que religioso? A res posta e problematica, mas Gianni Vattimo assume, sem 

titubear: e a Trindade, e urn Deus-em-rela~o porque «0 Deus trinitdrio niio e al­
guem que nos convide a um regresso ao fondamento no sentido metafisico do termo»'. 
Pelo contrario, e a recupera~ao secular de uma fragilidade insita no estar em rela~o 

- uma ontologia debil, kenotica - antecipada nas afirma~6es cristas do Deus-agape e 

da kenosis do Verbo - indicativos que Heidegger, contudo, evitara deliberadamente. 
E assim, longe da soberania da subsrancia, eis que 0 pensamento contempodneo 

parece reclamar uma ontologia relacional de categorias fracas. No mesmo sentido 

vai 0 VOto de J.-L. Marion, em L'idole et la distance, para nos programitica, de que 

«0 jogo trinitdrio assuma antecipadamente todas as nossas desola(oes, inclusive as da 
metafisictl». Quer dizer: 0 autor sugere que, depois da critica heideggeriana it ontoteo-

8 Gianni VAHL\10, ,,0 rasto do rasto", in Jacques DElUtIDA, Gianni VATrLVlO, La religioll. Sbnilll/ire df Capri, 1994, 
Paris, Seuil / Editions Latena, 1996 [A Religitio, (rad. pon. de M. Serras Pen:ira, Lisboa, Re!6gio D'Agua, J 997 , p. 108 J. 
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logia ocidental e ao conobio esporio entre «Deus» e «Sen>, que teria «entificado>' / 
«reificacfo,) aquele e «e'quecido» este, a Trindade e a figura por onde pode nao so «re­

tornar 0 religioso» (como sugerira G. Vattimo), como advir urn novo pensamento 
do divino e uma nova ontologia, talvez triadica e trinitiria. E nesta, a categoria que 

o pensamento oficial considerou a mais afastada da subs ran cia (a rela~o, ens mini­
mum) acaba par recuperar a primazia que a confissao trinitatia sempre the reconhe­
cera. A hermeneutica filosofica contempodnea recupera, assim, uma das categorias 

mais obliteradas do pensamento ocidental, a rela~ao, e uma das suas mais estimu­

lantes figura~6es de Deus, a Trindade. 

« Como se vissemos 0 invz'sivel» 

Acabamos de referir 0 «retorno do-.r;:ligioso» e 0 «Advento de urn deus rhais di­

vino», conforme os indicativos de Heidegger. Tal orienta~ao para uma ontologia do 
sagrado (v.g., na simbolica em torno do Geviertcosmico) apontava para a revaloriza­
~o de outras formas de conhecimento que nao a raziio conceptual nomeadamente 

o conhecimento poetico e simbolico. Assim, recolhendo esta orienta~ao e tambem 

para averiguar a jusreza da critica de M. Hel1ry a M. Heidegger - este, apesar do 

seu entendimento de verdade como desve/amento e da recondu~ao do pensar a uma 
relacionalidade primordial «,Ereignis»), teria operado uma oclusao mundana da fe­

nomenologia muito mais refinada e subtil que a de Husser! - investigou-se 0 signi­

ficado, a imporrancia e tambem os limites do conhecimento simbolico. 
Em primeiro lugar, importava reconhecer a dimensao simbolica como uma di­

mensao antropologica originaria e irredurlveL 0 homem e urn ser essencialmente 

simbolico - animal symbolicum: e a tese de Ernst Cassirer visando, no mesmo movi­

mento, destronar a c1assica e rigida defini~ao do homo animal rationale que, na sua 

leitura, conduziu a antropologia para urn bloqueio substancialista. Nesta tese, para 
a qual convoca impar erudi~o, desde a Filosofia antiga as modernas teorias mate­

maticas, fisicas e biologicas, E. Cassirer sed acompanhado por muitos outros auto­

res contemporaneos, provenientes das mais diversas regi6es epistemologicas, a gran­
de maioria deles reunidos no ambito do Circulo Eranos e dos Cahiers Internationaux 
du Symbolisme - dois espa~os que muiro se bateram pela recupera~o da dimensao 

simbolica e imaginal contra 0 predominio epistemologico do conceiro, da lei e do 

facto. Nesta linha, 0 seculo XX, invertendo seculos de repressao de «la folIe du 
logis», afirmou-se como urn seculo da «redescoberta da simbolica» e da «imagina~ao 

criadora». Nao se justificando trazer para aqui a pleiade de auto res que travaram 
essa luta enos ajudaram a tematizar a questao, permitimo-nos sublinhar, alom de E. 

Cassirer, os contributos decisivos de G. Durand, de M. Eliade e de P. Ricoeur, em 

torno da afirma~ao de que onde a linguagem humana mais manifesta a sua capaci­

dade e aptidao para trazer 0 ser a presenr;a e no dominio do simbolico. Nesta pers-
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pectiva, a dimensao simbolica e uma modalidade ttanscendental de ser, espa<;:o de 

eclosao de mais sentido e de abertura do ser a transcendencia. Nas simbolicas da 

humanidade manifesta-se um «excesso» e uma exubed.ncia que as metricas dos es­

quematismos conceptuais nao colhem. Nas clareiras que 0 simbolo abre no ser des­
vela-se um «algo mais», um Sem-Nome que se da simultaneamente como presen<;:a e 

como ausencia: 0 simbolo e cifra de um mistmo. Tem, pois, valor ontologico, afirma 

R. Abelio - quer dizer, constitui uma ontofania e nao apenas uma outra represen­

ta<;:iio da realidade. Importa, por conseguinte, constituir uma ontologia simb6lica -
G. Gusdorf did uma ontologie vicue -, que sed necessariamente relaciona!. 0 

simbolo, qual no antropo16gico por excelencia, coloca-nos assim no corarao do debate 
filosofico e teo16gico dos nossos dias, sustenta Y. Labbe. E, na mesma toada, acrescenta 
Ricoeur a c~nhecida senten<;:a, de extrac<;:iio kantiana: «0 slmbolo dd que pensano. 

Nem todos chegarao it exigencia de uma ontologia do slmbolo. Mas a verdade e 

que, alem da Filosofia, da Antropologia, da Sociologia, da Psicanilise, da Historia e 

da Fenomenologia das Religi6es e da Espiritualidade, da Epistemologia e da Simbo­

logia, a dimensao simbolica e imaginal surge hoje recuperada tambem em ambito 
propriamente teologico, de onde tinha sido proscrita, reconhecem J. Ladriere e S. 

Breton. De facto, entre as linguagens humanas disponiveis, 0 simbolo aparece 

como 0 melhor mediador com 0 sagrado. No auge da hierofania, 0 sagrado e 0 ser 

co-implicam-se: «a maniftstarao do sagrado fonda ontologicamente 0 mundo» afirma 

M. Eliade, sugerindo uma convergencia da Ontologia e da Teologia (longe da que­

rela ontoteologica) numa Simbolica. Oeste modo, por via do que alguns chamam 

«redenrao do imaginaf,> na Teologia, veio para 0 centro da reflexao a possibilidade de 
coordenar positivamente a simbologia, a ontologia e a transcendencia. Temos, pois, 

desenhado, um espa<;:o ternario, que se repercutid nalguns pensadores como exi­

gencia de uma ontologia «triadica e triniraria» (M. F. Sciacca). E essa eclosao de 

mais sentido que, transfigurando a materia, 0 simbolo efectua e que J.-L. Marion 
persegue, nao so em ambito teologico como tambem estetico, com 0 seu projecto 

de uma «fenomenologia satutada». 

Do ,<jenomeno saturado» - 0 excesso de doa<;:ao 

A moderna filosofia dos limites, cujas express6es maio res sao a critica kantiana 

e a fenomenologia husser!iana, pretende ter determinado as fronteiras a partir das 

quais ja nenhum fenomeno e possive!. E esta pretensao que a «fenomenologia satu­

rada» de J .-1. Marion vern nao so questionar, mas deitar por terta. 0 autor de Le 
phenomene satun? come<;:a por mosttar 0 drculo em que se movem as criticas kantia­

na e husser!iana. Nao e possivel afirmar que um qualquer fenomeno e possivel ou 

impossivel sem se ter esclarecido, antecipadamente, 0 proprio fenomeno da possibi­

lidade enquanto tal. E em torno da determina<;:ao de «0 que e possive\.. que tudo se 

154 JOSE MARIA SILVA ROSA 

T joga. Ora, determinando que a possibilidade de algo aparecer depende do acordo 

com as condi<;:6es formais da experiencia, Kant matou it partida a possibilidade 
como tal, decretando que 0 que nao se adequar ao «poder de conhecer» nao pode 

aparecer. Tal posi<;:ao gratuita constitui urn golpe de estado nos «direitos ao apare­
cen>, pois a «possibilidade de aparecer nunca pertence ao que apareceo>: e preciso procu­

ra-la alhures, na fenomenalidade do fenomeno e nao no fenomeno constituido. E 
nesta orienta<;:iio decisiva que se determina a possibilidade de um 'ifenomeno satura­
tfo,>. Husser!, e verdade, superou Kant, invocando uma ,ifenomenalidade sem condi­
raes». Mas esta pretensao carece de raz6es que Husser! nao deu nem podia dar. A in­
tui<;:iio doadora nao permite falar de uma ,ifenomenalidade sem condiraes» porque a 

propria intui<;:iio permanece nele, Husser!, conrlicionada pelos limites do Eu consti­

tuinte e pela redu<;:iio a um horizonte mundano. E uma intui<;:iio sempre sob 0 signa 

da penuria. Seria preciso admitir, ao ir1VSJ;, a possibilidade de uma doa<;:iio intuitiva 

que alterasse as condi<;:6es: que invertesse a necessidade de um horizonte, extrava­
sando-o; que reconduzisse a si 0 Eu constituinte, em vez de nele se reduzir e inscre­

ver. E neste ponto que 0 autor de L'idole et Ia distance decide questionar sistematica­

mente os limites da filosofia kantiana. Fa-lo, seguindo em primeiro lugar por uma 

via negativa, propondo uma defini<;:iio de «feqomeno saturado» - «nao-objectivdvel 
[invisable], segundo a quantidade, insuportdvel segundo a qualidade, absoluto segundo 
a rela,ao e inobservdvel segundo a modalidade.> - que, depois, confirma, ponto por 

ponto, numa critica rigorosa as categorias kantianas do entendimento. Resulta dai 
que 0 «fenomeno saturado» diz uma abundancia de dado intuitivo, um excesso de 

visibilidade: 0 olhar nem pode deixar de 0 ver, nem pode considera-lo objecto. «Hd 
o olho para 0 ver, mas nao [ha olho] para 0 esguardar.» A exuberancia que tal satura­

<;:iio comporta inverte 0 sentido comum da fenomenologia, de tal forma que 0 sujei­

to constituinte fica constituido como testemunho do excesso de doa<;:iio. A «ideia 

esn:!tica)}, em Kant, operava essa satura~ao, mas 0 seu auter nao deu seguimento as 
possibilidades que at se abriam. No icone, pon!m, encontra-se urn exemplo privile­

giado de «fenomeno saturado»: no excesso de doa,ao que nele se da aver, 0 icone e 0 
sujeito da sua propria manifesta<;:iio, sentido que Nicolai Greschny asseveta por in­

teiro ao apresentar 0 famoso !cone da Trindade, de Andre Rublev: «Chamaremos re­
velarao aqui a esta apari,ao puramente de si e a partir de si, que nilo submete a sua possi­
bilidade a nenhuma determinarao previa. E - insistimos - trata-se, pura e simplesmente, 
do fenomeno tornado na sua plena aceNao. ( ... ) Reconhecer os ftnomenos saturados equi­
vale a repensar seriamente «aliquid quo maius cogitari nequit» - seriamente, quer 
dizer, como uma ultima possibilidade da ftnomenologia.»9 

~ Jean-Luc MARION, "Le phenomene saru.n.:», in Phmominoiogir et thiologie, Paris, Editions Critherion, 1992, pp. 124. 
127.128; c£ Nicolai GRESCHNY, L'icone tit La Triniti d'Andd Rub/ro, Noum Le Fuzdier, Editions du Lion de Juda, 1986. 

o PRIMADO DA RELAc;:Ko 155 



Para uma «Fenomenologia radical da Vida» 

Se M. Henry reconhece a justeza das criticas de J.-L. Marion a Kant e a Hus­
serl, a sua orienta<;ao seguira por outra via: a de uma Fenomenologia radical da Vida. 
Podemos dizer que esta Ii a ideia mestra e 0 fio condutor da sua filosofia, desde a 

primeira obra, em 1963, L'essence de la maniflstation, onde concluiu que a passivida­
de (e nao a consciencia intencional) Ii a essencia da maniflstariio. A orienta<;iio esta 

dada e as sucessivas investiga<;oes do autor (v.g., Phenomenologie materielle; C'est moi 
la verite. La philosophie du ehristianisme; Incarnation. Une philosophie de la chair, 
Paroles du Christ, entre outras) prosseguirao 0 mesmo rumo, acentuando outrossim 

o rigor na aten<;iio a fenomenalidade do fenomeno, ao ponto de considerar necessa­
rio inverter a Fenomenologia por dentro. 

A prime ira evidencia da consciencia e a de que ha manifesta<;ao. Ao darmo-nos 

conta do que quer que seja, uma ontofania esta ja sempre in aetu exereito. Tal invia­

biliza a redu<;iio do ser as suas manifesta<;oes historicas, mundanas, bern como ao 
horizonte transcendental da consciencia e a sua intencionalidade constituinte, en­

quanto poderes de evideneiariio. Importa, pois, que, aquem do fenomeno e da cons­

ciencia, atendamos a fenomenalidade do fenomeno, ao aparecer do que aparece. 

porque af se manifestam possibilidades origimirias de revela<;ao. Heidegger quis fugir 
as aporias do idealismo transcendental e erradicar noyoes como «consciencia», «sub­

jectividade» e «interioridade», recuando para 0 poder de desoculta<;ao e de verdade 
(aletheia) patente no mundo. Mas com isso ficou e1e proprio preso do phainesthai 
grego, que indica 0 brilho do ser, a sua fulgura<;iio, mas e incapaz de Ihe conferir 

existencia. A sua ontologia fenomenologica descreve a desocultariio, mas nao e esta 

que poe, que cria a fenomenalidade do fenomeno. Heidegger esqueceu a Vida como 
poder de auto-revela<;ao. Nele, a verdade Ii mrmada como desoculta<;iio, mas nada se 

diz sobre 0 seu conteudo, sobre 0 que e1a e. Paradoxalmente, 0 «mundo» da fenome­

nologia, inclusive 0 da ontologia fenomenologica, e urn lugar de penuria e indigen­
cia, porque «modos essenciais de aparecen> foram exclufdos a priori, configurando urn 

"deslize ftaudulento» de uma investiga<;iio que se queria rigorosa. 

A pergunta essencial a fazer it Fenomenologia e esta: se a intencionalidade da 

consciencia tudo revela 0 que e que revela a consciencia a si propria? A resposta a 

esta pergunta obriga a Fenomenologia a levar a serio 0 dito «Noli flras ire ... » de 
Agostinho e a transcender-se. E 0 que e1a revela no mais fundo da consciencia e a 

presen<;a de uma dimensao impressional ou patetica. Tal passividade radical, tal poder 

auto-impressionante nada deve ao mundo nem ao aparecer do mundo, onde reina a 

separa<;iio entre 0 ver e 0 visto, entre a luz e aquilo que a luz ilumina. A «aftetividade 
e a essencia origindria da reveLariio, a auto-aftcriio ftnomenoLOgica do ser e a seu primeiro 
surgimento.» Mas de onde e dada a consciencia tal impressionalidade radical? A feno­

menologia tradicional na~ soube nem pode responder. Esse poder de manifesta<;iio 
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nao vern nem do mundo, nem do eu, mas de urn pathos originario, a Vida fenome­

nologica radical e absoluta. Segundo Michel Henry, nenhuma impressao se determi­
na a si mesma - ,<nao me dei a mim mesmo nesta condiriio de me vivencian> -J nenhu­

rna tern 0 poder de se fundar a si mesma como poder impressional, todas e1as sao 
dadas num poder de auto-revela<;iio Arqui-originario: a Vida; a Vida real, concreta, 

invisfvel, presente em todo 0 vivente. Husser! nao pode chegar ate aqui, limitando-se 

a intencionar 0 eidos da vida, isto e, visar aquilo onde e1a esri ausente. A auto-revela­
,"0 da Vida em si e a partir de si, antes da intencionalidade e do horizonte do 

mundo, requer a inversao da fenomenologia. Tal dimensao patetica originaria fora 

vislumbrada por Descartes, nas Meditaroes Metafisicas, ao mrmar «at certe videre vi­
deo»). Nesta cogitatio encontta-se efectivamente uma auto-revela<;iio anterior ao eogi­
to que 0 pai da Fenomenologia ignorou, mrma ainda 0 autor de C'est moi La Verite. 

Ora, e nas afirma<;oes centrais do cr-ispanismo, nomeadamente na identifica<;iio 

entre Verdade e Vida feita por Joao, que a Fenomenologia reconhece a sua «materia 
fenomenologica adequada». A orienta<;iio radical que e1a propria descobriu em si 

esta af antecipada. Note-se: nao se passa probatoriamente da fenomenologia para 0 

cristianismo; M. Henry nao pretende demonstrar a inversao da Fenomenologia 

com os textos de Sao Joao, mas apenas verificar que, na orienta<;ao para a Vida como 

pathos primordial, a Fenomenologia deve reconhecer, de facto - senao, uma filosofia 

que se pretendia isenta de quaisquer pressupostos entraria em contradi<;ao -, nas 
afirma<;oes do cristianismo sobre a Vida, 0 preenchimento efectivo, e ate excedido, 

das suas exigencias fenomenol6gicas. Nao seria honesto ignorar que as mrma<;oes 

centrais da experiencia crista (a rela<;iio fenomenol6gica do Pai com 0 Verbo) apre­

sentam aquilo a que a Fenomenologia mais intimamente aspira: a Vida como auto­
revela<;iio absolura. 0 fil6sofo que encontra rais afirma<;oes apenas verifica a efecri­

va<;ao da inversao fenomenol6gica e nao pode ignorar esse facto: nao par raz6es 

historicas, mas porque e1as intersectam de forma radical 0 seu mesmo objecto. Im­

porta que nos derenhamos nesta questao, porque e1a concerne nao apenas a «feno­
menologia do cristianismo» de C'est moi La Verite, mas respeira rambem it natureza 

do nosso proprio trabalho. Nao hi no pensamento de M. Henry nem uma hjbris 
naturalizante do misterio, nem, ao inves, uma deriva teologizante da filosofia feno­

menol6gica. Nem a invoca<;iio de textos da tradi,ao confessante e da experiencia 
crista tornam urn pensar teol6gico, nem a Trindade e da ordem do misterioso, mas 

cia indole do mysterium (celebra<;ao da vida) radicalmente ftnomenologico, porque e 

cia essencia da Vida manifestar-se, brilhar, aparecer ~ «a luz brilha nas trevas» (Jo 1, 

5). E neste senrido que 0 cristianismo e uma Fenomenologia radical da Vida. Nao e 
a Fenomenologia que the outorga esse caricter, como uma esmola: e essa a sua na­

tureza intima, a partir da auto-revela<;ao da Vida. A esta «Vida absoluta» ou a ,,vida 

fenomenol6gica absoluta» 0 crisrianismo chama Deus-Trindade. «A interioridade 

reciproca do Pai com 0 Filho - a autogera<;ao da Vida enquanto gera<;iio do Primei-
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ro Vivenre - e fenomenol6gica por essencia». Deus e Vida Arquipassiva, Vida ab­
soluta que se auto-frui e auto-revela, enla0ndo no seu abra~o patitico originario 

todos os vivenres. Esta Vida e a Vida do Pai e do Filho: «0 Deus trinitdrio do cristia­
nismo If 0 Deus real que vive em caM Si vivo.» 

«As intui~oes fenomenol6gicas da Vida e da teologia joanica coincidem: no re­
conhecimento de um comum pressuposto que jd nao If 0 pressuposto do pensamento. 
Antes do pensamento, antes pois da fenomenologia e antes da teologia (e da filoso­

fia ou de qualquer outra disciplina te6rica), uma Revela~ao esta actuante, a qual 
nada Ihes deve, e que todas elas igualmente supoem. Antes do pensarnento, antes 

da abertura do mundo e do desenvolvimento da sua inteligibilidade fulgura a 
Arqui-Int~ligibilidade da Vida absoluta, a parusia do Verbo com a qual ele se abra-

0. ( ... ) E a embriaguez sem limites da Vida, 0 Arquigozo do seu amor eterno, no 
seu Verbo, 0 seu Espirito que nos submerge.»l0 Eis que por via de uma Fenomeno­

logia radical da Vida se constitui uma Fenomenologia rrinitaria. 

Ser, Relac;ao, Trindade 

Tendo ja apresentado, no inicio da sinopse tematica, as tela¢es da Ia Parte com a 

IIa, apresentemos agora esta come~do pelo centro. 0 amago encontra-se nos Capi­
tulos V e VI: «A Pessoa no horizonte de uma ontologia relaciona4 «Trindade e amor: 
<<lmmo vero vides Trinitatem si caritatem vides»«. Com efeito, a interpreta~o ontol6-

gica da Trindade (communio caritatis), para que a obra hom6nima do Bispo de Hipo­

na aponta, e 0 centro e 0 eume da nossa tese, donde tudo parte e para onde tudo con­

verge. Mas a afirma~o agostiniana da existencia de rela~oes essenciais (<<pessoas») em 

Deus, se gerou a releituta amplificante no ilmbiro do pensamento fenomenol6gico 

contemporilneo que acabamos de referir, gerou igualmente urn movimento de recuo, 

anatreptico. Importava averiguar tambem como e que, de uma situa~ao de <<fen6me­
no minimo» e insignificante «<petite servantf») , a rela~o viera a adquirir tamanha gra­

vidade teol6gica e filos6fica. Assim se tespondia igualmente, in obliquo, a certas acusa­

~oes do pensamento contemporilneo, ja que nem tudo, no destino hist6rico da 

filosofia ocidental, e coberto pelo barrete ontoteol6gico - no Santo dos santos da con­

fissao triniciria 0 primado e da rela~o, nao 0 da equa~o Deus~Ipsum esse. 
Comec;il.mos, entao, por analisar e problematizar a doutrina aristoteJica das cate­

gorias, verificando 0 lugar deficitario que, por compara00 com a subsclncia, a cate­

goria da rela00 oeupa na metafisica do Estagirita, 0 que acaba por ter repereussoes 

na sua concep00 de urn divino auto-referencial: pensamento que se pensa a si 

111 Michel HENRY, lruarnatioll. Uue philosophie de fa chair, Paris, Seuil, 2000, pp. 364.374 lEl/camarao. Uma Filosofia da 
Carlle, (trad. pon. de E Manins I M. Costa Freitas), Lisboa, Circu!o de Leitores, 2001, pp. 279.286]. 
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proprio. A experiencia crista, porem, mais como pratica de rela~ao que como teo ria, 

trouxe para 0 centro uma simb61ica do divino totalmente diferente: urn Deus que 

esta em rela~o porque e tela00 de rela~oes (<<pessoas»). 
Podemos dizer que estavam criadas as condi~oes para 0 vertiginoso e, por vezes, 

violento conflito de interpreta~oes que estalara, mais tarde, entre a confissao trinita­

ria e 0 arianismo, e do qual os protagonistas serao os Capad6cios, no sec. IV, ainda 
que 0 debate com 0 modalismo comece no sec. II. Do recontro resultara 0 reconhe­

cimento de que a linguagem da rela~ao e a mais apta para exprimir a realidade trini­

taria, ja que as rela~6es dizem as Pessoas em Deus. Em linguagem filos6fica, diremos 

que se operou uma altera~o decisiva na concep~o do divino: a substilncia unifor­

mizante da lugar ao primado da rela~o que no mesmo movimento distingue e uni­
fica. E ainda no arco deste debate exemplar, por vezes desproporcionado, que se 
situa a obra De Trinitate, do Bispo de Hipona. . 

Agostinho, contudo, nao come0 por ai, mas por uma averigua~ao do valor dos 

simbolos e das figuras angelicas presentes nas teofanias biblicas, investiga~ao que se 
estende pelos primeiros quatro livros. 56 depois, a partir do livro V, tentara articu­

lar espeeulativamente as no~oes de substancia e de rela00. A n000 de Pessoa como 
sintese de ambas (livro VII) acabara por se the revelar recheada de difieuldades, 

quase 0 remetendo ao mutismo. E nas aporias, 'po rem, que mais se afina urn pensa­

mento. Aprofundando uma e outra vez 0 significado essencial das Pessoas, na Trinda­

de, socorrendo-se da analogia especular das triades da alma, Agostinho e conduzido, 

finalmente, para uma ontologia do amor e M comunhao expressa na figura relacional 
por antonomasia na Trindade: 0 Espirito Santo (vinculum caritatis). E assim, no 

ambito de uma Fenomenologia radical da Vida rrinitaria, que De Trinitate exempli­
fica, retoma-se, outra vez, a intencionalidade relacional verificada na Ia Parte. Fixa­

das assim as relac;oes cardeais, encetemos uma apresenta00 sucinta. 

Subsea.ncia e rela~ao: a posiC;iio aristotelica 

Tendo em contraluz a revaloriza~o ontol6gica da rela00 operada pelo pensa­
mento contemporaneo, seguindo agora uma via retroversa, importava averiguar se e 

em que condi~6es a categoria da rela~o fora reduzida a urn lugar ontologicamente 
rao deficiente, a uma realidade tenue, quase a tender para 0 nao-ser. A isto responde 

o primeiro capitulo da IIa Parte, «Substdncia e rela,ao: a posi,ao aristotlflictP). Com 

efeito, seguindo pacientemente 0 fio dos textos aristotelicos atinentes it questao, 

procuramos determinar 0 mais exactamente possive!, no quadro aristoteIico das ca­

tegorias, quer 0 significado da rela00 (pros tIl quer 0 modo como esta se articula 
com a substancia (ousia). Daqui resulta a verifica00 de uma 16gica categorial bina­

ria, estruturada na relac;ao de oposi00 substancia - acidentes. E ainda que estes 
sempre se refiram logicamente aque!a (os acidentes sao M substdncia), no plano me-
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tafisico a subsuncia prevalece ontologicamente sobre OS acidentes, desequilibrio 
que se acentua sempre que pros ti e 0 outro termo de compara~ao. Evidentemente, 
nao era urn juizo sobre 0 pensamento de Aristoteles que nos interessava, mas tao-so 
legitimar com a nossa propria leituta uma afirma~ao tantas vezes colhida em segun­

da mao. Eo que verificimos foi isto: em si mesmo, 0 facto de Aristoteles ter temati­

zado logicamente a rela~o teve uma importancia decisiva para 0 seu ulterior apro­
veitamento, meSilla se a sua conceplfao metafisica est3. em continuidade com 0 

quadro geral do pensamento grego, proclive a uma ontologia fracturada entre Uno 
e Multiplo (apesar dos esfor~os relacionais de Platao que, supostamente, ate teria 

intuido a Trindade). Esta e uma das questiies melindrosas, em Aristoteles, pois, 

como se sabe, a Filosofia Primeira, ciencia do ser enquanto ser, tende para uma visao 
unificadi da realidade. Mas a diferencia~ao das substancias vai ao arrepio desta ori­

enta~ao. Com efeito, para alem da Logica, tambem no ambito da Fisica (phusikes), 
que trata da substiincia sensive! (aisthete;, quer corruptive! (phtharte) quer eterna 
(aidios), fari sentido falar de rela~o (topologica, cinetica, biologica, meteorologica, 

aritmetica ... ). Mas a substancia eterna, imove! (akinetos) e separada (kekhorismene)ll, 
Motor Imovel e Acto Puro, da qual a ciencia e a Teologia, escapa a qualquer re!a~o, 
determinando a concep~o de urn deus (to the/on) solitario (<<Que haja apenas um so­
berano!»12), sem diferencia~iies intimas nem rela~iies com 0 kosmos. Numa palavra, a 

rela~o entre 0 saber do que aparece (os fenomenos) e a teologia encontra, em Aristo­
teles, uma expressao divorciada que se repercute noutros pIanos. Outta seria a ori­
enta~ao da ontologia inspirada na experiencia crista. 

Experiencia crista da rela~ao 

A experiencia crista nascente nao veio competir com a filosofia grega por uma 

determinada visao especulativa da realidade. Ela compreende-se no ambito de urn 
Acontecimento (kairos) e de uma rela~ao directa com a vida, as palavras, os sinais, as 

ac~iies, a morte e a ressurrei~ao de urn homem concreto, Jesus de Nazare - e nao a 

partir de qualquer especula~o sobre a natureza do real. Cristo, por outro lado, ja­

mais se afirmou uma especie filosofo face ao sentido da vida ou de heroi solitario 
frente ao destino. Em tudo 0 que dizia e fazia, sempre afirmou uma rela~o que a 

envolvia a si, a Alguem maior do que ele e a Outro que havia de vir. A sua ac~o - nos 

milagres, nos ensinamentos, na ora~o, mas tambem nos gestos mais simples - en­

contrava-se suspensa de uma intima comunhao com 0 seu Abba. De tal modo que 

o proprio Jesus afirma uma rela~ao finomenologica radical, simbiotica, entre si e 0 

Pai: «Quem me ve, vi 0 Pai» (Jo 14,9). 

II Me/afisica, XII, 1069 a 34; 1073 a 4. 
II A.RI~T()n:LES. Metafoica, XII. 1076 a, 3-4. 
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A experiencia crisci cia rela~o arranca da certeza de ter sido enla0do gratuita­

mente pela Vida que abra~a 0 Pai e 0 Verbo - «Nele era a Vida e a Vida era a lliZ dos 
homenp, (Jo 1,4) - e constituido testemunha dessa rela~o: «nos vimos a sua g16ritb,. 
(]o 1, 14; 1 Jo 1, 1-3) No chamado discurso de despeditid, no Evangelho de Joao (15, 

15),0 proprio Jesus inclui as discipulos nessa rela~o de Vida e de Arnor - '<fa nao vos 
chamo servos «,doulous>,), mas amigos (<<phflous>,) porque vos dei a conhecer tudo 0 que 
ouvi do meu Pap, - determinando assim a orienta~o agapica e relacional da experien­

cia crista. Podemas, afirmar que a experiencia crista come0 par ser uma ontologia de 
amor vivido, urn modo de vida em rela~o e diferencia~o radicais. 

Tal experiencia, porem, nao se da fora da Palavra - «no principio era 0 Verbo» 
(]o I, 1) - que determina 0 proprio anuncia: «Ide e baptizai em nome do Pai, do 
Filho e do Espirito Santo.» (Mt 28, 19; Mc 16, 15-16) Nao se pode afirmar, portan­

to, que 0 kerygma cristio fasse tao-so ac pura expressao de uma experiencia interior 

do Ressuscitada, au um grito, conforme a expressao de Henry Dumery. E de facto 
uma experiencia existencial radical, mas inextticaveis dela surgem as primitivas for­

mulas de fe ja trinitariamente estruturadas. Nao e, pois, verdade que a confissao tti­

nitaria nao se enraize na ac~aa de Jesus, na fe e na pritica das comunidades primiti­
vas, e manifeste, ao inves, uma influencia estranha, uma «contaminacrao helenistica)) 

cia experiencia crista. Tal ideia, que fez furor 'entre a teologia liberal do sec. XIX, 

nao resiste a urn estudo serio. 

Tambem 0 fenomeno da multiplicidade de linguas (de fogo e faladas) presente na 

intensa experiencia de Pentecostes manifesta, simbolicamente, 0 sentido de uma uni­

versaliza~a, unifica~o e difereneia~o, sinal de urn tempo novo, eumprindo assim a 

promessa de Jesus: Outro havia de vir. Mas essa abertura ao futuro nao significa uma 
ruprura com a hist6ria anterior. Nesse sentido, no imediato diseurso de Pedro, come-

0m a ser reinterpretadas as Escrituras do Antigo Testamento: a cria~o, a alian0, 0 

profetismo e demais interven~iies historicas, no cume cias quais se encontra a fe na 

Encarna~o do Verbo de Deus - «0 Verbo fiz-se carne e habitou entre noP' (Jo 1, 14) -
e na Ressurrei~o de Jesus. A fe num Deus trina assevera que a generosidade e a bon­

dade sao constitutivas da vida intima de Deus. A experiencia crisci nao tern medo de 

afirmar que 0 amor gratuito e dadivoso da diferen0, nao a inveja nem urn eros caren­
te, e a esseneia do divino. «Deus e amom I «Deus caritas es/>, (1 Jo 4, 8), quer dizer: co­

munhao de pessoas, communio caritatis. Esta fe num Deus trino constituiu uma «re­

volu~o no sen', no sentido em que impossibilitou na raiz uma visao solitaria do 

divino e determinou uma nova eompreensao da realidade. A partir da visao ttinitaria 

de Deus, a uniciade e a pluralidade, a identidade e a diferen0, a ipseidade e a altericia­
de sao igualmente originarias, de igual ordem, igualmente importantes, em Deus e 

em todas as regiiies de realidade. E este 0 paradigma de uma ontologia capaz de res­

ponder a todas as tenta~iies: modalistas ou arianas, monistas ou maniqueias, identici­

rias ou pulverizantes - como nas recentes ideologias da diftrenra. 

o PRIMADO DA RELA<;AO 161 



Da unidade e da diferen~a. Modalismo, Arianismo e Trindade 

Uma das quest6es ftlosaficas mais recorrentes no pensamento ocidental- se nao 

mesmo a questao filosafica do pensar enquanro tal- expressa-se em termos da rela~o 
entre 0 Uno e 0 Multiplo. E se este «rormento dos filasofos" se concentrou, hisrorica­

mente, em diversos dominios do pensamento e da ac~o humana - cosmologia, onto­

logia, lagica, epistemologia, ciencia, etica, politica, direiro -, e legitimo admitir que 

onde encontrou expressao mais polemica foi em rorno da determina~o da natureza 
do divino. As solu~6es filosaficas para este problema tern oscilado, pendularmente, 

entre 0 maniqueismo, e suas metamorfoses, e 0 monismo - 0 politeismo e 0 henoteis­

mo podem considerar-se para 0 efeiro express6es de monismo. Mas 0 dualismo e 0 

monismo sao solu~6es faceis que, de urn modo ou de outro, eviram ou elidem 0 pro­

blema essencial da rela~o Uno-MUItiplo, excluindo um dos palos. A ontologia classi­

ca, como se sabe, aproveitando a teoria platanica da participa~o, os pares arisrotelicos 
materia-forma, potencia-acro, subscincia-acidentes, a doutrina dos diferentes tipos de 

predica~ao (existencial, essencial e acidenral) no quadro das multiplas significa~6es do 

ser (<< 0 ser diz-se de muitos modo9» , acrescentando ainda, no caso de Sao Tomas, 0 

principio de composi~o de essencia-existencia dos entes finitos, encontrou uma solu­

~ao na doutrina da analogia do ser e dos rranscendenrais, afirmando a sua convertibi­
lidade - unum, bonum, verum - no horizonte de uma ontologia da Beleza -

pulchrum. Mas, paradoxalmente, quando tematiza a rela~o enquanto tal, deixa-a em 

lugar secundirio, mero fenomeno de acompanhamento da subscincia. 

Afirmamos acima que uma das raz6es mais decisivas da nossa investiga~o foi 

lutar contra 0 maniqueismo. Podemos reiterar agora que filosofamos para nao nos 
rornar maniqueus. Amar a sabedoria e uma forma de resistir ao maniqueismo, cons­

tante tenta~o. Mas so uma ontologia trinitaria, intersectando e baralhando a lagica 
e os esquemas monistas e maniqueistas, afirmando urn Deus onde a identidade 

(uno) e a diferen~ (trino) tern a mesma relevancia ontolagica, e capaz de responder 

nao so ao desejo de unidade, mas, no mesmo movimento, corrigir as tendencias he­

gemanicas e totalitarias de tal desejo. Neste sentido, reconheciamos que 0 paradig­

rna trinitario e relacional e uma instincia critica quer do maniqueismo, pessimista e 

desesperado, onde 0 mundo nao tern salva~ao, quer dos projecros filosaficos, politi­
cos, sociais, culrurais e ate econamicos com tenta~6es identitarias e homogeneizan­

tes que, em nome de uma identidade «global» abstracta, pensada, se tornam pro­

fundamente violentos para com as singularidades. Ora, assumir ontologicamente 0 

paradigma trinidrio e, por urn lado, rejeitar 0 caracter principial da violencia, da 

luta e da guerra como esquema de rela~o e afirmar a igual legitimidade dos para­

digmas simbiaticos e relacionais e, por outro, recusar uma lagica dualista e fatalista 

do poder - ou dominas ou es dominado - que tantas vezes se legitimou a sombra 

de uma certa imagem de Deus: «Que haja apenas urn soberano!» 
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Ontologicamente, e este 0 pano de fundo do con£lito desmesurado entre 0 ari­

anismo, 0 modalismo e, no meio, no fio da navalha, 0 monoteismo trinitirio, con­

£lito que vai subindo, em crescendo, desde 0 sec. II ao sec. N, quando urn obscur~ 
sacerdote alexandrino, Ario, levanta a questao: «Sera que Deus pode ter um filho3" 
Esta simples pergunta desencadeia urn debate exemplar, de cujas consequencias 

ainda hoje vivemos. E nao podendo aprofundar aqui a demonstra~o, desenhemos­
Ihe apenas os contornos. 

Os primeiros cristaos, apesar de no baptismo se sentirem imersos na vida inti­
ma do Pai, do Filho e do Espiriro Santo, nem por isso abandonaram 0 «Unico» de 

Israel, a quem Jesus orava e chamava Deus e seu Pai. Esta imbrica~o, contudo, fez 

com que, face aos perigos do politeismo a que a confissao trinitiria poderia dar azo, 

tenha havido uma especie de recuo interpretativo, no sec. II, visando salvaguardar a 
pureza de urn Deus unico e uno. Nasce-assim 0 chamado monarquianismo modalis­

ta ou sabelianismo (Noeto, Prixeas, Sabelio) afirmando uma unica subsrancia de 

Deus, da qual 0 Pai, 0 Filho e 0 Espirito seriam tao-so «modos» - diriamos: «ex­

press6es plasticas». Uma tendencia judaizante quanto a concep~ao de Deus conse­

guira absorver a originalidade trinitaria crista. Em resposta, os cristaos de Antioquia 

e, depois, Tertuliano esfor~-se por tornar compreensivel a realidade que confessa­

yam e viviam: a Trindade. Neste esfor~o contta 0 modalismo nasce a formula «una 
essentia vel substantia et tres persona"" que, aparentemente, solucionava 0 problema, 

apesar de a ideia de «persona",> / «mascaras», ser considerada por alguns ainda uma 

concessao ao modalismo. Tal possibilidade manteve-se latente, mas explode quando 

Ario acusa 0 seu Bispo, Alexandre de Alexandria, de tendencias modalistas. Ario, 

com efeito, afirmava que Deus nao pode ser Pai. Urn Deus inengendrado, eterno, 

perfeito, imutavel e impassivel, nao pode gerar, nao pode diferenciar-se interior­

mente. Segundo este «catarismo teolagico», 0 Filho e necessariamente uma criatura 
que veio a ser do naM, ex nihilo, pela vontade de Deus. Estava ateado 0 rastilho. 0 

primeiro momento deste conflito sera protagonizado por Ario e Atanasio, em bases 

escrituristicas e pendera para urn lado ou para 0 outro conforme os humores da po­

litica imperial - 0 Imperador come~ por ver no arianismo e na soberania de «urn 

so» urn aliado politico. A segunda gera~ao, ja depois da «paz» de Niceia, em 325, 

onde 0 Filho foi declarado consubstancial (homooUsios) ao Pai, sera protagonizada 

pelos Capadacios e por uma pleiade de antinicenos e far-se-a em bases mais filosafi­
cas, assumindo lugar de relevo no debate a dialectica e a lagica categorial aristoteli­

cas, especialmenre a doutrina da rela~ao - as quais, durante os primeiros seculos, ti­
nham sido violentamente zurzidas pelos auto res cristaos (v.g., Tertuliano, Taciano, 

Ireneu de Liao e outros). A afirma~o recorrente sublinhava que a lagica silogistica 

e a va dialectica aristoteiicas nao so eram incapazes de explicar a natureza de Deus, 

como tend-Io seria uma blasfemia. E este 0 fundo do debate aceso e violento entre 

Basflio de Cesareia e Eunamio de Cizico. 
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Este e urn cristao fervoroso e urn homem muiro bern preparado na filosofia 
aristotelica. Mas ha nele uma «intui.,ao mistica» da subsrancia divina como 'mao­
gerada», «absoluta» e "separada», a partir da qual deduz rodo urn sistema que 0 

obriga a negar a realidade da Trindade, ideia que the parecia introduzir 0 acidental 

em Deus. Eunomio apresenta uma tese fundamental e urn dilerna: a) de Deus nada 

se pode predicar acidentalmente; b) urn predicado refere-se ou a uma substancia ou 
a urn acidente. Assirn, porque 0 predicado de Pai (<<nao-gerado», agennetos) e 0 de 

Filho ("gerado«, gennetos) dizem subsrancias primeiras, tern de ser ontologicamente 

distintos, resultando que a Trindade e apenas urn nome que aplicamos a Deus. 
Deste modo, parece nao haver alternariva entre 0 arianismo e a posi.,ao contraria, 0 

modalismo. 0 Filho e 0 Espiriro estao fora da esfera de Deus. Basilio de Cesareia 

responde que 0 Pai, 0 Filho e 0 Espiriro Santo nao se dizem segundo a substtmcia, 
mas segundo a rela(ao. Note-se, contudo, que para Eunomio isro confirma ainda 

mais a sua visao, uma vez que a sua ideia de rela,iio e rneramente acidenta!, confor­

me 0 quadro categorial arisroteJico. So uma interpreta.,ao onrologica das rela,6es 

("pessoas») pode resolver a dificuldade. E para esra visiio nao-acidenta!' mas essenci­
aI, de rela,ao que se orientara Agostinho, apesar das imensas dificuldades que expe­
rimentari, em De Trinitate. 

Podemos dizer, a remarar, que a oscila,iio exemplar entre arianismo e rnodalis­
m~, incapazes de se demorar no meio, na rela,ao, parenteia uma especie de drama 

secular do pensarnento ocidental: ou unificar em excesso ate impossibilitar a dife­

rencia,ao; ou separar de forma taO violenta que nunca rnais hi possibilidade de un i­

fica.,ao. Nem 0 monismo pode dar conta da diferen,a real nem 0 arianismo da uni­
dade real. Por isso a Filosofia, i.e., 0 amor rid sabedoria, poderia contar-se como a 

longa historia de urna vontade de rela,ao, rantas vezes fracassada. 

Recordemos que 0 jovem Agostinho, leiror arenro das Categorias de Aristoteles, 

sentira na pele algumas destas dificuldades. Tambern nde a concep.,ao da subsran­
cia exclusivamente como materia e 0 entendimento acidental da rela.,ao 0 haviam 

conduzido a urna visao materialista de Deus. A sua evolu.,ao inrelectual, no transito 

do maniqueismo pata 0 neoplatonismo e, depois, para 0 cristianismo, de facto, po­

deria esquematizar-se deste modo: nem 0 "Dois» maniqueu e 0 abismo de uma 
tuptura abissal- excesso de diftren(a / ausencia de uniridde -, nem 0 «Urn» neoplato­

nico - excesso de uniridde / ausencia de diftren,a -, mas 0 "Tri-Uno» da concep.,ao 
trinitiria que, no mesmo movimento, permite a unifica,ao, a diferencia,ao e a uni­

versaliza,ao. Aqui encontrari Agostinho a possibilidade de vincular a identidade e a 
diferen<;a em Deus, solu<;ao que aquelas concep<;6es, ji por defeito ji por excesso, 

nao comportavam. Nao e por aqui, porem, que Agostinho come<;a De Trinitate. 
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"Angelus officii nomen, non naturae». Das teofanias trinitirias 

Antes da especula<;iio racional, Agostinho come,>" por fazer exegese relacional 
das chamadas «antiquae demonstratione9), i.e., das teofanias trinicirias na Biblia. 

Este procedimento do autor de De Trinitate foi tambem urn indicativo para que, na 

I" Parte da nossa investiga<;iio, averiguissemos as rela,6es entre "Simbologia, ontolo­
gia, transcendencia» e encontrissemos uma coordena.,ao que, depois, a possibilidade 

de urn (<fen6meno sarurado» reconfirmou. 

Diga-se que tentar encontrar antecipa,6es trinitirias ("vestigia trinitati9») nas 

Escrituras era comum entre os autores cristaos a partir do sec. II. Tal modus inter­
pretandi acentuou-se, contudo, na disputa entre Ario e Atanisio de Alexandria e na 

primeira gera<;iio do debate: arianismo I confissao de Niceia. Agostinho insere-se 

ainda nessa tradi.,ao, mas 0 seu tra,a- peculiar e que procurari remontar reflexiva­
mente para a condi,ao transcendental da revela.,ao divina I manifesta,6es angelicas 

e nao ficar apenas por uma colec<;iio dos dicta probantia retirados das Escrituras. 

Oeste modo, a via privilegiada que 0 auror de De Trinitate segue passa pela natureza 

"funcionab do anjo e pelo caricter duplex que esta figura mediadora patenteia. E, 
pois, no ministt'rio dos anjos - "ministrantihus angelis» - que se concentra, para ji, 

todo 0 jogo entre «mostrar» e "esconden, presente na re-vela(ao. De facto, 0 Anjo de 
Deus, na Biblia, ora designa 0 proprio Deus, ora, grande parte das vezes, indica 

uma criatura sujeita ao seu poder. E it primeira hipotese, aceitando a veracidade das 

antecipa<;6es trinidrias, acrescera a necessidade de averiguar qual das pessoas divi­

nas se revela em cada teofania. 
E por isso que Agostinho se detem pacientemente junto ao Carvalho de Mam­

bre (Gn 18), nesse espa,o de hospitaliridde o1'igindria, meditando sobre a visita que 

tres misteriosos jovens fazem a Abraao. Aqui, como no episodio de Lot (Gn 19), e 

sobretudo a varia<;iio numerica e verba!, patente na linguagem com que Abraao se 
dirige aos seus hospedes, que fascina Agostinho. Vi': ali antecipadas as suas proprias 

dificuldades ao querer pensar conjuntamente na unidade e na diferen,a, na Trinda­

de. Tambem as passagens relativas ao sacrificio de Isaac, a narrativa da nuvem e da 

col una de fogo e, sobretudo, a celebre hierofania da sar<;a-ardente sao momentos 
decisivos deste percurso de valoriza.,aol desvaloriza.,ao simbolicas, no qual experi­

menta a necessidade muito viva de refazer a linguagem e a gramitica. No fim desta 

paciente perquisi.,ao das Escrituras, Agostinho confirma 0 que era, provavelmente, 

a sua convic<;iio inicial: a linguagem simbolica, que se serve dos elementos sensiveis 
e temporais, bern como a figura angelica, ultimamente sao incapazes de dar aver 

Deus e a Trindade. A invisibilidade e a sua natureza intima. Nao se pode ver a face 

de Deus e continuar a viver, 0 que pode ser interpretado inversamente: so a Vida, 

enla,ando vidas, pode dar 0 conhecimento que 0 ver deseja. Deus, porque e urn 
«Deus Vivo», nao pode ser visto; it sua Vida sO se acede nao acedendo, i.e., «de cos-
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tas» ou pateticarnente; requer-se uma passibilidade: deixar-se envolver no modo 

proprio por que ela, a Vida, acede a si mesma. «Eis aqui um lugar junto de mim C •. ). 
Cobrir-te-ei com a minha mao ( ... ).» / « Ecce locus penes me ( ... ). Et tegam manu mea 
super te ( ... ).» (Ex 33,20.23).0 olhar, ao inves, e curiosa; quer ver, por isso se sepa­

ra da Vida. A leitura filosofiica de M. Henry vai toda neste sentido que, alias, de 
modo algum repugna it exegese de Agostinho. 

Acontece, contudo, que nesta hierof.mia da sar~a, Agostinho Ie uma antecipa­
.,ao da Encarna.,ao do Verbo. Quando Deus diz a Moist's «poderds ver as minhas cos­
tas; 0 meu rosto, porem, jamais 0 verb" Agostinho interpreta «as costas de Deus» 

como a natureza humana de Cristo e, nesse senti do, De Trinitate, abre tambem a 

porta a uma fenomenologia das rela,6es entre Cristo e Deus (que os arianos reCUsa­
yam). Tal via, contudo, sera prosseguida par Agostinho a partir das figuras cristolo­

gicas da forma servi e da forma De~ a que, par outro lado, Ihe permite dar conta, 

frente aos mesmos arianos, das hiero&nias trinitarias do Novo Testamento em que 
Jesus e apresentado como inferior ao Pai (v.g., no Baptismo). Numa btura mais 

existencial, porem, em apenas «poder ver as costa~) Agostinho reconhece a condi,ao 

humana imersa no tempo: nesta vida andarnos sempre atrds de Deus, numa parado­

xal dialectica, porque aquila que 0 revela tambem no-La esconde. Ja em De Doc­
trina christiana Agostinho mostrara reservas relativamente ao conhecimento simbo­

lico em virtude desta ambiguidade radical que a perpassa. Nao estranha, pais, que, 
tendo levado aos limites a linguagem simbolica, a abandone como incapaz de reve­

lar a que rnais importa. Apesar do valor reconheeido as mediac;6es simbolicas (cos­
micas e angelologicas), Agostinho seguira pela via da interioridade. No area dese­

nhado pelos quinze livros de De Trinitate, as intermediarios cosmico-angelologieos 

dao lugar a simb61ica das tdades da alma, de modo especial as potencias relacionais, 

a vontade e a arnor, consumando-se no pensamento agostiniano a orienta.,ao para 
uma Fenomenologia radical da Vida, urn interior intimo meo et superior sumo meo 
que eulminara numa ontologia da comunhao trinit:iria. 

Da Relac;ao it Pessoa, rumo a uma 'ontologia da comunhao' 

Os capitulos V e VI da II' Parte constiruem 0 nucleo da tese. Esbocemos 0 

pereurso argumentativo que, in via, justifica a asser.,ao. Cumprida a via exegetica, 
Agostinho tenta seguir uma via especulativa em tomo das noc;6es de substancia, de 

relac;ao e de pessoa. Assim, a abrir a livro V de De Trinitate vemo-Io afirmar sem ti­

cubeios a unidade da substancia divina - «0 Pai e Filho e 0 Espirito Santo sao uma 
mesma substltncit/) - para, deste modo, nao dar margem ao arianismo que, subs tan­

cialmente, separa 0 Pai do Filho e do Espirito Santo. Todavia, corre a risco de cair 

no perigo oPOSto, 0 modalismo, para 0 qual Deus e uma uniea substancia e a Pai, a 

Filho e a Espirito apenas «modos» dessa substancia unica. 0 arianismo separa as fi-
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guras divinas em substancias distintas, a modalismo compacta-as numa unica. Por 

isso, ao afirmar cia peremptoriamente a unidade de uma mesma substilncia, em 
Deus, tera depois bastantes dificuldades em justificar razoavelmente, como pteten­

de, a diferenc;a, porque a aplica.,ao da categoria da rela.,ao a Trindade parece-lhe 
fragmentar, acro continuo, a unidade da subsrancia divina. Como e que Agostinho 

sai deste dilema? Seguindo a principia do terceiro-incluido: Pai, Filho e Espirito nao 
se predicam de Deus nem segundo a substancia nem 0 acidente: «Dizem-se segundo 
a relarao.»13 A questao consiste, entao, em saber qual a valor que atribui a rela.,ao, 

pais na logica arisrotelica a locu.,ao pros ti exprime urn acidente que implica muta­
bilidade, predicado nao admissivel em Deus. Num primeiro momento, Agostinho 

limita-se a afirmar, negativamente, que a rela.,ao em Deus nao significa urn aciden­

teo E, pais, uma rela.,ao essencial. Todavia, porque inicialmente estabeleeera a equi­

valencia entre subscancia e essencia, a !l?-.,ao de «rela.,ao esseneial» corre tambem ela 

a perigo do modalismo. Em notorias difieuldades, Agostinho socorre-se da tradi­

.,ao, que introduzia a formula «una essentia vel substantia et tres personae». Prima 
focie, contudo, nao ve grandes vantagens na formula: Dizem-se «tres pessoas, nao 
para dizer 0 que e, mas para nao ficar calado.» 14 Encontrou, con rudo, uma noc;ao 

que Ihe permite escapar ao sabelianismo, por urn !ado, e ao arianismo, par ~Utro. 

Agostinho de Hipona, todavia, nao e homem para ficar muiro tempo represo do si­

lencio. Depois de eerrada anaIise a no.,ao de Pessoa, investiga.,ao longa, sinuosa e se­
meada de dificuldades, acaba par conduir que, efectivamente, s6 esta no.,ao esta 

apta para a resolu.,ao do problema, pois num sentido e absoluta (proclive it substan­

cia), noutro diz a rela.,ao: «em Deus e absolutamente a mesma coisa (omnino idem) 

ser e ser pessoa. Se ser e um termo absoluto, a pessoa e a relarao«'S. Oeste modo, a rela­

.,ao exprime 0 ser divino por intermedio da no.,ao de Pessoa. Esta e 0 quiasma de 
convergencia da subsrancia e da rela.,ao. 

Podemos assim dizer que Agostinho estabeleceu a possibilidade especulativa de 
uma ontologia relaciona~ no ambito de uma ontologia pessoal. Todavia, no terminus 
desta investiga.,ao, no livro VII, Agostinho sente urn sabor a pouco. A via especula­

tiva saldou-se por urn «sucesso» parcial quanto ao esclareeimento da compossibili­

dade trinitaria. 0 pensarnento deparou aqui com as limites do seu poder de dar a 

ver. Afirmar discursivarnente a convergencia da rela.,ao e da substancia na realidade 

das Pessoas (rela~6es essenciais) e dizer pouco au quase nada sobre a Vida intima 

destas relac;6es. Aqui do-se a inflexiio que divide axialmente De Trinitate: a rela.,ao 

ontologiza-se e a substancia adquire relacionalidade in actu exercito, i.e., na ac,ao 

propria das Pessoas. Nao esperes pois ver de fora, racionalmente, como espectador, 0 

l.l Dt Trinitau, V, v, 6: «Dicirur enim ad aliquid». 
14 De Trinitate, V, IX, 10: «Tamen cum quaerirur quid cres, magna prorsus inopia humanum Iaborat e1oquiutn. Dictum 

est tamen tres personae non ll[ illud dicerernr sed ne taceretur.» 
II Dr Trinitau, VII, VI, 11. 
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abra~o imemarial da Vida divina: <dmmo vero vides Trinitatem si caritatem vides>,'6 
«Se ves» quer aqui dizer: se te deixas enla~r pela caritas, se amas e te deixas amar. 

Por isso, afirmativamente e nao no condicional pode dizer-se: «ama e verds a Trin­
dade.» E para uma ontologia do amar e da communio trinitatis que Agostinho 
ruma, a partir do livro VIII de De Trinitate. 

* • * 

Se 0 <.fracasso« de urn «dizer directo e especulativo» sobre a no~ao de Pessoa, na 

Trindade, determina uma viragem do discurso para a ac~ao, tal naa se da sem urn 

paradoxa. E que 0 discurso deveria, consequentemente, calar-se. Agastinha, porem, 

nao fica (quietamenrel) mudo e absorto no Arnor; convida-nos, antes, a que, a par­

tir daqui, descubramos a ac<;aa por debaixo do discurso. 

Em primeiro lugar, importava deixar claro, face as anteriares tentativas (exege­

tica e especulativa), que a amor e em si mesma urn poder de conhecimento. Esta e 

uma afirma~ao que a actual episremologia, depois das modernas hipertrofias da 

razao e atrofias de ourras dimens6es essenciais do conhecimento, deveria escutar 

com aten~ao. Longe de qualquer romamismo a destempo, 0 Arnor e verdadeira­

mente uma potencia cognoscitiva. Assim, a formula «crede ut intellegaS>' deve ser re­

escrita: «ama ut intellegas>, prop6e J.-L. Marion", pois a «caritas« e «capax verbh>. 
Naa, po rem, no sentida de urn conhecimento objectivante e constituinte de urn 

objecto, que fica de fora a ver, mas de urn saber que enla~a, envalvenda a inteligen­

cia e todas as potencias do homem. E neste preciso sentido que Agostinho afirma, 

tendo em mente Sao Joao: «Non intratur in veritatem nisi per caritatem.» / «Nao se 

emra na verdade senao pela amor,»'8 E ninguem diga que nao ama por nao saber 0 

que amar: «Ama 0 teu irmilo e amards 0 amor.» 0 amor de Deus e a amor cW proximo 
nao sao dais amores. 0 Arnor e urn so, coincidindo aqui com 0 abraro patltico da 
Vida que estreita em si todos os viventes, na linguagem de Michel Henry. Neste 

plano fundamental, Vida e Amor, dinamismos ad extra e ad intra, confluem. A exu­

berancia da Vida e 0 recolhimento do Espfrito, que tantas filasofias tiveram de 

apor, coincidem numa interpreta~ao ontologica da koinonia trinitaria. Par isso, 

onde houver amor af esta a Trindade. Podemos afirmar sem hesita~6es: 0 Arnor ma­

nifesta a Trindade, revel a as profundezas de Deus. «Quem nilo ama nilo conheceu a 
Deus, porque Deus I amon) / «Qui non diligit, non cognovit Deum, quia Deus dilectio 
est.» (1 Jo 4, 7-8) 

E assim, proximo de Joao, Agostinho prepara a sua afirma~ao mais extraordi­

naria sobre 0 Arnor, essencia fenomenologica da Vida divina: «0 amor fraterno ( .. ) 

Ir- De Trim'tate, VIII. vm, 12. 
17 Jean-Luc MARION, ttAma para que emendas, A hermeneutica crista do mundo», in Commlmio 9 (1992/4), pp. 347-353. 
I~ Contra Faustllm, XXXII, 1 S. 
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nilo SO provem de Deus, mas 10 proprio Deus ( ... ).»19 E como indicativo de que 0 que 

esra. a afirmar nao se compreende como urn conhecimento exterior, mas apenas no 

interior de uma experiencia, procura evaca-la, mostrando que se trata de urn discur­
so de acrilo: «Se algulm ama, sabe 0 que eu quero dizer.»2o Este inciso e preciosa: 0 

discurso sobre a amor visa recuperar e iterar no ourro a novidade do Acantecimen­

to do Arnor. Mais do que falar sobre ele, acorda-o, reactualiza-o. E em vez de se vol­

tar para as formas exteriores de amor proximi (que era urn via passivel, desenvolvida 

nourros textos), e ainda incapaz de se fixar no «ineffobilis complexus patris et imagi­
nis» / «inefovel abraro do Pai e do Filho>" decide voltar-se para 0 homem interior para 

verificar af a estrutura radicalmente trinitaria do enleio amaroso: «0 amor requer 0 
amante de algo e 0 objecto que I amado com amor. Eis tres coisas: 0 amante, 0 que se 
ama e 0 amor. Que I pois 0 amor, senilo uma vida unindo, ou desejando unir, duas 
vidas, isto e, 0 amante e 0 amado'»2l 1nisi.a assim a longa pericorese pelas trfades da 

alma: memoria, intellegentia, uoluntas; memoria, visio interior. voluntas; memoria, 
contuitus, dileetio; retentio, contemplatio, dileetio", compassos temarios de urn sinu­

oso percurso cujo escopa essencial nao e tanto «ven) a Trindade «per speculum et in 
aenigmate>'f, mas exercitar 0 espirito para que, no terminus, 0 arnor possa apontar 

mais alto. Nesta fina topologia dos lugares e d~s faculdades da alma, rapidamente se 

destacara 0 elemento relacianal por excelencial a vontade. De modo que a uoluntas, 
aa vincular tao estreitamente a inteligencia e a memoria e, na imago Dei que somas, 

uma «insinua~o do Espfrito Santo». Anuncia, assim, 0 que sed. 0 ponto alto do 

livro XV: sendo 0 Espirito Santo Espfrito do Pai e Espfrito do Filho, i.e., 0 Espirito 

de ambos simultaneamente - «Spiritus Sanctus amborum, -, deve ser chamado vin­
culum caritatis. Assim, se na Trindade as rela~6es significam as Pessoas e uma delas e 

apropriadamente 0 Arnor (i.e., a rela<;aa) das outras duas, entao 0 Espfrito Santo e, 
na Trindade, Relarilo de Relaroes. A pneumatologia de Agostinho exprime-se ultima­

mente como ontologia da comunhilo trinitdria. 0 Espfrito diz, na Trindade, 0 miste­

rio ultimo da diferencia~o da realidade, 0 que permite, repensar a ontologia nao a 

partir do ens in quantum ens, mas a partir do amor, da doa~o, da bondade. 

Linha-de-fuga 

«Santo Agostinho foz uma verdadeira descoberta trinitdria e pneumato16gica quancW 
exprime, pela primeira vez. uma ideia entao totalmente estranha a teologia grega, a saber, 
a Trindade Santa consider ada como Amor. Real{a, alem disso, a especial significa,ilo da 
Terceira hipostase, exactamente como amor, como vinculo de amor. amor ou dilectio. (. .. ) 

1'1 De Trinitarr, VIII, VIII, 12. 
"II llllohmmis fUilJlgelium, 26, 4. 
~I D( Trillitl1u, VIII, IX, 14. 
22 Dr Triniltlte, Xl, 1II, G; XlV, II, 4. 
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Esta beatitude do amor na Trindade, consola,lio do Pardclito, e 0 Espirito Santo. Em toda 
a literatara patristica, e apenas em Agostinho que encontramos este esquema de amo,: 0 

que ama, 0 amado e 0 proprio amor. fEte] compr.eendeu a Terceira hipostase como Amor 
hipostdtico, e e isto que constitai a importancia per.ene da sua teologia trinitdrUt.»23 

Quando alguns dos actuais expoentes do pensamento teologico ocidental criti­

cam Agostinho de Hipona por, pretensamente, ter «psicologizado a Trinc/ade,> e de 

ter esquecido as «pessoa5» em Deus para se fIxar « na unidade da essen cia comurll», 
estas palavras, vindas de urn autor oriental, Sergei Boulgakov, autor de A TragMia 
da Filosofia24, assumem ainda maior re!evancia. Sobretudo quando este autor, tal 

como outros pensadores e misticos russos do sec. XIX e xx - v.g., Vladimir Solovi­

ev, Pave! florensky, Vladimir Lossky -, vern insistindo na necessidade de repensar e 

refundar a ontologia tradicional em chave trinitaria25 e, nesta, pondo todo 0 parti­

cular enfase na re!a~ao, no amor e na comunhao. 

Depois de varios seculos em que, frente a razao crftica, foi remetido para uma 

dimensao periferica, se nao mesmo irracional, 0 Arnor ve reconhecida a re!evancia fI­

losofica que, mnal, sempre deveria ter tido, ou nao fora a philosophia 0 amor da sa­

bedoria. 0 repto hoje, contudo, e nao se ficar apenas pe!o pensamento: de urn amor 
da sabedoria transitar para uma sabedoria do amo,. 0 desmo que a ontologia do amo, 
e da comunhlio lan~m it filosofia e que seja fie! ao seu nome e comece a realizar in 
via 0 que mrrna. Foi esta a intui~o de Agostinho e a inflexao decisiva que operou 

centro de De Trinitate. Considera Eberhard JUnge! que 0 homem contemporaneo 

«nlio e alergico a Deu5», mas tao-s6 «a um Deus pensdvel de um modo absoluto»26, con­

cluindo a sua obra notave! mrmando que na figura do Deus-Trindade, num-Deus­
em-rela,lio, se encontra 0 misterio do mundo enquanto espa~o de pluralidade e de li­

berdade, aberto ao futuro. E para este leone do mysterium da diferencia~o do real 

que, ja de modo explicito ou tao-so ainda como urn esrremecimento na lonjura, 0 

pensamento hoje cada Vel se volta mais. « 0 esplf!ndida isolamento de um Deus trans­
cendente e solitdrio nao 0 prepara para este didlogo com 0 homem, 0 qual, na sua experi­
encia humana e tambim na sua aspira,ao mais alta, tem necessidade de um Deus que 
seja capaz de dialogar. Por outras palavras: Deus cleve ser trinitdrio ou nao ser.»l? 

23 Sergei Nikolaevich BOULGAKOV, LI! Paracut, (rnd. fca. de C. Andronikof. Pref V. Volkoff), Paris, L'Age d'Homme, 
1996. p. 49.74. 

24 Nesta obra de 1920-21, mas s6 publicacla em 1927, em alemao, Sergei Boulgakov discu[c a «tragedia» de uma fJasoBa 
que pas no cenlIo 0 «principia de identidade>J, E conclui que s6 uma «ontologia trinid.ria» pode salVa! 0 pensamemo dessa 
"tragedw" (ef. Sergius BULGAKOV, Die Tragiidie der Phi/mophie, Otto Rekhl Verla.g, Darmstadt, 1927) 

25 Cf. Pavel FLORENSK'{, La coianne et Ie jondtmmt de ia Veril!' EJJai d'une thiodicie orthodoxe en MUll leltrn, (trad. fro C. 
Andronikof), Ulusanne, CAge d'Homme, 1994. 

26 Eberhard JONGEL, Gott als Geheimnis tier Wt-tt, Ttibingen, J.C.B. Mohr (Paul Siebeck), 1978 [Dim como mislerio tkl 
mundo, ttad. esp. de E C. Vevia, Salamanca, Sigueme, 1984, p. 63]. 

27 Thierry DEwoz, Pour une omologU de ia reiation. L(tre et fa rtiarion. voL II, p. 301. [2 vois., datt., These de Docrorat d'~ 
Erat es Lenres soutenue it \'Universite de Paris-Sorbonne - Paris IV, au II mars 1994, sous la direcrion du Prof. Pierre AubenqueJ. 
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A decisao da fe na cultura das preferencias individuais 

DOMINGOS TERRA 

Facu!dade de Teologia (VCr) - Lisboa 

As nossas sociedades modernas, democriticas e pluralistas, Sao fortemente 

marcadas por uma tendencia cultural que poderiamos designar de 'afirma~ao in­

tensa da individualidade'. 0 ser humano, que as habita, reivinclica a independen­

cia individual, faz questao de manifestar preferencias e efectuar escolhas sem cons­

trangimentos. Esta tendencia cultural nao apresenta contornos precisos no tecido 

social. Constitui uma atmosfera difusa, com zonas mais ou menos densas. Nao 

chega a ter urn pape! exclusivo no condicionamento de tais sociedades. Nao expli­

ca cabalmente 0 comportamento de quem as integra. E urn factor cultural entre 

outros, mesmo tendo urn peso particular. 
Assim, e de esperar que, no quadro das nossas sociedades modernas, a fe crista 

sofra 0 impacto da atmosfera cultural da afirma~ao intensa da individualidade. A 

sua influencia far-se-a sentir quer na apropria~o pessoal da fe, quer na vivencia 

posterior da mesma. E certo que, em principio, fazer sua a fe crista assume 0 as­

pecto duma decisao1• Tornar-se crente sup6e 0 encontro fecundo entre uma pessoa 

que escolhe e uma fe que se da a escolher. Mesmo que esta seja em parte uma he­

ran~a, ser crente implica urn acto de adesao pessoal. Contudo, a dita atmosfera 

cultural vern condicionar 0 modo como 0 ser humano exerce a sua liberdade. Mo-

I Joseph Dore, «l.a responsabilite et les taches de la theoiogie», in Joseph Dore (dir.), Introduction a ['etude de fa theolo­
gie, t. II, Paris, Desclee, 1992, pp. 363-364. 
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