DO ESTETICO AMOR DA SABEDORIA
A SABEDORIA DO AMOR OBLATIVO

Introducao

Os oOrgaos do conhecimento, sem os quais nio ¢
possfvel fazer leitura adequada seja do que for,
chamam-se respeito ¢ amor. Também o saber
nunca pode prescindir deles; porque o saber so
compreende e distingue aquﬂo que 0 amor pos-
sui, e sem amor ele fica vazio...

Emil Staiger, Meisterwerke deutscher Sprachen

Mesmo que a reflexdo filosofica nio esteja vedada
uma incursao por territorios que nao aqueles que a
razao lhe prescreve como rotina mais ou menos con-
sentida, o desafio de articular “Obla¢ao” e “Estetica”
no contexto de uma experiéncia espiritual de travo
“dehoniano” contém assinalaveis riscos. Assim, se ja
se adivinha problematica a relagio entre Filosofia
¢ Espiritualidade, o apelo ao horizonte da Estética
adensa de sobremaneira o enredo do tema, dada a
inabarcavel mirfade de possibilidades de sentido que
dai se desprendem. A questdo persiste: tratar-se-a
de envolver a espiritualidade dehoniana — embora
0 mesmo possa ser dito de qualquer outra — numa
concepeio estética a qual a Filosofia, na sua historica
Condigﬁo de fiel depositz’tria do amor da sabedoria,
conceda arrimo conceptual ¢ discursivo? Nao pare-
ce de todo inviavel, mas, a partida, pouco se lucraria
com isso: com efeito, filosofar esteticamente sobre a
espiritualidade afigura-se no minimo discutivel, para
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nio dizer inconsequente. Entio, se a Filosofia nio



compete erguer cenarios explicativos para a vida espiritual, nao deveria,
porventura, a Filosofia deixar-se questionar antes pela espiritualidade,

permitindo—se mesmo interpelar por ela?

Vencida a inevitavel prudéncia e circunspeccio perante este inicial em-
pecg
baraco ¢ perplexidade, importara nortear o sentido do presente excurso
nio para a racionaliza¢do de uma peculiar experiencia, a espiritual — a
qual nao tem, em bom rigor, nenhuma necessidade do socorro filosofico
para se justificar, fundamentar ou legitimar —, mas, ao inves, para o vis-
lumbre filosofico de uma espiritualidade — no caso vertente, a inspirada
P ) P
por Leéon Dehon — capaz de exibir no seu design interior o sopro vivifi-

cante (pneuma) de uma estetica “sabedoria do amor™.

Nio se trata, por conseguinte, de exibir um interminavel inventario de
argumentos ou demonstracdes, mas de evocar e de convocar a presen-
¢a de um conjunto de notas, sinais ¢ indicios, cuja “fenomeno-logia”
nos conceda a esperanca de incarnar numa outra “logo-fania”, essa sim
a que permite reconhecer a experiéncia em que espiritualmente todos
nos reconhecemos. O momento decisivo (kairos) de tal demanda joga—se
na forma como consentimos — esteticamente, ¢ caso para dizer — com a
dadiva das diferentes evocagdes que a experiéncia vivida — mais ou me-
nos reflectida e tematizada, mais ou menos comunicada ou partilhada

— desperta ¢ evoca em cada um.

Uma das caracteristicas mais expressivas da experiéncia espiritual de
figuras como Léon Dehon, espelha-se no facto de a vivéncia do quotidia-
no, mais do que discurso ou sistema, envolver a experiéncia de entrega
pessoal a um designio de trans-figuracao, con-versio ou re-generacio.
Essa entrega nio se reduz a logica ambivalente (e por isso mesmo equi-
voca e amb{gua) da reposicao simétrica de uma apropriacao: ¢ antes
dadiva de si para a vida dos outros, ou melhor para que os outros vivam.
Podera um aceno filosofico, na sua pretensao de universalidade e siste-
matizacao, captar e induzir a radical experiéncia que se insinua nesse

acto de amor oblativo?
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Uma das ciladas da vida espiritual reside na tentacao de se sentir am-
parada e reconfortada em dois extremos tio sedutores quanto fatais:
o da genera]izagio, por via do saber, e o da particularizagﬁo, por via
do depoimento. Por mais activa ¢ viva que seja a linguagem, a expe-
riéncia espiritual ndo tem de ceder ao assédio probatorio do discurso;
por outro lado, espera-se que resista igualmente a alternativa oposta da
retorica intimista: com efeito, t3o inoperante quanto a coeréncia logi-
ca ¢ a desfacatez da prosapia “auto-bio-psico-mito-grafica”, porquanto
as mirabolantes historias que engendramos sobre nods, bem como as
interminaveis fic¢des que acerca de nos tecemos, raramente narram a
Historia que nos vai contando, ou a Fic¢ao que nos vai tecendo em texto

vivo, discurso incarnado, carne professa.

A espiritualidade ¢ acima de tudo uma obra (ergon)... O proverbial afo-
rismo dos regimes mistico-sapienciais «quem fala nao sabe, quem sabe
nio fala», bem poderia ser convertido na glosa equivalente «quem fala
disso nio opera; quem opera nao fala sobre isso». A no¢ao de exercicio,
de ascese, adquire neste ponto uma luminosidade peculiar. O termo
adquiriu, ¢ certo, conotacdes pietistas, sobretudo a partir do sée. XIX;
todavia, para se entender a importfmcia que lhe conferiu Leio Dehon
nos seus textos espirituais, sera necessario restituir ao termo “exercicio”
um sentido originario cujas raizes comegam por mergulhar bem fundo
na filosofia greco—latina antiga, muito antes de ter sido transplantado
para o solo da tradicao crista, como magistralmente elucidou Pierre
Hadot em Exercices spirituels et philosophie antique. Derivando do ¢étimo
askesis (de askeo, “empenhar—se com habilidade em”), a ascese — antes
mesmo de se deixar reduzir ao sentido latinizado de “ascender” ou “su-
bir” (ascendere) — comega por designar, no seu ber¢o etimologico, todos
os cuidados postos para dar origem, manter ¢ levar a cabo uma tarefa
como, por exemplo, atear ¢ manter uma fogueirinha acesa. Digo atear
¢ acender, no sentido de fazer lume para alumiar e aquecer ¢ nio tanto
para brilhar ou queimar. De uma existéncia brilhante pode nio irradiar

necessariamente uma vida luminosa, como bem sabemos.
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Ora, num tempo em que a afirmacio individual se mede pela cintilagao
emitida em palco, refractada na passerelle, difundida do palanque, pro-
pagada nalguns estrados universitarios e até em certos plﬂpitos, a ideia
de cuidado e desvelo postos ao servico de um acto tao singelo como o de
atear uma fogueirinha, fazer lume, alumiar, trazer a lume, quase parece
algo de pueril e intempestivo. Contudo, de certas vidas {gneas como
aquela de Léon Dehon — que habitualmente emprega o inciso “exerci-
ce ad amorem” para introduzir as suas medita¢des espirituais — irradia
uma luz que ilumina sem ofuscar ¢ um calor que aquece sem reduzir
a cinzas. E nessa energia irradiante e comunicante que reside o podcr
transformador da experiéncia espiritual. Para esse reduto irradiante e

transﬁgurador é que s¢ convoca precisamente a HOQQO dC estética.

Importa desde jé advertir que o emprego do termo “estética” nio se
reduz imediatamente aquela acepgio de “arte” que povoa o discurso co-
mum: muito embora ndo a suprima totalmente, o que se pretende evitar
aqui é que ela seja contaminada pelo diletante fetichismo da apropriacao
artistica. Com efeito, mesmo no territorio sagrado das expressoes esteti-
cas mais elevadas, como a musica, a pintura, a literatura, a arquitectura,
o teatro, a danga, etc., ha o risco de nos tornarmos cegos por excessivo
deslumbramento de cultura e erudi¢ao e, por conseguinte, literalmente
“in-esteticos” ou “an-estesiados” face ao sentido mais profundo da obra-
-de-arte espiritual. Nos regimes espirituais, com efeito, a beleza ¢ sem-
pre uma inicia¢do, uma mediacdo para a transcendéncia, nio ¢ algo para
nos satisfazer apenas estesicamente: num certo sentido, glosando abusi-
vamente uma célebre intuicao mistica de Sta. Teresa de Avila, a beleza
visara mais “o Deus das satisfacdes espirituais” do que propriamente
“as satisfacdes espirituais em Deus”... Mais do que agradar a vista do
espectador, a obra espiritual solicita uma transformagio aquém e além
da subjectividade dos possiveis juizos valorativos ou esteticos, pois em
certas ocasioes o “eu” é o que menos importa. Entenda-se, no se trata
de alienacio ou despersonaliza¢ao, mas de um abandono, de um “con-

sentimento” ontologico traduzido num “eis” (ecce!), num dispor-se, num
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por-se a jeito, num estar a miao de semear ou de moldar por Deus para

OS Outros.

Em tal disposi¢ao oblativa reside, a meu ver, a pedra de toque do
Evangelho de Jodo, em cujo amplexo revelacional Leon Dehon firmara
uma das vivéncias carismdticas mais fecundas da historia moderna da

Vida Religiosa no ocidente europeu:

«A abertura do Coragio de Jesus — escreve — ¢ o mistério dos mis-
térios, o fundamento de todos os outros, o mistério de amor que
foi entrevisto pelas idades precedentes, mas que nos foi plenamente

revelado por S. Joao» (Obras Espirituais 11, 379)

Na estética originaria do mais profundo esvaziamento de Si (kenosis),
a divindade humanada entrega-se manifestando-se e manifesta-se
entregando-se — Amor ¢ 0 nome apropriado para esta tensio dialectica.
Talvez nio haja, portanto, muito para saber, mas antes tudo para fazer e
amar: esta parece constituir a maxima da askesis que Léon Dehon cultiva
diligentemente a partir do Evangelho do discipulo amado, e da qual, em
meu entender, toda a filosofia futura pode colher, se Kant nio levar a

1’1’12{17 um prolegémeno com futuro.
I. Da joanina evidéncia da transfixao
HﬁO—dC 011’131‘ para aquele que trespassaram...

«Depois disto, sabendo Jesus que tudo se estava a consumar, disse:
- Tenho sede! (...) Estava ali colocada uma tina repleta de vinagre.
Espetando numa haste de hissope uma esponja embebida em vina-
gre, levaram-na a boca; depois de ingerido o vinagre, disse Jesus:
- Tudo esta consumado! E reclinando a cabega entregou o Espirito»

(Jo 19, 28-30)

O Evangelho de Jodo encena “te(le)ologicamente” uma sublime drama-
turgia da plenitude, no ﬁmago da qual irradia como epicentro exegético

a forma verbal teleiod (cumprir, consumar). O sentido finalistico de
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cumprimento e consumacio (telos) exprime nio o sentido oclusivo de
um termo (peras) que se alcanca ou um alvo (skopos) que se atinge, mas
aqueloutro de completude (eskhatos) que preenche e aperfeicoa. Tempo
cheio? Nio, “cempo em cheio”, posto que, como ¢ sabido, plenitude ¢
totalidade podem nio coincidir. Da pena do nosso Evangelista sobressai
a magnitude holistica e escatolégica (mais do que total e terminal) de
todos os tempos, bem como a amplitude ecumenica (mais do que uni-

versal) do tempo de todos.

Toda a vida de Jesus manifesta, pois, a ac¢io de um Tempo pleno, bem
como o tempo de uma Acg¢io plena. De facto, em contexto joanino,
torna-se evidente a persisténcia da forma verbal teleioo tanto referida a
realizacio da obra do Pai por parte de Jesus (Jo 4, 34; 5, 36; 17, 4), como
referida a realizagio da obra nos ¢ pelos disc{pulos (]0 17, 2—3), como
referida ainda ao cumprimento de um passo da Escritura ou mesmo
da propria Lei (Jo 12, 38; 13,1 8; 15, 25; 17, 125 19, 24.46). Na vivéncia
das “obras” realizadas, Jesus realiza uma Obra de Vida. Obra de media-
¢d0, por um lado, visto que a sua morte manifesta em carne viva (sarx)
— tdo divina quanto esteticamente exposta, vulneravel e afectavel — o
amor de Deus pelo Homem; mas igualmente obra de comunhao, por
outro, ja que pela entrega (doacdo) do Espirito no momento da expi-
racio (pneumatica), a unidade entre Jesus e o Pai comunica, de forma
saturada (plena), a mesma unidade trinitaria que deve congregar nao $O
os discipulos entre si, mas também toda e qualquer experiéncia eclesial

de comunidade.

Toda a plenitude ¢ doacio; por isso, toda a doagio tem de ser plena.
Plena no sentido em que dar e dar-se implica também Capacidade ac
tiva para receber. No caso de Cristo, nio se trata de receber algo em
troca, mas de receber a nossa receptividade a sua doagio: nio se tra-
ta aqui de pleonasmo ocioso, mas antes da plenitude de quem da por
Graca (na pura iniciativa de um pathos-paixio originario) aguardando

com Paciéncia (na pura expectativa de uma aisthesis-estética originaria)
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a receptividade de quem responde de Graca (no puro consentimento de
uma oblacio-disponibilidade original). Toda a vida salvifica e messiani-
ca de Cristo encontra-se plasmada por este drama estético: previamente
a qualquer mo¢ao humana receptiva ou doadora, ¢ Cristo-Carne vivi-
da/Vida encarnada que se da enquanto receptivel, que toca enquanto
tocavel, que afecta enquanto afectavel. Nio que ele precise de algo em
particular: precisa tio-sé que precisemos dele. E nesse pathos que resi-
de toda a sua plenitude messianica e salvifica. A expressio “~ Tenho
sede!” nio solicita nenhuma bebida em particular, mas pede, paradoxal-
mente, a nossa sede. Quer isto dizer que Jesus tem sede da nossa sede;
tem sede nao de dgua, mas de dar dgua, essa Agua que constituiu 0 nd
kerigmoitico da formidavel regeneracao operada na Samaritana junto ao
pogo de Jacob (Jo 4, 4-26). Identico jogo de transfiguracio conversiva
ocorrera, tempos depois, com Pilatos no Pretdrio, ja nio mediante o
simbolismo da Agua mas no horizonte ontologico do(s) sentido(s) da
Verdade: ao contrario da Samaritana, Pilatos ndo soube, ou nio quis,
arriscar a entrada em jogo; na circunstancia, a igua nio soltou a sua
energia regeneradora, mas apenas uma ocasido de descomprometimen-
to ambiguamente ilibado na ilusdo catartica de “lavar as maos” (Mt 27,
24)... “Da-me de beber!” A sede de Jesus s0 se satisfaz na medida em faz
despertar a sede de uma outra dgua — a Agua viva do Espirito: a melhor

agua que lhe podemos dar ¢ ter sede dessa Agua.

Jesus torna-se, portanto, vulneravel, afectavel, “estético”, para doar
Vida, enquanto aguarda (no seu Pathos radical, na sua infinita Paixdo,
com Paciéncia infmita, dir-se-ia) que a queiramos mesmo, que optemos
positivamente por ela, isto ¢, que Tha pecamos. E no enlace realizativo
(poiesis) dessa Passividade (pathema) que a obla¢io pode ser considerada
estetica (aisthesis) ¢, nesse sentido, digna de ser olhada (opsis) ¢ anunciada

(kerigma).

-~ - / I .
Jesus ndo morre por morrer: a sua morte ndo ¢ entrega “do seu” espirito,

/. /.
mas «Entrega do Espirito». Esse Espirito, que Jesus entrega por pura
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doacio, nao ¢ um empréstimo, ndo ¢ uma esmola, ndo ¢ um donativo,
¢ pura dadiva, obla¢io — fundamento, portanto, de uma nova Alianca
pela qual a nova Terra da Promessa ¢ chamada Reino Ecuménico e o
novo Povo Eleito designado de Igreja Peregrina. E nessa entrega que
adquire espessura o anuncio “Tudo esta consumado!” Nio se trata da
verificacdo de um fracasso, do queixume de um sacrificio “sofrido”, mas
da proclamagio de um sacrificio “oferecido”. Jesus nio esta a enfatizar
a sua morte, quando entrega o Espirito. Ou melhor, no acto de expe-
rimentar a sua morte esta mediacionalmente a entregar-se como Vida
(pneuma). Estamos muito longe, portanto, da antropologia das classicas
narrativas ¢picas de Homero, segundo a qual a perda do alento vital
(rhymos) — manifestado no esvaimento em sangue por uma ferida letal
— ¢ a exalacio do dltimo folego (psykhe) constitutam os sinais empiricos,
embora ja muito sabios, da chegada da morte para o herdi combado em

combate.

Nao esquecendo que os destinatarios do seu Evangelho eram comunida-
des helenizadas, S. Jodo oferece um outro rumo a primitiva antropologia
grega. “Entregar o Espirito” (paredoken to pneuma) ja nio constitui o eu-
femismo joanino para uma semantica negativa da morte (i.c. tomada
como privacio ou perda da vida). Na ¢pica homerica, a morte fecha
o “Limite-da-vida”, na mensagem joanica a morte abre um “limiar-de-
~Vida”. O verbo pamdidomi (entregar) ocorre em Jodo quase sempre com
sentido excedente ¢ superlativo de “dadiva” da propria presenca ¢ da

propria vida. Dar ¢ dar-se, poder-se-ia joaninamente parafrascar.

A suprema generosidade — que nio nasce do calculo interesseiro, mas
da pura benevoléncia — mesmo se nio exige ser correspondida 4 mesma
escala (num certo sentido, pela sua radical singularidade ¢ diferenca,
tudo se revela incomensuravel e, portanto, incompensavel de forma uni-
voca e simétrica), pelo menos postu]a uma contrapartida: deixarmo-nos
agraciar pela sua doagdo. Nio se trata tanto de agradecer, quanto de nos

sentir agraciados, apenas isso... Ao despertar e a0 comunicar a0 homem
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essa capacidade para amar sem limites, concessoes, reticéncias ou con-
di¢oes, a entrega do Espirito ndo ¢ um fim, mas um comego — em bom
rigor, um re-comego —, ja que “recria” constantemente um novo mundo

e uma nova humanidade.

Tudo podia terminar por aqui, mas Jodo prossegue a narrativa com uma

incursio inusitada:

«Ao chegar a Jesus, vendo que ja estava morto, ndo lhe quebraram as per-
nas; contudo, um dos soldados, com uma langa, trespassou-lhe o lado, e logo
brotou sangue e agua. (...) Isto sucedeu para que tivesse sentido pleno aquele
passo “Ndo se quebrard um tinico 0ss0”, e também aqueloutro que diz “Hao-

-de olhar para aquele que trespassaram™ (Jo 19, 34-37)

Jesus ]é esta morto, mas um soldado “rasga—lhe o lado com uma langa ¢
logo brota sangue e agua”. Como compreender semelhante gesto, a pri-
meira vista tdo obtuso quanto desnecessario? Para qué trespassar o lado
de quem ja esta morto? Nio estamos no dominio cronografico da historia
factual, ou no registo noticioso do relato jornalistico, encontramo-nos,
de novo, no epicentro da joanina concep¢io de temporalidade holis-
tica ¢ integral: o acontecimento da efluéncia do “sanguc” e da “a’gua”
configura, no plano simbolico ¢ memorial, um presente eclesial fluido
¢ reactualizavel: o tempo futuro da estrutura verbal dos incisos vete-
rotestamentarios enxertados na perl'cope (“nao se quebraré”..., “hao-de
olhar”...) repercute bem o caracter irrecusavel de uma temporalidade
adveniente, inclusiva e aberta, e por isso radicalmente nova, renovavel

c renovadora.

No triz entre o jél realizado e o ainda nao realizavel, o evento da trans-
fixdo comporta uma tensdo simbolica e escatologica, pois enquanto o
sangue prefigura o sentido estético de uma morte nio morrida, mas vi-
vida na sua mais radical vulnerabilidade e afecgio para nos dar vida, jé a
agua, por seu turno, consubstancia o sentido poictico de uma vida espi-

ritual cuja eficacia ¢ comunicada por Deus para que nela comuniquem e
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comunguem todos os homens (em sentido ecuménico) e 0 homem todo
(em sentido integral). O passo decalca teologicamente o porte religioso
dos ritos de passagem, em conexao com a experiencia do Exodo: tal
como as Aguas se abrem, por influxo do bastao de Moisés, para deixar
passar o Povo eleito (Ex 14, 15-31), também agora do Lado aberto pela
langa do soldado, brota a Agua que permite a passagem que torna vidvel

a comunica¢io do divino com o humano.

O soldado presumiu ter a derradeira palavra, desferindo, de forma gra-
tuita, um golpe de contraprova empirica do momento da morte; Cristo,
todavia, ainda mais gratuitamente, recobre o acto doando ainda a linfa
vivificante do Espirito. A tltima palavra ¢ o dltimo gesto nunca pode-
rdo ser nossos. De facto, quem pode presumir tirar a vida aquele que a
da? Quem pode pretender tirar aquilo que por natureza ontolégica esta
destinado a receber, ainda que nio o saiba, ou nio o queira? No golpe da
lanca, a pura passividade do estado mortal de Cristo transforma-se em
pura e gratuita actividade geradora de vida. Tudo se consuma num cen-
tro elevado (numa especie de omphalos kosmou, de umbigo do Mundo),
o Golgota, em cujo centro se cravou um madeiro (a figurar, na sua ver-
ticalidade, a 1igaeﬁo entre o Céu e a Terra), e no centro deste um corpo
golpeado no seu centro (a representar simultancamente uma passagem
comunicativa ¢ uma doagio de vida). O lado aberto constitui, assim, o

amago do misterio da Salvacio: ele ¢ o centro de todos os centros.
Il. Da dehoniana intuigao do lado aberto:
O Coragio de Jesus: 0 mais precioso dos tesouros...

Chegados a determinados limiares de contemplagio activa ou, se quiser-
mos, de ac¢do contemplativa, homens como Léon Dehon fazem brotar
do coracio do quotidiano gestos muito simples, mas saturados de uma
experiéneia orante de adoragﬁo ede oblagﬁo de vida, num espanto quase
infantil com tudo o que acontece, numa serenidade quase crepuscular
perante situagdes-limite como a maldade, o sofrimento e a morte. Por

. !
1SSO escrevera:
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«A humildade foi a virtude por exceléncia do Coragio de Jesus. Na
sua Encarnacao, Jesus ficou num estado de abatimento ¢ de ani-

quilacdo. E permaneceu nessa disposicao.» (Obras Espirituais IV, 507)

Ao deixar Roma, para regressar a sua diocese de origem, o boletim do
Seminario francés publicou a seguinte nota: «O Rev. Dehon, doutor em
Direiro, advogado na Corte de Apelo de Paris, depois de uma viagem ao
Oriente que os pais lhe propuseram a fim de por a prova a sua vocagio a
qual se opunham, frequentou o curso de Filosofia no Colégio Romano,
onde se doutorou. Frequentou depois, durante quatro anos, o curso de
Teologia, a que acrescentou o de Direito Canonico. Durante o Concilio
Vaticano, foi um dos nossos quatro estenografos. O resultado dos estu-
dos foi muito brilhante, tendo recebido numerosos prémios... Era um
dos nossos melhores alunos sob todos os pontos de vista. Piedade, mo-
déstia, gravidade, regularidade, dedicagio para com os seus professores,

aplicagéo enérgica, tudo contribuia para o tornar muito estimado...».

Ainda que absorvido por compromissos e responsabilidades na sua
diocese, Leon Dehon funda em 1878 a Congregacio dos Oblatos (mais
tarde Sacerdotes do Coragio de Jesus) ndo por capricho activista, mas
a partir de uma experiéncia de fé, da leitura que faz do Evangelho de
Jodo e da forma muito peculiar como vive o seu compromisso eclesial de
baptizado e de sacerdote. Por outro lado, sente como premente a neces-
sidade de realizar, em obra vivida, uma oblagﬁo de amor que tornasse
consequente o Misterio do Lado aberto, comprometendo-se a assumir
o Ecce Venio de Jesus e o Ecce ancilla de Maria como programa de vida.
Relativamente a esta, quis mesmo que os seus membros constituissem
comunidades oblativas que incarnassem a “profecia do amor ¢ o servico

da reconcilia¢ao”.

Conhecendo bem as vicissitudes da sociedade em que vivia, Léon
Dehon dedica-The um estudo atento. Tratam-se de tempos conturbados,
do ponto de vista das gritantes assimetrias que fracturam a estrutura

. . . li ~ . ! .
social oitocentista. Leon Dehon aponta o foco primario da sua aten-
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¢d0 para as massas operarias abandonadas aos perversos mecanismos
de uma logica de producio industrial desenfreada, bem como para os
cfeitos devastadores de um mercado de trabalho desregulado, cruel e
injusto, investigando e escrevendo sobre as origens historias ¢ as causas
sistémicas dessa patogenese social. A um tal desafio nao responde com
um sistema de conceitos ou com um libelo de acusacoes, mas consa-
gra a sua existéncia a promog¢do humana, social e crista de quantos a
nova logica economica fragilizou sob o signo de um «capitalismo egots-
ta, duro, interesseiro e intratavel», como proferira’ a 8 de Setembro de
1907, em discurso dirigido a antigos alunos do Colegio de S. Jodo, obra
social fundada no decurso de 1877. Na mesma linha de empenho na
defesa dos mais vulneraveis e desfavorecidos, langa em 1889 “O Reinado
do Coragdo de Jesus nas almas e na sociedade”, periodico onde divulga
o seu pensamento social e preconiza modelos de ac¢io e de comuni-
ca¢do pastorais adequados aos novos desafios laborais colocados pelos
direitos ¢ liberdades de associacio, de sindicalizacio e de assisténcia do

operariado:

«O reino do meu Coracio na sociedade ¢ o reino da justica, da
caridade, da misericordia, da piedade pelos mais pequenos, pelos
humildes e por aqueles que sofrem. Peco-vos que vos dediqueis a
todas estas obras, que as encorajeis, que as ajudeis. Fomentai todas
as instituicoes que possam contribuir para o reino da justica social e
que possam impedir a opressao dos fracos pelos poderosos.» (Obras

Espirituais, 1, 233)

Estas palavras, que coloca na boca de Jesus, espelham admiravelmente a
sintese de uma espiritua]idade operante porque vivida: procurando por
todos os meios sensibilizar uma mentalidade eclesial algo refractaria aos
novos sinais dos tempos, organiza € promove sessoes de esclarecimento,
conferéncias e congressos em torno da questio social, facto que, embo-
ra nao o livre de mal-intencionadas conotagoes “socialistas” acaba por

despertar a atencio e a estima de Ledo XIII, pontifice que o incumbe
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pessoalmente da missao “d’ aller au peuple” como voz autorizada daque-
la promissora axiologia social-crista que, a partir da Enciclica Rerum
Novarum (1891), haveria de se erguer como uma das traves-mestras da

Doutrina Social da Igreja.

O diagnostico ¢ 0 compromisso social de Léon Dehon nio sao de indole
filosofica, ideologica, ou sequer mesmo, atrevo-me a dizé-lo, teologica.
Sio de indole espiritual, porque pura e simplesmente alimentados pe]o
Espirito. Num passo memoravel da sua prosa espiritual, escreve com

notavel acuidade exegética:

«O profeta [Zacarias|] nao disse: «Olhardo para aquele que tres-
passaram», mas «olhardo para dentro daquele que trespassaram:
Videbunt in quem transfixerunt (Jo 19, 38). S. Jodo aplica estas palavras
a abertura do lado de Jesus; devia pensar no interior de Jesus, no
Cora¢io mesmo de Jesus (...) Espiricualmente, nos at lemos o amor
que tudo deu, mesmo a vida. Neste amor mesmo, nos reconhecemos
o motivo e o fim de todas as obras divinas.» (in O Ano com o Sagrado

Coragdo, Sexta-Feira Santa).

Aos olhos de Leon Dehon — olhos que efectivamente viram “Aquele que
trespassaram” — o Lado golpeado pela langa do soldado nio petrifica,
mas move; ndo repugna, mas acolhe; nio horroriza, mas incorpora; nao
intimida, mas provoca e sobretudo convoca: mover, acolher, incorpo-
rar, convocar, cis as disposicoes que podiam figurar, a justo titulo, num
catalogo fenomenologico do acto amoroso, inspirado por uma espiri-

tualidade dehoniana.

Nio basta, por conseguinte, olhar para a langa; ¢ preciso fazer-nos lancas
para «penetrarmos» no Corag¢ao, internarmo-nos nele para o interiori-
zar ¢ para nele experimentar o vertiginoso mistério de um Deus que ¢
Amor. A medita¢io do Cristo sofredor transfigura-se em reflexio sobre
o destino da humanidade humilhada ¢, simultancamente, em compai-

xdo por todos os feridos e vencidos da vida. Ao vislumbrar a condicao
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infra-humana do servo sofredor de Yahweh repercutida naquela massa
proletaria do séc. XIX que um insidioso processo de industrializagio
explora7 desgasta e expele, Léon Dehon privilegiara', a luz dos seus
criterios pastorais, a defesa ¢ a promocio dos homens ¢ das mulheres
cuja dignidade surge posta em causa. Doravante, a intui¢io da vulne-
rabilidade ocuparé sempre O tOpo de uma axiologia social dehoniana.
Vivéncia espiritual socialmente comprometida, compromisso social es-
piritualmente vivenciado — eis como Léon Dehon condensa de forma

admiravelmente programética essa sintese:

«Temos a nossa disposi¢ao uma espiritualidade do quotidiano sem

ostenta¢do nem maravilhas, mas de uma fecundidade assegurada,

pois faz-nos viver com ¢ diante do Deus de Jesus Cristo. Se a com-

preendermos bem, se vivermos habitualmente em dependéncia

amorosa, iremos longe ¢ depressa na via por onde Nosso Senhor
. 4 . ~/ . . 17 .

quer conduzir-nos. Este ¢ um dos inefaveis privilégios da nossa vo-

cacdo» (Obras Espirituais 11, 243).
Conclusao

A sabedoria espiritual nio se deixa verter, e muito menos converter
ou subverter numa filosofia. “Ainda bem!”, havera quem pense. E eu

também...

Em primeiro lugar, a espiritualidade nio ¢ um saber que pague tributo
\ . - . ! . . A . . .

a nossa condicio humana. O sentido ultimo de uma vivéncia espiri-
tual, mesmo que plumitivamente tematizada como a de Leon Dehon,
remetera sempre para o horizonte de uma graca antecedente, radical e
incoercivel: quem age ¢ Deus, por isso ha que «Deixa-I'O actuarl... (..),
na disposi¢ao de estar pronto para tudo, (...) em aceita¢io amorosa de

tudo o que acontece...» (Obras Espirituais 111, 33).

Em segundo lugar, a espiritualidade rasga um horizonte de radical liber-
dade, muito dificil de definir por conceitos, de arrumar em sistemas, de

aprisionar em correntes ou de domesticar em escolas. Ao manifestar o
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insondavel misterio da liberdade do espirito, a palavra evangelica, pelo
seu tom desconcertantemente paradoxal — excessivo de vez em quando e
evasivo de quando em vez — deixa qua]quer saber — seja ele didaskalico,
doutrinario ou epistemico — literalmente titubeante, quando nao mes-
mo paralisado. Léon Dehon deixa o legado de uma espiritualidade que
¢, antes de tudo, um itinerario de liberdade e de vida, «olhando para
Aquele que foi a frente neste caminho e que o tornou praticavel» (Obras
Espirituais 111, 330). Ao privilegiar a simbolica da via, a espiritualidade
dehoniana revela at¢ que ponto o itinerario espiritual da vida crista nao
se inscreve em roteiros, rotas e rotinas, ndo topografa espacos de cons-
trangimentos e obrigagées, mas conﬁgura um dinamismo que torna o
homem nio apenas viajante, mas sobretudo “viavel” quando inspirado
pela capacidade amorosa de “viabilizar” o outro, de o fazer passar sem

lhe negar o rosto ou passar ao largo.

Em terceiro lugar, as almas realmente espirituais nao pensam muito na
espiritualidade; talvez aceitem oferecer, na sua fulgurante simplicidade7
o testemunho silencioso de uma realizacio, e nos deixem deambular, por
breves instantes, nas entrelinhas do seu texto vivido, mas dificilmente
redigirio um compéndio ou uma tese “sobre isso”... A espiritualidade ¢
um «saber de experiéncia», murmura o asceta; uma «saboreada degus-
tagdo», sussurra o mistico; uma «obra a fazer-se», rumoreja a tradicio
sapiencial. Por seu turno, Léon Dehon confidenciara: «Deus nao precisa
da nossa ciéncia (...) se ndo possuir 0 nosso coracao» (Notas Quotidianas,

16 de Julho de 1886).

Podera, entdo, uma filosofia tio empenhada num amor da sabedoria
quanto na demanda de uma sabedoria do amor, superar a aporia de
dizer o inefavel? Inspirada no modo dehoniano de ser e de estar, seria
uma Filosofia a escuta do Esp{rito: nessa perscrutagao imitaria 0 mesmo
movimento da 1anga do soldado, ]:i nao para se apropriar da tltima pa]a—
vra ou do ultimo gesto, mas agora para “per-cuntare”, isto ¢ para projectar

a haste do saber, qual barqueiro sondando os submersos imprevistos do
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seu percurso fluvial. Na esteira da auscultacao dehoniana do Evangelho
de Jodo, o amor oblativo constituir-se-ia para Filosofia como “per-gunta”
amorosa pelo mundo da vida e pela vida do mundo. Amar sabiamente
o mundo da vida e a vida do mundo, implicaria ainda, para a Filosofia,
sabé-los amorosamente, ou seja aceita-los, recebé-los, amplificar as suas
possibilidades de transformagﬁo. Talvez resida ai, hermeneuticamente,
todo o sentido de uma oblag¢io filosofica: desejar que o mundo vivido seja e
se transforme no que ¢ e pode ser. Esta plena aceitacio, porém, nio pode ser
resignacao passiva, mas aceitagao estética: ela é um desejo activo de que
a realidade seja o que ¢, permaneca o que deve ser, e persista existindo
na realizagio das suas infinitas possibilidades. No seu movimento de
especulacio (olhar-se-ao-espelho), de circunspeccio (olhar-em-volta) e
de consideracio (olhar-para-cima), a Filosofia ¢ ¢ pode ser transfigurada
em contemplagdo amorosa como, de resto, todo o saber humano deveria

SCT...
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