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INTRODUCAO

Reuniram-se neste volume as meditacOes levadas a efeito na Casa
Pontificia durante o Advento do Ano Jubilar de 2000 e na Quaresma do ano
seguinte, o primeiro do novo milénio. O presente livrete completa a série
sobre "Os mistérios de Cristo na vida da Igreja", abrangendo o mistério do
Natal, do baptismo de Cristo, da Transfiguracdao, da Palavra de Deus, da
Pascoa e do Pentecostes. De facto, também a Trindade é um mistério "de
Cristo", no sentido de que foi ele quem a revelou, constituindo, ele proprio,
parte dela.

Na carta Novo millennio ineunte, o papa Jodo Paulo II fala de uma
"medida alta" da santidade crista, e esforcei-me por demonstrar como
exactamente a Trindade constitui essa medida alta. Apliquei a Trindade
também o vibrante convite que ressoa naquela carta: Duc in altum, "fazer-se
ao largo ", convicto da necessidade de dotar a vida crista de uma respiracao
e de um horizonte sempre mais claramente trinitarios. Ela constitui o "mar
sem bordas e sem fundo" no qual Cristo convida que adentremos com o seu
continuo falar-nos do Pai e do Espirito no Evangelho.

Encorajou-me a apresentar estas reflexdes fora dos saldes da Casa
Pontificia a benevoléncia do Sumo Pontifice, que muitas vezes, apos ter
ouvido a pregacdo, me pediu que lhe fornecesse o texto para podé-lo reler.
Estimulou-me também a conviccdo, manifestada por alguns cardeais, de
que estas reflexdes podem ser uteis para o desenvolvimento, também entre
os leigos, daquela espiritualidade trinitaria cuja necessidade se faz sentir de
maneira sempre mais aguda na Igreja. No cristianismo, todas as coisas
comecam em nome da Trindade e é um facto sublime que também o novo
milénio assim tenha o seu inicio: em nome do Pai, do Filho e do Espirito
Santo.

Considerando as frequentes referéncias a algumas representacoes
célebres da Trindade na arte, foram inseridas quatro ilustracbes em cores,
cuja finalidade é facilitar a contemplacdo do mistério, tal como se encontra
na natureza do icone.



I
Contemplando a
Trindade, vencer a odiosa
discordia do mundo

A Trindade na
espiritualidade oriental

1. O icone da Trindade de Rublev

No intuito de penetrar no coracao da espiritualidade oriental e ocidental,
valemo-nos do ensejo propiciado pela representacdo artistica da Trindade
tipica de cada uma das duas Igrejas.

Para a Igreja ortodoxa, ela se sintetiza, certamente, no icone da Trindade
de Rublev. Pintado em 1425 para a igreja de Sao Sérgio, e conservado hoje
no Museu Tretiakov de Moscou, o icone foi declarado modelo de todas as
representacoes da Trindade pelo "Concilio dos cem capitulos "realizado em
1551.

Acerca dessa imagem, é preciso que se observe desde logo um detalhe.
Ela ndo pretende dar a conhecer directamente a Trindade, invisivel e
inexprimivel por defini¢do. Isso teria sido contrario a todos os canones da
iconografia eclesiastica bizantina. Na pratica, representa a cena dos trés
anjos que apareceram a Abrado nos carvalhos de Marnré (Gn 18,1-15).
Demonstra-o de modo claro o facto de que frequentemente, tanto antes
como depois de Rublev, aparecem também no icone Abrado, Sara, o vitelo e
o carvalho. Com efeito, esse episddio é lido com os olhos da tradicao
patristica, como uma prefiguracao remota da Trindade. O icone é uma das
formas assumidas pela leitura espiritual da Biblia. Ndo é, pois, a Trindade
atemporal que é representada, e sim a Trindade na histéria da salvacao.

Todos os especialistas sao concordes em considerar o icone de Rublev o
vértice de toda a arte iconografica por forca de sintese teologica, riqueza de
simbolismo e beleza artistica. E o proprio ritmo da vida trinitaria que é



recriado[1]. Percebe-se nele, em idénticas proporcOes, movimento
incessante e quietude sobre-humana, transcendéncia e condescendéncia.

O dogma da unidade e trindade de Deus é expresso pelo facto de que as
figuras presentes sdo trés e bem distintas, mas muitissimo semelhantes entre
si. Elas estao contidas idealmente dentro de um circulo que evidencia a sua
unidade; mas o movimento diferente e a disposicdo proclamam também a
sua distincdo.

No original, todos os trés apresentam parte das suas vestes em cor azul,
sinal da natureza divina que possuem em comum. Mas sobre ela, ou
debaixo dela, cada qual veste uma cor que o distingue: o Pai, 0 anjo da
esquerda, uma veste de cores indefeniveis, feita quase de pura luz, sinal da
sua invisibilidade e sua inacessibilidade; o Filho, ao centro, uma tunica
escura, sinal da humanidade que revestiu; o Espirito Santo, o anjo da
direita, um manto verde, sinal da vida, sendo ele aquele "que da a vida".

Permanecendo por longo tempo em contemplacdo diante desse icone,
intuem-se mais coisas sobre a Trindade do que lendo tratados inteiros sobre
ela. O icone é uma janela aberta para o invisivel, através da qual chegam a
nos os primeiros fulgores da vida eterna. Rublev deve ter meditado
longamente as palavras de sdao Gregério Nazianzeno, "o cantor da
Trindade", como o definem os irmaos ortodoxos.

A partir do dia em que renunciei as coisas deste mundo para consagrar a
minha alma as contemplacdes luminosas e celestes, quando a
inteligéncia suprema me arrebatou daqui debaixo para pousar-me
distante de tudo o que é carnal, a partir daquele dia os meus olhos se
ofuscaram pela luz da Trindade.[...] Da sua sede sublime, ela difunde
sobre todas as coisas a sua irradiacao inefavel. [...] A partir daquele dia
morri para 0 mundo, e o mundo morreu para mim [2].

Contemplando o icone de Rublev, algo ha que toca de modo especial: a
paz profunda e a unidade que exalam do conjunto. Desprende-se do icone
um grito silencioso: "Sede uma so0 coisa, como nds somos uma so coisa". O
santo para cujo mosteiro foi pintado o icone, sdo Sérgio de Radonejski,
havia-se distinguido na historia russa por ter reconduzido a unidade chefes
de Estado em discordia entre si, tornando assim possivel que a Russia se



libertasse dos tartaros que a haviam invadido. A sua divisa era:
"Contemplando a Santissima Trindade, vencer a odiosa discordia do
mundo". Rublev quis concentrar nessa obra a heranga espiritual do grande
santo que havia feito da Trindade a fonte inspiradora da sua vida e do que
deixou realizado.

2. A unidade: ponto de partida ou de chegada?

Da visao oriental da Trindade depreendemos pois, acima de tudo, o
apelo a unidade. A primeira vista, isso pode parecer estar em contraste com
o que sabemos das duas respectivas teologias. Com efeito, sabe-se que, na
consideracdo da Trindade, gregos e latinos partem de pontos de referéncia
opostos: os gregos partem das pessoas divinas, isto €, da pluralidade, para
chegar a natureza e, portanto, a unidade, ao passo que os latinos partem da
natureza, portanto, da unidade divina, para chegar as pessoas. "O latino
considera a personalidade um modo de existir da natureza; o grego
considera a natureza um conteudo da pessoa." [3] Para aquele, uma unidade
que se desdobra em pluralidade; para este, uma pluralidade que se retine em
unidade. Na visdao latina, essa caracterizacdao encontra uma confirmacao
evidente no facto de que o estudo da unidade divina, o0 De Deo uno, precede
o da pluralidade divina, o De Deo trino.

Pareceria, pois, mais oportuno acolher o apelo a unidade da visao latina,
de preferéncia ao da grega. E, no entanto, existe uma razdo profunda para
fazer o contrario. Na visdo latina, a unidade esta no inicio, enquanto na
grega esta, por assim dizer, no término. Nesse sentido, ela esta mais
préoxima da unidade que se deve efectivar entre os homens, na Igreja e no
mundo. De facto, a unidade ndo é para nés um elemento constitutivo de
partida, a ser mantido intacto no decurso de todas as suas diversificacoes
subsequentes, mas sim uma meta para a qual tender incessantemente e que
requer ser sempre restabelecida. O dado primordial na Igreja é o de que
somos varios membros, com dons que diferem, mas, mesmo "sendo
rnuitos”, somos chamados a formar "um s6 corpo” (cf. Rm 12,5).

A diferente visdao da Trindade reflecte-se na diferente fisionomia das
duas Igrejas, ortodoxa e catolica. Vale a pena salienta-lo, porque pode servir
para reforcar o desejo e a necessidade da plena unidade entre elas. Para os



orientais, a pluralidade das Igrejas é o elemento assimilado e pacifico; o
problema, ou o desafio, esta em como garantir também uma unidade
efectiva e eficaz, preservada a autonomia de cada uma das Igrejas. Para a
Igreja catdlica, acontece o contrario; a unidade é o elemento mais evidente e
mais forte, assegurado como é pelo exeracio do primado do sucessor de
Pedro; o problema, ou o desafio, esta em como conceder o necessano
espaco a diversidade, ao pluralismo e a autonomia das Igrejas locais. Para
uns, a pluralidade é o elemento de partida, e a unidade, a conquista; para os
outros, ao invés, a unidade é o elemento de partida, e a pluralidade, a
conquista. Da-se 0 mesmo que sucede na respectiva doutrina trinitaria: para
os latinos, o obstaculo a ser evitado foi sempre o monarquianismo, isto é, a
excessiva insisténcia na unidade: para os gregos, ao contrario, foi o
triteismo, ou seja, a excessiva insisténcia na distin¢cdo. O apelo as unidade
das duas Igrejas irmas eleva-se das proprias profundezas do mistério que
juntos veneramos. Numa unidade plenamente atingida, uma confirrnaria e
mtegraria a outra, preservando-as do risco a que ambas estdo expostas.

3. A unidade: um anseio de todos

Todavia, o problema da unidade na diversidade ndo se interpde apenas
nas relacoes das varias Igrejas entre si; interpoe-se, de maneira diferente, no
interior de cada Igreja, na relacdo dos diversos componentes entre si. A
unidade constroi-se por circulos concéntricos. Desmontando-se o primeiro
circulo - comunidade, familia e grupo humano - o que se propaga nao ¢ a
unidade, mas a divisao.

A caridade bem ordenada, diz-se, incipit a seipso, comeca por Si
mesma; e a unidade bem ordenada também comeca por si mesma.
Literalmente "por si mesma ", isto €, pela propria pessoa, individualmente.
Nos estamos divididos em nos mesmos. Se Jesus também me perguntasse,
como ao possesso do Evangelho: "Qual é o teu nome?", na verdade deveria
responder: "O meu nome ¢é Legido, porque dentro de mim somos
numerosos" (cf. Mc 5,9).A unidade interior da pessoa ¢ uma das metas mais
dificeis de ser alcancada; o crescimento na sua obtencdo corresponde ao
crescimento na santidade.



Numa meditacdo como esta, € justamente sobre este ambito mais
restrito que devemos direccionar as luzes: sobre a unidade entre nos.
Fagamos nisso o programa de sdao Sérgio de Radonejski: "Contemplando a
Trindade, vencer a odiosa discérdia do mundo" e - acrescentemos noés - da
Igreja.

Todos queremos a unidade. Depois da palavra felicidade, ndo exlIste
nenhuma outra que responda tanto a uma necessidade igualmente imperiosa
do coracdo humano quanto a palavra unidade. N6s somos "seres finitos,
capazes de infinito" e isso quer dizer que somos criaturas limitadas que
aspiramos a superar o nosso limite, para ser "de algum modo tudo",
quodammodo omnia, diz-se em filosofia. Nao nos resignamos a ser somente
0 que somos. Quem ndo se recorda, nos anos da juventude, de algum
momento de necessidade corrosiva de unidade, quando teria desejado que
todo o universo fosse encerrado em um sO ponto, e estar, com todos 0s
outros naquele tnico ponto, tamanho era o sofrimento com que o senso de
separacdo e de soliddo no mundo se fazia sentir? Santo Tomas de Aquino
explica tudo isso dizendo:

Dado que a unidade (unum) é um principio do ser, como o é a bondade
(bonum), dai decorre que cada qual deseja naturalmente a unidade, do
mesmo modo que deseja o bem. Assim sendo, como o amor ou o desejo
do bem causa sofrimento, 0 mesmo faz também o amor ou o desejo da
unidade[4]

Todos, pois, queremos a unidade, todos a desejamos do profundo do
coracdo. A necessidade de unidade é fome da plenitude do ser. No fundo
nao s6 do matrimonio, em que duas pessoas se unem para formar uma so
carne, mas, de maneira diferente, também na busca dos bens materiais e de
novos conhecimentos, existe uma necessidade de unidade.

Por que, entdo, é tao dificil efectivar a unidade, se todos a desejamos tao
ardentemente? Ocorre que desejamos, sem duvida, que se faca a unidade,
porém... em torno do nosso ponto de vista. Isso nos parece tdo obvio, tao
razoavel, que nos causa estranheza o facto de que os outros ndao percebam e
insistam, ao contrario, no seu ponto de vista. Tracamos para os outros, até
delicadamente, o caminho para vir até onde nds estamos e alcangar-nos no
nosso centro. O mal é que o outro que se encontra diante de mim esta



fazendo exactamente a mesma coisa comigo. Por essa via ndo se alcancara
nunca qualquer unidade. Percorre-se o caminho inverso

4. A Trindade ensina-nos o caminho da unidade

A Trindade indica-nos o verdadeiro caminho para a unidade. Partindo
das pessoas divinas, antes que do conceito de natureza, os orientais viram-
se na necessidade de ter de assegurar a unidade divina de outra maneira.
Fizeram-no elaborando a doutrina da pericorese. (Os latinos adoptaram
sucessivamente este conceito, denominando-o circuminsessio, termo que,
no entanto, nasceu em ambito ortodoxo. Aplicada a Trindade, pericorese (a
letra, compenetracdo mutua) exprime a unido das trés pessoas na unica
esséncia[5]. Gracas a ela, as trés pessoas estdo unidas, sem que sejam
confundidas; cada pessoa se "identifica" na outra, doa-se a outra e faz com
que a outra seja. Segundo uma interpretacao mais moderna, a pericorese €
"a unidade do movimento dos Trés, um para o outro" [6].

O conceito funda-se nas palavras de Cristo: "Eu estou no Pai e o Pai
esta em mim" (Jo 14, 11). Jesus estendeu esse principio a relacao que existe
entre ele e nés: "Eu estou no Pai e vos estais em mim e eu em v6s" (Jo
14,20); "Eu neles como tu em mim, para que eles cheguem a unidade
perfeita" (Jo 17, 23).

O caminho para a verdadeira unidade esta no imitar entre nos, na Igreja,
a pericorese divina. Sdo Paulo indica o seu fundamento quando diz que
"somos todos membros uns dos outros" (Rm 12, 5). Em Deus, a pericorese
baseia-se na unidade da natureza, e em nos, no facto de que somos "um so
corpo e um so espirito".

O Apostolo ajuda-nos a compreender o que significa, na pratica, viver
entre nos a pericorese, ou compenetracdo mutua: "Se um membro sofre,
todos os membros participam do seu sofrimento; se um membro é
glorificado, todos os membros participam da sua alegria" (1 Cor 12, 26);
"Carregai os fardos uns dos outros; cumpri assim a lei do Cristo" (Gl 6, 2).
Os "fardos" dos outros sdao as enfermidades, os limites, os desgostos, e
também os defeitos e os pecados. Viver a pericorese significa "identificar-



se" com o outro, e, como se diz, colocar-se em seu lugar, procurar
compreender antes de julgar.

Na Trindade, cada pessoa fala bem da outra, e isso nos lembra a
recomendacao de sdao Tiago: "Irmdos, ndo faleis mal uns dos outros" (Tg 4,
11). Existe um unico "lugar" no mundo onde a regra "ama o teu proximo
como a ti mesmo" € posta em pratica, em sentido estrito e rigoroso, e € a
Trindade! Cada pessoa divina ama a outra como a Si mesma.

Observemos como o principio de alegrar-se com a glorificacdo dos
outros resplandece na Trindade. As trés pessoas divinas estdao sempre
empenhadas em glorificar-se reciprocamente. O Pai glorifica o Filho; o
Filho glorifica o Pai (Jo 17,4); o Paraclito glonficara o Filho (Jo 16,14).
Toda a pessoa se da a conhecer fazendo conhecer a outra. O Filho ensina a
clamar "Abba!"; o Espirito Santo ensina a clamar: "Jesus é o Senhor!", e
"Vem, Senhor", Maranatha. Nao ensinam a pronunciar o proprio nome, mas
o das outras pessoas.

Como é diferente a atmosfera que se respira quando, num corpo social,
nos esforcamos por viver com estes ideais sublimes diante dos nossos
olhos! Vivenciando essa passagem, alguém poderia chegar até a alegrar-se
com a nomeacdo de uma pessoa a quem estima para certo posto de honra
(por exemplo, para o cardinalato), como se ele proprio tivesse sido
nomeado. Entretanto, detxemos que os santos digam essas coisas, 0s Uunicos
que tém direito a isso, porque as poem em pratica:

Se tu amas a unidade, tudo quanto nela é possuido por alguém, também
tu o possuis! Elimina a inveja, e tudo o que é meu sera teu, e se eu banir
a inveja € meu o0 que tu possuis. A inveja separa, a caridade une. [...]
Somente a mao age no corpo; ela, porém, nao age sO por si mesma, mas
também pelo olho. Se esta para chegar um golpe que tem em mira, ndo
a mdo, mas O rosto, por acaso a mao diz: "Nao me movo, porque o
golpe ndo é dirigido a mim"?[7]

Do mesmo modo, quem possui um carisma ou exerce um ministério na
Igreja, ndo o possui sO para si mesmo, mas para todos.



Contemplar a Trindade ajuda verdadetramente a vencer a odiosa
discordia do mundo". O primeiro milagre que o Espirito operou em
Pentecostes foi o de fazer dos discipulos "um sé coracao" (Act 4,32). Ele
esta sempre pronto a repetir esse milagre, a transformar todas as vezes a
discordia em concérdia. Pode-se estar divididos na mente - naquilo em que
cada qual pensa sobre questdes doutrinais ou pastorais ainda legitimamente
debatidas na Igreja - mas nunca no coracao: In dubiis libertas, in omnibus
vero caritas. O que significa, propriamente, imitar a unidade da Trindade:
constitui, com efeito, a "unidade na diversidade ".

5. Penetrar na Trindade

Em relacdo a Trindade, existe algo muito mais venturoso que podemos
fazer, além de contempla-la e imitd-la: é o acto de penetrar nela! Nao
podemos abracar o oceano, mas podemos penetrar nele; ndo podemos
abracar o mistério da Trindade com a nossa mente, mas podemos penetrar
nele!

Cristo nos deixou um meio concreto para fazé-lo: a Eucaristia. No icone
de Rublev, os trés anjos estao dispostos em circulo, em torno de uma mesa;
sobre aquela mesa ha uma salva em forma de taca, e dentro da taca, um
cordeiro. Nao era possivel dizer de maneira mais simples e eficaz que a
Trindade se encontra connosco todos os dias na Eucaristia. O banquete de
Abrado nos carvalhos de Mamré é imagem desse banquete. A visita dos trés
a Abrado renova-se para nés todas as vezes que nos aproximamos da
comunhdo.

Também aqui é iluminadora a doutrina da pericorese trinitaria. Ela nos
assegura que onde ha uma pessoa da Trindade la estdao também as outras
duas, inseparavelmente unidas. No momento da comunhdo, realiza-se em
sentido estrito a palavra de Cristo: "Aquele que me viu viu o Pai" (cf.]o
14,9), quem me recebe recebe o Pai. Sdo Cirilo de Alexandria formulou,
com 0 costumeiro rigor teologico, essa verdade, que liga indissoluvelmente
Trindade e Eucaristia. Diz ele:

Somos consumados na unidade com Deus Pai por meio de Cristo. Com
efeito, recebendo em nos, corporal e espiritualmente, o que o Filho é por



natureza, tornamo-nos participantes e consortes de toda natureza
suprema [8].

Nunca chegaremos a avaliar plenamente a graca que nos é oferecida.
Comensais da Trindade!

6. E possivel abster-se da Trindade?

E suficiente o pouco que dissemos para fazer-nos compreender o quanto
é equivocada a opinido de Immanuel Kant ao afirmar que "da doutrina
trinitaria, tomada a letra, ndo é possivel extrair algo que seja pratico" [9],
que ela € irrelevante para a vida dos homens e da Igreja. Ao contrario, essa
doutrina € a unica coisa relevante!

O mistério trinitario é a unica resposta ao ateismo moderno. Se tivesse
sido mantida viva na teologia a ideia do Deus uno e trino (antes que falar de
um vago "Ser supremo"), ndo teria sido tdao facil para Feuerbach fazer
triunfar a sua tese de que Deus é uma projeccdo que o homem faz de si
mesmo e da propria existéncia. Que necessidade teria 0 homem de dividir-
se em trés: Pai, Filho e Espirito Santo? O que Feuerbach aniquilou foi o
vago deismo, mas ndo a fé em Deus uno e trino.

Alguém desejaria colocar hoje entre parénteses o dogma da Trindade
para facilitar o didlogo com as outras grandes religides monoteistas [10]. E
uma operacao suicida. Seria o mesmo que privar uma pessoa da espinha
dorsal, para fazé -la caminhar com mais desembaraco! A Trindade imprimiu
de tal modo a sua marca na teologia, na liturgia, na espiritualidade e em
toda a vida cristd que renunciar a ela significaria dar inicio a uma outra
religido, totalmente diferente.

Faz-se necessario, antes de tudo, baixar este mistério dos livros de
teologia até a vida. Todos os grandes tedlogos parecem hoje convictos de
que no cristianismo tudo esta ou incorre na doutrina da Trindade, e estao
empenhados em reconduzir tal doutrina ao centro da atencao: K. Barth, K.
Rahner, U. von Balthasar e outros. O que falta é colocar essa redescoberta
ao alcance das pessoas, de tal maneira que a Trindade nao seja apenas um
mistério estudado e rectamente formulado, porém vivido, adorado, fruido.



Que os baptizados aprendam a conviver com a Trindade. Estas sdo as trés
pessoas que nos sao mais intimas na vida - mais que o esposo, a esposa, 0
pai ou a mae -, porque "habitam em nés" (cf. Jo 14,23).

A vida crista desenvolve-se, do comeco ao fim, no sinal e na presenca
da Trindade. Na alvorada da vida, fomos baptizados "em nome do Pai, do
Filho e do Espirito Santo", e no final, se tivermos a graca de morrer
cristamente, ao lado de nossa cabeceira serdo recitadas as palavras: "Parte,
alma crista, deste mundo: em nome do Pai que te criou, do Filho que te
redimiu e do Espirito Santo que te santificou". Entre esses dois momentos
extremos colocam-se outros momentos, assim chamados "de passagem", os
quais, para um cristdo, sao todos marcados pela invocacao da Trindade. Em
nome do Pai, do Filho e do Espirito Santo os esposos sdao unidos em
matrimonio e trocam-se o anel, e os sacerdotes e 0s bispos sao consagrados.
Em nome da Trindade comecavam outrora os contratos, as sentencas e todo
0 acto importante da vida civil e religiosa.

A Trindade é o regaco em que fomos concebidos (cf. Ef 1,4) e é
também o porto para o qual todos navegamos. E o "oceano de paz" do qual
tudo jorra e no qual tudo reflui. E a casa na qual ha "muitas moradas".

Terminamos fazendo nossos os sentimentos com que o grande cantor da
Trindade entre os orientais, sao Gregorio Nazianzeno, conclui o longo
poema sobre a sua vida:

Recolher-me-ei todo em Deus.

Ja ndo rocem em mim as linguas humanas mais que sopros de vento.
Estou cansado das vozes de quem me repreende

Ou de quem, mais que o devido, me exalta.

Busco a soliddao, um lugar inacessivel ao mal,

Onde, com mente indivisa, procurar o meu Deus

E suavizar a minha velhice com a doce esperanca do céu.
O que deixarei a Igreja? Deixarei as minhas lagrimas!
Volto os pensamentos a morada que nao conhece ocaso,
A minha querida Trindade, unica luz,

Da qual tdo s6 a sombra escura ja me entemece[11].
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A Trindade de Andrej Rublev (1411)

Museu Tretjakov, Moscou

Fonte: wikipedia


https://en.wikipedia.org/wiki/Trinity_(Andrei_Rublev)

I1
Contemplando a
Trindade, vencer a grande
infelicidade do mundo

A Trindade
na visao ocidental

Certa vez, santa Angela de Foligno procurava fazer com que o seu
confessor, frei Arnaldo, compreendesse a impossibilidade em que se
encontrava de lhe explicar com palavras as suas experiéncias misticas,
porque acerca de Deus, dizia, quanto mais se conhece, menos se pode falar.
O confessor nao ficava satisfeito, estimulando-a a explicar-se melhor. Entao
ela lhe disse: "Se visses 0 que eu vejo e depois tivesses de subir ao pulpito
para pregar, eu te digo o que farias. Permanecerias parado por algurn tempo,
e depois, olhando para o povo, dirias: 'Irmdos, ide com a béncao de Deus,
porque sobre Deus, hoje, ndo sei dizer-vos nada!' E descerias do pulpito em
siléncio" [12].

Ao iniciar esta segunda meditacao sobre a Trindade, pergunto-me se nao
seria oportuno por em pratica essas palavras da santa e dizer, também eu:
"Irmaos, ide com a béncao de Deus, pois sobre Deus, hoje, ndo estou em
condicdo de vos dizer nada". Ndo sabendo acrescentar nada por mim
proprio, procurarei ajuda na experiéncia feita pela Igreja de Deus e da
Trindade. E disponho desta vez, como ponto de apoio, da riquissima
doutrina e experiéncia da igreja latina.

1. A Trindade de Masaccio

No intuito de tentar apreender a alma dessa tradicdo, tomo como ponto
de partida, também neste caso, a representacao artistica mais tradicional da
Trindade. Nos manuais de pintura, o titulo "Trindade" designa um tema
artistico bem preciso, presente na Idade Média e, posteriormente, em toda a
area de influéncia latina. Vé-se nela Deus Pai que, com os bracos abertos,
sustém a cruz do Filho, enquanto entre as faces de um e de outro paira a



pomba do Espirito Santo. No mundo bizantino, a Trindade esta representada
nos trés anjos em torno de uma mesa; no mundo latino, nas trés pessoas
divinas sobre o Calvario. As representacoes desse tipo sdo incontaveis,
desde as mais simples e populares até as grandes obras-primas. Certa vez,
numa unica sala de um museu de Florenca, contei nada menos que sete
exemplares. A mais famosa € a Trindade de Masaccio, no afresco de Santa
Maria Novella, considerada uma etapa fundamental na histéria da pintura
ocidental devido a nova técnica da perspectiva nela inaugurada. No museu
de Viena, encontra-se uma grandiosa tela de Durer sobre o mesmo tema.

Portanto, a representacdo ocidental também ndo tenta entender a
Trindade como esta no céu, ou na especulacdo teoldgica, mas como se
revelou na historia da salvacao. Nao podendo representar o imaterial e o
invisivel, os pintores conseguiram levar vantagem em relacao aos te6logos.
Nao tiveram de esperar K. Rahner para saber que "a Trindade imanente €é a
Trindade economica e vice-versa" [13], razdo pela qual, tudo quanto
podemos dizer sobre a Trindade deve tomar como base o que a respeito dela
nos foi revelado na historia da salvacao.

2. A Trindade presente na cruz

Por outra razdo, esse modo de representar a Trindade revelou-se
antecipador, e merece hoje toda a nossa atencao. Ele precedeu em questao
de séculos o tema do sofrimento de Deus que caracterizou a doutrina
trinitaria ocidental mais recente, catdlica e protestante. Faco alusdo as teses
de dois entre os representantes mais qualificados dessa teologia, J.
Moltmann e H. U. von Balthasar, o primeiro protestante, o segundo
catolico.

Segundo Moltmann, é sobre a cruz que se revela a Trindade, e é nela
que a descobrimos. "A teologia da cruz deve ser doutrina da Trindade, e, a
doutrina trinitéria, teologia da cruz." [14]. E no acto de "entregar" para nos
o Filho sobre a cruz que Deus se da a conhecer como Pai.

Abandonando o Filho, o Pai abandona-se também a si mesmo. [...] De
facto, se Jesus sofre a agonia do abandono, nao sofre, porém, a morte
mesma, porque a morte nao pode ser sofrida, porquanto o sofrimento



supOe a vida; o Pai, ao invés, que o abandona e o entrega, sofre a morte
do Filho na dor sem fim do amor. [...] Para compreender O que sucedeu
na cruz entre Jesus e seu Pai, serd preciso exprimir-se em termos
trinitarios[15].

Von Balthasar parte das mesmas premissas, mas lanca-se mais além.
Para ele, o que acontece sobre a cruz constitui, de algum modo, um reflexo
do que ocorre na propria Trindade, anteriormente ao tempo. No acto de
gera-lo, o Pai expropria-se totalmente da sua divindade para doa-la ao
Filho, numa renuncia absoluta a ser Deus sozinho. Ha um "teo-drama", um
drama divino, que se desenvolve no seio do proprio Deus; o movimento
infinito das divinas pessoas de doar-se uma a outra implica também um
movimento de separacdao, ambos mantidos e superados gracas ao
Espirito[16].

O Espirito Santo, que é o amor de Deus em pessoa, €, em consequéncia,
também "a dor de Deus em pessoa" e assim se apresenta a nos na cruz"
[17].

Essas novas aberturas da teologia trinitaria tiveram uma causa historica.
Indagamos a n6s mesmos: como falar ainda de Deus depois de Auschwitz?
Onde, entdo, estava Deus? A resposta que se acreditou poder dar, relendo a
Biblia e certas vozes sepultadas pela tradicao, foi: Deus estda com o homem
no sofrimento, Deus ndo é impassivel, misteriosamente, ele sofre pelo
homem e com o homem; "Deus Pai sofre uma paixao de amor" [18].

A Comissdo Teologica Internacional emitiu um juizo substancialmente
positivo sobre essas aberturas[19], as quais, com todas as devidas
particularizacoes e cautelas, foram favoravelmente acolhidas por Jodao Paulo
II na enciclica Dominum et vivificantem. Eu mesmo pude tomar
conhecimento, no meu ministério de pregacdo, dos frutos extraordinarios
que esse anuncio suscita nas pessoas: ele impressiona, ajuda a superar
algumas objeccOes invenciveis, confere um significado novo a afirmacao de
que Deus é Pai.

Nos ultimos tempos, porém, amadureceu em mim a conviccao de que
falta algo a esse anuncio, e até mesmo que continuar a propo-lo sem um
correctivo enérgico pode ser perigoso[20]. Para nos ater apenas ao terreno



das motivacoes pastorais, dirlamos que ndo basta o anuncio de que Deus
também sofre para dar uma resposta ao sofrimento humano. O homem nao
busca em Deus apenas um companheiro no préprio sofrimento, mas busca
nele o garante da propria alegria. De outro modo, existe o perigo de recair
na antiga e crenca paga de que existe um poder mais forte que o proprio
Deus, ao qual também ele se submete, o do andnke, da dura Necessidade e
do Fado. "Quando te busco, a ti que és o meu Deus, busco a felicidade"[21],
escreveu Agostinho. E isso é verdadeiro para todos.

O lado fragil da doutrina do sofrimento trinitario, em certos autores, é
que ela esta fundada no "Deus crucificado", e ndo toma na devida
consideracao o facto da ressurreicao, isto é, do triunfo ja efetuado sobre o
sofrimento e sobre a morte. A ressurreicio de Cristo ndo teria qualquer
incidéncia real no presente do mundo; serviria apenas para garantir que
havera para noés, no final, um resgate e uma reviravolta no cumprimento
escatoldgico, quando o Filho entregara definitivamente o reino ao Pai. Por
outras palavras, quando todos os redimidos ressurgirdao da morte[22]. Sobre
a vida presente ndao se estende sendo a longa sombra da cruz, ainda nao
iluminada (a ndo ser "prolepticamente ", como promessa) pela luz da
ressurreicao.

3. O jubilo trinitario

Evidencia-se, entdo, qual é a parte que falta a teologia do sofrimento de
Deus: é o antncio do jubilo de Deus. A tradic¢do latina possui em si mesma
o remédio e o correctivo necessarios a uma doutrina trinitaria que corre o
risco de se tomar tetra, falando demasiado unilateralmente de separacao,
abandono e desisténcia entre as pessoas divinas. Ela dedicou sempre grande
espaco ao tema do gaudium Trinitatis, vendo no Espirito Santo a
personificacdo desse jubilo.

"No Pai", escreve santo Hilario de Poitiers, "realiza-se a imensidade, no
Filho a manifestacdo, no Espirito Santo o gozo (fruitio)" [23]. Santo
Agostinho desenvolveu essa intuigao:

O inefavel amplexo do Pai e da Imagem ndo existe sem fruicdo, sem
caridade, sem jubilo. Tal dileccdo, prazer, felicidade, bem-aventurancga -



ainda que exista uma palavra humana que possa exprimir estas coisas -,
que Hilario denominou "fruicdo", na Trindade é o Espirito Santo que
ndo é gerado, mas € a suavidade do genitor e do gerado e inunda com a
sua liberalidade e abundancia imensa todas as criaturas, segundo a sua
capacidade, a fim de que conservem a sua ordem e repousem no proprio
lugar [24].

A luz desse texto, toda a suavidade e a alegria que existem sobre a face
da terra nos parecem uma espécie de palida reverberacdo do abraco
trinitario.

Os autores seguintes nao hesitarao em falar da vida intratrinitaria com
as imagens ousadas do abraco e do beijo, que sdo as que mais
poderosamente evocam entre os homens comunhdo, gozo e alegria. "E o
que vem a ser o Espirito Santo sendo o beijo que trocam entre si o Pai e o Fi
1ho?"[25].

Nao se trata de renunciar a nenhuma das duas conquistas da teologia
latina: nem a antiga, da felicidade de Deus, nem a moderna, do sofrimento
de Deus, mas de manté-las unidas, segundo o método catélico do et et, e
ndo do aut aut. E isso é possivel. Os misticos falam com frequéncia de uma
alegria secreta que se mantém viva em alguma parte secreta da alma,
mesmo no meio das trevas mais densas e aos tormentos mais atrozes, uma
alegria que ndo trocariam por nenhuma delicia do mundo. Paulo mesmo
afirmava: "Transbordo de alegria em todas as nossas tribulacdes" (2 Cor 7,
4).

Alegria e dor mesclam-se em muitos momentos da vida humana,
particularmente na mulher, no momento do parto (cf. Jo 16,21). Nao estao
simplesmente justapostas, uma coisa ao lado da outra, mas uma na outra;
existe uma alegria que provém exactamente da dor, do sofrer pela pessoa
amada. A alegria do sacrificio feito por amor. Assim era a alegria na
profundidade da alma de Cristo sobre a cruz e assim a alegria da Trindade
nas suas relacbes com o homem que criou.

A reconciliacdo entre alegria e dor esta, pois, no amor, ao qual sempre
nos reportamos ao falar do Deus cristdao. "Nao se vive em amor sem dor",
diz a Imitagdo de Cristo (li, 5, 33), e esta lei parece realizar-se de modo



supremo justamente em Deus, pelo menos enquanto o objecto do seu amor,
o homem, esta exposto ao perigo de perder-se. "Decisivamente", assim
conclui a Dominum et viviftcantem o paragrafo sobre o sofrimento de Deus,
"esta imperscrutavel e inscindivel dor de pai ira gerar sobretudo a admiravel
economia do amor redentor em Jesus Cristo, a fim de que, por meio do
mistério da piedade, o amor possa revelar-se, na historia do homem, mais
forte que o pecado. Para que prevaleca o dom" [26].

4. Todos queremos ser felizes

E chegada a hora de bradar ao mundo que a Trindade é, antes de tudo,
jubilo, felicidade. Ela é "o lugar de nosso repouso”, "a torrente de delicias"
na qual um dia iremos dessedentar-nos. Sdo Sérgio de Radonejski dizia:

"Contemplar a Trindade, para vencer a grande infelicidade do mundo".

Deus é felicidade! E "o Deus feliz que torna fclizes" [27], diz
Agostinho. A felicidade faz parte do prdoprio mistério do seu ser. Sendo
sumo Bem, é também suma e infinita felicidade. "Tu és jubilo e alegria",
exclama Francisco de Assis nos seus Louvores de Deus Altissimo.

Deus é felicidade pelo mesmo idéntico motivo pelo qual é Trindade:
porque é amor. Com efeito, felicidade é amar e ser amados. Ora, desde a
eternidade Deus ama com amor infinito o Filho, que lhe retribui com um
amor igualmente infinito. Nele o Pai encontra "toda a sua complacéncia",
isto é, a sua felicidade. Uma vez que Deus é felicidade, tudo o que faz, ele o
faz com jubilo: cria com jubilo (cf. J6 38, 7), salva com jubilo, e até - como
vimos - sofre com alegria.

O Espirito Santo, derramando nos coracoes o amor de Deus (cf. Rm
5,5), efunde neles, ao mesmo tempo, a felicidade de Deus que lhe é
inseparavel. Por isso, um dos primeiros frutos que a sua vinda produz na
alma é a alegria (cf. GI 5,22). A felicidade de Deus é como um rio
transbordante que, com os seus riachos, "alegra a cidade de Deus" (Sl
46(45],5), isto é, a Igreja.

"Todos queremos ser felizes" (Beati omnes esse volumus): é a grande
afirmacdo que se 1é em Ortensio, de Cicero, que tanto impressionou o



jovem Agostinho e o convenceu de que existe, a despeito de todo o
cepticismo, uma certeza comum de onde partir na busca da verdade[28]. Ao
ouvir a simples mencao da felicidade, as pessoas, por assim dizer, pdem-se
em pé e olham para as suas maos no intuito de constatar se vocé, por acaso,
tem como oferecer algo para saciar a sua sede. E a tnica coisa que retine
todos os homens, sem excepc¢do, os bons e os maus. De facto, ninguém seria
mau se, com isso, nao esperasse ser feliz. A felicidade é, como disse Dante,

aquela doce maca que por copiosos ramos
buscando vai a solicitude dos mortais[29].

Trazemos todos, inciso em noés, o desejo de ser felizes, pelo facto que
Deus nos criou "a sua imagem e semelhanca" e, sendo ele felicidade
perfeita, fez-nos também para a felicidade.

Mas entdo, perguntamo-nos, por que tao poucos sao verdadeiramente
felizes e, mesmo os que o sdo, assim permanecem por tdo pouco tempo?
Nao é dificil descobrir onde se oculta o erro. A revelacdo diz: "Deus é
amor” (1 Jo 4,8); o homem acreditou poder inverter a frase e dizer: o amor é
Deus![30]. E ainda, a revelacao diz que Deus é felicidade; o homem inverte
novamente a ordem e diz: a felicidade é Deus! No entanto, desse modo, o
que acontece? O homem ndo conhece a felicidade pura, absoluta, eterna e
transcendente, tal como ndo conhece o amor absoluto. Conhece fragmentos
de felicidade, que muitas vezes se reduzem a uma embriaguez passageira
dos sentidos. Alegrias de vidro, que carregam consigo a angustia de poder
transformar-se em cacos de um momento para o outro. Dessa maneira, o
homem diviniza a sua experiéncia de alegria; faz dela um idolo. Tal é, em
parte, a alegria cantada por Schiller na famosa ode musicada por Beethoven
e proposta agora como hino oficial da Europa Unida. Freude schoner
Gotterfunken: "Alegria, a mais bela filha dos deuses, tu que irmanas tudo
quanto tocas com a tua asa, tu que nos, mortais, sugamos dos seios da
natureza".

Assim se explica por que aquele que busca a Deus sempre encontra
alegria, ao passo que quem busca a alegria nem sempre encontra Deus, mas,
frequentemente, "uma ama seca", uma "cisterna rachada, que nao retém
agua" (cf. Jr 2, 13). "Tu nos fizeste para ti, Senhor" (Fecisti nos, Domine,
ad te) [31]. E toda a Trindade que nos fez, é ela o Deus criador dos cristdos.



Fomos feitos, portanto, pela Trindade e o nosso coracdao estara inquieto
enquanto ndo repousar nela. O verdadeiro hino a alegria é o Magnificat de
Maria: "O meu espirito exulta de alegria em Deus meu Salvador".

E chegada a hora, dizia, de voltar a proclamar com intrepidez esta
"alegre mensagem" de que Deus é felicidade, e que a felicidade - e ndo o
sofrimento, a privagao, a cruz - tera a ultima palavra. Sdo Paulo dirigia aos
cristdos de Filipos um convite a alegria que da o tom a toda a terceira
semana de Advento: "Alegrai-vos no Senhor o tempo todo; eu repito,
alegrai-vos!". Ele explica também como proceder para testemunhar a
alegria e toma-la acreditavel: "Seja a vossa bondade reconhecida por todos
os homens" (F1 4,4-5). A palavra "bondade" traduz um termo grego
(epieikes), que indica todo um complexo de atitudes, feito de afabilidade,
cleméncia, indulgéncia, capacidade de saber ceder, de ndo ser teimosos. (E
o mesmo vocabulo do qual deriva a palavra epiqué, usada no direito!) Por
isso, os cristaos testemunham a alegria, quando, evitando todo o azedume e
ressentimento inudtil no dialogo com o mundo e entre si, sabem irradiar
confianca e esperanca.

Quem ¢é feliz ndo é amargo, nao é mal-humorado, ndo sente necessidade
de definir com exactiddo tudo e sempre; sabe relativizar as coisas, porque
conhece algo que é excessivamente maior; ama porque se sente amado.
Paulo VI, na sua exortacdo apostolica sobre a alegria, escrita nos ultimos
anos de seu pontificado, fala de um "olhar positivo sobre as pessoas e sobre
as coisas, fruto de um espirita humano iluminado e do Espirito Santo"[32]

5. Onde encontrar a Trindade

A tradicdo latina também conhece um lugar onde podemos encontrar a
Trindade desde esta vida, extraindo dela a forca para testemunhar a alegria:
a nossa alma. A doutrina desta habitacdo da Trindade em nds é conhecida
certamente também pela teologia oriental, na qual, todavia, a mencao é feita
de preferéncia a pessoa do Espirito Santo. Foi a teologia latina que
desenvolveu, em todas as suas potencialidades, a doutrina biblica da
coabitacdo de toda a Trindade na alma:" [...] Meu Pai o amara; nos viremos
a ele e estabeleceremos a nossa morada" (Jo 14,23) [33]. Pio XII reservou-



lhe um lugar na sua Mystici corporis, dizendo que, gracas a ela, nos
"participamos desde agora do gaudio e da beatitude da Trindade" [34].

No entanto, a doutrina da coabitacdo traduziu-se principalmente em
experiéncia vivida na mistica da Igreja latina. Os misticos renanos falam do
"fundo da alma humana" como do lugar onde se renovam misticamente as
operacoes trinitarias: o Pai gera o Filho e juntos sopram o Espirito Santo. A
mesma conviccado, liberada por pressupostos indiscutiveis encontra-se em
sdo Jodo da Cruz. Para ele, "o amor de Deus derramado em nossos coracoes
pelo Espirito Santo" (Rrn 5,5) ndo é outro sendo o amor com que o Pai,
desde sempre, ama o Filho. E um extravasamento do amor divino da
Trindade em nos. Deus comunica a alma "o mesmo amor que comunica ao
Filho, ainda que isso ndo ocorra por natureza, mas por unido. [...] A alma
participa de Deus, realizando, juntamente com ele, a obra da Santissima
Trindade" [35].

Permito-me citar, a este respeito, o testemunho de uma mistica anonima
que assim descreve a graca recebida durante uma oracao notuma:

O Espirito introduziu-me no mistério do amor trinitario. A permuta
extasiante do doar e do receber operou-se também por meu intermédio:
do Cristo, ao qual eu estava unida, para o Pai e do Pai para o Filho. Mas
como exprimir o inexprimivel? Ndo via nada, mas era muito mais do
que ver, e as minhas palavras sdo impotentes para traduzir esta permuta
na exultacdo, que se replicava, se arremessava, recebia e doava. E
daquela permuta fluia uma vida intensa de Um para o Outro, como um
leite morno que corre do seio da mde para a boca da crianca agarrada a
este bem-estar. E eu era aquela crianca, era toda a criacdo que participa
da vida, do reino, da gléria, tendo sido regenerada por Cristo. O
Trindade santa e vivente! Permaneci como fora de mim por dois ou trés
dias, e ainda hoje essa experiéncia permanece fortemente impressa em
mim.

Diante de experiéncias como essa, compreende-se a afirmacdo de sao
Tomas: "A graca é o inicio da gléria"[36]; descobre-se quais sdao o0s
verdadeiros "seios" dos quais as criaturas podem "sugar a alegria".



Da visdao latina da Trindade, sobretudo da doutrina da coabitacao,
depreendemos um apelo: In teipsum redi, in interiorem hominem, habitat
veritas: recolhe-te em ti mesmo, no homem interior habita a Trindade!
Deveremos procurar fazer nosso o programa da bem-aventurada Elisabete
da Trindade: "Todo o meu exercicio consiste em recolher-me em mim
mesma e perder-me nos Trés que la estao" [37].

6. A Trindade no Natal

Falei do jubilo da Trindade a ser encontrado no actual momento
historico. Devo dizer que também nisso os artistas ocidentais se
anteciparam aos tedlogos. Ao lado da Trindade sobre a cruz, existe na
pintura um outro tema: a Trindade no Natal. Representa o Pai que, do céu,
contempla extasiado o Menino no presépio, os bracos estendidos, desta vez
em um gesto de complacéncia e de alegria, e entre eles, também aqui, 0
Espirito Santo sob a forma de pomba. Filippo Lippi, frade carmelita,
deixou-nos um exemplo famoso num quadro que se encontra no museu de
Berlim. Trata-se do mesmo tema representado por Andrea della Robbia na
célebre terracota da Natividade, conservada no santuario de La Vema.

Qual é o motivo da alegria do Pai no Natal? Jodao Duns Escoto
responderia: "Deus esta feliz porque finalmente existe alguém fora dele por
quem é amado em grau sumo e digno de si: o Verbo encamado"[38]. Mas,
se é verdade que "ha mais felicidade em dar do que em receber" (Act 20,3
5), no dar amor mais que no recebé-lo, talvez devamos precisar: Deus Pai
esta feliz porque finalmente ha alguém fora dele que pode amar em grau
sumo e digno de si. Ha Jesus Cristo e, com ele, todos nds, tomados filhos no
Filho. Apareceu sobre a terra "o primogénito de toda a criatura", aquele
para quem "tudo foi criado por ele e para ele" (Cl 1,16). Deus vé que
finalmente "tudo é verdadeiramente bom" e alegra-se como no inicio da
criacao.

Diante dessa imagem, voltam a mente as palavras da mistica inglesa
Juliana de Norwich: "E assim eu vi que Deus esta contente por ser nosso
pai, e Deus esta contente por ser nossa mae, e Deus esta contente por ser
nosso esposo e a alma da sua amada esposa"[39]. Deus esta contente: eis a



afirmacdo que tinhamos necessidade de ouvir, sobre Deus uno e trino, no
inicio do novo milénio.

Concluamos recitando a doxologia trinitaria que encerra o canon da
Missa: "Por Cristo, com Cristo, em Cristo, a vos, Deus Pai Todo-Poderoso,
na unidade do Espirito Santo, toda a honra e toda a gloria, agora e para
sempre". Amém".



A Trindade de Masaccio (1427-1428)
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I11
Ao Pai, por meio do
Filho, no Espirito Santo

A dinamica trinitaria da oracae crista
1. Reza e faz o que quiseres

Na carta apostélica Novo millennio ineunte, Joao Paulo II afuma que é
preciso fazer da "recordacdo dessa verdade elementar [0 dever da prépria
santificacdo] o fundamento da programacdo pastoral"[40] da Igreja no
momento de entrar no terceiro milénio. Gostaria de acolher tal convite e
reflectir sobre alguns aspectos da santidade cristd, vistos a luz do mistério
trinitario. Na mesma carta, o papa fala de uma "medida alta da vida crista",
e eu creio que esta medida alta, decisivamente, ndo pode ser sendo a
santissima Trindade.

Nesta meditacdo reflectiremos sobre a oracdo, que é o pressuposto e o
meio indispensavel para todo o avango nas vias da santidade. "Para essa
pedagogia da santidade", continua o papa, "ha a necessidade de um
cristianismo que se destaque principalmente pela arte da oracao. [...] Mas a
oracdo, como bem sabemos, ndo se pode dar por suposta; € necessario
aprender a rezar, voltando sempre de novo a conhecer essa arte dos proprios
labios do divino Mestre, como os primeiros discipulos: Senhor, ensina-nos
arezar! (Lc 11,1)" [41].

Essa caracteristica da oracdo, que consiste em ser, como diz a Escritura,
"atil para tudo" (1 Tm 4,8), isto é, necessaria sob todos os aspectos da vida
espiritual, foi varias vezes reforcada pelos santos."Se queres comecar a
possuir a luz de Deus", diz a beata Angela de Foligno, "reza; se estds ja
empenhado na subida da perfeicdo e queres que esta luz aumente em ti,
reza; se queres a fé, reza; se queres a esperancga, reza; se queres a caridade,
reza; se queres a pobreza, reza; se queres a obediéncia, a castidade, a
humildade, a mansidao, a fortaleza, reza. Qualquer virtude que desejares,
reza.[...] Quanto mais fores tentado, mais persevera na oracao. E em



virtude da tua continua oragao que mereces ser tentado, e é em virtude da
continua oracdo que mereces ser libertado das tentacoes. De facto, a oracao
te da luz, te liberta das tentacoes, te faz puro, te une a Deus"[42]. Agostinho
diz: "Ama e faz o que quiseres"[43]; com igual verdade, podemos dizer:
"Reza e faz o que quiseres".

2. Qual a oracao verdadeiramenfe trinitaria

Colocada esta premissa, retomo o tema especifico desta meditacdo: a
oracdo trinitaria. "Obra do Espirito Santo em nés", continua a mesma carta
do papa, "a oracao abre-nos, por Cristo e em Cristo, a contemplacao do
rosto do Pai. Aprender essa ldgica trinitdria da oragdo cristd, vivendo-a
plenamente - sobretudo na liturgia, meta e fonte da vida eclesial[44], mas
também na experiéncia pessoal -, € o segredo de um cristianismo
verdadeiramente vital, sem motivos para temer o futuro porque volta
continuamente as fontes e ai se regenera"[45].

Antes de tudo, impOe-se a pergunta: o que se entende por oragao
trinitaria? Em sentido estrito, qual oracdao pode dizer-se trinitaria? Ajuda-
nos a descobri-lo o incidente que motivou a composicao do tratado Sobre o
Espirito Santo de sao Basilio, narrado por ele proprio no inicio da obra. Em
dada ocasido, orando com o povo, havia alterado a doxologia final para, as
vezes "ao Pai, juntamente com o Filho e o Espirito Santo", outras vezes "ao
Pai, por meio do Filho no Espirito Santo". Alguns dos presentes reagiram,
acusando-o do uso de expressOes extravagantes e contraditOrias entre si.
Eram simpatizantes da heresia anornica que sustentava a tese da
desigualdade e subordinacdo do Filho e do Espirito Santo em relacao ao
Pai. Eles defendiam a segunda férmula, acreditando encontrar nela uma
confirmagao da propria doutrina.

Sdao Basilio escreve o seu tratado para responder a essa objeccdo. Ele
usa a férmula "ao Pai e ao Filho e ao Espirito Santo" justamente porque,
colocando as trés pessoas no mesmo plano, em estreita coordenacao, ela
afirma a sua igualdade de natureza e de gloria. Nao abandona a férmula
tradicional pela nova, mas pretende apenas explicitar o seu verdadeiro
significado entendido pela Igreja. (Exactamente como havia feito Niceia



quando introduziu o conceito de homoousios, para precisar o verdadeiro
sentido das expressoes biblicas sobre o Filho.)

Sao Basilio defende a legitimidade de uma e de outra féormula, usando-
as indiferentemente no curso do seu tratado. A liturgia, tanto a oriental
como a ocidental, seguiu-o nesta linha. Se as vezes, como no Gloria Patri,
encontramos a formula" gloria ao Pai e ao Filho e ao Espirito Santo", na
doxologia final do canon, nos prefacios, na conclusio das oracoes,
encontramos por outro lado o esquema primitivo: "ao Pai, por Cristo, na
unidade do Espirito Santo".

Uma vez esconjurado o perigo de uma interpretacdo herética
subordinacionista, podemos, pois, voltar a valorizar sem medo a féormula
trinitaria "ao Pai, por meio de Cristo, no Espirito Santo". Esta é a mais
comum no Novo Testamento (0o uUnico caso em que ocorre a férmula
alternativa ¢ em Mt 28,19: "Batizando-as em nome do Pai e do Filho e do
Espirito Santo"), e encerra o verdadeiro sentido da oracao trinitaria. Paulo
fala constantemente da oracdo crista como de uma oracao dirigida ao Pai
(Abba!) por meio de Cristo, no Espirito Santo, ou - o que é a mesma coisa -
de uma oracdo feita "no Espirito do Filho". "E é gracas a ele [Cristo] que
uns e outros, num so6 Espirito, temos acesso ao Pai" (Ef 2, 18).

Este esquema parte da Trindade como se revelou a nos na historia da
salvacao (a Trindade economica), e ndo da Trindade atemporal (a Trindade
imanente). O Filho e o Espirito Santo nos aparecem, para usar a imagem de
santo Ireneu, como "as duas mdos" mediante as quais o Pai, na criacao,
extrai de si o mundo e, na redencao, torna a atrai-lo a si" [45a].

Por que dizemos que sO nesse caso se tem oracao trinitaria em sentido
estrito? Porque nessa perspectiva a Trindade ndo é s6 o objecto e o termo,
mas também o sujeito da oracdo. Quando dizemos: "Gloria ao Pai e ao
Filho e ao Espirito Santo", idealmente colocamo-nos n6s mesmos de um
lado e a Trindade de outro. Ndo assim quando dizemos: "Por Cristo, a ti,
Deus Pai, na unidade do Espirito Santo, toda a honra e gléria". Nesse caso,
estamos envolvidos no proprio ritmo da vida trinitaria, no movimento que
conduz de uma pessoa a outra. A Trindade ndo é, por assim dizer, o outro
término do fio, sendo ela propria o fio pelo qual passa a nossa oracao. Essa
é uma oracao feita com a Trindade, e ndo s6 a Trindade. Gracas ao amor



infuso em nés com o Espirito Santo, amamos Deus por meio de Deus; deve-
se dizer o mesmo da oracdo: "Rezamos a Deus por meio de Deus". A
oracao crista distingue-se de qualquer outra precisamente por isso.

A expressao per Christum nao € s6 complemento de meio ou de lugar,
mas também de causa. Agradecer ao Pai "por Jesus Cristo" significa
também agradecer a ele por causa de Cristo, pelo dom infinito que ele é
para o mundo. Um motivo, este, pelo qual a eternidade ndo sera suficiente
para agradecer ao Pai e pelo qual o Pai ndo se cansara, pela eternidade, de
ser agradecido.

Todavia, ndo devemos obstinar-nos neste esquema, como se o Pai fosse
sempre e somente o termo inalteravel da oracdo. Ele é as vezes a nascente e
o inicio do movimento. Nao é sem razdo que o esquema ascendente, "ao
Pai, por meio do Filho, no Espirito Santo", encontra na Escritura o seu
correspondente perfeito, no esquema descendente: "do Pai, por meio do
Filho, no Espirito Santo". Também nisso ha uma relacdao circulante e
reciproca perfeita entre as divinas pessoas. O Pai revela o Filho, fala-nos
dele, exorta-nos a escuta-lo. Paulo dobra os joelhos diante do Pai, a fim de
que os fiéis sejam reforcados no Espirito e o Cristo habite em seus coracoes
(cf. Ef 3,14s). Também o Espirito é as vezes a pessoa pela qual tem inicio o
movimento da oracdo, como quando "vem em socorro da nossa fraqueza e
intercede por nos segundo os desejos do Pai" (cf. Rrn 8, 26s).

Tudo isso é confirmado pela experiéncia. Muitos sdo aqueles que, tendo
recebido de forma nova o Espirito e experimentado o famoso "novo
Pentecostes", sao conduzidos por ele a descoberta da oracdo trinitaria. Ora é
Jesus que lhes fala do Pai, como um irmdo que exorta um outro irmao a
apresentar-se sem medo diante do Pai comum, quase impelindo-o
docemente pelos ombros; ora € o Pai que parece impaciente por revelar-lhes
infinitas coisas sobre o Filho e transmitir-lhes o seu entusiasmo, a sua
altivez e o seu jubilo por ele; ora é o Espirito Santo que lhes ensina a
dirigirem-se ao Pai chamando-o Abba, e ao Filho Jesus proclamando-o
"Senhor". A alma tem a impressao como que de horizontes novos que se
descortinam diante de si um apos outro, perde a respiracao e fica sem
palavra. O Espirito que "tudo sonda" permite langar como que olhares
furtivos sobre as "profundezas de Deus" (cf. 1 Cor 2, 10).



Creio que as pessoas divinas ndao se ofendam se fizermos alguma
"especulacdo” sobre as suas "diferencas ". Explico-me com um exemplo.
Como pregador, enfrento circunstancias em que devo falar ora do.Filho, ora
do Espirito Santo e ora do Pai. Descobri um estratagema para conseguir
ajuda. Se tiver de falar do Filho, digo ao Pai que ndo pode deixar-me sem a
uncao do Espirito, depois que me foi concedida por Jesus tantas vezes para
falar dele. E faco o mesmo, no devido turno, com as outras pessoas. Devo
dizer; com imenso pasmo da minha parte, que o "truque" funciona.

Podemos fazer uma alianca com o Espirito - pedindo quase a sua
cumplicidade - a fim de preparar uma festinha para o Pai, como fazem as
criancas quando, com essa intencdo, se aliam a mama; além disso, podemos
reforcar as aliancas e aliar-nos ao Pai para honrar Jesus e o Espirito, e assim
por diante. Jesus disse: "Se pedirdes alguma coisa a meu Pai em meu nome,
ele vo-la dara" (Jo 16, 23). Mas isto vale também para as duas outras
pessoas divinas. Qualquer coisa que pedirmos a Jesus em nome do Pai, ele
no-la dara; qualquer coisa que pedirmos ao Espirito em nome de Jesus, ele
no-la dara.

Oh, como é sublime ter por Deus a Trindade! Quando o descobrimos,
ndo somos mais tentados a trocar o monoteismo cristdo por nenhum outro
no mundo. Eu teria compaixdo de um Deus que ndo tivesse ninguém com
quem comunicar-se na profundeza que lhe é propria e com quem
compartilhar a propria felicidade. Imagino que se sentiria tremendamente s
e infeliz! A prova da existéncia da Trindade estd na primeira pagina da
Biblia. "Deus criou o0 homem a sua imagem" e, exactamente por isso,
porque devia ser a sua imagem, acrescentou: "Nao é bom para o homem
ficar sozinho" (Gn 1, 27; 2, 18).

3. Formas de oracao trinitaria no Espirito

A oracgdo trinitaria pode assumir varias formas. A mais elevada é a
Missa. Nao tanto pela presenca continua, nela, das férmulas trinitarias que
recordamos, mas pelo seu conteudo de fundo. Tudo quanto nela recebemos
vem "do Pai, por meio do Filho, no Espirito Santo". O Pai amou tanto o
mundo a ponto de dar o seu Unigénito para salva-lo; o Filho Jesus Cristo
amou tanto os homens até dar por eles a vida; Pai e Filho quiseram a tal



ponto ter os homens unidos a si que infundiram neles o seu Espirito, a sua
propria vida. E a Missa é tudo isto!

Esse movimento descendente é especialmente visivel na actual Oracao
eucaristica IV, que segue de perto a Anafora de sdo Basilio:

E de tal modo, Pai santo,

amastes 0 mundo

que, chegada a plenitude dos tempos,
nos enviastes o vosso proprio Filho
para ser o nosso Salvador. [...]

[Ele] que por n0s morreu e ressuscitou,
enviou de vés, 6 Pai, o Espirito Santo,
como primeiro dom aos vossos fiéis.

Inversamente, tudo quanto é oferecido na Missa - pao e vinho, louvores,
oracoes, n6s mesmos, Cristo -, nds o oferecemos ao Pai, por meio do Filho,
no Espirito Santo, como bem resume a doxologia final do canon. A Missa
pode constituir todos os dias um "banho" na Trindade, uma full irmnersion
no mistério.

Oracdo intrinsecamente trinitaria, no Espirito, € também o Pai-nosso,
embora nela seja nomeado somente o Pai. Em qualquer lugar onde houver
um fiel que diz a Deus: "Pai!", sabemos que la se encontra em accao o
Espirito do Filho que clama Abba.

Sado Basilio insiste no carater trinitario da adoracao e da contemplacao
cristd. No tratado que se recordou, afirma que o Espirito Santo é "o lugar"
no qual se deve entrar para contemplar a Deus e adora-lo. Ele aplica ao
orante, em sentido espiritual, o episédio de Moisés que entra "na fenda da
rocha" para poder contemplar Deus que passa, dizendo que aquela fenda
ndo significa outra coisa se ndo a contemplacdao no Espirito (cf. Ex 33, 22).
"De quem o aprendemos?", pergunta a si mesmo e responde: "Do Senhor
em pessoa, que disse: os verdadeiros adoradores adorardo o Pai em
espirito e verdade (Jo 4, 23) "[46].

O facto sublime é o de saber que esta "fenda na rocha" existe realmente,
esta dentro de nos, é o nosso proprio coracao. Nela podemos esconder-nos,



mesmo no meio de uma conversa, de uma liturgia, de um sermao. Nao para
nos evadir e ausentar, mas para estar mais presentes, presentes ao Presente.
Alguns possuem manifestamente essa capacidade, e observa-los foi sempre
para mim motivo de edificacdao e convite ao recolhimento. Talvez seja a
Unica possibilidade que temos de ser, como se diz, "contemplativos na
acgao".

Nos nossos dias, a oracao no Espirito manifesta-se também numa forma
diferente: a dos grupos de oracdo de inspiracoes diversas, surgidos um
pouco por toda a parte na Igreja. Participando deles, compreende-se o que o
Apostolo queria dizer quando escreve aos Efésios: "Sede repletos do
Espirito. Entoai juntos salmos, hinos e canticos inspirados; cantai e celebrai
o Senhor de todo o vosso coracdao. Em todo o tempo e a proposito de tudo
rendei gracas a Deus Pai, em nome de nosso Senhor Jesus Cristo" (Ef 5,18-
20). E ainda: "Que o Espirito suscite a vossa oracdo sob todas as suas
formas, os vossos pedidos, em todas as circunstancias" (Ef 6,18). Esse tipo
de oracdo responde a uma necessidade, preenche um vazio na oracado crista:
o da oracdo espontanea comunitaria. A oragado liturgica é comunitaria, mas
ndo é espontanea; a oracdo privada é espontanea, mas ndo € comunitaria.
Ha necessidade de que haja momentos nos quais se possa rezar
espontaneamente, como o Espirito dita, porém compartilhando a propria
oracdo com outros, colocando juntos os varios dons e carismas e
edificando-se cada qual com o fervor do outro; colocando juntas as diversas
"linguas de fogo", de modo a formar uma unica chama.

Temos um exemplo magnifico dessa oracdo espontanea e comunitaria
no capitulo 4 dos Actos. Pedro e Joao, libertados do carcere com a ordem
de ndo falar mais no nome de Jesus, retornam a comunidade e essa se poe a
rezar. No final, todos sdao novamente repletos do poder do Espirito e
continuam a pregar Cristo "com parrésia”. Conheco pastores que, em
situacoes dificeis, aprenderam a fazer o que Pedro e Jodo fizeram naquele
dia: convocam a comunidade e rezam com ela, como crentes entre 0s
crentes, ou entdo nao hesitam em por-se de joelhos, convidando os fiéis a
rezarem sobre eles.

Os grupos de oracdo, como todas as coisas humanas, ndo estdo isentos
de perigos e excrescéncias de géneros diversos, mas, no conjunto, sao uma



novidade a ser acolhida "com accdo de gracas e consolacao", como diz a
Lumen gentium dos carismas em geral[47].

4. A criacao retorna a ti

Compreendemos agora por que a oracao, especialmente a oracdo
trinitaria ou no Espirito, é indispensavel para adquirir a santidade. Ela nos
une a Deus que é o "tnico Santo" e "a fonte de toda a santidade". Os
sacramentos e a Palavra também nos unem a Deus, porém a oracao o faz de
um modo todo seu e irrepetivel: mediante o desejo.

O desejo é a alma da oracdo. "O teu desejo € a tua oracao", diz santo
Agostinho; "se continuo é o desejo, continua é a oracdo. [...] Se nao
quiseres interromper a oracao, nao cesses nunca de desejar"[48]. Uma linda
oracao recitada na primeira semana de Quaresma, diz: "Faz, Senhor, com
que a nossa alma brilhe a teus olhos pelo desejo que tem de ti"[49]. Como
se Deus se debrucasse do céu e divisasse sobre a terra pontos mais ou
menos luminosos, de acordo com a intensidade do desejo que cada qual tem
dele. Isaias exclama: "Esperamos em ti, Senhor; o desejo da nossa alma é
recordar o teu nome" (Is 26,8). Os salmos sdo modelos de oracao
justamente porque permeados deste sentimento que € o desejo ou o anseio
de Deus.

A oracdo antecipa o retorno das criaturas a Deus, sendo, por isso, uma
actividade escatoldgica, que antecipa o fim, o cumprimento. "Deus",
escreveu um grande mistico, "é como um mar que se eleva e se abaixa.
Estende ininterruptamente o seu fluxo para todos aqueles que o amam e, no
seu refluxo, torna a atrair a si todos aqueles que dele foram repletos"[50]
Isso sugere uma imagem: a de um mar que, levantando-se na maré alta,
invade a praia e no seu movimento de refluxo atrai para dentro de si tudo
quanto encontra livre sobre ela. Algumas barquinhas, porém, estdo cercadas
de armacoes por todos os lados, ou amarradas com uma corda a uma estaca
fincada na terra. O mar circunda-as e as acaricia, convidando-as quase a
segui-lo. Por certo tempo, elas se deixam levantar e flutuam, mas,
amarradas como estdao, nao seguem o mar no seu refluxo, permanecendo em
terra, ao passo que outras barquinhas, encontradas livres, lancam-se ao
largo sob o sol, no mar tranquilo.



Assim acontece com a Trindade. Ela envia a sua palavra e a sua graca
como um vagalhdo benéfico que envolve os homens e os convida a segui-lo
na sua imensidade. Algumas almas sdao "desapegadas", prontas, e 0 seguem
com alegria, deixando-se "sugar" prazerosamente por ele. Outras, pelo
contrario, estdo amarradas por cordas de velhos habitos, por apegos terrenos
ou pelo medo do desconhecido. Por um momento, deixam-se levantar e
embalar, mas, quando se trata de tomar a decisao de caminhar, ndo sentem
disposicdo e ficam por terra. O que sera delas? Conhecerdo um dia a
embriaguez do mar aberto, ou serdo como aquelas barquinhas que
permanecem sobre a praia, deixando-se consumir pela salsugem?

Ressoa aqui, mais a proposito que nunca, o brado de Cristo que o papa
fez reecoar na carta com que abriu o novo milénio: Duc in altum, fazer-se
ao largo! Tirar as amarras, levantar as ancoras! Ndo ter medo de aventurar-
se no mar aberto da santidade.

Tiveram ampla difusdo nas comunidades monasticas italianas alguns
hinos litirgicos compostos pelas monjas trapistas de Vitorchiano e
Valserena. Entre eles hd& um para as Vésperas, de grande profundidade
teologica e inspiracao lirica, que exprime maravilhosamente o sentimento
que procuramos evocar. Vamos lé-lo, para concluir com chave doxolodgica,
como € de dever, a nossa meditacdo sobre a oracado trinitaria:

O Trindade infinita,

nestas vésperas cantamos a tua gloria,
porque no Cristo tu nos fizeste filhos
e 0S N0ssos coracoes sao a tua morada.

Eterno, ndo limitado pelo tempo,
manancial da vida que ndo morre,
para ti retorna a criagao

no fluxo incessante do amor.

Nos te cantamos, 6 Imenso,

neste breve sabado do tempo

que anuncia o grande dia sem noite,
no qual te veremos, luz vivente.



A ti o nosso louvor,

0 Trindade dulcissima, bem-aventurada,
que sempre jorras e refluis

no placido mar de teu proprio Amor.
Amém[51].

IV
Nao é por ser Trindade
que Deus nao é simples

Contemplando a Trindade,
vencer a odiosa hipocrisia do mundo

Uma propagada tradicao iconografica mostra santo Agostinho enquanto
observa, a beira do mar, uma crianca que com uma conchinha recolhe agua
do mar e joga-a num pequeno buraco cavado na areia. Conhecemos a lenda
que a inspirou: Agostinho estava empenhado em escrever o tratado sobre a
Trindade; com aquele gesto, Jesus Menino, ou um anjo enviado por Deus,
quis fazé-lo compreender uma coisa: assim como é impossivel fazer entrar
0 oceano num pequeno buraco cavado pelas maos de um menino, assim
também é impossivel encerrar a Trindade na mente humana, servindo-se do
fraco instrumento da razdo. Agostinho continuard a escrever as suas
sublimes paginas sobre a Trindade, mas estara bem consciente (e o repetira
muitas vezes) de que tudo quanto reune em cada pagina nao sao mais que
gotas de agua em relacdo ao mar. Assim sera sempre qualquer explanacao
sobre a Trindade: uma tentativa de recolher agua com uma conchinha, de
um oceano sem fundo e sem beira.

1. Trindade e simplicidade divina

Uma das "imersoes" mais felizes no mar da Trindade foi a que
Agostinho realizou no dia em que formulou o luminoso principio da
simplicidade divina, sobre o qual repousa em grande parte a sua doutrina
sobre a Trindade, assim como a da Igreja latina depois dele. Diz o seguinte:



Esta Trindade é um s6 Deus, e nao € por ser Trindade que nao é simples.
[..1E simples porque, nela, ser e ter identificam-se, salvo o facto de
que as pessoas se dizem em sentido relativo uma da outra. Com efeito, o
Pai tem certamente o Filho, mas nao ¢ ele o Filho, o Filho tem o Pai,
mas ndo € ele o Pai. Portanto, com base nos atributos que se dizem em
sentido absoluto e ndo relativo, em Deus, ser e ter identificam-se. Por
exemplo, em sentido absoluto diz-se vivo, porque ndo so tem a vida,
mas € a sua mesma vida[52].

Tem-se a formulacdo dogmatica desta intuicdo no concilio de Florenca
de 1442: "Em Deus tudo é comum, onde ndo intervém a oposi¢do de
relacao" (In Deo omnia sunt communia ubi non obviat relationis oppositio)
[53].

Com este principio, pde-se a salvo, de uma vez para sempre, a
simplicidade de Deus. "Deus € trino, mas ndao triplice."[54]. A Trindade nao
destroi a simplicidade de Deus, porque a simplicidade diz respeito a
natureza e a natureza (o ser absoluto) de Deus € una e simples. S. Tomas
acolhe fielmente esta heranca, fazendo da simplicidade o primeiro dos
atributos de Deus[55].

E formulada, assim, teologicamente, uma verdade que a Biblia exprimia
entdo de maneira concreta, por meio de imagens: Deus € luz, e de trevas,
nele, ndao ha vestigio algum" (1 Jo 1, 5).A auséncia de qualquer mistura é
também um dos multiplos significados do titulo divino Qadosh, Santo.
Plenitude pura, simplicidade pura. A grande mistica santa Catarina de
Génova designa este aspecto da natureza divina, pelo qual estava
apaixonada, como nitido, nitidez, um termo que indica, juntamente, pureza
e integridade, plenitude e homogeneidade absoluta. Deus é "incorruptivel".

A doutrina da Trindade salva, portanto, e ndo compromete, a
simplicidade divina. Esta é destruida em certas concep¢oes - como a gnose
antiga - que imaginam um mundo divino povoado por entes (0s éons) de
perfeicdo distinta, em luta entre si, com um elemento de treva e de
ignorancia oculto no interior do préprio mundo divino, que sera aquele que,
no final, determinara a existéncia do mal no mundo e até mesmo do mundo.



A simplicidade de Deus esta comprometida também hoje em certas
orientacOes da assim chamada psicologia das profundezas, de procedéncia
junguiana. Com um procedimento que evoca de perto os da gnose herética,
inclinam-se um para o outro perigosamente, neste caso, 0s confins: o
confim do divino para o que esta e mbaixo, e o confim do demoniaco para o
alto, até encosta-los um ao outro e sobrep6-los, nao vendo no mal outra
coisa a nao ser "a outra face da realidade" e, no deménio, nada mais que "a
sombra de Deus". Luz e trevas, bem e mal, principio criativo e principio
destrutivo nao seriam sendo duas faces da mesma moeda, em todos os
niveis da realidade, incluindo o divino.

Nessa linha, anos atrds, um autor muito lido nas faculdades de
psicologia chegou a acusar o cristianismo de haver introduzido no mundo
"a nefasta contraposicao entre bem e mal ". "O cristianismo", escreveu ele,
"tem uma mentalidade infantil, é uma religido fundada sobre o arquétipo do
puer e, portanto, salienta a necessidade de ser simples, isto é, pouco
sofisticados, lineares, univocos"[56].

Nao conseguindo, ou nao querendo, combater os proprios vicios, o que
fizeram os homens? perguntava a si mesmo santo Agostinho. Simples:
atribuiram-nos também a Deus! E eis que fizeram da luxtria uma deusa,
Vénus; da violéncia um deus, Marte; e assim por diante, sentindo-se assim
justificados na pratica dos préprios vicios. Se ndao quisermos repetir o
mesmo ingénuo procedimento, nao devemos procurar transferir para Deus a
nossa complicacdo, mas, de preferéncia, imitarmos nos a sua simplicidade.

Para nds, a simplicidade é sempre uma conquista, nunca um elemento
de partida. Deus é por natureza simples, nds somos por natureza cCompostos,
em todos os niveis: metafisico, psicolégico, moral. Em Deus, o ter
identifica-se com o ser, mas em nés, ndo. Em Deus, o aparecer - o
manifestar-se externamente a si - esta sempre infinitamente abaixo do seu
ser; em nos, infelizmente, acontece o contrario: o aparecer tende a impor-se
sobre o ser.

A simplicidade de Deus € "plenitude pura"; a ele, diz a Escritura, "nada
foi acrescentado e nada foi tirado" (Sr 42, 21). Enquanto é suma plenitude,
nada lhe pode ser acrescentado; enquanto é suma pureza, nada lhe deve ser
tirado. Em nos, jamais estdo unidas as duas coisas; uma contradiz a outra. A



nossa pureza sempre € obtida tirando alguma coisa, purificando-nos,
"tirando do seu olhar as nossas mas accoes" (cf. Is 1, 16). Nisso a santidade
assemelha-se a escultura, definida por Leonardo da Vinci como "a arte de
tirar", porque cria a obra de arte, ndo acrescentando algo (cor a cor na
pintura, nota a nota na musica, pedra a pedra na arquitetura), mas tirando
algo, fazendo cair a golpes de cinzel os pedacos supérfluos, de tal modo que
possa emergir a imagem desejada.

2. Pessoas ou personagens?

Tendo-nos proposto tomar a Trindade como "medida alta" da vida
crista, procuremos ver o que devemos "tirar" de nos para aproximar-nos da
simplicidade da Trindade. A resposta é evidente: devemos tirar de nos a
duplicidade culpavel que a Biblia chama hipocrisia. O objectivo da presente
reflexdo é: contemplando a Trindade, vencer a odiosa hipocrisia do mundo.

Jesus chama a hipocrisia um fermento, "o fermento dos fariseus" (Lc
12, 1). Ela é deveras um fermento "que faz fermentar toda a massa" (1 Cor
5, 6), isto €, é capaz de corromper todos 0s nossos actos, ndo s 0S maus,
mas também, e principalmente, os bons.

E surpreendente o quanto este pecado - o mais denunciado por Deus ao
longo da Biblia e por Cristo nos Evangelhos -, ocupa pouco espaco nos
nossos exames de consciéncia usuais. O maior acto de hipocrisia seria ...
esconder a propria hipocrisia. Escondé-la de si mesmo, porque de Deus nao
é possivel. "Se dissermos: 'Ndo temos pecado' [acrescentemos também, de
hipocrisia], enganamo-nos a nés mesmos e a verdade nao esta em nos. Se
confessarmos os nossos pecados, fiel e justo como é, ele nos perdoara os
nossos pecados e nos purificara de toda a iniquidade" (1 Jo 1, 8-9).A
hipocrisia, em grande parte, é vencida no mesmo momento em que €
reconhecida.

O homem - escreveu Pascal- tem duas vidas: uma é a vida verdadeira, a
outra é a imagindria que vive na opinido, ou sua ou das pessoas.
Trabalhamos sem descanso em adornar e conservar o nosso ser imaginario e
descuidamos o verdadeiro. Se possuimos alguma virtude ou mérito,
apressamo-nos em fazé- lo saber, de um modo ou de outro, para enriquecer



com tal virtude ou mérito o nosso ser imaginario. Estamos dispostos a
diminuir-nos a nés mesmos, para acrescentar-lhe alguma coisa, até a ser
covardes, e ndo obstante parecer valentes, e a dar também a vida, contanto
que as pessoas falem disso[57].

Para melhor combater a hipocrisia, procuremos descobrir a origem e o
significado do termo.A palavra deriva da linguagem teatral. No inicio,
significava simplesmente recitar, representar no palco. Aos antigos, nao
fugia o elemento intrinseco de mentira que existe em toda a representacao
cénica, apesar do alto valor moral e artistico que lhe é reconhecido. Donde
0 juizo negativo que se tinha em relacdo a profissao do actor, reservada, em
certos periodos, aos escravos, e proibida com certeza pelos apologistas
cristdos. A dor e a alegria ali representadas e enfatizadas nao sao verdadeira
dor e verdadeira alegria, mas aparéncia, ficcio. As palavras e as atitudes
exteriores nao corresponde a realidade intima dos sentimentos.

Usamos a palavra fiction em sentido neutro ou de todo positivo: (é um
género literario e de espetaculo muito em voga nos nossos dias!); os antigos
atribuiam-lhe o sentido que ela tem na realidade: ficcdo. O que havia de
negativo na ficcdo cénica passou para a palavra hipocrisia. Da palavra
originariamente neutra que era, ela tornou-se uma das poucas palavras com
significados exclusivamente negativos. Ha quem se vanglorie de ser
orgulhoso ou libertino, mas ninguém de ser hipocrita.

A origem do termo nos introduz nas pegadas que levam a descobrir a
natureza da hipocrisia. Ela consiste em fazer da vida um teatro, no qual se
recita para um publico; significa envergar uma mascara, cessar de ser
pessoa para tomar-se personagem.

Esta tendéncia inata do homem é enormemente acrescida pela cultura
atual, dominada pela imagem, pela industria do filme e sobretudo pela
televisdao. Descartes afirmou: Cogito ergo sum, penso, portanto existo; hoje,
porém, tende-se a substitui-lo por: "Apareco, portanto existo". Um famoso
moralista definiu a hipocrisia como "o tributo que o vicio paga a virtude"
[58]. Em nossos dias, vemos no mundo uma espécie de hipocrisia as
avessas. Inventam-se pecados ndao cometidos para ndao parecer menos livres
e atrevidos que outros; rapazes e mocas gabam-se de aventuras que, por



sorte, nunca viveram, para Ndo parecer menos capazes que O0S Seus
companheiros. A hipocrisia tornou-se o tributo que a virtude paga ao vicio.

Infelizmente, ao lado dessa hipocrisia as avessas, continua a existir no
mundo também a velha hipocrisia que arma insidias principalmente a
pessoas piedosas e religiosas. Um rabino do tempo de Cristo dizia que
noventa por cento da hipocrisia do mundo encontrava-se em Jerusalém[59].
O motivo é simples: onde é mais forte a estima pelos valores do espirito, da
piedade e da virtude, ai é também mais forte a tentacdao de fingi-los para ndao
parecer deles privado.

Outro perigo vem da imensidao de ritos que as pessoas piedosas
costumam cumprir e das prescricoes que estao empenhadas em observar. Se
ndo forem acompanhados por um continuo esforco de introduzir neles uma
alma, mediante o amor a Deus e ao préximo, eles se tomam cascas vazias.
"Por mais que tenham aparéncia de sabedoria", diz sao Paulo falando de
certos ritos e prescricoes exteriores, "'religido pessoal, devocao, ascese' sao
destituidos de qualquer valor e s6 servem para satisfazer a carne" (Cl 2, 23).
Nesse caso, as pessoas conservam, diz o Apostolo, "as aparéncias da
piedade, negando-lhe contudo o poder" (2 Tm 3, 5).

Se nos perguntarmos por que a hipocrisia ¢ tdo abominada diante de
Deus, a resposta € clara. Na hipocrisia, o0 homem rebaixa Deus, passando-o
para o segundo lugar, colocando no primeiro as criaturas, o ptiblico. E como
se, na presenca do rei, alguém lhe voltasse as costas para dirigir a sua
atencdo unicamente aos servos. "Os homens véem aquilo que salta a vista,
mas o Senhor vé o coracao” (1 Sm 16, 7). Cultivar a aparéncia mais que o
coracao significa, automaticamente, dar mais importancia ao nomem que a
Deus.

Essencialmente, hipocrisia é, pois, falta de fé, uma forma de idolatria,
pois coloca as criaturas no lugar do Criador. Jesus atribui a isso a
incapacidade dos seus inimigos de crer nele: "Como poderieis crer, vos que
vos glorificais uns aos outros e ndao procurais a gléria que vem de Deus
somente?" (Jo 5, 44).

A hipocrisia carece também de caridade para com o préximo, porque
tende a reduzir os irmaos a admiradores. Nao reconhece neles uma



dignidade propria, vendo-os apenas em funcao da prépria imagem.

O juizo de Cristo sobre a hipocrisia € como uma espada flamejante:
"Receperunt mercedem suam" (Mt 6, 2), ja receberam a sua recompensa,
assinaram uma quitacdo, ndo podem esperar outra coisa para si. Além de
tudo, uma recompensa iluséria e contraproducente também no plano
humano. Foi dito, e é verdade, que a gldria foge de quem a persegue e
persegue quem dela foge.

A pior coisa que se pode fazer, no término de uma descricio da
hipocrisia, é servir-se dela para julgar os outros. E precisamente a esses que
Jesus aplica o titulo de hipocritas: "Homem de juizo pervertido, tira
primeiro a trave do teu olho, e entdo enxergaras direito para tirar o cisco do
olho do teu irmao" (Mt 7, 5).

3. Azimos de sinceridade

Vejamos, no entanto, o ideal e o remédio que a palavra de Deus
contrapoe a hipocrisia: "Purificai-vos", escreve o Apostolo aos corintios,
"do fermento velho para serdes uma massa nova, visto que sois sem
fermento. Pois o Cristo, nossa pascoa, foi imolado. Celebremos pois a festa,
nao com fermento velho, nem com fermento de maldade e perversidade,
mas com pdes sem fermento: na pureza e na verdade" (1 Cor 5, 7-8).

Esse texto parece ter sido escrito na iminéncia das festas pascais. A
festa que o apostolo convida a celebrar ndo é, pois, uma festa qualquer, mas
a festa por exceléncia, a tunica festa que o cristianismo ira conhecer nos
primeiros trés séculos da sua historia: a Pascoa. Temos aqui a primeira
mencao em absoluto da existéncia de uma festa crista de Pascoa.

Na vigilia da Pascoa, o 13 nisan, o ritual hebraico determinava que a
dona da casa percorresse diligentemente toda a casa a luz de uma vela,
revistando todos os cantos, para fazer desaparecer todo o minimo vestigio
de pao fermentado e assim, no dia seguinte, celebrar a Padscoa s6 com pao
azimo. (Para os hebreus, o fermento era sinénimo de corrupgao, e o pao
azimo, simbolo de pureza, novidade e integridade ). Isso da origem a
tradicao da grande limpeza primaveril. Sao PauJo vé nisso uma grandiosa



metafora de toda a vida crista. Cristo foi imolado; é ele a verdadeira Pascoa,
da qual a antiga representava apenas uma expectativa; portanto, é preciso
percorrer a casa interior, o coracdo, despojar-se de tudo o que é velho e
corrompido, para ser "uma massa nova'; fazer, também noés, uma grande
limpeza primaveril.

A palavra mais interessante usada pelo Apostolo a este proposito é
"pureza". Traduz a palavra grega eilikrineia (de eile, esplendor do sol, e
krino, juJgo); indica algo que foi examinado a luz do sol e encontrado puro,
algo de uma transparéncia solar. (Do mesmo verbo, krino, derivam duas
palavras opostas: hipocrisia e transparéncia!)

Conheco uma curiosa fabuJa intitulada "O Pais de Vidro". Fala de uma
pessoa que, por efeito de magia, vai acabar num pais todo de vidro: casas de
vidro, passaros de vidro, arvores de vidro, pessoas semelhantes a graciosas
estatuetas de vidro. Ndo obstante, nunca se fragmentou nada, porque nesse
pais todos aprenderam a movimentar-se com delicadeza, para nao provocar
qualquer mal em si mesmos. Ao se encontrarem, as pessoas respondem as
perguntas antes que elas sejam formuJadas, porque no pais de vidro também
0s pensamentos se tornaram abertos e transparentes; ninguém mais tenta
mentir, sabendo que todos podem ler o que se tem em mente.

O protagonista adapta-se rapidamente a essa nova vida, e, quando um
dia o fazem voltar ao mundo normal, sofre e exclama: "Mas eu nao posso
mais viver num pais que nao seja de vidro! Preciso da sinceridade das
pessoas, tenho necessidade da transparéncia das coisas, preciso de gestos e
vozes delicadas". S6 se conforma quando quem conduziu o
empreendimento lhe diz: "Agora a sua tarefa é viver aqui como viveu no
Pais de Vidro e contagiar os outros com a sua influéncia, tornando-os
semelhantes aos habitantes do Pais de Vidro" [60].

O verdadeiro Pais de Vidro (ou melhor, de Cristal, segundo o
Apocalipse) é o céu, onde todos sdao transparentes e onde ndao havera mais
nada escondido, ou a esconder. Mas nds devemos comecar a viver aqui
embaixo como se vive na Jerusalém celeste. E, por isso, viver como se 0s
nossos pensamentos fossem abertos e legiveis a todos (e eles o sdo, ao
menos por um: Deus!) e as palavras nao pudessem mais escondée-los ou
falsifica-los. Experimentemos imaginar por um momento o que seria a



nossa convivéncia na familia, na comunidade religiosa, na Igreja... Talvez
sintamos calafrios sé ao pensar, e ndao obstante € tdo salutar esforcar-nos por
faze-lo.

Se a hipocrisia consiste em mostrar também o bem que ndo se faz, um
remédio eficaz para opor-se a esta tendéncia é esconder também o bem que
se faz; privilegiar os gestos escondidos que ndo serdo deteriorados por
nenhum olhar terreno e conservarao todo o seu perfume para Deus."Agrada
mais a Deus", diz sdo Jodo da Cruz, "uma accdo, ainda que pequenina, feita
as escondidas e sem o desejo de que seja conhecida, que mil outras
realizadas com o desejo de que sejam vistas pelos homens". E ainda: "Uma
accao feita inteira e puramente por Deus, com coracdo puro, cria todo um
reino para quem a pratica"[61].

Jesus recomenda com insisténcia este exercicio: "Quando quiseres orar,
entra no teu quarto mais retirado [...] jejua no segredo [...] da esmola em
segredo [...] e teu Pai, que vé no segredo, te retribuird" (cf. Mt 6, 4-18). Sao
delicadezas nas relacbes com Deus que robustecem a alma.

Nao se trata de fazer de tudo isso uma regra fixa. Jesus diz também:
"Assim também brilhe a vossa luz aos olhos dos homens, a fim de que,
vendo as vossas boas obras, eles glorifiquem o vosso Pai que estd nos céus"
(Mt 5, 16). Trata-se de distinguir quando é bom que os outros vejam e
quando é melhor que ndo vejam.

4. Maria, reflexo terreno da simplicidade divina

Temos na terra um reflexo da simplicidade trinitaria: Maria. Ao longo
dos Evangelhos ela nos aparece como a simplicidade personificada. Um dos
elogios mais belos da simplicidade de Maria é o de Lutero, no comentario
ao Magnificat:

E exaltado o espirito de Maria maravilhosamente puro, porque enquanto
lhe é concedida uma honra tdao grande ndo se deixa induzir em tentacao,
mas, COmo Se nao visse, permanece no caminho recto, apega-se somente
a bondade divina, ndo funda a sua gléria nos seus bens, ndo busca o seu



interesse, pelo que pode verdadeiramente e com razdo cantar: O meu
espirito exulta em Deus[62].

Maria realizou a perfeicdo a eilikrineia paulina, a transparéncia pascal; a
sua vida é de uma transparéncia solar.

A ela pedimos que nos obtenha de Deus o dom de ser, como nos exorta
o seu Filho, "simples como as pombas", mesmo quando a necessidade ou o
dever nos obriga a ser "astutos como as serpentes"” (Mt 10,16).

Também desta vez terminamos com uma oracdo, o Salmo 139 [138]:
Senhor, tu me perscrutaste e conheces. Se a hipocrisia é procurar o olhar
dos homens mais que o de Deus, encontramos aqui o remédio. Recitar este
Salmo é como submeter-se a uma radiografia, passar pelos raios X.
Sentimo-nos atravessados de lado a lado pelo olhar de Deus. Mas, ao
término, o orante acaba por amar esta luz e exclama com alegria: "O Deus,
perscruta-me e conhece o meu coragao':

Senhor, tu me perscrutaste e conheces,
conheces o meu deitar e o meu levantar;

de longe discernes os meus projectos;

vigias 0 meu caminho e 0 meu paradeiro,

e todas as minhas veredas te sao familiares.
Uma palavra ainda ndo aflorou na minha lingua,
e tu ja a conheces, Senhor.

[...]

Aonde irei, para estar longe do teu sopro?
Aonde fugirei, para estar longe da tua face?
Subo aos céus, ai estas!

Deito-me nos infernos, ai estas!

Tomo as asas da aurora

para habitar além dos mares,

também 14, tua mao me conduz,

tua destra me segura.

Eu disse: '"Ao menos que as trevas me engulam,
que a luz em torno de mim seja noite!'

Nem mesmo as trevas sao tenebrosas para ti,

e a noite se torna luminosa como o dia:



as trevas sao como a luz!

O Deus, perscruta-me e conhece o meu coragao;
prova-me e conhece os meus pensamentos.

Ve, portanto, se eu enveredo pelo caminho perigoso,
E conduz-me pelo caminho duradouro.

Sim, vé, Senhor, se seguimos um caminho de mentira e guia-nos pelo
caminho da simplicidade e da transparéncia. Amém

A\
Tu és beleza!

Contemplando a Trindade,_
vencer o fascinio da falsa beleza

1. A beleza trinitaria

Os Padres da Igreja disseram coisas admiraveis em torno da beleza
divina. A exaltagdo mais sublime é feita por Dionisio, o Areopagita, falando
dos nomes divinos:

Deus é chamado Belo porque é totalmente belo e esta acima do belo.
[...] Por este Belo, todos os seres obtiveram o dom de ser belos. [...] O
Belo é principio de todas as coisas enquanto causa eficiente, que move
todas as coisas e as mantém juntas com o amor pela propria beleza; é
também o fim de todas as coisas [...] e a causa exemplar, porque todas
as coisas sao definidas tendo-o a ele como referéncia[63].

Todavia, este elogio da beleza tem um sério limite. Trata-se da beleza
essencial de Deus, e ndo da pessoal. O Areopagita afirma-o explicitamente:
o atributo da beleza, tanto quanto o da bondade e o da sabedoria, exprime a
relacdo entre Deus e o criado (Deus causa e modelo transcendente de toda a
beleza); por isso aplica-se, na linha de Platdo, a divindade em geral, e nao
as pessoas individualmente; é uma beleza divina, mas ndo ainda
propriamente trinitdria.



Temos de dar um passo adiante e falar de uma beleza trinitaria em
sentido estrito. Se Deus € belo, assim o deve ser para alguém que € eterno
como ele. Do mesmo modo que ndo existe musica onde ndo houver um
ouvido capaz de escuta-la, assim também ndo existe beleza onde nao
houver um olho para admira-la. No entanto, para quem Deus seria belo, se
ndo fosse Trindade? Para as criaturas? Mas entdo sé seria belo a partir de
quando o mundo passou a existir, sem contar com o facto de que nenhuma
criatura esta em condicdo de perceber a beleza divina, que é infinita e
transcendente.

A beleza, antes que da natureza, é um atributo da pessoa. Belas sdo as
pessoas divinas. O Pai é belo pelo Filho, como o Filho o é pelo Pai, que
encontra nele toda a sua "complacéncia". Existe em Deus uma beleza
paterna e uma beleza filial. O mesmo se deve dizer do Sopro comum que é
o Espirito. O Filho nos é apresentado na Escritura em eterna contemplacao
da beleza (a "gldria") do Pai e como "o resplendor da sua gléria" (Hb 1,3).

A Trindade faz com que Deus se ame a si mesmo sem sombra de
egoismo, e que se admire a si mesmo sem sombra de narcisismo.

A beleza trinitaria € um campo inteiro por explorar. Ela constitui, como
as mesmas pessoas, uma beleza de relacao. Consiste em relacdes belas; € a
sintese entre unidade e diversidade. As imagens menos inadequadas dessa
beleza sdo as da musica e da danca. No acorde musical, cada nota consegue
auferir a sua beleza da relacdo que cria com as outras. Na danca a dois, todo
o movimento extrai a beleza de sua coordenacao com o movimento do
parceiro. Beleza sdo as trés pessoas divinas, voltadas uma para a outra
desde o principio, num olhar satisfeito e silencioso.

Essa é a beleza que Rublev conseguiu representar no seu célebre icone
da Trindade: uma beleza que emana do modo de relacionar-se de cada
pessoa com a outra, do cruzar-se dos seus olhares, da atraccao reciproca dos
seus movimentos; beleza de relacao, ndo estatica, mas dinamica. Pode-se
reproduzir separadamente cada uma das trés figuras do icone (e as vezes se
faz isso); todavia, assim fazendo, rompe-se o encanto e perde-se toda a
forca do icone.



A beleza foi sempre algo impossivel de ser definido. Deve-se dizer dela
o que Agostinho dizia do tempo: "O que é o tempo? Se ninguém me
perguntar, eu sei; mas, se quiser explicar a quem me pergunta a sua razao de
ser, ja ndo o sei mais"[64]. Talvez se conseguisse aprender algo mais a seu
respeito se partissemos da sua forma trinitaria original como beleza de
relacOes. Trata-se de imprimir coerentemente em todo o tratado cristdo
sobre Deus uma marca trinitaria, campo no qual existe ainda muito por
fazer.

2. "Fugaz é a formosura" [65]

S6 agora podemos passar a considerar a beleza divina em relacdo ao
mundo, como fazia Dionisio naquele seu texto. Ele chama a Trindade
"causa sapiente e bela", gracas a qual "todas as coisas estdao plenas de
beleza e de toda a harmonia divina"[66].

Dizer que Deus é o autor da beleza nao significa apenas que ele criou
todas as coisas belas que ha no mundo, mas que criou o préprio senso da
beleza, colocando no coracao do homem o amor por ela e a capacidade de
reconhecé-la, 0 que denominamos senso estético. Quis que a beleza fosse
(juntamente com o bem) a escada para subir até ele, o "tirante", o iman.

Mas, se € assim, como entdo a beleza conduz com tanta frequéncia a
ruina e se léem na Escritura frases como: "Fugaz é a formosura" (Pr 31,30),
"A beleza te seduziu" (Dn 13,56), "Tu te orgulhaste da tua beleza" (Ez
28,17)?

Gostaria realmente de me ocupar desse assunto nesta meditacdo. Nao
pretendo encarar o tema da beleza de um ponto de vista essencial e
metdafisico: o que é o belo em si, quais as suas relacdes com o verdadeiro e o
bom, mas sim de um ponto de vista existencial. Por outras palavras, gostaria
de refletir sobre a experiéncia que fazemos a respeito da beleza. Mesmo
quanto a essa experiéncia, gostaria de esclarecer um aspecto bem preciso e
limitado. Nao a beleza dos mares e do por-do-sol, mas a do corpo humano,
do homem e da mulher. E esta a beleza que gera o eros, uma das grandes
forcas que movem o mundo, se ndo a mais poderosa de todas. A dos mares
e dos ocasos ndo é uma beleza erdtica, ao passo que a outra o é, com tudo



quanto, sabemos, comporta. Isso vale quer para a vida quer para a arte.
Também em arte, ao visitar a Galeria Uffizi, uma é a impressao suscitada
pelo quadro de uma paisagem ou de uma natureza-morta, outra a despertada
pela Vénus de Botticelli.

A medida que a publicidade e o especticulo reflectem o espirito, os
gostos e as expectativas de uma época (e os reflectem em larga escala), esse
tipo de beleza, que qualifiquei como erdtica, parece ser o valor mais
procurado, o grande "objecto de culto" nas sociedades do bem-estar. Basta
que se pense nos desfiles de moda, nos calendarios de nudez, e no papel
confiado a mulher no mundo do espectaculo e da publicidade. O homem
moderno "duvida da verdade, resiste ao bem, mas é fascinado pelo belo"
[67].

E um novo desafio que passa a ser apresentado aos fiéis. Trata-se de um
problema antes de tudo humano, de cuja correcta solucao depende o préprio
futuro da cultura e da vida.

Para nos, neste momento, é sobretudo um problema espiritual: como
viver a bem-aventuranca dos coracdes puros, proposta a todos os que
créem, num clima tdo saturado de sensualidade? Hoje ja ndo bastam as
defesas externas de outrora: muros, habitos, regras... Os meios modernos
de comunicacdo desmontaram todas essas defesas e nos cercam fora e
dentro de casa. E preciso potencializar as defesas internas, isto é, as fortes
conviccoes pessoais fundadas sobre a palavra de Deus e sobre a prépria
recta razao.

E também um problema de anuncio. Como evangelizar por meio da
beleza, num mundo que fez dela uma ideia tdo redutiva?

3. Ambiguidade da beleza

Sao bem conhecidas e frequentemente repetidas as palavras que
Dostoiévski poe na boca de um dos seus personagens predilectos, o Idiota:
"O mundo sera salvo pela beleza". Mas aquela afirmacao ele faz seguir-se
imediatamente uma pergunta: "Que beleza salvara o mundo?" [68].



Também para ele esta claro que nem toda a beleza salvara o mundo; ha uma
beleza que pode salvar o mundo e uma beleza que pode perdé-lo.

"Deus", escreve Evdokimov, "ndo € o unico que se reveste de beleza, o
mal o imita e torna a beleza profundamente ambigua"[69]. Neste aspecto,
houve uma evolugdo na passagem da Idade Média para a época moderna.
Na Idade Média era pacifica a conviccao de que o bem é belo e que o mal é
feio; agora ndo é mais. O demonio, que nas artes figurativas e na poesia
(Dante!) era representado em chave grotesca ou monstruosa, a partir de
certo momento comeca a ser representado como belo, ou ao menos
melancolico e poético. Alguns pintores (por exemplo Lorenzo Lotto, num
quadro conservado no museu de Loreto) pintam o demo6nio como um jovem
belissimo, mais "lucifero", astro luminoso, do que "anjo das trevas".
Também na poesia, a partir de John Milton, o demonio assume um aspecto
de beleza decaida. A beleza ndo é mais um atributo exclusivo do bem.

Um sinal da ambiguidade da beleza esta em que, ao lado da sua
exaltacdo, se descobre, na propria cultura moderna, uma rejeicao explicita a
ela, um verdadeiro "insulto a beleza", a ponto de se poder falar da morte da
beleza, como se falou da morte de Deus. Assim como, no passado, quase
exclusivamente os homens se exprimiram sobre a beleza, assim também o
desprezo da beleza traduziu-se em desprezo da mulher. Nos pais da assim
chamada poesia moderna, encontramos versos terriveis a respeito: "Mas tu,
0 Mulher, montdo de visceras... "[70].

Na pintura, um artista mostra passaros monstruosos que se lancam sobre
um corpo feminino como sobre uma carni¢a. Alguém definiu algumas
mulheres célebres da pintura abstracta como "os cadaveres da beleza"[71].

e

E a beleza em si mesma (e ndo s0 a da mulher) que, desse modo, é
"desmistificada" e ultrajada. E conhecido o inicio da coleccdo de poesias de
Rirnbaud, Uma estagdo no inferno: "Certa noite assentei a Beleza em meu
regaco. E pareceu-me amarga. E a injuriei"[72]. Na arte, esta atitude induz a
representacdo provocante de objectos antiestéticos, tais como mictorios e
coisas semelhantes, expostos também em alguns museus.

Qual é a causa dessa ambiguidade? A resposta tradicional é: o pecado.
Atendo-nos, contudo, a narrativa biblica, a ambiguidade da beleza nao foi



apenas o efeito do pecado, mas também a sua causa. Eva foi seduzida
justamente pela beleza do fruto proibido, o que quer que signifique além da
metafora. Eva viu que o fruto "era bom de comer, sedutor de se olhar" (Gn
3,6). Era esteticamente belo. O homem ndo se afastaria de Deus se nao
fosse atraido pelas criaturas. Entre os dois elementos presentes em todo o
pecado: o afastar-se de Deus e o voltar-se para as criaturas (aversio a Deo et
conversio ad creaturas), o segundo precede psicologicamente o primeiro.

Existe, portanto, uma causa anterior ao proprio pecado. A ambiguidade
da beleza afunda as suas raizes na natureza composita do homem, feita de
um elemento material e de outro imaterial, de algo que o conduz a
multiplicidade e de algo que, ao contrario, tende a unidade. E o mesmo
Deus que criou um e outro juntamente, em unidade profunda, "substancial”,
a fim de que, com o exercicio concreto da sua liberdade guiada pela palavra
de Deus, o0 homem decidisse por si mesmo em qual direccao desenvolver-
se: se "para o alto", rumo ao que estd "acima" dele, ou "para baixo", em
direccdo ao que esta "abaixo" dele; se para a unidade ou para a

multiplicidade.

e

E precisamente nesta possibilidade de autodeterminacdo que reside a
dignidade do homem, e é nela que a sua liberdade encontra o campo de
exercicio privilegiado. Ao criar o homem livre, escreve um filésofo do
renascimento, é como se Deus lhe dissesse:

Coloquei-te no meio do mundo, para que de 1a melhor avistasses o que
ha nele. Nao te fiz nem celeste nem terreno, nem mortal nem imortal, a
fim de que, por ti mesmo, quase como artifice livre e soberano, te
plasmasses e esculpisses na forma que preferisses. Tu poderas degenerar
nas coisas inferiores, que sao os brutos; tu poderas, segundo o teu
querer, regenerar-te nas coisas superiores, que sao divinas[73].

Isso explica a luta entre a carne e o Espirito e, portanto, o caracter
dramatico que caracteriza a existéncia do homem no mundo e a sua relacao
com a beleza.

No terremoto de Assis, ocorrido em 1997, houve um afresco de
Cimabue no contorno da basilica superior que foi destruido, reduzindo-se a
milhares de minusculos fragmentos coloridos. Agora, pacientemente, se



esta tentando recompd-los, para reconstruir o afresco original. E a imagem
do que aconteceu na passagem da Beleza incriada de Deus a multiplicidade
das coisas belas do mundo. A beleza que constitui objecto da nossa
experiéncia nesta vida é fragmentdria.

No que concerne a beleza, o pecado comeca quando alguém se esquece
do inteiro e prende-se ao fragmento. Quando, para retornar ao exemplo,
quem encontrou um fragmento, em vez de servir-se dele para recompor o
afresco original, furta-o e o destroi, prejudicando assim todo o
empreendimento. Quando, da beleza criada, ndo se faz um trampolim de
impulso para elevar-se, mediante o louvor e o desejo, a Beleza
incorruptivel, mas nos lancamos nela de cabeca, fazendo de seu gozo
momentaneo um fim em si mesmo. "Lancava-me, disforme, sobre estas
formas de beleza que sdo criaturas tuas, [...] as quais nem mesmo
existiriam se ndo fosses tu a fazé-las existir"[74].

A beleza criada torna-se entao o tumulo da liberdade, em vez de ser o
campo de exercicio dessa liberdade, uma vez que, como se sabe, ela nos
toma escravos. Para apoderar-se e gozar dessa beleza, faz-se exactamente o
que se faz para conseguir a droga: rouba-se e mata-se, ou se recorre ao
suicidio.Aos delitos passionais concedem-se atenuantes, justamente porque
se reconhece que neles o sujeito age com uma liberdade assaz reduzida. O
amor desordenado da beleza "embrutece", porque priva o homem dos
elementos pelos quais € "homem": a razdo e a liberdade.

A literatura oferece-nos simbolos famosos dessas duas espécies de
beleza feminina: a que eleva e a que conduz a ruina: a Beatriz de Dante e a
Helena de Homero. A ambiguidade da beleza encontrou também na Biblia
expressoes memoraveis. De um lado, a beleza que, no Cantico dos
Canticos, dois apaixonados disputam em exaltar um no outro; do outro, a
beleza de uma mulher que arrasta David ao adultério e ao delito (cf. 2 Sm
11,2). "A beleza te seduziu! ", diz Daniel a um dos dois ancidos que
queriam que a casta Susana morresse (cf. Dn 13,56).

A Biblia vé no prender-se a beleza criada a esséncia mesma da idolatria,
porquanto com ela coloca-se a criatura no lugar do criador:



Sdo futeis todos aqueles, homens por natureza, nos quais se instalou o
desconhecimento de Deus: a partir dos bens visiveis ndo foram capazes
de conhecer Aquele que é, como também nao reconheceram o Artifice,
mesmo considerando as suas obras. [...] Se, encantados pela sua beleza,
consideram-nos como deuses, que saibam quanto o Senhor dessas
coisas lhes é superior, pois criou-as Aquele que esta na origem da beleza
(Sb 13, 1-3; cf. Rm 1, 20- 23).

A queda de nivel da beleza espiritual a puramente material tende,
ademais, a repetir-se no interior da propria criatura, e particularmente da
mulher. A representacdo da beleza feminina, habitualmente, ndo se
concentra na face, onde mais claramente se manifestam a interioridade, os
sentimentos, 0S pensamentos, numa palavra, a alma da mulher, mas em
outras partes, sempre as costumeiras, do corpo. Nao existem mais "Mona
Lisas" na arte e, da maneira como as coisas andam, ira perder-se até a
possibilidade de que venham a existir no futuro.

A beleza feminina reduziu-se exclusivamente a meio de seducdo (sex
appeal), com grave aviltamento da propria mulher, que acaba por ser
considerada unicamente em funcdo do homem, como objecto e ndo como
pessoa.

4. Cristo redimiu a beleza

Sao Paulo escreveu:

A criagdo [...] foi entregue ao poder do nada - ndo por vontade propria,
mas pela autoridade daquele que lha entregou -, ela guarda a esperanca,
pois também ela sera libertada da escraviddao da corrupcdo, para
participar da liberdade e da gléria dos filhos de Deus (Rm 8, 19-21)

No lugar de "criacdo" podemos colocar, neste texto, a palavra "beleza",
sem alterar de modo algum o sentido da afirmacao. "A beleza foi entregue
ao poder do nada [...], ela guarda a esperanca, pois também ela sera
libertada". Para salvar o mundo, a beleza tem necessidade, primeiro, de ser
salva ela propria. De facto, a redencdao de Cristo se estende também a
beleza, e vejamos como isso aconteceu.



E chocante, a respeito de Cristo, o contraste entre duas afirmacgoes. De
um lado, ele € visto como "o mais belo dos homens" (SI 45 (44), 3), como
"o resplendor da sua gloria" (Hb 1, 3), do outro, aplicam-se a ele, na paixao,
as palavras dos cantos do Servo de Yhwh: "Ndo tinha nem aspecto, nem
imponéncia tais que os notassemos nem aparéncia tal que o procurassemos.
[...] Como aquele diante do qual a gente esconde o rosto" (Is 53, 2-3).

A explicacdo do contraste é simples: Jesus redimiu a beleza, privando-
se dela por amor. "Assumindo um corpo, ele tomou sobre si a tua fealdade,
a tua mortalidade, para se adaptar a si mesmo a ti, para se tomar semelhante
a ti e estimular-te a amar a beleza interior. [...] 'Ele ndo possuia nem beleza
nem decoro', para dar-te beleza e decoro"[75].

Para compreender este paradoxo, € preciso reportar-se ao principio
formulado por Paulo na Primeira Carta aos Corintios:

Com efeito, pois 0 mundo, por meio da sabedoria, ndo conheceu a Deus
na sabedoria de Deus, é pela loucura da pregacdo que aprouve a Deus
salvar os que créem (1 Cor 1, 21).

Aplicado a beleza, isso significa: uma vez que, mediante a beleza das
criaturas, o homem nao foi capaz de elevar-se a beleza do Criador, Deus,
por assim dizer, mudou o método e decidiu revelar a sua beleza mediante a
ignominia e a deformidade da cruz e do sofrimento; como diria Lutero, por
meio do seu contrario (sub contraria specie). A consecucao da beleza passa
agora, também ela, pelo mistério pascal da morte e ressurreicao.

O modelo e a fonte da beleza redimida é a "que resplandece no rosto do
Cristo" (2 Cor 4, 6). A beleza nao é mais abstractamente, como a definia
Platdo, "o esplendor da verdade", mas sim, concretamente, o esplendor de
Cristo (muito embora ambas as coisas coincidam, sendo ele proprio a
Verdade). Também a Beleza se encarnou!

O que é que diferencia de qualquer outra esta beleza redimida, ainda
que também ela seja uma beleza corporal? Ocorre que esta ¢ uma beleza
que vem do interior, que tem no corpo o seu meio de expressao, e ndo a sua
origem. O corpo humano toma-se o "sacramento" da beleza: isto €, o seu
sinal, a sua via, a sua manifestacdo, a sua transparéncia, e ndo a sua



nascente ultima. Nao é uma tela opaca sobre a qual cai a luz, mas um vidro
que a deixa transparecer.

Acontece as vezes deparar semblantes de contemplativos que evocam
de perto este mistério. Nada mais que uma face e uns olhos, por vezes
voltados para a terra, ndo obstante a exclamacao que se ouve com mais
frequéncia da boca daqueles que pela primeira vez saem de um encontro
dessa natureza é: "Que semblante! Que luz! Que beleza!". Delas pode-se
dizer o mesmo que, em um dos seus dramas, Claudel diz de uma menina:
"Os olhos de todos recebem a luz, porém os seus a doam"[76]. Mas ¢
principalmente no semblante das criancas (pelo menos daquelas que tém a
felicidade de crescer num ambiente sadio) que é dado apreender esta beleza,

que procede da inocéncia e da limpidez do coracao.
5. Como participar da redencao da beleza

Como participar activamente desta empresa de redencdao da beleza?
Cristo, dissemos, redimiu a beleza no mistério pascal mediante o seu
oposto, isto é, deixando-se despojar de toda a beleza. Proclamou que existe
algo superior ao proprio amor da beleza, e é a beleza do amor!

O que significa tudo isso para nés? Que devemos renunciar, neste
mundo, a buscar e a gozar da beleza criada e, em primeiro lugar, da beleza
ligada ao corpo humano, na expectativa da transfiguracdo do nosso corpo
na ressurreicdo final? Nao, a beleza criada é feita para tomar formosa esta
vida, ndo a futura, que tera a sua beleza. Um texto do Vaticano II fala da
necessidade em que se encontram todas as actividades e todos os valores
humanos de ser "purificados pela cruz e pela ressurreicio de Cristo", e
conclui dizendo:

Remido por Ciristo e tornado nova criatura no Espirito Santo, o homem
pode e deve amar até mesmo as coisas criadas. Pois recebeu-as de Deus
e considera-as e respeita-as como vindas da mao do Senhor. Dando por
elas gracas ao Benfeitor e usando e aproveitando as criaturas em
pobreza e liberdade de espirito, é introduzido no verdadeiro senhorio do
mundo, ndo tendo nada, nés que no entanto possuimos tudo! (2 Cor 6,
10)[77].



Francisco de Assis é o modelo mais bem-sucedido desse modo de
colocar-se diante do criado. O santo da pobreza radical é também o que
cantou com mais transporte a beleza das criaturas. E belo, no seu Cdntico,
senhor irmdo Sol, preciosas e belas sdo as estrelas, belo é o irmao Fogo. O
facto mais extraordinario é que Francisco canta a beleza das criaturas
quando ja ndo enxerga mais, esta quase cego, e a propria luz do sol
provoca-lhe uma dor indizivel nos olhos. Tendo renunciado a tudo,
encontra-se em condi¢Oes de regozjjar-se com tudo.

Podemos, pois, gozar da beleza criada se, com ela, aceitamos a cruz que
a redime. E a cruz da beleza ndo é quica como se fora um estranho
sofrimento; é o amor, com o que ele exige em matéria de fidelidade, de
respeito pelo outro, de obediéncia a Deus e ao sentido das coisas e,
portanto, de sacrificio e de renuncia.

A redencdo da beleza passa agora inevitavelmente por uma escolha. O
filosofo Pascal afirmou que existem no mundo trés ordens ou niveis de
grandeza: a ordem dos corpos e das coisas materiais, a ordem da
inteligéncia e do génio, a ordem da santidade. Pertencem a primeira ordem
a forca, a beleza fisica e as riquezas materiais; pertencem a segunda ordem
0 génio, a ciéncia, a arte; pertencem ao terceiro nivel a bondade, a
santidade, a graca. (Uma distincdo analoga é a das trés fases de
Kierkegaard: a fase estética, a fase filosofica e a fase religiosa).

Entre cada uma dessas trés ordens e a subsequente, existe um salto de
qualidade pouco menos que infinito. Ao génio ndo acrescenta e nao tira
nada o facto de ser rico ou pobre, belo ou feio; a sua grandeza coloca-se
num plano diverso e superior. (A poesia de Leopardi é belissima, ainda que
ele fosse de aspecto tdo miseravel). Do mesmo modo, ao santo nao
acrescenta e ndo tira nada o facto de ser forte ou fraco, rico ou pobre, génio
ou iletrado: a sua grandeza situa-se num plano diverso e infinitamente
superior[78].

Tudo quanto Pascal djz da grandeza em geral, deve-se dizer também da
beleza. Existem trés ordens de beleza: a ordem da beleza fisica ou dos
corpos, a ordem da beleza intelectual e artistica, a ordem da beleza
espiritual. Entre um plano e o subsequente, ha um abismo. A beleza do
terceiro grau possui um nome que por si sO diz tudo: graga. Esta palavra,



sinonimo, na linguagem humana, de beleza, formosura, fascinio (da mesma
raiz de chdris, graca, deriva o italiano carme [carme] e o francés charme
[encanto], é também o termo que resume a beleza interior da alma.

"A melhor beleza de Deus € a graca", escreveu um poeta[79]. Nada no
mundo - espectaculo da natureza ou obra de arte que seja - nos fala tao
directamente da beleza divina como a gracga; ela ndao é apenas um palido
reflexo, mas "participacdo" directa daquela beleza. Santa Teresa d'Avila,
que viu certa vez o esplendor de uma alma em graca, compara-a a um
diamante que reflecte luz de todas as partes[80], e santa Catarina de Siena
diz: "Nada ha neste mundo que possa igualar a beleza de uma alma em
graca"[81].

A passagem de uma ordem de beleza a uma ordem superior - da beleza
exterior a interior, e desta a transcendente da graca - ndo se realiza de modo
espontaneo e indolor; requer uma ascese, e particularmente, no caso da
beleza, uma ascese dos olhos. Feuerbach dizia que "o homem é o que
come"; na actual civilizacdo, inteiramente domjnada pela imagem, talvez
seja preciso dizer: o homem ¢é o que olha.

Santo Agostinho ndo se envergonhou de revelar a luta que tinha de
sustentar a este respeito, e ndo como jovem, mas como bispo. Descreve as
inumeraveis lisonjas para os olhos que os espalham no que produzem
(vestes, objectos, pinturas, esculturas), e acrescenta:

Infelizmente, também eu, que sei tudo isto, tropeco nestas coisas belas.
[...] Deixo-me apanhar miseravelmente e tu, meu Deus, libertas-me de
maneira misericordiosa. Alguma vez sem que eu me ressinta, porque
nelas havia incidido ndao de todo voluntariamente, alguma vez com a
minha dor, porque havia ficado enredado[82].

Nao sei o que diria Agostinho se vivesse hoje, depois da invencdo do
cinema e da televisao, das revistas ilustradas e da Internet! Jesus disse: "Se
o teu olho direito te leva a queda, arranca-o e atira-o para longe de ti" (Mt 5,
29); e como pode o olho levar a queda se nao por aquilo que olha?

Todavia, mais importante que fechar os olhos a falsa beleza é abri-los a
beleza verdadeira: contemplar Cristo crucificado e ressurgido. "Casto",



escreve sao Jodo Climaco," é aquele que expulsa o eros com um outro Eros"
[83], isto é, o atractivo da criatura com o atractivo de Cristo.

Quando nos sentirmos feridos por imagens de beleza "carnal", facamos
como os hebreus no deserto. Atingidos pelas mordeduras venenosas das
serpentes, se corressem imediatamente a olhar a serpente levantada por
Moisés, eram curados. Também nos, sem perder tempo em querer
compreender por que e como, na nossa idade... (isso significa apenas dar
tempo ao veneno para que se propague), corramos para diante de um
crucifixo e olhemo-lo com fé. A imagem de Cristo e, com maior razao, a
hostia que o contém no sacramento exercem o seu poder santificante
também por meio da simples visdo, se acompanhada pela fé. Que a cura
entre por onde entrou a ferida, isto é, pelos nossos olhos!

Um modo diferente, porém importantissimo, de participar do mistério
pascal de redencdo da beleza é, finalmente, inclinar-se sobre aqueles que,
como Cristo na sua paixdo, "ndo tém esplendor nem beleza para atrair os
nossos olhares". Sobre os pobres, os crucificados, os desprezados de hoje.
Madre Teresa de Calcutd, que estreita entre os bracos com infinita ternura
uma crianca doente ou um moribundo abandonado, faz parte, com todas as
suas rugas, desta beleza redimida e que redime. Com efeito, ndo sera,
repito, o amor da beleza que salvara o mundo, mas a beleza do amor.

As nossas cidades estao cheias de propagandas de cuidados de beleza.
Também quero fazer o meu comercial. A receita ndao é minha, mas do meu
amigo Agostinho. "E amando a Deus que nos tornamos belos." Um homem
feio ndo se torna bonito pelo facto de amar uma mulher bonita, mas o que é
impossivel no ambito fisico é possivel no espiritual." A nossa alma é feia
por culpa do pecado; ela se torna bela amando a Deus, que é a prépria
beleza. O quanto cresce em ti 0 amor, tanto cresce a beleza."[84] O homem
é aquilo que amal!

6. Testemunhar a beleza

Dizia no inicio que o problema da beleza nao é importante apenas para a
nossa vida espiritual, mas também em vista do anuncio: como evangelizar
por meio da beleza?



Desde o tempo de Paulo delinearam-se nesse campo dois métodos, em
certo sentido opostos. O primeiro, reportando-se ao que o Apostolo diz da
sabedoria, poderia ser assim formulado: "Os homens do nosso tempo
buscam a beleza, mas noés pregamos Cristo crucificado, que ndao tem
esplendor nem beleza" (cf. 1 Cor 1, 22 - 23).

O segundo, sempre parafraseando o Apostolo, poderia expressar-se
assim: "Entre os amantes de beleza falemos, também nos, de beleza, mas de
uma beleza que ndo é deste mundo, de uma beleza divina, misteriosa, que
permaneceu escondida, e que Deus dispos antes dos séculos para a nossa
gléria" (cf. 1 Cor 2, 6 -7).

Na histéria da Igreja, vemos fielmente reproduzido este método
dialético (sic et non) de reportar-se aos valores mundanos da sabedoria e da
beleza. Alguns, a partir de Tertuliano ("Que tem a fazer Atenas com
Jerusalém?"), escolheram testemunhar a separacao radical da beleza
mundana corrompida pelo pecado; nenhuma concessdao ao senso estético,
mas pobreza e despojamento radical até ao caso-limite de ascetas que se
encarnicavam em demolir os sinais da propria beleza fisica para tender
unicamente a uma beleza interior, e de homens que viviam como "loucos de
Cristo". Outros, ao contrario, escolheram testemunhar a beleza divina
mediante os seus reflexos no criado, e eis toda a grande florescéncia da arte
cristd, o esplendor das liturgias, da arquitetura, da musica ...

E importante que as duas atitudes sejam ambas cultivadas na lgreja,
sendo uma o correctivo necessario a outra. Mas, se houver necessidade de
fazer uma escolha e privilegiar uma das duas atitudes, acredito que hoje seja
importante insistir, como se faz em qualquer outro campo, no dialogo, mais
que na contraposicao. Apresentar, portanto, a0 mundo, a imagem da
verdadeira beleza, mais que denunciar as falsas belezas.

A Trindade da qual partimos para a nossa reflexdao oferece-nos a
indicacdo mais preciosa sobre como testemunhar a verdadeira beleza. A
beleza trinitaria é beleza de relacGes. Por isso devemos trabalhar para tomar
belas as nossas relacoes: a relacio homem-mulher (no matrimoénio e fora
dele), entre amigos, entre sacerdotes e leigos na Igreja, entre membros da
mesma comunidade religiosa, entre superiores e subditos, entre jovens e



anciaos. O que torna bela uma relacdo, no-lo ensina ainda uma vez o
modelo trinitario, é s6 e unicamente o amor.

Neste campo, incumbe as almas consagradas uma tarefa especial. Elas
devem testemunhar no mundo de hoje que a vida religiosa, e a espiritual em
geral, ndo € primariamente rendncia ou, pior, desprezo nos diversos tipos de
relacionamento com referéncia a este mundo, mas é anuncio profético de
"novos céus e uma nova terra, nos quais habitara a justica" (2 Pd 3, 13). E,
com a justica, a beleza!



VI

Reunidos em nome do Pai,
do Filho e do Espirito Santo

Contemplar a Trindade para
construir a comunhao

1. A Igreja e a comunhao

"O outro vasto campo em que se torna necessario um decidido empenho
programatico da Igreja universal e de Igrejas particulares ¢ o da comunhao
(koinonia) que encarna e manifesta a propria esséncia do mistério da Igreja.
A comunhao € o fruto e a expressao daquele amor que, brotando do coragao
do Pai eterno, se derrama em nés por meio do Espirito que Jesus nos da"
(cf. Rm 5, 5), para fazer de todos n6s "um sé coragdo e uma s6 alma" (Act
4, 32). Ao realizar essa comunhdo de amor, a Igreja manifesta-se como
"sacramento", ou seja, "sinal e instrumento da intima unido com Deus e da
unidade de todo o género humano"[85].

Com estas palavras da carta apostolica Novo millennio ineunte, Joao
Paulo II ndo s6 reuniu e sintetizou a doutrina do Vaticano Il sobre a Igreja
como comunhdo, mas fez com que desse um passo a frente. "A comunhao
encarna e manifesta a propria esséncia do mistério da Igreja", diz o papa: a
1greja, portanto, é comunhdo

Sabemos que nado foi sempre assim. Fui reler os apontamentos sobre o
De ecclesia, anotados nos anos dos meus estudos teoldgicos, e pude
constatar pessoalmente o imenso caminho percorrido em cinquenta anos
neste campo. No documento citado, a Igreja ndao era definida como uma
comunhdo, mas como uma "sociedade perfeita, imediata e voluntariamente
instituida por Cristo". Uma sociedade, cuja causa material é constituida
pela multiddio dos membros, a causa formal, pela unido estavel dos
membros em vista do bem comum (assim era concebido o que hoje
chamamos comunhdo), a causa final pela salvacdo eterna, e o principio
determinativo, pela autoridade.



Os textos nos quais estudavamos tinham sido escritos da enciclica
Mystici corporis de Pio XII e, portanto, ndo se silenciava o facto de que a
Igreja é também corpo mistico de Cristo e que as duas coisas devem
manter-se estreitamente unidas. Mas o modo de unido entre os dois aspectos
ndo estava ainda bem claro e a Igreja, no seu aspecto visivel e social, ndao
era concebida essencialmentecomo comunhdo, mas como uma
"estratificacdo de ordens e de estados, um mais perfeito que o outro, em
descensdao gradativa, do vértice a base". Era a ideia assim chamada
piramidal da Igreja. Antes da comunhdo, vinha a hierarquia e,
subsequentemente, as varias distincoes entre Igreja docente e Igreja
discente, clero e fiéis, religiosos e leigos, superiores e stubditos.

Actualmente, ao contrario, acentua-se a igualdade fundamental de todos
os membros do povo de Deus. Todos os fiéis, seja qual for a sua posicdo na
Igreja, fazem parte desse povo, em virtude da participacdo comum nos bens
salvificos e na missdo. A unidade da "existéncia crista" e da missao precede
e funda a distincdo de fungdes e de ministérios. O corpo da Igreja aparece
como uma comunhdo de irmaos, estruturada segundo uma diversidade de
vocacoes, na qual, todavia, a distincdo de funcGes e de carismas ndo anula a
igualdade radical das pessoas[86].

No fundo, nada é renegado dos elementos constitutivos da Igreja, mas o
quadro em que sdo inseridos é profundamente novo. (Talvez fosse
necessario expressar-se de forma mais adequada, dizendo "profundamente
antigo", pois que se trata de retornar a visao da Igreja anterior a
controvérsia com os protestantes, que condicionou gravemente durante
séculos a questdo sobre a Igreja.)

O papa acrescenta na sua carta: "Dessa forma, se a ciéncia juridica, ao
estabelecer normas precisas de participacdo, manifesta a estrutura
hierarquica da Igreja e esconjura tentacOes de arbitrio e injustificadas
pretensoes, a espiritualidade da comunhdo confere uma alma ao dado
institucional, ao aconselhar confianca e abertura, que corresponde
plenamente a dignidade e responsabilidade de cada membro do povo de
Deus"[87].

Como se vé, a relacdao entre comunhdo e hierarquia esta invertida: é a
hierarquia que esta a servico da comunhao, e ndo vice-versa. A comunhao é



vista como "a alma da instituicao". Esta é o elemento que passa, a outra, 0
que permanecera in aeternum na Igreja.

No fundo, trata-se de aplicar aos membros de uma mesma Igreja o que
hoje se diz a proposito das relagOes entre os cristdos das diversas Igrejas:
"O que nos une é muito maior que aquilo que nos distingue". Une-nos o
facto de possuir uma s6 esperanca, um s6 Senhor, uma s6 fé, um so
baptismo e um sé Pai, ao passo que para nos distinguir existe apenas o facto
de que "os dons que ele deu foram apdstolos, profetas, evangelistas [...]",
isto é, cada qual exerce no corpo uma funcao particular e diferente (cf. Ef 4,
4-11).

2. O modelo trinitario

Nestas meditacOes, ocupamo-nos do tema da comunhdo, enquanto
também ela, como todo o restante, encontra "a sua medida alta" na
Trindade. O segundo ponto pelo qual se pode medir o caminho percorrido
pela eclesiologia neste meio século é, de fato, precisamente o da fonte e do
modelo ultimo da comunhdo eclesial. Ele ndo é mais s6 e rigorosamente
Cristo e, nele, a unido de humanidade e divindade, carne e espirito, mas €,
mais no alto, a Trindade mesma, como claramente evidencia o inicio da
Carta aos Efésios: Deus Pai nos escolheu antes da criacio do mundo;
enviou o seu Filho para redimir-nos com o seu sangue e imprimiu em nos o
selo do Espirito Santo (cf. Ef 1, 3-14). A Trindade é como a matriz dentro
da qual a Igreja se formou. O modelo cristologico integra-se com o modelo
trinitario e, em consequéncia, com o pneumatologico.

"Assim aparece a Igreja inteira", diz a Lumen gentium com uma frase de
sao Cipriano, "como 'povo congregado na unidade do Pai e do Filho e do
Espirito Santo'."[88] "A Igreja", explicava de Lubac numa intervencao
sobre a teologia do Vaticano II, "é uma misteriosa extensao da Trindade no
tempo, que ndo sO nos prepara para a vida unitiva, mas nos faz desde ja
participar dela. Ela vem da Trindade e esta repleta da Trindade"[89].

O papa evoca por duas vezes esta visdo na sua carta. Afirma que
"espiritualidade da comunhdo significa em primeiro lugar ter o olhar do
coracao voltado para o mistério da Trindade que habita em nos, e cuja luz



ha de ser percebida também no rosto dos irmaos que estao ao nosso redor";
e ainda que a unidade de Cristo com o Pai é "como lugar fontal da unidade
da Igreja e dom perene que ela recebera misteriosamente dele até o fim dos
tempos'[90].

A Trindade é mistério de comunhdo na sua propria raiz. Nao existem
pessoas que, sucessivamente, como ocorre na Igreja, entram em comunhao
entre si por um evento que se acrescenta, o baptismo; as pessoas sao em si
mesmas, em seu constituir-se, relacoes de amor, isto é, comunh ao.

Aqui se avalia a fecundidade inexaurivel da intuicdo de Agostinho,
aperfeicoada por sdao Tomas de Aquino, de conceber as pessoas divinas
como '"relacOes subsistentes". RelacOes subsistentes quer dizer, em termos
mais simples, que a pessoa ndao tem uma relacao com alguém, mas ¢é aquela
relacio. E de nosso conhecimento a confirmacdo encontrada por esta
intuicdo no pensamento moderno que, com Hegel, também chegou a
conceber a pessoa como um ser em relagao, como um "sair de si mesmo
para encontrar-se no outro"[91].

Sendo a Trindade uma comunhdo de amor, criou o homem a sua
imagem, isto €, como ser em relacdo. Para que "o ser humano" exista, e para
que exista enquanto imagem da Trindade, é necessario que haja pelo menos
dois seres da raca humana, um diante do outro. O homem e a mulher sdo,
juntos, imagem de Deus. A primeira narrativa biblica evidencia a diferenca
sexual entre o homem e a mulher. Esta é a primeira alteridade que se
experimenta; nela tem inicio o caminho que levara a descobrir o outro que é
o proximo e o Outro por exceléncia, que é Deus. Claudel explica por que se
devia comecar por aqui: "O homem é um ser orgulhoso; ndo havia outra
maneira de fazé-lo compreender o proximo a nao ser a de fazé-lo entrar na
carne; nao havia outro meio para fazé-lo compreender a dependéncia, a
precisdo e a necessidade, sendo mediante a lei a respeito deste ser diferente
[a mulher], devida ao simples facto de que ela existe"[92].

No entanto, ndo €, em si, a complementaridade biol6gica entre o homem
e a mulher que os constitui como imagem. Deus ndo possui os atributos e as
aventuras dos seres sexuados. Faz-se necessario superar, pois, O
exclusivismo da relacdo homem-mulher. O essencial é que o homem nao
fique sozinho. O ser humano ndo pode tomar consciéncia do proprio eu se



nao tiver diante de si um olhar que se volte para ele, um olhar que lhe
permita, a0 mesmo tempo, entrar na propria intimidade e sair de si mesmo;
um olhar que permita também ao outro tomar consciéncia de si, sair
também ele do proprio eu para entregar-se em todo o seu mistério. O olhar,
o olho, é ainda mais importante que o sexo para entrar em comunhao.

Isso leva a compreender que nao estao privados da dignidade de ser
imagens de Deus todos aqueles que, por livre escolha, ou forcados por
circunstancias as vezes cruéis, nao podem empenhar-se na formacao de um
casal. Cristo ndo se casou e, ndo obstante, ninguém é mais imagem de Deus
que ele, mais perfeitamente humano que ele! Dizer que o homem € criado a
imagem e semelhanca de Deus quer dizer que é chamado a existir "para" os
outros, a tomar-se um dom, a estar em relacao.

Também a amizade pode, portanto, tomar-se lugar privilegiado no qual
é possivel encarnar a imagem de Deus e no qual se aprende a sair de si
mesmo para abrir-se ao outro.

3. A Igreja, imagem da Trindade

Mas € principalmente na relacio com o "Tu" divino, quando Deus lhe
diz: "Eu amo-te com um amor de eternidade"” (Jr 31, 3), que o homem
encontra a sua verdadeira medida e toma consciéncia do seu verdadeiro
"eu" de criatura. Antes de entdo, faltava-lhe a medida. "Um guardador de
gado", escreve Kierkegaard, "pode ser um 'eu' diante das suas vacas, se
vivendo sempre com elas ndo tem sendo elas com quem comensurar-se. Um
rei pode ser um 'eu' diante dos subditos e ira sentir-se um 'eu' importante. A
crianca entende-se a si mesma como um 'eu' em relacdo aos pais, um
cidadao diante do Estado.[...] Mas que realidade infinita ndo obtém o 'eu’,
adquirindo a consciéncia de existir diante de Deus, tomando-se um 'eu’
humano cuja medida é Deus. Que acento infinito assinala o 'eu' no
momento em que obtém Deus como medida!"[93] Para a Biblia, o ser vivo
é aquele a quem Deus dirige a sua palavra.

E na alianca, portanto, quando passa a ser interlocutor de Deus, que o
homem se torna plenamente pessoa. O orgao por exceléncia de comunhao
nao € aqui o olhar (ninguém viu Deus!), mas a palavra. A Igreja coloca-se



nesta linha enquanto "nova e eterna alianca". Ela é o reflexo e a imagem por
exceléncia da Trindade no tempo, por que é comunhdo de amor, comunhao
no Espirito Santo, entre mais pessoas entre si e com Deus.

Na época dos Padres, discutiu-se calorosamente em que sentido foi dito
por sao Paulo "imagem de Deus invisivel". Os da escola alexandrina
diziam: para refletir realmente o seu modelo, a imagem do invisivel deve
ser ela propria invisivel. Assim sendo, Cristo é imagem de Deus sé na
qualidade de Verbo de Deus, pela sua divindade, ndo pela carne. Os da
escola antioquena diziam: é absurdo pensar numa imagem que seja
invisivel. Se é invisivel, que tipo de imagem €, e a quem serve COmo
imagem? Cristo, portanto, é imagem de Deus na sua humanidade, no seu
corpo[94]. Uma vez esclarecido o problema da unidade da pessoa de Cristo
em Calcedénia, pode-se finalmente descobrir o sentido originario da
afirmacdo paulina: Cristo ¢ imagem de Deus ndo por apenas um aspecto do
seu ser, mas por ambos; ndo poderia sé-lo se ndo fosse, ao mesmo tempo,
plenamente homem e plenamente Deus.

Esta discussao projecta uma luz singular sobre o mistério da Igreja.
Também ela ndo é imagem da Trindade tdao-s6 como institui¢do visivel, no
seu elemento humano, porque o visivel ndo pode ser imagem do invisivel;
ndo é imagem da Trindade enquanto apenas mistério interior de graca,
porque o invisivel ndo é imagem de nada ou, se é imagem, nao o é para o
homem e para o mundo. Tamém por este aspecto somos, pois, conduzidos a
afirmacdo da Igreja como "instituicao e mistério", como comunhao visivel e
invisivel; o Concilio o dira com uma palavra: como "sacramento universal
de salvacdo"[95]. De facto, o sacramento é as duas coisas juntas: sinal
visivel e realidade invisivel.

Um outro ponto do debate patristico sobre Cristo imagem de Deus
ilumina o mistério da comunhdo eclesial. Na polémica contra os arianos,
patenteou-se a diferenca entre a imagem artificial, feita de matéria estranha,
e a imagem natural. Uma coisa € a estatua de um rei feita de marmore, outra
o filho do rei, que é a sua imagem viva e natural. Cristo, que é Filho, é
portanto "imagem perfeita” do Pai ou, como se acrescentou em Niceia,
"consubstancial"[96].



Esta discussdao - dizia - ilumina o mistério da comunhdo eclesial. A
Igreja ndao € consubstancial com Deus, mas €, por graca, "participante da
natureza divina" (2 Pd 1, 4). A comunhdo eclesial ndo é, pois, imitacao
extrinseca, mas participacdo na comunhdo trinitaria entre as pessoas
divinas. Também ela é uma imagem viva, feita de filhos, e ndo de pedras. O
que une as pessoas entre si na Igreja é o mesmo vinculo que une as pessoas
da Trindade: o Espirito Santo. A comunhao eclesial é koinonia pnetimatos,
comunhao no Espirito (2 Cor 13, 13), no "Espirito do seu Filho" (Gl 4, 6).

O que deseja um filho, mais do que tudo? Ndo que o papa e a mama o
amem separadamente. Infelizmente, ocorre com frequéncia que marido e
mulher ndo se amem mais entre si e entdo cada qual derrama o proprio
amor sobre o filho, talvez na tentativa de prendé-lo a si. Isso, no entanto,
em vez de fazer o filho feliz, contribui para torna-lo infeliz e inseguro. O
que ele quer secretamente é que O papa e a mama se amem entre Si e o
incluam nesse seu amor. Sabe ter nascido desse amor e sente-se dilacerado
se ele vem a faltar. Ndao quer ser amado com um amor diverso.

Eis agora a maravilhosa informacdo: as Trés pessoas divinas amam-se
entre si de amor infinito e nos acolhem neste seu amor, fazendo-nos
participantes dele. O Pai nos ama com o amor com que ama o Filho e nds
podemos ama-lo com o amor com que o Filho lho retribui, que é como dizer
"no Santo". Podemos assim interpretar, a luz da revelagao crista, o versiculo
do Salmo: "Saciam-se na abundancia da tua casa, e lhes matas a sede na
torrente das tuas delicias" (S1 36 [35], 9).

4. A grande comunhao e as pequenas comunhdoes

Esta revelacao interpela-nos e convida-nos a um exame de consciéncia
eclesial. Chamados a "grande comunhdo", ndo podemos deixar-nos enredar
em partidos, grupos e outras pequenas comunhdes humanas. Sdo Paulo
convida-nos, também ele a seu modo, a "apontar para o alto": "Ninguém
funde o seu orgulho em homens, pois tudo é vosso: Paulo, Apolo, ou Cefas,
o mundo, a vida ou a morte, o presente ou o futuro, tudo é vosso, mas vos
sois de Cristo, e Cristo, de Deus" (1 Cor 3, 21- 23).



Sabemos o0 que ocasionou esta vibrante chamada do Apostolo aos
corintios: "Com efeito, meus irmaos, familiares de Cloé me informaram que
ha discordias entre vos. Eu explico-me; cada um de vos fala assim: 'Eu sou
de Paulo. - Eu, de Apolo. - Eu, de Cefas. - Eu, de Cristo'. Acaso o Cristo
esta dividido?" (I Cor 1, 11-13).

Evidentemente, nao estao excluidas comunhdes mais particulares - por
afinidade de sentimento, de ideal, de espirito -, mas sempre dentro da
grande comunhdo, nunca com prejuizo dela ou em contraposicdo a ela. Se
tiver de haver contraposicdo, esta nao pode ser ditada por motivos
personalisticos ou de interesse, mas pela busca de uma mais profunda e
ampla comunhdo. Foi assim que Paulo se contrapos a Pedro em Antioquia e
o resultado final foi um alargamento da comunhdo também aos pagaos, e
ndo uma ferida aportada a ela.

Nao existem, infelizmente, critérios certos para saber antecipadamente
se se trata de uma "ruptura" boa ou ma. A unica regra é aquela que Paulo
dava para a comunhao eucaristica: "Probet autem seipsum homo", examine-
se cada um a si mesmo, examine 0s motivos que o impelem (I Cor 11,28).
Se nao estiver em condi¢do de se examinar a si mesmo e se puser a discutir,
serdo 0s outros que irdo experimenta-lo, sera a propria comunhdo da Igreja.
A Igreja é como a agua: "pesa" os corpos que caem dentro dela: os que tém
espessura e consisténcia, acolhe-os nas suas profundezas, quica lentamente,
mas acolhe-os; 0s que estdo vazios, 0s inconsistentes, impele-os para a
superficie.

Sao Paulo diz, naquele texto, que sobre o fundamento que é Cristo, se
pode construir "com ouro, prata, pedras preciosas, madeira, feno, palha; [...]
e o fogo comprovara o que vale a obra de cada um" (1 Cor 3, 11-13). O
mais das vezes, este fogo é o tempo, a prova dos factos. No Vaticano I,
aqueles que, por primeiro, lutaram para fazer aceitar a ideia da Igreja como
comunhdo, naquele momento, deram a impressao de romper a comunhao;
na realidade, agora sabemos que a construiam. De outros, deve-se dizer o
contrario. Um elemento que sempre distinguiu os verdadeiros profetas e os
verdadeiros construtores de comunhdo foi a disponibilidade para a
obediéncia.



5. Uma espiritualidade de comunhao

A carta do papa exorta a construir uma espiritualidade de comunhao, a
passar dos debates e esclarecimentos doutrinais a actuagao pratica. Diz ele:
"Antes de programar iniciativas concretas, € preciso promover uma
espiritualidade da comunhao, fazendo-a emergir como principio educativo
em todos os lugares onde se plasma o homem e o cristao, onde se educam
os ministros do altar, os consagrados, os agentes pastorais, onde se
constroem as familias e as comunidades"[97].

Nao existe espiritualidade sem uma ascese correspondente. Faz-se
necessario praticar, pois, uma ascese de comunhdo. Também neste caso, a
ascese consistira sobretudo em um "levantar". A comunhao eclesial, no seu
sentido teoldgico, é mais objectiva que subjectiva. seja: ndo é algo a ser
construido por nds, pois é comunhdo nos bens objectivos da salvacao, que
se resumem todos - sacramentos e carismas - no dom do Espirito Santo.

A nossa tarefa fundamental em relacdo a ela ndo consiste, pois, em
acrescentar-lhe algo, mas em remover os obstaculos que impedem a livre
circulacdo do Espirito no organismo da Igreja. Sabemos o perigo que
constituem para o corpo humano oclusdes, émbolos e restricoes do sistema
vascular ...

O émbolo mais perigoso, e do qual partem todos os outros, tem um
nome preciso: um nome, quer em italiano quer em portugués, quase
idéntico ao de Deus (em italiano, Dio), mas na realidade seu principal
inimigo: o FEu (em italiano, io), o egoismo. Também o texto da carta do
papa a ele faz alusao: "Espiritualidade da comunhdo é, enfim, saber 'abrir
espaco’ ao irmado, carregando 'os fardos uns dos outros' (Gl 6, 2) e repelindo
as tentacOes egoistas que continuamente nos insidiam e geram competicoes,
carreirismo, desconfianca, ciimes"[98].

Foi assim que se efectuou a primeira ruptura da comunhao entre Deus e
0 homem, entre 0 homem e a mulher. Santo Agostinho descreve o que
acontece naquele apuro fatal com a palavra curvitas: o homem inclinou-se
sobre si mesmo, de "recto", tornou-se "curvo", de aberto e orientado para o
outro, como Deus pretendia dele, tornou-se "fechado" em si mesmo. O



amor saudavel de si mesmo que impele a encontrar-se doando-se ao outro, o
amor socialis, transformou-se em amor exclusivo de si, amor privatus.
Aquele errado amor sui com que, na histéria, é construida Babil6nia, a
cidade de Satanas.

Tanto mais oportuna ressoa, por isso, a oracao que a Igreja eleva a Deus
num dos prefacios da Quaresma: "Queres que te glorifiquemos com as
obras da peniténcia quaresmal, a fim de que a vitoria sobre o nosso egoismo
nos torne mais disponiveis as necessidades dos pobres". Toda a pequena
vitoria sobre o egoismo é uma pedra que trazemos para a construcao do
edificio de Deus, que é a comunhao eclesial.

Um bom exercicio é tomar as defesas do irmdao com quem estou em
desacordo no tribunal do meu coracao. Percebo que estou movendo dentro
de mim um processo contra alguém. Faco violéncia a mim mesmo,
abstenho-me de revolver as minhas razdes e experimento imaginar-me no
lugar do outro, ouvindo as suas razoes, o que poderia dizer-me. Brado a
mim mesmo, como se faz nos tribunais eclesiasticos: Audiatur et altera
pars, "Oucga-se agora também a outra parte".

Temos todos um ambito no qual nos exercitar. A comunhdo constrdi-se
por circulos concéntricos. Comecando pelo mais intimo, que é o nosso
proprio coracao, até o mais amplo, que é a humanidade inteira, passando
pelo casal, pela familia, pela nossa Igreja, por todas as Igrejas. Um circulo
importante para nos religiosos € a nossa propria ordem. Muitas ordens
religiosas tradicionais carregam sobre os ombros, de modo semelhante a
Igreja universal, histérias de divisdes, de reformas e contra-reformas que
deixaram a sua marca.

Hoje temos a alegria de poder anunciar a Igreja que, seguindo o seu
exemplo, estamos nos empenhando em sanear a memoria, para colaborar
entre nos, ordens antigas, e com as novas "realidades agregativas" que o
papa chama, na sua carta, "auténtica primavera do Espirito"[99]. Em suma,
para fazer comunhdo. Nao sdo mais verdadeiras todas as piadas que
circulavam ha tempos sobre a rivalidade entre dominicanos e franciscanos,
entre jesuitas e capuchinhos ...



Ha um texto biblico altamente simbolico que pode inspirar gestos fortes
de reconciliacdo e de comunhdo. E o trecho em que Deus ordena a Ezequiel
que tome dois pedacos de madeira e escreva sobre um: "Juda e os filhos de
Israel que lhe estdo associados", e sobre o outro: "Efraim - e toda a casa de
Israel que lhe esta associada". Aproxima estes pedagos um contra o outro
para formarem um sé; estardo unidos na tua mao (cf. Ez 37, 15-19).
Encontrei-me certa vez a falar aos superiores de diversas familias
franciscanas da Italia, reunidos precisamente para promover iniciativas de
colaboracdao. Terminei lendo aquele trecho da Biblia. Nao possuiam dois
pedacos de madeira ao alcance da mao, porém possuiam algo que retne
todos os franciscanos: o cordao. Retiramo-lo e com o cordao de um frade
menor, de um conventual, de um capuchinho e de um membro franciscano
da ordem terceira regular, fizemos uma corda com quatro amarras que cada
um segurava apertada na prépria mao, como uma corrente, para exprimir a
nossa vontade de comunhdo. (Agostinianos, dominicanos, carmelitas e
outros poderiam, querendo, realizar entre si o0 mesmo gesto usando a
cinta!).

VII
Chegaremos ao
lugar de onde partimos

Contemplando a Trindade,
tender a eternidade

Nao devemos deter-nos na nossa exploracao
E o termo de nosso explorar

Sera chegar la, de onde partimos,

E conhecer o lugar pela primeira vez [100].

Estes versos de T. S. Eliot, autor do famoso Assassinato na catedral,
revelam toda a sua beleza e profundidade somente se aplicados a Trindade.
Nao devemos cansar-nos de perscrutar o seu mistério, ainda que este supere
infinitamente as nossas capacidades. Um dia a sondagem ira cessar, pelo
menos na forma actual, e descobriremos que o ponto que atingimos €
também o berco onde nascemos, mas s6 entao o reconheceremos.



Somos como a agua que, apos deixar-se remover pelo mar, e ter vagado
pelo céu arrastada pelas nuvens, a ele retoma, arremessada por entre as
ribanceiras do rio, e nele repousa. "Todas as aguas, de toda a terra, estdao a
caminho rumo ao mar. Nada pode reté-las em seu fluir para ele. Os homens
podem construir diques gigantescos, o terreno pode tomar-se tao acidentado
a ponto de conduzir o rio para fora de seu curso e forca-lo a abrir para si
uma nova passagem num leito de granito, mas no final o rio alcancara o
mar. Pode dar voltas tortuosas, retomar sobre si mesmo e tornar a partir do
principio, bater-se contra uma série infinita de rochas que lhe interceptam o
caminho, mas no final o rio responderd ao chamado do mar"[101]. E a
imagem mais verdadeira da nossa vida.

Nesta ultima reflexdao, é precisamente este o tema sobre o qual
queremos falar: a Trindade como "oceano de paz" para o qual deslizamos, a
"terra prometida" para a qual somos encaminhados, o seio matemo no qual
tornamos a entrar. Nao inconscientemente, como dele saimos, mas livre e
alegremente, cantando ao longo do caminho os "salmos das ascensoes" que
os peregrinos cantavam quando subiam para Jerusalém: "Que alegria,
quando me disseram: '"Vamos para a casa do Senhor'!" (S1 122 [121], 1).

1. A Trindade na ressurreicao de Cristo

A esperanca de nossa reunido final com a Trindade funda-se na
ressurreicao de Cristo. Deus Pai "nos fez renascer para uma esperanca viva,
pela ressurreicao de Jesus Cristo de entre os mortos" (cf. 1 Pd 1, 3). Falou-se
muito, em tempos recentes, da Trindade sobre a cruz, e pouquissimo, ao
contrario, da Trindade na ressurreicao de Cristo. Segundo alguns tedlogos, é
sO sobre a cruz, no momento em que o Pai entrega o Filho a morte, que
ocorre a verdadeira revelacao da Trindade[102]. A ressurreicao de Cristo
nao teria uma incidéncia real no presente do mundo; serviria apenas para
garantir que havera um resgate e uma reviravolta no cumprimento
escatologico, quando o Filho entregar definitivamente o reino ao Pai. Por
outras palavras, quando todos os redimidos ressurgirem da morte[103]. Na
vida presente estende-se apenas a longa sombra da cruz, ainda nao
iluminada (a nao ser "prolepticamente”, como promessa) pela luz da
ressurreicao. Este, dizia na segunda meditacao, é o lado fraco da doutrina,



assim mesmo fecunda, do sofrimento de Deus, na versao radical que lhe é
dada por alguns autores.

Mas na ressurreicao de Cristo algo aconteceu que diz respeito também a
nés, que nao foi s6 anunciado ou prometido para um futuro distante, se
Paulo pode dizer-nos com certeza que "ressuscitamos" com Cristo (cf. Ef 2,
6; Cl 3, 1). Trata-se talvez de uma distingdao subtil, mas que é observada
porque importantissima. A transmutacao da dor de Deus em alegria nao
acontecera s6 "com a ressurreicdo dos mortos, dos assassinados, dos
asfixiados, s6 com a cura dos angustiados e martirizados em vida"[104]; ela
ja teve inicio com a ressurreicao de Cristo. "No destino de Jesus, o fim da
historia ja se cumpriu como antecipacao."[105]

A ressurreicdio de Cristo ndo é apenas um facto de apologética,
destinado a dar uma "prova segura" sobre Jesus; ndo é principalmente uma
demonstracdo de verdade ou de forca; ndo é s6 o inicio da Igreja e de um
mundo novo. E, antes de tudo, o acto de infinita ternura com que o Pai,
depois do sofrimento desmedido da paixdo, reaviva da morte, mediante o
Espirito Santo, o seu Filho e o constitui Senhor. E, portanto, um acto
trinitario nada menos que da cruz.

A ressurreicao de Cristo € o grito com que Deus, ap6s se haver contido
e violentado por longo tempo, rompe finalmente o seu siléncio (cf. Is 42,
14). Também no desenvolvimento dos factos, os testemunhos humanos
intervém num segundo momento; as primicias da ressurreicao foram todas
consumadas entre Jesus e o Pai, no Esprito Santo, na intimidade mais
absoluta. Todos véem Jesus ressuscitado, ninguém o vé ressuscitar. A
tradicdo crista, desde o século II, colocou nos labios de Cristo ressurgido
este grito de alegria dirigido a seu Pai, deduzido dos Salmos 3 e 139:
"Ressuscitei e ainda estou contigo! (Resurrexi et adhuc tecum sum). Pdes a
mao sobre mim".

O Pai, por sua vez, clama a Jesus ressuscitado, como nos atesta a
propria Escritura: "Tu és meu filho, eu, hoje, te gerei" (Act 13,33; cf. Rm 1,
4), quase como se a ressurreicao de Cristo duplicasse nele a alegria da
geracao eterna do Verbo.



No seu discurso de Pentecostes, Pedro aplica a Cristo as palavras do
Salmo: "Tenho sempre o Senhor diante de mim" (cf. SI 16 [15], 8ss). E
Jesus - diz - e ndo David quem, na realidade, fala neste Salmo; ele exprime
a sua confianca inabalavel de que nao sera abandonado pelo Pai no timulo
e de que ndo vera a corrupcao (cf. At 2, 24ss).

O verbo preferido com que os autores do Novo Testamento exprimem o
evento da ressurreicdo é "reavivar" (egeiro), um verbo transitivo que se
refere aquele que faz ressurgir, ndo aquele que ressurge. O Pai, para
exprimir-se de maneira humana, aproximou-se de Jesus no sepulcro, como
alguém que se aproxima com delicadeza do berco de uma crianca doente ou
que dorme, e o despertou do sono da morte. Narra-se no Evangelho que
certo dia Jesus se aproximou da padiola de um jovem morto e disse:
"Jovem, eu te ordeno, desperta", e o morto se levantou e Jesus o entregou a
sua mae (cf. Lc 7, 14). Agora é o Pai celeste que se aproxima do sepulcro
de Jesus e exclama: "Filho, sou eu que te falo: levanta-te!", e Jesus levanta-
se e ressuscita.

O agir do Pai na ressurreicdo é para noés fonte da maior esperanca,
porque preanuncia o que ira fazer, um dia, também connosco.

Nao menos evidente é a accao do Espirito Santo. Sdo Paulo afirma que
Jesus, na ressurreicao, foi constituido Filho de Deus com poder, "mediante
o Espirito de santificacdao", isto é, o Espirito Santo (cf. Rm 1, 4). Jesus "foi
justificado pelo Espirito” (1 Tm 3, 16), isto é, declarado justo, glorificado,
no Espirito Santo; posto a morte na carne, foi "restituido a vida segundo o
Espirito" e, sempre "no Espirito", foi pregar até aos que se encontravam na
prisao (cf. 1 Pd 3, 18s).

A ressurreicdo de Cristo aconteceu como havia sido predito na profecia
dos ossos ressequidos, que encontra nele a sua realizacao exemplar: "Eu
vou abrir os vossos tumulos; far-vos-ei sair dos vossos sepulcros, 6 meu
povo. [...] Porei o meu sopro em vos para que vivais" (Ez 37, 12.14). O Pai
fez entrar o seu Espirito em Jesus, ele voltou a viver e o sepulcro abriu-se,
nao podendo conter tanta vida. Este agir do Espirito Santo na ressurreicao
de Cristo é fonte de alegria e de esperanca para nos; a Escritura garante que
assim acontecera também connosco:



E se o Espirito d'Aquele que ressuscitou Jesus habita em vos, Aquele
que ressuscitou Jesus Cristo dentre os mortos dara também a vida aos
V0SS0s corpos mortais, pelo seu Espirito que habita em vés (Rm 8, 11).

Portanto, ndo so6 a cruz, mas também a ressurreicao é evento trinitario.
Aplicando o que acontece dentro da Trindade ao que ela realiza ad extra, na
historia, podemos dizer: o Pai é aquele que ressuscita, o Filho é o
ressuscitado, o Espirito Santo é a propria ressurreicao.

2. Totaliter aliter!

Ha que se integrar, também a proposito da dimensdo escatologica da
Igreja, o modelo cristologico com o trinitario. A escatologia nao € so
expectativa do retorno de Cristo; é também a reunido com a Trindade, o
"retorno das criaturas a Deus" (reditus creaturarumm ad Deum), é "chegar
la de onde partimos". A ideia da "volta" de Cristo no final dos tempos, ou
da "segunda vinda", pode tornar-se até ambigua se induzir a pensar que a
meta final da histéria é aqui na terra, uma vez que Cristo retorne a ela
glorioso.

Jesus disse: "Vou preparar-vos o lugar onde ficareis. Quando tiver ido
prepara-lo para vos, voltarei e vos tomarei comigo, de tal sorte que la onde
eu estiver também vos estejais" (Jo 14, 2-3). Eis o verdadeiro acto final da
historia: ndo a volta de Cristo, mas 0 nosso ingresso com ele na casa do Pai.
Também sdao Paulo vé a conclusdao da histéria como o momento em que
Cristo "entregara a realeza a Deus Pai" e Deus "sera tudo em todos" (1 Cor
15, 24.28). (Em "todos", entenda-se, aqueles que houverem aceito
submeter-se a ele).

A esta altura, surge espontanea, no homem, a pergunta: o que faremos a
partir daquele momento? Nao nos aborreceremos por passar toda a
eternidade com as mesmas trés pessoas, ainda que divinas? Podemos
responder com uma outra pergunta: alguém fica acaso enfastiado por estar
bem? O homem aborrece-se com tudo, excepto com o "estar bem", e la sera
um estar "infinitamente bem".



Perguntemos aos apaixonados se ficam enfastiados por estar juntos.
Quando nos acontece viver um momento de intensissima e pura alegria,
porventura ndo nasce em nos o desejo de que dure para sempre, de que nao
acabe mais? Aqui embaixo esses estados ndao duram para sempre, porque
ndo existe um objecto que possa satisfazer indefinidamente. Com Deus é
diferente. A nossa mente encontrara nele a Verdade e a Beleza que nao
acabara nunca de contemplar, e 0 nosso coracao, o Bem do qual ndo se
cansara nunca de gozar.

Hoje, a ciéncia também pode ajudar-nos. Ela nos fala de milhares de
galaxias, formadas de milhares de estrelas, distantes milhares de anos-luz
umas das outras, um universo do qual a ciéncia s6 pode falar por cifras, sem
chegar a formar dele uma ideia, e que sabe que nunca terminara de explorar.
E nds chegaremos ao final da sondagem daquele que criou este universo e o
contém?

Agostinho conclui o seu tratado sobre a Trindade dizendo: "Quando
chegarmos a tua presenca, cessardo estas muitas palavras que dizemos sem
nunca te alcancar; tu permaneceras, sozinho, todo em todos, e sem fim
diremos uma unica palavra, louvando-te num so impeto e tornados também
nds uma so coisa em ti"[106].

Assim também, é claro que ndo dissemos nada. A resposta mais
adequada a pergunta "Como sera a nossa vida com a Trindade?" esta
contida numa lenda narrada por um escritor alemdao moderno. Num
mosteiro medieval viviam dois monges ligados entre si por profunda
amizade. Um se chamava Rufus e o outro Rufinus. Em todas as horas livres
ndo faziam outra coisa sendo procurar imaginar e descrever como seria a
vida eterna na Jerusalém celeste. Rufus, que era mestre-de-obras,
imaginava-a como uma cidade com portas de ouro, adornada de pedras
preciosas; Rufinus, que era organista, imaginava ressoarem em toda ela
melodias celestes.

Por fim, fizeram um pacto: aquele dos dois que morresse primeiro
voltaria na noite seguinte, para garantir a0 amigo que as coisas eram
exatamente como as haviam imaginado. Uma palavra seria o suficiente. Se
fosse como haviam pensado, deveria dizer simplesmente: taliter!, isto &,



exatamente assim; mas se (e isso era totalmente impossivel) tivesse sido
diferente, diria: aliter, diferente!

Certa tarde, enquanto estava ao 6rgao, o coracao de Rufinus parou. O
amigo velou trémulo a noite inteira, e nada; esperou em vigilias e jejuns por
semanas e meses, e nada. Finalmente, no aniversario da morte, eis que
durante a noite, num halo de luz, entra o amigo na sua cela. Vendo que se
cala, é ele quem lhe pergunta, certo da resposta afirmativa: taliter? E assim,
ndao é verdade? O amigo, porém, sacode a cabeca em sinal negativo.
Desesperado, exclama entdo: aliter? E diferente? Novamente, um sinal
negativo da cabeca.

E finalmente, dos labios fechados do amigo saem, como num sopro,
duas palavras: Totaliter aliter. é totalmente outra coisa! Rufus compreende
num relampago que o céu é infinitamente mais que aquilo que haviamos
imaginado, que ndo se pode descrever, e dali a pouco morre também ele,
pelo desejo de alcanca-lo[107]. O facto é uma lenda, mas o seu contetudo é
extraordinariamente biblico. "O olho ndo viu, o ouvido nao ouviu, nem
subiu ao coracdao do homem: tudo o que Deus preparou para os que o
amam" (cf. 1 Cor 2, 9)

3. Peregrinos e forasteiros

Todavia, descamos agora novamente por um momento para a terra.
Quando se quer atravessar um braco de mar, dizia o nosso Agostinho, o
mais importante ndo é deixar-se ficar a beira e agucar a vista para ver o que
ha na margem oposta, mas sim subir a barca que leva aquela margem. E
também para nos a coisa mais importante nao € investigar sobre como sera
a nossa vida com a Trindade mas fazer as coisas que sabemos nos
conduzirem a ela.

Na Primeira Epistola, Jodo diz-nos: "Todo o que nele poe esta esperanca
toma-se puro como ele é puro" (lJo 3, 3). Gostaria de aludir a uma
purificacdo particular, sugerida pelo tema do qual estamos tratando:
purificar a nossa atitude para com este mundo, a nossa relacio com ele.
Sabemos como sao Paulo concebe esta relacao:



Eis o que digo, irmdos: o tempo se abreviou. Doravante, aqueles que
tem mulher sejam como se nao a tivessem, 0s que choram como se nao
chorassem, os que se alegram como se ndo se alegrassem, os que
compram Como Se Ndo possuissem, os que tiram proveito deste mundo,
como se ndo aproveitassem realmente. Pois a figura deste mundo passa
(I Cor 7, 29-31).

"Como se ndo". A liturgia volta frequentemente a esse tema na
Quaresma. Cito uma vez mais as palavras de um prefacio:

Tu estabeleceste para teus filhos

um tempo de renovacao espiritual,

para que se convertam a ti de todo o coracao,
e livres dos fermentos do pecado

vivam os afazeres deste mundo,

sempre orientados para os bens eternos.

"Orientados" significa voltados para o oriente; assim sao as Igrejas
cristas. Entretanto, aqui se trata de uma orientacdo especial, ndo para o
leste, mas para o alto. Repensemos tudo quanto a Escritura nos diz de nossa
vida aqui embaixo como peregrinos e forasteiros. O peregrino ndo cria
raizes, ndo se apega excessivamente ao que vé e encontra; tem diante de si
uma meta e tende a ela. Fecha os olhos, se necessario, para ndo ser distraido
dela, como Ulisses fez com que lhe tampassem os ouvidos para ndo se
deixar seduzir pelas sereias que estava para encontrar ao longo de sua
rota...

Devemos ser todos "parocos" e a Igreja inteira uma grande "paréquia".
Explico-me. O que significa, em sua origem, o termo paréquia? Nos Actos
dos Apodstolos, 1é-se que Israel foi "para o exilio na terra do Egipto" (Act
13, 17); mas a palavra que nas traducoes modernas consta como "exilio", no
texto grego original soa como "pardquia" (paroikia). Em outra passagem,
lé-se que Abrado, pela fé, viveu toda a sua vida como peregrino e forasteiro;
no original, como "paroco" (cf. Gn 15, 13; Hb 11, 9). Na Primeira Epistola
de Pedro, lemos: "Portai-vos com temor durante o tempo de vossa
permaneéncia na terra" (1 Pd 1, 17); a letra: "no tempo da vossa paroquia". E
ainda: "Eu vos exorto, como peregrinos e estrangeiros, a que vos abstenhais



das cocupiscéncias carnais" (1 Pd 2, 11); a letra: "Exorto-vos, enquanto
parocos, a abster-vos dos desejos da carne".

O que significam as palavras paroikia e pdroikos? E simplicissmo: pard
é um advérbio e significa ao lado; oikos e um substantivo e significa
habitacdo; paroco é, pois, aquele que mora ao lado, proximo, nao dentro,
porém as margens. Pelo que o termo passa a indicar quem habita em um
lugar apenas por certo tempo, 0 homem de passagem, ou também o exilado
da patria.

Esse foi, no inicio, o sentimento basilar da identidade crista. Isso se
exprime, por exemplo, nas cartas que trocavam entre si as comunidades
primitivas. A carta de sao Clemente, papa, a Igreia de Corinto comecava
assim: "A Igreja de Deus que habita como forasteira (a letra: que é de
paroquia) em Roma, a Igreja de Deus que habita como forasteira em
Corinto"[108]. A epistola a Diogneto define o cristdio como um homem
"que habita uma patria, mas como estrangeiro (paroikos!) que participa de
tudo como cidadao, mas suporta tudo como peregrino; para o qual toda a
terra estrangeira € patria e toda a patria, terra estrangeira"[109].

Existe, portanto, um sentido de estraneidade no mundo que faz parte da
prépria natureza do viver cristdo. A definicio que os antigos davam do
monge, feitas as devidas distin¢Ges, vale para todo o cristdao: "Alguém que
esta separado de tudo e unido a tudo"[110]. Quanto mais unido, quanto mais
util ao mundo, tanto mais separado dele, do seu modo de pensar e agir.

Esta atitude nao implica qualquer desejo de morrer depressa; implica,
antes, a decisdao de "viver para o Senhor". Conhecemos as palavras do
ancido sao Martinho de Tours: "Se ainda sou necessario para o teu povo,
ndo rejeito a fadiga" [111].

4. A ultima Pascoa

A Pascoa oferece-nos o modelo mais eficaz para esta purificacao da
nossa relacao com o mundo. Jodo deu a nova definicdao da Pascoa depois de
Cristo; ela é "a passagem deste mundo para o Pai" (cf. Jo 13, 1). A Idade
Média sintetizou a doutrina dos quatro sentidos da Escritura no célebre



distico: "A letra diz o que aconteceu, a alegoria, em que crer, a moral, o que
fazer, a anagogia, a que tender"[112]. Aplicando esse esquema a Pascoa, um
autor medieval assim se expressa, com perfeita coeréncia:

Pascoa pode ter um significado histérico, um alegérico, um moral e um
anagogico. Historicamente, a Pascoa aconteceu quando o anjo
exterminador passou pelo Egipto; alegoricamente, quando a Igreja, no
baptismo, passa da infidelidade a fé; moralmente, quando a alma, por
meio da confissio e da contricdo, passa do vicio a virtude;
anagogicamente, quando passamos da miséria desta vida aos gaudios
eternos[113].

Temos de redescobrir este sentido anagogico da Pascoa e de toda a vida
cristd. Anagogico significa o que tende para o alto, para a Pascoa eterna,
aquela que, conforme diz Origenes, celebraremos no reino do Pai, entre
"miriades de anjos na festa perfeitissima e no éxodo beatissimo"[114].
Descrevendo a vida eterna como "o convite do Cordeiro (coenam Agni)"
(Ap 19, 9), o Apocalipse quis dizer exactamente isto: que ela sera uma
eterna festa de Pascoa. A Pascoa ultima e definitiva, porque sera um passar
aquilo que nao passa.

Procurei, nestas meditacOes, balbuciar alguma coisa sobre o mistério da
Santissima Trindade. Mas estou certo de que um dia, quando
ultrapassarmos as soleiras da Jerusalém celeste, virdo espontaneamente aos
labios também para nds as palavras do monge ao seu amigo: Totaliter
aliter! E totalmente uma outra coisa.
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