O SACERDOTE, O FILOSOFO E O POETA
PERANTE DEUS



CARTA IV

SANTO PADRE:

Abordando o tema de relacionamento entre os represen-
tantes e praticantes do sacerdocio, por um lado, da filosofia
e poesia, por outro, bem sei que corro o risco (do qual,
alias, nao sou inexperiente, bem longe disso) de ser conside-
rado menos pastoral, mais candidato a filésofo e nao sei se a
poesia, enfim um nefelibata que, fugindo a pisar o proprio
terreno sacerdotal, vai construir sobre as nuvens do pensa-
mento e do sentimento, ao encontro, se nao em alianga com
os objectores e criadores de dificuldades para a Igreja.

_ E, no entanto, que poucos campos havera tao necessita-
dos e tao merecedores de acgao evangelizadora, docente e
santificadora da Igreja como campo da filosofia e da poesia
puras. Dir-se-a que os grandes filosofos e poetas sao seres
raros e de excepgdo, geralmente um pouco ou mesmo muito
aberrantes, que pouco tém a ver com o homem comum e
menos com uma Igreja como a actual, que fez a «opgao
pelos pobres».

No entanto, esse homem comum, esse «pobre», fez o
conhecido provérbio: De médico, de poeta e de louco, todos
temos um pouco. Onde neste proléquio se diz «louco» nao
faltard que substitua ou acrescente aos dois substantivos o
aposto de «tedlogo», segundo a comum opiniao de que,
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como em filosofia, também em religiao nao ha quem nao
tenha a «sua»...

A este falar proverbial que assinala a solidariedade por
baixo nao deixam de acrescer sinais € proposigoes que
marcam a solidariedade a partir de cima. Ocorre-me lembrar
que S. Tomas de Aquino, no seu breve discurso de doutora-
mento, tomando para ponto de partida a passagem escrituris-
tica que fala de Deus como rigans montes de superioribus
suis, comenta que os doutores sao essas cumiadas das quais
a chuva que vem do alto descera pelas vertentes e vira
fertilizar os vales com o fruto dos seus trabalhos. Coisa
semelhante se podera dizer, no seu contexto proprio e geral-
mente bem diferente, das sumidades do mundo cultural. O
povo nao os I&¢ nem ouve certamente; mas aqueles que 0s
leram ou os conhecem de outiva, pelo livro, a revista, o
jornal, as artes plasticas, a radiodifusiao, a televisao, nas
salas, nas ruas, nas tertulias e nos comicios, fazem deles
mestres de pensar duma imensa turba, que talvez nem 0O
nome lhes conheca. Os mais desses pensadores € poetas
dirdo, como Horacio, com o esconjuro do velho rito pagao
— odi profanum vulgus et arceo; mas o vulgo acabara por
lhes seguir os passos e atitudes, com tanto maior docilidade
e admiracao quanto MmMenos oOs compreenda. Por falta de
atencdo a este magistério difuso e confuso, nos admiramos
frequentemente de que este povo seja tdo critico, pedantes-
co, anticlerical, etc...

Relagdo poeta-filosofo

Se pudéssemos aqui desenvolver os problemas do rela-
cionamento do sacerdote com o filosofo ou o poeta, poderia-
mos comecar por dizer que o objecto, 0 principio e o fim de
um e dos outros é o mesmo: Deus.

«Mesmo onde a teologia filosofica esta em decadéncia
(...) o discurso sobre Deus € considerado como o problema
essencial da filosofia», escreve W. Weischadel, em livro
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recente que significativamente intitulou — «o Deus dos Filo-
sofos. Fundamentagao duma Teologia filosofica na Idade do
Niilismo».

Assim foi desde sempre, desde as culturas pré-cristas,
com a expressao mais alta em Socrates, que, por amor do
Deus da sua filosofia, nao guardava bastante respeito aos
«deuses da cidade» e por isso teve de beber a cicuta.

Com o advento do Cristianismo, Deus tornou-se eviden-
temente o centro de toda a realidade l6gica e ontologica, ao
ponto de se falar do teocentrismo medieval, teocentrismo
sem duvida justo e verdadeiro como coroamento de todo o
ser ¢ de todo o pensar, mas que deixa ao humanismo ou
antropocentrismo, bem entendido, todo o lugar que lhe €
devido no acto de ciéncia e de fé. Por isso os maiores
filosofos e mais «puros» poetas deste nosso tempo de niilis-
mo nao deixam de se encontrar, decerto praeter intentio-
nem, com o teocentrismo «medieval».

Seja-me licito notar neste ponto que aquilo que se diz
dos filésofos, quando se atinge certo nivel gnoseoldgico,
vale igualmente para os poetas; e virce-versa. Aristoteles ia
um pouco mais longe ao escrever na sua Poética que «poeti-
zar € mais verdadeiro que investigar o ente». E nao consta
que Aristoteles fizesse versos, como fizera Platao, antes de
se apaixonar pela filosofia pura. Novalis, que recolhera,
através do Mestre EcKart e da mistica renano-flamenga, a
vertente mais abissal e vertiginosa da grande Escolastica
medieval, deixou de si estas afirmagOes emblematicas: «A
Poesia é autenticamente o absoluto Real. Isto € o niicleo da
minha Filosofia. Quanto mais poético, mais verdadeiro (/e
poetischer, ie wahrer)».

Nesta mesma linha o grande filésofo do nosso tempo M.
Heidegger afirma, na sua «Carta sobre o Humanismo», a
convicgao de que «os pensadores e 0s poetas» «sao por igual
os guardas da habitagado do Ser e que dessa habitagao o
espago essencial mais origindrio estd reservado como tarefa
propria para o pensar e o poetizar». E reforca ainda o seu
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ponto de vista com a afirmagao de que a Poesia «se encontra
com as mesmas questdes e da mesma maneira que O
pensar».

Assim sendo, ao fazer o relacionamento do sacerdocio
com as duas expressdes supremas da cultura humana, nao
precisamos de considerar deste lado duas modalidades dife-
rentes, mas apenas uma em duas expessoes que se equivalem.

Suposto isto, diremos que sacerdote e filosofo-poeta se
encontram ao mais alto nivel, entre si, nao apenas na relagao
fundamental a Deus trascendente mas nos caminhos de aces-
so dos homens ao Ser e nas vias de regresso do Ser aos seres
deste mundo. E de duas uma: ou o sacerdote e o poeta-filo-
sofo se compreendem, mentalmente convivem e se comple-
tam, ou haverao de rivalizar, desprezar-se mutuamente,
talvez mesmo odiar-se intelectualmente, se nao até pessoal-
mente. Se o poeta ou o filosofo se dizem guardas ou pasto-
res do Ser, mediadores entre o Ser e os seres, celebrantes da
Vida, intérpretes ou hierofantes do Mistério essencial, o sa-
cerdote nao pode deixar de sentir que estao no mesmo
campo e se propoem fungdo semelhante: terao de coexistir,
COmO amigos ou como inimigos.

O «poeta puro»

Para explicar o meu ponto de vista, que nao ¢ de hoje,
peco licenga para trancrever parte de um texto que, ha uns
vinte anos, escrevi a pedido da insigne poetisa catolica
Sophia M. B. Andressen para prefaciar o seu livro «Contos
Exemplares»:

— Que a poesia de hoje, ao contrario dos meros jogos
de engenho da idade barroca, quer ser. e € religiosa nos seus
melhores expoentes, nao carece de qualquer demonstragao
nem sequer mo'stragéo. O que ficara em problema e constitui
um grande e interessantissimo problema para o fildsofo e
para o tedlogo é se sera crista ou alias se e como podera ser
crista. Rainer Maria Rilke, o «puro poeta», o poeta do nosso
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século (ainda nao substituido e que talvez bem tarde o venha
a ser) nao so € e se quer religioso, mas mais do que isso
sacerdotal: e sacerdotal, nao no mero sentido sacrificial dos
pagdos, mas no amplo sentido cristao (que ele teria por
pos-cristao) do pastor do ser do celebrante do culto e do
mediador para com Deus. E sendo assim, nao apenas geral-
mente cristdo, mas propriamente «catolico».

Conhece-se a imagem e conceito de que Martinho Hei-
degger fez o nucleo e foco sa sua Filosofia, o conceito do
homem como pastor do Ser: «O Homem nao é o senhor do
existente. O Homem é o Pastor do Ser» (Der Mensch ist
nicht der Herr des Seienden. Der Mensch ist der Hirt des
Seins. — Ueber den Humanismus.)

Contra o desvio profundo, que vem de Descartes € dos
nominalistas, e que € igualmente a fonte do voluntarismo
moderno, esse desvio que poe o homem como senhor da
verdade, portanto do Ser, portanto do Existente (homem =
alma = inteligéncia = acto de pensar = cogito = verum =
verdade = existente: racionalismo, imanentismo, relativis-
mo), contra 0 empirismo e pragmatismo, que € 0 proprio
finar-se do mundo inteligivel e com ele do pensamento puro,
Heidegger quis restaurar o respeito pelo Ser ou pelo exis-
tente na sua realidade oOntica. Para isso o homem nao pode
enfrentar-se ao Ser como contendor, como inimigo e even-
tual vencedor, conquistador e redutor. Se deve certamente
investigar sem fim (mesmo por esses Holzwege — caminhos
da floresta, caminhos sem saida, veredas de maranha ou
sendas perdidas) o pensador nao pode propor-se a criagao, a
posse senhorial, o senhorio da verdade (com que facilidade
confundimos invencao, que é descoberta, aletheia, com
criacao, que € fazer do nada: e como poesia, com o proprio
nome, que é nome de fazer criar, se presta a equivoco!).

Ontologicamente nao ¢ a verdade que € do homem: € o
Homem que é da Verdade. Nem mesmo o pensador se pode
por frente ao Ser, pois que ele proprio, o homem, esti
dentro do Ser. «Estranhar-se» ao Existente € ja por a coisa-
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_em-si como algo de estranho e tao longe do homem que
este jamais o atingira («estranhar-se» onticamente, queremos
dizer, nao metodologicamente; 0 16gico vem depois do onto-
l6gico, na ordem real). A oposigao sujeito-objecto, se posta
em relacao de dominio e redugao, tornar-se-a insuperavel,
irredutivel: a caverna platonica fechar-se-d para sempe no
imanentismo, idealismo, solipsismo.

A saida s6 pode encontra-se, por sobre 0 limiar da evidén-
cia Ontica, pela simpatia, comunicagao ou comunhao na uni-
dade primordial do ser-entitativo e do ser-verdadeiro. Comu-
nhéo, opgao pelo ser e pelo afirmativo, «sim» dito ao ser,
«guarda do ser» no amor: Heidegger retoma, atribuindo-a a0
Mestre Eckardt em comentario a0 Aeropagita, uma frase que é,
afinal, de toda a Escolastica medieval: «o amor é de tal
natureza que muda o homem na coisa que ama». E assim
reencontra o bom caminho platonico (que 0 proprio Platao
depois veio a perder: tao dificil ele é de guardar!): importa ir
para a verdade com toda a alma, isto ¢, com todo 0 nOsso
ser de homens. E esse é, s0 pode ser (nem admira pois que
Platdo o perdesse) o caminho do amor ou da graca de Deus
em Cristo.

Pois bem, essa imagem-base do conceito central da sua
filosofia, como qualquer Ontologia valida, foi Heidegger
busca-la a Rilke, ao nucleo central do esforco de intuigao
poética de quem ousou pensar: «cheguei ao outro lado da
natureza», naquilo que considerava uma experiéncia mistica
«de uma exactidao quase raiando no Absoluto».

Heidegger reconhece expressamente que a Sua frase-
_chave sobre o homem como der Hirt des Seins provém de
Rilke, e directamente da «Trilogia Espanhola», rilkiana, que
é contada entre os trés poemas mais altos da Humanidade. E
aqui poderiamos citar em reforco o testemunho de Angelloz,
tradutor de Rilke e amigo pessoal de Heidegger, segundo 0
qual o grande filésofo lhe teria-dito em certo momento que a
sua filosofia ndao era mais que o desabrochar conceptual
daquilo que Rilke tinha dito poeticamente (o que de facto
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parece confirmado nas suas obras, desde que nio seja exclu-
sivo, pois com Rilke irmanam Hoélderlin, H. von Hofmann-
thal, etc.).

Da sua experiéncia existencial de Espanha, que tanto
tinha ansiado e que tao profundamente o marcou, o poeta
das «Elegias» de Duino pora acima de todas as outras
imagens-visoes a do «pastor», como se fora o proprio espe-
lho da sua poética tarefa vital. Ja perto do fim da vida, num
poema de 1924, quer «magnificamente imaginar uma arvo-
re... / cujos ramos infinitamente se inundam de vento e de
passaros / e debaixo a sua sombra, em puro oficio pastoral /
meditam os pastores e repousam os rebanhos». E no proprio
ano da sua morte, num poema para o conde de Lanckoron-
ski, lembra ainda: «devem estar ai como o pastor que atura;
/ de longe pode parecer que se acha descuidado / porém ao
acercar-nos, sentimos que vigia». O poeta nao receia empregar
a expressao canonica Hirte-amt, o oficio ou munus pastoral,
para qualificar a tarefa vital e sacerdotal que se atribui como
Priester, Padre da natureza, da vida e da morte integradas
na consciéncia do homem, cuja missdo transcendente é fazer
do visivel invisivel, transformar o natural em espiritual.
E com fulgor transfigurante que o conta na Nona Elegia, a
caminho da Décima, na qual se propora deixar como que a
sua final «Divina Comédia» que integre na vida a morte, «a
morte propria»: «O Terra, nio é isto 0 que tu queres: ressus-
citar invisivel em nos? Nao é este o teu sonho: fazer-te
alguma vez Invisivel? Terra! Invisivel! / Que é senao trans-
formacao a tua imperiosa Mensagem? / Terra, oh tu, amada
Terra, eu o quero!».

Esta «missao pastoral», que na Nona Elegia (a caminho,
repita-se sempre, da Décima), parece ja assumida e digerida
na propria aceitagao da «terra» como morte-vida ou transfi-
guragao pessoal, esta missao vem desde o principio da sua
conscientizagao poética e encontra projecgao e expressao na
paisagem animica de Espanha e dos seus pastores. «Por que
havemos de andar deste modo pela vida /tomando sobre nos
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coisas tdo estranhas... / por que havemos de estar aqui
como o pastor / tao exposto a desmesura do influxo
cosmico?»

Assim na «Trilogia Espanhola», como depois no poema
«Exposto sobre as Cumeadas do Coragao», 0 poeta se com-
praz em mergulhar no risco existencial da identificagao
césmica: «De mim e de tudo isto (estrelas, serranias, ventos
nocturnos, dos rios profundos) fazer uma sO coisa, Senhor,
Senhor, Senhor, a coisa que cosmico-terrenal como a estrela
cadente retine em sua gravitagdo tdo-s6 a soma: Nao sope-
sando sendo a chegada», isto é, o desaparecimento da estrela
cadente ou a «morte propria do poeta». O que é possivel
para o pastor com seu rebanho, comenta Bollnov, «deve
sé-lo também para o poeta com a sua Missao. Ha-de realizar
em si mesmo o ser pastor (das Hirt-sein)». Assim exposto 0
poeta-pastor «a desmesura do espirito cosmico» (so ausge-
setzt dem Uebermass von Einfluss) assume 0 risco da iden-
tificagdo cosmico-existencial: «como a luz que de noite
oscila por tras da pala, assim me situo eu no seu interior»,
isto é, dentro do pastor «a quem atravessam as sombras das
nuvens, cOmMO se Morosamente 0 €spago pensasse pensamen-
tos por ele». E sente-se grandiosamente exaltado a um sacer-
décio césmico: «Eis aqui o tempo do comunicavel, aqui esta
a sua patria. Fala e proclamal...» E isto, para Rilke, o
pastor: e «seja 0 que for para os outros»!...

Em todo este enorme esforco de compreensao, identifi-
cagdo e transfiguragdo, nesta espécie de «via unitiva» dos
misticos, em que ha muito do paralelo esforgo de Santo
Agostinho (que o poeta conheceu e de quem muito trans-
fundiu na sua aspiragao ao «Aberto», na tendéncia para o
«espago interior do mundo» e na luta integrante da meditatio
mortis) bem como da imaginagdo e eidética religiosa do Flos
Sanctorum do P. Ribadeneira, neste esforgo ha sempre, a
base, a imagem do pastor espanhol (e por que nao portu-
gués?): Em Ronda o que mais me interessou foi a vida dos
pastores, a sua existéncia assente sobre as grades e rochedos
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faldas das montanhas com seus pictoricos azinhos, cada um
dos quais se enche de obscuridade como a sombra que
Jancam as nuvens por sobre a paisagem... 0s pastores com
seus grandes cajados cruzados sobre os ombros, esse calado,
moroso e pensativo estar-fora, através do qual flui em toda a
sua amplitude a majestade do dia».

Poeta, profeta, pastor do Ser, Priester Hirte-amt!... Mas
nio se contenta Rilke com isso; quer-se também sacerdote,
Celebrante. Louvar, celebrar — preisen, riihmen — sao da
sua linguagem-base, da sua semantica e semidtica de fundo.
Desde o poema de 1914, «A Queima» (Klage), até a Déci-
ma Elegia e aos Sonetos a Orfeu, numa marcha logica que
ele pensava ser de sentido orfico e anticristao — o que
consideramos sujeito a caugdo — o tema celebragao-
-comunhdo avanca em ritmo grave e solene. «SO no espago
da celebracido é acolhida a queixa»... «Dize, oh poeta, que
fazes tu? — Eu celebro!... eu celebro!... E por que é que o
siléncio e a impetuosidade, como a estrela e a tormenta te
conhecem? — Porque eu a celebro!...»

Este tema da celebragdo, que ja aflora do «Livro das
Horas», nao aparece consolidado definitivamente até a época
tardia, como faz notar Bollnow, isto €, como esclarece
Alemparte, até a residéncia do poeta em Duino, onde irrom-
pem os primeiros elementos das «Elegias», o que coincide
com a elaboracao dos poemas da «Vida de Maria» e com as
leituras meditadas de Santo Agostinho e do Flos Sanctorum.
E é muito curioso, e mesmo com o seu qué de pitoresco,
que esta ideia da celebragao chegue aos extremos da expres-
sao litirgica a partir do episddio daquele encontro nas ruas
de Cordova, «com uma cadelita feia, em adiantado estado
de prenhez... que veio a mim porque ambos estivamos
completamente sos... levantou os olhos alargados de tanta
preocupagao e intimidade, solicitando um olhar meu. E no
seu olhar reflectia-se toda essa verdade que transcende o
individual, para dirigir-se nao sei bem onde, la para o porvir
ou para o incompreensivel.
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«Aproximou-se tdo sem rebugos que chegou a comparti-
lhar duma pedra de aglcar do meu café... celebramos a
missa juntos. A accdo foi de si mesma mais que um dar e
receber, mas a significagao, a gravidade e a nossa absoluta
compenetragao foram ilimitadas... Ainda quando isto nao
seja de modo alum herdico... estar-se-4 maravilhosamente
disposto para o estado divino».

Haveria talvez a reaccao de considerar este descritivo
como um trecho blasfematorio ou ao menos como um
desgarre de louca frivolidade. Seria issso recusar pura €
simplesmente Rilke e tudo quanto ele pensava ser a sua
mensagem ao mundo, e que o mundo da Poesia aceitou.
Esse episdio crescerd no seu mundo interior até se tornar o
XVI dos «Sonetos a Orfeu» (I Parte), o qual soneto lhe
brotou com tal espontaneidade que ficou um enigma até ao
momento em que o poeta, surpreendido pela surpresa que
causava, explicou que era a um cao que ele dizia: «Tu, meu
amigo, tu és solitario... precisamos de suportar juntos aquilo
que ndo é sendo pedagos e fragmentos, como se fosse o
Todo... Acima de tudo nao me plantes no teu coragao: eu
cresceria demasiado depressa.» Mas, ja desde o principio, o
poeta vira nessa experiéncia como que o convite a mudanga
radical que seria necessdria para chegar a dar-se ao «Aber-
to», & periculosidade existencial pura, a um «estado de graca»
tal que deixando «a obra dos olhos» pudesse intuir ¢ cantar a
«obra do coragao», mudanga essa que ele ideava e plasmava
segundo a eidética dos misticos cristaos € que exprimia com
as palavras de Angela da Foligno, e na prépria lingua em
que as lera, como la nouvelle opération. E reconhecia, em
relagao com o episodio de Cordova, que ainda nao fora
bastante longe para esperar esta nouvelle opération em virtu-
de duma intervengao de qualquer ser humano; «porém para
que espera-lo, visto que é minha sina passar de largo face ao
humano, para projectar-me todo até ao extremo, até a
margem da terra?...»
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Aqui se situa o terceiro ponto da sua missao «sacerdotal»
__ a mediagdo, o sacra-dans, a transfiguragao, o teandrico
ou teocdsmico (eventualmente certo paralelismo com a acti-
vide mediunica, ja que Rilk se interessou marginalmente
pelo ocultismo, (como alias o nosso Fernando Pessoa). A
experiéncia gustativa, palatal, de Deus é um dos termos da
sua aspiragao e expressao: «deglutir suave e constantemente
a Deus, como o sumo dum fruto que se desfaz na boca»
(Gott fortwdhrend mild zu verschlucken wie Saft einer Fru-
cht die zergeht). E é interessante que esta imagem se repete,
num sincretismo religioso que Rilke levou muito longe, em
interpretacao do ambiente islamico da mesquita de Cordova
e depois, mais delicadamente, no poema marial (Himmel-
fahrt Mariae) sobre a Assungao de Maria.

No outro pdlo da mediagao, «as coisas susceptiveis de
serem vividas», nao contentes do seu «obrar sem figura»,
confiam-se-nos para se espiritualizarem, se eternizarem; « €
essas coisas, que vivem do seu proprio declinar, compreen-
dem que tu as celebras: perecedoras, confiam-nos a nos a
salvacao, a nds os mais pereciveis; querem que as trans-
formemos no invisivel do nosso coracao, em — oh, infinita-
mente! — em nds outros mesmos, sejamos afinal o que
formos.

O homem como transfigurante ou sublimante (no sentido
da Aufhebung hegeliana), como transformador do visivel em
invisive! e simultaneamente presenca do espiritual ao terre-
no, como médium e hierofante, consciéncia e turibulo
rescendente do Universo, em suma como sacra-dans ou sa-
cerdote deste mundo, do caos que exactamente pelo homem
se faz cosmos!... Abelhas do Invisivel «nous butinons éper-
dument le miel du visible, pour I'accumuler dans la grande
ruche d’or de I Invisible» — como ele escreve intencional-
mente em francés!

E pensar Rilke que por este caminho, que € o da di-
namica biblico-crista, se estava a afastar do Cris-
tianismo...»
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O Poeta metafisico a bragos com Deus

Em face disto, ocorre perguntar se, como € em que
medida pode a atitude do sacerdote para com 0 poeta ou
fildsofo ter posto em causa o problema de Deus. Temos
naturalmente de limitar o ambito geografico e cultural desta
questao; limatamo-nos proximamente ao que aconteceu entre
nos, portugueses.

Em Portugal, entre filosofos, poetas e no povo em geral
o problema de Deus é primaria e principalmente o problema
do Mal: a existéncia de tantos males, sobretudo morais,
neste mundo, o sofrimento dos inocentes, as imperfeicoes da
natureza e da sociedade, os cataclismos e as guerras, O
triunfo dos astutos e dos maus.

—«Se Deus é omnipotente, por que nao criou melhor?»

—«Se eu fosse Deus, quebrar-se-me-ia 0 coragao ao ver
a morte duma crianga.»

Estas e muitas outras expressoes emotivas semelhantes
poem a necessidade de «justificar» a Deus pela «Sua» obra.
E curioso e significativo notar que o nosso mais profissional
e didactico fildsofo, Silvestre Pinheiro Ferreira, que viveu as
emocoes e agitacoes da Revolugao Francesa e entre os dois
séculos ensinou Filosofia, em Portugal, Franca e Brasil, me-
recendo pelas suas ideias a atengao das policias politicas,
principalmente da napolednica, este professor de filosofia,
que escreveu e publicou varios livros didacticos, passou toda
a vida a elaborar uma «Teodiceia»; mas deixou-a inédita e
ainda hoje assim esta.

Desde entdo, todos ou quase todos os pensadores do
século XIX e comegos do actual ensaiam a sua propria
«teodiceia» — justificagdo de Deus face ao mundo pelo
«Seu» mundo. Lancados nesse caminho de perdicao, deri-
vam uns para 0 ateismo puro ¢ simples, outros para um
panteismo mais ou menos maniqueu, outros ainda tentam
barricar-se contra a urgéncia desse problema num crasso
positivismo, segundo o pior sentido do ditame que viria a
formular L. Wittgenstein: «Acerca daquilo de que o homem
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nao pode falar deve guardar-se siléncio». Nessa tentativa
frustrada de «justificar» a Deus, merece mencionar-se a
peregrina opinido dum Sampaio Bruno que fala duma espé-
cie de quebra ocasional na omnipoténcia de Deus, que nao
Lhe permitiu fazer melhor! O iltimo nesta linha sera talvez
Basilio Teles, que, nas férias dos estudos econdmicos e
politicos, se debruga sobre o «Livro de Job», considerando
como tema fundamental desse poema metafisico que o pro-
fecta se encontra diante da horrivel constatagao de ser ele
proprio mais justo que Deus; e, nao aceitando Basilio Teles
a resignagao do profecta nem as razoes do personagem e
ainda menos as intengdes do autor do poema, vai ai encon-
trar as provas do seu ateismo.

Estes pensadores, na sua época de romantismo e natura-
lismo, partem dum optimismo luminoso do Bem triunfante,
do progresso continuo e indefinido, da marcha da humanida-
de para mais luz e perfeicao, num civismo e solidariedade
crescentes, na afirmagdo da liberdade dentro dum clima de
fraternidade. Essas aspiragoes abstractas concretizavam-se
num patriotismo exaltado e inconformado com o presente,
num republicanismo auroreal e em alguns num socialismo de
esperangas (geralmente mais proudhoniano que marxista).

Chocando contra a dureza dos factos e a incompreensao
dos responsaveis pela sociedade, os mais desses pensadores
cairam do seu optimismo luminoso num pessimismo tenebro-
so, com as piores expressdes e consequéncias. Nem se ira
pensar que se trata apenas de jogos ociosos de palavras ou de
vas logomaquias ideoldgicas. Um bom numero desses inte-
lectuais, vendo teimosamente incompreendidos os seus ideais,
acabaram por pdr termo a vida violentamente. Atitudes de
desespero tao frequentes nos meios cultos € bem situados
do nosso Pais levaram o pensador espanhol Unamuno, alids
nosso amigo, a dizer que Portugal era um povo de suicidas.
Ora «o suicidio é o tnico problema da filosofia» — disse
Albert Camus. Nos, homens da Igreja, deveriamos sentir
que o suicidio de uma pessoa bem dotada é o «inico» pro-
blema da teologia.
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Seria dificil e poderia resultar cruel chamar a capitulo de
culpas a «teologia» encarnada desse tempo — clérigos e
leigos — mas se, como esta feita a historia duma mentalida-
de a respeito do «bom operario», tentdssemos uma historia
duma mentalidade dos mesmos circulos catolicos a respeito
do bom intelectual, as conclusdes nao seriam muito diferen-
tes. Os ideais que apaixonaram esses homens, pelos quais
viveram, e alguns morreram, nao tiveram da parte dos ho-
mens «estabelecidos» na Igreja favoravel acolhimento; fa-
lando estatisticamente, podemos dizer que se deu ©
CONtrario.

Quando mesmo se verificou em alguma colectividade,
como aconteceu com a Ordem franciscana, uma certa abertu-
ra As «coisas novas» nos dominios intelectual e politico, nao
faltou quem conseguisse, em Roma, a condenacao dessas
aberturas por «modernismo». E quando o chefe do partido
catélico — entao denominado «nacionalista» — deu o regime
monarquico por morto (morto «por maos» do seu rei!) desis-
tiu da chefia e aconselhou os catélicos a aderirem ao regime
republicano e formarem a ala direita do partido republicano,
os responsaveis foram para uma reacgao ainda mais acentua-
da a favor do regime moribundo e levaram depois a mentali-
dade popular ao restauracionismo MONArquico. ..

Ora é simplesmente honesto reconhecer que 0s ideais por
que se bateram esses intelectuais sao hoje realidade, ao me-
nos nas mentes, nas proclamagoes e discursos ¢ mesmo em
documentos pastorais (para nao citar aqui, ao seu proprio
nivel, o Concilio do nosso tempo).

Como pareci descer ao campo pratico e igualmente dei-
xar de parte os poetas, pego licenca para insistir em que vejo
sempre as ideias como maes das coisas — ideias novas,
mies das «coisas novas» — que «quanto mais poético, mais
verdadeiro» e, vice-versa, quanto mais verdadeiro mais poé-
tico; a contrario sensu penso também, com o conhecido
proloquio, que € pela cabeca que apodrece o peixe.

O nosso maior poeta dos ultimos séculos, Fernando
Pessoa, poeta metafisico por exceléncia, pde-se o problema




de Deus em termos de ontologia e de logica: caminho legiti-
mo, mas marcha retrégrada. E curioso notar que na im-
plantagao do problema se encontra com o grande filosofo
dos nossos tempos, Martinho Heidegger. Este também
comeca por notar que a questao do Ser se relaciona com a
questao do ente (a saber, do existente). E somente a partir
da verdade do Ser se deixa pensar a esséncia do sagrado. E
somente a partir da esséncia do sagrado deve ser pensada a
esséncia da divindade. E finalmente sé na luz da esséncia da
divindade pode ser pensado e dito o que deve enunciar a
palavra «Deus». E na segéncia desta analise, escreve que «o
drama do Ocidente é precisamente o esquecimento do Ser»
e, por conseguinte, do sagrado. E acrescenta mesmo que
«talvez o elemento mais marcante desta idade do mundo
consista no rigido fechamento para a dimengao da graga.
Talvez seja esta a Unica desgraca.»

Foi esta a desgraca de Fernando Pessoa, como a de
muitos outros menores. Comegando por por o problema de
Deus em plano filosofico, passam ao que Heidegger chamou
0 «ontoteologismo», isto €, a falar de Deus sem o sentimen-
to da esséncia do sagrado, da graca e da divindade.

Tenho indicado assim o recto caminho para o mistério
do Deus pessoal, o filgsofo do «Ser e Tempo» absteve-se de
avancar em consideragoes sobre Deus, que isso é proprio da
teologia: evitando fazer ontoteologia, como filosofo que era
e queria ficar, nao evitou ser posto em suspeicao de exis-
tencialismo ateu, de niilismo, etc.! Esta foi, gragas a Deus,
a sua «desgraga»...

A desgraca real de F. Pessoa foi, partindo do mesmo
ponto, querer tratar de Deus meramente como poeta ou filo-
sofo, isto €, fazer ontoteologia. E comegou logo por uma
falsa nogao, essa ainda filosofica — o conceito univoco do
ente, a univocidade do ser. Deus € assim um ente entre outros
entes, um existente (possivel) como outro qualquer. A partir
deste conceito fundamental e fundamentalmente errado, Pes-
soa perde-se por «caminhos de floresta» (ainda palavra de
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Heidegger), caminhos que nao levam a parte nenhuma, ca-
minhos que se perdem na confusdo da selva. Perdida assim a
nogao do sagrado e o respeito da divindade, Pessoa nao
pode mais chegar aos 4ditos do Deus pessoal transcendente €
a graga do ipsum Esse subsistens (como diria um S. Tomas)
ci-lo, ele poeta essencialmente metafisico e condenado ao
tormento do «pensar», ei-lo a busca da causa de todos os
entes, incluindo a causa de Deus! «Uma coisa, poematiza
ele, que estda para além dos deuses, de Deus e do Destino,
aquilo que faz que haja deuses e Deus e Destino, aquilo que
faz que haja ser para que possa haver seres»...

E os nomes surgem, como termos de outros caminhos
errdticos da floresta do pensar: — ultra-Ser, ultra-
_Transcendente Inconsciente, Além-Deus, etc.. Finalmente,
s6 e apenas Ser: «Ser possivel haver ser é maior que todos
os Deuses. .. Tremo de medo: eis o segredo aberto. Além de
ti nada ha, decerto nem pode haver, além de ti, que (sO) tens
esséncia, nem tens existéncia e te chamas... Ser».

A passagem por cima da doutrina da analogia do ente,
recusando-a sem mais analise, levou natural e logicamente
a negacio do principio de identidade ou de nao-
contradi¢do, que contradiz expressamente em teoria e que
passa a violar constantemente no fundo gnoseologico da
sua poematica, chegando a avangar que a contradigdo é a
prépria esséncia das coisas no humano € no divino. Esta
primeira grande consequéncia da univocidade do ente ¢
tudo o que nela se contém levam-nos a pensar na afirmacao
do grande dogmatico protestante Karl Barth, segundo a
qual a tnica razdo valida para um protestante de nao se
fazer catolico é a analogia entis (como ele escreve, mesmo
em latim). Estas recusas fundamentais devem estar na ori-
gem do fendmeno bem singular e extraordinario da hetero-
nimia em F. Pessoa.

A diizia e meia de nomes, com que assina 0s Seus suces-
sivos escritos, parece que nio devem ser vistos como inten-
cao de disfarce da autoria nem sdo propriamente pseudonimos




ou nomes de pena. Esses heteronimos devem corresponder a
necessidade de, na contradicao de tudo e de si mesmo, F.
Pessoa encontrar nas multiplas personalidades em que se
desdobra, como somatorio, a sua propria pessoa. Isso de
algum modo corresponde a uma tentagao de totalidade ou de
«divinizacao», que evidentemente estava condenada ao de-
sespero e ao fracasso. Ninguém certamente podera ver um
simples exercicio literario ou mera licenca poética em frases
como estas:

«Quanto mais eu sinto como varias pessoas / Quanto
mais personalidades eu tiver / Quanto mais intensamente,
estridentemente as tiver / Quanto mais simultaneamente
sentir como todas elas / Quanto mais unificadamente diver-
so, dispersadamente atento / Estiver, viver, viver, for, /
Mais possuirei a existéncia total do universo / Mais comple-
to serei pelo espaco fora, / Mais analogo serei a Deus, seja
ele quem for / Porque, seja ele quem for, com certeza que €
Tudo /E fora d’Ele ha s6 Ele / E Tudo para Ele é pouco»...

«Multipliquei-me para me sentir, / Para me sentir preci-
sei sentir tudo, / Transbordei, nao fiz senao extravasar-me /
Despi-me, entreguei-me / E ha em cada canto da minha
alma um altar a um deus diferente»...

«Deus nao tem unidade / Como a terei eu?»...

«E como sao estilhacos / Do ser, as coisas dispersas /
Quebro a alma em pedacos / E em pessoas diversas»...

«Assim eu me acomodo / Com o que Deus criou / Deixo
teu diverso modo / Diversos modos sou. / Assim a Deus
imito, / Que quando fez o que € / Tirou-lhe o infinito / E a
unidade até»...

Fazendo, por esta alienagao em heteronimia essencial,
um deus a sua imagem e semelhanga, F. Pessoa identificou-
-se com esse Tudo e, por uma louca e angustiada mistago-
gia, reduzida tudo a si, perdendo toda a possivel comunhao
com o outro. E exclama: «O horror metafisico de outrem! /
O pavor de uma consciéncia alheia / Como um deus a
espreitar-me»...
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«Tenho do alto orgulho a timidez / E sinto horror a abrir
o ser a alguém / A confiar nalguém»...

Assim, numa tendéncia espiritual e moral para o soli-
psismo, se construiu 0 seu proprio deismo; e chegou a
pensar em construir um sistema filoséfico — ou melhor,
«ontoteoldgico», como diria Heidegger — a que chegou a
dar o nome de Transcendentalismo Panteista. Autobiografi-
camente escreveu de si, quase ao fim da sua trajectoria vital
(1935): — «Cristao gnostico, e portanto inteiramente Qposto
a todas as Igrejas institucionalizadas, e sobretudo a Igreja de
Roma. Fiel... a Tradicao esotérica de certo Cristianismo,
que tem intimas relagoes com a Tradigao Secreta em Israel
(a Santa Kabbalah) e com a esséncia da Magonaria».

Esta paixao pelo ocultismo e mistagogia, que levou as
portas duma magonaria iniciatica, sem entrar em qualquer
loja instituida, foi outra forma de aterrar dos voos do seu
Transcendentalismo panteista no... Nada, ou «na possibili-
dade de que ali, na Teosofia esteja a verdade real» que sao
os principios cristaos «elevados a um ponto onde se fundem
nao sei em que além-Deus».

Sempre & busca dum deus para além da univocidade do
ente e dos entes, seu desvio inicial, na realidade a busca do
Deus verdadeiro. E isto sempre na convicgao profunda de
que «o ateismo anda sempre ligado a duas qualidades
mentais negativas — a incapacidade de pensamento abstrac-
to e a deficiéncia de imaginagdo racional. Por isso nunca
houve grande filosofo ou grande poeta que fosse aten».

Porém, reconhecendo a sua impossibilidade de realizar-
-se religiosamente, lamenta a sua «infancia perdida» e,
perguntando «que € do teu menino?», responde por trés
vezes: «esta maluco, estd maluco, estd maluco». E final-
mente suspira: — Se a0 menos eu tivesse uma religiao
qualquer!»...

Na sua necessidade religiosa chega a admitir como
verdade «aquio que nos ddo por ela — o Deus cristao» . Mas
logo crucificado na «angustia» do seu espirito de contradigao
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légico-ontolégica — «arrasto a cruz do meu pensar» — no
univoco da sua heteronimia essencial — a cada momento a
sua verdade — F. Pessoa acrescenta: «com este mal-estar a
fazer-me pregas na alma, se ao menos endoidecesse
deveras!»

E, de novo contraditorio, termina com uma invocagao a
Nossa Senhora, oragao em que, dando o necessario desconto
ao poeta que se diz «um fingidor» sao bem de notar os
atributos e nomes que prefere para a Senhora: «Vem e
embala-nos (...) Vem solenissima / Solenissima e cheia / De
uma oculta vontade de solugar / (...) Vem dolorosa / Mater
Dolorosa das Angustias dos Timidos / Torre-ebirnea das
Tristezas dos Desprezados / (...) Vem e arranca-me / Do
solo de angustia e de inutilidade / Onde vicejo»...

Cansado da vida e do pensar descaminhado no seu prin-
cipio, ainda verseja: «Na margem verde da estrada / Os
malmequeres sao meus. / Ja trago a alma cansada / — Nao
é disso: é de Deus».

E acaba com a confissao desesperada: — «Os meus
versos sao eu nao poder estoirar de viver»!

E estoirou... nas bebidas brancas...

Mas um, e dos maiores, a juntar moralmente a lista dos
intelectuais deste «Povo de suicidas»...

Pastoral da inteligéncia

Fala-se hoje frequentemente da «pastoral da inteligén-
cia». E com justa razao se fala, porque dificilmente havera
outra pastoral mais necessaria e a0 mesmo tempo mais difi-
cil do que esta.

Acho porém que € necessario comegar por entender bem
e por-se de acordo sobre o que se entende por pastoral da
inteligéncia. E que por vezes parece entender-se por esta
pastoral os meios de propagagao da fé e moral cristas nos
ambientes cultos, escolares ou semelhantes e principalmente
nos instrumentos e meios de comunicagao. Sera permitido, a
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propésito, lembrar o que aconteceu na aula conciliar quando
o Cardeal Cento fez a apresentagao do primeiro projecto do
esquema sobre a Comunicagao Social.

Primeiro comegaram a esbogar-se sorrisos e a trocar-se
olhares significativos entre os presentes. Depois 0 movimen-
to foi crescendo e desembocava em franca risada a cada
frase que o relator repenicava com tao eloquente convicgao.

A mim, além de risivel, pareceu-me aflitiva a ideia de
que viesse a ser possivel um documento daquele conteudo e
estilo. Por isso me dirigi pessoalmente a Mons. Marty, en-
tao Arcebispo de Reims e depois Cardeal, que fora o primei-
ro que introduzira nas discussdes sobre os esquemas da Igre-
ja e da Revelagao a «novidade» de mencionar o «mistério da
Igreja», que interviesse com a sua ja conhecida autoridade
para que nao saisse um documento que, a comegar pelo seu
tamanho relativamente aos outros, parecia reduzir a Igreja a
uma grande empresa de publicidade, como a Ford ou a
General Motors, e apresentar a Fé e a Graga como proble-
mas de propaganda ou de bourrage de crane...

Niao foi preciso, porque numa das sessoes seguintes nos
foi anunciado que o projecto era retirado e se recomendava a
respectiva Comissao que propusesse um esquema mais breve
e moderado.

Basta este facto para mostrar com suficiente eloquéncia
o caracter tendencial do que por Vezes S¢ considera instru-
mento e meio de «pastoral da inteligéncia».

Mais colégios, academias e universidades, mais jornais €
revistas, mais radio-difusoras € televisoes, mais instituigoes
e maior eloquéncia apologética, tudo isto pode e deve exis-
tir, pode e deve ser muito bom desde que se acautele de nao
cair nem participar naquilo que Karl Rahner considerava «0
perigo fundamental da Igreja, o qual é que se busque a si
mesma». A forca de se criarem instituicoes, influéncia e
poder, nao va perder-se o sentido € a imagem publica da
{inica Instituicdo constitucional que reside no Evangelho, e,
de par com isso, perder-se 0 poder e a influéncia que resul-
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tam da alianca dessa Boa Nova com o coragdo e a inteligén-
cia do homem.

E este complexo de situacOes e instituigoes que parece
levar a necessidade de situar a Igreja face a «modernidade».
Sabemos que ha quem recuse, nao apenas a necessidade, mas
o proprio direito de situar a Igreja nessa relagao. Hoje o
cisma post-conciliar de Econe tornou clara essa posi¢ao, mas
sabe-se que ja antes havia muito quem identificasse «moder-
nidade» com «modernismo» (hermenéutico-teologico); e houve
mesmo um pensador catolico, alias notavel, que intitulou
um seu livro de intengao apologética com o nome de «Anti-
-moderne. »

E muito dessa intencao se punha, da parte de muitos, na
restauragao do tomismo. Muito livre destes preconceitos e
num franco espirito conciliar, Mons. Eyt, reitor do Instituto
Catdlico de Paris, em conferéncia proferida em Roma, em
26 de Janeiro (do corrente ano) de 1984, encarou de frente o
tema da «Liberdade da Igreja perante a Modernidade». Sem-
pre, através dos séculos, houve reacgoes a mudanca, ja que
cada tempo sucessivo vai aparecendo com 0s seus aspectos
de «modernidade». Mons. Eyt porém considera a «moderni-
dade» do tempo em que vivemos, em comparagao com to-
das as mudangas do passado na sua globalidade que neste
confronto podem ser considerados como uma unidade em
face da «revolugao histérica» em que estamos envolvidos,
como pensa com K. Rahner, cujas palavras cita:

«Vivemos nds numa conjuntura nova, €m comparacao
da qual a historia que esta para tras de nds, tomada na sua
totalidade, historia da humanidade e histdria do cristianismo,
constitui, a despeito de todas as vicissitudes e de todas as
mudangas, um periodo Gnico». A nossa «modernité» € pois
tomada em confronto com todo o passado, unidade frente a
unidade, intencionalmente consideradas. Assim sendo, a
«modernidade» actual é para a Igreja o grande risco; e pode
ser a grande oportunidade. «Risque de mort ou chance... Le
magistére de 1’Eglise n’a pas reconnu qu’il avait & trancher».
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Assim, entre oscilages e vicissitudes se foi caminhando
até & preparagao do Concilio Vaticano II. Aqui a 0posigao
de fundo em concepgoes teolégico-candnicas e mundividén-
cia eclesial estalou no conflito vivo e activo, embora pacifi-
co, entre os cardeais Ottaviani e Bea. O primeiro, baseado
em longuissima tradigdo candnica, fundamentava liberdade e
direito da Igreja na doutrina da «sociedade perfeita» dotada
de todos os meios de autoridade e soberania. Bea defendia
que, nas condigbes presentes e previsiveis para futuro, a
liberdade da Igreja melhor assentaria na «liberdade religio-
sa», reconhecida a todos e exigivel de qualquer Estado de
direito. A controvérsia foi viva e cheia de vicissitudes, mas
ao fim saiu do Concilio, aprovada por votagdo quase unani-
me a «Declaragdo sobre a Liberdade Religiosa».

No complexo das mudangas de perspectiva que fizeram a
grande viragem do Concilio, esta foi talvez a mais nuclear e
«moderna», particularmente se a olharmos sob o angulo da
«pastoral da inteligéncia».

A luta pela liberdade humana, que ¢ certamente o cerne
de todos os esforcos seculares de humanizacao e do huma-
nismo, esta também e muito logicamente no centro da histo-
ria da Igreja; mas aqui teve, por muitos séculos, de ser
combatida como luta pela «liberdade eclesidstica», a base
juridica de ser a Igreja, por sua fungao, uma «sociedade
perfeita» e completa. Outra coisa nao era possivel em socie-
dades saidas do império romano, que se consideravam cris-
tas, mas, nao menos que o império, temiam a liberdade
pessoal e politica. Mas ninguém hoje duvidara do que signi-
ficava de progresso da liberdade civil aquela «libertas Eccle-
siae», até por lembrar a atitude para com esta que tiveram e
tém os totalitarismos de um e outro bordo.

E curioso notar a constincia, continuidade e conformida-
de dessa luta pela «libertas ecclesiastica», baseada no
conceito de «sociedade perfeita e auténoma» que compete a
Igreja, através dos multiplos avatares das sociedades civis.
Assim Pio VII, logo a seguir & Revolugao Francesa, nao
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encontra melhor expressao dos direitos da Igreja do que as
palavras dirigidas pelo papa Félix ao imperador Zenao, em
484: — «Que eles deixem a Igreja catolica governar-se pelas
suas proprias leis e nio permitam a ninguém que ponha
obstaculo a sua liberdade». Liberdade da Igreja, liberdade
dos cristaos, liberdade simplesmente.

Liberdade, Igualdade e Fraternidade — eis a trilogia
ideal, que a Revolucao atirou contra a Tradicao. Que a
tradi¢@o era crista constituia um pressuposto ou um precon-
ceito; mas nio se pode negar que esse ideal trilégico aparece
no seio da civilizacao crista e a ela rescende. A Igreja e a
sua pastoral da inteligéncia compete fazer que este legado da
Idade Moderna a Idade Contemporanea, que € ainda hoje a
«modernidade», talvez com outros nomes, deixe de ser mero
ideal para se tornar cada vez mais realidade, deixe de ser
mero perfume para ser flor. Atirada contra a Igreja essa flor
do Evangelho foi langada como pedrada e como tal sofrida
por quase todos em atitude de defesa: eis o grande proble-
ma, para a Igreja e nao menos para a Sociedade.

A liberdade, evidentemente, nao ¢ uma virtude inata
nem uma graga infusa no homem.

A democracia, que se baseia na liberdade e deve procu-
rar mais liberdade também nao € graca que se receba passi-
vamente nem virtude que seja oferecida de fora: virtude,
sim, mas virtude a conquistar-se e dom a merecer-se.

E bom notar-se que historicamente o Liberalismo nao foi
democratico e portanto nao foi de auténtica liberdade. E
isto, que estava expresso em alguns dos maiores doutrinado-
res, tornou-se uma evidéncia, terrivel evidéncia, nos factos
da Revolucdo e do Terror. E bom lembrar-se, porque é
historico; e mais porque € actual, com recurso a padres e a
teologia pretensamente evangélica. O grande risco da teolo-
gia chamada da Libertagdo, justa em si, consiste geralmente
em libertarem-se os chamados tedlogos da Teologia; e nao
menos em os chamados libertadores se «libertarem» da li-
berdade auténtica. A liberdade integral — direito, virtude e
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dever do homem integro — continua a ser uma grande tare-
fa, o histérico que-fazer da Igreja, portadora do Evangelho,
mestra da racionalidade e «perita em humanidade».

Seja-nos licito expressar, com Vossa Santidade em Pue-
bla, o direito e dever da Igreja de «proclamar a verdade
sobre o homem»; mas sobretudo, pensando nas condicoes
das Igrejas locais, influenciadas pela «teologia da Liberta-
¢ao», formular votos de que «Deus queira que ela mesma (a
Igreja) nao omita o dever de fazé-lo, por temor ou por
davida, em razao de se ter deixado contaminar por outros
humanismos, por falta de confianca na sua propria mensa-
gem original».

«A igualdade entre os homens ¢ um ideal que cada um
deseja para toda a humanidade, deixando-se porventura a si
proprio de fora. No entanto nunca se podera exagerar O
influxo duma Religido como a crista que professa a adoragao
do Verbo de Deus feito homem, igual a todos e cada um dos
homens, portanto nivelador e igualizador por cima.

Factos histdrico-sociais, como a supressao das castas €
classes, a aboli¢do dos vinculos, morgadios € cargos heredita-
rios, a anulagéo dos direitos de nascimento e das hierarquias de
sangue, a proclamagao dos direitos do homem e do cidadao, da
igualdade de todos perante a lei e da igualdade de oportunida-
des para com a vida, a descolonizacao e igualizagao dos povos,
etc., etc., toda esta «modernidade» institucional e factual de-
monstra um progresso Cristao que hoje se denomina geral-
mente por «dignidade inviolavel e inauferivel da pessoa huma-
na» ou por «direitos fundamentais e sagrados do homem>.

H4 evidentemente, hoje mais que nunca, 0S vicios ineren-
tes & igualizagdo por baixo, & inveja contra os valores humanos
maiores e melhores (invidia magniflora, sobretudo em paises
como Portugal), a igualdade nao das oportunidades mas dos
frutos do trabalho alheio, etc.. Remédio para estes vicios nao
pode porém ser o igualitarismo total imposto pela lei, legislado
e vigiado por certos praesidia, constituidos pelos «iguais mais
iguais» ... Remédio verdadeiro s6 pode estar no ulterior cresci-
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mento da civilizagao crista, traduzida e concretizada em civili-
zacao do amor ou da fraternidade humana.

A fraternidade entre os homens, as familias, as comunida-
des e as nacoes, € um ideal tdo alto que a muitos parece initil
falar nisso e outros fazem desse ideal sarcasmos de cinismo.

Mas quando vemos, como aconteceu por estes dias, reu-
nidos em Portugal os membros do Conselho da Europa para o
Dialogo Norte-Sul, na intengao de aprovar uma Declaracao
de Lisboa, que seja a expressao normativa desse desejo do
didlogo, é de reconhecer que ha algo de novo em relagao aos
séculos e mesmo a decénios anteriores. Sim pode fracassar-se
mas ha também alguns factos e principios de outros; €, em
todo o caso, é pela palavra que o homem se entende...

Seja qual for a confluéncia dos ideais e das civilizagoes na
fraternidade universal, € bem certo que nao tem sido em vao
nem sera vao no futuro que a Igieja pregue o Cristo nosso
irmao e Irmao Universal!

Creio bem que a «pastoral da inteligéncia» deve hoje
assentar na trilogia da Liberdade, Igualdade e Fraternidade,
trilogia axiolégica do humanismo que a Idade Moderna legou
a Contemporanea como sua «modernidade» e que continua a
sé-lo para os dias de hoje em exigéncias de compreensao
cada vez mais cristd. Verdades cristas enlouquecidas, que
nascem da historia crista e sao usadas como armas no
combate contra a Igreja, como tais entendidas e rejeitadas
por muitos filhos da Igreja, até ao Vaticano II: e ainda
depois do Concilio por bastantes cristaos, mas agora em
cisma contra a Igreja. Como diz Santo Agostinho, a Igreja
tem nuitos inimigos entre os seus filhos e muitos filhos entre
08 seus inimigos...

Disse o filosofo antigo que «o0 homem ¢ a medida de
todas as coisas». Contra isto se invocou, por muitos séculos,
Deus como Autor e Medida de tudo quanto existe: € a isto se
chama o teocentrismo medieval. Sabe-se que contra o uso e
abuso desta posicao noética houve uma reacgao que caracte-
riza a civilizagao ocidental a partir da Meia-Idade. Mas
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quem analisar esta civilizagdo, nas suas expressoes mais
genuinas facilmente notara que O avango para 0 que.se cha-
ma antropocentrismo nao ¢ a recusa do nome de Deus; an-
tes, pelo contrario.

Os nominalistas «parisienses», Descartes € Spinoza, pais
do pensamento moderno, usam e sobretudo abusam do santo
nome de Deus em vio. Galileu, que foi quem primeiro teve
uma concepgao cientifica do universo, introduz com natura-
lidade Deus no seu sistema. Kant, que abre a porta a filoso-
fia contemporanea € seu criticismo, poe ao inicio das suas
trés «Criticas» as perguntas fundamentais da mente humana,
em formulagao que quase parece tomada duma Cartilha da
Doutrina crista. O idealismo de Hegel anda continuamente
3s voltas com Deus, sob pseudonimo — a Ideia, o Espirito,
a Razao.

Em todo este processo o nome de Deus é crescentemente
separado de Cristo, assim como 0 nome de Cristo é separado
da Igreja. Nao é por isso de estranhar que o processo venha
a desembocar no ateismo, ja que o com-Deus do puro deis-
mo nao vale mais do que o sem-Deus de qualquer ateismo
militante. Mas sera sempre bom notar que 0 ateismo huma-
nista, bem como jd antes o ateismo dialéctico, partem geral-
mente das areas intelectuais do deismo.

A «morte de Deus» € pois 0 termo final dum longo
processo. Mas pode tornar-se um ponto de arranque, se
considerarmos que a «morte de Deus» se seguiu logica e
conscientemente a morte do Homem. «Deus morreu: 0 ho-
mem entrou em agonia» — escreveu A. Malraux. E Michel
Foucault achava que a arqueologia do nosso pensamente
mostra que o homem € uma «intervencao de data recente; €
talvez de fim proximo». M. Levi-Strauss, no seu livro La
Pensée Sauvage, chega a afirmar que «le but des sciences
humaines n'est pas de constituer ['homme mais de le
dissoudre» .

Em boa verdade as «ciéncias humanas» (que na realida-
de deviam chamar-se ciéncias do espirito) entraram no
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campo da investigacao cientifica para acudir e prover as
exigéncias da mente humana, insatisfeita com as respostas
das ciéncias fisico-quimicas e naturais pretensamente dadas
aos problemas propriamente humanos.

Mas logo os maitres du soupgon se apoderaram da histo-
ria cultural (Nietzche), da sociologia (Marx) e da psicologia
(Freud), para montar nelas novas baterias contra Deus. Na
realidade, até pela sua determinada ambiéncia germanica, o
que combatiam era o Deus dos deistas, que em concreto Ja
nao fazia grande falta a inteligéncia e ao coragao humano. E
que o pensamento da Idade Moderna e Contemporanea tem
caminhado sempre no sentido de propor um Deus sem Cristo
ou um Cristo sem Igreja. E como Cristo nao pode ser sem a
Igreja também hoje Deus nao pode ser sem Cristo. Por isso
o puro deismo humanamente nao vale mais que o franco
ateismo. Por isso o combate valido ao ateismo sé se pode
fazer pela reintrodugao nas areas do pensamento e do senti-
mento do verdadeiro culto de Deus revelado em Cristo. E
esta sera a verdade da exigéncia humanista actual, este sera
legitimo e valido antropocentrismo que, partindo da trans-
cendentalidade do Homem, se dirige a pura transcendéncia e
desemboca no Transcendente absoluto. Assim um antropo-
centrismo a partir do Verbo humanado ou da natureza huma-
na assumida e redimida vai, pela «modernidade» mais actual
da verdade mais completa, ao encontro do teocentrismo
medieval.

Parece-nos, a muitos, ser o sentido mais profundo e
nuclear do ensino de Vossa Santidade, particularmente da
enciclica Redemptor hominis. Creio bem que esta sera a
Carta Magna do humanismo cristao ou do que poderemos
chamar o antropocentrismo cristico. E assim a aspiragao do
filosofo grego ao homem como «medida de todas as coisas»
encontra a resposta no humanismo integral cristao. Assim
também o desafio das ciéncias humanas, a seguir ao desafio
das ciéncias naturais, que tem sido o grande risco da Fé
crista pode tornar-se a maior oportunidade para a cristianiza-
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cao da cultura humana. Em consequéncia, professamos com
Vossa Santidade que, por virtude do mistério insondavel da
Redengao, «o homem ¢ o primeiro caminho, 0 caminho
fundamental da Igreja». A luz do antropocentrismo cristico
da Redemptor hominis, podemos bem dizer que a «moderni-
dade», continuando a poder constituir um risco, € contudo
hoje a grande oportunidade da Igreja.

Em suma, a «liberdade eclesiastica», que significa a au-
tonomia de pensamento € ac¢ao da Igreja, é a primeira e
indispensavel necessidade do Cristianismo. A Igreja catolica
sempre defendeu essa liberdade, através de incompreensoes,
conflitos e martirios.

Durante muitos séculos baseou-se no direito divino da
sua fundacio como «sociedade perfeita e completa», 0 que
tinha uma realidade de principio para com 0 Estado confes-
sional. Porém a secularidade das sociedades modernas le-
vou o Estado a laicidade e a um agnosticismo, com com-
preensao e favor ou com incompreensao e desfavor para as
Confissoes religiosas. Em qualquer hipdtese, nao aceitara o
argumento do direito divino. Mas também nao é preciso,
nas condicoes de auténtica «modernidade». A liberdade re-
ligiosa, que a Igreja reclamava para si, e que podia soar a
privilégio, é hoje direito universal. Mal se pode falar da
alma na sociedade secularizada (e até em certa teologia!)
mas fala-se com fé «religiosa» na dignidade da pessoa hu-
mana, nos direitos humanos fundamentais, na liberdade de
associacao, de expressao do pensamento, de comunicagao,
de ensinar e ser ensinado, etc. Sao estas as vias possiveis
do homem para a transcendéncia, ¢ este «o caminho funda-
mental da Igreja».

Mas é evidente que foi sempre na transcendentalidade do
homem que radicou e radica a condigao essencial da sua
religiosidade, da sua ascensdo a transcendéncia, ao Trans-
cendente essencial, a Deus pessoal. Assim e sO assim O
homem deixa de ser a «paixdo inatil» de certo existencia-
lismo ateu... -
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A «pastoral da inteligéncia» deve pois comegar por reco-
nhecer a «modernidade», com os seus riscos, como a grande
oportunidade para a evangelizagdo da inteligéncia, da qual
deve descer, como das montanhas desce a agua da chuva, o
exemplo e o estimulo para o «florescimento do deserto».

Mas, para isso, é preciso que o sacerdote reconhega ao
filésofo e ao poeta aquilo que constitui o seu direito; ¢ nao
deixe de tomar consciéncia daquilo que pode constituir riva-
lidade, incompreensao e porventura desprezo e aversao.
Mediador entre a transcendéncia e a imanéncia, pastor do
Ser, intérprete ou hierofante do sagrado, o sacerdote deve
sé-lo por vocagao e ordenagao da Igreja.

Mas o poeta ¢ o fildsofo terao sempre de ser pelo seu
génio pessoal, a maneira e carisma que lhe vem de dentro ou
lhe vem do Alto. E podem até considera-se mais «religio-
sos» do que o homem mandatado pela Igreja: José Régio,
por exemplo, que ndo era praticante ¢ escreveu coisas contra
algumas verdades da fé crista, faz no entanto as suas Memo-
rias como as «de um homem religioso». Fernando Pessoa
chega a dizer que, em Portugal, os poetas catolicos nao sao
religiosos e os poetas religiosos nao sio catolicos.

Algo deste relacionamento emulacional sera talvez sem-
pre inevitivel, mas ao sacerdote, que deve por institui¢ao
imitar a largueza do amor de Deus e do Reino de Cristo,
compete vencer em generosidade a legitima ou mesmo ilegi-
tima rivalidade e por ao servico da causa de Deus, mesmo
incognito, o génio que d’Ele vem. Tudo o que no mundo ha
de verdadeiro, justo e bom, provém do Espirito Santo e
portanto é nosso, de nds cristaos, diziam Padres da primitiva
e ainda pouco numerosa Igreja.

E assim o homem, todo o homem, deixara de ser visto
como «uma paixao inutil»; mas pelo contrario «completando
no seu corpo aquilo que falta a paixao de Cristo», associar-
-se-a a grande e unica Paixao salvifica e por essa via,
consciente ou inconscientemente, colaborara com o Salvador
do mundo, como paixdo atil ou como parte do Salvifici
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doloris de que Vossa Santidade nos escreveu com tanta pe-
netragao e altura.

Com a expressio da mais subida veneracdo, me
subscrevo

De Vossa Santidade
M grato e dedicado no Senhor

T Antonio Ferreira Gomes,
(Bispo resignatario do Porto)

Ermesinde — Porto.
Pascoa de 1984
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A COLEGIALIDADE EPISCOPAL
E O REINO DE DEUS




SANTO PADRE:

Pregar Cristo, Cristo crucificado e ressuscitado: pregar
aquilo que Cristo pregou, o Reino de Deus e a sua Justica. E
esta fundamentalmente a duplice missao da Igreja, de nao
diversa necessidade e obrigacdo; mas se fosse possivel esta-
belecer uma prioridade de ordem, de urgéncia ou de oportu-
nidade em cada tempo, por qual optar?

Sem tentar por agora responder a esta pergunta, nem
mesmo procurar justificar a sua possibilidade ou pertinéncia,
orientaria as minhas presentes consideragoes principalmente
para a segunda.

Se tomarmos os Evangelhos sinopticos, temos a impres-
sao de que ai a realidade ontolégica de Jesus, sob o dngulo
do que chamamos natureza e pessoa, ¢ como que deixada a
margem da Filiagao prépria e especifica de Deus, bem como
a propria qualidade messianica, firmemente afirmada quan-
do necessario, é ocultada do conhecimento geral e mandada
calar até a véspera da Paixao.

Pregar o Pregador do Reino

Mas ja o Evangelista Jodo sente a necessidade de ex-
plicar a fé na Pessoa e enuncia assim a doutrina do Verbo
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e enuncia consequentemente a teologia trinitaria. Paulo,
Apbstolo das Gentes, prega 6 Cristo e Cristo crucificado,
mas como Sabedoria de Deus e revelagdo do mistério
escondido desde todos 0s séculos em Deus, aparecendo na
forma de servo, a maneira de esvaziamento ou Keénosis
da divindade, mas sem deixar de possuir esta total-
mente.

A Igreja post-apostolica, sob o impacto das filosofemas
da cultura helénica e consequentes heresias cristologicas,
sente a necessidade de explicar a doutrina evangélica e de a
pOr em termos acessiveis as mentalidades a converter e de
resposta aos faceis naturalismos e mitologismos das culturas
no Oriente cristdo, desde Nicela a Calcedonia, a situarem
Jesus Cristo entre a pura natureza e 0 mito livre, extralimita-
coes duma religiosidade que S. Paulo denunciara no Areopa-
go de Atenas ou que a legenda atribuia ao imperador Tibério
ao querer colocar Jesus Cristo no Panteon de todos 0s
deuses.

Calceddnia era sem divida um ponto de chegada da
definicdo cristologica, mas nada impedia que fosse um
ponto de partida na reflexdo teoldgica, na mundividéncia
cristd e na vivéncia religiosa. Realizado o substancial da
evolugio dogmatica sobre Jesus Cristo, havia que traduzir
na inteligéncia da fé e no agir cristdo toda a fecundidade da
Cristologia definida. Se assim aconteceu bastante, e pense-
mos principalmente na investigagao e ensino teologicos na
4rea escolar ou doutrinal, ndo sera facil responder.

No nosso tempo e precisamente nessa area, ha tendéncia
para chamar essa pergunta ao terreno da controvérsia. Nao
falta quem, sob a especiosa razdo de que até agora se tem
tratado do Cristo Deus perfeito — perfectus deus — S€
proponha tratar preferentemente do Cristo homem perfeito
— perfectus homo — preferentemente € depois talvez exclu-
sivamente. Talvez sob o pretexto duma pedagogia progressi-
va da fé para os descrentes, duma manuductio do homem
contemporaneo até Cristo, se chegue a apresentar um Cristo



sem o Verbo, Cristo sem mistério, praticamente um Cristo
sem a Trindade, um Cristo sem Deus. :
Seja qual for a boa intengao, o certo € que basta apenas
mais um passo para chegar ao «cristianismo ateu», que € 0
proprio «ateismo cristao». E esse passo tem sido dado.
«Deus morreu em Cristo», preciosa e preciosista expressao que
abre o caminho a todas as interpretagdes cristologicas até um
puro humanismo cristologico, que na interpretagao vulgar e
mais Obvia sera o cristianismo ateu. Por isso, hoje como
sempre € talvez mais que nunca, precisa a Igreja de pregar a
Cristo no mistério infinito de Deus, um Cristo na pefeita
Humanidade mas nao menos na Santissima Trindade.
Sob este aspecto é significativo e impressionante dum
tempo religioso-cultural ver um grande teologo como Karl
Rahner, ao aproximar-se o termo duma trajectoria magistral
sumamente empenhada e responsavel — e nao menos lticida
e luminosa — empenhar-se de novo globalmente na teologia
fundamental dum «Curso sobre a Fé», que é uma introdugao
a0 conceito de cristianismo (e invocando expressamente a
palavra de Hegel sobre a necessidade do «esforgo do concei-
to», no caso vertente para se chegar ao limiar da Cristolo-
gia). Pois nesta sumula teologica de introdugao ao conceito
de cristianismo, visando decerto a necessidade de vedar o
campo as irrupgoes do «cristianismo ateu», a figura e missao
de Cristo aparece no seu lugar que € bastante tarde. Dividin-
do esse Curso, como correspondéncia aos capitulos da ordi-
naria distribuicao de matérias, em graus ou degraus duma
escala ascendente, Jesus Cristo sO aparece para além do
meio: sendo ao todo nove, Ele ocupa o sexto grau.
Curioso e digno de registo numa carreira cientifica € que
poe como primeiro degrau desta ascensao doutrinal a consi-
deracao antropoldgica de «O Ouvinte da Mensagem», que
foi precisamente o tema do seu primeiro grande estudo teo-
16gico, «O Ouvinte da Palavra» (que talvez fosse na sua
mente a sua tese de doutoramento em Teologia, mas que
substituiu por outra, de contetido historico e positivo, para
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niao se ver «reprovado» pelos doutores de entao, como
acontecera com a sua tese de doutoramento em Filoso-
fia, que era o alto e profundo estudo «O Espirito no
Mundo»).

Posto assim o primeiro degrau da relacao do Homem
com Deus que fala, continua o autor com 08§ degraus desta
escala antropoldgico-teoldgica, através do discurso sobre o
Homem perante o Mistério absoluto, o Homem como Ser
radicalmente ameagado pela Culpa, como Acontecimento da
comunicacao livre e indulgente de Deus mesmo € sobre a
historia da Salvacio e Revelagao, até desembocar na figura
de Jesus Cristo como expressao final e definitiva da autoco-
municacdo de Deus a0 Homem e como assungao essencial e
irreversivel da Humanidade e da historia numa Natureza
humana.

Posto isto, so faltava considerar, desde o sétimo ao nono
grau, o Cristianismo como Igreja e algumas consequéncias
eclesiais desta identificacdo, para terminar na Escatologia,
propondo finalmente em epitome aquilo de cuja necessidade
vérias vezes tinha falado, trés formulas breves da expressao
da Fé para o nosso tempo.

Perdoe-se-me que assim me tenha demorado a por em
relevo a atitude do insigne tedlogo que achou ser seu dever e
cumpriu tao brilhantemente o dever de, nestes tempos em
que alguns outros se deixam talvez seduzir mais ou menos
pelos europeus duma Cristologia sem a SS.ma Trindade, se
nao mesmo duma pseudo-teologia da morte de Deus em
Cristo, poér o ministério de Cristo no centro da Teologia
crista. E alids o caminho do Concilio, isto €, da Igreja do
nosso tempo.

Mas se a Igreja tem de pregar, hoje como sempre e mais
que nunca a realidade teandrica de Cristo no mistério trinita-
rio, nao é menos verdade que essa missao e obrigagao,
longe de afastar da missao e obrigagao de pregar aquilo que
Cristo pregou, isto €, o Reino de Deus, e isto para 0 nosso
tempo. Antes a isso mais obriga.




Devemos comegar por reconhecer que foi sempre difi-
cil (e hoje, passados vinte séculos de histéria crista, ainda
o é) compreender em todas as suas dimensoes o que se
deve assumir como conteido da pregacao do Reino de

Deus.

«Pardbola» Multissecular do Reino de Deus

Como entender-se o que € o Reino de Deus nao foi facil
no principio; e nao € facil hoje, passados que sao vinte
séculos de historia crista.

Jesus pregou o Reino as turbas em parabolas, para que
vendo nao vejam e ouvindo nao entendam; aos Apostolos
dizia tudo «abertamente», € no entanto... Nas vésperas da
Paixao os Apostolos perguntam ainda se tinha chegado a
hora de restaurar «o reino de Israel». Depois do Pentecostes
os Apostolos pregam a fé no Ressuscitado e no Seu Reino;
mas essa fé € ouvida por muitos e muitos como uma nova
forma de anincio do messianismo judaico, como a préxima
descida em gloria do triunfador da morte, como a parousia
do Rei imortal dos séculos. A pregagao apostolica, apesar de
lembrar a palavra do Mestre de que os tempos e momentos
do Reino eram da disposi¢ao e conhecimento exclusivo do
Pai e de que mil anos diante de Deus sdao como o dia de
ontem que ja passou, nao conseguiam evitar uma atmosfera
adventista que dominava muitos, a ponto do Apdstolo Paulo
ter de repreender aqueles dos seus discipulos que abandona-
vam as obrigacoes do quotidiano, na expectativa do fim
deste mundo e do inicio dum reino glorioso, mais ou menos
triunfalista e temporal.

Que admira se ainda hoje, sobre uma historia multisse-
cular de anuncios e desilusdes, marginais ao cristianismo
auténtico, ainda varias seitas que se dizem cristas voltam
sempre e de novo a procurar a base do seu aliciamento no
anuncio do proximo fim deste mundo?
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Jesus de Nazaré — Homem Livre e Libertador

Interrogando o Evangelho sobre este ponto central e glo-
bal da novidade da sua Noticia, parece que encontraremos
certa defini¢do do Reino quoad nos mum complexo de notas
que poderemos considerar negativas e positivas, umas ¢ ou-
tras tomadas no ensinamento e nas atitudes de Cristo. As
primeiras dirdo o que o Reino de Deus nao €, para sob esta
clarificacao do terreno se poder abordar positivamente o seu
sentido e conteudo.

O acontecimento historico de Jesus de Nazar€ a um ob-
servador neutro da Galileia ou Judeia, das regioes limitrofes
ou mesmo de Roma devia aparecer como um fenomeno in-
verosimil e incomensuravel com as dimensoes da historia.
Um homem de meia idade, celibatario, sem quaisquer ante-
cedentes conhecidos, judeu piedoso decerto e honesto traba-
lhador, vivendo com sua mée numa aldeia pouco conhecida,
aparece na sinagoga e comega a falar. Fala primeiro na
sinagoga mas logo a seguir nos caminhos e nas pragas, na
montanha e no lago. E o discurso das suas palavras, bem
como o da sua vida, fixa-se no concreto do judaismo. Alvos
dos seus juizos de valor sao o sabatismo e a sacralizagao do
templo de Jerusalém, o legalismo e o mosaismo esclerosado,
a pureza e impureza alimentar e a higiene sacralizadas, a
politizagdo quer de zelotas, quer de herodianos ou cesaris-
tas, ‘eic. efc.

Parecia nio encontrar dia proprio para as suas curas mais
espectaculares do que o sabado, que este era feito para o
homem e nio o homem para o sabado, ousava dizer que
Deus nio queria ser adorado em Jerusalém ou no Garizim
mas em espirito e verdade, que se destruissem o templo ele
o reconstruiria em trés dias, opunha a pureza legal do fariseu
a caridade do samaritano e a humildade do publicano, comia
com publicanos e pescadores, desestabilizava enfim todo o
«estabelecimento» judaico. Era na verdade como se esse
profeta desarmado considerasse que o seu povo, que tanto
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desprezava e odiava os idolos pagaos, tivesse feito para seu
uso uma idolatria nova do sabado, do templo, da pureza
exterior ritual, etc., e que ele profeta inerme se propusesse
destruir todos esses idolos, a fim de encontar lugar para
Deus e fundar o Seu Reino.

Era bem certo que ele dizia que nao vinha destruir a Lei
nem os Profetas e que da Lei mosaica ndo cairia uma letra
ou 0 mais pequeno trago, mas logo acrescentava aos ouvin-
t que se a sua justica nao ultrapassasse a dos escribas e
fariseus nao entrariam no Reino e atrevia-se a afrontar o
proprio Moisés ao dizer: — Ouvistes que foi dito aos anti-
gos, Eu porém vos digo...

Enfim havia bem nas palavras e nos actos de Jesus de
Nazaré matéria mais que bastante para um observador neu-
tral pensar que esse homem era incrivel e impossivel no
mundo que era o seu. E teria razao esse observador...

Sabemos como reagiram os observadores nao neutrais.
Os Evangelistas contam-nos como aqueles que Lhe queriam
bem — Seus familiares e a propria Mae — Procuram-no,
logo de principio, evidentemente com razao, razao humana
simplesmente. E que os Evangelistas Marcos e Lucas nio
deixam de registar — e nisso parece porem empenho — que
logo as primeiras pregacoes de Jesus, escribas e fariseus € a
propria turba projectam ou tentam mesmo dar-Lhe a morte
pelo despenhamento num precipicio ou talvez por lapidagao.

Vemos pois que nao ¢ anddino o Reino de Deus por
aquilo que recusa. A um observador desinteressado Jesus de
Nazaré apareceria como um homem livre entre servilismos e
calculismos, como um homem universal entre tribalismos,
etnicismos e imperialismos, como um homem acima do
tempo entre servos do quotidiano, dos tempos e das modas.
Tal homem nao podia ser deste mundo. E nao era, porque
estava no mundo mas pertencia ja ao Reino de Deus, que
veio fundar...

Se agora procuramos atingir o momento positivo do Rei-
no, temos de acompanhar Jesus que sobe ao monte, senta-
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-se, chama para Si os discipulos e fala. O «Sermao da
Montanha» sera a carta-magna do Reino de Deus e portanto
a constituigcao supralegal da Igreja. Lei de Cristo, nova Lei?
Sim, contanto que o nao seja. Toda a virtude da lei, menos
o legalismo. Cumprir a lei so porque ¢ lei, obedecer s0 em
razao das sancgoes legais nao é proprio da dignidade de cris-
tao, seria proprio do escravo e nao do filho, violaria a liber-
dade dos filhos de Deus. S. Paulo, ao desenvolver a dialécti-
ca entre a lei e a graca, com tanta profundidade e agudeza,
esta na linha do «Sermao da Montanha» e faz a sua aplica-
¢ao moral.

O discernimento cristao deve levar a amar a lei pelo bem
da lei e nao por motivos legalistas de sancao ou de pecado.
Ama et fac quod vis — € a aplicagao augustiniana da dialéc-
tica paulina da lei e da graga. Como na argumentagao do
Apdstolo também neste «preceito» de S. Agostinho impera a
liberdade crista da vida em espirito.

Este chamamento permanente do Evangelho traduz-se
nas Bem-Aventurangas por «sangoes» ou prémios que estao
manifestamente fora do tempo e do espago. Mas que é a
vida em espirito, para que os Evangelistas sinopticos, S.
Joao e S. Paulo mais eloquente e veementemente chamam,
se nao o viver ja na vida temporal da consciéncia de que as
coisas espirituais sao tao reais como as materiais, de que o
homem espiritual € tao objectivo e realista como o homem
material, de que uma ideia verdadeira tem tanto de realidade
e vale mais do que qualquer objecto concreto. Viver na
verdade absoluta é finalmente viver em Deus ou na vida
eterna.

As «sancoes» do Evangelho, os prémios das Bem-
-Aventurancas colocam-se nesta perspectiva, que deve ser a
perspectiva de todo o verdadeiro cristio. E neste sentido e
exigéncia que colocam a Lei Nova, Lei de Cristo, os Padres
da Igreja e os grandes tedlogos medievais. Estes chegam
mesmo a procurar na sabedoria grega, como «pedagogo da
Fé», uma certa aproximacao e preparacao da Lei de Cristo:

96




¢é a doutrina de epikeia, segundo a qual o discernimento da
consciéncia enformada pela Fé pode, em casos concretos,
pedir mais ou menos que a lei escrita, porque a lei, como o
sabado, também € por causa do homem. E porém de reco-
nhecer que esta doutrina da epikeia é omitida, ou pouco
menos, nos moralistas e teologos das Idades Moderna e
Contemporanea. Serd que a dialéctica da lei ¢ da graca, a
«lei da perfeita liberdade» com que Cristo nos libertou tera
ganhado com isso?...

A epikeia, como principio de discernimento moral e
fonte de humanismo livre, provém da sabedoria paga; mas
nao deixava de ser uma daquelas disciplinas que, no juizo
dos Padres e Doutores da Igreja, serviam de introdugao a
pedagogia da Fé cristd. Hoje, que nao s6 o conceito mas a
propria palavra parecem ter quase desaparecido da area da
moral e direito teologicos, o salto do crasso legalismo para a
doutrina da graca e da misericordia parece mais longo e
arriscado, carecendo de ser substituido e traduzido em
conceitos mais ou menos equivalentes da cultura moderna,
em geral profundamente laicizados.

Nao admira que a dialéctica paulina entre a lei e a graca
ou a fé, que esta entre os fundamentos primeiros do pro-
gresso cristao e da evolugao ético-democratica, seja tao pou-
co falada na pregacgao eclesiastica e até, parece, nas escolas
catdlicas; naturalmente também no discernimento cristao das
consciéncias.

Jesus Cristo «pregou o Reino de Deus, e nasceu... a
Igreja» — escreveu Loisy. Verdade mais profunda e salutar
nao se podia pedir a um hereje, contra mentem do seu inten-
cional desprezo. E que a Igreja foi fundada e pregada como
nucleo do Reino de Deus neste mundo; como tal tem de
permanecer e ser pregada. Foi esta a missao que Cristo Lhe
confiou, na pessoa dos Apostolos: que pregassem o Evange-
lho a todos e Lhe fizessem discipulos de entre todos os
povos da terra.
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Por este contraste entre Apostolos e futuros discipulos e
visto que na linguagem activa actual quase se nao fala senao
em apostolos e apostolado (se € que agora se nao prefere
militantes e militdncia, pensando talvez tomar uma palavra
aos adversarios, quando eles é que a tinham tomado de nos,
Igreja militante) seria bem caso de perguntar onde e quando
tera lugar o discipulado de Cristo ou se tal ¢ apenas O caso
de criangas... Jesus cepit facere et docere; € em confronto
com o Messias nio quis que ninguém (palavra dita aos
Apostolos mesmos) se chamasse Mestre ou Doutor. Nessa
Escola todos somos discipulos, mesmo os Bispos, ou
«condiscipulos» dos mais fi€is, como preferia dizer St.°
Agostinho.

Jesus, o Mestre ensinava em parabolas; e dificilmente se
fazia compreender, mesmo dos Apéstolos e discipulos. Po-
deriamos dizer que hoje a grande parabola sao os vinte sécu-
los de historia crista. Nao falta quem entenda essa parabola
a0 revés; nunca serdo bastantes aqueles que a entendam
bastante bem, ja que em rigor nenhum simples homem a
podera entender plenamente. Mistério de Cristo, mistério do
Reino, mistério da Igreja! Mas sem divida devemos hoje
entender mais do que os primeiros discipulos, a espera an-
siosa da proxima parousia. Mas toda a inteligéncia do
mistério da Igreja e do Reino tem de reportar-se, sempre de
novo e mais proximamente, ao mistério de Cristo; e 0 misté-
rio de Cristo, aos actos e palavras de Jesus de Nazaré.

Devemos comegar por reconhecer que se nao fora o
anuncio e cominacoes radicais de Joao o Precursor, as reac-
coes coevas, quer de adversdrios quer de sequazes, mais nos
levariam a falar, ndo do mistério de Cristo mas do milagre
quotidiano e inacreditavel de cada hora de vida desse Jesus
de Nazaré. Mas hoje, apesar do antncio de Jo2o, dos vinte
séculos da Igreja e de toda a doutrina tedndrica do mistério
de Cristo, ainda pode compreender-se e ter evidentes vanta-
gens recorrer aos actos e palavras de Jesus de Nazaré. E
que, se desde Calcedonia a Igreja confessa a Jesus como
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erfeito homem mas assumido em uniao hipostatica pelo
Verbo de Deus, Ele continua a ser para 0s nOSsOs contempo-
raneos, como foi para os Seus, um Deus absconditus, que so
a fé pode revelar aqueles a quem € concedida essa graca
maior. Assim e na mesma logica de mistério poderemos
afirmar que a Igreja ou o Reino de Deus € Christus abs-
conditus, A espera do intelectus quaerens fidem, da inteli-
géncia do homem que poe da sua parte as disposigoes para
merecer a graca da fé.

A Igreja tem pois de pregar o que Jesus pregou,
tomando-o a Ele ndo s6 como Mestre mas também como
Modelo. O Reino de Deus nao tem de colidir com os «rei-
nos» do Homem, porque os supera, passa-lhes por cima sem
necessidade de choque. A Lei nova, promovendo a liberda-
de dos filhos de Deus, vai a caminho da civilizacao
do Amor, em que as leis quer civis quer religiosas sao
queridas pelo proprio bem da lei e como principio da paz e
liberdade, enquanto o forem, e nao por legalismo ou por
atencao as sangoes.

Promovendo os direitos da consciéncia dos filhos de
Deus e cultivando a dignidade da pessoa humana na «cida-
de» do mesmo Deus a Igreja serve a liberdade superior do
homem apontando-lhe aquilo que poderiamos chamar o
ponto omega do seu progresso que ¢ a Redengao por Cristo.
Assim sendo, o culto da liberdade do nosso tempo nao tem
nada de essencial a ensinar a Igreja; so que ela oferece-lhe a
unica fundamentacao solida e de progresso continuo e inde-
finido. A liberdade é sem duvida um bem e um direito,
inerente a pessoa humana, mas € antes obrigagao da
consciénca e uma virtude a cultivar e virtude dificil e as
vezes heroica, que pode levar ao caminho do Calvario.

Sanda-se hoje a democracia como o triunfo da liberdade.
Sim, pode e deve sé-lo; mas nao € certo automaticamente
que o seja. Rousseau, o grande corifeu do liberalismo, dizia
que nao acreditava na democracia porque esta so era possi-
vel numa «republica de anjos». Grande verdade, ao limite!
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Alias outros grandes sequazes do liberalismo e individualis-
mo pensam 0 mesmo e se exprimem quase da mesma ma-
neira; baste-nos, a nos portugueses, pensar em Alexandre
Herculano.

Estranha-se por vezes que S. Tomas, bem como outros
medievais, se ocupem tdo longamente de angelologia, pois
dos anjos de Deus nada mais podemos saber do que aquilo
que lemos na Sagrada Escritura. A razao principal parece
ser que o Doutor Angélico encontra no tratado dos puros
espiritos ocasido de desenvolver doutrina sobre 0 espirito, a
vida em espirito e seus postulados nos dominios do amor, da
liberdade e da paz.

Tal se deve entender hoje na educagao da liberdade € na
realizacio da democracia. Grandes liberais confessavam nao
acreditar na democracia; hoje nenhum se atreveria a dizé-lo,
qualquer que seja a sinceridade ou a hiprocrisia com que a
palavra se empregue. Se pois, sem angelismos ingénuos, se
deve reconhecer que a liberdade do povo € educavel, nem
por isso se deve concluir que a democracia politica seja, s0
por si, varinha de condao para efeito imediato e automatico;
nem, por outro lado, se deve pedir ou atribuir & democracia
aquilo que nao lhe compete. E certamente ndo compete a
democracia politica definir o bem e o mal, o verdadeiro ¢ o
falso, o justo e o injusto.

Apologistas e adversarios da democracia parlamentar
permitem-se, por seu turno, talvez atribuir a0 Parlamento
esse direito ou interpretar nesse sentido as suas votagoes e
julga-los por esse critério. Ora a democracia politica é uma
forma de governo; e nao € mais que isso. Governo do povo,
pelo povo, para o povo — dizem os seus radicais apologis-
tas. Para isso a para a paz publica nao se tem encontrado
melhor principio do que o direito das maiorias com respeito,
evidentemente, dos direitos de oposicao das minorias. Dar
as maiorias o direito de definir o bem e o mal, o verdadeiro
e o falso, o justo e o injusto, seria o dogmatismo politico, 0
absolutismo do Estado na sua pior expessao; mas €rro nao
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r e ndo menos pernicioso seria atribuir, para bem ou
para mal, esse cacacter dogmatico e absoluto as decisoes dos
6rgaos do Estado. Legislar de harmonia com o parecer da
maioria, sem violar os direitos igualmente politicos, das mi-
norias, ¢ direito politico nem iniquo nem lesivo da democra-
cia. Todo o problema esta em saber se ha bastante represen-
tacao popular ou auténtica representatividade institucional
para ess€ efeito; mas isso € outra questao, que exige leitura

meno:

propria.

Claro estd que num determinado corpo politico todos,
maiorias e minorias, devem procurar o verdadeiro, o bom ¢
o justo; mas que qualquer grupo politico ou institucional
queira impor aos outros, sobretudo as maiorias, por meios
politicos, o seu proprio conceito € dogmatismo politico,
que s6 pode conduzir a dissidéncia no corpo social e final-
mente a guerra civil. Certamente o cidadao pode recusar-se
a cumprir uma disposicao que em sua consciéncia considera
gravemente lesiva da moral objectiva ou dos direitos funda-
mentais do homem; mas tal objecgao de consciéncia so deve
por-se contra uma lei preceptiva ou proibitiva que a cons-
ciéncia pessoal considere clara e gravemente injusta, segundo
o0 juizo de S. Tomas de que «a lei injusta nao € lei, mas antes
corrupgao da lei».E tal objeccao nao dispensa de cumprir as
disposicoes administrativas ou judiciais alternativamente esta-
belecidas, se for o caso. E certo que na mesma linha, mas
muito longe, esta o direito de resisténcia (colectiva) a tirania,
tao cuidadosamente estudada pelos tedlogos medievais, para o
seu tempo, E pena é que nao seja estudado para o nosso
tempo, que desse estudo tanto carece em certas populagoes
catolicas, sobretudo depois que o nosso Concilio estabeleceu
o principio e condi¢oes do recurso a esse direito.

Jesus de Nazaré — Homem Universal

Digamos, em segundo lugar, que a Igreja deve pregar o
Reino de Deus, sob o ensinamento ¢ modelo do homem
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universal, que se nos oferece em Jesus de Nazaré. Ja histori-
ca e fenomenologicamente, antes de qualquer posigao teolo-
gica, Ele nos aparece como homem aberto ao humano onde
e como quer que ele se encontre. A Igreja adoptou muito
cedo, ao menos desde o segundo século, o nome de «catoli-
ca»: universal portanto, nao deve conhecer limitagoes que
nao sejam as do divino e do humano. Tudo o que ¢ bom,
sabio e justo vem do Espirito Santo, € portanto nosso, como
sentiam e diziam certos Padres da Igreja.

Quebrando as amarras do particularismo zelotista e fari-
saico — sabado, templo, limpeza legal, moisaismo «tradi-
cionatista» etc. — Jesus Cristo teve de subir ao Calvario:
mas a Cruz abriu os bragos ao mundo e o homem universal é
hoje, se nao ainda uma realidade concreta, a0 menos uma
aspiragdo geral, sincera, interessada ou hipdcrita que ela seja
(que a hipocrisia € uma homenagem a virtude).

Desta aspiragdo ao homem universal tivemos, pois no
nosso tempo, o exemplo mais flagrante, que abalou a histo-
ria do nosso século. O marxismo, no seu cariz mais sedutor
e perigosamente utdpico (no seu idealismo materialista) pro-
cede da ideologia do homem universal. Suprimindo a pro-
priedade particular eliminaria a ocasiao do egoismo: com a
supressao do capital faria desaparecer do mundo os sete
pecados mortais e implantaria as virtudes contrarias, por
forca da propria dialéctica de idealismo materialista. A partir
daqui postula-se uma teoria da solidariedade humana que s
encontra semelhante na doutrina do corpo mistico de Cristo.
Marx chega a proclamar que, pelo comunismo, cada indivi-
duo se identificaria com o seu género, cada homem assumi-
ria em si a espécie humana. O individualismo proprio do seu
século seria afogado na propria hipérbole: ja nao haveria
homens, haveria a Humanidade! E facil prever as conse-
quéncias deste «corpo mistico» por forga de lei e pelo cami-
nho da revolugao total...

Sabemos que a revolugao bolchevique e o seu leninismo-
-estalinismo ocasionaram reacgoes de sinal contrario mas em
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vérios aspectos da mesma ordem, como réplica que eram,
nos paises europeus de velha civilizagao e de certa pratica
democratica. E foi o totalitarismo em quase toda a Europa.

Destes paises ocidentais os de maior radicalidade totali-
taria adoptaram oficialmente, além da linguagem e dos ac-
tos, uma simbdlica pré-crista e portanto, no caso, anticrista
__ os fasces do litor ou a cruz swastica — mas aqueles
mesmos que ndo tiveram tal ousadia provocatoria nao deixa-
vam de exaltar o direito, o império e outros valores da
romanidade, mesmo naqueles aspectos contra 0s quais a
Igreja teve de lutar em trés séculos de martirio. E devemos
reconhecer que muitos catolicos e mesmo alguns membros
da Hierarquia se deixavam atrair por isto, em odio ou por
medo aquilo. Lamentavel opgao, que devia servir de escar-
menta paa todos os tempos: perder o discernimento cristao a
ponto de dar maior ou menor favor a positivismos pagaos e
anticristdos por medo e 6dio a um negativismo dos sem-
-Deus nem religiao que combatiam o cristianismo, porque
no fundo das coisas queriam dar-lhe uma réplica mais radi-
cal e a0 menos em varios aspectos ser seu sucedaneo! Por
amor da tranquilidade na «ordem» desamar a ordem essen-
cial dos valores...

Combater o totalitarismo comunista? Sim, mas nao com
outro totalitarismo: hoc debebas facere et illud non ommite-
re... E no entanto é bem de recear que a licao nao tenha sido
bem aproveitada. Ha ainda muitos catdlicos e até membros
da Hierarquia que, usando e talvez abusando dos direitos
que a democracia lhes reconhece, vao pensando em quando
chegara o «bom senhor» que nos governe. E condenando os
erros, disparates e crimes que a liberdade ocasiona, o que
em si € legitimo e justo, esperam apressar com essa conde-
nacao a chegada dum «bom governo» que seja «nosso» e
tire a liberdade aos outros, a todos 0s «maus».

O cisma econiano é sumamente deploravel na sua doutri-
na e praticas e até pelos méritos anteriores dos que até essa
ruptura chegaram, a comecar pelo seu primeiro promotor.
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Foi porém um tumor que rebentou; e pode bem ser que
proporcione melhor saude ao corpo social. Mas nao havera
no segredo de certas almas tumores equivalentes, que sO nao
se manifestam porque «ofender o Papa, isso nunca»? Nao
podemos esquecer que O «Coetus internationalis Patrum>,
de que Mons. Lefebvre era a alma, a funcionar durante o
Concilio e & sua margem, tinha bastantes assistentes devo-
tos: € nem todos se terao intimamente convertido, antes
poderdo encortrar em varios desvios bem lamentaveis poste-
riores ao Concilio motivo para se dizerem: «Como nos
tinhamos razao!»

Jesus de Nazaré — Homem Acima dos Tempos

Em terceiro lugar deve a Igreja pregar o Reino de Deus
sob o ensinamento e modelo de Jesus, que mesmo historica
e fenomenologicamente aparece como homem acima do seu
tempo. Jesus de Nazar¢ nasce na plenitude dos tempos, isto
¢, num tempo que de algum modo resume e actualiza todos
o0s anteriores e se projecta no futuro como sua antecipagao.

Quando os Apostolos perguntam se chegou agora o
tempo de restaurar «o reino de Israel», Jesus responde que
nio lhes compete conhecer «os tempos € momentos que o
Pai pds sob o Seu poder», mas sim serem em toda a parte
testemunhas Suas, isto é, deviam pdr o Reino de.Deus aci-
ma do tempo. De harmonia com isso, S. Pedro dira aos que
urgiam o fim dos tempos que mil anos para com Deus s2o
como o dia de ontem que ja passou. A Ultima palvra da
Revelagio é — «Vem, Senhor Jesus»: a Escritura deixa em
aberto e como aspiragao crista a autocomunicagao de Deus,
que se realiza a cada momento, mas cuja realizagao em
plenitude sera o fim da Historia.

Assim, pois, como 0 Verbo de Deus, assumindo uma
natureza humana, colocou, para além da fenomenologia du-
ma vida breve, a Natureza humana fora da Historia numa
existéncia perene, assim também a Igreja, pregando o Reino

1NA



de Deus — agora propriamente Reino de Cristo — deve
situar O cristaio no tempo, bem no seu tempo, mas na
perspectica duma permanente abertura ao futuro, como vi-
vendo pelo espirito acima do tempo, como homem entre
séculos sempre a espera de Jesus que vem tamgquam fur, nos
acontecimentos do quotidiano e na consumacgao da vida hu-
mana quer individual quer total. Per omnia saecula saeculo-
rum, costumava rezar a Igreja no fim de cada oragdo ao
invocar a mediacao de Cristo.

Neste sentimento o cristao vivera no seu tempo sem
medo ao futuro — esse medo metapsicologico, de conscién-
cia abissal, cosmico, que tem sido e continua a ser o grande
factor negativo da historia. Assim o cristao nao ira para a
frente as arrecuas, nao caira no futuro como num abismo,
por outras palavras, ndo perderda o comboio da historia.

Sao inameros, a contrario sensu, quer na historia ecle-
siastica quer na civil, os factos e processos em que os acto-
res, comparsas e vitimas da historia nao acompanhavam o
curso desta e por falta de resposta adequada aos aconteci-
mentos levaram a Igreja e a Sociedade a sofrer graves
perdas ou mesmo a cair em desastres, dramas e tragédias.
Lembremos apenas um facto desta natureza que, sem ser
dos maiores, € bastante significativo e tem bastante actuali-
dade. Queremos referir-nos aqueles ramos ou «obediéncias»
da maconaria que porventura mantenham ainda o anticatoli-
cismo, talvez sob a designagao de anticlericalismo, e sobre-
tudo aqueles dentre os catolicos ou mesmo da Hierarquia
que consideram oportuno combater a magonaria por motivos
religiosos. Manifestamente os primeiros perderam o com-
boio da historia e os segundos vao-lhes atras.

O novo Cadigo de direito candnico, correspondendo aos
desejos e atitudes de muitos Bispos, quer individualmente
quer em Conferéncia deixou de mencionar a magonaria entre
as associagoes e sociedades proibidas aos catdlicos; portanto
no novo Codigo, ao contrario do anterior, cada caso € um
caso e deve como tal ser tratado. Deixou pois a magonaria
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de ser um problema de fé crista; talvez possa e deva ser um
problema de moral social, também crista, na medida em que
a4 esta nio é estranha a solidariedade humana, a equidade
entre cidadaos, o civismo e poderiamos ainda dizer a demo-
cracia. Diremos pois que o problema continua a ser o de
sociedade secreta: o secretismo e Suas implicagoes deixaram
de ter justificagdo, se e quando mesmo no passado tiveram
algumas possibilidades de explicagdo histérica (nao dizemos
justificacao).

Na verdade, a magonaria moderna, segundo as melhores
opinides, nasceu em Londres, no principio do século XVIIIL.
Os seus propositos confessados mais ou menos claramente
eram, dentro da teoria da balanga do poder (favoravel a
Inglaterra), combater 0s Bourbons, o absolutismo monarqui-
co, os reis de direito divino, incluindo evidentemente O
«papa-rei» e promover o lema da «Liberdade, Igualdade e
Fraternidade», mais ou menos em mistica, mais ou menos
em revolucao. Compreende-se que, quando viessem ou s€
estabelecessem no continente latino, se julgassem na neces-
sidade e considerassem ser seu direito ocultar a sua pertenca
e actividades magonicas.

Aqueles objectivos da maconaria estavam manifestamente
no sentido da historia. Foi essa a sua grande forca, embora
seguramente ndo fosse ela a origem da historia ¢ outros ja
tivessem sofrido mais pelo seu movimento. Porém hoje, obti-
dos aqueles objectivos, que razoes pode haver para o secretis-
mo? Quando tudo aquilo se pode pregar «sobre os telhados»
ou por satélite, para que esconder-se nas «alfurjas» (segundo
a linguagem que bem devia pertencer ao passado)?...

Nio é ocasido de tratar do problema moral duma socie-
dade secreta; mas creio bem que ele deve ser visto a luz da
solidariedade humana, da convivéncia civil e da lealdade
para com todos 0s concidadoes, do bem entendido civismo
ou da «transparéncia» civil e social; numa so palavra, da
democracia sa ou, no caso de ser necessario, de «mais €
melhor democracia», como dizia Pio XIL
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Podemos encerrar esta breve analise com a palavra do
Evangelho: quem ama a verdade vem para a luz. Ao contra-
rio quem foge a luz € que alguma coisa tem a ocultar; ao
menos assim se pode presumir. A interajuda a favor de
«irmaos» ha-de naturalmente resultar em desfavor para os
nao-irmaos.

Igreja e Sociedade Civil e Politica

Em quarto e ultimo lugar seja-me licito dizer algumas
palavras sobre a Igreja nas suas relagoes com a Sociedade e
o Estado. Aqui ainda deve ela pregar e agir como o seu
Mestre e Modelo.

Jesus conhece as condigoes do seu povo submetido e do
seu pais ocupado, conhece o dominio do império romano e
0s seus representantes, acata as leis e ordens administrati-
vas, mas o Reino de Deus ¢ outra coisa. Nao esta especifica
e concretamente contra nem lhe passa ao lado, passa por

cima — «0 meu Reino nao é deste mundo», embora seja
para este mundo, em comego. «Dai a César o que € de
César e a Deus o que é de Deus» — o que na espécie

significava criar um espago para Deus, sem preocupar-se
com a divinizacao ou apoteose dos Césares. Aos Apostolos
diz apenas, em relagdo com os potentados deste mundo: Vos
autem non sic.

Hoje os principios devem ser os mesmos, embora a sua
aplicacao encontre um mundo religiosamente outro. Os ca-
nonistas no passado professavam e insistiam na auséncia da
Igreja como Sociedade perfeita e completa; e nao faltava
quem entendesse tal perfeicao sob a imagem ou a maneira
do Estado politico. Entre os angulos sempre mais ou menos
metaforicos sob os quais se pode abordar o mistério da Igre-
ja, o Concilio do nosso tempo oficializou e de alguma forma
privilegiou o de «Povo de Deus». Quao longe nos coloca
esta imagem da que formavam certos canonistas e tedlogos
como o grande cardeal Belarmino, o qual, para tornar sensi-
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vel a visibilidade da Igreja, ndo acha inconveniente afirmar
que ela é «tao visivel e palpavel como a Comunidade do
povo romano ou o Reino de Franca ou da Republica de Ve-
neza»! Como seria facil assim compreender o «mistério»
duma Igreja de Cristo, «visivel e palpavel»!...

A histéria do restauro e actualizagao do conceito da Igre-
ja como «Povo de Deus» & bem digna dum momento de
atencao, nio apenas como historia em si, mas a maneira de
exemplo de como o Espirito de Cristo conduz a Sua Igreja e
de alguma forma como premonitorio para todos nos. No
Concilio Vaticano I houve alguns que, acompanhando o ted-
logo Franzelin gostariam de referir a Igreja como «corpo
mistico de Cristo». Objectou-se que isso sabia a protestantis-
mo; e 0 projecto nao teve seguimento. Pelo inicio dos anos
40 do século actual, em certos meios teoldgicos subretudo
da Alemanha e da Bélgica, desenvolveu-se o interesse pela
imagem da Igreja como novo povo eleito, como povo de
Deus.

Esta imagem-conceito de raiz biblica e tradigdo patristi-
ca passou a ser objecto de discussao € controvérsia nos
meios especializados. Entretanto Pio XII faz publicar a
enciclica Mystici Corporis (1943) que, com intengao ou
sem ela, privilegia a doutrina do povo de Deus, que estava
na actualidade teoldgica especifica.

Quando o concilio Vaticano 1l este assunto veio a
discussdo, houve quem se opusesse tenazmente a «novar
imagem, argumentando precisamente com a do Corpo
Mistico, que agora (!) bastava. Mas a maioria quase unani-
me do Concilio votou a constituigdo dogmatica Lumen
Gentium. Com o seu n.° 8 sobre o «Povo de Deus»,
imagem-conceito sem o qual, cumulativamente com 0s ou-
tros, de futuro ndo se podera definir a Igreja. Por isso o
Livro II do novo Cédigo de direito candnico se intitula
simplesmente De populo Dei... Como o Espirito de Deus
conduz a Igreja, com os homens mas apesar deles, apesar
da sua «mentalidade»!
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Uma coisa é, com efeito, a mentalidade, a mundividén-
cia (ou Weltanschauung), a imagistica, a ideologia, a ape-
téncia intelectual, emotiva ou moral; outra coisa é a
dogmatica, a definicao doutrinal, a gnosoleogia...

Entre nos, portugueses, esta feita a «historia duma
mentalidade», em relagéo aos tempos recentes, sob a tonica
sociologica. E hoje quase incrivel como se fazia o discurso
chamado social nos circulos e associagoes catolicos, uns
cem anos atrds, a base sempre do «bom operario». Em
sermoes, conferéncias e artigos da Imprensa catdlica, a
responsabilidade dos autores mais responsaveis, até da or-
dem episcopal, é dominante a ténica da exortagao ao «bom
operario». Tal operario € laborioso, respeitador, poupado,
bom chefe de familia, ndo frequenta tabernas nem se deixa
embair pelos cantos de sereia do socialismo. As exortagoes
a paz e ao bem da sociedade dirigem-se s6 ou quase so ao
operrio. O patrao parecia ser um dado da propria
natureza, tao natural e imovel como os rochedos sobre a
Terra ou 0 Sol no firmamento do céu. E nem falemos dos
autores, esses nem sempre catolicos ou em todo o caso mais
liberalistas do que cristaos, para quem 0s empresarios eram
os «sacerdotes do progresso» e a busca do lucro egoista
melhor servigo prestava a sociedade e finalmente ao proprio
operario do que o altruismo ou a caridade.

Assim era no século passado e ainda no principio do
presente. Hoje tudo mudou, em largos sectores socio-
-catolicos: o discurso social deixa de dirigir-se ao «bom
operario» para se dirigir ao patro ou empresario, para exigir
que seja «bom». O operario agora também parece ser um
dado da natureza, ao qual nao ha que falar de moral ou
direito, porque ele € tao natural e imével como o rochedo na
serra ou 0 Soi no espago. Podera entender-se que o bem e o
mal que outrora vinham do operario, agora vém do patrao
ou do patronato, do empresario ou da empresa.

E nem todos dirao, como o velho Er, o arménio de
Platao que, em tudo isto, «Deus é inocente»...
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Como seria bom, a partir da licao dos factos, pregar a sa
doutrina social da Igreja (parece que bastante olvidada) da
empresa como comunidade livre de trabalho em que opera-
rios, quadros, técnicos, gerentes e patroes ou Estado-patrao,
defendendo cada um os seus legitimos interesses, se consi-
dera no entanto solidario no bem da empresa, que é 0 bem
de todos. E todos reconhecerao que a empresa, sendo parte
do bem colectivo e para o poder ser, deve ter lucros que lhe
permitam, além da remuneragao do trabalho de cada um,
amortizar débitos e equipamentos, actualizar maquinas e ins-
trumentos de trabalho, acompanhar o desenvolvimento tec-
nolégico e, se possivel, avangar para novos empreendimen-
tos. O empresario que tivesse de se limitar ou se limitasse
realmente a pensar s6 em manter os postos de trabalho leva-
ria a empresa a ruina, com perda para todos. O imobilismo
do trabalho, tanto como o imobilismo do empreendimento,
sdo a paragem do progresso, o envelhecimento e finalmente
a morte.

Tenho a impressdo, com franqueza, de que em certos
sectores temos estado a sul-americanizar os problemas euro-
peus. Compreendo a enormidade dos problemas postos a
América Central e Meridional por estruturas coloniais, nao
s6 conservadas mas interiorizadas, o que € pior, pela mescla
de racas e respectivas culturas que radicam na Pré-Historia,
isto é, pelo que em muitos casos podiamos chamar a saida
do neolitico e queda no nuclear.

Compreendo a grandeza desses problemas, considero-me
imcompetente para os tratar e tenho o melhor respeito por
aqueles que in loco se esforcam por encontrar solugoes.
Transferir porém para a Europa esses problemas, como se
fossem os nossos, e oferecer-nos uma «teologia sul-
-americana ou terciomundista, teologia de trazer por casa
geoestratégica (o que geralmente € devolver através do
Atlantico aquilo que aqui funcionou hd mais ou menos um
século e que alguns vieram mesmo buscar as Faculdades
europeias).
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A caridade politica é nos tempos actuais a melhor forma
de caridade, dizem-nos do lado de la. Sim, também na
Europa depois da derrocada do império romano, passamos
mil anos a praticar em Igreja essa caridade, com evidentes
beneficios para 0s povos, com vantagens e desvantagens
para a Igreja. Hoje ja levamos mais de metade desse tempo
4 abdicar dessa missao supletoria ou a ser hostilmente ex-
pulsos dessa area do poder. E quanto mais nos afastamos
dessa area tanto mais nos sentimos proximos do Evangelho.
E que Jesus de Nazaré ndo parece ter pisado muito essa area
sendo, como Mestre, para dizer aos Apostolos: vos autem
non sic; ou, como Vitima a Pilatos: — o Meu Reino nao é
deste mundo.

O dialogo da Igreja com o Poder civil tem hoje condi-
coes diferentes; mas parece que os principios, como tais,
valem para sempre. Jesus falava as turbas, mais particular-
mente aos que o seguiam como discipulos e mais intima-
mente aos que escolheu como Apostolos.

Parece que a Igreja deve, hoje, falar aos fiéis e a todas
as pessoas de boa vontade, ai formar um verdadeiro discipu-
lado de Cristo e a partir deste escolher o apostolado. Com os
homens do Poder politico tera algumas vezes que falar, mas
nio para lhes ensinar ciéncia ou arte politica nem dando a
impressao de que, homens da Igreja, saberiam solucionar os
problemas do Estado melhor do que os profissionais da
administragdo ou da politica. Com isso nao ganharia a Igreja
nem decerto o Estado. Ja passou o tempo em que 0s primei-
ros-ministros deviam cobrir-se da purpura cardinalicia ou,
na falta desta, cruz episcopal.

Pregar a doutrina politico-social da Igreja € outra coisa;
e muito diferente. Pregar, prega-se ao povo, que ougam ou
nio os servidores do Estado. E, em tempos de democracia,
se realmente o for, «o povo é quem mais ordena». O valor
da Instituicdo Eclesiastica para o bem comum mede-se pela
validade dos cristaos no longo curso do tempo. Pensar nos
efeitos imediatos ou proximos da acgao do Clero ou Laica-
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do é esquecer o «fracasso» da Cruz de Cristo. Falar publi-
camente aos homens de Estado, em regime de laicidade
para lhes dizer em concreto hic et nunc o que devem fazer
ou nio fazer exigiria pelo menos que se depusessem as
vestes sagrados para se assumirem as insignias do Poder
politico.

A tensio entre Cristo e o mundo, que se traduz e deve
sempre traduzir-se pela tensao entre a Igreja e a Sociedade,
da qual a tensdo Igreja-Estado é parte integrante essencial,
nio necessariamente conflituosa, essas tensoes nao podem
saldar-se pela vitoria total e exclusiva de uma das partes, a
nio ser na consumacao dos tempos.

«Pro Domo Mea»

Devo neste ponto e para finalizar pedir licenca para fazer
uma confidéncia que diz respeito ao meu comportamento
pessoal de outrora. Nao faltara quem pense e alguns dirao
que fui eu que abri este caminho de afrontamento do homem
da Igreja com o homem do Poder. Isso nio é verdade: a
verdade é diametralmente o contrario. Embora estivéssemos
sob uma autocracia nunca denunciei publicamente a falta de
legitimidade do autocrata Nunca exigi que ele fosse catdlico
nem que procedesse como catolico. Ele, sim, declarava-se
catélico, dizia conhecer a doutrina da Igreja tao bem ou
melhor que os bispos, avangando até por vezes que estava a
aplicd-la e a defender a Igreja de certas imprudéncias dos
seus. Nunca me dirigi pessoalmente ao autocrata, fora dos
cumprimentos protocolares; ele ¢ que se dirigiu a mim, por
interposta pessoa do sexo feminino, que se fez acompanhar
de alguns catdlicos da minha Diocese.

Mas fala-se duma certa «carta aberta» que eu teria dirigi-
do ao Presidente do Conselho. Aquilo a que se referem das
minhas relagdes com o homem do Poder nao estd no princi-
pio mas no fim do processo e nao ¢ documento «aberto»; 0
destinatério é que o abriu, dando cdpia a todos os ministros
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e naturalmente as pessoas do seu circulo intimo. Um dos
seus ministros foi atraicoado no seu meio familiar; e de ai
nasceu uma fonte de larga difusao. Outra fonte proveio de
uma das pouquissimas pessoas a quem confiei, sob segredo,
um exemplar; e esse ndo faltou a confidéncia, mas foi
também atraicoado por um amigo.

Trata-se, como no proprio texto se  diz, dum pro-
_memoria para uma entrevista que o autocrata me fizera
oferecer, em troca da «exigéncia» de participar numa farsa
de eleicao, na realidade um plebiscisto, do qual eu alias
estava livre por auséncia de servigo no estrangeiro. Nessa
entrevista, diziam-me os intermediarios, podia expor as ra-
zoes pelas quais ndo queria legitimar a autocracia nem san-
cionar favoravelmente as doutrinas e certas manifestagoes
publicas do autocrata.

O que se seguiu a difusao do memorial, por ele em parte
feita e na outra parte permitida e favorecida pela policia
politica, mostra bem o que valeriam as minhas razoes peran-
te o seu habitual «deixar falar» quem nada entende de «is-
to». Por essa razao escrevi; e, apesar de tudo o que se
seguiu, ndo me arrependo. Mas ndo fiz «carta aberta», nao
desejei nem promovi a sua difusdo, para além do que no
texto se diz; nem sequer até hoje autorizei ou autentiquei
qualquer dos folhetos que por ai circulam com esse nome de
«carta aberta».

Em conclusio, creio nao ter aberto o caminho a qual-
quer pregacao ao Estado laico nem ao afrontamento com
os representantes eleitos pelo povo. Pregar ao povo,
sim, afrontar os erros, vicios, omissoes e cobardias,
muito bem: ao povo cristio e pessoas de boa vontade. E
gue nos ouga quem quiser ouvir-nos ou quem tiver ouvidos
de ouvir. ..

Com isto nada quero dizer contra o didlogo da Igreja
com a Autoridade civil em matérias de interesse comum,
bem como nas relagdes protocolares ou pessoais. A Igreja,
embora tenha de viver sempre em tensao com o espirito do
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Mundo, como Jesus, na ansia do Mundo melhor, em ordem
a0 futuro absoluto do homem, que é Deus, a Igreja pode
manter e procura manter relagoes normais com 0s homens
que tém a responsabilidade deste mundo como ele é: viver
em tensao significa a mais alta forma de colaboragao, ja que
o Reino de Deus, sendo agora Reino de Cristo, Verbo encar-
nado para a eternidade, é também Reino do Homem trans-
cendente ao tempo € a0 espaco.

De resto, este incidente, ocasionado, promovido e diri-
gido até ao fim pela autocracia reinante, nao foi de geragao
espontanea. O homem do Poder hd anos vinha vigiando
atentamente a minha doutrinagao, bem como a de outros
padres diocesanos; e ja me tinha feito saber, por via ecle-
sidstica (!), que nao estava contente com isso. No en-
tanto, nunca me arguiram de afastar-me da doutrina da
Igreja; e lembro mesmo que da Ciiria vaticana alguém me
disse: — Bem sabemos que isso é doutrina da Igreja; mas
se, de um lado e de outro sabemos isso, para que estar a
prega-lo?!!

Creio bem que nesta matéria, que eu sabia perigosa,
nunca me afastei do direito da Igreja, que no Concilio veio a
ser posto nestes termos que me permito transcrever: — E
justo que a Igreja possa por toda a parte ¢ em todos 0S
tempos pregar a fé com auténtica liberdade, ensinar a sua
doutrina sobre a sociedade, realizar sem travas a sua missao
entre os homens, formular um juizo moral mesmo sobre as
matérias que tocam o dominio politico, quando 0s direitos
fundamentais da pessoa ou a salvacdo das almas o exigem
(G.S., 76). Demais penso que aquilo que na missao episco-
pal é um direito deve geralmente constituir um dever pasto-
ral. «Os bispos gozam duma liberdade e uma independéncia,
que sao por si mesmas plenas e perfeitas em face de todo o
poder civil» (C.D., 19).

S6 me resta pedir perdao a V. Santidade de nao
ter podido ser mais breve e do tom talvez bastante pes-
soal da oratio prodomo com que finalizo, que pode ser a
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razio de certa actualidade de algumas consideracoes

anteriores.

Com o mais subido respeito e veneragao me

subscrevo,

De Vossa Santidade
M grato e dedicado no Senhor

t Anténio Ferreira Gomes,
(Bispo resignatario do Porto)

Ermesinde — Porto.
Julho de 1983
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