Tomas Halik

Anselm Grin

O abandono de Deus

Quando a crenca e a descrenca se abragcam

UM DIALOGO
moderado por Winfried Nonhoff

Prefacio de
CARLOS FIOLHAIS

@Eﬁnas



Onde esta Deus?

Se formos a busca de méximas que influenciaram fortemente o século xx,
embateremos decerto na frase «Deus morreu!» Foi proferida por Friedrich Nietzsche, que
morreu no limiar do século xx e se considerou a si mesmo como um dos «primogénitos e
prematuros do século vindouro», «que ja tinham vislumbrado as sombras que dentro em
breve iriam encobrir a Europa.

Nietzsche ndo foi o primeiro nem sequer o Unico autor que proferiu a proposicao
acerca da morte de Deus; mas &, certamente, 0 mais conhecido. A narrativa do louco, no seu
livro A gaia ciéncia, ndo é a Unica versdo na obra de Nietzsche, mas é todavia a mais
conhecida e a mais impressionante.

A cena na pracga, onde aparece o desassisado, que em pleno dia, com uma lanterna,
busca o Deus ausente, teve em mim um efeito como o registo de um sonho. H& sonhos que,
desde as profundezas do subconsciente, suscitam e fazem aparecer algo que, até entdo, a
nossa razdo nao conseguira olhar e conceber, uma mensagem para a qual — com as palavras
proferidas por Nietzsche — «ainda ndo nasceram ouvidos». Os indigenas das tribos
primitivas, afirma C. G. Jung, distinguem entre «pequenos sonhos», que tém apenas um
significado privado para os individuos, e «grandes sonhos», que sdo importantes para o
futuro de todo o cla. Penso que a cena descrita por Nietzsche é, na realidade, um grande
sonho, de importancia e significado para o destino de toda a nossa «tribo». «Onde esta
Deus?» — eis uma pergunta que tem sentido fazé-la de forma insistente.

Porque € que, na pardbola de Nietzsche, o buscador de Deus é um demente, um
homem alienado? Porque € que tanto esta pergunta, como também a resposta — o dito acerca
da morte de Deus —, sdo postos justamente na boca de um louco? Sera este, porventura, 0
homem insensato do Salmo onde se 1é: «O insensato diz em seu coragdo: “Nao ha Deus!”»
(SI 14,1; 53,2)? Ou sera antes um alienado, um bobo, o Gnico ao qual € permitido expressar
verdades proibidas? Assemelhar-se-a ele, na sua loucura, a uma crianga que profere e diz o
que cada um consegue ver, mas todos receiam ver e nomear, a saber, que o rei vai nu? Ou o
louco sera apenas um lunatico na perspetiva dos homens que se encontram na praga, um
lunatico que, na realidade, descobre a loucura deles? Assemelhar-se-a ele, com a sua
lanterna em pleno dia, ao cinico Didgenes, que fazia ver aos homens que a luz deles é, na
realidade, a escuriddo da ignoréncia e da inconsciéncia? N&o serd um Jurodivyj, um
daqueles loucos santos a que se referem as lendas do Oriente cristdo? Ou serd que Nietzsche
predisse, porventura, 0 seu proprio destino, o destino de um profeta rejeitado, que acaba na
loucura?

O diagndstico do ateismo e as suas consequéncias

A frase final, que na leitura deste texto reiteradamente se passa por alto, reza que 0s
enderecados desta mensagem eram homens que ndo acreditavam em Deus. Por isso mesmo,



riem-se do homem que busca Deus. Eles, pelo contrério, ja ndo o buscam, ja ndo véao a sua
procura, ja ndo se preocupam com Ele, ndo se interrogam a seu respeito; Deus ndo tem, para
eles, qualquer significado. Sim, o louco de Nietzsche veio, antes de mais, para provocar 0S
ateus, para do seu ateismo de massa, a-problemético e ndo problematizado, fazer um
problema.

S6 no final da narrativa é que o louco, a seguir aos ateus convencionais, provoca
também os crentes convencionais, que ndo sabem que as suas igrejas sao apenas criptas e
tumulos de um Deus morto. Talvez estes dois grupos de seres humanos, seguros de si, se
assemelhem — pois tanto os descrentes altaneiros, como 0s crentes autoconvencidos, ndo
buscam Deus.

Nietzsche escolhia sempre uma terceira via entre as unilateralidades, buscava uma
regido inexplorada «para l& de, por detras de»: para la do bem e do mal, para la da religido e
do ateismo na sua forma tradicional. A sua retdrica é sempre extrema, quando procura
estabelecer a unilateralidade ameacadora, ndo entrevista, e a aparente evidéncia de um dos
dois extremos. No tempo da «verdade do dia», iluminada pela luz da raz&o, ele acentuou a
«verdade da noite», 0 tempo em que 0 mundo é profundo, mais profundo do que parecia ser
durante o dia: «<Nem tudo pode ter palavras, antes do dia.»

O louco de Nietzsche ndo veio para refutar a fé6 em Deus e anunciar o ateismo, mas
traz, antes, consigo um diagnéstico do ateismo. Mostra 0 seu aspeto tragico e as suas
tragicas consequéncias. Por detras do mistério do desvanecimento de Deus, que ja ninguém
busca, encontra-se um crime maior do que todos os crimes: o assassinio de Deus. E um
crime com consequéncias tragicas para 0 cosmo inteiro: extinguiu-se o sol das certezas,
perdemos a orientacdo, caimos no espaco vazio. Despenhamo-nos nas amplas regides
escuras, longe do sol, no frio do nada, para & de todos os sois.
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Fé: uma orientacao existencial

No final de muitas narrativas de cura, nos Evangelhos, Jesus diz aos que foram
sarados: «A tua fé te salvou.» Quer isto dizer: ndo fui Eu que te curei (a partir de fora, sem a
tua participacdo). Mas isso ndo significa: curaste-te a ti mesmo, tornaste-te sdo com a tua
propria forca, e ndo com a forga da tua fé. A fé que cura reside no encontro, no encontro de
Deus com 0 homem, neste caso no encontro de um doente com Jesus; «por Ele, com Ele e
nelex» expressa-se o poder e a gloria de Deus.

Em Jesus encontram-se 0 humano e o divino — e 0 mesmo se passa com a fé, na
acecdo cristd da palavra. Na teologia faz-se uma distingdo entre a «cristologia a partir de
cima», que realca a doutrina de Cristo, a sua filiacdo e natureza divinas, e a «cristologia a
partir de baixo», a qual parte da figura historica de Jesus de Nazaré. De modo semelhante,
ao encararmos a fé, poderiamos distinguir uma perspetiva «a partir de cima», que descreve
a fe sobretudo como dom da graca, como virtude infusa, e a perspetiva «a partir de baixo»,



a qual se centra na vertente humana da fé, nos seus pressupostos antropoldgicos: investiga o
modo e a medida da abertura do espirito e do coragdo humanos ao dom da fé, e também o
que a fé opera num ser humano e a maneira como ela influencia a sua disposi¢ao intima, o
seu carécter e a sua conduta.

A pergunta porque é que uns tém fé, e outros ndo, porque é que em muitos homens a
fé depressa se desvanece e noutros da frutos duradoiros, Jesus responde com a parabola do
semeador (cf. Mc 4,1-20). Deus, como semeador prodigo, lanca a semente generosamente
em todas as dire¢fes, mas o resultado da sementeira depende sobretudo da «qualidade do
solo». O dom da fé precisa de um ecossistema favoravel: se a semente cair num solo que
estd pejado de espinhos, ou num solo duro e pedregoso, sera muito menor a probabilidade
de ela lancar raizes do que quando cai numa terra fecunda e mole. Muitas vezes, penso que
o0 solo de que fala a pardbola se pode relacionar ndo s6 com o contexto da fé na vida do
individuo, mas talvez também com culturas inteiras — no caso de a semente da fé lancar,
apesar de tudo, raizes num meio raso, superficial e repleto de toda a espécie de ervas
daninhas, isso talvez se aproxime quase de um milagre.

Ja os antigos Padres da Igreja faziam uma distingdo entre o contetdo da fé e o ato da
fé. Eu insisto sempre no facto de que, nos meus livros, a minha atencdo prende-se com o ato
da fé, a sua vertente humana, a perspetiva «a partir de baixo»; as questdes sobre o contetido
e 0 objeto da fé deixo-as para a investigacdo dos colegas de teologia dogmatica. Mas sera
realmente possivel separar, de forma tdo nitida, o ato da fé e o seu contetdo?

Dificilmente designariamos como fé cristd uma fé sem contetdo e sem objeto, um ser
crente desprovido de objeto e de contetdo. Sem duvida, a cristicidade da fé consiste na sua
orientacdo para Jesus Cristo. Contudo, porventura, da orientagdo para Cristo, a Unica
pensavel, decorrera que a pessoa de Jesus Cristo, a sua histéria e o que a Igreja afirma sobre
Ele sdo explicitamente o objeto da fé? Ou poderemos também atribuir a fé uma indole
cristd, mas que ndo se refere explicitamente a pessoa de Jesus (que ndo lhe diz: «Senhor,
Senhor»), expressando-se antes numa atitude de vida, repassada e imbuida do espirito de
Jesus — sobretudo uma fé que produz, como fruto, um amor solidario com os seres
humanos?

Se, nestas consideracgdes, falo da fé como orientacdo existencial e lido com o nome de
Jesus de forma moderada, ndo creio que a fé que tenho em mente seja pensavel sem
qualquer referéncia ao Cristianismo. Sim, esta atitude da fé, a qual me refiro nestas
meditacdes, pode decerto harmonizar-se com muitos representantes da filosofia existencial
ou do humanismo secular. Isto seria, porventura, também uma prova de que um
determinado tipo de filosofia existencial e do humanismo secular albergam em si muito
mais da heranca cristd do que os seus representantes gostariam de admitir...

Fé: um dom



Na fé do cristdo individual realiza-se (subsistit in — se € que, neste lugar, podemos
utilizar o conceito fulcral do Concilio Vaticano Il a propdsito da doutrina sobre a Igreja)
quer o dom da graca (logo, em certo sentido, a vida do préprio Deus) quer ainda a fé da
Igreja, a fé da comunidade dos crentes, do povo de Deus, que caminha e avanga ao longo da
historia. J& Tomas de Aquino, na sua doutrina sobre a relacdo entre fé e graca, entre fé e
razéo, e acerca da «fé implicita», sublinhava que a propria vida divina suscita e possibilita a
fé, que ela ilumina a razdo e a ajuda com a fé a ultrapassar os seus proprios limites e a abrir-
se a rececdo da autocomunicacdo (revelacdo) divina. Ao mesmo tempo, porém, Deus
respeita plenamente a liberdade que o homem tem de aceitar ou rejeitar este dom da fé. O
ato da fé s6 pode, pois, ser auténtico, se puder ser igualmente a virtude da fé, se for um ato
livre. Deus, como objeto da fé, permanece um mistério e, por isso, a fé inclui a coragem de
se adentrar na nuvem do mistério; a razao pode ajudar a defender a credibilidade da fé.

A fé cristd é uma «fé racional», como cristdo ndo posso acreditar contra a razao e
contra a consciéncia; todavia, os motivos racionais para a fé ndo chegam. Uma simples
especulacdo humana, uma mera aquiescéncia racional ndo pode substituir a fé. Esta é
sempre um «dom da graca». A propria luz da raz8o humana ndo penetra na obscuridade do
mistério divino, mas a razao esta referida a ilustracdo, mediante a irradiacdo da graca que
provém da profundidade desse mistério. Provém de Deus que, de multiplos modos, se deixa
conhecer — e que, por vezes, se oculta no anonimato e aparece sob pseudénimos.

Nenhum cristdo individual, com a sua razdo e com a sua fé, pode ainda apreender
explicitamente e abracar a totalidade da revelacdo, que se desfralda ao longo da histéria. A
fé do individuo é sempre implicita num determinado momento temporal. Se um homem se
refere confiadamente a Deus como a fonte da verdade, entdo esta entrega de si mesmo
abarca e inclui a aquiescéncia implicita aos artigos da fé que o crente ndo conhece e nao
professa — ensinava Tomas de Aquino. A fé cristd e encarnada: € a participacdo do crente
individual no tesouro da tradicdo, e, a0 mesmo tempo, estd também encarnada numa
historia vital insubstituivel, no seu modo de pensamento e de percecéo.

O dom da fé ndo esta incrustado mecanicamente no nosso espirito, como um selo na
cera. Eu quase diria que o apelo «a crer e a viver na fé» se assemelha, antes, a execucéo de
um tema, sobre o qual devemos escrever um ensaio valioso, ou, entdo, a uma pega musical
que devemos interpretar de forma criativa. Quanto mais complicado € o mundo onde
estamos colocados, tanto menos a vida, a partir da fé, é uma simples observancia de
mandamentos e proibicdes, e tanto mais se assemelha a arte — e exige igualmente, cada vez
mais, a arte exigente e rigorosa da improvisacdo criadora sob condicOes e situacOes
anormais. Por isso, no mundo, ha sempre mais formas diferentes de viver como cristao.

A graca da fé é como o talento da conhecida parabola de Jesus (cf. Mt 25,14-30): ndo
0 devemos sepultar, e guardar ansiosamente a sua integridade, mas negociar com ele,
corajosamente, a fim de o multiplicarmos — e isso ndo s6 para fora, mediante a conversdo
dos outros, mas sobretudo em vista do desenvolvimento da vida de fé pessoal. Na literatura
edificante classica pode ler-se que a fé se alimenta mediante a leitura da Sagrada Escritura,



com o estudo da doutrina cristd, com a celebragéo da liturgia e dos sacramentos, e por meio
da vida de oracdo. Importa, todavia, acrescentar aqui que a nossa fé pessoal também se pode
alimentar e aprofundar por meio das experiéncias quotidianas, gracas a corrente das
vivéncias na vida do trabalho, nos encontros ou a partir da literatura. Estes acontecimentos
quotidianos contém um sem-numero de desafios e inspiracdes divinas para aquele que as
consegue ouvir e interpretar.

*k**k k%

Experiéncias da auséncia de Deus

A fé busca experiéncias. E todo aquele que cré lembra-se de experiéncias que lhe
possibilitam continuar a acreditar, apesar de todas as consideracfes racionais: por exemplo,
alguma vez tera mergulhado, durante um ato de culto, na proximidade de Deus. Ou, entdo,
sentiu o seguinte: esta palavra toca-me, mexe comigo, abre-me 0s olhos para o mistério da
minha vida. Mas o crente faz ainda a experiéncia da auséncia de Deus. Muitos que na sua
juventude foram fascinados por Deus afastam-se dele, porque ja nada lhes diz. Néo
conseguem deixar ser, para si, frutiferas e fecundas as antigas experiéncias, tém o
sentimento de que Deus se lhes subtrai. E também os que hoje ainda acreditam fazem
repetidamente a experiéncia da auséncia de Deus. Parece que Ele ja ndo escuta a nossa
oragdo. Embora nos retiremos para o recolhimento e meditemos, contudo, néo
experimentamos nada dele. A cercania de Deus ndo se deixa suscitar a forca por nenhuma
técnica espiritual. E sempre um dom, quando podemos experimentar a sua proximidade.
Mas, com relativa frequéncia, sofremos com a experiéncia da auséncia de Deus.

Partilhamos a experiéncia com os ateus. Ha, na historia recente, exemplos de homens
profundamente piedosos, que sofreram com a auséncia de Deus. Assim Teresa de Lisieux,
que foi apresentada por muitos como modelo de uma espiritualidade prazenteira e infantil.
As suas irmas, porém, deram-nos dela uma imagem unilateralmente piedosa. Na realidade,
no seu Ultimo ano de vida, ela sofreu com a lonjura de Deus. Tudo lhe parecia ser sem
sentido. Ja ndo pressentia Deus. Tudo era escuro. Foi assediada por ideias ateias. Ela
propria escreveu: «Importunam-me as correntes de ideias dos piores materialistas.» Teresa,
no seu ultimo ano de vida, experimentou que realmente ha incrédulos ateus. Viveu na
mesma época que Nietzsche, o qual terminara o seu Assim falou Zaratustra em 1875. Na
sua experiéncia da escuriddo, Teresa sentiu-se solidaria com todos 0s que duvidam de Deus,
que se chamam ateus. Sentou-se com eles a mesa da amargura, para partilhar o seu péo.
Experimenta-os e vé-os como irm&os. No entanto, & mesa dos irmaos, experimenta a mesma
escuriddo que ja ndo admite nenhuma esperanga. Por isso, deixa a escuriddo, que ela
personifica, dirige-se-lhe deste modo: «Tu acreditas que, um dia, has de sair das nuvens que
te rodeiam! Sé que serd sempre assim. Alegra-te com a morte, a qual ndo te dard o que
esperas, mas tdo-s6 uma noite mais profunda, a noite do nada.» Jean-Francois Six, 0
biografo de Teresa, que interpreta e comenta os textos originais ndo falsificados da



carmelita santa, defende-se da ideia de que Teresa, no seu Ultimo ano de vida, foi invadida
por um ateismo radical. Mas ela, na sua solidariedade com os ateus, sofreu como eles
experiéncias semelhantes. Isto levou-a a ndo se colocar acima deles. Estava convencia de
que o0 proprio Jesus «a levou & mesa dos descrentes».

A Madre Teresa fez uma experiéncia analoga. Em toda a parte ela é apresentada
como um modelo da piedade e do amor ao proximo. No entanto, nos ultimos anos, sofreu
igualmente com a lonjura de Deus. Ja ndo experimentava em si mesma o que tinha pregado
aos outros, sofria com esta discrepancia. Sentia-se rejeitada por Deus, ndo desejada, vazia.
Muitos autores viram esta lonjura de Deus como oposi¢do aquilo que a Madre Teresa vivia
para fora. No entanto, a experiéncia da auséncia de Deus foi para ela a condigdo de
reconhecer em cada ser humano o rosto de Jesus e de lidar com as pessoas de modo
misericordioso. De facto, experimentou a necessidade no seu prdprio corpo. Quis levar aos
seres humanos necessitados 0 amor de Deus, ndo porque ela sempre sentira este amor, mas
porque nela existia um profundo anseio por esse amor. E viveu a sua experiéncia do
abandono de Deus como uma parte da dor de Jesus na Terra. Entendeu assim, de modo
novo, o0 seu grito de abandono na cruz.

A experiéncia da auséncia de Deus fazem-na crentes e descrentes. Liga e une os dois
grupos. No entanto, o crente lida com esta experiéncia de modo diferente. Confia no seu
anseio por Deus. E nesta ansia sente ja o vestigio que Deus gravou no seu coragdo, para nele
chegar a lembranca. Muitos ateus olham esta experiéncia da auséncia de Deus como prova
de que Deus ndo existe. Muitos ateus, porém, estdo inteiramente abertos a conce¢do de um
Deus que ndo se pode descrever, que esta para la de todas as imagens. Estdo abertos ao
mistério que nos rodeia, estdo abertos a espiritualidade. E esta espiritualidade dos ateus ¢,
para nds, cristdos, um desafio. Apresentam-nos a questdo de sabermos se tomamos
suficientemente a sério o ndo-saber, de que falam repetidamente os misticos, ou se
descansamos, demasiado de pressa, nas experiéncias da presenca de Deus e, por isso, ja ndo
acolhemos a experiéncia da sua auséncia.

O ateu confesso André Comte-Sponville diz que o ateu poderia renunciar a Deus, mas
ndo a espiritualidade. Fala de uma espiritualidade sem Deus. Mas, em rigor, indica uma
espiritualidade sem a imagem de Deus demasiado concreta, como aquela com que deparou
na sua infancia. Olha os seres humanos como seres «finitos, abertos ao infinito». A
espiritualidade é, para ele, a experiéncia do infinito, do absoluto. Deste modo, o ateu
aproxima-se muito do que a teologia negativa formulou em termos analogos.
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