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Prefacio da edicao alema

A problematica religiosa ocupa um lugar central na obra
de C.G. Jung. Quase todos 0s seus escritos, especialmente
os dos ultimos anos, tratam do fenémeno religioso. O que
Jung entende por religiao nao se vincula a determinadas
confissbes. Trata-se, como ele préprio diz, de “uma
observacao acurada e conscienciosa daquilo que Rudolf Otto
chamou de numinosum. Esta definicao vale para todas as
formas de religidao, inclusive para as primitivas, e
corresponde a atitude respeitosa e tolerante de Jung em
relacao as religides nao cristas.

O maior mérito de Jung é o de haver reconhecido, como
conteldos arquétipos da alma humana, as representacdes
primordiais coletivas que estao na base das diversas formas
de religiao.

O homem moderno sente, cada vez mais, falta de apoio
nas confissdes religiosas tradicionais. Reina atualmente uma
grande incerteza no tocante a assuntos religiosos. A nova
perspectiva desenvolvida por Jung permite-nos uma
compreensao mais profunda dos valores tradicionais e
confere um novo sentido as formas cristalizadas e
esclerosadas.

Em Psicologia e religido Jung se utiliza de uma série de
sonhos de um homem moderno, para nos revelar a funcao
exercida pela psique inconsciente, e que lembra a alquimia.
No trabalho sobre o “Dogma da Trindade”, mostra-nos
determinadas semelhancas da teologia régia do Egito, assim
como das representacdes babildbnicas e gregas, com o
cristianismo, e no estudo sobre o ordinario da missa usa



ritos astecas e textos dos alquimistas como termos de
comparacao.

Na Resposta a J6 se ocupa, comovido e apaixonado, ao
mesmo tempo, da imagem ambivalente de Deus, cuja
metamorfose na alma humana pede uma interpretacao
psicolégica.

Baseando-se no fato de que muitas neuroses tém um
condicionamento religioso, Jung ressalta nos ensaios sobre
“A relacao entre a psicoterapia e a pastoral” e “Psicanalise e
pastoral” a necessidade da colaboracao entre a psicologia e
a teologia.

A segunda parte do volume reune, sobretudo, os
comentarios e prefacios a escritos religiosos do Oriente.
Estes trabalhos mostram-nos, em esséncia, os confrontos e
comparacoes entre os modos e formas de expressao do
Oriente e do Ocidente.

O prefacio ao | Ching, livro sapiencial e oracular chinés,
proveniente de tempos miticos imemoriais, também foi
incorporado ao presente volume. Tendo em vista que um
oraculo sempre tem alguma relacao com o maravilhoso, o
numinoso, e como, de acordo com a antiga tradicao, os
ensinamentos das sentencas oraculares do | Ching devem
ser consideradas “acurada e conscienciosamente”, é facil
perceber sua relacao intima com o religioso. O prefacio em
questao é importante no conjunto da obra de Jung, por
tratar da natureza e da validade do oraculo em si, tocando
assim a regiao dos acasos significativos que devem ser
interpretados nao somente a luz do principio da
causalidade, mas também segundo o principio derivado da
sincronicidade.

O volume vem acrescido de um apéndice, que nao figura
na edicao inglesa. Trata-se, no caso, de escritos em que
Jung responde de maneira um tanto pessoal a perguntas a
respeito de problemas religiosos, contribuindo, deste modo,



para um ulterior esclarecimento dos temas tratados na
parte principal do volume.

Numa entrevista dada a televisao inglesa, ao Ilhe
perguntarem se acreditava em Deus, Jung respondeu: “l do
not believe, | know”. Esta curta frase desencadeou uma
avalanche de perguntas, de tal proporcao, que ele foi
obrigado a manifestar-se a respeito, numa carta dirigida ao
jornal inglés de radio e televisao The Listener. E digno de
nota que o entomologista Jean-Henri Fabre (1823-1915)
exprimira sua conviccao religiosa em termos quase
idénticos: “Nao acredito em Deus: eu o vejo”. Tanto Jung
como Fabre adquiriram tal certeza no trato com a natureza:
Fabre, com a natureza dos instintos, observando o mundo
dos insetos; Jung, no trato com a natureza psiquica do
homem, observando e sentindo as manifestacdes do
inconsciente.

A selecao dos textos deste volume segue a do tomo
correspondente aos Collected Works, Bollingen Series XX,
Pantheon, Nova York, e Routledge & Kegan Paul Ltd.,
Londres. Também a paragrafacao continua é, com excecao
do apéndice, a do referido volume.

Apresentamos aqui nossos calorosos e sinceros
agradecimentos a Sra. Aniela Jaffé, por seu auxilio no
tocante a muitas questdes, a Sra. Dra. Marie-Louise v. Franz
por sua ajuda no controle das citagbes gregas e latinas, e a
Sra. Elisabeth Riklin pela elaboracao do Indice.

Abril de 1963.

[*]. Na edicao portuguesa, constara do volume 11 completo.



Nota preliminar

[*] Esta pesquisa € o resultado de uma conferéncia
que fiz na assembleia da Eranos em 1940, publicada sob o
titulo de Zur Psychologie der Trinitdtsidee (A respeito da
psicologia da ideia da Trindade), constituindo nessa primeira
forma um esboco de cuja necessidade de correcao eu tinha
plena consciéncia. Por esta razao eu me senti como que na
obrigacao moral de voltar a esse tema, para dar-lhe um
tratamento mais condigno a sua importancia e valor.

Uma série de reacbes mostrou-me que meus
leitores as vezes se chocam com a discussao psicoldgica
dos simbolos cristaos, mesmo quando esta discussao evita
cuidadosamente tocar, de um modo ou de outro, em seu
valor religioso. Meus criticos talvez teriam muito pouco a
objetar contra o tratamento psicolégico dos simbolos
budistas, cuja santidade também é indiscutivel. Mas neste
caso nao pode haver dois pesos e duas medidas. Por outro
lado, eu me pergunto se nao seria muito mais perigoso para
0s simbolos cristaos se fossem subtraidos ao ambito da
compreensao reflexiva e colocados numa esfera inacessivel
ao entendimento humano. Infelizmente isto acontece
frequentemente de modo que seu carater irracional se
transforma em ilogicidade chocante. A fé é um carisma que
nao é concedido a todos. Em compensacao, o homem é
dono de uma capacidade de pensar que pode se exercer
sobre as coisas mais excelsas. Principalmente a atitude de
Paulo, e de uma série de veneraveis mestres da Igreja, em
relacao ao modo de pensar acerca do mundo dos simbolos,
nao é o de uma defesa medrosa, como a de certos autores
modernos. Tal temor e preocupacao relativamente aos
simbolos cristaos nao constituem um bom sinal. Se esses



simbolos representam uma verdade superior, da qual meus
criticos provavelmente nao duvidam, entao uma ciéncia que
procurasse aproximar-se de sua compreensao as
apalpadelas, comportando-se imprudentemente, sé poderia
ser ridicularizada. Além disso, eu jamais tive a pretensao de
enfraquecer o significado dos simbolos; pelo contrario, se
deles me ocupei foi por estar convencido de seu valor
psicolégico. O homem que apenas cré e nao procura refletir
esquece-se de que é alguém constantemente exposto a
duvida, seu mais intimo inimigo, pois onde a fé domina, ali
também a dlvida esta sempre a espreita. Para o homem
gque pensa, porém, a duvida é sempre bem recebida, pois
ela |he serve de preciosissimo degrau para um
conhecimento mais perfeito e mais seguro. As pessoas que
sao capazes de crer deveriam ser mais tolerantes para seus
semelhantes, que sé sabem pensar. A fé, evidentemente,
antecipa-se na chegada ao cume que o0 pensamento procura
atingir mediante uma cansativa ascensao. O crente nao
deve projetar a davida, seu inimigo habitual, naqueles que
refletem sobre o conteddo da doutrina, atribuindo-lhes
intencdes demolidoras. Se os antigos nao tivessem refletido,
nao teriamos hoje o dogma trinitario. O carater vivo e
permanente do dogma indica-nos que, se de um lado ele é
aceito pela fé, do outro, também pode ser objeto de
reflexao. Por isso deveria ser motivo de alegria para o
crente a circunstancia de que outros procurassem subir ao
monte onde ele ja se acha instalado.

O fato de eu tomar justamente o mais sagrado dos
simbolos, isto €, o Dogma da Trindade, como objeto de uma
investigacao psicoldgica, constitui um empreendimento
cujos riscos estou plenamente consciente. Nao disponho de
um conhecimento teoldgico notavel e, por isto, sob este
ponto de vista, devo basear-me em exposicdes gerais,
acessiveis a qualquer leigo. Entretanto, como nao alimento
a menor pretensao de me aprofundar na metafisica da
Trindade, devo contentar-me, quanto ao essencial, com a
formula dogmatica fixada pela Igreja, sem, no entanto, ver-



me obrigado a discutir todas as complexas especulacoes
metafisicas que a histéria reuniu em torno desse dogma.
Para a nossa indagacao psicologica basta a versao mais
extensa que encontramos no simbolo dito “Athanasianum”
[“Simbolo de Santo Atanasio”]. Esta profissao de fé mostra-
nos com suficiente clareza o que a doutrina da Igreja
entende por Trindade. Algumas pesquisas histéricas
mostraram-se, entretanto, insuficientes para uma
compreensao psicoldgica. O objetivo principal de meu
trabalho é fazer uma exposicao detalhada daqueles pontos
de vista psicoldégicos que me parecem indispensaveis para
uma compreensao do dogma enquanto simbolo, no sentido
psicoldgico. Seria erréoneo interpretar o meu propdésito como
uma tentativa de reduzir o dogma a um psicologismo.
Simbolos que se apoiam em uma base arquetipica nao
podem ser reduzidos a qualquer outra coisa, fato este
bastante conhecido por agqueles que possuem um minimo
de conhecimento a respeito de minhas teorias psicoldgicas.
A muitos podera parecer estranho que um médico
orientado, como eu, para as ciéncias fisicas e naturais,
ocupe-se precisamente com o estudo do Dogma da
Trindade. Mas aqueles que sabem como essas
“representacdes coletivas” acham-se em estreita e
significativa relacao com o destino da alma humana, nao
terao dificuldade em compreender que o simbolo central do
Cristianismo possui, necessariamente, uma significacao
psicolégica; sem esta significacao, jamais haveria alcancado
um sentido universal, mas teria desaparecido ha muito sob
a poeira da grande sala de exposicao de abortivos
espirituais, e estaria participando da sorte dos deuses de
muitos bracos da india e da Grécia. Mas como o dogma se
acha numa vivissima osmose com a alma humana, da qual
se originou, exprime uma infinidade de coisas que me
esforco por reproduzir, embora com a sensacao embaracosa
de que minha traducao precisa ainda ser bastante
melhorada em muitas de suas passagens.



[*]. As indicacOes entre colchetes no inicio dos textos indicam numero de
paragrafo.



|
Paralelos pré-cristaos da ideia da
Trindade

1. Babilonia

Se me disponho a tratar da Trindade, simbolo
central da fé crista, numa perspectiva psicolégica, faco-o
com a plena consciéncia de estar trilhando um terreno
aparentemente muito afastado das preocupacdes do
psicélogo. Minha opiniao é que as religidbes se acham tao
préximas da alma humana, com tudo quanto elas sao e
exprimem, que a psicologia de maneira alguma pode
ignora-las. Uma ideia como a da Trindade pertence de tal
modo ao campo da Teologia, que entre as ciéncias profanas
€ a Histéria a que mais se volta para ela, atualmente.
Chegou-se ao ponto de nao pensar mais no dogma,
especialmente em relacao a um conceito tao abstrato como
o da Trindade. A rigor existem apenas alguns cristaos - para
nao falarmos do publico instruido, em geral - que se
dedicam a refletir, com seriedade e dentro da linha do
préprio dogma, acerca desse conceito, considerando-o como
objeto possivel de andlise. Uma excecao recente é a que
encontramos na significativa obra do Georg Kopgen, Die
Gnosis des Christentums't! que, apesar do placet (aprovado)
episcopal, infelizmente logo foi parar no Index. O estudo de
Kopgen constitui para todos 0s que se preocupam em
compreender o0s conceitos dogmaticos um oportuno
ensinamento de ordem pratica no campo da reflexao acerca
do simbolismo trinitario.

No estagio primitivo do pensamento humano ja
aparecem triades divinas. Existe um sem-numero de triades
arcaicas nas religides antigas e exodticas, que nao preciso



mencionar aqui. A organizacao em triades ¢ um arquétipo
que surge na historia das religibes e que provavelmente
inspirou, originariamente, a ideia da Trindade crista. Mais
precisamente: estas triades muitas vezes nao consistem em
trés pessoas divinas, diferentes e independentes entre si; 0
que se observa é uma acentuada tendéncia a fazer
prevalecer certas relacdées de parentesco no interior da
triade. Sirvam-nos de exemplo as triades babilbnicas, das
quais a mais importante € a de Anu, Bel e Ea. Ea, a
personificacao do saber, é o pai de Bel (o “Senhor”), que
personifica a atividade pratica'?, Uma triade secundaria e
de época um pouco posterior é a de Sin (a Lua), Shamash (o
Sol) e Adad (a Tempestade). Nessa triade, Adad é filho do
Altissimo, Anul3l. Na época de Nabucodonosor, Adad é o
“Senhor do Céu e da Terra”. Esta indicacdao da existéncia de
uma relacao entre pai e filho aparece ainda mais
claramente no periodo de Hamurabi: Marduk, filho de Ea, é
revestido do poder que pertencia a Bel#!, fazendo com que
este passasse para o segundo plano. Ea é um “pai amoroso
e orgulhoso, que transfere espontaneamente seu poder e
seus direitos para o filho”.?! Originariamente, Marduk € um
deus solar, que tem o cognome de “Senhor” (Bel).l®' E uma
espécie de mediator (mediador) entre seu pai Ea e a
humanidade. Ea declara que nao sabe nada que seu filho
Marduk também nao saibal?. Marduk &, como no-lo mostra
sua luta contra Tiamat, um salvador. E “o Misericordioso que
se compraz em ressuscitar os mortos, o dono das orelhas
grandes”, que escuta as suplicas dos homens. E um
auxiliador e terapeuta, um verdadeiro salvador. Esta
soteriologia se conservou em solo babilénico, até bem
depois do aparecimento do Cristianismo. Sobrevive ainda na
religidao dos mandeus (na regiao da Mesopotamia atual),
especialmente em Manda d’hajjé ou Hibil Ziva, sua figura de
salvador8l, Este deus aparece, em sua qualidade de
portador da luz, entre os maniqueus, e também na
qualidade de Criador do mundo!?. Assim, na versao
babilbnica, € Marduk quem forma o universo, utilizando-se



de Tiamat, mas para Manes esta funcao cabe ao homem
primordial, que forma o ceu e a terra com a pele, 0s 0ssos e
os excrementos dos filhos das trevas'i®. “E surpreendente
como o mito de Marduk influenciou profundamente as
concepcoes religiosas dos israelitastil],

Parece que Hamurabi s6 venera uma diade: Anu e
Bel, mas ele préprio se associa a eles na qualidade de
soberano divino, ou seja, como 0 “mensageiro de Anu e de
Bel”l12], e isto precisamente numa época em que o culto de
Marduk sequia aceleradamente para o0 seu apogeu.
Hamurabi considera-se como o deus de um novo éon'?, isto
é, 0 éon da idade de Aries que entao se iniciava, e é
justificada a suspeita de que houve entao uma triade Anu -
Bel - Hamurabi, pelo menos como sousentendue
(subentendida)ii4!,

A existéncia de uma triade secundaria: Sin-
Shamash-Ishtar parece indicar a presenca de uma terceira
relagao intratriadica. Ishtar surge aqui no lugar de Adad, o
deus da Tempestadellsl, E a mae dos deuses mas, a0 mesmo
tempo, a filha'® tanto de Anu como de Sin.

A invocacao da antiga grande triade nao tarda a
assumir um carater de mera formula. A triade aparece
“mais como um dogma teoldgico, do que como forca
viva”llZl, Trata-se, na realidade, das mais antigas tentativas
de formulacao teolégica de que se tem noticia. Anu é o
senhor do céu; Bel é o senhor das regides inferiores, isto &,
daqui da terra; Ea é também um deus das regides inferiores,
ou mais propriamente das profundezas, principalmente das
aguasii8l, O saber personificado por Ea provém, por
conseguinte, das “profundezas das aguas”. Segundo a saga
babilonica, Ea teria criado Udduschunamir, o ser luminoso, o
mensageiro divino na viagem de Ishtar ao seio do inferno. O
seu nome significa: “Sua luz (ou seu aparecimento)
brilha”12!, Jeremias relaciona-o a Gilgamesh, que é mais do
que um herdi semidivino??, O mensageiro dos deuses em
geral se chama Girru (em sumérico: Gibiu), o deus do fogo.



Nesta qualidade, tem um carater ético, por extinguir o mal
com seu fogo purificador. E também filho de Ea, embora
seja considerado também como filho de Anu. Nesse
contexto devemos lembrar que em Marduk hd uma dupla
natureza manifesta num certo hino onde ele aparece com o
nome de “mar mummi”: filho do Caos. Nesse mesmo hino
sua companheira Sarpanitu é invocada, juntamente com a
mulher de Ea, a mae de Marduk, como “aquela que tem o
brilho da prata”, expressao que nos lembra Vénus, a
“femina alba” (a mulher alva). Na alquimia o albedo se
transfere para a Lua, que na Babilbnia é do género
masculino?!, Os companheiros de Marduk sao quatro
cachorros'?2l, Parece que o numero quatro significa aqui a
totalidade, como os quatro filhos de Hérus, os quatro
serafins da visao de Ezequiel e o simbolo dos quatro
evangelistas, que constam de trés animais e um anjo.

2. Egito

O que existia apenas como indicacao na tradicao
babilbnica, desenvolveu-se claramente no Egito. Exprimir-
me-ei de modo resumido no tocante a este ponto, uma vez
gue desenvolvo amplamente o tema dos protétipos egipcios
da Trindade num outro contexto, numa pesquisa ainda
incompleta acerca dos fundamentos histéricos e simbdlicos
da alquimia'?3, Quero apenas acentuar aqui o fato da
teologia egipcia exprimir, antes de tudo, uma certa unidade
de esséncia (homoousia) entre o deus como o pai e o deus
como filho (este ultimo representado na pessoa do rei)i24,
Como terceiro elemento ha o Ka-mutef (o “touro de sua
mae”), que outro nao é senao o Ka, a forga procriadora do
deus. E nela e por meio dela que o pai e o filho se acham
unidos, nao numa triade, mas numa espécie de trindade. Ou
melhor, uma vez que o Ka-mutef constitui uma forma
especial do Ka divino, podemos, por assim dizer, falar de
uma trindade constituida do seguinte modo: deus-rei-Ka,
onde o deus é o “pai” e o “filho”23, No capitulo final de sua



obra, Jacobsohn traca um paralelo entre a concepcao
egipcia e o credo cristao. Ele cita, a respeito da passagem:
“qQui conceptus est de Spiritu Sancto, natus ex Maria
virgine” (que foi concebido pelo Espirito Santo e nasceu de
Virgem Maria), o seguinte comentario de Karl Barth: “

existe certamente uma unidade entre Deus e o0 homem; foi
o préprio Deus quem a criou... Ela nada mais é do que sua
prépria unidade eterna enquanto Pai e Filho. Esta unidade é
constituida pelo Espirito Santo”2¢!, Na sua funcao de
gerador, o Espirito Santo corresponde ao Ka-mutef, o qual
exprime e assegura a unidade entre o pai e o filho divinos.
Neste sentido, Jacobsohn cita uma meditacao de Karl Barth
a respeito de Lc 1,35 (“O Espirito Santo vira sobre ti, e o
poder do Altissimo vai cobrir-te com a sua sombra; por isso
o Santo que nascer serd chamado Filho de Deus”): “Ao falar
do Espirito Santo, a Biblia se refere a Deus enquanto ligacao
entre o Pai e o Filho; ela se refere ao vinculum unitatis”?1, O
ato de geracao divina do farad tem lugar no seio da mae
humana do rei, por obra do Ka-mutef;, mas a mae do rei fica
excluida da Trindade, da mesma forma que Maria. Como nos
demonstrou Preisigke, os primeiros cristaos do Egito
transpuseram simplesmente suas concepcdes tradicionais
acerca do Ka para o Espirito Santo28, Isto também explica o
fato incomum de que na Pistis Sophia céptica (século IlI)
Jesus tem o Espirito Santo como seu sdsia, isto é, como
verdadeiro Kal2, O mitologema egipcio da igualdade
substancial entre o pai e o filho divinos e o da geracao no
seio da mae do rei se estende até a quinta Dinastia (meados
do terceiro milénio). Diz o deus-pai acerca do nascimento da
crianca divina, na qual Horus se manifesta: “Este menino
exercera uma realizacao de cleméncia neste pais, pois
minha alma estd nele”; e o menino diz: “Tu és meu filho
carnal, que eu mesmo gerei”3%, “0O sol proveniente do
sémen de seu pai, que ele carrega consigo, surge de novo
nele”. Seus olhos sao o sol e a lua, os olhos de Horus!3,
Como se sabe, a passagem de Lc 1,78: “Gracas as
entranhas de misericérdia de nosso Deus, com a qual nos



visita o astro das alturas, para iluminar os que jazem nas
trevas e nas sombras da morte”, relaciona-se com
Malaquias 4,2 [3,20]: “Mas para vOés que temeis o meu
nome surgira o Sol da justica, trazendo sob suas asas a
salvacao”. Quem nao pensa aqui no disco solar alado do
Egito?

Estas ideias!32! passaram para o sincretismo
helenistico e foram transmitidas ao Cristianismo através de
Filon e Plutarco!33!, Por isso nao é correto afirmar, como as
vezes até mesmo os tedlogos modernos o tém feito, que
nao ha influéncias egipcias na formacao da concepcao crista
e que se por acaso existe € num grau muito reduzido. O
contrario é que é verdade. De fato, € muito improvavel que
apenas as ideias babilbnicas tenham penetrado na
Palestina, pois, como se sabe, este pequeno pais
intermediario permaneceu por muito tempo sob a
dominacao egipcia; sabe-se também que mantinha estreitas
relacdes culturais com o poderoso vizinho, especialmente a
partir da época anterior ao nascimento de Cristo, em que
uma florescente comunidade judaica se desenvolveu na
cidade de Alexandria. E dificil compreender o que levou os
tedlogos protestantes a apresentar as coisas, sempre que
possivel como se o universo das ideias cristas tivesse caido
um dia repentinamente do ceéu; a Igreja Catodlica é bastante
liberal, a ponto de admitir o mito de Osiris - Horus - Isis
como uma prefiguracao da lenda crista da salvacao, pelo
menos nas partes em que se correspondem. O valor da
verdade e a forca numinosa de mitologema ganham
consideravelmente com a demonstracao de seu carater
arquetipico. O arquétipo &, com efeito, o quod semper, quod
ubique, quod ab omnibus creditur [0 que é sempre
acreditado por toda a parte e por todos]; se nao for
reconhecido de modo consciente, surge por detras, “in his
wrathful form”, em sua forma iracunda, como “filho do
Caos”, como malfeitor tenebroso, como Anticristo, e nao
como Salvador, como nos mostra claramente a historia
moderna.



3. Grécia

Devemos também incluir as especulacoes
matematico-filoséficas do pensamento grego entre as
“fontes” pré-cristas da ideia da Trindade. Como se sabe,
este pensamento ja aparece no Evangelho de Joao, escrito
de matiz mais ou menos gndstico e, posteriormente, nos
santos Padres gregos, onde o conteldo arquetipico da
revelacao comeca a ser ampliado e aplicado em sentido
gnostico. E evidente que foram Pitdagoras e sua escola os
que maior participacao tiveram na formacao original do
pensamento grego. Ora, como a Trindade apresenta um
carater numérico-simbdlico, vale a pena investigar, no
sistema numérico dos pitagdricos, a concepcao dos
numeros fundamentais que tém relacao com o caso que nos
ocupa. Zeller escreve em sua obra2#: “A unidade é o
primeiro elemento do qual surgiram todos os outros
numeros; é nela, portanto, que devem estar juntas todas as
gualidades opostas dos nimeros: o impar e o par; o dois é o
primeiro nUmero par, o trés é o primeiro nimero impar e
também perfeito, porque é no niumero trés que aparece pela
primeira vez um comeco, um meio e um fim”3]
Considerando que as concepcdes pitagéricas influiram no
pensamento de Platao, o que se pode ver pelo Timeu, e
como este livro por sua vez teve ampla e consideravel
influéncia sobre as especulacbes das épocas posteriores,
devemos aprofundar-nos aqui na psicologia da especulacao
dos numeros.

O wuno ocupa uma posicao excepcional, que
encontraremos de novo na Filosofia natural da ldade Média.
Segundo esta Filosofia, o uno ainda nao é propriamente um
numero, o que sé acontece a partir do dois!2¢!, O dois é o
primeiro nUmero, e o é precisamente porque, com ele, da-se
uma separacao e uma multiplicacao, somente entao
comeca o processo de contar. O dois faz com que ao lado do
uno surja um outro, de tal modo marcante que em muitas



linguas a palavra “outro” significa simplesmente “segundo”.
A isto se acrescenta espontaneamente a ideia de “direito” e
“esquerdo”3Z! e, o que é digno de nota, de “favoravel” e
“desfavoravel”, ou mesmo de “bom” e “mau”. O “outro”
pode assumir o significado de “sinistro” ou é sentido, no
minimo, como o oposto e o estranho. Este foi o motivo pelo
gual um alquimista da Idade Média argumentava que Deus
nao louvou o segundo dia da criacao, visto que nesse dia
(uma segunda-feira - dies lunae) surgiu o binarius, ou
melhor, o diabo (enquanto numero dois, ou “aquele que
duvida”). O numero dois pressupde a presenca do numero
um, que se diferencia do uno, pelo fato deste nao ser
numeravel. Em outras palavras, com o niUmero dois surge o
numero um, do uno; e o nidmero um nao € mais do que o
uno diminuido e transformado em “numero”, por causa da
divisao. O “uno” e o “outro” formam um par de contrarios, o
que nao acontece com o um e o dois, pois estes constituem
simples numeros, e sé se distinguem entre si
exclusivamente por seu valor aritmético. O “uno”, porém,
sempre tende a manter sua unicidade e seu isolamento, ao
passo que a tendéncia do “outro” é ser justamente “outro”
em relacao ao uno. O uno nao pretende exonerar o outro,
senao perderia seu carater préprio, enquanto o outro se
destaca do uno, simplesmente para perdurar. Dai resulta
uma tensao antitética entre o uno e o outro. Qualquer
tensao desse tipo, porém, leva a uma espécie de evolucao,
da qual resulta o terceiro termo. Com a presenca do terceiro
termo, desfaz-se a tensao e reaparece o uno perdido. O uno
absoluto nao entra no processo de numeracao, nem pode
ser objeto de conhecimento. Sé pode ser conhecido a partir
do momento em que aparece no um, pois no estagio de
“uno” falta o “outro” exigido para estas operacodes. A triade
é, portanto, uma espécie de desdobramento do uno, e sua
transformacao num conjunto cognoscivel. O trés é o uno
gue se tornou cognoscivel e que, nao havendo a resolucao
da antitese entre o “uno” e o “outro”, permaneceria num
estado de absoluta indeterminacao. Por isso, o trés



comparece como um verdadeiro sinbnimo do processo de
desenvolvimento dentro do tempo, disso resultando um
paralelo com a autorrevelacao de Deus como uno absoluto,
no desdobramento do trés. A relacao da triade com a
unidade pode ser expressa por meio do triangulo
equilatero28: a=b=c, isto é, pela identidade dos trés
angulos: a triade inteira esta presente em cada um dos trés
angulos assim formados. Esta ideia intelectual do triangulo
equilatero é um pressuposto racional da imagem ldgica da
Trindade.

Penso que o enigmatico Timeu de Platao deve ser
considerado como a fonte imediata das concepcdes
trinitdrias do pensamento grego, mais do que a
interpretacao numérica dos pitagéricos. Em primeiro lugar,
gostaria de mencionar a passagem classica do Timeu 31B -
32A: “Assim, pois, Deus, ao construir o corpo do mundo,
comecou a fazé-lo de ferro e de terra. Mas é impossivel que
dois termos sozinhos formassem uma bela composicao. Para
isto é necessario que haja um terceiro elemento, o qual
sirva de ligacao entre os dois primeiros. Ora, de todas as
ligacdes, a mais bela é aquela que proporciona tanto a si
mesma como aos outros dois termos a mais completa
unidade. E isto, pela propria natureza das coisas, sé a
proporcao (geomeétrico-progressiva) € capaz de realizar.
Com efeito, quando de trés nimeros, sejam eles lineares ou
quadrados, o do meio esta para o ultimo assim como o
ultimo esta para o primeiro, e, de novo, o ultimo esta para o
do meio assim como o do meio estd para o primeiro, o
resultado é que se coloca-se o nimero do meio em primeiro
lugar, e o ultimo e o primeiro no meio, a relacao é sempre a
mesma. Mas, se eles permanecerem sempre na referida
relacao, formam, todos juntos, uma unidade perfeita”32, A
série ou progressao geométrica assim descrita caracteriza-
se pelo fato do quociente (gq) de dois niumeros sucessivos
serem sempre O mesmo, assim, por exemplo:
2:1=4:2=8:4=2, ou expresso em linguagem algébrica: a,
aq, ag’ A progressao ai contida se traduz do seguinte



modo: 2 esta para 4, assim como 4 esta para 8, ou a esta
para ag assim como aq esté para aqg?.

Segue-se a este argumento uma reflexao de
consequéncias incalculaveis no campo da Psicologia, a
saber: se um par simples de contrarios, como o fogo e a
terra, é ligado por meio de um elemento intermediario e
desta ligacao resulta uma proporcao (geométrica), entao a
presenca de um unico intermediario significa que sé pode
tratar-se da unidao de objetos bidimensionais, porquanto a
uniao de objetos tridimensionais exigir dois e elementos
intermediarios. “Portanto, se o corpo do mundo, diz o
Timeu, tivesse de ser um simples plano, sem espessura,
bastaria um Unico elemento intermediario para conferir
unidade a si mesmo e aos outros dois elementos. Mas,
neste caso, seria preciso que este corpo fosse sélido; mas,
para harmonizar os sélidos, um dnico elemento
intermedidrio nunca é insuficiente; sao necessarios sempre
dois”!%%, Por conseguinte, a uniao bidimensional ainda nao é
uma realidade corpdrea, mas somente algo imaginado como
um plano nao extenso no sentido da terceira dimensao. Para
que haja, porém, a realidade corpdérea, sao necessarias trés
dimensdes e, consequentemente, dois termos
intermediarios. Sir Thomas Heath!?l! expressa este problema
nas seguintes formulas algébricas:

1. Uniao da terra, designada por p, e do fogo, designado
por g, em duas dimensodes.

P: Pg = pa: g°

Como se vé, o Méoov (termo intermediario) é
simplesmente pq.

2. Uniao da terra e do fogo. Neste caso o nUmero cubico p
representa a terra e o niumero cubico q o fogo.

P p?a = p*q: pa® = pg*: o°
O primeiro péoov (termo intermediario) é pg e o outro é
pg. O primeiro corresponde ao elemento corpéreo “agua” e



o segundo ao elemento “ar”. “Assim Deus colocou a dgua e
0 ar no meio, entre o fogo e a terra, e dispés os elementos
uns em relacao aos outros, o mais exatamente possivel na
mesma proporcao, de tal sorte que aquilo que o fogo é para
o ar, o ar o fosse para a agua, e aquilo que o ar é para a
agua, a agua o fosse para a terra. Deste modo reuniu e
formou um céu ao mesmo tempo visivel e palpavel. Por este
processo, e com a ajuda dos elementos assim definidos em
nimero de quatro, foi gerado o corpo do mundo,
harmonizado pela proporcao, de onde resulta também sua
consisténcia amistosa: unido estreitamente em si e consigo
mesmo, ele nao pode ser dissolvido por nenhuma outra
forca que nao a do seu préprio autor”t42],

A uniao de um Uunico par de contrarios s6 conduz a
uma triade bidimensional: p? + pq + g2%. Esta grandeza como
simples plano nao é real, mas apenas imaginada. Na
realidade sao necessarios dois pares de contrarios, isto é,
um quatérnio (a saber: p3*+p2q+pg? + g3), para representar
uma realidade corpdérea. Encontramos aqui - embora sob
uma forma velada - o dilema do trés e do quatro, a que se
alude nas palavras iniciais do Timeu. A intuicao de Goethe
captou, de maneira bastante precisa, o significado desta
alusao quando, falando do quarto Cabiro (Fausto, - cena dos
Cabiros), diz que:

“... ele é o Unico verdadeiro,
que pensa por todos os outros”

e a respeito do oitavo, afirma que é “no Olimpo” que deve
ser interrogado!43],

Um dos aspectos significativos da questao talvez
resida no fato de que Platao foi o primeiro a apresentar a
uniao dos opostos como um problema racional (num plano
bidimensional) para, em sequida, verificar que por este
caminho nao se chegaria a uma realidade concreta. No
primeiro caso, trata-se de uma triade ligada em si mesma,
enquanto que no segundo trata-se de uma quaternidade. Tal
dilema ocupou a atencao da alguimia durante mais de mil



anos e hoje surge nos sonhos sob a forma do axioma de
Maria, a profetisa (judia ou copta)“4, e, na Psicologia, como
0oposicao das  funcoes conscientes relativamente
diferenciadas, em relacao a Unica funcao indiferenciada,
considerada inferior ou de menos valor: nao domesticada,
inadequada, nao controlada, primitiva e, por contaminacao
com o inconsciente coletivo, arcaica e mistica. Ela se acha
na mais rigorosa oposicao relativamente a funcao mais
diferenciada. Quando o pensamento, por exemplo, ou mais
precisamente, o intelecto, é a funcao mais diferenciada, o
sentimento representa®®) a quarta fungao, de valor
inferior'4®!, E por isso que as palavras iniciais do Timeu: “Um,
dois, trés. Mas nosso quarto, meu caro Timeu,... onde esta
ele?” ressoam familiarmente aos ouvidos do psicélogo e do
alguimista em Goethe, por exemplo), e para eles nao ha
duvida de que Platao aqui se refere a algo muito
significativo. Percebemos que se trata do dilema entre o que
é somente imaginado e a realidade concreta ou, mais
precisamente, da sua realizacao. Trata-se, na verdade - para
o filésofo, que nao é um simples tagarela -, de um problema
de primeira ordem, nada menos importante do que o
problema moral que lhe estd intimamente ligado. A este
respeito, Platao teve experiéncias pessoais que |he
mostraram quao dificil é a passagem do plano de
conceituacao bidimensional para a concretizacao no plano
da tridimensionalidade!#Zl, Ele se desaveio de tal modo com
seu amigo e politico-filosofo Dionisio o Velho, tirano da
Sicilia, que este o mandou vender como escravo. S6 um
acaso feliz (o resgate) o salvou deste destino. Suas
tentativas junto a Dionisio, o Moco, no sentido de transpor
suas ideias filosoficas e tedricas a respeito do Estado para o
plano da realidade também falharam, de tal modo que
Platao decidiu-se a renunciar a qualquer atividade politica. A
metafisica pareceu-lhe, por isso, muito mais promissora do
gque a vida neste mundo inconstante e intratavel. Assim,
para ele, a énfase recai no mundo bidimensional das ideias
e isto particularmente no processo de elaboracao do Timeu,



que surgiu depois de suas decepcdes no campo da politica.
Em geral, o Timeu é incluido entre as obras mais recentes
de Platao.

Nesta situacao as palavras iniciais da referida obra,
que nao se explicam por uma disposicao jovial do autor,
nem pelo puro acaso, tomam uma feicao um tanto
melancdlica. Dos quatro falta um, porque adoeceu. lIsto
significa - se tomarmos esta passagem em sentido
simbdlico - que no tocante aos elementos constituem a
realidade corpdérea, ou falta o ar, ou falta a agua. No
primeiro caso, falta a ponte que conduz ao espirito (o fogo);
no segundo caso, falta a ponte que leva a materialidade e a
realidade concreta (a terra). Nao é o espirito que faz falta a
Platao, mas a realizacao concreta das ideias: ele é obrigado
a contentar-se apenas com a harmonia de uma descricao
imponderavel das ideias e com a superficie sem espessura
do papel. A passagem do numero trés para o numero quatro
se choca com o peso, a inércia e as limitacdes inesperadas
e alheias ao mundo do pensamento, que nao se deixam
esconjurar nem atenuar pelo recurso ao “pn 6v"i48 ou
“privatio boni”. Mesmo a mais bela criacao de Deus se acha,
pois, pervertida; a preqguica, a estupidez, a malicia, a
insuficiéncia, a doenca, a idade e a morte enchem o
magnifico corpo de Deus “bem-aventurado” - alma de um
mundo doente - e na realidade tal espetaculo doloroso nao
corresponde absolutamente aquele que o olhar interior de
Platao vé, ao escrever as seqguintes palavras: “Tal foi,
portanto, o belo plano do Deus que existe eternamente, em
relacao ao Deus que um dia haveria de nascer; plano
implicando que o corpo do mundo fosse polido e
homogéneo, que todos o0s pontos de sua superficie
distassem igualmente do centro, como também que
constituisse um todo completo em si mesmo, e constasse,
ele proprio, de partes perfeitas (integras). Quanto a alma,
ele a colocou no centro deste mundo e a estendeu através
de todo o corpo, envolvendo-o também exteriormente com
ela. E, por meio de circunvolucdes, formou um céu circular,



Unico e solitario, capaz, pela propria virtude, de encontrar
satisfacao no trato consigo mesmo, sem precisar de
ninguém, mas conhecendo-se e amando-se de modo
suficiente. Por todas estas qualidades e vantagens, ele o
gerou para um Deus bem-aventurado”42],

Este mundo criado por Deus é também filho do Pai
que se revela. O mundo, que é Deus, tem uma alma
formada pelo Demiurgo e “anterior” ao corpo (Timeu 34,B).
A alma do mundo foi formada pelo Demiurgo, do seguinte
modo: Da substancia indivisivel (duepéc) e da substancia
divisivel (ueplotdv) ele fez uma mistura e com ela formou
uma terceira espécie de substancia intermediaria. Esta
ultima tinha uma natureza independente do “mesmo” (t0
a0TéV) e do “outro” (T0 Etepov). Inicialmente, o “mesmo”
parece coincidir com o indivisivel e o “outro” com o
divisivel2, E este o conteddo do texto: “Com a substancia
indivisivel e sempre igual (a “sameness” de Cornford), de
um lado, e com a substancia corpdrea e divisivel, do outro,
ele compds, misturando-as, uma terceira espécie de
substancia intermedidria, que compreendia, por sua vez,
seu préprio ser, além do “mesmo” e do “outro”. E assim
(xata TadTd) ele formou esta substancia como elemento
intermediario (terceiro) entre a substancia indivisivel e a
substancia corporalmente divisivel”’2ll, Em sequida, ele
tomou essas trés substancias e as misturou de novo,
“reunindo a forca, o “mesmo” e a substancia do “outro”,
refrataria a qualquer mistura”. “Com a introducao do ser
(o0olia), “das trés substancias surgiu uma so"22,

A alma do mundo, portanto, que constitui o principio
dominante de toda a physis, possui uma natureza trina, e,
visto como para Platao o mundo é 6e0tepoc BebC (um
segundo Deus), a alma do mundo constitui uma imagem
revelada e desdobrada de Deus'™3,

A descricao deste processo de criacao é estranha e
deve ser esclarecida. O que primeiro nos chama a atencao é
o duplo ovvexepdoato (ele misturou). Por que repetir a



mistura, se ela consta inicialmente de trés elementos e o
resultado nao contém mais do que os trés, e se depois,
como parece, 0 elemento indivisivel corresponde ao
“mesmo”, e o divisivel ao “outro”? Esta aparéncia é
enganosa. Na primeira mistura nao se percebe que o
divisivel tenha resistido de algum modo ao processo e, por
conseguinte, tenha precisado ser reunido, “a forca”, com o
indivisivel. Nas duas misturas trata-se de dois pares
separados de opostos>¥, os quais, uma vez que foram
destinados a formar o uno, podem ser imaginados assim
distribuidos no seguinte quatérnio:

-0
00.

O indivisivel e o divisivel formam, juntamente com o seu
WETOV [seu intermediario], uma triade simples que tem “seu
préprio” ser ao lado do “mesmo” e do ‘“"'outro’’. Essa triade
constitui aquele nimero trés que corresponde ao puramente
imaginado. Mas isto ainda nao significa uma realidade
concreta. Sera preciso uma segunda mistura na qual o
“outro” seja introduzido a forca. Esse “outro” &, por
conseqguinte, o quarto elemento que se caracteriza como
“adversario” e que resiste a harmonia. Mas a ele, diz o
texto, acha-se unido o ser ansiosamente desejado!2
Ocorre-nos aqui espontaneamente a ideia de pensar na
impaciéncia que o Fildsofo deve ter sentido, ao constatar



que a realidade resistia tanto as suas ideias. Em tais
circunstancias, nao tera sido totalmente alheio ao seu
espirito impor violentamente o “elemento racional”.

Devemos lembrar ainda que a passagem citada nao
é muito facil. Ela tem sido traduzida de diferentes modos e
interpretada de maneiras ainda mais diversas. O ponto
critico para a sua compreensao € a frase: OLVEOTNOEV €V
MEOW TOD TE AuepodC: “Ele formou (uma espécie de
substancia do “mesmo” e do “outro”) no ponto intermediario
do indivisivel (e do divisivel)”. Deste modo, o intermediario
do segundo par de contrarios coincidiria com o
intermedidrio do primeiro. A figura dai resultante seria,
portanto, um quincunx, porque os dois pares de contrarios
tém em comum um péoov (intermediario) ou um TplTOV
eldoc (uma terceira forma), da seguinte maneira:

~001.
png

Nao coloco aqui as quatro metades dos dois pares
de contrarios, respectivamente em oposicao uma a outra
(como no esquema anterior), mas uma ao lado da outra,
para tornar claro que elas estao unidas num Udnico



intermediario. Neste esquema ha trés elementos a
distinguir: os dois pares de opostos e seu intermediario. E
com estes elementos que eu relaciono a frase que se segue:
xou Tplaa Aafwv adta Ovta (“e tomando estes trés
existentes”). Uma vez que o intermediario é designado
como Tplitov €(doc¢ (“terceira forma”), podemos dizer que 0s
contrarios representam, respectivamente, a primeira e a
segunda forma. Assim: o indivisivel = a primeira forma, e o
divisivel = a segunda forma; o intermediario = a terceira
forma, e assim por diante. A ligacao na quincunx é ldgica,
porquanto corresponde a uniao dos quatro elementos num
corpo do mundo. Thomas Taylor nos diz, em seu Comentario
ao Timeu (1804), fortemente influenciado por Proclo: “For
those with are connected wich her (viz. anima mundi)
essence in a following order, proceed from her according to
the power of the fourth term (4), which possesses
generative powers; but return to her according to the fifth
(9) which reduces them to one'?®l. Uma outra confirmacao da
existéncia da quaternidade da alma e do corpo do mundo se
acha no relato do Timeu, segundo o qual o Demiurgo os
teria dividido em forma de X, voltando depois a uni-lost2Z,
Para os egipcios, segundo Porfirio, um X inscrito num circulo
significa a alma do mundo!. Na realidade, este X é o
hierdglifo designativo de cidade*?. Acho que Platao ja
estabelece aqui a estrutura mandalica que aparece, depois,
no Critias, como capital da Atlantida.

Na dupla mistura pode-se ver uma analogia com o0s
dois péoa (intermediarios) dos elementos corpéreos (cf.
acima). Cornford, ao invés, considera como essencial a
referéncia a trés intermedia, que ele chama
respectivamente de “Intermediate Existence”, “Intermediate
Sameness” e “Intermediate Difference”®, Ele insiste,
principalmente, no triplice processo e nas quatro
substancias do “mesmo”. Na Idade Média encontramos
também os quatuor elementa (A,B,C,D) e os tria regimina
(trés processos), que unem os elementos, a saber: A-B, B-C
e C-D. Em trés circunstancias o comentador nao percebeu a



sutileza contida na alusao de Platao ao carater refratario do
quarto elemento.

Com isto, nao queremos dizer que a sequéncia de
ideias resultantes do texto do Timeu fossem reflexdes
conscientes de Platao. Podemos outorgar a este pensador
um grau extraordinario de genialidade, mas isto nao implica
gque todas as suas ideias, sem excecao, tenham sido
conscientes. Quase nao se tomou consciéncia, por exemplo,
do problema do quarto elemento, que pertence a esse
conjunto de ideias, pois a solucao violenta dentro de um
sistema harmoénico teria sido chocante em demasia. Nem
Platao teria-se fixado, de maneira incoerente, a triade
constitutiva da alma de seu mundo. Também nao pretendo
afirmar que ele tenha escolhido as palavras iniciais do
Timeu, numa referéncia intencional a problematica
subsequente do quarto elemento refratario. Pelo contrario,
tudo indica que estava presente aquele spiritus rector
inconsciente que levou o Mestre a escrever uma tetralogia
duas vezes, ou mais precisamente a tentar uma, embora
em ambos o0s casos o quarto elemento tenha ficado
incompleto'®ll, Esta mesma determinante fez com que
Platao permanecesse celibatario toda sua vida, numa
confirmacao da triade masculina contida em sua concepcao
de Deus.

A medida que o curso da Histéria vai-se
aproximando do inicio de nossa era, mais abstratos os
deuses se tornam, ou melhor, mais se espiritualizam. O
préprio Javé deve passar por esta transformacdo. Na
filosofia alexandrina do Uultimo século antes de Cristo,
modifica-se nao sé sua natureza, como surgem também ao
seu lado duas outras figuras divinas: o Logos e a Sofia.
Estas figuras chegam mesmo a formar uma triade com o
préprio Deus'®?!, numa prefiguracao da Trindade crista.



[1]. Salzburgo, 1939.

[2]. Cf. JASTROW, M. Die Religion Babyloniens und Assyriens. 1905, |, p. 61.
[3]. Op. cit.,, p. 102, 1435.

[4]. Ibid., p. 112.

[5]. Ibid.., p. 130.

[6]. Ibid., p. 112.

[7]. Ibid., p. 130. Cf. Jo 16,15.

[8]. JEREMIAS, A. Das alte Testament im Lichte des alten Orients. 1906, |, p. 124.
[9]. Cf. Jo 1,8.

[10]. KESSLER. Mani, 1889, p. 267ss.

[11]. ROSCHER. Lexikon, I, 2, col. 2.371s., sob o verbete “Marduk”.

[12]. Jastrow, M. Die Religion Babyloniens und Assyriens, 1905, I, p. 139. Cf. Jo
1,18.

[13]. Comparar com o simbolismo cristao do peixe.

[14]. “Anu and Bel called me, Hammurabi, the exalted prince the worshipper of
the Gods, to go forth like the Sun... to enlighten the land” (Anu e Bel me
chamaram, a mim, Hamurabi, o principe glorificado, o adorador dos deuses,
para avancar como o Sol... para iluminar a terra): HARPER, R.F. The Code of
Hammurabi, 1904, p. 3.

[15]. Cf. a invocacao do Espirito Santo como “mae nos atos de Tomé (Em
hennecke, Neutestamentliche Apokryphen, 1942, p. 266). A Sofia que muitas
vezes representa o Espirito Santo, é também do género feminino.

[16]. Cf., a este respeito, Maria como criatura e como ©cotéxoc (Mae de Deus).
[17]. JASTROW. Op. cit., p. 141.

[18]. Op. cit., p. 61.

[19]. Op. cit., p. 133.

[20]. Jeremias. Op. cit., p. 265s.

[21]. A respeito, cf. as relagcdes entre Maria e a Lua. Em: RAHNER, H. Griechische
Mythen in cristlicher Deutung, 1945, p. 200s.; e Mysterium Lunae, 1940, p. 80.

[22]. Uma possivel relacdo com o reino dos mortos, de um lado, e com Nimrod, o
grande cacador, do outro. Cf. em ROSCHER. Lexikon. ll, col. 2.371, sob o verbete
“Marduk”.

[23]. Misterium coniunctionis, 2011 [OC, 14].



[24]. JACOBSOHN, H. Die dogmatische Stellung dés Kénings in der Theologie der
alten Agypter, 1939, p. 17.

[25]. Op. cit., p. 58.
[26]. Op. cit., p. 64; *« BARTH, K. Credo, p. 63.
[27]. Em: Theologische Existenz heute. Fasciculo 19, p. 26.

[28]. PREISIGKE. Die Gotteskraft Friihchristlichen Zeit, e também Vom géttlichen
Fluidum nach agyptischer Anschauung. Apud JACOBSOHN. Op. cit., p. 65.

[29]. Pistis Sophia. 1925, 20ss., p. 89 [Trad. de C. Schimidt]
[30]. Hb 1,5: “Tu és meu Filho, hoje eu te gerei” (Também 5,5).

[31]. MORET, A. Du caractere religieux de La royauté pharaonique. Apud
NORDEN, E. Die Geburt dés Kindes, 1924, p. 75s.

[32]. Mais material a respeito das fontes pagas, cf. em NIELSEN. Der dreieninge
Gott, 1922, 1.

[33]. Sobre este ponto, cf. NORDEN. Op. cit., p. 77ss.
[34]. Die Philosophie der Criechen, 1856, |, p. 292.

[35]. Este ultimo ponto Segundo o testemunho de Aristételes, De coelo |, 1,
2682,

[36]. Parece que a fonte desta doutrina é Macrébio, Comentarius in Somnium
Scipionis, 1, 6, 8.

[37]. Da mesma forma que o movimento para esquerda, préprio do “outro”, em
Timeu 36 C. (Timeu Segundo a traducao de Otto Apelt, 1922, p. 54). [Para a
traducdo portuguesa recorremos ao respectivo volume da “Collection dés
Universités de France” publicada sob o patrocinio da Association Guillaume
Budé, que para facilidade de citacao abreviamos para “Budé”, 1949; no caso, p.
149. - N.T.].

[38]. Harnack (Dogmengeschichte, 1931, Il, p. 303) compara a concepcao
ocidental da Trindade com o triangulo equilatero.

[39]. APELT. Op. cit., p. 49 [“Budé”, p. 143-144].
[40]. Op. cit., p. 49 [“Budé”, p. 144s.].

[41]. A History of Greek Mathematics. CONFORD, F. M. Plato’s Cosmology, 1937,
p. 47.

[42]. Timeu 32 BC (APELT. Op. cit., p. 49s.) [“Budé”, p. 145].

[43]. Uma exposicao detalhada em: Psicologia e alquimia, 1952, p. 221ss. [OC,
12, § 203ss.

[44]. Como nos mostra o sonho apresentado em Psicologia e alquimia, p. 216,
op. cit., [OC, 12. § 198ss.]



[45]. Isto, naturalmente, julgado do ponto de vista da funcao mais diferenciada.
[46]. Cf. a respeito as definicdes em Psycologie typen (Tipos psicoldgicos, vol. 6).

[47]. “Estreito é o mundo a mente vasta. / Ageis, em ambos habitam as ideias, /
Enquanto as coisas asperamente colidem nesse espaco”. (Schiller, Wallensteins
Tod, ll, 2).

[48]. Nao sendo (que nao é).
[49]. APELT. Op. cit., p. 52s. [“Budé”, p. 147s.].

[50]. Th. Gomperz, em Griechische Denker, 1912, I, p. 487, fala a respeito das
duas substancias primordiais que tém os seguintes nomes (no Filebos e no
Timeu de Platao): “Limite” e “ilimitado”, o “mesmo” e o “outro”, o “indivisivel”e
o “dursivel”, e acrescenta que os discipulos de Platao falavam de “unidade” e do
“grande e pequeno”, ou da diade. Vé-se entao com toda clareza, que Gomperz
considera o “mesmo” e o “indivisivel” como sinbnimos, ignorando a resisténcia
do “outro” e, consequentemente, a quaternidade fundamental do mundo (cf.
abaixo).

[51]. Timeu 35A (APELT, p. 52s. [“Budé”, 147s.]. Os termos da passagem critica
Sao as seguintes, no texto original:

“TAg aupeploTou xal Ael, xatd TadTA £€xovong ovoiag xal TAG ad nepl TA cWUATA
ytyvopé\)nq MEPLOTAG 'rp('rov éE audotv €v péow ousxspdoa‘to oDo(aq €l(do¢ Tr”]q
T¢ TaOTOD q)uoswq ab T[EpL xol Tr]q T00 s‘rspou ol Xatd TadTd ouvsornoa\) AV
ueow To0 T¢€ apepouc avTOV xou To0 XaTQ TO cWuaTa pEPLoToDd yal Tpla AaBwv
a0TA Bvta cuvexepdoaTo €i¢ piav mdvta idéva” XTA.

CONFORD. Op. cit., p. 59s., traduz da seguinte forma:

“Between the indivisible Existence that is ever in the same state and the
divisible Existence that becomes in bodies, he compounded a third form of
Existence composed of both. Again, in the case of Sameness and in that of
Difference, he also on the same principle made a compound intermediate
between that kind of them which is indivisible and the kind that is divisible in
bodies. Then, taking the three, be blended them all into a unity” etc.

[Entre a existéncia indivisivel que se conserva sempre no mesmo estado e a
existéncia divisivel gue vai se formando em torno dos corpos, ele compds uma
terceira forma de existéncia, composta de ambas. E ainda, no caso da
identidade e da diferenca, e baseado também no mesmo principio, ele fez um
composto intermedidrio entre a espécie que é indivisivel e a espécie que é
divisivel em corpos. Entao, tomando os trés, ele os ligou numa unidade]”.

[52]. “... TAv BaTtépov POV BVOPELXTOV OVOAVE €iC TADTOV cuvapPudTIWL Bla,
MELYVOC O& peta TAC obolag.”

[53]. Cf. Timeu 37C (APELT. Op. cit., p. 55) [“Ed. Budé”, p. 150]. Nesta passagem
o primeiro Deus é designado como “Pai” e sua criacdo como cépia de uma
imagem primordial, que indica justamente o “Pai”.

[54]. Corroborando isto ha o fato de que ao primeiro par de contrarios se acha
subordinada a o0ola (a esséncia) e ao segundo yool¢ (a natureza). Se a escolha
é entre o0ola e $p0OLC ( na minha opinido é esta Ultima que deve ser considerada
como o elemento mais concreto.



[55]. “Isto que se opbe ao nada,
E parece algo, este mundo grosseiro...” (Fausto I)

[56]. Reimpresso, ultimamente, em “The Bollingen Series IlI”, Platao, The
Timaeus and the Critias or Atlanticus, 1994, p. 71 [Porque esses elementos que
estdo unidos a sua esséncia (isto é, da anima mundi), segundo uma ordem de
sucessao, procedem dela, segundo o poder do quarto termo (4), que tem poder
procriador, mas retornam a ela, de conformidade com o quinto termo (9) que os
reduz a um sé].

[57]. Timeu, 36B (APELT. Op. cit., p. 53) [“Ed. Budé”, p. 14].
[58]. TAYLOR. Op. cit., p. 75.

[59]. GRIFFITH, F.L. A Collection of Hieroglyphs, 1848, p. 34 B. Fig. 142 . = Plan
of a village with cross streets.

[60]. CORNFORD. Op. cit,, p. 61. Com a “Existence”, a “Sameness” e a
“Difference” ele constréi, respectivamente, pares de contrarios, baseado na
conjectura de que o indivisivel e o divisivel sdo atributos de cada um dos trés
principios. Nao estou certo de que o texto permita esta operacao.

[61]. A este respeito, cf GOMPERZ T. Griechische Denker, 1912, ll, p. 475 [As
duas tetralogias inacabadas sao a) A republica, Timeu, Critias (inacabado)
Hermdcrates [que nunca chegou a ser escrito]; b) Teéteto, O Sofista, O Filésofo
(que nunca chegou a ser escrito)].

[62]. LEISEGANG. Pneuma Hagion, 1922, p. 86.



1|
Pai, Filho e Espirito

Se me demorei na consideracao das concepcoes da
Babilbnia, do Egito e do pensamento platénico, foi com a
finalidade de proporcionar aos meus leitores uma visao
geral daquelas triades e unidades de épocas que
precederam as vezes de muitos séculos o Cristianismo. Uma
guestao de ndao menor importancia é a de saber se essas
ideias foram transmitidas a posteridade sempre através da
migracao e da tradicao. O principal é que existiram, ja que
um dia brotaram do pensamento inconsciente da
humanidade (e isto ndo somente na Asia anterior!) e por
iISsO sempre reapareceram de novo, por toda parte. E mais
do que problematico saber se os Santos Padres que criaram
a férmula da homoousia conheciam, ainda que
remotamente, a teologia real do antigo Egito. Mas o fato é
que nao descansaram nem se detiveram enquanto nao
reconstituiram integralmente o arquétipo do Antigo Egito.
Algo de semelhante aconteceu em 431 d.C., no Concilio de
Efeso, cidade em cujas ruas ressoaram outrora os louvores a
grande deusa Diana, quando Maria foi proclamada a
BeotdxoC (a mae, a genitora de Deus)?l. Como sabemos
através de Epifanio?, havia até mesmo uma seita, dos
chamados Coloridianos, em cujo culto Maria era adorada
como uma deusa da Antiguidade. Este culto propagou-se
principalmente na Arabia, na Tracia e na Citia superior, e
encontrou acolhida particularmente entre as mulheres; isto
deu ocasiao a que o referido Padre da Igreja lesse para
essas mulheres os Levitas: “quod genus lubricum et in
errorem proclive, ac pusilli admodum et angusti animi esse
solet”3l, Sua reprimenda faz-nos perceber que havia
sacerdotisas, as quais em certos dias festivos
ornamentavam um carro ou assento quadrado, que cobriam



com um pano de linho, sobre o qual depositavam um pao
como sacrificio em nome de Maria (dvad€épovolv €i¢ dvoua
TAC Maplag), para participarem conjuntamente do banquete
sacrificial. Tratava-se, evidentemente, de uma Eucaristia
artofagica “em nome de Maria”. Considerando sob o ponto
de vista ortodoxo de entao, é tipico o que Epifanio nos diz a
este respeito: “Ev TIuA €otw Mapla, 6 6& MatTAp Yol LLOC Yal
aywov mvedpa  mpooyuvveioBw, TRV  Mapiav  pndelg
npooyvvelto”. (Honre-se Maria; adore-se o Pai, o Filho e o
Espirito Santo, [mpooyOvnolcl: literalmente: prostracao,
atirar-se por terral. Que ninguém adore Maria).

O arquétipo impds-se, portanto. Para mim o que
mais importa é mostrar como as ideias arquetipicas
pertencem aos fundamentos indestrutiveis do pensamento
humano. Embora figuem esquecidas e soterradas por longos
e longos anos, voltam sempre de novo, muitas vezes sob
disfarces estranhos e deformacdes pessoais, ou deturpados
racionalmente, como na Cristologia ariana (a homoiousia),
apresentando-se constantemente, sob novas formas, como
verdade intemporal que sao, inerentes a natureza
humana'4l

Ainda que nao se possa subestimar a influéncia de
Platao sobre os pensadores dos séculos posteriores, nao se
deve apresentar sua formula trinitaria, expressa em
linguagem filoséfica, como responsavel pelos inicios do
dogma cristao da Trindade. Ou em outras palavras: nao se
trata aqui de pressupostos filoséficos, conscientes, mas de
pressupostos arquetipicos inconscientes. A férmula
platbnica da Trindade colide com a Trindade crista num
ponto essencial: enquanto a primeira resulta de uma
antitese, tal nao se dad com a segunda; pelo contrario, ela é
totalmente harménica em si mesma. As trés Pessoas da
formula crista sao caracterizadas de um modo que nao pode
originar-se do pressuposto platbnico, isto é, as
denominacdes “Pai”, “Filho” e “Espirito Santo” nao derivam
absolutamente do numero trés. No maximo, o que a formula



platbnica poderia constituir, seria o arcabouco mental para
determinados conteudos provenientes de fontes
inteiramente diversas. Formalmente, a Trindade poderia ser
expressa em linguagem platbnica, mas em relacao ao
conteudo precisamos recorrer a dados psiquicos, isto €, nao
racionais, impossiveis de serem definidos a priori, em
termos légicos. Em outras palavras: é preciso distinguir a
ideia I6gica da Trindade de sua realidade psicoldgica. Esta
ultima reconduz-nos diretamente as concepcodes egipcias,
varios séculos anteriores a ela e, consequentemente, ao
arquétipo, isto é, a legitimacao da existéncia especifica e
eterna da ideia trinitaria.

A realidade psicolégica consta dos seguintes
termos: Pai, Filho e Espirito Santo. Posto o “Pai”, segue-se,
logicamente, o “Filho”, mas o “Espirito Santo” nao resulta
logicamente do “Pai” nem do “Filho”. E forcoso concluir que
este Ultimo constitui uma realidade particular, que se baseia
num pressuposto diferente. De acordo com a antiga
doutrina, o Espirito Santo é vera persona, quae a filio et a
patre missa est [verdadeira pessoa, enviada pelo Pai e pelo
Filho]. O processio a patre filioque [0 ato de proceder do Pai
e do Filho] é uma inspiracao e nao uma geracao, COmo no
caso do Filho. Esta representacao um tanto estranha
corresponde a uma distincao que se fazia, na ldade Média,
entre corpus (corpo) e spiramen (respiracao); o que se
entendia por spiramen era muito mais do que um simples
“sopro”. O que se designava desse modo era a anima, que é
uma espécie de sopro, como o préprio termo anima (&vepog
= vento) indica. Tal sopro é, antes de mais nada, uma
atividade do corpo, entendida porém como realidade
autbnoma, e constituindo uma substancia (ou hipdstase)
paralela ao corpo. Com isto se queria dizer que o corpo vive,
sendo a vida representada como uma entidade autbnoma
associada, ou seja, como uma alma independente do corpo.
Aplicando essa concepcao a férmula da Trindade,
deveriamos dizer: Pai, Filho e Vida, a qual procede de ambos
ou é vivida por ambos. O Espirito Santo € um conceito que,



como vida, nao pode derivar logicamente de modo algum
da identidade de Pai e Filho; € mais uma ideia psicolégica,
isto ¢, uma realidade que se fundamenta numa concepcao
originaria irracional. E esta concepcao é constituida por
aquele arquétipo, cuja forma mais clara encontramos na
teologia real do Egito. Trata-se, como vimos, do Deus-Pai, do
Ka-mutef (isto é, d’Aquele que gera) e do Filho. O Ka é o
espirito de vida, o principio vital préprio, tanto do homem
como do deus, e pode, por conseguinte, ser considerado
com razao como “alma”, ou como soésia espiritual. E a “vida”
do morto e por isso pode ser comparado, de um lado, com a
alma e, do outro, com o “espirito”, com o “génio” do
homem. O Ka-mutef representa, como vimos, uma
hipostasiacao da poténcia genética?!. O Espirito Santo é
igualmente uma poténcia genética e vital hipostasiada'®. A
Trindade crista oferece-nos, portanto, uma representacao
verdadeiramente arcaica, mas de valor incomum,
precisamente por constituir uma representacao suprema e
hipostasiada do puramente imaginado (a triade
bidimensional!). Entretanto, sua forma ainda nao possui um
carater concreto, pois o arquétipo se acha representado
pela relacao “Pai-Filho”. Se fosse apenas isto, o arquétipo
seria uma diade. Entre o “Pai” e o “Filho” surge um terceiro
elemento, que nao é figura humana, mas espirito. Por isso a
relacao masculina (pai-filho) na ordem da natureza, na qual
existe ainda a de mae e filha, foi suprimida e transposta
para um plano, em que o elemento feminino foi excluido: no
velho Egito e no Cristianismo, a Mae de Deus fica fora da
Trindade. Veja-se, neste sentido, o gesto brusco de rejeicao
do Filho em relacao a Mae, nas Bodas de Cana (Jo 2,4:
Mulher, que ha entre mim e ti?)[...], como também no
templo, onde ela procurava o Filho de doze anos (Lc 2,49:
Por que me procuraveis? Nao sabieis que devo ocupar-me
das coisas de meu Pai?). Certamente nao nos enganaremos
se admitirmos que este plano especial para o qual foi
transferida a relacao “pai-filno” seja a dos primitivos
mistérios, das iniciacdes masculinas. H& certas tribos em



que se proibe as mulheres, até mesmo sob pena de morte,
que presenciem as praticas dos mistérios. E por meio dos
ritos iniciaticos que os jovens do sexo masculino sao
sistematicamente afastados das maes e transformados
numa espécie de espiritos através de um novo nascimento.
Esta ideia arquetipica continua até hoje no celibato
sacerdotalZl,

A operacao mental que subjaz a relacao sublimada
pai-filhno consiste em exaltar uma figura invisivel, um
“espirito”, que representa uma espécie de encarnacao ideal
da vida masculina. A vida do corpo ou de uma pessoa é
considerada de algum modo como sendo diferente do seu
portador. Dai procede, por exemplo, a ideia do Ka ou da
alma imortal, que pode separar-se do corpo ou que dele nao
precisa para sobreviver. Os primitivos, sob este aspecto,
tém concepcbes bastante desenvolvidas acerca dos
diversos tipos de almas: algumas sao imortais, enquanto
outras sé se acham frouxamente ligadas a seus corpos e por
isso podem emigrar, podem perder-se durante a noite, ou
extraviar-se e ser aprisionadas durante o sonho; outras
almas ainda nao estao no corpo, mas pertencem ao homem,
como, por exemplo, a alma dos bosques, que habita fora, no
seio da floresta, no corpo de um animal. A justaposicao
entre pessoa e vida é uma operacao psicoldgica prépria de
um espirito pouco diferenciado, ainda incapaz de pensar em
termos abstratos e de estabelecer ligacbes entre causa e
efeito. Ele consegue apenas justapor as propriedades que
percebe nos corpos como, por exemplo, o homem e sua
vida, ou sua enfermidade - imaginada eventualmente como
deménio -, sua saude ou seu prestigio, entendido como
mana etc. E 0 que acontece, como vimos, com o Ka do
Egito. A relacao pai-filho-vida ou forca genética, com
exclusao da mae ou progenitora divina, constitui a férmula
patriarcal que “estava no ar”, muito antes da era crista.

De acordo com sua definicao, o Pai é a prima causa
(a causa primeira), o creator (o Criador), o auctor rerum (o



autor das coisas), o qual, num determinado estagio cultural
incapaz de reflexao, pode ser simplesmente o uno. Do uno
deriva o outro, por via de divisao. Esta divisao nao é
necessariamente manifesta enquanto nao se colocar
criticamente, de uma forma ou de outra, alguém como
auctor rerum. Ou melhor, enquanto uma cultura nao refletir
sobre esta unidade e ndo comecar a criticar a obra através
da qual a criacao se revela. Fora de qualquer julgamento
critico e de qualquer conflito moral, o sentimento humano
da unidade deixa também intocada a patris auctoritas (a
autoridade do Pai).

Observei esta condicao da unidade original do
mundo do Pai numa tribo de negros do Monte Elgon. Esse
povo se declarava convicto de que o Criador fizera tudo
bom e bonito. Quando eu lhes perguntei: “Mas os animais
ferozes que matam o vosso gado, nhao sao maus?” Eles
responderam: “O ledao é bom e bonito”. “E vossas
enfermidades horripilantes?” Eles me disseram: “Estas ao
sol e isto é bonito”. Fiquei impressionado com esse
otimismo. Mas as seis horas da tarde cessava de repente
esta filosofia, como logo descobri. A partir do crepusculo
domina um outro mundo, o mundo das trevas, o mundo do
ayik, o maligno, o perigoso, aquele que causa o medo.
Cessa a filosofia do otimismo e comeca a filosofia do medo
dos fantasmas e das praticas magicas que devem proteger
os homens contra o mal. Com o nascer do sol, retorna o
otimismo, sem a minima contradicao interna.

O homem, o mundo e a divindade constituem
originariamente um todo Unico, uma unidade que nao é
perturbada pela critica. Este € o mundo do Pai, de um lado,
e, do outro, também do homem em seu estagio infantil.
Apesar de doze das vinte e quatro horas serem vividas na
crenca obscura e no mundo das trevas, nunca surgiu a
duvida de saber se Deus poderia ser também um outro. A
cldssica pergunta sobre a origem do mal ainda nao existe na
era do Pai. S6 com o Cristianismo é que se colocou o



problema relativo ao principio das disposicdes morais. O
mundo do Pai é evidentemente assinalado por uma época
que se caracteriza, com a natureza, pela unidade original -
a unidade do belo, do feio ou do medo. Mas a partir do
momento em que aparecem as questdes: “De onde vem o
mal? Por que este mundo é tao mau e imperfeito? Por que
existem doencas e outras coisas abominaveis? Por que o
homem é obrigado a sofrer?”, comecou o processo da
reflexao, que julga a revelacao do Pai pelas suas obras e,
através disto, apareceu a duvida, que significa a quebra da
unidade original. A conclusao é que a criacao é imperfeita e
que o préprio Criador nao atendeu plenamente aos
requisitos de sua tarefa. A bondade e o poder do Pai nao
podem constituir o principio Unico da cosmogonia. Por esta
razao o uno precisa ser substituido por um outro. O mundo
do Pai é, pois, mudado, em principio, e sucedido pelo mundo
do filho.

Isto se verifica no momento em que comecou a
critica do mundo pelos gregos, na época da gnose em seu
sentido mais amplo e da qual surgiu justamente o
Cristianismo. O arquétipo do Deus redentor e do homem
primordial é antiquissimo. Nem mesmo podemos datar esta
ideia. Na filosofia da Purusha, da india, e mesmo na
concepcao do protanthropos Gayomard, da Pérsia, ja se
acha presente a figura do Filho, do Deus revelado, que é
voluntdria ou involuntariamente sacrificado para que possa
surgir um mundo, ou para que o mundo seja redimido.
Gayomard, enquanto filho do deus da luz, sucumbe as
trevas e precisa ser libertado para que o mundo seja salvo.
Encontramos aqui o protétipo das figuras do Salvador dos
gndsticos e da doutrina referente ao Cristo como salvador
da humanidade.

Nao é muito dificil perceber como a cosmovisao que
colocou a questao sobre a origem do mal e do sofrimento
correspondendo a um mundo diverso, ansioso pela salvacao
e por aquela perfeicao mediante a qual ainda se achava



unido ao Pai. Ansiava por retornar ao reino do Pai, mas este
reino se havia perdido definitivamente, pois houvera um
aumento de autonomia irreversivel da consciéncia humana.
Através desta mudanca, o homem se desliga do mundo do
Pai e comeca o mundo do Filho, com o drama divino da
salvacao e com a narrativa cultual daquelas coisas que o
Homem-Deus realizou em sua permanéncia neste mundo'&,
A vida do Homem-Deus revela, entao, coisas que nao se
podem conhecer mediante o Pai, enquanto uno. Com efeito,
o Pai, em seu estado original, de uno, nao era uma realidade
determinada nem determinavel, nem podia ser ou chamar-
se “Pai”, no verdadeiro sentido do termo. Mas por sua
encarnacao no Filho torna-se Pai e, concomitantemente,
determinado e determinavel. Tornando-se Pai e Homem,
revela o mistério de sua divindade na esfera do humano.

Uma destas revelacbes é o Espirito Santo, o qual,
embora eterno na sua condicao de ser pré-césmico, sé
aparece como que empiricamente neste mundo, quando
Cristo abandona o palco terreno de sua atividade. O Espirito
Santo serd para os discipulos o que o préprio Cristo fora
antes para eles. Conferira-lhes o poder supremo de realizar
obras talvez maiores do que aquelas realizadas pelo Filho
(Jol4,12). O Espirito Santo substitui equivalentemente o
Cristo e, de certo modo, corresponde aquilo que o Cristo
recebera do Pai. O Filho procede do Pai, tendo ambos em
comum a atividade vital do Espirito Santo que é aspirado
pelos dois, seqgundo a definicao crista. Por ser um terceiro
elemento comum entre o Pai e o Filho, o Espirito significa
uma eliminacao da dualidade, de “duvida”, no Filho. Ele &,
realmente, o terceiro elemento que completa a triade e
reconstitui a unidade. No Espirito Santo chega realmente a
seu termo aquele desdobramento do uno, que teve inicio
gquando este se contrapds, como Pai, ao Filho. A descida
num corpo humano equivale a tornar-se um outro, a colocar-
se em oposicao a si proprio. A partir desse momento
existem duas realidades: o uno e o outro, o que acarreta
uma certa tensao!?! que se faz sentir, de modo particular, na



historia dolorosa do Filhol?! e, em grau extremo, na
confissao do abandono divino (Mt 27,46).

O Espirito Santo é quem gera o Filho (Mt 1,18), mas
é também sua heranca, enquanto Paraclito. Ele continua a
obra de salvacao do Filho em muitos, descendo sobre
aqueles que correspondem a escolha divina. Por isso o
Paraclito é indicado como a figura que coroa a obra da
salvacao e a obra de autorrevelacdo de Deus. Este é o
motivo pelo qual podemos dizer que o Espirito Santo
representa a consumacao, a plenitude da divindade e do
drama divino, uma vez que a Trindade é, sem dudvida
alguma, uma forma superior da representacao de Deus
enquanto pura unidade, pois corresponde a um estagio de
reflexao, isto é, a um estagio mais consciente da
humanidade.

A ideia trinitaria que acabamos de esbocar e que se
refere a um processo vital intradivino ja existia em grande
parte, como vimos, na era pré-crista, e constitui, no tocante
ao essencial, uma continuacao e uma diferenciacao do rito
originario de renovacao e de sua lenda cultual. Como os
deuses destes mistérios, estes também se extinguem e
voltam a constituirrse sob nova forma no decurso da
Histéria. No inicio de nossa era estava novamente em curso
um processo geral semelhante a extincao dos antigos
deuses; para sana-lo, houve um novo nascimento divino, e o
aparecimento de novos mistérios. E evidente que qualquer
imitacdo consciente das tradicdes dos mistérios anteriores
teria impedido nao s6 o processo de renovacao, COomo
também o novo nascimento. Era necessario uma revelacao
sem vinculo de espécie alguma e isenta de todo
pressuposto, uma revelacao que fosse capaz de estabelecer
um novo dpwpevov (uma nova acao cultual) e uma nova
lenda cultual no mundo. Somente em época relativamente
tardia percebeu-se que havia semelhancas notaveis com a
lenda de Dionisio, mas esta Ultima foi explicada como obra
do demoénio. Esta atitude do Cristianismo primitivo é



bastante compreensivel, pois ele desenvolveu-se de
maneira inconsciente; sua aparente auséncia de
pressupostos constituia também a conditio sine qua non de
sua existéncia eficaz. Nao se pode pér em duvida a multipla
superioridade da revelacao crista em relacao aos estagios
pagaos que a precederam, razao pela qual é supérfluo
insistir atualmente na auséncia de pressupostos e no
carater nao histérico do Evangelho. E fato comprovado que
ele se enraiza numa multidao de pressupostos histéricos e
psicoldgicos.

[1]. Pertence também a esse contexto a lenda segundo a qual Maria, depois da
morte de Cristo, teria ido em companhia de Joao para Efeso, ai permanecendo
até a sua morte.

[2]. Panarium. Contra octoginta Haereses, LXXIX. Cf. MIGNE, J.P. Patr. gr. T. 41,
col. 739ss.

[3]. (“... este género [de mulheres] é geralmente inclinado a luxuria e ao erro, e
costuma ser de entendimento estreito e mesquinho).

[4]. A énfase particular com a qual eu destaco as predisposicdes arquetipicas
nao significa que os mitologemas sejam de natureza exclusivamente psiquica.
Nao negligencio de modo algum as condicdes sociais indispensaveis para o seu
aparecimento.

[5]. O Ka dos reis tinha inclusive um nome individual. Assim, no caso de
Tutmésis 1ll, era chamado o “Ka vivo do Senhor dos dois paises”, “o touro
vitorioso, que brilha em Tebas”: Erman, Agypten, 1885, p. 414.

[6]. Esta justaposicao do Espirito se encontra também no Antigo Testamento,
embora principalmente sob a forma de um Deus “de poder” e menos como
hipétese. De qualquer modo, a frase de Is 48,16, seqgundo o texto da LXX,
aproxima-se bastante desta Ultima: “KOplog KOplLog AméoTtelAév Pe Yol TO mMvedpa
a0Tod” (O Senhor me enviou com seu espirito).

[7]. Para a historia grega primitiva, neste contexto, cf. a instrutiva exposicao de
HARRISON, J.E., Themis. 1912, ch. I.

[8]. Remeto o leitor interessado a minuciosa descricao da morte e do
renascimento do yobpoc¢ divino em HARRISON, J.E. Themis, 1912, ch. .

[9]. A relacdo entre o Pai e o Filho ndo é propriamente aritmética, pois os dois
enqguanto uno e outro se acham ligados no uno original e estao, por assim dizer,



eternamente em vias de se tornarem dois. Dai a razao pela qual o Filho é

“eternamente” gerado pelo Pai e a morte sacrificial € um ato “eternamente”
presente.

[10]. Cf. nd6n de Dionisio, que constituem um paralelo na esfera grega.



11
Os simbolos

O drama trinitario da redencao (e nao seu conceito
intelectual) veio a luz do dia na plena inconsciéncia de seu
renascimento dentro de um novo éon. Sem falar nas
chamadas prefiguracdées do Antigo Testamento, nao existe
uma sO passagem do Novo Testamento na qual a Trindade
seja mencionada dum modo que possa ser expresso huma
linguagem  racional?l., O que encontramos sao
principalmente férmulas terndrias de béncao, como por
exemplo no final da segunda carta aos Corintios: “A graca
do Senhor Jesus Cristo e a comunhao do Espirito Santo
estejam com todos vosi2, ou no inicio da primeira Carta de
Pedro: “ segundo a presciéncia de Deus Pai, na
santificacao pelo Espirito para a obediéncia e a aspersao
com o sangue de Jesus Cristo”3! (Expressao semelhante se
encontra na Carta de Judas 20-21). Em favor da Trindade
cita-se também 1Cor 12,4-6. Aqui, porém, o que se encontra
é apenas a afirmacao enfatica de que o Espirito € um sé
(assim também Ef 4,4-6), o que significa mais uma posicao
de defesa contra as aberracdes politeistas ou mesmo
polidemoniacas, do que uma preocupacao de acentuar a
Trindade. As férmulas triadicas também sao usuais na época
imediatamente posterior aos Apédstolos. Assim se |&, por
exemplo, na primeira Carta de Clemente, 46,64 “Temos um
sé Deus e um so6 Cristo, como também um sé Espirito”.
Epifanio nos relata ter Cristo ensinado aos seus discipulos
que “Ele era o Pai, era o Filho e era o Espirito Santo” (w¢
a0ToD dnAoDVTOC TOIC pOONTAIC TOV QOTOV £lval MATEPQ,
TOV a0 TOV €lval LoV, TOV ADTOV €lval Gylov vedua)t2l,

Esta frase foi por ele extraida do Evangelho apécrifo
dos Egipcios, do qual, infelizmente, sé restaram alguns



fragmentos. Esta formula é muito significativa, pois nos
permite saber que existia um claro ponto de partida para a
formacao de um conceito (modalista) da Trindade!®,

O essencial porém nao esta no fato de que o Novo
Testamento nao possua nenhuma formula trinitaria, e sim
de nele aparecerem trés figuras que se acham numa relacao
manifesta de interacao, quais sejam o Pai, o Filho, gerado
pelo Espirito Santo, e o préprio Espirito Santo. As férmulas
de béncao, as circunstancias solenes, a mencao de atributos
(como por exemplo o Trishagion) possuem o antigo carater
magico-trinitario'Z, Conquanto nada provém em favor da
Trindade no Novo Testamento, existem e, como as trés
pessoas divinas, constituem indicios claros de um arquétipo
em acao, que opera sob a superficie, oferecendo o ensejo
para a formacao de triades. Esta evolucao indica-nos que o
arquétipo trinitario ja se encontra atuando no Novo
Testamento; o que se segue decorre grandemente do que
precede. Esta afirmacao é particularmente valida naqueles
casos em que, como no da Trindade, trata-se do efeito de
um conteddo inconsciente preexistente, qual seja, o
arquétipo. Na realidade, como nos mostram as confissdes
de fé, as alusdes do Novo Testamento a triade divina foram
desenvolvidas nos sinodos dos padres, de uma forma
inteiramente consequente, até desembocar na homoousia;
isto ocorreu de modo inconsciente, pois o0s padres
ignoravam a existéncia dos protétipos egipcios que ja
haviam atingido anteriormente o nivel do 6poololoc. Estas
influéncias na posteridade foram o resultado inevitavel das
intuicOes triadicas presentes no inicio do Cristianismo e
significam ampliacdes do arquétipo ja cristalizado. O fato de
terem ocorrido de forma ingénua e isenta de preconceitos
constitui uma prova direta de que aquilo que o Novo
Testamento indica era realmente a Trindade, como a propria
Igreja o admite.

Como nao se sabia o que se revelara no “Filho do
Homem”, de modo tao repentino, mas apenas se acreditava



nas interpretacdes apresentadas, a influéncia nas geracoes
posteriores, durante séculos, nao era senao o paulatino
desdobramento do arquétipo no campo da consciéncia ou,
mais explicitamente, seu acolhimento dentro das
possibilidades conceituais que a Antiguidade havia legado!g!,
Partindo deste eco histérico, é-nos possivel conhecer aquele
fator que se revelou originariamente numa iluminacao
subita, impressionando os homens, sem que tivessem
compreendido de modo suficiente o que se passara, a fim
de exprimi-lo em férmulas claras. Precisa-se de tempo e
distancia para chegar-se a um desdobramento e a uma
formulacao dos conteldos “revelados”. Os resultados desta
atividade do espirito se sedimentaram em proposicoes
doutrinarias, os chamados dogmata (dogmas), cuja esséncia
se acha resumida no chamado symbolum, ou confissao de
fé. Este tipo de Breviarium Fidei (breviario da fé) tem, e com
razao, sob o ponto de vista psicolégico, o nome de
“simbolo”; trata-se de uma expressao simbdlica, de uma
imagem antropomérfica, colocada em lugar de um fato
transcendente, do qual nao se pode dar uma explicagao ou
interpretacao racional. E bom acrescentar que emprego aqui
o termo “transcendente” em sentido psicoldgico!?.

1. O simbolo apostdlico

Segundo a tradicao, as tentativas de tais
condensacoes da fé comecaram muito cedo. Ambrésio, por
exemplo, nos informa que o Credo batismal usado na Igreja
de Mildo provinha diretamente dos doze Apdstolos!i?, Este
Credo da Antiga Igreja é chamado de “Symbolum
Apostolicum” (Simbolo Apostdlico). Ele é atestado por
documentos a partir do século IV e é o seguinte:

“Creio em Deus Pai, todo-poderoso; e em Jesus Cristo, seu
Filho unigénito, nosso Senhor, o qual foi concebido pelo
Espirito Santo e nasceu de Maria Virgem; foi crucificado sob
Péncio Pilatos e sepultado; ao terceiro dia ressurgiu dos



mortos; subiu aos céus; estd sentado a direita de Deus Pai,
de onde ha de vir a julgar os vivos e os mortos; e no Espirito
Santo, na santa Igreja, na remissao dos pecados; na
ressurreicao da carne”.

Este Credo move-se ainda inteiramente no nivel do
Evangelho e das Cartas apostdlicas. Nele aparecem trés
figuras divinas que nao estao absolutamente em relacao de
oposicao ao Deus uno. Nele encontramos a Trindade, nao de
forma explicita, mas latente, a semelhanca do que se |é na
segunda Carta de Clemente, acerca da Igreja preexistente:
“Ela se acha presente espiritualmente”. Desde o inicio
tinha-se uma nocao clara de que o proprio Cristo, enquanto
Logos, era Deus puro e simplesmente (Jo 1,1). Em Paulo ele
preexiste na forma de Deus. (Cf. a famosa passagem
guendtica de Fl 2,6: “... ele, que estava na forma de Deus,
nao considerou um roubo ser igual a Deus”) (to €lval loa
©el = esse se aequalem Deo). H4 também passagens nas
Cartas paulinas em que o autor mistura o Cristo com o
Espirito Santo, e vice-versa, ou onde os Trés sao vistos como
constituindo um sé; assim em 2Cor 3,17: “O Senhor é o
Espirito ..."” (6 8¢ y0pLo¢ TO mvedua £€otv = Dominus autem
spiritus est). Quando, no seguinte versiculo, ele fala da
gléria do Senhor (866&a xvplov = gldria Domini) parece que
estd se referindo sobretudo a Cristo. Mas se considerarmos
toda a passagem dos versiculos 7-18, a conclusao é que a
gléria também diz respeito a Deus. Dai se vé que as Trés
figuras sao tomadas promiscuamente. E isto é a Trindade
latente.

2. O simbolo de Gregdrio, o taumaturgo

Embora o Simbolo apostélico nao estabeleca
expressamente a Trindade, ela esta presente,
espiritualmente, desde os primeiros tempos da Igreja, e
seria uma pura guestao de palavras, como acontece tantas
vezes, insistir que a Trindade “sé foi descoberta muito



tempo depois”. Por isto resta-me apenas mencionar a visao
de Gregério, o Taumaturgo (210-270), segundo a qual a
Beata Virgo Maria e Sao Joao |lhe aparecem, transmitindo-lhe
um Simbolo de fé que Gregério logo fixou por escrito!ll, Sao
estes o0s seus termos: “Um sé Deus, Pai da Palavra viva,
(sua) sabedoria subsistente e (seu) poder, sua efigie eterna;
gerador perfeito do perfeito; Pai do Filho unigénito (Unico do
Unico); efigie e imagem da divindade; Palavra eficaz e
Sabedoria que abrange todas as coisas; poder formador de
toda criatura; Filho verdadeiro do Pai verdadeiro; (Filho)
invisivel do (Pai) invisivel, incorruptivel do incorruptivel,
imortal do imortal, eterno do eterno. E um sé Espirito Santo
que recebe de Deus sua existéncia e apareceu por
intermédio do Filho; imagem do Filho; (imagem) perfeita do
(Pai) perfeito; causa de todos os viventes; fonte de
santidade, corifeu da santificacao, no qual Deus-Pai se
manifestou e que esta acima de tudo e em tudo, e Deus
Filho, que existe através de tudo. Triade perfeita, nao
dividida nem alienada pela gléria, pela eternidade e pela
realeza”ti],

Este Credo trinitario alcancou grande prestigio
muito antes do aparecimento do Simbolo apostdlico
documentado, que € bem menos explicito. Gregoério foi
discipulo de Origenes até cerca de 238. Origenes (182-251)
emprega o termo “Trindade”13! e reflete sobre ele,
preocupando-se de modo particular com a chamada
oilxovouia, a oeconomia ou dispositio, isto é, a gestao, ou
melhor, a acdo da Trindade. A este respeito ele escreve:
“Acho que Deus Pai, o qual tudo encerra, chega a cada
criatura, compartilhando com ela seu ser. De fato, Ele é
Aquele que é. Abaixo do Pai, o Filho chega somente até as
coisas racionais (aos rationabilia, o elemento racional
presente no homem). De fato, o Filho ocupa o segundo
lugar, em relacao ao Pai. Ainda abaixo dos dois, o Espirito
Santo chega somente até os santos. Dai se vé que o poder
do Pai € maior do que o do Filho e o do Espirito Santo e o
valor deste uUltimo é maior do que o de todos os outros



santos”14, Origenes nao tem uma nocao muito clara da
natureza do Espirito Santo. Assim, diz: “A respeito do
Espirito de Deus que pairava sobre as aguas, tal como esta
escrito no comeco do relato da criacao, acho que se trata do
Espirito Santo”. E pouco antes, escreve: “Na verdade,
porém, até agora nao nos foi possivel encontrar uma
afirmacao segundo a qual o Espirito fosse denominado
como algo formado (factura) ou como criatura...[*21”

3. O Niceno

A especulacao trinitaria havia chegado a um ponto
muito alto ha muito tempo, quando o Concilio de Niceia, em
325, criou um novo Simbolo (dito Simbolo Niceno), cujos
termos sao o0s seguintes:

“Cremos em um sé Deus, Pai todo-poderoso, criador de
todas as coisas visiveis e invisiveis. E em um sé Senhor,
Jesus Cristo, Filho de Deus, nascido do Pai, unigénito, isto é,
proveniente da substancia do Pai; Deus de Deus, luz da luz,
Deus verdadeiro de Deus verdadeiro, nascido mas nao feito,
da mesma substancia (6poodoLo¢) que o Pai; por ele foram
feitas todas as coisas, tanto as que estao no céu como as
gue estao na terra; e por nés homens e pela nossa salvacao
desceu e se encarnou, e se fez homem, padeceu e
ressuscitou ao terceiro dia, e subiu ao céu de onde ha de vir
a julgar vivos e mortos. E no Espirito Santo. Se alguém
disser: “Houve um tempo em que Ele nao existiu”, ou disser
que Ele nao existia antes de nascer, ou que foi feito do que
nao existe, ou ainda que Ele provém de outra forma de
existir (bnéotaolc) ou substancia (obaoia), ou que o Filho de
Deus €& uma coisa criada, ou mutavel, ou sujeito a
alteracbes, a estes a Igreja universal e apostdlica
anatematiza”.

Parece que foi o bispo Hésio de Cdérdoba quem
sugeriu ao imperador a expressao decisiva: 0u000CL0C TR
natpl [da mesma substancia que o Pai]. Estas palavras nao



surgiram, entao, pela primeira vez. J& se encontram em
Tertuliano, como unitas substantiae [unidade de
substancial. O conceito de homoousia também foi
empregado pelos gndsticos; como, por exemplo, pelos
valentinianos de Ireneu (140- ca. 200), para 0s quais 0S
éons sao concebidos como consubstanciais a Bythos, seu
autorl®, O interesse desta confissao de fé se concentra na
relacao Pai-Filho, enquanto que o Espirito Santo ¢é
mencionado de maneira muito sucinta.

4. O Niceno-constantinopolitano, o atanasiano e o
lateranense

Um progresso substancial resultou da formulacao do
chamado “Simbolo Niceno-Constantinopolitano”, de 381.
Seus termos sao os seguintes:

“Cremos em um sd Deus, Pai todo-poderoso, criador do
céu e da terra, de todas as coisas visiveis e invisiveis. E em
um s6 Senhor, Jesus Cristo, Filho Unigénito de Deus, nascido
do Pai, antes de todos os séculos: Deus de Deus, luz da luz,
Deus verdadeiro, de Deus verdadeiro, gerado, mas nhao
feito, consubstancial ao Pai, pelo qual todas as coisas foram
feitas. Por nds, homens, e pela nossa salvacao, Ele desceu
dos céus, e se encarnou por obra do Espirito Santo em Maria
Virgem, e se fez homem. Foi também crucificado por nds,
sob Poncio Pilatos, padeceu e foi sepultado. E ressuscitou ao
terceiro dia, conforme as Escrituras, e subiu aos céus; esta
sentado a direita do Pai, de onde ha de vir, pela segunda
vez, com gldria, para julgar vivos e mortos, e seu reino nao
tera fim. E cremos no Espirito Santo, que é Senhor e da a
vida, e procede do Pai, e com o Pai juntamente com o Filho
sera adorado e glorificado, e que falou pelos Profetas. E na
Igreja, una, santa, catélica e apostélica. Professamos um sé
batismo para a remissao dos pecados. Esperamos a
ressurreicao dos mortos e a vida do século futuro. Amém”.



Nesta confissao de fé o Espirito recebe a
consideracao que lhe é devida. Ele é “Senhor” e é adorado
juntamente “com o Pai e com o Filho”. Mas ndo procede
somente do Pai. Este ponto deu origem a grande disputa do
filioque, ou seja, a questao de saber se o Espirito Santo
procede nao somente do Pai, mas também do Filho!lZ!, Para
que a Trindade formasse uma unidade perfeita, o filioque
era tao necessario como a homoousia. O simbolo
erroneamente chamado “Atanasiano”!l8 foi o que fixou em
primeiro lugar, e mais fortemente, a igualdade das trés
Pessoas. Por sua indole peculiar, tem sido ocasiao de
escandalo e provocou a repulsa dos tedlogos racionalistas e
liberais. A titulo de ilustracao, dou aqui um trecho do inicio:

“A fé catdlica consiste em adorar um sé Deus em trés
pessoas e trés pessoas em um sO Deus, sem confundir as
pessoas, nem separar as substancias. Porqgue uma é a
pessoa do Pai, outra a do Filho, outra a do Espirito Santo.
Mas uma s6é é a divindade do Pai e do Filho e do Espirito
Santo. Sua gldria é igual, coeterna sua majestade. Tal como
o Pai, assim é o Filho e o Espirito Santo. O Pai é incriado, o
Filho é incriado, e o Espirito Santo é incriado. O Pai é
imenso, o Filho é imenso, o Espirito Santo é imenso. O Pai é
eterno, o Filho é eterno, o Espirito Santo é eterno. E todavia
nao sao trés eternos, senao um sé eterno, assim como nao
sao trés incriados, mas um sé incriado, um s6 imenso. Da
mesma maneira o Pai é onipotente, o Filho é onipotente, o
Espirito Santo é onipotente. E todavia nao sao trés
onipotentes, mas um sé onipotente. Assim o Pai & Deus, o
Filho é Deus, o Espirito Santo é Deus. E todavia nao sao trés
deuses, mas um sO Deus. Assim, o Pai é Senhor, o Filho é
Senhor, o Espirito é Senhor. E todavia nao sao trés senhores,
mas um sé Senhor. Porgue assim como nos manda a
verdade crista confessar que cada Pessoa em particular é
Deus e Senhor, do mesmo modo proibe-nos a religiao
catdlica dizer que sao trés deuses ou senhores. O Pai nao foi
feito por ninguém, nem criado nem gerado. O Filho nao foi
feito, nem criado, mas gerado pelo Pai. O Espirito Santo nao



foi feito, nem criado, nem gerado, mas procede do Pai e do
Filho. Nao ha, pois, senao um sdé Pai, e nao trés Pais; um sé
Filho, e nao trés Filhos; um sé Espirito Santo, e nao trés
Espiritos Santos. E nesta Trindade nao ha nem mais antigo
nem menos antigo, nem maior nem menor, mas as trés
Pessoas sao coeternas e iguais entre si. De sorte que em
tudo se deve adorar, como se disse acima, a Unidade na
Trindade, e a Trindade na Unidade. Quem pois quiser salvar-
se, devera pensar desse modo acerca da Trindade”12!,

A Trindade acha-se aqui bem equilibrada e
plenamente desenvolvida como esquema intelectual. A
homoousia une as Trés Pessoas do mesmo modo. Uma outra
variante é a que nos trouxe o “Simbolo do Concilio
Lateranense”, de 1215. Cito aqui apenas o comeco:

“Cremos firmemente e confessamos com simplicidade que
sé um é o Deus Verdadeiro, eterno e imenso, todo-poderoso
e imutavel, incompreensivel e inefavel, Pai, Filho e Espirito
Santo; trés Pessoas, mas uma esséncia, substancia ou
natureza absolutamente simples. O Pai nao procede de
ninguém, o Filho procede somente do Pai, e o Espirito Santo
procede ao mesmo tempo de ambos, sempre sem comeco e
sem fim: O Pai gera, o Filho é gerado e o Espirito procede;
todos os trés consubstanciais, iguais entre si, igualmente
onipotentes e coeternos”.

O filioque foi assumido através deste simbolo na
profissao de fé, e com isto se atribui ao Espirito Santo uma
atividade e uma importancia inteiramente préprias. Até
onde se pode saber, o Tridentino, posterior, nao acrescentou
a profissao de fé nenhum ponto de importancia em relacao
ao fim que nos propusemos.

Antes de encerrar este capitulo, devo lembrar que
no Liber de Spiritu et Anima'?%, da alta Idade Média, foi feita
uma tentativa de interpretacao psicoldégica da Trindade. A
reflexao parte da suposicao de que se chega ao
conhecimento de Deus através do conhecimento de si



mesmo. A mens rationalis, isto é, o intelecto pensante, é
extremamente parecido com Deus, pois é excellenter et
proprie ad similitudinem illius facta. Se o intelecto
reconhecer sua semelhanca em relagdo a Deus, conhecera
tanto mais facilmente o seu Criador. E assim que comeca o
processo do conhecimento da Trindade: o intelecto vé que a
“sabedoria” (sapientia) provém dele e que ele a ama. Mas o
amor procede dele e da sabedoria, e assim os trés: o
intelecto, a sabedoria e o amor, formam um sé. A sabedoria
provém do intelecto e o amor procede de ambos. Ora, Deus
é a origem de toda a sabedoria; Ele corresponde ao
intelecto (ao vo0c); a sabedoria que Ele mesmo gerou
corresponde ao Filho (ao Adyocg); mas o amor corresponde
ao Espirito (ao mvedua)4l!, inspirado entre Pai e Filho!22, A
Sapientia Dei foi identificada inUmeras vezes com o Logos
cosmogobnico e, consequentemente, também com o Cristo.
O pensamento medieval deriva a estrutura da psique,
partindo naturalmente da Trindade, ao passo que a
perspectiva moderna simplesmente inverte esta relacao.

[1]. O chamado Comma Johanneum que, sob este ponto de vista, constitui uma
excecao, é um caso comprovadamente tardio e de origem duvidosa. Como
textus per se [texto em si] e como revelatum explicitum [como revelado
explicito] seria a prova mais convincente da ocorréncia da Trindade no Novo
Testamento. Trata-se de 1Jo 5,7: “Porque sao trés os que testificam: o Espirito e
a agua e o sangue, e estes trés estao de acordo (isto é, convergem no
testemunho de que Cristo veio “pela agua e pelo sangue”). A Vulgata, neste
lugar, traz a insercao tardia: Quonian tres sunt, qui testimonium dant in coelo:
Pater, Verbum et Spiritus Sanctus: et hi tres unum sunt [Porgue trés sao os que
dao testemunho no céu: O Pai, o Verbo e o Espirito Santo, e estes trés sao um
s6]. Deve-se notar que no texto grego os trés neutros: nvedua, BOwp e alua sao
seguidos de um plural masculino, isto é: “ol Tpeig €l¢ TO &v glow”.

[2]. 2Cor 13,13. A ordem de batizar “em nome do Pai e do Filho e do Espirito
Santo” pertence a esta categoria. A autenticidade do texto é colocada em
duvida. Parece que na origem s se batizava em nome de Jesus Cristo. A ordem
de batizar ocorre em Marcos e Lucas. Cf. KRUEGER, G. Das Dogma von der
Dreieinigkeit und Gottmenschheit in seiner geschichtlichen Entwicklung, 1905,
p. 11.



[3]. 1Pd 1,2.

[4]. Clemente é apontado por Ireneu como o terceiro bispo de Roma depois de
Pedro. A data das cartas clementinas é controvertida. Parece que pertencem a
segunda metade do século Il.

[5]. Panarium. Em: MIGNE, J.P. Patr.Gr., T. 41, cols. 1.052-1.053.

[6]. A época de sua composicdo parece ser o comeco do século Il. HENNECKE.
Neutestamentliche Apokryphen.

[7]. Nesta categoria se incluem, por exemplo, os ancestrais de Cristo,
mencionados em Mt 1,17 e divididos em 3x14 geracdes. Cf. com o papel dos 14
ancestrais reais no Egito. JACOBSOHN. Die dogmatische Stellung des Konigs in
der Theologie der alten Agypter, p. 66s.

[8]. Este processo comeca, como se sabe, no Evangelho de Joao.

[9]. Sobre este ponto, cf. Psychologische Typen. Definicdes. (Tipos psicoldgicos,
OC, 6).

[10]. Explanatio Symboli ad Initiandos. Ambrésio morreu em 397.

[11]. NISSA, G. De Vita S. Gregorii Thaumaturgi. In: MIGNE, |J.P. Patr. gr., T. 46,
cols. 911-914.

[12]. CASPARI, C.P. Alte und neue Quellen zur Geschichte des Taufsymbols. 1879,
10-17.

[13]. O termo aparece pela primeira vez em Tertuliano (1 220).
[14]. De Principiis. Lib. I, Cap lll, 5.
[15]. Op. cit., Ill, 3.

[16]. Ou dito com mais precisao: a igualdade substancial consiste em que os
eons derivam do Logos e, este, do Nous, que é a emanacao do Bythos. Cf.
IRENEU. Adversus Haereses, Il, 17,4. Em MIGNE, J.P. Patr. gr. T. 7, cols. 762-763.
[Trad. de E. Klebba, op. cit. I, p. 140]. Esta obra surgiu entre 180 e 190.

[17]. (As palavras adicionais: “e do Filho"” - filioque - sao rejeitadas pela Igreja
oriental, ao passo que foram adotadas universalmente no Ocidente, desde o
comeco do século Xl, tanto no Catolicismo como no Protestantismo).

[18]. Chama-se também Symbolum Quicumque, por causa das palavras iniciais:
Quicumque vult salvus esse (Quem quer salvar-se). Nao é da autoria de
Atanasio.

[19]. [Traducdo segundo o Diurnal Monastico - Ed. do Mosteiro de Sdo Bento, Rio
de Janeiro, 1962 - N.T.].

[20]. Erroneamente atribuido a Agostinho. Cf. Opera, VI [cf. MIGNE, ).P. Patr. lat.,
T, 40, col. 819s. - N.T.].

[21]. “... gquomodo per cognitionem nostri possimus ascendere ad cognitionem
ipsius Dei”. (“... do mesmo modo que podemos chegar ao conhecimento do



préprio Deus, pelo conhecimento de nés mesmos). Op. cit., p. 1.194, B.

[22]. O texto propriamente é o seguinte: “Et procedit amor ex ipsa (mente) et
sapientia sua, quo amat ipsam genitam de se, et in se manentem non dividit a
se. Et apparent tria quaedam in uno, mens, sapientia et amor. Et est sapientia
de mente, et de mente et sapientia procedit amor; et surgit trinitas, et non
recedit unitas: et sunt simul trinitas et unitas. Haec sic in nobis”. “Qui genuit,
Pater est; qui genitus est, Filius est; et qui ab utroque procedit, Spiritus sanctus
est” (Desta mesma (mente) procedem o amor e a sabedoria e, com este amor,
ela (a mente) ama a prépria sabedoria que gerou e nela permanece, € nao a
separa de si. Desse modo surgem trés em um sé: a mente, a sabedoria e o
amor. A sabedoria provém da mente, enquanto o amor procede ao mesmo
tempo da mente e da sabedoria; deste modo surge uma trindade, sem que se
desfaca a unidade; a trindade e a unidade existem ao mesmo tempo. E isto que
ocorre em nds”. “O Pai gera; o Filho é gerado e o Espirito Santo procede dos
dois”). Op. cit., p. 1.195; A-D [MIGNE, J.P. Patr. lat., T. 40, col. 8.195 - N.T.].



v
Analise psicologica da Trindade

1. A hipdtese do arquétipo

A ordem em que se sucedem os Simbolos de fé
ilustra o modo pelo qual a ideia da Trindade evoluiu no
decurso dos séculos. Tal evolucao evitou de forma coerente,
ou combateu com éxito todos os desvios racionalistas, como
por exemplo a plausivel heresia ariana. Ela levantou em
torno das alusOes trinitarias originais, contidas na Sagrada
Escritura, um arcabouco de ideias que constitui uma petra
scandali (pedra de escandalo) para os racionalistas liberais.
Mas as proposicoes “religiosas” nunca sao racionais em
sentido corrente, pois elas tém sempre em mira aquele
outro mundo, o mundus archetypus (mundo arquetipico) de
gue a inteligéncia comum, que so se ocupa do exterior, nao
toma consciéncia. Assim, o desenvolvimento da ideia crista
da Trindade reconstituiu inconscientemente ad integrum
(integralmente) o arquétipo da homoousia entre o Pai, o
Filno e o Ka-mutef, que aparece pela primeira vez na
teologia real egipcia. Nao que a concepcao egipcia fosse
como que o arquétipo da ideia crista. O arquétipo em si,
como expliquei em outra partell], nao é um fator explicito,
mas uma disposicao interior que comeca a agir a partir de
um determinado momento da evolucao do pensamento
humano, organizando o material inconsciente em figuras
bem determinadas'?, ou, mais precisamente, reunindo e
ordenando as representacdes divinas em triades e trindades
e um sem-numero de usos rituais e magicos em conjuntos
ternarios ou em grupos de trés membros, como as formulas
apotropaicas, as béncaos, os louvores etc. O arquétipo,
onde quer que se manifeste, tem um carater compulsivo,
precisamente por proceder do inconsciente; quando seus



efeitos se tornam conscientes, caracteriza-se pelo aspecto
numinoso. E a este carater numinoso compulsivo do
arquétipo e a enorme dificuldade de enquadra-lo no mundo
da racionalidade humana que se deve a existéncia de todas
as discussdes vazias, sofisticacdes, disputas verbais,
intrigas e violéncias, que empanam a face da histéria do
dogma da Trindade; nunca, porém, sao as sutilezas
conscientes - muitas vezes responsabilizadas de ericar a
especulacao trinitdria. Embora os imperadores, por razoes
politicas, se tivessem apropriado da disputa trinitdria,
pondo-a a servico de seus préprios objetivos, esta faixa
singular da histéria do pensamento nao deve ser atribuida a
fatores de ordem politica, como também sua origem nao
pode ser atribuida a causas sociais e econbmicas. O Unico
fator que a explica é o aparecimento da “mensagem” crista
que revolucionou psicologicamente o homem ocidental.
Segundo nos dizem os Evangelhos e, de modo particular, as
cartas de Paulo, ela se verifica com o aparecimento real e
verdadeiro do Homem-Deus na esfera cotidiana do homem,
acompanhado de todos os sinais miraculosos dignos de um
Filho de Deus. Por mais obscuro que pareca o nucleo
historico deste fenObmeno as exigéncias modernas de
exatiddo em relacao aos fatos, nao deixa também de ser
verdadeiro que os efeitos psiquicos grandiosos que se
prolongam através dos séculos nao surgiram sem uma
causa real. Infelizmente, os relatos evangélicos que devem
sua existéncia ao zelo missionario dos primeiros cristaos sao
uma fonte muito escassa, em termos de ideias, para os que
tentam uma reconstituicao histérica dos fatos; mas eles
oferecem informacdes abundantes sobre as reacoes
psicolégicas do meio ambiente daquela época. Tais reacoes
e as informacdes anexas prosseguem dentro da histéria do
dogma, onde continuam sendo vistas como efeitos da acao
do Espirito Santo. Este modo de interpretar, cujo valor
metafisico escapa ao psicolégico, € de maxima importancia;
com efeito, ele nos revela que havia uma opiniao ou crenca
dominante, segundo as quais o verdadeiro agente que



operava nho processo de formacao das ideias nao era o
intelecto humano, mas uma instancia extraconsciente.
Motivo algum de ordem filosdfica deve levar-nos a ignorar
este fato psicoldgico. Certos argumentos iluministas, como o
de que “o Espirito Santo é uma hipdtese indemonstravel”,
sao desproporcionais aos resultados da Psicologia. (Mesmo
uma ideia absurda é real, apesar de seu conteddo nao ter
sentido na ordem dos fatos). A Psicologia ocupa-se Unica e
exclusivamente de fendmenos psiquicos. Estes podem ter o
mero aspecto de aparicdes, que podem ser estudadas a
partir de varios pontos de vista. Assim pois a afirmacao de
que o Espirito Santo é o inspirador do dogma significa que
este nao provém de uma sofisticacao nem de meras
especulacdes conscientes, mas é motivado por fontes
extraconscientes e mesmo extra-humanas. Enunciados
como estes e outros semelhantes ocorrem geralmente em
acontecimentos de natureza arquetipica. Eles aparecem
sempre associados ao sentimento de presenca de algo
numinoso. O sonho arquétipo, por exemplo, pode fascinar o
individuo a tal ponto, que ele se sente inclinado a toma-lo
como uma iluminacao, uma adverténcia ou uma ajuda
sobrenatural. Nos tempos atuais as pessoas em geral se
acanham de revelar experiéncias desta natureza e com isto
denunciam a existéncia de um medo sagrado diante do
numinoso. Quaisquer que sejam as experiéncias com o
numinoso, todas tém em comum a circunstancia de
assentar suas fontes num plano extraconsciente. A
Psicologia utiliza aqui, como se sabe, o conceito de
“inconsciente” e, de modo particular, de “inconsciente
coletivo”, em oposicao ao de consciente individual. Quem
rejeita o primeiro, e sé admite o segundo, vé-se obrigado a
dar explicacdes personalisticas. Mas as ideias coletivas e, de
modo particular, as de carater manifestamente arquetipico,
nunca derivam de um fundo pessoal. Ao apelar para Engels,
Mary, Lenin e outros, como seus pais, o Comunismo
simplesmente nao percebe que esta reavivando uma ordem
social arquetipica, que sempre existiu entre os primitivos.



Assim se explica seu carater “religioso” e “numinoso” (isto
é, fanatico). Os padres da Igreja também nao sabiam que
sua Trindade tinha um passado velho, de um milénio.

E indiscutivel que a doutrina trinitaria corresponde
originariamente a uma ordem social de tipo patriarcal. Mas
nao temos elementos para dizer se foram as condicdes
sociais que provocaram a ideia ou se, inversamente, foi a
ideia que revolucionou a ordem social. O fendbmeno do
Cristianismo primitivo e o aparecimento do Islao - para sé
darmos estes exemplos - mostram-nos o poder das ideias. O
leigo que nao tem a possibilidade de observar de que
maneira se comportam os complexos autbnomos, em geral
se inclina a atribuir, em consonancia com a tendéncia mais
comum, a origem dos conteddos psiquicos ao mundo
ambiente. Em relacao aos conteldos representativos da
consciéncia, nao resta duvida de que esta expectativa é
legitima. Mas, além destes conteldos, também existem as
reacdes de cardater irracional e afetivo, bem como os
impulsos para uma organizacao (arquetipica) do material
consciente. Neste caso, quanto mais claro se torna o
arquétipo, mais fortemente se faz sentir o seu fascinosum e
sua respectiva formulacao como algo “demoniaco” (no
sentido de dai{pwv [= ser sobrenatural]), ou como “divino”.
Tal afirmacao significa que se € dominado pelo arquétipo. As
representacdes que estao na base desta afirmacao sao, por
sua propria natureza, antropomoérficas e por isto mesmo se
diferenciam do arquétipo ordenador que, em si mesmo, nao
é evidente, pelo fato de ser inconscientel3. Tais
representacdes mostram-nos, porém, que um arquétipo se
tornou ativo'd,

A histéria do dogma trinitario representa, portanto,
a manifestacao gradativa de um arquétipo, que organizou
as representacdes antropomérficas de Pai, Filho, Vida,
Pessoas distintas, numa figura arquetipica numinosa, ou
seja, a “Santissima Trindade”. Ela ¢é \vista, pelos
contemporaneos, sob aquele aspecto que a Psicologia



designa pelo nome de presenca psiquica extraconsciente.
Se existe, como aconteceu e acontece aqui, um consensus
generalis a respeito de uma ideia, entao é licito falar de
uma presenca coletiva. Semelhantes presencas sao, por
exemplo, em nossos dias, as ideologias fascista ou
comunista, a primeira acentuando a posicao de mando do
chefe e a segunda, a comunhao de bens da sociedade
primitiva.

O conceito de “santidade” indica que uma
determinada coisa ou ideia possui valor supremo, cuja
presenca leva o homem, por assim dizer, ao mutismo. A
santidade é reveladora; é a forca iluminante que dimana da
forma arquetipica. O homem nunca se sente como sujeito,
mas sempre como objeto de tal acontecimento?. Nao é ele
gquem percebe a santidade; é esta que se apodera dele e o
domina; nao é ele quem percebe sua revelacao; é esta que
se comunica a ele, sem que ele possa vangloriar-se de a ter
compreendido adequadamente. Tudo parece realizar-se a
margem da vontade do homem; trata-se de conteldos do
inconsciente, e mais do que isto a Ciéncia nao pode
constatar, pois em relacao a uma fé ela nao pode
ultrapassar os limites correspondentes a sua natureza.

2. Cristo como arquétipo

A Trindade e a vida intratrinitaria aparecem como o
circulo fechado de um drama divino do qual o homem
participa, no maximo, na qualidade de sofredor. O processo
da vida divina apodera-se do homem e o obriga no decorrer
de varios séculos a ocupar-se espiritualmente, e com
apaixonado ardor, de problemas singulares que parecem
muito abstrusos, quando nao absurdos, aos homens de hoje.
Principalmente nao se compreende o significado que a
Trindade tem para nés, sob o ponto de vista pratico, ético ou
mesmo simbdlico. Até mesmo os tedlogos consideram
muitas vezes a especulacao trinitaria como um simples jogo



de ideias; ha inclusive aqueles que dispensariam de muita
boa vontade a divindade de Cristo, enquanto que o papel do
Espirito Santo, dentro e fora da Trindade, constitui pura e
simplesmente um elemento de embaraco. Disse D. F
Strauss, falando do “Simbolo Atanasiano”: “Francamente,
quem jurou pelo Simbolo Quicumque abjurou das Leis do
pensamento humano”. E 6bvio que sé pode falar assim
quem nao se acha mais sob a impressao da santidade
reveladora, tendo regredido a atividade do proéprio
pensamento. Em relacao ao arquétipo revelado, tal fato
representa um retrocesso inevitavel: a humanizacao liberal
da figura de Cristo encontra suas raizes na homoiousia e no
arianismo, enquanto que o moderno antitrinitarismo
apresenta uma imagem de Deus mais vétero testamentaria
ou islamitica, do que propriamente crista.

Na realidade, porém, para quem aborda este
problema partindo de pressupostos racionalistas e
intelectualistas, como o fez D. F. Strauss, as discussdes e
argumentacdes patristicas devem parecer simplesmente
absurdas. Mas o fato de que o estudioso (mesmo engquanto
tedlogo) recorra a critérios tao imponderaveis como a razao,
o logicismo, ou algo semelhante, mostra-nos que todos os
esforcos dos Concilios e da Teologia escolastica no plano do
pensamento nao conseguiram transmitir a posteridade uma
compreensao que sirva de apoio ao dogma. Nao restava
senao submeter-se a fé, renunciando a pretensao de chegar
a uma compreensao pessoal. Como nos mostra a
experiéncia, a fé, em geral, toma o caminho mais curto, o
gque a obriga a abster-se de uma critica absolutamente
incompativel com seu objeto. Tal critica, com efeito, assume
sempre uma atitude iluminista, isto é, volta a difundir
aquelas trevas que a revelacao procurou penetrar com sua
luz: “Et Ilux in tenebris lucet, et tenebrae eam non
comprehenderunt” (E a luz brilha nas trevas, mas as trevas
nao a receberam) (Jo 1,5).



Este tipo de critica nao percebe que o seu “way of
approach” (sua forma de abordagem) é desproporcional em
relacao ao objeto de que se ocupa. Acredita que se trata de
fatos racionais, esquecendo-se de que, antes e acima de
tudo, trata-se, como sempre se tratou, de fenbébmenos
psiquicos de natureza irracional. E isto ja se percebe no
carater nao histoérico dos préprios Evangelhos, cuja Unica
preocupacao era tornar impressionante a figura de Cristo,
na medida de suas possibilidades descritivas. Isto também é
0 gue nos mostra a mais antiga testemunha literdria do
Novo Testamento, isto é, o Apdstolo Paulo que,
cronologicamente, acha-se mais préximo dos
acontecimentos criticos do que os discipulos dos Apostolos.
E realmente decepcionante constatar que nos escritos de
Paulo o verdadeiro Jesus de Nazaré nao pronuncia uma
palavra sequer. Ele ja se achava entdo (e nao somente mais
tarde, no Evangelho de Joao) totalmente encoberto pelos
entulhos das representacdes metafisicas ou substituido por
elas: € o Senhor dos dembnios, o Salvador cdsmico, o
mediador entre Deus e o0 homem. Toda a teologia pré-crista
e “gnodstica” do préximo oriente, cujas raizes, ainda nao se
haviam estendido muito, comeca a envolvé-lo com sua
ramagem ascendente e a condensar-se naquela forma
dogmatica que ja nao precisa absolutamente apoiar-se no
aspecto histérico. O verdadeiro homem Jesus havia
desaparecido precocemente, por detrdas das emocdes e
projecdoes do seu circulo imediato e, posteriormente, do
mais amplo daqueles que o conheceram: foi logo quase
inteiramente assimilado pelos “sistemas de disponibilidade”
e, como consequéncia, tornou-se a sua expressao
arquetipica. Transformou-se na figura esperada pelo
inconsciente de seus contemporaneos. Por isso é inutil
querer saber quem era e como era Ele em sua realidade
concreta. Se sua figura fosse fidedigna sob o ponto de vista
humano e histérico, seria provavelmente tao pouco
esclarecedora como a de um Pitagoras, de um Sécrates, ou
a de um Apolonio de Tiana. Ele apareceu como o portador



de uma revelacao justamente pelo fato de apresentar-se
como um Deus eterno (e, por isso mesmo, nao histérico), e
sé podia agir como tal, gracas ao consensus generalis
(consenso geral) inconsciente: se seus contemporaneos nao
tivessem visto algo de especial na pessoa do milagroso Rabi
da Galileia, as trevas nao teriam percebido que uma luz
havia brilhado. Por falta de relato fidedigno, s6 a fé podera
dizer se Ele acendeu a luz pelo préoprio poder ou se
sucumbiu, em seu sofrimento, sob o peso da expectativa
universal de luz. Em qualquer caso, as provas extraidas da
analise dos textos a respeito da projecao e da assimilacao
da figura de Jesus nao sao inequivocas. A participacao do
inconsciente coletivo neste processo se acha amplamente
documentada, pois sao abundantes os exemplos paralelos
no campo da histdéria das religides. Em face desta situacao,
devemos indagar o que foi tocado pela “mensagem” no
intimo do homem, e qual a resposta que este |he deu.

Se quisermos responder a esta pergunta de
natureza psicoldgica, devemos investigar, por um lado, todo
o simbolismo do Novo Testamento a respeito de Cristo,
assim como o alegorismo dos santos padres e a iconografia
da Ildade Média, e, por outro, todo o material arquetipico
encerrado na psique inconsciente, a fim de podermos
verificar que tipo de reacao se manifestou. A linguagem dos
simbolos acerca de Cristo consiste, sobretudo, nos atributos
que caracterizam a vida do herdi tais como: origem
improvavel, pai divino, nascimento ameacado de perigo,
pronta salvacao, amadurecimento precoce (crescimento do
herdi), superacao da prépria mae e da morte, milagres, fim
tragico e prematuro, tipo de morte simbolicamente
significativo, efeitos pdéstumos (aparicdes), sinais
miraculosos. Como Logos, Filho do Pai, Rex gloriae (Rei da
Gloria), Judex mundi (Juiz do mundo), Redemptor et Salvator
[Redentor e Salvador], Jesus é o proprio Deus, uma
totalidade universal expressa iconograficamente, como a
prépria definicao da divindade, pelo circulo!®, o mandala.
Lembro aqui apenas a representacao tradicional do Rex



gloriae no mandala, onde aparece acompanhado da
quaternidade dos simbolos dos quatro Evangelistas
(inclusive das quatro estacdes do ano, dos quatro ventos,
dos quatro rios que saem do Paraiso etc.). Uma simbdlica
parecida é a da formacao coral dos santos, dos anjos e dos
anciaos em torno do Cristo (ou Deus) como centro. Ele
representa a integracao dos reis e profetas da Antiga
Alianca. Como pastor Ele € o condutor e o centro do
rebanho. E a videira, enquanto 0os que o seguem Sao 0S
ramos. Seu corpo é pao que se come, e seu sangue é vinho
gque se bebe. Ele é também Corpus mysticum formado pela
uniao dos crentes. Como manifestacao humana, é o Herdi e
o Homem-Deus sem pecado, por isso mais completo e mais
perfeito do que o homem natural, que Ele ultrapassa e
abrange, e que estd para Ele na mesma relacdao de uma
crianca para o adulto, ou do animal (ovelha) para o homem.

Estes enunciados descrevem mitologicamente um
arquétipo, que surge tanto dentro como fora do ambito
cristdao e que se exprime mais ou menos através deste
simbolismo, aparecendo nos sonhos individuais ou em
projecoes fantasticas (isto é, em formas especiais de
transferéncia) sobre pessoas vivas (projecoes do herdi). O
conteldo de tais produtos simbdlicos é a figura de um ser
superior, universal, perfeito e completo, representado por
um homem revestido de determinadas qualidades, ou por
um animal possuidor de certos atributos magicos, ou ainda
por um receptaculo magico ou por qualquer outro objeto
precioso, “dificil de ser alcancado”: uma joia, um anel, uma
coroa, ou entao, geometricamente, pelo mandala. Esta
representacao arquetipica corresponde a uma totalidade do
individuo, que preexiste como imagem inconsciente, como
totalidade do si-mesmo; este porém nao é percebido
diretamente pela consciéncia, por ser constituido nao sé
pela psique consciente, como também pelo inconsciente, o
qual nao pode ser percebido de um modo direto.



Foi este arquétipo que respondeu a “mensagem” de
cada alma, de modo que o Rabi Jesus concreto foi
assimilado, num brevissimo espaco de tempo, pelo
arquétipo constelado. Cristo realizou, portanto, a ideia do si-
mesmo!Z, Como nunca podemos discernir empiricamente
em que consiste um simbolo do si-mesmo, nem o que é
uma imagem de Deus, estas duas ideias aparecem sempre
misturadas, apesar das tentativas no sentido de diferencia-
las; por exemplo, o si-mesmo, enquanto sinbnimo do Cristo
interior, joanino ou paulino, e o Cristo enquanto Deus
(consubstancial ao Pai) ou o Atman, enquanto etapa do si-
mesmo individual e essencial do cosmos, ou o Tao,
enguanto estagio individual e processo correto dos
acontecimentos universais. Psicologicamente, a esfera do
“divino” comeca imediatamente do outro lado da
consciéncia, onde o homem se acha entregue ao risco da
instancia natural. Ele designa os simbolos da totalidade que
dai provém com diversos nomes, conforme as épocas e 0s
lugares.

Psicologicamente o si-mesmo foi definido como a
totalidade psiquica do homem. Tudo aquilo que o homem
supOe constituir, de per si, uma totalidade mais ampla, pode
tornar-se simbolo do si-mesmo. Por isso o simbolo do si-
mesmo jamais possui a totalidade exigida pela definicao
psicolégica, mesmo a figura de Cristo, pois falta a esta o
lado noturno da natureza psiquica, a escuridao do espirito e
do pecado. Mas sem a integracao do mal nao existe a
totalidade, da mesma forma que ela nao pode “ser
introduzida a forca na mistura”. Poderiamos entao comparar
o Cristo ao simbolo do péoov (centro) da primeira mistura
da alma do mundo [de que fala Platao] e assim Ele
pertenceria a uma triade, na qual o uno e indivisivel sao
representados por Deus-Pai, e o divisivel pelo Espirito Santo,
o qual, como se sabe, dividiu-se em diversas linguas de
fogo. Mas, de acordo com o Timeu, isto ainda nao conduz a
uma realidade concreta. Sera preciso, portanto, uma
segunda mistura.



A finalidade da evolucao psicoldgica é tal, como na
evolucao Dbiolégica, a autorrealizacao, ou seja, a
individuacao. Visto que o homem sé se percebe a si préprio
como um ego, e o si-mesmo como totalidade, é algo
indescritivel, nao se distinguindo de uma imagem de Deus,
a autorrealizagao nao ¢é outra coisa em linguagem
metafisica e religiosa, do que a encarnacado divina. E isto
precisamente que vem expresso na filiacao de Cristo. Como
a individuacao significa uma tarefa heroica ou tragica, isto
é, uma missao dificilima, ela implica o sofrimento, a paixao
do ego, ou seja, do homem empirico, do homem comum,
atual, quando entregue a um dominio mais amplo e
despojado de sua prépria vontade, que se julga livre de
qualquer coacao. Ele € como que violentado pelo si-
mesmol8, Em face disto, a paixao analdégica do Cristo
significa que Deus sofre com a injustica do mundo, com as
trevas que envolvem o homem. O sofrimento do homem e o
sofrimento de Deus formam uma complementaridade, da
qual resulta um efeito compensador: gracas ao simbolo, o
homem pode conhecer o verdadeiro sentido de seu
sofrimento: ele sabe que esta a caminho de realizar sua
totalidade, mediante a seu ego é introduzido na esfera do
“divino” como consequéncia da integracao do inconsciente
na consciéncia. Ele toma entao parte no “sofrimento de
Deus”, cuja origem é a “Encarnacao”, isto &, aquele
acontecimento que do lado humano corresponde a
individuacao. O nascimento humano do herdi divino se acha
de antemao ameacado pela morte; ele nao tem onde
repousar a cabeca; sua morte é de uma tragicidade
horripilante. O si-mesmo nao é apenas um conceito
abstrato, ou um postulado ldgico, mas uma realidade
psiquica que s é consciente até certo ponto, abrangendo
também a vida do inconsciente, razao pela qual nao é
diretamente perceptivel a observacao, s6 podendo exprimir-
se em simbolos. O drama da vida de Cristo nos da uma
descricao, através de imagens simbdlicas, daquilo que se
passa tanto na vida consciente como na vida que esta além



da consciéncia do homem, o qual é transformado por seu
destino mais alto.

3. O Espirito Santo

As relacoes psicolégicas do homem com o processo
trinitdrio intradivino sao indicadas, de um lado, pela
natureza humana de Cristo e, de outro, pela efusao do
Espirito Santo sobre os homens, predita e prometida pela
mensagem, e pela inabitacdo desse mesmo Espirito no
homem. A vida de Cristo constitui apenas um breve
intervalo dentro da histéria, um simples anuncio e
proclamacao da “mensagem, mas €& também uma
demonstracao exemplar daquelas vivéncias psiquicas
ligadas a realizacdao de Deus ou, mais precisamente, do si-
mesmo. O essencial para o homem nao é o delyvougvov ou
o dpwuevov (O que foi mostrado e o que foi feito), mas o
que vem depois da vida de Cristo, isto &, o fato do Espirito
ter-se apoderado do individuo”.

Mas aqui, precisamente, deparamos com uma
grande dificuldade: quando tentamos penetrar mais a fundo
a doutrina acerca do Espirito Santo (o que nao ocorreu na
lgreja, por razoes compreensiveis), chegamos
inevitavelmente a conclusao de que se o Pai se manifestou
no Filho e se, juntamente com o Filho, Ele realiza um ato de
espiracao que é o Espirito Santo e se o Filho deixa este
Espirito Santo como heranca aos homens, o Espirito Santo
produz um ato de espiracao a partir do interior do homem;
desta forma, espira entre o homem, o Pai e o Filho. Deste
modo, o homem ¢é transportado para a esfera da filiacao
divina e a palavra de Cristo: “Sois deuses”, aparece sob
uma luz muito significativa (Jo 10,34). A doutrina referente
ao Paraclito deixado expressamente como heranca aos
homens comporta também uma certa dificuldade. A féormula
triddica de Platao representaria, certamente, a Ultima
palavra do ponto de vista abstrato e légico, mas de maneira



alguma satisfaz no plano da psicologia, justamente porque o
fato psicoldgico se faz sentir de maneira perturbadora. Por
que nunca encontramos escrito: Pai, Mae e Filho? Ora, isto
seria muito “mais racional” ou “mais natural” do que dizer:
Pai, Filho e Espirito Santo. A isto devemos responder que
nao se trata de uma situacao puramente natural, mas de
uma reflexao?’ humana que se acrescenta a sequéncia
natural Pai-Filho. Esta reflexdao é a vida despojada do
elemento natural, bem como de sua alma especifica, que foi
reconhecida como possuindo uma existéncia a parte. O Pai
e o Filho se acham unidos numa sé e mesma alma ou num
sé6 e mesmo poder procriador (o Ka-mutef), segundo a
antiga versao egipcia. Esta Ultima figura representa, ha
muito, aquela mesma hipostasiacao de um atributo, como
espiracao (spirare) ou sopro da divindade!1?,

A realidade psicolégica perturba a perfeicao
abstrata da férmula trinitaria e a transforma num sistema
gue nao pode ser enunciado de forma ldgica e sistematica e
ao qual se acha ligado, de maneira inesperada e misteriosa,
um importante processo da reflexao humana. O Espirito
Santo, como sopro vital e como relacao amorosa, e ao
mesmo tempo como terceira pessoa divina com sua
significacao de “terceiro elemento” e ponto culminante do
processo intratrinitario, é essencialmente um dado reflexo,
tendo sido acrescentado a imagem natural da relacao Pai-
Filho como numeno hipostasiado. Sob este aspecto, € muito
significativo o fato de que o gnosticismo dos primeiros
tempos da Igreja procurasse contornar esta dificuldade
interpretando o Espirito Santo como maellll, Mas isto seria
recair, de um lado, na imagem natural arcaica, no Triteismo
e também no politeismo do mundo do Pai. De fato, nada
mais natural que o Pai tenha uma familia e que o Filho volte
a encarnar a figura do Pai. Esta ordem de ideias
corresponde ao mundo do Pai. Por outro lado, porém, a
interpretacao do Espirito Santo como mae reduz seu sentido
especifico ao de uma imagem primordial, e justamente por
isto destrdéi aquilo que é o contedudo essencial da ideia do



Espirito Santo. Ele nao é somente a vida comum entre o Pai
e o Filho; é também o Paraclito que o Filho deixou como
heranca aos homens, para que desse testemunho e
produzisse dentro deles os efeitos da filiacao divina.
Realmente, é de maxima importancia que a ideia do Espirito
Santo nao constitua uma imagem natural, mas sim um
conhecimento, um conceito abstrato da vida do Pai e do
Filhno, como terceiro elemento existente entre o Uno e o
Outro. A vida sempre extrai da tensao da dualidade um
terceiro elemento desproporcional e paradoxal. Por isso, na
sua qualidade de tertium o Espirito Santo é
necessariamente desproporcional e paradoxal. Ao contrario
do Pai e do Filho, ele nao tem um “nome” especial, nem
carater definido. E uma funcao e, como tal, € a terceira
pessoa da divindade.

Ele é psicologicamente heterogéneo, por nao
derivar logicamente da relacao Pai-Filho, mas pelo fato de sé
poder ser entendido, como representacao, a base de um
processo de reflexao humana. Na verdade, trata-se de um
conceito “abstrato”, pois uma espiracao comum a duas
figuras diversamente caracterizadas e nao permutaveis
dificilmente poderia ser considerada como um fato
evidente. Por este motivo, esta espiracao comum é vista
mais como uma elaboracao artificial de conceitos, a qual,
como nos mostra o Ka-mutef do Egito antigo, parece
pertencer a esséncia da Trindade. Embora seja 6bvio que a
presenca deste conceito é o resultado de uma reflexao
humana, tal reflexao nao constitui necessariamente um ato
consciente. Ela pode muito bem provir de uma “revelacao”,
isto é, de uma reflexao inconsciente!l?, fruto de uma
atividade autbnoma do inconsciente, ou melhor, do si-
mesmo, cujos simbolos, como vimos, nao podem ser
separados das imagens de Deus. E por isso que a
interpretacao religiosa insistira na revelacao divina desta
hipotese, contra a qual a psicologia nada pode objetar,
embora se atendo firmemente a sua natureza inteligivel,
pois afinal de contas a Trindade é o resultado de um



paulatino e assiduo trabalho do espirito, ainda que
predeterminado pelo arquétipo intemporal.

Este processo de separacao e de reconhecimento,
ou de atribuicao de propriedades, é uma atividade
intelectual que, embora inicialmente se desenvolva de
maneira inconsciente, passa gradativamente para a
consciéncia, a medida que vai se realizando. Deste modo,
aquilo que, de inicio, escandaliza a consciéncia, é integrado
mais tarde como sua atividade propria. Enquanto um
processo intelectual ou simplesmente fisico permanece
inconsciente, é regido pela lei das disposicdes arquetipicas
das quais resulta o si-mesmo. Mas como é impossivel
distinguir entre este Ultimo e uma imagem (arquetipica) de
Deus, podemos dizer que tal disposicao corresponde as leis
da natureza, ou que é um ato da vontade divina. (Toda e
qualquer afirmacao de carater metafisico é, eo ipso,
indemonstravel). Como porém o conhecimento e o
julgamento correspondem a uma propriedade necessaria da
consciéncia, um certo acumulo de atos inconscientes desta
espécie produz um fortalecimento e uma ampliacao da
consciéncia, como se pode verificar facilmente por meio de
qualquer andlise meticulosa do inconsciente!l3!, Por isso, a
tomada de consciéncia por parte do homem aparece como o
resultado de processos arquetipicos predeterminados em
linguagem metafisica, como uma parte do processo vital
divino. Em outros termos: Deus se manifesta no ato humano
de reflexao.

A natureza desta concepcao (a hipostasiacao de um
atributo) corresponde a necessidade fundamental que o
pensamento primitivo tinha de criar uma representacao
mais ou menos abstrata, atribuindo a qualidade que devia
ser isolada uma existéncia autbnoma e concreta. Assim
pois, enquanto o Espirito Santo é um legado deixado aos
homens, seu conceito, pelo contrario, € um nascimento do
homem, com todas as caracteristicas do procriador humano.
Da mesma forma pelo qual Cristo assumiu a natureza do



homem corporal assim também o Espirito Santo introduz
imperceptivelmente o homem, enquanto poténcia espiritual,
no mistério trinitario, colocando a Trindade muito acima do
carater puramente natural da triade e também acima da
triade platbnica e sua unidade. A Trindade se manifesta,
portanto, como um simbolo que abrange a natureza divina e
humana. Ela é, como afirma Képgen!i4, “uma revelacao nao
s6é de Deus, mas também do homem”.

Na interpretacao gnéstica do Espirito Santo como
mae ha um nlcleo de verdade, pois Maria foi envolvida,
enquanto instrumento  do nascimento  divino e
consequentemente enquanto ser humano, no drama
trinitario. E por isto que a figura da Mae de Deus pode ser
considerada como o simbolo da participacao essencial da
humanidade na Trindade. A justificacao desta hipdtese se
baseia na circunstancia de que o pensamento humano, que
originariamente se baseava na autorrevelacao do
inconsciente, é concebido como a manifestacdao de uma
instancia extraconsciente. Para o primitivo, o pensamento
se dd como um acontecimento, e nés mesmos
consideramos certas ideias subitas, particularmente
brilhantes, como inspiracdes (sopros). Quando as ideias e,
de modo especial, o0s juizos e conhecimentos sao
transmitidos a consciéncia por uma atividade inconsciente,
intervém, como se observa frequentemente, o arquétipo de
uma figura feminina, da anima, da mae e amada. A
impressao é de que a inspiracao vem da mae ou da amada,
da femme inspiratrice [a mulher inspiradora]. Dai talvez a
tendéncia do Espirito Santo de trocar o seu neutro TO
nvedua pelo feminino. (Alids a palavra hebraica que significa
espirito: ruah é preponderantemente do género feminino). O
Espirito Santo e o Logos se confundem quando se trata do
conceito de Sophia e de Sapientia (Sabedoria) na Filosofia
Natural da Idade Média. A respeito desta se |é&: In gremio
matris sedet sapientia patris't3!, Estas relacdes psicoldgicas
abriram o caminho para a interpretacao do Espirito Santo
como mae, mas em nada contribuiram para a compreensao



da figura do Espirito Santo em si, pois nao se vé de gue
modo a mae poderia funcionar como terceiro elemento,
quando deveria ser o segundo.

Sendo uma hipdstase do Vivente, resultante do
processo de reflexao, o Espirito Santo, justamente em
decorréncia de sua natureza peculiar, aparece como um
terceiro elemento isolado e mesmo desproporcional, o qual,
justamente por causa desta sua qualidade, indica que nao é
um compromisso nem um acréscimo de carater meramente
triddico, mas sim a dissolucao que logicamente nao se
esperava, da tensao que reina entre o Pai e o Filho. Mas o
fato de que tenha sido o processo humano de reflexao que,
contra toda racionalidade, criou o terceiro elemento unitivo,
decorre da prépria natureza da salvacao; a divindade desce
ao dominio do humano e o homem se eleva por sua vez ao
dominio da divindade.

O pensamento que gira em torno da ideia da
Trindade, ou pensamento trinitario, € uma expressao do
Espirito Santo, pois em principio nao se trata da mera
subtileza de ideias e conceitos, mas de dar expressao a um
acontecimento psicoldégico de incalculdvel potencialidade.
As forcas propulsoras que ai atuam nao sao fatores
conscientes; brotam de um acontecimento histérico, cujas
raizes se encontram por sua vez naqueles pressupostos
psiquicos obscuros, que dificilmente poderiamos expressar
melhor e mais sucintamente do que dizendo que sao uma
“transformacao do Pai no Filho”, da unidade na dualidade,
do estado de irreflexao no da critica. Como no pensamento
trinitdrio faltam os temas pessoais, e como suas forcas
propulsoras provém de estados psicoldégicos coletivos e
impessoais, ele exprime uma necessidade da alma
inconsciente, que ultrapassa as exigéncias pessoais. Foi
desta necessidade que se originou, mediante a acao do
pensamento, o simbolo trinitario destinado a servir de
formula salvadora da totalidade que convinha a
transformacao correspondente de uma época de mudancas.



Em todos os tempos o0 homem considerou como demoniaca,
divina, “sagrada”, salvadora ou totalizante a manifestacao
de uma atividade da alma nao provocada nem desejada por
ele. Na realidade, as representacdes de Deus assim como
todas as imagens oriundas do inconsciente se comportam
de maneira compensatéria ou complementar em relacao a
disposicao fundamental, ou a atitude global do homem num
dado momento; somente com o0 seu aparecimento se
cumpre uma totalidade psiquica no homem. O “homem-
somente-consciéncia” ou o “homem ego” é apenas um
fragmento da totalidade, pois dd a impressao de existir sem
ligacao com o inconsciente. Entretanto, quanto mais
dividido estiver o inconsciente, mais vigorosas serao as
formas com que ele se contrapora a consciéncia; se nao for
sob a forma de figuras divinas, sera sob a forma
desfavoravel das possessdes (obsessbes) e dos afetos
morbidos!i®l, Os deuses sao personificacdbes de contelddos
inconscientes, pois sempre se revelam através de uma
atividade inconsciente da almallZl, O pensamento trinitario
desta espécie era, com sua profundidade apaixonante, que
suscita em nds, seus descendentes tardios, uma admiracao
ingénua. Atualmente, nao sabemos mais reconhecer as
profundezas da alma nem avaliar em que medida foram
convulsionadas por uma época de grandes transformacoes.
Por isso, tem-se a impressao de que o Espirito se extinguiu,
sem haver recebido a resposta que sua pergunta propos a
humanidade.

[1]. Cf. minha exposicdo a respeito em: Theoretische Uberlegungen zum Wesen
des Psychischen.

[2]. J& me perguntaram muitas vezes donde procede o arquétipo. E um dado
adquirido ou nao? E-nos impossivel responder diretamente a esta pergunta.
Como diz a prépria definicdao, os arquétipos sao fatores e temas que agruparam
os elementos psiquicos em determinadas imagens (que denominamos
arguetipicas), mas de um modo que sé pode ser conhecido pelos seus efeitos.



Os arquétipos sao anteriores a consciéncia e, provavelmente, sdo eles que
formam as dominantes estruturais da psique em geral, assemelhando-se ao
sistema axial dos cristais que existe em poténcia na agua-mae, mas nao é
diretamente perceptivel pela observacdo. Como condicdes a priori, os arquétipos
representam o caso psiquico especial do “pattern of behaviour” (esquema de
comportamento), familiar aos biélogos e que confere a cada ser vivente a sua
natureza especifica. Assim como as manifestacbes deste plano bioldgico
fundamental podem variar no decurso da evolucao, o mesmo ocorre com as
manifestacdes dos arquétipos. Do ponto de vista empirico, contudo, o arquétipo
jamais se forma no interior da vida organica em geral. Ele aparece ao mesmo
tempo que a vida.

[3]. A este respeito, cf. minha exposicdo em: Theoretische Uberlegungen zum
Wesen des Psychischen.

[4]. E muitissimo provavel que a ativacdo de um arquétipo se deva a uma
mudanca nas disposicdes da consciéncia, que requer uma nova forma de
compensacao.

[5]. Kbpgen faz uma observacao muito pertinente em: Die Gnosis des
Christentums, 1939, p. 198: “Se existe algo semelhante a histéria do espirito
ocidental, devera situar-se sob o seguinte ponto de vista: foi sob o influxo do
Dogma da Trindade que despertou a personalidade do homem ocidental”.

[6]. “Deus est circulus cuius centrum est ubique, circumferentia vero nusquam”
(Deus é um circulo cujo centro se encontra em toda parte e cuja periferia nao
estd em parte alguma). Na forma: “Deus est sphaera infinita” (Deus é uma
esfera infinita), a afirmacao deve provir do Liber Hermetis. Codex Parisinus 6319
e Codex Vaticanus 3060 (ambos do século XIV). Cf. BAUMGARTNER, M. Die
Philosophie des Alanus de Insulis, p. 118. Neste contexto devemos mencionar a
tendéncia do pensamento gndstico de organizar-se em circulos; assim, por
exemplo: “No principio era o Verbo e o Verbo estava em Deus e o Verbo era
Deus” (Jo 1,1). Cf. Leisegang, Denkformen, 1928, p. 60ss.

[7]. KOPGEN, G. Op. cit.,, p. 307 - o mesmo expressa de maneira muito
adequada: “Jesus refere tudo ao seu Eu, mas este Eu ndao é o Ego subjetivo, e
sim o Eu césmico”.

[8]. A este respeito cf. a luta de Jacé com o anjo na passagem do rio.

[9]. O termo “reflexao” nao deve ser entendido como simples ato de pensar,
mas como uma atitude. A reflexao é uma atitude de prudéncia da liberdade
humana, face a necessidade das leis da natureza. Como bem o indica a palavra
“reflexio”, isto é “inclinacao para tras”, a reflexao é um ato espiritual de sentido
contrario ao do desenvolvimento natural; isto € um deter-se, procurar lembrar-se
do que foi visto, colocar-se em relacao e em confronto com aquilo que acaba de
ser presenciado. A reflexao, por conseguinte, deve ser entendida como uma

tomada de consciéncia.

[10]. A spiratio activa (respiracao ativa) é uma atividade vital, um ato imanente
do Pai e do Filho; a spiratio passiva (respiracao passiva), pelo contrario, é uma
propriedade do Espirito Santo. Segundo Santo Tomas, a espiracdo nao promana



do intelecto, mas da vontade do Pai e do Filho. Em relacao ao Filho, o Espirito
nao é uma espiracdao, mas um ato gerador do Pai.

[11]. Cf. Atos de Tomé (HENNECKE, E. Neutestamentliche Apokryphen, 1924, p.
270): “Vem, comunidade [esposa] do masculino; Vem, comunidade santa,
conhecedora dos mistérios dos eleitos... Vem, Pomba santa, que geras os
pombinhos gémeos; Vem, Mae secreta...” (De uma Prece eucaristica).

[12]. A respeito da aparente contradictio in adjecto (contradigdo nos préprios
termos), cf. minha explanacao em: Theoretische Uberlegungen zun Wesen des
Psychiscnen.

[13]. A existéncia de tais processos resulta dos conteludos oniricos.
[14]. Em: Die Gnosis dés Christentums, 1939, p. 194.
[15]. (No seio da Mae repousa a Sabedoria do Pai).

[16]. Na seccao intitulada “De exorcizandis obsessis a daemonio” (Do exorcismo
dos possessos do demobnio), o Ritual Romano distingue claramente entre
enfermidades comuns e possessao diabdlica. Adverte-se que o Exorcista deve
conhecer os sinais pelos quais o possesso se diferencia daqueles “qui vel atra
bile, vel morbe aliquo laborant” (que sofrem de alguma melancolia ou de uma
doenca interna). Os critérios para saber se uma pessoa esta possessa sdao 0s
seguintes: “ignota lingua loqui pluribus verbis vel loquentem intelligere;
distantia et occulta patefacere; vires supra aetatis seu conditionis naturam
ostendere et id genus alia” (...falar fluentemente uma lingua desconhecida ou
entender quem a esta falando; revelar coisas que se acham a distancia, ou
ocultas; demonstrar forcas que estejam acima das condicdes normais da idade
ou da natureza do paciente, ou outras coisas do mesmo género). Estes critérios,
quanto ao essencial, sao de natureza parapsiquica. O conceito da Igreja a
respeito da possessao diabdlica limita-se, portanto, a pouquissimos e rarissimos
Caso0s, ao passo que emprego este conceito num sentido muito mais amplo, para
designar um sintoma psiquico que ocorre com muita frequéncia: todo e qualquer
complexo relativamente autbnomo, nao submetido, portanto, a vontade
consciente, ocasiona uma obsessao na consciéncia proporcional a sua
autonomia, limitando a liberdade desta ultima. A respeito da questao relativa a
distincao que a Igreja faz entre enfermidade e possessao (Obsession) cf. Jos. de
Tonquédec, Les maladies nerveuses ou mentales et les manifestations
diaboliques.

[17]. Frequentemente deparo com a ideia de que o tratamento ou a
interpretacao psicolégica reduzem Deus a mera Psicologia. Mas nao se trata
absolutamente de Deus, mas de suas representacdes, como sempre tenho
acentuado. Sao as pessoas que possuem tais representacdes e fabricam tais
imagens; e sao coisas desta natureza que pertencem justamente a Psicologia.
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O problema do quarto componente

1. A ideia de uma quaternidade

O Timeu, primeira obra que esbocou uma féormula
filoséfica trinitdria para a imagem de Deus, comeca com
uma pergunta: “Um, dois, trés, mas o quarto... onde é que
estda? O Fausto, como se sabe, assumiu esta pergunta na
cena dos Cabiros:

“Nés trouxemos trés,

O quarto nao quis vir conosco:

Ele diz que é o Unico verdadeiro,
Que pensa por todos os outros”.

Quando Goethe diz que o “quarto é o que pensa por
todos os outros”, temos a impressao de que este quarto
seja o0 proprio pensamento de Goethe!ll, Os Cabiros sao
verdadeiramente as forcas secretas da imaginacao criadora,
os duendes que trabalham subterraneamente na regiao
subliminar de nossa psique, para prover-nos de “ideias
subitas”, e que a maneira dos Kobolds pregam todos os
tipos de pecas, roubando de nossa memédria e inutilizando
datas e nomes que “tinhamos na ponta da lingua”. Eles se
encarregam de tudo quanto a consciéncia e as funcdes de
que ela dispbée nao anteciparam. Como tais funcdes sbé
podem ser usadas pela consciéncia quando forem
adequadas, se a funcao inconsciente e, por isso mesmo,
autbnoma, nao estiver sendo usada, por impossibilidade, é
pelo fato de nao ser adequada. Compreende-se que se
prefiram as funcdes diferenciadas ou diferenciaveis, e se
deixem de lado ou inclusive se recalquem as funcodes ditas
secundarias ou inferiores porque estas sSao
embaracosamente inadequadas. Na realidade, estas
funcoes tém uma tendéncia muito acentuada a comparecer



revestidas de um carater infantil, comum, primitivo ou
arcaico. Quem se preza, tera o cuidado de nao cair no
ridiculo devido a coisas desta espécie. Uma consideracao
mais atenta permitira que descubramos precisamente nos
motivos primitivos e arcaicos da funcao inferior
determinadas  significacbes e relacdbes  simbdlicas
significativas, sem que zombemos dos Cabiros tal como se
fossem ridiculos “Pequenos Polegares” sem importancia;
pelo contrario, devemos suspeitar que eles encerram um
tesouro de sabedoria escondida. Da mesma forma que no
Fausto, o quarto pensa por todos os outros, assim também o
oitavo deve ser “interrogado”, até mesmo “no Olimpo”.
Goethe teve a grande inspiracao de nao subestimar sua
prépria funcao inferior, embora ela se achasse nas maos dos
Cabiros, sendo por isso, sem a menor sombra de duvidas,
de carater mitoldégico e arcaico. O quarto foi caracterizado
de maneira muito feliz: “o quarto nao quis vir conosco”. Ele
preferiu ficar por ai, em algum lugar, atrds ou embaixo!2.

Trés das quatro funcdes de orientacao psiquica se
acham ao alcance da consciéncia. Isto concorda com a
experiéncia psicoldgica segundo a qual um tipo racional, por
exemplo, cuja funcao mais diferenciada (superior) é o
pensamento (no sentido de “intelecto”), dispde também de
uma ou duas funcoes auxiliares de natureza irracional, ou
sejam a sensacao (no sentido de fonction du réel [funcao do
real] e a intuicao (no sentido de “percepcao por meio do
inconsciente”). Sua funcao inferior, portanto, & o sentimento
(a funcao do valor), que se acha num estado de regressao,
contaminado pelo inconsciente. Ele nao vem com os outros,
e muitas vezes nos surpreende, seguindo seus proprios
caminhos. Esta estranha cisao €&, ao que parece, uma
aquisicao cultural e indica que a consciéncia se libertou da
prisdo demasiado estreita do espirito pesadume. Quando o
individuo deixar para tras e mesmo esquecer a funcao que
ainda continua indissoluvelmente ligada ao passado e as
raizes noturnas da psique e que remontam até o reino
animal3!, adquirira uma nova liberdade que nada tem de



ilusério, mas o capacita a transpor abismos com a
celeridade do vento. Gracas a abstracao, ele pode se
libertar do jugo das impressdes sensoriais, das emocodes,
das ideias fascinantes e dos pressentimentos. Certos ritos
primitivos de iniciacbes sublinham o processo da
transmutacao em “espiritos” e no “invisivel”, indicando com
isto a relativa emancipacdao da consciéncia das peias da
indeferenciacdo. Embora o impulso propiciador, que nao é
caracteristico apenas das religides primitivas, refira-se mais
a um processo de transformacao completa, de renovacao
total, trata-se sempre, é claro, de uma relativa mudanca,
que conserva amplamente sua vinculacao com o passado.
Se nao fosse assim, toda mudanca de carater religioso
deveria conduzir a uma dissolucao total da personalidade ou
a uma perda da membéria, o que evidentemente nao
acontece. A conexao com a atitude primitiva € mantida pela
circunstancia de que uma parte da personalidade
permanece na situagao precedente, isto €, no estagio de
inconsciéncia, e configura a sombra?. E sensivel a perda no
dominio da consciéncia, por faltar pelo menos uma das
quatro funcdes de orientacao, e justamente a funcao oposta
a funcao superior ou principal. A “falha” nem sempre
aparece como uma auséncia total, isto é, a funcao
secundaria pode ser inconsciente ou consciente, mas é
autbnoma e obsessiva, e jamais se deixa influenciar pela
vontade. Apresenta o carater de all-or-none (tudo ou nada)
dos instintos. Embora a emancipacao do instinto signifique
uma diferenciacao e elevacao da consciéncia, ela s6 se
efetua as custas da funcao inconsciente e por isso falta na
orientacao consciente aquele aspecto que poderia ter sido
proporcionado pela funcao de “menor importancia”. Assim é
gque pessoas de admirdavel amplitude de consciéncia sabem
menos a respeito de si proprias do que uma crianca; tudo
isto porque “o quarto nao quis vir”: ficou em cima ou
embaixo, no reino do inconsciente.

Ao contrario do pensamento trinitario de Platao, a
velha Filosofia grega pensava em termos de quaternidade.



Em Pitdgoras nao é a triade que desempenha o grande
papel, mas a quaternidade, como, por exemplo no chamado
juramento pitagérico, o qual proclama que o niumero quatro,
a tetraktys, tem “as raizes'®! da natureza eterna”. Na escola
pitagdrica também domina a ideia de que a alma é um
guadrado e nao um triangulo. A origem desta opiniao jaz
nas trevas do passado do pensamento helénico. A
quaternidade € um arquétipo que se encontra, por assim
dizer, em toda a parte e em todos os tempos. E pressuposto
l6gico de todo e qualquer julgamento de totalidade. Quando
se quiser pronunciar um julgamento desta espécie, ele
devera ter quatro aspectos. Por exemplo: para designar a
totalidade do horizonte, devemos mencionar o0s quatro
pontos cardeais. A triade é um esquema ordenador artificial,
e nao natural. Por isso trata-se sempre de quatro elementos,
de quatro qualidades primitivas, de quatro cores, de quatro
castas na India, de quatro caminhos (no sentido da evolucao
espiritual) no Budismo. Por esta razao ha também quatro
aspectos psicolégicos de orientacao psiquica, além dos
quais nada de fundamental se pode dizer. Para orientarmo-
nos psicologicamente, precisamos de quatro funcdes: a
primeira nos diz se existe alguma coisa; a segunda indica-
Nnos em que consiste esta coisa; a terceira nos diz se tal
Ccoisa nos convém ou nao, Se a gueremos Ou nao, e uma
quarta nos diz de onde provém tal coisa e qual o seu
destino. Fora disto, nada mais se tem a dizer. Em
Schopenhauer ja encontramos a demonstracao de que o
principio da razao suficiente contém uma quadrupla raiz'¢. E
isto precisamente porque o aspecto quaternario constitui o
minimo exigido para a perfeicao integral de um julgamento.
O ideal de perfeicao é o redondo, o circulo, mas sua divisao
natural e minima é a quaternidade.

Se - esse nao é o caso - o0 conceito trinitario de
Platao fosse idéntico ao da Trindade cristalZ], e se, por isso
mesmo, Platao colocasse sua triade acima de tudo, poderia-
se argumentar que tal julgamento nao é um julgamento de
totalidade. Teria excluido um quarto elemento necessario; e



se por acaso Platao considerasse a figura de trés lados
como uma representacao ideal do Belo e do Bem e lhe
atribuisse todas as qualidades positivas, teria-lhe retirado o
Mal e a imperfeicao. Onde entao este ficou? O pensamento
cristdao responde a esta pergunta, explicando que o Mal é
uma privatio boni (a privacao de um bem). Esta férmula
cldssica nega que o Mal tenha existéncia absoluta, e o
transforma em sombra que goza somente de uma
existéncia relativa e dependente da luz. Ao Bem, pelo
contrario, atribui existéncia e carater positivos. A
experiéncia psicolégica nos mostra que o “Bem” e o “Mal”
constituem o par de contrarios do chamado julgamento
moral e que enquanto tal tem sua origem no préprio
homem. Como sabemos, sé se pode emitir um julgamento
guando é possivel o seu oposto em termos de conteldo. A
um Mal aparente sé se pode contrapor um Bem igualmente
aparente, e um Mal nao substancial s6 pode ser anulado por
um Bem igualmente nao substancial. Um existente se
contrapée a um nao existente, mas nunca um Bem
existente pode contrapor-se a um Mal nao existente, pois
este Ultimo é uma contradictio in adjeto (uma contradicao
nos proprios termos) e gera uma desproporcionalidade em
relacao ao bem existente: de fato, um mal nao existente
(negativo) s6 pode contrapor-se a um bem igualmente nao
existente (positivo). Dizer que o Mal é mera privatio boni
nada mais é do que negar a antinomia Bem-Mal. Como se
poderia falar de um “bem”, se nao existisse igualmente um
“mal”? Como falar de um “claro” sem um “escuro”, de um
“em cima” sem um “embaixo”? A conclusao inevitavel é a
de que, se atribuimos um carater substancial ao Bem,
devemos também atribui-lo ao Mal. Se o Mal nao é
substancial, o Bem nao passa de algo vago, porque nao tem
de se defender de um adversario substancial, mas
unicamente de uma sombra, de uma privatio boni. Uma
concepcao desta espécie dificiimente se ajustara a
realidade observavel. Nao se pode evitar a impressao de
que tendéncias apotropaicas tenham influido na formacao



destas opinides, com a compreensivel preocupacao de
resolver de maneira mais otimista possivel o espinhoso
problema do Mal. E muitas vezes o consegue tao bem, que o
cavaleiro passa por cima do lago congelado sem se dar
conta do perigo em gque se encontra.

Uma outra concepcao acerca do Mal nos diz que ele
tem substédncia e personalidade, como deménio ou lucifer.
H& uma crenca segundo a qual o Demoénio é apenas uma
espécie de Kobold maligno e que a transforma, assim, num
chefe de tribo insignificante de silvanos e génios travessos.
Uma outra concepcao lhe atribui maior dignidade, a ponto
de identifica-lo simplesmente com o Mal em geral. A
questao de saber se podemos identificar o “Mal” com o
“Maligno” é controversa. A Igreja distingue entre o Mal fisico
e 0 Mal moral. O primeiro pode ter sido desejado por Deus e
pela Providéncia Divina (para corrigir o homem, por
exemplo), mas o segundo nao, porque Deus nao pode
querer o pecado, nem mesmo como meio em vista de um
fim. E dificil demonstrar nos casos concretos esta concepcao
da Igreja, pois para ela as perturbacdes psiquicas e
somaticas sao “males” ao mesmo tempo morais e fisicos,
enquanto enfermidades do homem. De qualquer modo, ha
uma opiniao segundo a qual o demonio, embora tenha sido
criado, é autbnomo e eterno. Além disto, é o adversario de
Cristo, que, com a infeccao dos primeiros pais pelo pecado
original, introduziu a corrupcao na criacao e tornou
necessaria a encarnacao de Deus como obra de salvacao da
humanidade. Aqui, o diabo agiu livremente e a seu bel-
prazer, como no caso de J6, em que chegou inclusive a
convencer Deus. Esta eficacia poderosa do diabo
dificilmente se ajusta a sua existéncia de sombra, que lhe é
atribuida como privatio boni, a qual, como ja disse, parece
um eufemismo. O diabo, como pessoa autbnoma e eterna,
corresponde mais ao seu papel de adversario de Cristo e a
realidade psicolégica do Mal.



Mas se o diabo pode por em questao o sentido da
obra da criacao divina e corrompé-la, e se Deus nao o
impede de continuar nesta nefasta atividade, jogando com a
livre decisao do homem, sabidamente inepto e inconsciente,
€ porque o espirito maligno, apesar da seguranca de ambas
as partes, representa um fator de potencialidade
verdadeiramente imprevisivel. Em todo o caso, é patente o
dualismo dos sistemas gnodsticos, os quais procuram fazer
justica ao significado real do Mal. Estes sistemas possuem
também o mérito de terem sido os primeiros a se ocuparem
do problema do mé6ev tO Yaxovie.-A tradicao biblica deixa
aqui muita coisa obscura e é muito compreensivel que os
velhos tedlogos nao se tenham apressado, com o advento
do lluminismo, no tocante ao problema do dominio do Mal.
Num sistema monoteista tudo o que se opde a Deus nao
pode derivar senao do proprio Deus. Isto era pelo menos
chocante, e por isso devia ser evitado. Esta é a razao mais
profunda pela qual o diabo, esta instancia de sua influéncia,
nao tenha encontrado acolhida no cosmos trinitario. Nao se
pode dizer com certeza que relacao ele guarda com a
Trindade. Como Adversario de Cristo, deveria ocupar uma
posicao antindmica correspondente e ser também um “Filho
de Deus'?!, Isto nos levaria diretamente a certas concepcoes
gndsticas segundo as quais o Diabo, que chamavam de
Satanael®, era o primeiro Filho de Deus e Cristo o
segundo!lll, Qutra consequéncia l6gica seria a abolicao da
formula trinitaria e sua substituicao por uma quaternidade.

A ideia de uma quaternidade dos principios divinos
foi combatida com a maior veeméncia pelos santos padres,
quando se tentou, por exemplo, adicionar a esséncia de
Deus como quarto elemento as trés pessoas divinas. Esta
cerrada oposicao é tanto mais estranha, quando se sabe
gue o simbolo central do Cristianismo, a Cruz, é
evidentemente uma quaternidade. Mas ela representa
também o sofrimento de Deus em imediata conexao com o
mundo22l, O “Principe deste mundo” (princeps huius mundi:
Jo 12,31; 14,30), como se sabe, é o diabo, que se impode ao



Homem-Deus, embora, com isto, como se cré, tenha
preparado sua prépria derrota, cavando seu préprio tumulo.
Também, de acordo com uma antiga concepcao, Cristo é a
“isca colocada no anzol” (a Cruz) com o qual Deus apanha o
“Leviata” (o diabo)i3l, Por isso convém ter presente que a
Cruz representa precisamente o conflito entre Cristo e o
diabo, e foi por este motivo levantada exatamente no centro
do universo, entre o céu e o inferno, correspondendo a
quaternidade.

A iconologia da Idade Média, desenvolvendo as
especulacdes a respeito da Oeotdéxoc (Mae de Deus),
imaginou um  simbolo quaternario, mediante as
representacdes da coroacao de Maria't?, e o introduziu, por
assim dizer de mansinho, no lugar da Trindade. A Assumptio
Beatae Mariae Virginis (Assuncao da Bem-Aventurada
Virgem Maria) significa que a alma de Maria foi introduzida
no céu juntamente com o corpo, e é uma doutrina admitida
pela Igreja, embora nao tenha sido fixada como dogma'],
Cristo foi elevado também aos céus em corpo e alma, mas
aqui existe algo bastante diferente, pois Cristo é Deus, o
que nao se pode dizer de Maria. No caso desta, trataria-se
de um corpo muito mais material, isto é, de uma realidade
ligada ao espaco e ao tempo, o que nao é precisamente o
caso de Cristo!l®!, Desde o Timeu, o quarto elemento implica
uma “realizacao” e, consequentemente, uma passagem a
um estagio essencialmente diverso, ou seja, a passagem
para a materialidade césmica, a qual, segundo um
pronunciamento autorizado, estd submetida ao princeps
huius mundi [ao Principe deste mundo]. A mateéria, com
efeito, € o extremo oposto do espirito. E verdadeiramente a
morada do Diabo, que tem o seu inferno e o fogo de sua
fornalha no interior da terra, ao passo que o espirito
luminoso paira no éter, livre das cadeias da gravidade
terrestre.

A Assumptio Mariae significa uma preparacao, nao
apenas para a divindade de Maria*Zl, mas também para a



quaternidade. Ao mesmo tempo, a matéria é transposta
para o reino da Metafisica e juntamente com ela o principio
corruptor deste mundo, o Mal. Pode-se considerar a matéria
como originariamente pura e, em principio, capaz de
pureza, mas isto nao excluiria o fato de que a matéria
indica, pelo menos, a certeza dos pensamentos de Deus,
possibilitando, por conseguinte, o processo de individuacao
com todas as suas sequéncias. Por esta razao é que o
adversario foi imaginado de algum modo, logicamente,
como alma da matéria, pois esta, do mesmo modo que o
Diabo, representa aquela oposicao dos contrarios sem a
qual é simplesmente impensavel a autonomia da existéncia
individual. O diabo se caracteriza pela sua oposicao e pelo
fato de querer sempre o contrario, do mesmo modo que a
desobediéncia caracteriza o pecado original. Como ja foi
dito, sao estes os dois pressupostos da obra da criacao e
portanto deveriam estar inscritos no plano divino e incluidos
na esfera do divino!t&, A definicao crista de Deus como
summum bonum (sumo bem) exclui, a priori, o Maligno, o
qual, segundo o pensamento do Antigo Testamento, era um
dos Filhos de Deus. Assim, o diabo ficou fora da ordem
trinitaria e em oposicao a ela. A representacao de Deus com
trés cabecas corresponde um carater tricefalico de satanas,
como, por exemplo, aparece em Dante. Isto implica uma
Antitrinidade, uma verdadeira umbra trinitatis, em analogia
com o Anticristo!t?!, O diabo &, indubitavelmente, uma figura
incomoda e desagradavel. Ele se acha como que colocado
de través na ordem crista do mundo. E por isto que se evita
considerar seu significado, recorrendo-se, de preferéncia, a
diminutivos eufemisticos ou mesmo deixando-se de encara-
lo frontalmente e mais ainda: pondo-o por conta do homem,
e isto precisamente por parte de pessoas que protestariam
com veeméncia se o homem pecador tivesse a pretensao de
atribuir a si mesmo a origem de todo o Bem. Basta um
relance de olhos nos textos sagrados para vermos a
importancia de que se acha revestido o diabo no drama
divino da Redencaol?!, Se o poder do Maligno fosse tao



pequeno, como pretendem alguns, o mundo nao teria
precisado que a prépria divindade descesse até ele, ou
estaria em poder do homem tornar o mundo bom, o que nao
aconteceu até o dia de hoje.

Seja qual for a posicao metafisica do diabo, o Mal,
no ambito da realidade psicoldgica, significa uma limitacao
efetiva e mesmo ameacadora do Bem, de modo que nada
adiantaria dizer que nao é somente a noite e o dia que se
contrabalancam neste mundo, mas também o Bem e o Mal,
e que este é o motivo pelo qual a vitéria do Bem implica
sempre uma atuacao especial da graca.

A nao ser o dualismo estranho dos persas, nao ha
uma figura do diabo propriamente dito nos primoérdios da
evolucao espiritual da humanidade. No Antigo Testamento
ha um esboco dele na figura de Satanas. O verdadeiro diabo
sé vai aparecer como Adversario de Cristo'?l], e com isto se
manifesta, de um lado, a luz do mundo de Deus e, do outro,
o abismo do Inferno. O diabo é autbnomo, nao pode estar
submetido ao poder de Deus, pois senao nao teria
condigOes de ser o adversario de Cristo: seria apenas uma
maquina de Deus. A proporcao em que o Uno, o
Indeterminado, desdobra-se na dualidade, ele se transforma
em determinado, isto é, neste homem que é Jesus Cristo,
Filho de Deus e Logos. Este enunciado s6 é possivel em
virtude do Uno que nao é Jesus, nem Filho, nem Logos. Ao
ato de amor na pessoa do Filho se contrapde a negacao de
Ldcifer.

Visto que o diabo foi criado por Deus como anjo que
“caiu do céu a modo de um relampago”, proveio entdo da
divindade e se tornou o “senhor deste mundo”. E
significativo que o0s gnésticos tenham expresso esta
concepcao, quer por meio da figura do Demiurgo imperfeito,
quer pelo Arconte saturnino, o Jaldabaot. As representacoes
figuradas deste Arconte correspondem, em todas as suas
particularidades, as de um demodnio diabdlico. Representa o
Poder das trevas, do qual Cristo veio libertar a humanidade.



Os Arcontes também vieram do seio do abismo insondavel,
ou seja, da mesma fonte que o Cristo gnostico.

Um pensador da Idade Média observou que na tarde
do segundo dia da criacao, depois de haver separado as
aguas superiores das aguas inferiores, Deus nao disse que
“era bom” tal como nos outros dias. E isto precisamente
porque no segundo dia Deus criou o Binarius, 0 nidmero
binario, que é a origem do Mal?2l, Encontramos de novo tal
reflexao num relato persa, onde se atribui a origem de
Ahriman a uma dulvida de pensamento por parte de
Ahuramazda. Diante disto, um pensamento nao trinitario
dificilmente pode fugir a légica do seguinte esquema:
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Por isso nao devemos espantar-nos com o fato de
encontrar muito cedo a ideia do Anticristo. Ela devia estar
ligada, de um lado, ao sincronismo astrolégico da Era dos
Peixes!23], que entao se iniciava, e, do outro, com o processo
crescente da realizacao da dualidade determinada pelo
Filho, a qual, por sua vez, foi prefigurada também no
simbolo dos peixes - (ou seja, nos dois peixes que se



movem em direcdes contrarias, ligados por uma comissura
[linha de juncao]??, Seria um erro pensarmos, aqui, em
qualquer construcao causalistica. Trata-se, pelo contrario,
de conexdes mutuas pré-conscientes e predeterminadas dos
arquétipos, dos quais também encontramos indicacdes em
outras constelacdes e, de modo particular, no processo de
formacao dos mitos.

Em nosso diagrama, Cristo e o diabo aparecem
como dois opostos equivalentes, através da ideia de
“adversario”. Esta oposicao representa um conflito com a
parte extrema e, por isso mesmo, é também uma tarefa que
diz respeito a humanidade até o dia de hoje, ou melhor, até
a essa época de transformacdes em que o Bem e o Mal
comecaram a ser relativizados, colocando-se em duvida, um
ao outro. Foi quando comecou a erguer-se um clamor por
uma existéncia “para além do Bem e do Mal”. Na era Crista,
ou seja, no reino do pensamento trinitario, uma reflexao
desta ordem nao tem lugar, pois o conflito é demasiado
violento para que se possa atribuir ao Mal qualquer outra
relacao légica com a Trindade que nao seja a de uma
absoluta oposicao. Numa oposicao afetiva, isto é, num
conflito, a tese e a antitese nao podem aparecer juntas. SO
uma reflexao bastante fria sobre a relatividade do valor do
Bem e do Mal pode consegui-lo. Mas neste caso ja nao
existe duvida alguma que uma Vida comum é espirada nao
sé pelo Pai e pelo Filho Luminoso, como também pela
criacao tenebrosa. O conflito inexprimivel, criado pela
dualidade, se dissolve no quarto principio, que restabelece a
unidade do primeiro em seu pleno desdobramento. O ritmo
€ um andamento ternariob mas o simbolo é uma
quaternidade.
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A especulagao religiosa nao desconhece o duplo
aspecto do Pai22l, E isto o que vemos, por exemplo, na
alegoria do unicérnio, que representa o animo colérico de
Javé. Como esse animal irascivel, também Javé teria lancado
este mundo na desordem, e somente no seio da Virgem
pura se converteria em amort2®, Lutero conhecia um deus
absconditus (deus escondido). Os assassinatos, o0s
homicidios, as guerras, as doencas, 0s crimes e toda
espécie de abominacao incidem na unidade da divindade.
Se Deus se revela e se converte num ser determinado, isto
é, num determinado Homem, entao os seus contrarios
deveriam dissociar-se: de um lado o Bem e do outro o Mal.
Desfizeram-se assim as oposicdes latentes na divindade
quando o Filho foi gerado, para manifestarem-se depois na
oposicao Cristo-Diabo. A oposicao persa Ormuzd-Ahriman
deve ter-lhe servido de base como sous-entendue
(subentendida). O mundo do Filho é o mundo da cisao
moral, sem a qual a consciéncia humana dificilmente teria
podido consequir aquele progresso na diferenciacao
espiritual a que realmente chegou. Que em nossos dias nao
haja grande entusiasmo por este tipo de progresso é o que



demonstram as duUvidas que assaltam a consciéncia do
homem moderno.

O cristao ¢ um homem moralmente sofredor e,
apesar da sua libertacao potencial, precisa da ajuda do
Consolador, do Paraclito, em seus sofrimentos. O homem
nao pode superar seus conflitos com suas proprias forcas,
pois nao foi ele guem os imaginou. Ele necessita do consolo
e da conciliacao divina, isto é, da espontanea revelacao
daqguele Espirito que nao depende da vontade do homem,
mas vem e vai, segundo quer. Este espirito é um
acontecimento autébnomo da alma, uma quietacao da
tempestade, uma luz de reconciliacao em meio as trevas do
intelecto humano, a ordem secreta dentro do caos de nossa
psique. O Espirito Santo € um Consolador como o Pai, um
silencioso, eterno e abissal. Uno, no qual o amor e o temor
se fundiram numa inexprimivel unidade. E é justamente
nesta unidade que se restabelece o sentido original do
mundo do Pai, ainda carente de sentido, no quadro da
experiéncia e da reflexao humanas. O Espirito Santo é a
conciliacao dos opostos, dentro de uma concepcao
quaterndria da vida e por isso mesmo a resposta ao
sofrimento no interior da divindade, personificada em Cristo.

A quaternidade dos pitagoricos era um fato natural,
uma forma arquetipica representada plasticamente, mas
nao um problema moral, e menos ainda um drama divino.
Por isso “sucumbiu”. Era puramente natural e, por isso
mesmo, uma concepcao nao refletida do espirito preso a
natureza. A cisao provocada pelo Cristianismo introduziu o
combate entre a natureza e o espirito, tornando o espirito
humano capaz de pensar e refletir nao somente além da
natureza, mas também contra ela, capacitando-o também
de mostrar a sua liberdade divina. Este impulso, surgido das
obscuras profundezas da natureza humana, culmina no
pensamento trinitario que se movimenta num reino
platbnico e suprauranico. Entretanto, com ou sem razao,
continua de pé a questao relativa a existéncia do quarto



elemento. Isto quer dizer que ele ficou “embaixo”, como
representacao herética da quaternidade, ou como
especulacao da filosofia natural do Hermetismo.

A este respeito, eu gostaria de lembrar a figura do
médico e alquimista de Frankfurt, Gerardus Dorneus, que se
escandalizou com a quaternidade dos principios
fundamentais transmitidos na sua arte desde épocas
imemoriais e com o0 objetivo da Alquimia que era de
consequir o Lapis Philosophorum [a pedra filosofal]. Um fato
que despertou-me a atencao foi o de que esta quaternidade
constituia verdadeiramente uma heresia uma vez que o
principio que rege o mundo representa uma Trindade. A
quaternidade, por conseguinte, s6 pode provir do diabo!2Z,
Isto €, o quatro vem a ser o dobro de dois, e o dois foi criado
no segundo dia da criacao e evidentemente Deus nao
estava de todo contente quando chegou a tarde do segundo
dia. O Binarius é o diabo da cisdao, da desagregacao, e é
também o feminino. (Tanto no Oriente como no Ocidente os
ndimeros pares sao femininos). O fato indesejavel, ocorrido
no segundo dia da Criacao, foi o de que, nesse dia nefasto,
manifestou-se, como em Ahuramazda, uma cisao na
natureza do Pai, da qual se originou o0 serpens
quadricornutus (a serpente de quatro chifres), que logo
seduziu Eva com a qual tinha parentesco por causa de sua
natureza binaria (Vir a Deo creatur, mulier a simia Dei - O
homem foi criado por Deus, [mas] a mulher foi criada pelo
macaco de Deus).

O diabo é o macaco de Deus, a sombra que o imita,
dvtigiuov nvedua (o espirito imitador) do Gnosticismo e da
Alquimia grega. Mas é o “Senhor deste mundo”, cuja
sombra o homem nasceu, sendo por ele onerado e
corrompido através do pecado original. Segundo o0s
gnosticos, Cristo teria-se libertado da sombra com a qual
nascera, tornando-se sem pecado. E mediante sua auséncia
de pecado que ele nos mostra sua imiscibilidade com o
mundo tenebroso do homem ligado a natureza, e do qual



este Ultimo tenta inutiimente se desembaracar. (“Temos
ainda um resto de terra a carregar penosamente”...)28, A
vinculacao com a physis, com o mundo material e suas
exigéncias, provocou a posicao ambigua do homem, o qual,
por um lado, talvez possua a capacidade de ser iluminado,
mas por outro se acha submetido ao “Senhor deste mundo”
(“Infeliz de mim! Quem me livrard deste corpo de morte?”).
Cristo, ao invés, gracas a sua auséncia de pecado, vive no
reino platonico das ideias puras, onde sé o pensamento do
homem pode chegar, mas nao o préprio homem em sua
totalidade. O homem ¢é verdadeiramente a ponte que
transpOe o abismo entre “este mundo, o reino do tenebroso
Tricéfalo, e a Trindade celeste”. E por isso que sempre houve
desde os neopitagdricos gregos até o Fausto de Goethe e
mesmo nas épocas de fé incondicional na Trindade a
procura de um quarto elemento perdido. Embora os que o
buscassem fossem considerados cristaos verdadeiros, eram
no entanto cristaos marginais, pois se dedicavam a uma
Opus [atividade], cuja finalidade principal era libertar o
serpens quadricornutus, a anima mundi enredada na
matéria, o lUcifer caido. Para eles, o que estava escondido
na matéria era o lumen luminum [a luz luminosal, a
sapientia Dei [a sabedoria de Deus], e sua obra era um puro
“dom do Espirito Santo”. Nossa formula quaternaria da
razao as suas pretensodes pois como sintese do Uno original
e posteriormente cindido, o Espirito dimana igualmente de
uma fonte luminosa e de uma fonte obscura, “pois do
acorde da sabedoria divina participam, ao mesmo tempo,
forcas da direita e da esquerda”, como se |é nas memédrias
de Sao Joaol2,

Um aspecto que talvez tenha chamado a atencao do
leitor € que, em nosso esquema quaternario, entrecruzam-
se duas correspondéncias, a saber: de um lado, a identidade
antinbmica entre Cristo e seu Adversario e, do outro, o
desdobramento da unidade do Pai na diversidade do Espirito
Santo. A Cruz que dai resulta é o simbolo do sofrimento da
divindade que salva o mundo. Este sofrimento nao poderia



ocorrer nem apresentar de qualqguer modo os seus efeitos,
se nao existisse um poder contrario a Deus; “este mundo”,
e seu “Senhor”. O esquema quaternario admite esta
existéncia como um dado inegavel, quando impdem as
cadeias da realidade deste mundo ao pensamento trinitario.
A liberdade platonica atribuida ao espirito nao possibilita um
julgamento de totalidade; pelo contrario, separa
violentamente no ambito divino a parte luminosa da parte
tenebrosa correspondente. Esta liberdade é, em boa parte,
um fendbmeno cultural e a mais nobre ocupacao de um
ateniense feliz, a quem coube a sorte de nao ser um ilota.
Sé pode colocar-se acima da natureza quem tem um outro
para carregar, em seu lugar, o peso da terra. Como teria
filosofado Platao se fosse escravo de sua propria casa? Que
teria ensinado o Rabi Jesus, se tivesse mulher e filhos para
cuidar? Se tivesse de cultivar o campo onde cresceu o0 pao
que ele partiu e cuidar da vinha onde amadureceu o vinho
que Ele deu para beber? O peso obscuro da terra também
faz parte do conjunto. “Neste mundo” nao ha bem sem mal,
dia sem noite, verao sem inverno. Mas ao homem civilizado
talvez falte o inverno, porque pode muito bem proteger-se
contra o frio; talvez falte a sujeira, porque pode lavar-se,
talvez falte o pecado, porque pode, cautelosamente, isolar-
se dos demais homens; evitando assim muitas ocasides
malignas. Pode parecer bom e puro a seus préprios olhos,
porgue nao sofreu as necessidades do outro para lhe
ensinar. O homem da natureza, pelo contrario, possui uma
totalidade que se poderia admirar. Mas, a rigor, nada existe
nele que mereca nossa admiracao. O que nele se encontra é
a eterna inconsciéncia, o pantano, a sujeira.

Mas se Deus deve nascer como homem e a
humanidade deve se unir na comunhao do Espirito Santo,
tem de passar pelo terrivel tormento de carregar o mundo
com sua realidade. E uma cruz, e Ele préprio é uma cruz
para si mesmo. O mundo é o sofrimento de Deus, e todo
individuo que deseja chegar a prépria totalidade, ainda que



apenas aproximativamente, sabe muito bem que ela nao é
mais do que carregar o peso da cruz.

Estas ideias foram expressas no filme negro: Green
Pastures (Verdes Prados), com uma beleza e simplicidade
tocante: Deus havia governado o mundo durante varios
anos, com maldicdes, trovdées e afogamentos, mas sem
éxito. Por fim, viu que devia tornar-se Homem, a fim de
chegar até as raizes do Mal.

Depois de passar pelos sofrimentos do mundo,
fazendo-se homem, Deus nos deixou um Consolador, a
terceira Pessoa da Trindade, a fim de que habitasse em
muitos individuos, precisamente naqueles que de nenhum
modo gozavam da prerrogativa e da possibilidade de nao
pecar. Por isso é que, no Paraclito, Deus se aproxima muito
mais do homem real e de suas trevas do que no Filho. O
Deus luminoso caminha pelo homem-ponte, a partir do lado
diurno, enquanto a sombra de Deus o faz, do lado noturno.
Neste terrivel dilema, que ameaca explodir o pobre
recipiente com uma embriaguez e tremores inauditos, quem
decidira? Provavelmente a revelacdo de um Espirito Santo,
vinda do proprio homem. Da mesma forma que a revelacao
do homem se fez, outrora, a partir de Deus, assim também
é possivel que, no momento em que o anel se fechar, Deus
se revele a si proprio a partir do homem. Mas assim como,
neste mundo, ao lado de cada bem existe um mal, assim
também o Pneuma antimimon provocara no homem uma
divinizacao de si préprio, a partir da inabitacao do Paraclito,
provocando uma inflacao do sentimento desmesurado de
seu proprio valor, cujo prellddio ja se achara claramente
delineado no caso de Nietzsche. Quanto mais
inconscientemente se coloca o problema religioso, tanto
maior sera o perigo de que o homem use abusivamente do
nucleo divino que ha em si, para uma ridicula ou demoniaca
inflacao de sua propria pessoa, em vez de perceber que
mais nao é do que um estabulo no qual nasce o Senhor.
Mesmo no cume mais elevado nunca estaremos além do



Bem e do Mal, e quanto maior for o nosso conhecimento
acerca do complicado entrelacamento do Bem e do Mal,
tanto mais inseguro e mais confuso se tornard nosso
julgamento moral. Aqui, de nada adianta atirar no lixo o
critério moral e fixar novos quadros (segundo padrdes bem
conhecidos), pois a injustica pensada, premeditada e
executada havera de se vingar, no futuro, de nossa alma,
como sempre, sem preocupar-se se o0 mundo gira ou nao
para nés. Nosso conhecimento sobre o Bem e o Mal vai
diminuindo a medida que se acumulam nossas descobertas
e experiéncias, e diminuira ainda mais no futuro, sem que
tenhamos a possibilidade de livrar-nos das exigéncias
éticas. Nesta extrema incerteza necessitamos da iluminacao
de um Espirito Santo totalizador, que podera ser tudo,
menos nossa inteligéncia racional.

2. A psicologia da quaternidade

Podemos tratar exaustivamente do problema do
quarto elemento, como vimos no capitulo anterior, sem que
seja preciso renunciar a linguagem religiosa. Por meio de
figuras metafisicas. Pode-se descrever, projetivamente, de
que modo se completou a Trindade, formando uma
quaternidade. Isto faz com que a descricao adquira
plasticidade e vigor. Estas afirmacdes, no entanto, podem e
devem, por razdes de ordem cientifica, reduzir-se ao homem
e a sua psicologia, pois se trata de produtos de inteligéncia
humana, aos quais ¢é licito atribuir qualquer validez
metafisica. Sao principalmente projecdoes de processos
psiquicos; nao sabemos, porém, em que consistem, visto
gque se encontram num dominio inconsciente e inacessivel
ao homem. Em todo caso, a Ciéncia nao pode trata-los
senao como projecdes, pois se nao o fizesse estaria
renunciando a sua autonomia. Como nao se trata das
fantasias de um individuo isolado, mas de um fenbmeno de
natureza coletiva, pelo menos no que se relaciona com a
Trindade, é forcoso admitir que a evolucao da ideia trinitaria



constitui um processo coletivo que se prolonga ao longo de
séculos, isto é, um processo de diferenciacdo da consciéncia
que se estende por milénios.

Se quisermos interpretar o simbolo trinitario em
sentido psicolégico, devemos partir do individuo e
considerar tal simbolo como uma expressao individual
como, por exemplo, uma representacao onirica. Este modo
de proceder é legitimo, pois outrora foi uma representacao
coletiva que partiu de individuos; além disso, sdo somente
individuos que a “possuem”. Podemos estudar a Trindade,
como estudamos um sonho, e isto tanto mais facilmente
pelo fato de sua existéncia constituir um drama, como
qualquer sonho mais ou menos desenvolvido.

Em geral, o Pai representa o estagio primitivo da
consciéncia, o estagio ainda infantil, quando se depende
ainda de uma forma de vida preexistente, de um habito que
tem o carater de lei. E um estagio que se aceita
passivamente, um estado de nao reflexao, puro
conhecimento de um fato empirico, sem que haja um
julgamento intelectual ou moral3%, |sto se aplica tanto no
plano individual como coletivo.

O quadro se modifica quando o acento se desloca
para o Filho. No nivel individual as mudancas comecam, de
modo geral, qguando o Filho se prepara para ocupar o lugar
do Pai. Isto pode ocorrer, segundo o0 modelo arcaico, por um
quase parricidio, isto €, por uma identificacao violenta com
o Pai, juntamente com sua subsequente eliminacao. Isto nao
constitui um progresso, mas a manutencao do habito
original e, por isso mesmo, nao se verifica qualquer
diferenciacao da consciéncia. Nao houve uma emancipacao
em relacao ao Pai. A solucao legitima nao consiste numa
diferenciacao consciente entre o que é Pai e o habito por ele
representado. Para isto serd necessario um certo grau de
conhecimento da individualidade, a qual nao se chega sem
uma decisao de ordem moral, além do que ela pode ser
mantida sem uma compreensao do seu sentido!2l!, O habito



é substituido por uma forma de vida conscientemente
escolhida e conscientemente adquirida. Por isso é que a
Cristandade, caracterizada pelo “Filho”, impele o individuo a
decidir-se e a refletir, fato este sentido de modo particular
pelos padres da Igreja3¥! que em lugar da necessidade
(dvayxn) e da ignorancia (Gyvolwa) insistem sobre a
emotTNUn (@ compreensao). E esta tendéncia que se
manifesta no conflito entre o Novo Testamento e a justica
legal do judaismo, a qual representa exclusivamente o
habito.

Finalmente, a terceira etapa indica uma realizacao
do “Espirito” no futuro, além do “Filho”, ou seja, uma vida
do “Pai” e do “Filho” que eleva os estagios conscientes
posteriores ao mesmo nivel de autonomia do “Pai” e do
“Filho”. Este ampliamento da Filiatio, da filiacao divina, até o
homem, representa a projecao metafisica da mudanca
psiquica que entao se verifica. Isto quer dizer que o “Filho” é
uma fase de transicao, um estagio intermedidrio: de um
lado, ainda é crianca e do outro, ja é adulto. O “Filho” é
transitorio, e por isso os filhos de Deus morrem
prematuramente. O termo “Filho” significa a passagem de
um estagio inicial permanente, chamado de “Pai” e auctor
rerum (autor do que existe), para o ser-Pai. Isto indica que o
“Pai” comunicara a seus filhos o Espirito gerador da vida
gue Ele préprio recebeu e pelo qual foi gerado. Reduzido no
nivel do individuo este simbolo diz que o estado nao
refletido, apenas percebido e que se chama “Pai”,
transforma-se em estado refletido, chamado “Filho”. Este
estagio nao se acha somente em oposicao ao antigo, que
ainda persiste, mas por sua natureza racional e consciente
encerra também muitas possibilidades de divisao. Uma
discriminacao crescente gera muitas antinomias, outrora
inconscientes, que agora se tornam necessarias, porque
sem um conhecimento claro de sua existéncia nao é
possivel tomar uma decisao moral no verdadeiro sentido do
termo. O estagio do “Filho”, portanto, € um estagio de
conflito par excellence: a escolha dos possiveis caminhos se



acha sob a ameaca de muitos outros desvios. A “libertacao
da lei” traz consigo uma exacerbacao dos contrastes,
particularmente do contraste moral. O Crucifixus
(Crucificado) entre dois malfeitores € um simbolo vivo desta
realidade. A vida exemplar de Cristo constitui em si um
Transitus [uma transicao, passagem] e por isso significa ao
mesmo tempo uma ponte e uma passagem para a terceira
fase, na qual o estagio paterno inicial é restaurado, em
certo sentido. Se este Ultimo nada mais fosse do que uma
simples restauracao da primeira fase, as consequéncias da
segunda fase, isto é, a razao e a reflexao, perderia, dando
lugar a uma quase-consciéncia renovada de natureza
irracional e irrefletida. Para que tal nao aconteca é mister
gue se conservem os valores da segunda fase: é preciso que
a razao e a reflexdo se mantenham intactas. A consciéncia
readquirida com a emancipacao do Filho persiste na terceira
fase, mas deve reconhecer que nao é a fonte das decisodes
finais, nem dos conhecimentos determinantes, isto é, nao
constitui o que com toda razao poderiamos chamar de
yvwolc (gnose)23!, mas uma instancia que poderiamos
denominar de inspiradora e que na projegao tem o nome de
“Espirito Santo”. E no nivel psicoldgico que surge a
“inspiracao” de uma funcao inconsciente. Visto de uma
posicao ingénua, o agente da inspiracao parece uma
“inteligéncia” situada no mesmo plano que a consciéncia,
ou mesmo superior a ela, pois nao é raro que uma ideia
subita apareca como um deus ex-machina salvador.

O progresso trazido pela terceira fase significa, por
conseguinte, como que o reconhecimento do inconsciente,
quando nao uma subordinacao a ele!2%, Alcanca-se o estagio
adulto quando o Filho restabelece o seu estagio infantil,
submetendo-se a uma autoridade paterna, seja sob uma
forma psicoldgica, seja de modo concreto, sob uma forma
projetada, reconhecendo por exemplo a autoridade da
doutrina da Igreja. E evidente que esta autoridade pode ser
substituida por todos os tipos possiveis de sucedaneos, fato
este que constitui apenas uma prova de que a transicao



para a terceira fase esteve sob a ameaca de perigos
espirituais incomuns, que consistiam principalmente em
desvios racionalistas contrarios aos instintos!33. Neste
processo de mudanca nao se trata, evidentemente, de
permanecer crianca, mas do adulto dar provas de
autocritica e humildade sinceras, o suficiente para perceber
que nao tem condicdes de saber onde nem em relacao a
que deve assumir um comportamento de crianga, isto &, o
comportamento de alguém que recebe as coisas de modo
irracional e irrefletido. Da mesma forma que a passagem da
primeira fase para a segunda exige o sacrificio da
dependéncia infantil, assim também na passagem para a
terceira fase € preciso que se renuncie a autonomia
exclusiva.

E evidente que nestas mudancas ndo se trata de
fatos banais da vida cotidiana, mas de mudancas que
afetam o destino do homem. Semelhantes transicdes, em
geral, tém um carater numinoso: sao ensinamentos,
iluminacdes, comocodes, reveses, experiéncias religiosas,
isto €, misticas, ou outro fator de natureza semelhante. O
homem moderno tem nocodes de tal modo confusas acerca
do que seja a “vivéncia mistica”, ou um medo tao
racionalista da mesma, que, em certos casos, desconhece a
natureza de sua experiéncia e repele ou recalca seu carater
numinoso, o qual é tratado como um fendbmeno obscuro e
irracional, ou mesmo patolégico. Estas interpretacoes
errobneas se baseiam numa realizacao insuficiente e numa
compreensao defeituosa das grandes conexdes que, de
modo geral, sé se esclarecem plenamente quando aos
dados da consciéncia se acrescentam também os dados do
inconsciente. Sem estes, muitas lacunas permanecem em
aberto na série de experiéncias da vida de um homem e
com elas sao frequentissimas as ocasides de racionalizacdes
insatisfatorias. Quando existe uma tendéncia, por ligeira
que seja, para a dissociacao, ou uma fleuma com inclinacao
para um estado habitual de inconsciéncia, pode-se preferir
as falsas causalidades a verdade.



O carater numinoso de tais experiéncias consiste
em que a pessoa se sente subjugada por elas; uma
confissao contra a qual nao sé o orgulhoso resiste, como
também o temor profundamente arraigado de uma possivel
perda da supremacia da consciéncia, € muitas vezes o
orgulho nada mais é do que uma pseudorreacdo que
dissimula, por assim dizer, o medo de que se esta possuido.
Quao espessas sao tais paredes protetoras mostra-nos a
sugestionabilidade simplesmente assustadora que esta na
base dos movimentos psiquicos das massas, a comecar
pelos “mais sérios pesquisadores da Biblia” entre as
pessoas simples, e o assim chamado, por razdes de
prestigio, “Oxford (Group) Movement”3®! entre as classes
mais altas, até o Nacional-Socialismo de todo um povo, e
tudo isto em busca de uma experiéncia mistica totalizante!

Quem nao compreende o que lhe esta acontecendo,
corre o risco de permanecer estacionario na fase de
transicao do Filho. O critério para se saber em que consiste
o estagio adulto ndao é fazer parte de alguma seita, de um
grupo ou de um povo, mas ter condicoes de submeter-se ao
espirito da prépria autonomia. Da mesma forma que o
“Filho” procede do “Pai”, assim também da condicao do
“Filho” procede o “Pai”, o qual nao &€, de modo algum, uma
repeticao ou identificacao com o Pai original, mas um
homem no qual a vida do “Pai” continua sua obra de
geracao. Esta terceira condicao constitui, como ja vimos,
uma insercao da consciéncia do ego na totalidade superior,
a qual nao se pode chamar de “Eu”, mas que por isto
mesmo se ilustra melhor através de uma categoria mais
ampla; ¢é preciso porém ter sempre presente o
antropomorfismo insuficiente de uma tal concepcao. A
linguagem crista designa esta grandeza, dificil de ser
definida, mas que pode ser captada sob o ponto de vista
psiquico, com o nome de “Espirito Santo”, isto €, como o
sopro salvador e totalizante, para o qual ela reivindica uma
personalidade, o que é sumamente adequado, em vista das
circunstancias que acabamos de expor. Ha quase dois mil



anos a histéria conhece a figura do homem cdsmico
primordial (o Urmensch), o &vBpwrmoc¢ (Anthropos), cuja
imagem entrou tanto na concepcao de Javé como na de
Cristo. Os santos estigmatizados tornaram-se, usando uma
linguagem plastico-intuitiva, santos cristificados e por isso
mesmo portadores da imagem do Anthropos. Sao modelos
simbdlicos da atuacao do Espirito Santo sobre os homens. O
Anthropos é um simbolo que advoga uma natureza pessoal
da totalidade, ou do si-mesmo. Quando se percorre a série
dos numerosos simbolos do si-mesmo, descobre-se entre
eles alguns, e que nao sao poucos, NOS quais nao
comparece carater pessoal algum. Nao quero insistir, aqui,
na casuistica psicolégica que, seja qual for o caso, trata-se
sempre de uma terra incégnita para o leigo; posso contudo
basear-me num material histérico que exprime a mesma
coisa com a clareza requerida pela observacao cientifica
moderna. Refiro-me a simbdlica da Alguimia que, além da
figura pessoal, estabeleceu também outras formas nao
humanas, geométricas, tais como a esfera, o circulo, o
quadrado, o octégono, ou fisico-quimicas, como a pedra, o
rubi, o diamante, o mercdrio, o ouro, a agua, o fogo, o
espirito (o spiritus entendido como substancia volatil).
Encontramos esta coletanea de simbolos, mais ou menos
em concordancia nos produtos modernos do inconsciente!3Z!,
Deste contexto faz parte igualmente a circunstancia de que
existem numerosos simbolos teriomodrficos de natureza
espiritual, entre os quais figuram o Cordeiro (Cristo), a
pomba (Espirito Santo), a serpente (Satanas), além de
outros, no ambito cristao. Como simbolo do Nous e do
Agathodaemon dos gnédsticos, a serpente toma um
significado pneumatico (O diabo também é espirito). Acha-
se ai expresso o carater nao-humano do si-mesmo ou da
totalidade, tal como ocorre no relato de Pentecostes,
quando o Espirito desce sobre os discipulos em forma de
linguas de fogo. Diante disto podemos compreender, de
certa forma, o embaraco de Origenes em relacao a natureza
do Espirito Santo. Compreendemos também a razao pela



qual a terceira Pessoa da Trindade nao tem uma qualificacao
pessoal, ao contrario do Pai e do Filho!3&!, “Espirito”, em si,
nao € uma designacao pessoal, mas a definicao qualitativa
de uma substancia de carater aeriforme (nvedua, spiritus,
animus).

Todas as vezes que 0 inconsciente se expressa de
maneira tao contraditéria, como no caso presente, é indicio
de que nao se trata de uma situacao clara, tal como nos
ensina a experiéncia. O inconsciente se empenha, por assim
dizer, em exprimir um estado de coisas para o qual nao
existe uma categoria nocional no plano da consciéncia. Nao
se trata absolutamente de conteldos “metafisicos”, como
no caso do Espirito Santo; pelo contrario, qualquer conteddo
que transcenda a consciéncia e para o qual nao ha qualquer
possibilidade de apercepcao, pode dar origem a uma
simbdlica paradoxal ou antinbmica dessa espécie. Numa
consciéncia ingénua e primitiva, que sé entende em termos
de preto e branco, o préprio aspecto duplo e inevitavel
daquilo que tem por titulo “O homem e sua sombra”, pode
adquirir um carater transcendental e, consequentemente,
produzir uma simbdlica paradoxal. Por isso creio que
dificilmente errariamos se admitissemos que sao
justamente as antinomias impressionantes da simbdlica do
Espirito que provam existir uma complexio oppositorum
(uma uniao dos contrarios) no Espirito Santo. Entretanto,
nao ha uma categoria nocional consciente que exprima tal
fato, pois essa uniao sé pode ser concebida pura e
simplesmente como uma “coincidéncia” que implicaria a
supressao, isto é, a destruicao de ambas as partes.

A simbdlica espontanea da complexio oppositorum
indica justamente o contrario de uma destruicao, pelo fato
de outorgar ao produto resultante da uniao, ou uma duracao
eterna, isto €, uma estabilidade inabalavel, ou uma eficacia
suprema e inesgotavel32,

E por isto que o Espirito, enquanto complexio
oppositorum, tem a mesma formula que o “Pai”, o auctor



rerum, que Nicolau de Cusa concebeu também como uma
uniao dos opostos!??, Na realidade, porém, o “Pai” encerra a
mesma antinomia que se encontra no Filho, seu Adversario.
A pesquisa de R. Scharfldl mostra em que medida o
monoteismo do Antigo Testamento se viu obrigado a fazer
concessodes a “relatividade” do conceito de Deus. O Livro de
J6 se acha a um passo do dualismo que teve seu periodo de
florescéncia na Pérsia, antes e depois de Cristo, e que
depois emergiu em diversos tipos de movimentos heréticos
no seio do Cristianismo. Por isso nao é dificil entender que o
duplo carater do “Pai”, como ja mencionamos acima, volte a
aparecer na pessoa do Espirito Santo, e que este adquira
entao o significado de uma restauracao do estagio do “Pai”.
Usando uma analogia, poderiamos comparar o Espirito
Santo a corrente de fotons que se produz quando se destroi
a matéria, e o “Pai” com a energia primordial que provocou
a formacao de prétons e elétrons com suas cargas opostas.
Nao se trata aqui, como o préprio leitor compreendera, de
uma explicacao em sentido estrito, mas de uma analogia
licita, uma vez que as ilustracdes tiradas da Fisica repousam
em Uultima analise nas mesmas bases arquetipicas que a
especulacao teoldgica. Ambas sao Psicologia, a qual se
apoia por seu lado no mesmo fundamento arquetipico.

3. Consideracoes gerais sobre a simbdlica

Embora seja sumamente improvavel que a Trindade
cristda provenha da trindade do Timeu, trata-se do mesmo
arquétipo. Se pretendermos descrever sua fenomenologia,
nao devemos ter receio de encarar todos os aspectos
visualizados no momento de tracar-lhes a imagem global.
Devemos assim introduzir na imagem crista da Trindade, por
exemplo, aquilo com que encontramos ao analisar o Timeu,
ou seja, o fato de que o numero trés representa um conceito
abstrato, fruto do pensamento; e da mesma forma pela qual
a segunda mistura ali nos revela a oposicao do quarto
ingrediente, assim também encontramos aqui o Adversario



(Diabolus), como quarto componente. Sem este quarto
elemento nao ha, em nenhum dos casos, a realidade tal
como a conhecemos, nem mesmo entendida como triade,
pois um ser abstrato, puramente imaginado, sé pode ter
sentido quando se refere a uma realidade possivel ou atual.
Esta relacao falta de tal modo no conceito da Trindade, que
o homem de hoje o foi perdendo de vista pouco a pouco,
sem perceber. O que esta perda significa pode ser visto
claramente nos casos em que se coloca o problema de
reconstituicao, isto é, nos casos em que uma dissociacao
separa a parte psiquica consciente da parte inconsciente.
Ou melhor, esta cisao sé deixara de existir quando a
consciéncia conseguir formular conceitos que exprimam
adequadamente os conteudos do inconsciente. E como se a
Trindade fosse incomensuravel com o quarto elemento de
uma destas concepcdes. Como parte da histéria da
salvacao, ela deveria produzir efeito salvifico e totalizante.
Na integracao de conteldos inconscientes na consciéncia a
reducao dos simbolos oniricos e realidades banais tem uma
importancia de primeira ordem. Este modo de proceder,
porém, é insuficiente no sentido mais profundo do termo, e
num prazo mais dilatado nao considera suficientemente a
importancia dos conteldos arquetipicos. Tais conteldos
alcancam profundidades que o common sense [senso
comum] jamais suspeitaria. Como condicdes genéricas a
priori do comportamento da alma, eles reclamam uma
dignidade que sempre se exprimiu em figuras divinas.
Somente uma formulacao deste tipo atende suficientemente
as exigéncias do espirito inconsciente. O inconsciente é a
historia nao escrita do homem, a partir de épocas
imemoriais. A férmula racional pode satisfazer aos tempos
de hoje e ao passado imediato, mas nao a experiéncia
humana como um todo. Esta experiéncia supde a concepcao
abrangente do mito, isto é, o simbolo. Faltando este, a
totalidade do homem nao se acha representada na
consciéncia. O homem se situa mais ou menos como um
fragmento acidental, como uma consciéncia parcial e



sugestionavel, entregue a todas as fantasias utdpicas que
usurpam o lugar vazio dos simbolos da totalidade. O
simbolo nao pode ser um x qualquer, como o Racionalismo
pretende. SO é legitimo o simbolo que exprime as relacdes
estruturais do inconsciente e que portanto pode alcancar
um consenso geral. Enquanto gera espontaneamente o
fendbmeno da fé, nao necessita de qualquer outra
compreensao. Entretanto, quando a fé comeca a falhar, por
faltar-lhe a compreensao, é preciso recorrer, gueiramos ou
nao, ao instrumental da inteligéncia, se quisermos evitar um
risco de consequéncias imprevisiveis. Mas - podemos entao
perguntar - o que ocupara o lugar do simbolo? Serd que
alguém conhece uma expressao melhor para uma coisa que
ainda nao foi totalmente entendida em nosso sentido
moderno?

Os simbolos da triade, da Trindade e da
guaternidade aparecem com bastante frequéncia nos
sonhos, como mostrei em minha exposicao Psychologie und
Alchemie, bem como na obra acima citada, onde aprendi
gque a nocao da Trindade se baseia em dados empiricos, e
que afinal de contas significa algo. Nao pude chegar a essa
conclusao a partir da forma tradicional mediante a qual a
Trindade nos é apresentada. Se consegui alcancar uma ideia
inteligivel da Trindade, fundamentada em dados concretos
da experiéncia, é porque tive a ajuda dos sonhos, do folclore
e dos mitos, nos quais estes temas numéricos ocorrem. Nos
sonhos, em geral, eles aparecem espontaneamente, como
se pode ver até mesmo em seu aspecto exterior e banal. A
maioria deles nao contém nada de mitico ou de fabuloso, e
muito menos de religioso. Em geral, o que se vé sao trés
homens e uma mulher sentados a uma mesa, ou viajando
num carro ou trés homens e um cachorro, um cacador e trés
cachorros, trés galinhas num galinheiro, exemplos em que o
quarto elemento desapareceu. Tais fatos sao tao banais, que
é facil nao dar por eles. Inicialmente parece que eles nao
tém nada de especial a dizer, a nao ser que se referem a
funcbes e aspectos da personalidade, como é facil



constatar, quando se trata de trés ou quatro pessoas
conhecidas e bem caracterizadas, ou das quatro cores
fundamentais: o vermelho, o azul, o verde e o amarelo.
Estas cores aparecem associadas com  bastante
regularidade as quatro funcdes de orientacao psiquica. SO a
constatacao de que com o quarto elemento se alude a
totalidade permite ver que estes temas oniricos,
aparentemente banais, sao, por assim dizer, imagens
crepusculares de acontecimentos significativos. A quarta
figura, em geral, € muito elucidativa: é incompativel,
apavorante ou incomum, diferente das outras, tanto no bom
como no mau sentido, como, por exemplo, no caso do
Pequeno Polegar ao lado dos trés irmaos normais.
Evidentemente também pode acontecer o inverso: os trés
primeiros podem ter um aspecto estranho e um parecer
normal. Quem possui algum conhecimento de Matematica
sabe que a distancia, aparentemente grande, entre a
Trindade e tais fatos incomuns nao é de forma alguma
intransponivel. Mas com isto nao queremos dizer que a
Trindade possa ser reduzida ao nivel de tais ocorréncias.
Pelo contrario, ela representa a forma mais completa do
respectivo arquétipo. O material empirico estudado indica
somente de que modo este arquétipo atua até mesmo nas
minimas particularidades da psique. E justamente isso que
atesta sua importancia: inicialmente parece apenas um
esquema ordenador e um critério para se discernir a
natureza de uma determinada estrutura psiquica, e depois
se mostra como veiculo de sintese, na qual culmina o
processo da individuacao. A individuacao aparece
simbolizada pela adicao do quarto componente, donde se
conclui que a quaternidade é um simbolo do Si-mesmo, que
sua importancia € central, ocupando o lugar da divindade na
Filosofia ~da India. Numerosas quaternidades se
desenvolveram na concepcao ocidental ao longo da ldade
Média: basta mencionar, por exemplo, a representacao do
Rex gloriae, juntamente com os simbolos dos quatro
Evangelistas (trés teriomérficos e um humano). No



Gnosticismo encontramos a forma divina do Barbelo (“Deus
é quatro”). Este, como outros exemplos, colocam o quatro
em estreita ligacao com a divindade (desdobrada), e dai
resulta aquela impossibilidade, antes mencionada, de
distinguir o si-mesmo de uma imagem divina. Em todo caso,
achei possivel encontrar algum critério de diferenciacao. Sé
a fé ou um veredicto filoséfico podem decidir acerca disso,
mas mesmo assim nem a primeira nem o segundo tém algo
a ver com uma ciéncia empirica.

Podemos agora interpretar o aspecto da imagem
divina da quaternidade como um reflexo do si-mesmo ou,
inversamente, o si-mesmo como uma imago Dei. Ambas as
interpretacdes sao psicologicamente verdadeiras, pois o si-
mesmo, pelo fato de s poder ser percebido no plano
subjetivo como a singularidade mais intima e extrema
possivel, precisa de uma totalidade como fundo, sem a qual
nao poderd, de forma alguma, realizar-se como individuo
absoluto. Para sermos mais exatos: o si-mesmo deveria ser
concebido com o extremo oposto de Deus. Entretanto, seria
preciso dizer com Angelus Silesius: “Ele nao pode ser sem
mim, nem eu posso ser sem Ele”. Isto significa que embora
o simbolo exija duas interpretacboes diametralmente
opostas, tanto uma, como outra, podem ser validas. O
simbolo significa tanto uma coisa como a outra, e por isso é
um paradoxo. Este nao é o momento de mostrarmos
detalhadamente qual o papel que estes simbolos numéricos
desempenham na pratica. Por esta razao devo remeter o
meu leitor ao material onirico estudado em Psychologie und
Alchemie, parte I.

Dada a particular importancia de que se reveste a
simbdlica da quaternidade, pode-se indagar por que motivo
o Cristianismo, wuma das formas religiosas mais
diferenciadas, baseia-se justamente na triade arcaica,
construindo a imagem divina de sua Trindade!#2l, Pela
mesma razao deve-se colocar a questao (e ela foi colocada)
de saber com que direito se considera o Cristo como



simbolo do si-mesmo, quando se sabe que o si-mesmo, per
definitionem, consiste numa complexio oppositorum,
faltando por completo o lado obscuro a figura de Cristo. (Ele
é dogmaticamente sine macula peccati [sem mancha de
pecado]).

Ambas as questbes tocam de perto o0 mesmo
problema. Procuro a resposta para tais perguntas sempre no
ambito da experiéncia, razao pela qual devo aduzir aqui
fatos concretos. De modo geral, a maior parte dos simbolos,
quando sao de natureza geomeétrica ou numérica e nao
precisamente figuras humanas, tém aspecto quaternario.
Mas sao encontrados também simbolos ternarios ou mesmo
trinitarios que sao, como me ensina a experiéncia,
relativamente raros. Os casos desta natureza que pesquisei
a fundo se distinguem por algo que poderiamos denominar
de “Psicologia medieval”. Mas isto nao significa uma posicao
retrégrada, nem um julgamento de valor, e sim uma
problematica prépria: em casos desta espécie ha uma
inconsciéncia e um primitivismo correspondente de tal
modo que parecem indicar uma espiritualizacao
compensadora. O simbolo salvador, nestas circunstancias, é
uma triade em que falta o quarto elemento, aquele que
deve ser rejeitado de qualquer modo.

Como a experiéncia me ensina é de grande
importancia, na pratica, que o médico entenda
corretamente o0s simbolos que estao voltados para a
totalidade. Isto porque tais simbolos constituem o
instrumento que nos permite eliminar as dissociacdes
neurdticas, proporcionando a consciéncia aquela atitude e
aquele espirito que a humanidade sempre sentiu como
sendo portadores de redencao e de libertacao. Sao as
représentations collectives que desde os primérdios
permitiram a ligacao tao necessaria entre a consciéncia e o
inconsciente. Esta uniao pode ocorrer tanto no plano
intelectual como no plano meramente pratico, pois no
primeiro caso a esfera dos instintos se rebela e no segundo



a razao e a moral opdem resisténcia. Toda dissociacao no
ambito da neurose psicdogena se deve a uma antinomia
desta espécie e sé pode ser harmonizada pelo simbolo. Para
isto, os sonhos produzem simbolos que, no fundo, coincidem
com a simbdlica transmitida ao longo da historia. As
imagens oniricas desta natureza sé podem ser integradas
na consciéncia e captadas pelo pensamento e pelo
sentimento, quando a consciéncia possui as categorias
nocionais e os sentimentos morais exigidos. A esta altura,
muitas vezes o terapeuta deve realizar um trabalho que
submete sua paciéncia a mais dura prova. A sintese entre
consciéncia e inconsciente sé pode ser conseguida
mediante uma confrontacdo da consciéncia com o
inconsciente, confrontacao que sé é possivel, por sua vez,
guando se entende o que o inconsciente esta querendo
dizer. Deparamos aqui com os simbolos que constituem o
objeto de minhas pesquisas e assim restabelecemos a
relacao perdida com concepcoes e sentimentos que
possibilitam uma coordenacao da personalidade. A perda da
gnosis, isto é, do conhecimento das coisas ultimas, pesa
muito mais do que em geral se admite. A fé também seria
suficiente se constituisse um carisma cuja posse nao fosse
angustiada mas verdadeira, o que é raro. Se nao fosse isto,
poderiamos nos poupar de muito trabalho penoso. A
teologia encara nossos esforcos neste sentido com olhar
desconfiado, mas nao realiza este trabalho tao necessario.
Ela prega uma doutrina que ninguém entende e ainda exige
uma fé que ninguém pode oferecer. E isto que ocorre no
ambito protestante. A situacao do lado catélico é mais sutil.
Nele encontramos, em primeiro lugar, o rito com sua acao
sagrada, ilustrando o acontecimento vivo que é o sentido do
arquétipo, e tocando diretamente o inconsciente. Quem
poderia furtar-se, por exemplo, a impressao causada pela
celebracao da Missa a qual assiste, ainda que com o0 minimo
de compreensao. Em segundo lugar, a Igreja Catdlica tem a
instituicao da confissao e a do “Directeur de conscience” [0
diretor espiritual]l, de maxima importancia, quando



desempenhadas por pessoas idoneas. O fato de que isto
nem sempre aconteca constitui um sério inconveniente. Em
terceiro lugar, a lIgreja Catdlica possui um universo de
representacdes dogmaticas bastante desenvolvidas e
intactas, que oferecem um digno receptaculo para a riqueza
de formas do inconsciente, conferindo portanto uma
expressao plastica e intuitiva a certas verdades vitais, com
as quais a consciéncia deve estar ligada. A fé do catdlico
nao é melhor, nem mais forte do que a do protestante. No
entanto, o homem, independentemente da fraqueza de sua
fé, sente-se envolvido inconscientemente pela forma
catdélica. Mas é por isso que ele também resvala facilmente
para um ateismo frequentemente fanatico, como tenho
observado muitas vezes nos paises de cultura romanica.
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\V4
Reflexoes finais

Como fruto saido do pensamento, a Trindade deriva
de uma necessidade de evolucao exigida pela emancipacao
do espirito humano. Na histéria dos povos é sobretudo
dentro da Filosofia escolastica que esta tendéncia
sobressaiu, constituindo como que um exercicio preliminar
gue tornou possivel o pensamento dos tempos modernos. A
triade é também um arquétipo, e como forca dominadora
nao apenas favorece uma evolucao espiritual, como a
obriga, em determinadas circunstancias. Mas logo a
espiritualizacao ameaca assumir um carater unilateral e
prejudicial a salde, e neste caso o significado
compensatério da triade passa inevitavelmente para o
segundo plano. O Bem nao se torna melhor, mas pior,
quando se exagera o seu valor, e um Mal de pouca monta
se torna grande, quando se |lhe nao presta a devida atencao
e é recalcado. A sombra é uma componente da natureza
humana, e s6 a noite nao ha sombra. Por isso a sombra é
um problema.

Como simbolo psicolégico, a Trindade significa,
primeiramente, a homoousia ou esséncia de um processo
que se desenvolve em trés etapas e que podemos
considerar como fases de um amadurecimento inconsciente
no interior do individuo. Nesta perspectiva, as trés Pessoas
divinas sao personificacbes das trés fases de um
acontecimento psiquico regular e instintivo, que tem uma
tendéncia a expressar-se sempre sob a forma de
mitologemas e através de costumes rituais, como, por
exemplo nas iniciacdes da puberdade e da vida masculina,
nas ocasides de nascimento, de casamento, de doenca e
morte. Os mitos e os ritos, como nos mostra por exemplo, a



medicina do antigo Egito, tém significado psicoterapéutico -
até mesmo em nossos dias.

Em segundo lugar, a Trindade indica um processo
secular de tomada de consciéncia.

Em terceiro lugar, a Trindade nao quer apenas
representar, por exemplo, a personificacao de um processo
em trés etapas, mas ser, de fato, o Unico Deus em trés
Pessoas, as quais possuem conjuntamente uma sé e mesma
natureza divina, pois em Deus nao ha passagem da
poténcia ao actus, da virtualidade a realidade; pelo
contrario, Deus é a pura realidade, o proprio actus purus. As
trés Pessoas divinas s6 se diferenciam pelo modo distinto de
suas origens, pelas respectivas processdes (o Filho gerado
pelo Pai e o Espirito Santo espirado conjuntamente pelos
dois - procedit a patre filioque). A homoousia, cujo
reconhecimento atravessou tantas lutas, é absolutamente
imprescindivel do ponto de vista psicoldégico, pois a
Trindade, enquanto simbolo psicolégico, € um processo de
mutacao de uma s6 e mesma substancia, isto é, da psique
como um todo. A consubstancialidade do Filho, juntamente
com o filioque, indica-nos que Cristo, o qual deve ser
considerado psicologicamente como um simbolo do si-
mesmo, e o Espirito Santo, que deve ser entendido como a
realizacao do si-mesmo, a partir do momento em que é
dado ao homem, procedem da mesma substancia (ovola)
do Pai, isto é, indica-nos que o si-mesmo € um o0 duooLCLOV
T@ mnotpl (uma realidade consubstancial ao Pai). Esta
explicacdao esta de acordo com a constatacdo de que é
impossivel distinguir, empiricamente, os simbolos do si-
mesmo da imagem de Deus. A Psicologia pode apenas
constatar esta impossibilidade, e nada mais. E digno de
nota que a constatacao “metafisica” ultrapassa muito a
constatacao psicolégica. A referida impossibilidade de
diferenciar nada mais é do que uma constatacao negativa,
gue nao exclui a existéncia de alguma diferenca concreta. O
gque acontece, talvez, € que nao se perceba mais tal



diferenca. O enunciado dogmatico, ao invés, fala-nos de
uma filiacao “divina” que o Espirito Santo comunica aos
homens e que, em si, nao se distingue da viétnc ou filiatio
Christi (filiacao de Cristo). Dai se conclui como foi
importante que a homoousia vencesse a homoiousia (a
semelhanca de natureza). Isto quer dizer que com a
recepcao do Espirito Santo, o si-mesmo do homem entra
numa relacao de consubstancialidade com a divindade.
Como bem mostra a histéria eclesiastica, esta conclusao é
sumamente perigosa para a existéncia da Igreja e este foi
um dos motivos principais pelos quais a Igreja nao insistiu
em aprofundar a doutrina do Espirito Santo: em caso
negativo, um desenvolvimento posterior levaria
necessariamente a cismas destruidores e, em caso positivo,
conduziria diretamente a Psicologia. Além do mais, havia
uma série de dons que nao eram aceitos irrestritamente
pela Igreja, como nos indica o préoprio Paulo. Segundo Tomas
de Aquino, os dons espirituais nao estao ligados a bondade
dos costumes ou a virtudes morais do individuo!l. Por isso a
Igreja se reserva o direito de dizer quando algo é fruto da
acao do Espirito Santo, e quando nao é. Com isto ela retira
do leigo a possibilidade, para ele nem sempre oportuna, de
decidir por si mesmo a este respeito. Os reformadores
também perceberam que o Espirito “sopra onde quer”,
como o vento. N3ao é somente a primeira Pessoa da
divindade, mas também a terceira, que se assemelha a um
Deus absconditus [Deus escondido] e, por conseguinte, suas
acoes, como as do fogo, ora sao benéficas, ora prejudiciais
quando encaradas de um ponto de vista meramente
humano. Mas é justamente acerca deste ultimo aspecto que
a Ciéncia se baseia, a qual s6é consegue aproximar-se do que
é estranho a sua natureza, tateando e com grande
dificuldade.

A “criacao”, isto é, a matéria, ndo se acha incluida
na férmula geral da Trindade, pelo menos da maneira
explicita. Por isso em relacao a matéria s6 ha duas
possibilidades; ou ela é real, e por isso se acha envolvida no



actus purus divino, ou é irreal, mera ilusao, e portanto se
acha excluida da realidade. Mas contra esta dultima
conclusao ha, de um lado, o fato da Encarnacao de Deus e a
obra de Redencao em geral, e do outro, a autonomia e a
eternidade do “Principe deste mundo”, isto &, do diabo, que
foi apenas vencido, mas de modo algum destruido e que por
ser eterno nao pode ser destruido. Se a realidade da criacao
se acha incluida no actus purus também o diabo ai se
encontra - como seria preciso provar. Desta situacao resulta
uma quaternidade, mas uma quaternidade diferente
daquela que foi anatematizada pelo Quarto Concilio de
Latrao. - A questao que ai se tratava era a de saber se a
esséncia de Deus exige ou nao uma existéncia autbnoma ao
lado da existéncia das trés Pessoas. No caso que tratamos a
guestao é a autonomia da independéncia, da criatura, que
por si mesma é autbnoma e eterna, isto é, trata-se do Anjo
rebelde. Ele é a quarta figura antagbnica na lista dos
simbolos, cujos intervalos correspondem as trés fases do
processo trinitario. Da mesma forma, o Adversario, no
Timeu, é a segunda componente do par contraditério, sem a
qual nao existe a totalidade da alma do mundo; aqui
também o diabo se acrescenta a triade na qualidade de t0
&v TétapTov (o Uno [na qualidade de] quarto)t?!, para formar
a totalidade absoluta. Se entender-se a Trindade como um
processo, como tentei fazé-lo acima, este processo deveria
prolongar-se até chegar a totalidade absoluta, com o quarto
elemento. Mas com a intervencao do Espirito na vida dos
homens, estes sao inseridos no processo divino e,
consequentemente, também no principio de individuacao e
de autonomia em relacdo a Deus, principio este que vemos
personificado em Lucifer, como vontade que se opde a
Deus. Sem ldcifer nao teria havido criacdo, € nem menos
ainda uma histéria da salvacdao. A sombra e a vontade
oponente sao condicdes imprescindiveis para aquela
realizacao. O ser que nao tem vontade prdpria ou,
eventualmente, uma vontade contraria a do seu Criador e
qualidades diversas das dele, como as de Lucifer, nao



possui existéncia autbnoma, nao estando em condicdes de
tomar decisbes de natureza ética. Quando muito, € um
mecanismo de relégio ao qual o Criador deve dar corda,
para poder funcionar. Por isso Lucifer foi quem melhor
entendeu e quem melhor realizou a vontade de Deus,
rebelando-se contra Deus e tornando-se assim o principio
de uma criatura que se contrapbe a Deus, querendo o
contrario. Porque assim o quis, Deus dotou o homem,
segundo Gén 3, da capacidade de querer o inverso do que
Ele manda. Se assim nao fosse, Ele nao teria criado mais do
gue uma maquina, e neste caso a Encarnacao e a Redencao
do mundo estariam inteiramente fora de cogitacao e a
Trindade nao se teria revelado, pois todas as coisas
continuariam sendo apenas o Uno.

A lenda de Lucifer nao é em absoluto uma histodria
de fadas do mesmo modo que a histdria do Paraiso. Tanto
um como outra sao mitos “terapéuticos”. Naturalmente ha
quem se insurja contra a ideia de que o Mal e seus efeitos
se achem incluidos em Deus, pois acham impossivel que ele
tenha desejado tal coisa. E verdade que devemos
precavermo-nos de limitar a onipoténcia divina, baseados
numa concepcao humana subjetiva; entretanto e apesar de
tudo, é isto precisamente o que pensamos. Mas nao se trata
de atribuir todos os males a divindade. Gracas a sua
autonomia moral, o homem pode imputar a si mesmo uma
parte consideravel de tudo o que de menos bom acontece.
O Mal é relativo; em parte é evitdvel e em parte é uma
fatalidade. Isto se aplica também a virtude, e muitas vezes
nao sabemos o que é pior. Pense-se, por exemplo, no
destino de uma mulher casada com um homem
notoriamente santo! Que pecados os filhos nao terao de
cometer para poderem sentir sua prépria vida, frente a
influéncia avassaladora de pais como estes! Enguanto
processo energético, a vida precisa de polos contrarios, sem
0S quais, como sabemos, é impossivel haver energia. O Bem
e o Mal nada mais sao do que os aspectos morais destas
antinomias. O fato de nao podermos ver estes Ultimos senao



sob este prisma dificulta consideravelmente o desenrolar da
vida humana. Este sofrimento, que acompanha
inevitavelmente nossa vida, é incontornavel. A tensao polar
gque gera a energia € uma lei universal, expressa com
adequacao no yang e yin da filosofia chinesa. O Bem e o Mal
sao sentimentos de valor do ambito humano que nao
podemos estender além. Para |4 destes limites, o que ocorre
nao é atingido pelo nosso julgamento. Nao se pode
aprender a divindade com tributos humanos. Onde ficaria,
alias, o temor de Deus, se s6 pudéssemos esperar do Deus
o “bem”, isto é, aquilo que nos parece ser “bom”? A
condenacao eterna nao corresponde muito a bondade tal
como a entendemos! Embora o Bem e o Mal sejam
permanentes como valores morais, precisam, entretanto,
passar por uma revisao psicoldgica: muita coisa que pelos
seus efeitos nos parece fundamentalmente ma nao provém
absolutamente de uma malicia humana correspondente,
mas de uma ignorancia profunda e de uma falta de senso
de responsabilidade. E por isso que chamamos de Bem o
que muitas vezes produz os mesmos efeitos que o Mal.
Basta pensarmos nas devastadoras consequéncias da
proibicao americana de fabricar e vender alcool, ou nos cem
mil autos de fé da Espanha, que partiram de um louvavel
zelo pela salvacao das almas. Uma das raizes mais fortes do
Mal é a inconsciéncia e é por isto que eu tanto gostaria de
que o Logion [dito] de Jesus, j& mencionado: “Se sabes o
que fazes, és feliz; se nao sabes, és maldito”, se
encontrasse ainda no Evangelho, ainda que sé se ache
registrado uma vez. Gostaria de antep6-lo como epigrafe a
uma renovag¢ao moral.

O desenrolar do processo de individuacao comeca
em geral com uma tomada de consciéncia da “sombra”, isto
é, de uma componente da personalidade que,
ordinariamente, apresenta sintomas negativos. Nesta
personalidade inferior esta contido aquilo que nao se
enquadra ou nao se ajusta sempre as leis e regras da vida
consciente. Ela é constituida pela “desobediéncia” e por isso



é rejeitada nao sé por motivos de ordem moral, mas
também por razbes de conveniéncia. Uma cuidadosa
investigacao mostra-nos que ai se acha, entre outras coisas,
pelo menos uma funcao que deve cooperar na orientacao
psicolégica consciente. Ela coopera, nao movida por
objetivos conscientes, mas por tendéncias inconscientes,
cuja finalidade é de natureza diversa. Refiro-me a quarta
funcao, dita funcdao de valor secundario, que é autbnoma
em relagdo a consciéncia e se acha a servico de objetivos
conscientes. E ela que esta a base de todas as dissociacdes
neurdticas e sé pode ser integrada na consciéncia, quando
0os conteldos inconscientes correspondentes se tornam
simultaneamente conscientes. Mas esta integracao sé pode
realizar-se e tornar-se proveitosa quando se reconhecem, de
algum modo, e com o devido senso critico, as tendéncias
ligadas ao processo, tornando-se possivel sua realizacao.
Isto leva a desobediéncia e a rebeliao, mas leva também a
autonomia, sem a qual a individuacao nao é possivel.
Infelizmmente a capacidade de querer outra coisa tera de ser
real, se é que a ética tem um sentido. Quem se submete, a
priori, a lei ou a expectativa geral, comporta-se como o
homem da parabola, que enterrou o seu talento. O processo
de individuacao constitui uma tarefa sumamente penosa,
em que ha sempre um conflito de obrigacdes, cuja solucao
supde que se esteja em condicoes de entender a vontade
contraria como vontade de Deus. Nao é com meras
palavras, nem com autoilusbes coOmodas que se enfrenta o
problema, porque as possibilidades destrutivas existem em
demasia. O perigo quase inevitavel consiste em ficar
mergulhado no conflito e, consequentemente, na
dissociacdo neurética. E aqui que intervém beneficamente o
mito terapéutico, com sua agao libertadora, mesmo quando
nao encontremos qualquer vestigio de sua compreensao. E
suficiente - como sempre foi - a presenca vivamente
sentida do arquétipo. Esta s6 falha quando a possibilidade
de uma compreensao consciente parece exequivel e nao se
concretiza. Em tais casos, €& simplesmente deletério



permanecer inconsciente, embora seja precisamente isto o
que acontece hoje em dia, em ampla escala, na civilizacao
crista. Muito daquilo que a simbdlica crista ensinava esta
perdido para um imenso nUmero de pessoas, sem que
hajam percebido aquilo que perderam. A cultura, por
exemplo, nao consiste no progresso como tal, nem na
destruicao insensata do passado, mas no desenvolvimento
e no refinamento dos bens ja adquiridos.

A religiao é uma terapéutica “revelada por Deus”.
Suas ideias provém de um conhecimento pré-consciente,
gue se expressa, sempre e por toda parte, através dos
simbolos. Embora nossa inteligéncia nao as apreenda, elas
estao em acao porque nosso inconsciente as reconhece
como expressao de fatos psiquicos de carater universal. Por
isso basta a fé, quando existe. Toda ampliacao e
fortalecimento da consciéncia racional, entretanto, leva-nos
para longe da fonte dos simbolos. E a sua prepoténcia que
impede a compreensao de tais simbolos. Tal é a situacao
que enfrentamos em nossos dias. Nao se pode fazer a roda
girar para tras, nem voltar a acreditar obstinadamente
naquilo “que sabemos nao existir”. Mas bem poderiamos
prestar atencao ao significado real dos simbolos. Isto nos
permitiria nao apenas conservar os tesouros incomparaveis
da Cultura, como também abrir um novo caminho que nos
devolveria as verdades antigas, as quais, por causa do
carater singular de sua simbdlica, desapareceram de nossa
“razao”. Como pode um homem ser Filho de Deus e ter
nascido de uma Virgem? Isto € como que uma bofetada em
plena face. Entretanto, um Justino Martir nao mostrou a seus
contemporaneos que eles atribuiam tais coisas a seus
herdis, e com isto nao encontrou audiéncia junto a eles? Isto
aconteceu porque, para a consciéncia daquela época, tais
simbolos nao eram tao desconhecidos como para nos. Hoje
em dia, esses dogmas encontram ouvidos moucos, pois ja
nao existe mais nada que corresponda a tais afirmacoes.
Mas se tomarmos essas coisas como sao, isto é, como
simbolos, teremos forcosamente de admirar sua verdade



profunda e declarar-nos gratos aquela Instituicao que nao
somente as conservou, mas as desenvolveu através dos
dogmas. Ao homem de hoje falta a capacidade de
compreensao, que poderia ajuda-lo a crer.

Se ousamos aqui submeter antigos dogmas, que se
nos tornaram estranhos a uma reflexao psicolégica, nao o
fizemos com a pretensao de saber tudo melhor que os
outros, mas sim movidos pela conviccao de que é
impossivel que o dogma, pelo qual se combateu durante
tantos séculos, seja uma fantasia oca e sem sentido. Para
isso situei-me na linha de consensus omnium (consenso
universal), isto é, de arquétipo. Foi somente isto que me
possibilitou uma relacao direta com o dogma. Como
“verdade” metafisica ele me era inteiramente inacessivel, e
julgo licito supor que eu nao tenha sido o Unico ao qual isto
aconteceu. O conhecimento dos fundamentos arquetipicos
universais me animou a considerar o quod semper, quod
ubique, quod ab omnibus creditum est como fato
psicolégico que ultrapassa o quadro da confissao de fé
crista, e tratad-lo simplesmente como objeto das ciéncias
fisicas e naturais, como um fenémeno puro e simples,
gualquer que seja o significado “metafisico” que lhe tenha
sido atribuido. Sei por experiéncia propria que este ultimo
aspecto jamais contribuiu, por pouco que fosse, para a
minha fé ou para a minha compreensao. Ele ndao me dizia
absolutamente nada. Entretanto, tive de reconhecer que o
simbolo de fé possui uma verdade extraordinaria pelo fato
de ter sido considerado, durante dois milénios, por milhdes
e milhdes de pessoas, como um enunciado valido daquelas
coisas que nao se podem ver com os olhos, nem tocar com
as maos. Este fato deve ser bem entendido, porque da
“Metafisica” s6 conhecemos o produto humano, quando o
carisma da fé, tao dificil de ser mantido, nao afasta de nds
toda duvida e, consequentemente, liberta-nos de toda
angustiosa investigacao. E perigoso que tais verdades
sejam tratadas unicamente como objeto de fél3], pois onde
ha fé, ali também estd presente a dulvida, e quanto mais



direta e mais ingénua é a fé, tanto mais devastadoras sao
as ideias quando a primeira comeca a eclipsar-se. Em tais
ocasides é que nos mostramos mais hdabeis do que as
cabecas enevoadas da tenebrosa |ldade Média; e entao
acontece que a crianca é despejada juntamente com a
bacia em que foi lavada.

Apoiado nestas e noutras consideracoes de natureza
semelhante é que mantenho sempre uma atitude de
extrema cautela, ao abordar outros significados possiveis,
ditos metafisicos, da linguagem arquetipica. Nada as
impede de que eles cheguem afinal de contas até a base do
mundo. Nés é que seremos tolos se nao o percebermos.
Assim pois nao posso presumir que uma investigacao do
aspecto psicolégico tenha esclarecido e resolvido
definitivamente o problema dos conteudos arquetipicos. Na
melhor das hipdteses, o que fiz talvez nao passe de uma
tentativa mais ou menos bem ou mal sucedida de abrir um
caminho que permita compreender um dos lados acessiveis
do problema. Esperar mais seria uma temeridade. Se, pelo
menos, conseguir manter viva a discussao, meu objetivo ja
se acha mais do que cumprido. Ou por outra, se o mundo
viesse a perder de vista estes enunciados, estaria
ameacado de um terrivel empobrecimento espiritual e
psiquico.

[1]. “St. Thomas emphasizes that prophetic revelation is. as such, independent
of good morals - not to speak of personal sanctity” [Santo Tomas enfatiza que a
revelacao profética em si nao depende da bondade dos costumes - para nao
falarmos da santidade pessoal] (Cf. De Veritate, Xll, a: Suma Teoldgica, | - ll, p.
172. a 4). Tirei esta observacao de um artigo sobre St. Thomas’s Conception of
Revelation, da autoria de Fr. Victor White, O.P. (Oxford). O autor colocou seu
manuscrito gentilmente ao meu dispor.

[2]. “O axioma de Maria”. Cf. Psicologia e alquimia [OC, 12, § 209ss.].

[3]. Penso aqui no ponto de vista protestante da sola fide.
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Manes 173

Marduk 173, 176

Maria 177, 251
- como genitora de Deus 175%°, 194, 240
-e alua 1762

Matéria, como certeza da ideia de Deus 252
Matéria, material, dos alquimistas 263
Mediator, mediador, Marduk como 173
Medicina, do antigo Egito 287

Medo dos fantasmas 200
- do inconsciente 274

Melancolia 24216
“Mensagem” crista 222, 228, 231, 234
Mercurio 276

Metafisica 294
- e psicologia 289
Migracao, e tradicao 194



Missa 285

Mito(s), formacao do 257
- significacao psicoterapéutica dos 286, 290, 292

Mitologema 287
- carater arquetipico do 178, 1954

Mistérios, extincao e renovacao dos 206
Misticas, experiéncias 274

Mistura 188, 191, 280

Monoceronte 259

Monoteismo 249, 279

Moral 285

- renovada 291

-- distincdes: virtudes morais e espirituais 289
-- decisao 271, 272

-- julgamento 247

Mundo, redencao do 290
- realidade do 264, 290

Nabucodonosor 173
Nacional-socialismo 275

Nascimento, costumes observados por ocasiao do 287
- do heréi 229, 233

- virginal, tema do 293

- da crianca divina (no Egito) 177

Natureza, e espirito 261
- € quaternidade 261

Nimrod 17622

Nous 2167, 221, 276

NUmeros pares, aspecto dos 262

Numinosidade, experiéncia numinosa intima 222, 274

Objeto precioso dificil de ser alcancado 230



Obra da criacao 290

- em Platao 187

- imperfeicao da 201

- pressupostos da 252

Obra divina da redencao 290

Obsessao 242

Octégono 276

Oito, nUmero oito, ogddada, o oitavo no Fausto 244
Oposicao, oposicoes, oposto(s), antitese(s), pares opostos
272

- exacerbacao dos 272

- reconciliacao dos 260

- pares contrarios 247

- tensao dos 180, 291

- unificacao dos 181, 190

- complexio oppositorum 277

Orgulho, como pseudo-reacao 275
Ormuzd 259
Ouro 276

“Outro”, no Timeu 179, 186
- como o quarto elemento 188

Oxford Movement 275

Pai, como energia 279

- como o Uno 199, 203

- identificacao com o 271, 276

- como “criador” e auctor rerum 199, 272, 279
--e filho 177, 204, 241, 272

-- no Eqito 177, 222

-- em solo babildnico 173

-- significado do 271, 276

-- e Espirito Santo 194, 234, 239, 289
-- @ mae 235

-- e diabo 254



--- e espirito 259
-- igualdade de substancia, consubstancialidade do 177

Palestina 178

Paraclito 260, 267
- doutrina a respeito do 172

Parapsicologia 2421

Parricidio 271

Pattern of behaviour (esquema de comportamento) 222
Patriarcado 223

Paulo 170, 212, 228, 289

Pecado 232
- nao querido por Deus 248
- original 248, 252, 263

Pedra (cf. tb. Lapis) 276

Pensamento, como funcao superior 184, 244
- primitivo 240

- quaternario 246

- trinitario 242, 246, 258, 261, 264

- bidimensional 184

Pentecostes, relato de 276
Pequeno Polegar 281

Personalidade, totalidade da 281
- cisao da 245

Pesquisadores da Biblia, os mais sérios 275

Pitagéricos 263
- interpretacao dos niumeros segundo os 181

Pneuma 221, 240, 276

Pomba, do Espirito Santo 276
- santa 236!

Péncio Pilatos 211, 217

Ponte 272

Ponto de ligacao, intermediario 182, 185, 232
Pontos cardeais (regides celestes), quatro 246



Privatio boni 185
Processo de individuacao 281, 292
Processo de tornar-se si-mesmo 233

Processo de transformacao 289

- religioso 244

Proibicao 291

Projecao, projecdes 230, 268

- metafisicas 272

Proporcao geométrica 181
Protestantismo e catolicismo 285

- ponto de vista do sola fide no 2943

Psicologia 289

- @ metafisica 2733
- “medieval” 284

- e teologia 280, 285

Psicologia das massas, fendmeno da 275
Psicoterapeuta 285

Psiqgue, consciente e inconsciente 230
- processo de transformacao da 289

Puramente pensado 197
Purusha 202

Quadrado 276

Quaternidade 190, 263, 290

- como arquétipo universal 246

- psicologia da 268

- dos pitagodricos 261

- como simbolo do si-mesmo 281
Quaternidade, ideia de uma 243
- em Pitdgoras 246

Quatro, quarto elemento, quarto termo (cf. tb.
Quaternidade) 229, 264, 280, 290
- no Fausto 243, 246, 263



- em Platao 192, 251

- problema do 243, 261, 268

- pontos cardeais, regides celestes 246
- cachorros 176

Quicunce 189

Racionalismo 274
- e irracionalismo 245
- e simbolo 280, 293

Razao raciocinante 227, 272, 293
- e realidade 188

Realidade corpdrea e o puramente imaginado 182, 188, 280
- psiquica 233

Recalque, repressao 244, 286

Recepcao, fenbmenos de 154, 265

Recipiente, vaso, receptaculo 230

Redencao, libertacao 241

Redentor, arquétipo do 202
- Marduk como 173

Redondo 246

Reflexao 260, 272
- como processo de reconciliacao 236

Reforma 289

Religiao, como “terapéutica revelada” 293
- primitiva 245

Renascimento, novo nascimento 197, 245
Renovacao, ritos de renovacao 206, 244
Representacoes, concepcdes de Deus 242
Représentations collectives 171, 285
Revelacao, revelacdes 237

Rito(s), significado terapéutico do(s) 287
- romano 2421



Ruah Elohim 240

Sacrificio da autonomia 273
Sameness (Cornford) 186, 191
“Santidade” 225

Sapientia 240

- Dej 221, 263

Sarpanitu 176

Sata, carater tricefalico de 252
Satanael 249

Sensacao 245

Sentido, senso 271
Sentimento, como funcao inferior 184, 245

Serpente, no Paraiso 291
- quadricornutus serpens 262

Shamash 173
Simbologia crista 17413, 257

Simbolo(s) 280

- cristaos 170

- empiricos 282

- numMéricos 282

- carater paradoxal dos 282
- efeitos dos 216

Simbolos geométricos 284
- na alquimia 276

Simbolos teriomorficos do Espirito 177, 232, 263, 272, 276

Simesmo 276

- arquétipo do 231

- como complexio, unio oppositorum 283

- como totalidade 232

- simbolos do 276, 281, 289

- carater do simesmo nao diretamente acessivel a



observacao 230
- como realidade psiquica 233

Sin (lua) 173

Sincronicidade, astrol. 257
Sociedade, ordem social 222
Sofia 175%°, 193

Sofrimento, por causa da antinomia 291
- humano e divino 233

Sol, umbra solis 2454

Sol, alado no Egito 177
- do meio-dia 173

Sombra 247, 286, 290
- tomada de consciéncia da 292
- personalidade consciente e 245

Sonho(s) 2383, 269

- arquetipico 222, 280

- simbolos da triade e quaternidade nos 280, 285

- simbolismo da totalidade e de Deus nos 285

- temas, motivos numéricos nos 281

- reducao dos sonhos a realidades banais 280

- triades (cf. tb. Triades de deuses, Trindade) 173, 193, 239

Sopro, respiracao 197, 235
Sésia espiritual 177, 197

Symbolum, symbola 207

- apostolicum 211

- athanasianum 217

- nicaenum 215

- nicaeno-constantinopolitanum 217
- tridentinum 220

- de Gregério Taumaturgo 213

Tao, taoismo 231
Temor de Deus 291



Teologia real egipcia 222
Tiamat 173
Tomada de consciéncia 238

Totalidade 264, 276, 281

- € quaternidade 246

- simbolos da 285

- e concretizacao (realizacao) da 233

“Transcendente” 210
Transferéncia 230
Transformacao 272
Transitus 272

Trés, triade, nimero trés 179

- como arquétipo 286

-e o Uno (Timeu) 186

- como puramente imaginado 184, 188, 197, 280, 286
- como esquema ordenado artificial 246

- sentido do 280

- nos sonhos 280

-- COMo compensacao 284

- e 0 quatro 185

Triades de deuses, no Egito 177, 194
- como arquétipo 173
- babildnicas 172

Triangulo equilatero e a Trindade 180

Trindade (Dreieinigkeit) 171, 177
- evolucao da ideia da 268

- revelacao da 290

-do Timeu 182, 280

Trindade (Trinitat) 180, 196, 226

- arquétipo da 209, 224, 238, 280

- efeitos da acao do 281

- como processo de tomada de consciéncia 288, 290
- evolucao da ideia da 219, 222

- como parte da “soteriologia” 280



- e homoousia 287

- latente 212

- metafisica da 171

- numinosidade da 224

- prefiguracdes da 172, 193, 207
- interpretacao psicoldgica da 196
- como simbolo da 242, 287

- simbdlica, simbologia, simbolismo da 280
- e triade 239

- umbra Trinitatis 252

- e realidade empirica 280

Trisagio 209

Uddushunamir 176

Unidade, origem dos numeros a partir da 179
- transformacao da unidade em dualidade 242

Unilateralidade 286

Uno, um 199, 204, 290
- e o0 Outro (Timeu) 179

Vento(s) 197

Vénus 176

Verde, verdor (viriditas) 281
Vermelho 281

Vida do herdi, atributos da 229
Virtude 291

Vontade, capacidade de querer o contrario 252, 290
- e a funcao inferior 245

Vontade de Deus, vontade contraria como 292
- e Lucifer 290

Yang e Yin 291



[*]. A numeracao se refere aos paragrafos; os nUmeros em corpo menor, as
notas.



Textos de capa

Contracapa

Neste volume, Jung da seguimento as suas pesquisas em
torno da religiao, interpretada no enfoque da Psicologia
Profunda. Baseado no principio de que os fendmenos
religiosos  universais sao representacdes coletivas
originadas de “contelddos arquetipicos” da alma humana,
ele prossegue suas investigacdes no campo dos simbolos
trinitarios da religiao e, em especial, do dogma cristao da
Trindade. Também aqui, a abordagem tem cunho cientifico,
sendo uma tentativa de analisar os simbolos da Trindade no
prisma das teorias psicolégicas. O texto motivou reacodes de
tedlogos, porqguanto a explicacao da Trindade crista como
produto de conteldo arquétipo da alma, sob forma de
simbolos, envolveria uma verdade religiosa fundamental,
aceita pelo cristianismo como revelada. Porém, apesar da
inconciliabilidade do posicionamento tedrico do tema
trinitario junguiano e as exigéncias das premissas da
teologia trinitaria, a presente pesquisa de Jung representa
uma contribuicdo de indiscutivel valor, tanto para as
ciéncias psicolégicas quanto para os estudos sobre o mundo
religioso.

Orelhas

Em suas investigacdes cientificas em torno da mente
humana profunda, Jung se deparou cons-tantemente com o
fendmeno religioso que chegou a prender seu interesse de
tal forma a ocupar um lugar central em seus escritos,



especialmente naqueles dos seus Ultimos anos. Mantendo-
se num plano rigorosamente cientifico, Jung observou
acurada e conscienciosamente toda espécie de
manifestacao daquilo que podemos chamar de “fator
religioso”, tomado em sua amplidao universal, abrangendo,
portanto, as representacdes religiosas tanto do homem
primitivo quanto as formas diversas de religides que se
manifestam nas fases mais avancadas da cultura humana
tanto no ambiente, na cultura e nas tradicdoes do Ocidente
quanto do Oriente, ao longo dos séculos.

A partir dessas investigacdes Jung sentiu-se obrigado a
reconhecer, como “conteddos arquetipicos da alma
humana”, as representacdes primor-diais coletivas que
estao na base das diversas formas de religiao. Mesmo sem
nunca falar expressamente de “Deus” com o propdsito de
demonstra-lo, ou no sentido que lhe atribuem as diversas
religides, Jung, nesse estudo, admite na estrutura profunda
da mente humana uma potencialidade nata que exerce uma
funcao transcendente e impulsiona o ser humano a procurar
a Deus e com Ele se relacionar através da religiao. A
importancia desse assunto, analisado pelo enfoque
psicoldgico, adquire maior interesse por ser tratado por C.G.
Jung, pioneiro insuperado nas pesquisas da Psicologia
Profunda.

C.G. Jung nasceu em Kesswil, Suica, em 1875. Formou-se
em Medicina em 1900, na Universidade da Basileia. Foi
assistente e depois colaborador de Eugen Bleuler na Clinica
Psiquiatrica de Zu-riqgue. Foi colaborador proximo de
Sigmund Freud, de quem afastou-se anos mais tarde. Teve
uma brilhante carreira intelectual em cujos escritos se
revela a grandeza de um dos mais influentes pensadores do
século XX. Jung morreu em 1961, na cidade de Kisnacht,
aos 85 anos.
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Este livro inclinara a balanca ao seu favor.
Nao importa se vocé for vendedor,
advogado, garcom, professor, cuidador,
gerente estratégico, estudante ou
encantador de caes, a meta é ajuda-lo a
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Fexeus, Henrik
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288 paginas

Compre agora e leia

Leitura da mente nao € um mito, e nem é
mais misterioso do que entender o que
alguém esta dizendo ao falar conosco. E
este livro tem tudo o que vocé precisa
saber para se tornar um especialista em
leitura da mente. Usando habilidades
COmo comuhnicacao nao-verbal, linguagem
corporal e influéncia psicolégica, podemos
descobrir o que a outra pessoa pensa e
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pensamentos e crencas da maneira que
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A linguagem corporal € a administracao
do tempo, do espaco, da aparéncia, da
postura, do gesto, da prosddia vocal, do
toque, do cheiro, da expressao facial e do
contato visual. A mais recente pesquisa na
neurociéncia e psicologia provou que a
linguagem corporal é crucial para a
eficacia da lideranca - e este livro vai
mostrar a vocé, exatamente, como ela
impacta a capacidade dos lideres em
negociar, administrar a mudanca,
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Compre agora e leia

O livro trata do simbolismo e da
fenomenologia do arquétipo do si-mesmo,
comparando-o com a principal
manifestacao religiosa do Ocidente: a
figura de Cristo.

Compre agora e leia
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Os textos aqui apresentados sao a
transcricao de gravacoes em som original
de exposicoes de Jung e documentam as
célebres rodas de conversacao que
ocorreram em 1958 no Instituto C.G. Jung
de Zurique. Para um publico internacional,
C.G. Jung respondeu, tanto em alemao
como em inglés, a perguntas selecionadas
referentes aos grandes temas de sua obra
e aos diversos aspectos praticos do
tratamento terapéutico.
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