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Nio ¢é tarefa facil dissertar sébre qualquer questdo tratada por Santo
Agostinho. Scus pensamentos nio seguem, nem sistema, nem método,
propriamente ditos, que facilitariam a apresentacio de suas idéias. Seus
pensamentos nascem da espontaneidade e vitalidade de seu espirito exu-
berante, que exclui, como que naturalmente, rigorosa sistematizagdo (1).

Opensamento de Sto. Agostinho ndo se presta i esquematizacio, a néo
ser que se queira sacrificar-lhe a originalidade. Por esta razio, parece-
nos mais adequado seguir o texto e seguir-lhe o ritmo evolutivo de sen
pensamento.

Nio nos propomos critica filoldgica ou literdria; apenas, elucidagio
das idéias sobre o Ensinar e Aprender do santo Bispo de Hipona, fixa-
da em o “De Magistro”. Esta obra, escrita no ano de 389, relata um Dia-
logo, entre Sto. Agostinho e sen filho Adeodato, sobre a importincia da
lingua, e Cristo, o Mestre propriamente dito,

A razio de nosso empreendimento se liga a importdncia de Sto.
Agostinho para a cultura cristi, bem como para Sto. Toméas d’Aquino,
por ter escrito optisculo idéntico, subordenado ao mesmo titulo: De Ma-
gistro. Este serd melhor entendido, conhecendo-se aquéle; pois o Aqui-
nate, embora aceite em parte as cpinides do Bispo Hiponensc, as corrige
ao mesmo tempo, sendo que desta maneira representam os elementos
perenes de toda uma diddtica do cnsinar e aprender.

Parece inutil tratar déste assunto; h4, entretanto razdes que nos assis-
tem ao dedicarmos nossa atencio ao problema, Primeiro, porque o fa-
zemos em honra do 16. centendrio do nascimento do grande Santo e
Pensador, inclusive, em contribuicio a fundagio tricentendria da cida-
de de Sorocaba; segundo, por se tratar de tema, aparentemente, arqueo-
l6gico, mederno e atual, entrctanto, a ndo dizer, atualissimo, referente
ao ensinar e aprender. Estas sdo funces basicas e fundamentais da ati-

(*) Esta conferéncia [oi revista ¢ refundida para fins de publicagio em 1855.
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vidade did4tica de qualquer grau de ensino. Lembramos as discussoes
e debates renhidos sébre a matéria em questdo, no setor das Escolas do
Trabalho, da Escola Nova, no que diz respeito ao Mestre-Professor (en-
sino) e & atividade do aluno (aprendizagem). A eficiéncia da discus-
sio depende, em ultima anilise, do problema do conhecimento, ou seja,
de come o espirito humano forma idéias (universais), uma vez que, em
virtude de sua constituicio, entra, primeiramente, em contato com o mun-
do sensivel (particular) pelos sentidos, para atingir o abstrato univer-
sal e adquirir, desta manecira, conhecimentos de verdade,

Nio pretendemos, reafirmamos, originalidade, mas, ouvir e sentir
ao vivo os mestres, sobre a questdo, para claborarmos, futuramente, as
idéias que realmente fundamentam o ensinar e aprender (2).

Isolar o pensamento de Sto. Agostinho sobre o tema do ensinar e
aprender néo pode ser feito, sem apresentar, préviamente, as idéias gerais
que condicionam a questio. O ensinar e aprender estdo, intimamente,
ligados ao Mestre Interior, sendo que éste estd colocado entre os pro-
blemas dos conhecimentos sensivel e intelectual (interiaridade do pen-
sar), por um lado, e a teoria da iluminagdo, por outro lado. Por isto,
obedecera o presente estudo, ao seguinte plano:

I — Nogoes prévias: Idéias de Sto. Agostinho sobre (vide Nota 3):

a — o conhecimento sensivel
b — o conhecimento inteletual: interioridade do pensar
¢ — o Mestre Interior: ensinar e aprender
d — a teoria da iluminacio
II — De Magistro — Sobre o Mestre (vide Nota 26):
a — Introducho
b — as palavras-sinais e o Mestre Interior
¢ — fé e ciéncia
1 — os trés aspetos do conhecimento mais perfeito: cién-
cia — inteligéncia — sabedoria
2 — os trés aspetos do conhecimento em o “De Magistro”
d — a funcho do Mestre segundo Sto. Agostinho e Sto. Tomas;

ou seja, a ciéncia (conhecimento) adquirida pelo ensinar
e aprender (vide Nota 42)
IIT — Disposigao geral da matéria tratada por Sto. Agostinho em o “De
Magistro” (vide Nota 53 ¢ Observagao)
IV — Os principais textos do “De Magistro”, relacionados com o en-
sinar e aprender, em original e traducdo: os capitulos: VII; XI;
XII; XIII; XIV — (vide Nota 54 e Observacio)
V — Epilogo
VI — Resumo e Conclusdes referentes as I.a IL.a Partes: Nocoes pré-

vias sébre o conhecimento — o Mestre interior — a teoria da
iluminacfio; de Magistro — Sébre o Mestre
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VII — Notas
VIII — Indice Bibliografico

I — Nocées prévias: Idéias de Sto. Agostinho sdbre (vide Nota 3):

a — o conhecimento sensivel

Da familiarizacdo de Sto. Agostinho com o Neo-platonismo, nasceu
a metafisica do espirito (4) que o libertou do materialismo maniques-
ta, bem como a certeza da existéncia do mundo de espirito e, simultinea-
mente, de Deus, verdade e Juz immutdveis, que o libertaram do septi
cismo. A mectafisica do espirito, a experiéncia e evidéncia da verdade
que bascia no espirito e conduz a Deus, condicionam a doutrina sébre o
conhecimento: o mestre interior e a iluminacio,

Quanto ao conhecimento sensivel, opina Sto. Agostinho, que a sen-
sa¢do é conhecimento e o dado sensivel ¢ corporeo. Dai se deduz que
o dado sensivel exclui, por natureza, a sensacio, bem como a possibili-
dade de sensacdo (5). A sensagiio pertence a alma e seria cometer um
érro, querendo unir a idéia sobre o conhecimento sensitivo algo corporeo.
A sensacdo da dér parece ser sofrida pelo corpo; na verdade, porem, é
a alma que sofre pelo corpo (6).

Sto. Agostinho admite, da mesma maneira, duas modalidades de lu-
zes, a saber: uma luz corpérea percebida pela vista e outra, cuja luz
permite que nossos olhos enxerguem a luz material. A primeira é o
objeto conhecido, a outra é o meio de conhecimento. A poténcia sensi-
tiva ¢ uma luz, puramente,espiritual e provem da alma. O cego nio
enxerga, por lhe faltar o orgio material de que a alma, indispensavel-
mente, necessita; a luz interna, porém, que o capacita para enxergar,
estando presente o érgdo necessario, néo lhe falta,

De que modo, pois, combinam o objeto, que ¢ material, e a sensa-
¢o, que pertence a alma? Como, entdo, explicar a influéncia do corpo
sobre a alma?

A solucdo do problema nos é dada por Sto. Agostinho em seu escri-
to "De Musica® — “Sébre a Musica”. Sem deter-nos em detalhes pro-
longados, resumimos com Gilson — Bohner (8) o essencial da exposi-
¢do agostiniana, do seguinte modo:

“Nio h4 duavida que existem condigbes corporeas para a sensagao;
estas, porém, sio produzidas pela alma. Ela nao esta ligada ao corpo
4 maneira de relagio reciproca; ela atende ao corpo, e a alma, ao aten-
der, aje sem sofrer influéncia, por parte do corpo. Quando, porém, pro-
cessos materiais provocarem mudangas no corpo, a alma repara-nas de
forma ativa e ao repard-las produz sensacdo” (9).

“Agora estd evidente que ndo € o corpo que atua sobre a alma, é
a alma que opera sobre o corpo. A alma esti, de per si, presente em
todos os orgios do corpo ¢ esti néles, de certo modo, atenta. A ausén-
cia de sensagdes significa que as relagdes entre o corpo e o mundo exte-
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rior sio normais, Quando éste estado for alterado, entrard a alma em
atividade. Ela ndo sofre influéncia, entra, simplismente, em atividade,
pelo que volta sua atengio ao orgio do corpo afetado. E’ cla que vé,
que sente pclo olfato e toma o gbsto. A sensaglo, portanto, é como
que exame do corpo realizado pela alma. Esta espontaneidade da alma,
Sto. Agostinho assim a descreve: a alma demostra acdes mais aten-
tas... sdo estas as operaghes executadas pela alma, quando sente por
ocasido do corpo afetado (passionibus corporis), sem ela, entretanto, so-
frer as afetagdes” (10).

Prosseguindo na andlise do conhecimento sensivel, chega Sto. Agos-
tinho a admitir a meméria como parte do pensamento puro, cuja ativi-
dade é de naturcza espiritual, como também scnsivel. Sto. Agostinho
considera-a como “luz dos intervalos temporarios” (11), fazendo com
que cocxistam seqiiéncias de momentos (instantes) que, do contrério,
jam perder-se. Dec virias maneiras, prova Sto. Agostinho, ainda, atinen-
te ao grau fnfimo do conhecimento (sensivel), a superioridade da alma
sobre o corpo.

A analise do conhecimento sensivel o conduz a uma luz nio percep-
tivel pelos sentidos. “Acima daquela luz. .. e no ato que constata a exis-
téncia desta luz, encontra Sto. Agostinho outra luz: “Uma ¢ a luz que
e sentida pelos olhos; outra ¢ que age pela vista para que seja reparada”.
Esta segunda luz provem do interior: “esta luz pela qual isto se da,
encontra-se, certamente, na alma” (12). Desta maneira, passamos do
mundo exterior para nés mesmos, i.é, nosso interior, para vermos de
como seremos conduzidos do pensar para o préprio Deus.

b — o conhecimento inteletual: interioridade do pensar

Sabemos que o corpo nio é causa das sensagoes; pergunta-se, conse-
(uentemente, si a alma é causa de suas idéias.

A primeira vista, parece que as idéias nos vém de fora, porque nés
trocamos idéias. As idéias nos sio comuns e, a0 conversarmos com outras
pessoas, néo lhes transferimos idéias? Apezar de tudo, ndo existe ne-
nhum mestre. Porque a proposicio de uma frase que o discipulo enten-
de, ndo significa que o mestre lhe transmitiu o conhecimento. O dis-
cipulo ji conhece o sentido das palavras e, somente, pelas palavras en-
tendidas se lhe abriu o sentido da frase (13). Perguntas, habilmente,
dirigidas revelam que a verdade das frases se evidencia no seu intimo,
que minhas palavras déle, somente, podiam aproximar. A verdade, pois,
estd na alma. Sua presenca faz com que o aluno responda as perguntas.
Responder, pois, ndo significa repeticio do que foi dito, sim, tirar do
interior do espirito o que latente néle existe; significa, também, reagir,
positivamente, a estimulo exterior. Quem responde age e produz, sem
receber e sofrer, Por ai se vé: ©... que nunca aprendemos, Porque
estdo convencidos de nao haver aprendido nada por minhas palavras: o
que ignora a cousa depois de cu ter falado; o que sabe ter ouvido cousas
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falsas e o que perguntado, poderia dizer a mesma cousa que ja foi
dita” (14).

“Que nio se aprende nada”, ndo significa ser o ensino inutil, pois,
éste tem sentido diferente. Esta contradigio, assim deve ser entendida:
de que o corpo é incapaz para o pensar, também éste o é para si proprio,
(quer dizer, que a insuficiéncia é a mesma, seja do corpo para o pensar,
seja do pensar para si proprio). — A adquisicio das experiéncias, quer
dos sentidos, quer do pensar, se passa em linha paralela, Pela compa-
racio de ambas, chega-se a concluir pela lci da interioridade do pen-
sar. Fora da alma ha estimulos, lembrancas e sinais; a espontaneidade
da alma fica intata porque ela se apodera déstes sinais, para lhes dar
interpretacio: ela tira do seu interior a substincia de que, aparente-
mente, recebeu de fora” (15).

¢ — O Mestre Interior: ensinar e aprender

“Desta maneira a alma é conduzida para dentro (de si), onde nio
vive inclausurada em si mesma (solipsismo psicolégico). Ela tem pos-
sibilidade de comunicacio em direcdo para cima (ab interioribus ad
superiora). Eis o ponto decisivo: A alma, para escapar de sua soliddo,
foge para Deus, ponto até onde a analise do pensar nos deve levar.” (16).

“A alma é solitaria por nela penetrar nada de fora, ?Ela estard em
comunicagiio com outros espiritos solitirios? Como se pode explicar que
éstes seres solitarios concordam, p. ex., em idéias matematicas ou morais?
Agora, ha tantas inteligéncias solitdrias quantos homens ha. Ninguem
vé o pensar do outro, nem cu vejo algo do teu pensar (17). Si existe
a idéia de uma sabedoria que podes vér sem eu saber; que eu possa
vér sem tu saber; que nao podemos mostrar um a outro e que, apezar dis-
to, é igual para todos, devemos supdr scja estd idéia, ignalmente, aces-
sivel a todos nds” (18).

“Existem, portanto, idéias imutdveis e cternas que nos ensinam, e
as quais nos submetemos, incondicionalmente. Uma vez que indepen-
dem da nossa razido, devem ser verdades transcendentais. — Sabemos
pela SS. Escritura da existéncia de um Mestre transcendente, que é
Cristo, Deus que reina nos céus e ensina nossos coragbes”, (19). Assim
podemos identificar, seguramente, a verdade com o proprio Deus. Por
vias indiretas, descobrimos ser a verdade aquéle que se chamou a si
préprio o unico Mestre” (20).

d — A teoria da iluminagdo

A doutrina de Sto. Agostinho sébre o conhecimento culmina na
‘teoria da iluminacio’, concebida sob influéncia do Neo-platonismo. Apre-
sentd-la em sistema é tarefa dificil, por Sto. Agostinho nunca té-lo feito
em tratado separado. Ela se resume no seguinte: “JA que somos capazes,
embora seres de natureza temporal, contingente e mutavel, de compreen-
der verdades eternas, necessarias e imutiveis, ¢ s6 Deus ¢é eterno, neces-
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sario e imutdvel, ¢ consequentementc que conhecamos tais verdades (so-
mente ) em virtude de um contato imediato com Deus” (21).

Tais verdades sio os objetos idedis da matematica, estética e ética.

Parece que Sto. Agostinho ndo reduz o conteddo especial (objeto
especial) de mosso conhecimento & uma influéneia ou iluminacgio divinas;
sim, somente, as leis e normas gerais, em virtude das quais julgamos os
objetos de nossa experiéncia. Por éste motivo lhes dd o nome de “leis”,
“regras’, “medidas” ou “normas” (22).

Para explicar o conhecimento destas verdades, nao é suficiente re-
correr & doutrina da recordacio (“anamnesis) de Platio. A doutrina da
“anamnesis” fundamenta, segundo Platio, nosso conhecimento, por que
todo conhecimento ¢ uma “recordacdo” das idéias, em cujo contato a
alma viveu antes de entrar no corpo. Para provi-la, usa Platio do se-
guinte argumento: um menino, habilmente, interrogado, resolverd pro-
blemas de geometria, sem té-la estudado, anteriormente. — Agostinho,
embora use do mesmo exemplo, ndo The aceita a interpretaciio, por nio
explicar o fato. Nio é provavel que todos os homens tenham sido, em
sua pre-existéncia, gedmetras. A pré-existéneia, em si mesma e como
tal, ndo explica o contato do espirito com as verdades eternas. Deve-
mos procurar a justificagdo, unicamente, na natureza racional da alma
humana, que sempre foi e¢ sera a mesma, Motivo principal, para Sto.
Agostinho declinar, formalmente, a “anamnesis”, consiste em que esta
se acha, demasiadamente, ligada a doutrina da “metempsicose” (de Pla-
téo), que julga absurda. Afirma Sto. Agostinho: “...¢é preferivel crer
que, dispondo-o, assim, o Criador, a esséneia da alma inteletiva descu-
bra nas realidades inteligiveis de ordem natural tuis recordacoes, con-
templando-as em uma luz incorpérea “sui generis”, de modo como o olho
corpéreo vé no resplendor da luz material os objetos em seu redor, pois,
foi criado para esta luz e a ela se adapta por criacdo” (23),

Sobre a maneira de como a razio se relaciona com as verdades
eternas, Sto. Agostinho ndo se pronuncia, claramente, Parece ter decli-
nado a visao direta destas verdades em Deus, embora use, constante-
mente, de imagens que insinuam esta visio, talvez no intuito de salien-
tar que se trata de um conhecimento. Nos estamos sob a agiio das ver-
dades eternas, clas nos serio, de certo modo, impressas, sem, entretan-
to, perderem de sua transcedéncia. O que Sto. Agostinho soube dizer
de mais profundo sébre o problema, evidencia o scguinte texto: “Onde
¢ que éles véem estas normas? Certamente, nio em sua natureza, por-
que, sem divida, elas sio vistas pelo espirito, que é, evidentemente, mu-
tdvel, porém, como imutdveis, como o ocorre a quem ¢ capaz de vé-lo
(sabendo lér no eterno). Tdo pouco o vém no estado habitual de seu
espirito, por se tratar de regras da justica, consta porém, seu espirito
ser injusto.

Onde estiio, pois, escritas estas regras? de onde conhece o homem
o justo e injusto? Onde vé a necessidade de alcancar o que nio pos-
sui? Onde héo de estar escritas, sindo, nas paginas daquele livro que
se chama verdade? E’ nela onde se encontra descrita, como que im-

— 106 —



pressa no coragio do homem, artifice da justica, toda lei justa, néio como
sc emigrasse, mas por uma espécie de intro-impressio como a imagem
do anel que, sem abandonar a sortilha, fica impressa na céra. Aquéle
que nio faz (a justiga?), apezar de vér o que deve fazer, é aquéle que
se afasta da luz que nio obstante o ilumina” (24). Desta maneira, po-
demos afirmar, que as leis e normas eternas existem em si, sem abando-
nar seu lugar que iluminam e influem a quem estiver capaz e disposto
a vé-las. (24).

Esta ¢ a doutrina da iluminacio desenvolvida por Sto. Agostinho,
sob a influéneia de Platiao, Plotino e Porfirio, dando-lhe, entretanto, sen-
tido cristio. As verdades eternas e imutiveis do mundo das idéias de
Platio radicam, conforme Sto. Agostinho, em Deus, que ¢ a verdade,
Estas ndo precisam ser nem lembradas, nem recordadas, como o enten-
dia Platio, sim, conhecidas pela lembranca agostiniana, i.é, pela inte-
riovizacdo da conciéncia, em virtude de que a propria inteligéncia fica
sabendo da presenca de Dcus. Pela mesma presenga de Deus desco-
bre a inteligéneia, em busca de Deus, a verdade-Deus pela “lembranga”,
em virtude de que ela cst4 aberta para a infinidade de Deus (25).

11 — De Magistro — Sobre o Mestre (vide Nota 26)

a — Introdugio

Apés a visio de conjunto (la Parte), que evidenciou a posicdo do
Mestre Interior no total do pensamento de Sto. Agostinho, dedicaremos,
agora, nossa atencdo ao Mestre Interior em si mesmo. Esta questio en-
volve o problema do conhecimento da verdade inteletual, da ciéncia ou
entendimento das cousas. O assunto é estudado em forma de didlogo.
Por uma série de perguntas habeis e exemplos capeciosos sera o partici-
pante da conversacdo, neste caso Adeodato, filho de Sto. Agostinho, in-
duzido a se “recordar” das verdades. Porque “a alma traz em sua essén-
cia estas verdades como prefiguradas e, quando as conhece com a ajuda
de Deus, se d4 conta daquilo que, virtualmente, ji sabia. E’ neste sen-
tido que a alma sc recorda”. (26). Para tanto, Sto. Agostinho chama
em auxilio a teoria da iluminagio, afim de explicar a adquisicio da sabe-
doria pela iluminacio da verdade divina, Esta “faz participar nossa
alma, nio s das perfeicoes temporais e espaciais (ser substancial, vida

vegetativa e conhecimento animal — sensivel ), que estio, sem davida,
submetidas & mudancas como ,também da perfeigio imutivel da mesma
verdade... A razdo humana, como luz,... nfio é luz por si prépria;

necessita ser iluminada pela primeira verdade, para poder chegar a sa-
bedoria e justica” (27). O problema consiste, pois, em “axplicar como
nossa inteligéncia, participante da inteligéneia de Deus, é capaz de che-
gar a encontrar, nos vestigios e imagens das criaturas, as idéias eternas
segundo as quais tudo foi feito” (28).
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b — As palavras-sinais e o Mestre Interior

Para éste fim, Sto. Agostinho se pde a examinar, em o “De Magis-
tro” (29 e Nota), “os sinais, especialmente, as palavras e sua relacio
com as cousas significadas, para evidenciar o papel secundirio dos si-
nais, palavras e nomes, afim de conduzir o espirito para o Mestre Inte-
rior, cujo exclusivo ensinamento ¢ capaz de fazer compreender as cousas
significadas” (30). Dai se conclui que, de acdrdo com o “De Magistro”,
“o conhecimento inteletual verdadeiro, a ciéncia ou entendimento das
cousas, somente, nos é possivel pelo Mestre Interior, o Cristo. As pa-
lavras que nos advertem de fora, provem de um mestre humano e po-
dem, si muito, ocasionar em nés a crenga. Como devem ser entendidos
os dois atos crer e saber” (31)?

¢ — Fé e ciéncia

Infelizmente, Sto. Agostinho ndo é bem claro no uso da terminolo-
gia, no que respeita ao tema. “Em o “De Magistro” trata-se, antes de
tudo, assim parece, da fé humana, baseada na autoridade das criaturas,
porque a discussdo que ocupa a la parte (do “De Magistro”) se desen-
volve no plano do natural, i.¢, si as palavras de um verso de Vergilio. . .
podem ocasionar a fé, que ¢ uma crenca, puramente, humana, Masg tra-
ta-se, também, da fé sobrenatural, apoiada na autoridade de Deus, que
nos revela as necessarias verdades sobrenaturais, para a vida eterna, por-
que Sto. Agostinho se apoia, de preferéncia, nos autores sagrados e nos
livros revelados™ (32). Sto. Agostinho ao “demonstrar a necessidade de
comegar pela fé invoca feitas de crenga humana” ¢ trata, seguidamen-
te, “da fé sobrenatural que deve preceder & ciéncia das cousas de
Deus...” (33).

“Esta finalidade sobrenatural ocupa lugar central e preponderante
em todas as suas obras...” (33). O “De Magistro” nio faz excepeio,
apezar das discussdes de ordem gramatical. Assim quando diz (cap.
VIII, 21): "A vida feliz a que deseja conduzir a Adeodato é a vida
cristd perfeita e, finalmente, o céu” (33). Querendo, pois, compreender,
plenamente, o pensamento de Sto. Agostinho sébre a fé e a ciéneia. de-
vemos supor, forcosamente, a fé sobrenatural. “, . Esta fé nio é erenca,
inteiramente, especulativa. E’ uma fé vivificada pela caridade, é uma
adesdio total que submete a inteligéncia e a vida inteira & autoridade
divina, de modo que a alma encontra ali sua purificacio e esteja dis-
posta a receber o ensinamento e iluminaciio do Cristo que lhe traz a
ciéncia e a inteligéncia: “A compreensio ¢ pois o prémio da & (34).

1 — Os trés aspetos do conhecimento mais perfeito: ciéncia — inte-
ligéncia — sabedoria

Por outra parte, o conhecimento mais perfeito que enriquece a fé

inicial, e que em o “De Magistro” é chamado ciéncia ou inteligéncia,
¢é denominado, de ordinario, sabedoria. Entre éstes trés termos, estabe-
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lece Sto. Agostinho matizes bem determinados. Assim em o “De Tri-
nitate” (1, XII) éle distingue, até opde, a ciéncia sabedoria, A cién-
cia é obra da razdo inferior que considera as cousas do ponto de vista
temporal e humano, E’ por isso que, isoladamente, considerada, ela se
une, ficilmente, s criaturas para delas gozar como de um fim, tornan-
do-se, déste modo, origem da avareza e raiz de todos os males; ela ins-
tiga o orgulho, o primeiro de todos os pecados. — Uma tal ciéncia nio
exige, para se constituir, de iluminag¢io ou ensinamento do Mestre Inte-
rior; representa, antes, um esforgo para se libertar, de onde provem a
possibilidade do érro e do mal” (35).

“A sabedoria, do contririo, reside na razdo superior e julga tudo,
exclusivamente, do ponto de vista das “razdes eternas’ ou das “idéias
divinas”. Ela é o fruto da iluminagio do Verbo e implica, assim, uma
perfeita humildade ¢ completo desapégo de si mesmo, bem como de
tudo que é criado: ela exclui toda a avareza e orgulho. Por outra parte,
a alma que a possui ndo precisa sacrificar a ciéncia, por que esta é ne-
cessaria a sabedoria que deve guiar-nos pelas cousas temporais para a
vida eterna. Demais, a consideragio das criaturas é o caminho normal
para alcangar a contemplagio das verdades eternas. Déste modo, a cién-
cia se transforma e vem-a-ser conhecimento primoroso, deixando de ret-
nar por fazer-se auxiliar da sabedoria”. (36).

“Entre estas duas, embora mais perto da sabedoria do que da cién-
cia, estd colocada a inteligéncia espiritual. Como a sabedoria, a qual
esta, intimamente, ligada, ela se distingue da ciéncia por seu objeto di-
reto, que é a verdade divina. A intcligéneia espiritual é o direto aper-
feicoamento da fé. Ela nio ¢, como esta, pura “aceitagio” das verdades
reveladas; é, também, certa “compreensdo”, embora relativa, mas ver-
dadeira. Também é simples como téda visio da inteligéneia, propria-
mente dita; mas é penetrante apezar dos limites impostos pelo fato que
existe, enquanto hi homem na terra. Ao envés de esclarecer a fé por
fora, ela a abarca, por assim dizer, com uma olhada dircta e a compreen-
de, mais ou menos profundamente, de actrdo com a agudeza da visdo
sobrenatural que a cada um é dada” (37 e Nota),

“Em resumo; a fé nos da a verdade total, mas ainda de uma ma-
neira velada e como que As cegas. A inteligéncia e sabedoria nos fazem
descobrir nela o sentido; a primeira por uma visio simples, antes de
tudo especulativa; a segunda por um juizo de valor inspirado, direta-
mente, pela caridade que nos une, intimamente, a Deus”™ (38 e Nota).

Embora as idéias de Sto. Agostinho ganhem pleno sentido, somente,
quando consideradas em fungio do sobrenatural bem como da mnossa
unido mistica com Deus, ndo excluirio, jamais, o elemento natural e
poderdo ser consideradas, sem deformé-las, do ponto de vista filoséfico.

9 — Os trés aspetos do conhecimento em o “De Magistro”

E de notar que “... em o “De Magistro” a distin¢io entre os trés
aspetos do conhecimento perfeito ndo aparece, ainda, claramente. A
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ciéncia ¢ inteligéncia sdo, aqui, quasi identificadas (39), por que tém o
mesmo objeto: “Porém, tudo o que compreendo, sei” — “Omne autem quod-
intelligo, scio” (De Magistro, XI, 37); e éle ndo trata da sabedoria. E’
seu proposito opor a crenga imperfeita, dada por palavras e mestres hu-
manos, a possessio da verdade imutdvel, dada pelo Mestre Interior. E’
esta a ciéncia ou intcligéneia, fruto do verdadeiro ensinamento que soO-
mente o Cristo pode conferir ¢ que, por conseguinte, cm seu pleno de-
senvolvimento ndo ¢ outra que a sabedoria” (40).

“Quanto a sua extensdo, ela parece abranger todas as verdades cter-
nas infaliveis, racionais ¢ sobrenaturais; comparada, entretanto, com a
fé, tem campo mais restrito, por que “non omne quod credo, diz Sto.
Agostinho, etiam intelligo”, i.¢, “néo tudo o que creio, também entendo”
(ou ainda, “non omue quod credo, scio”, i.é, “ndo tudo o que creio,
sei’) — (De Mag. XI, 37). Aqui tornamos a encontrar a teoria que con-
sidera toda verdade, seja filosofica, scja teoldgica, dom da fé.  Temos
diante de nds, nesta ordem filoséfica, expressado, em forma lapidar, o
método agostiniano e que muito difere do método tomista: “quod ergo
intelligo, id etiam credo”, i.é, “logo, o que compreendo, também creio”
(De Mag, XI, 37): toda verdade compreendida, possuida, cientificamen-
te, pela filosotia, pertence ao campo da fé. Para Santo Tomés, ao con-
trario, toda verdade, cientificamente, conhecida, ndo pertence ao cam-
po da fé.

(Sto. Agostinho, colocando-se no campo do fato, constata que toda
verdadeira filosofia ¢ construida dentro da £6)” — (41).

d — A funcio do Mestre segundo Sto. Agostinho e Sto. Tomds; ou
seja, a ciéncia (conhecimento) adquirida pelo ensinar e apren-
der (vide 42 e Nota)

O problema do “Mestre” nio termina em Sto, Agostinho; teve reper-
cussaio em Sto. Tomas de Aquino, como passaremos a vér em segui-
da, (42).

“Santo Tomés examina o problema do Mestre na 1la questio cm
“De veritate” (da obra Quaestiones Disputatae)., O lo artigo versa
sobre a tese de Sto. Agostinho: “Pode um homem ensinar a outro e sér
chamado Mestre, ou s0 Deus? A resposta tomista esti de acordo com
a doutrina agostiniana e se inspira na psicologia de Aristoteles. Nossa
inteligéncia, que se encontra, inicialmente, na ignorincia, deve adquirir
a ciéncia, passando da poténcia ao ato; mas a causa déste passar, nio
estd, principalmente, (por principio) fora de nds, nos objetos sensiveis
ou no mestre humano. Ela é imanente a alma c¢ pode, mesmo, realizar-
se, totalmente, sem ajuda de outros homens: ("Logo, a ciéncia existe
no aprendiz em poténcia ndo puramente passiva, mas ativa; do contra-
rio, ndo poderia o homem adquirir por si mesmo a ciéncia”) (43).

“Esta poténcia ativa, que em nés é fonte da ciéncia, consiste, antes
de tudo, no inteleto agente, faculdade prépria da alma (do espirito ou
mens, diria Sto. Agostinho), que é, consequentemente, uma luz inata.
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E o sdo, também, os primeiros principios que nao sio, verdade é, inatos
no sentido préprio do termo (pois a razio os indica por meio da absta-
cao a partir dos dados scnsiveis), mas também nio sdo fruto do ensi-
namento. (Rstes lhe sdo, ao contrdrio, presupostos como fonte ou “se-
mente” das ciéncias e sio compreendidos, intuitivamente, por qualquer
inteligéneia humana desde seu despertar: “Preexistem em nos certos ger-
mens das ciéncias, a saber, as primeiras concepgoes inteletuais, imedia-
tamente conhecidas 4 luz do inteleto agente, por meio de formas abs-
tratas do mundo sensivel,..”) — (44 e Nota).

“E’ por meio déstes primeiros principios que adquirimos as ciéncias,
extendendo a luz inteletual & novas conclusdes, seja em contato com a
experiéncia, seja pela comparagiio entre si das verdades ja conhecidas”
(45).

“Ora, esta luz intcletual é uma participacio das verdades eternas a
luz divina; ela é de verdade o que Sto. Agostinho chama jluminagio
divina; e assim, Sto. Tomds aceita a conclusio do "De Magistro”: o Mes-
tre que, antes de tudo, nos comunica a ciéncia é Deus que habita dentro
de nbs: (“Entretanto, a luz da razio, pela qual conhecemos tajs prin-
cipios, ¢ nos infundida por Deus, como semelhanca da verdade incria-
da, que em noés se reflete. Donde, nio podendo a doutrina humana ter
eficacia, a ndo ser em virtude daquela luz, é certo que s6 Deus ensi-
na interior e principalmente, como também é a natureza a causa inter-
na e principal da cura”) — (46).

“Sto. Tomas destaca, também, a funcio do mestre humano. Ele o
compara, afim de The provar sua eficicia, com o médico, que, sem ser
capaz de produzir a saude, vem em auxilio da natureza qué coloca em
melhores disposi¢des para melhor desenvolver suas férgas vitais. Assim
o mestre humano vem em auxilio da inteligéneia do aluno, tragando-The
com suas palavras o caminho para a verdade que ¢le mesmo deve des-
cobrir. — A ajuda do mestre ¢ da mesma ordem dos objetos sensiveis,,
que fornecem ao intcleto agente a matéria de suas abstraces e sdo ver-
dadeiras causas instrumentais do pensamento; pode dizer-se,. até, que
éle é mais eficaz pelo fato de que suas palavras sdo causas mais pro-
ximas para produzir a ciéncia, que as cousas sensiveis que existem fora
da alma, enquanto as palavras sio sinais das intencGes (significados)
inteligiveis”, (47). — Diz Sto. Tomés: (“O mestre propde os sinais das
cousas inteligiveis, cujos significados intelctuais sdo recolhidos pelo in-
teleto agente e descritos no possivel. Donde, as proprias palavras do mes-
tre, ouvidas ou vistas nos escritos, do mesmo modo causam a ciéncia no
inteleto, como as cousas exteriores a4 alma. Porque, de ambos recolhe
o inteleto os significados inteligiveis; se bem as palavras do mestre, por
designarem significados inteligivels, sejam causas mais proximas da cién-
cia do que as realidades extra-psiquicas’) — (47).

Vem muito & propésito uma observacdo, em continuagio ao texto
precedente com referéncia 4 “eficiéncia do ensino verbal do mestre”, co-
locada pelo tradutor e comentador 1. Van Acker e que aduzimos ad
verbum: “Se aceitamos, com Sto. Agostinho, (o verdadeiro ensino ¢ pelas
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cousas, ndo pelos sinais — Nota 4) a licio das cousas sensiveis, com maio-
ria de razdo, devemos admitir a eficiéncia do ensino verbal do mestre,
pois, a palavra, significando as idéias, ¢ mais proxima do inteleto que
as cousas sensiveis, ainda nio interpretadas pela razio e a palavra do
mestre. Por isso, a palavra do professor, embora causa remota da cién-
cia do aluno, contudo é causa mais proxima do que as cousas sensiveis
exteriores. Por ai, salienta-se a eficdcia do ensino verbal (ndo digo:
verbalista ), contra o “realismo” didatico exagerado. — A linguagem torna
0 nosso saber mais disponivel, manejivel e nos permite extendé-lo em
dominios em que os sentidos e a imaginacio seriam incapazes de se-
guir (Guillaume). A ciéncia exige uma linguagem exata (Willmann).
A linguagem é atividade mental superior & percep¢do dos objetos reais
(Janet). A superioridade humana sébre os animais consiste em poder
substituir um simbolo linguistico a uma cousa simbélica (Bode, De-
wey) ... Tudo isso convida a encarar o problema do ensino das linguas,
sobretudo as classicas (latim e grego) dum ponto de vista mais cien-
tifico™. (48). E perguntamos: So¢ das linguas® Nao estaria na hora de
dedicarmos bem mais atengdo ao ensino verbal em beneficio até do en-
sino das cousas e do ensino intuitivo (Escola Nova), para mais eficien-
te preparo inteletual e pensar mais profundo, em todos os setores das
atividades humanas dos nossos aprendizes?

O valor préprio da palavra e sua significagiao didatica tornam-se bem
mais evidentes tomando, ainda, em consideracio os esclarecimentos de
Jacques Maritain (48a) sdbre o significado do térmo oral. Observa
Maritain, inicialmente: “Sendo o homem um animal “naturalmente social”
ou “politico”, isto é, feito para viver em sociedade (e isto como veremos
na ftica, por causa de seu prdprio carater especifico: capaz de racio-
cinar, porque ndo pode progredir convenientemente na obra da razio
se ndo se valer do auxilio e do ensinamento dos outros), nio basta que
estejamos habilitados a adquirir o conhecimento das coisas, é preciso
ainda que possamos exprimir ésse conhecimento cxternamente; eis por
que existe um conjunto de sinais convencionais que se denominam [in-
guagem, ¢ gragas ao qual os homens comunicam scus pensamentos entre
si: maravilhoso instrumento constituido de sons articulados que atraves-
sam o ar, e que manifesta, na matéria mais décil e mais sutil, o que hé
em nos de mais interior e de mais espiritual.

Além disso convem — pois o homem néo é, como o animal, circuns-
crito ao momento presente — que possamos manifestar o nosso pensa-
mento aqueles que se acham distantes de nds no tempo e no espago;
dai decorre um segundo sistema de sinais, mais material e menos per-
feito, que por sua vez representa o primeiro: é a escrita. (Nota: Refe-
rimo-nos aqui a escritas fonéticas e alfabéticas, que representam os sinais
orais da linguagem. As escritas ideogrdficas — hieréglifos dos Egipcios,
por exemplo — representam, ndo os sinais orais da linguagem, mas di-
retamente as idéias; pg. 57).

Devido & nossa natureza sensivel, sempre em busca de apoios ma-
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teriais, os sinais da linguagem e da escrita, essencialmente destinados a
manifestacdo social do pensamento, tém como segundo efeito oferecer
ao préprio pensamento o auxilio mais precioso, pela precisio, fixidez e
cconomia de esfor¢o que apresentam. E’ preciso entretanto evitar pensar
que @ésses sinais materiais sio absolutamente necessdrios ao pensamento,
ou que pedem representd-lo perfeitamente como um decalque integral,
ou que podem substitui-lo (48b).

O autor apresenta, depois, a definicio do {érmo oral acrescentan-
do-lhe interessantes explicagbes pormenorizadas. “Denomina-se térmo
oral, ou simplesmente térmo, a expressio oral do conceito, ou mais exa-
tamente todo som articulado que significa convencionalmente um con-
ceito.

Observemos em que sentido os térmos sdo sinajs convencionais:
Que o homem se sirva de palavras para exprimir os conceitos de seu es-
pirito, isto lhe é natural, deriva de faculdades e inclinagdes préprias de
sua esséncia; mas que fais palavras ou térmos signifiquem fais conceitos,
eis 0o que nio decorre da instituicio da propria natureza, mas sim de
uma disposicdo arbitrdria do homem.

O “térmo mental” sendo o préprio concecito e o “térmo escrito” o
sinal grafico do térmo oral, segue-se que o térmo escrito significa o térmo
oral, que por sua vez significa o térmo mental ou conceito, que éle mes-
mo significa a coisa. Daf o seguinte axioma: as palavras ou térmos sio
os sinais das idéias, ou conceitos, e as idéias ou conceitos sdo os sinais
das coisas” (48c).

“As palavras ndo sdo puros sinais (“sinais formais™) como os concei-
tos. Impressionam o ouvido antes de falarem ao espirito; e s6 significam
as idéias evocando primeiro imagens sensiveis, Por isso mesmo sic uma
matéria que possui seu regime préprio, suas ressonincias e suas associa-
¢hes proprias, e sé as empregamos bem com a condicio de as dominar-
mos por um esforco constante.

O mecanismo psicoldgico da expressio oral é mais complexo do que
se poderia julgar a principio. Tendo a linguagem por objeto induzir
aquéle que cuve a formar dentro de si as mesmas idéias que tem mno
espirito aquéle que fala, éste tltimo sé terd éxito em sua tarefa na melida
em que formar novamente em seu espirito, partindo de imagens que pre-
cisamente lhe fornecerdo suas palavras, essas mesmas idéias que éle su-
gere que o outro forme em si. Assim sendo, a palavra é naturalmente
ordenada a seu fim, nio a uma imagem que seria simplesmente aplicada
a idéia, mas a préopria idéic a formar e a manifestar a partir das ima-
gens. Estas sio apenas matéria. E a arte d expressdo oral consiste em
dispdr, gracas as palavras, esta matéria sensivel, de maneira a revelar
exatamente a idéia, coisa inteiramente espiritual, o que nio é ficil. No-
tou-se a €sse respeito que as “imagens” mais surpreendentes e mais im-
previstas dos poetas tém talvez por origem as dificuldades que o homem
experimenta quando quer exprimir e mostrar de fato a si mesmo as coisas
mais comuns por meio do conjunto de imagens da linguagem, dificulda-
des que os obrigam a renovar ésse recurso” (48d).
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“O térmo significa ao mesmo tempo o conceito e a coisa, mas €le
significa imediatamente o conceito (conceito mental, ou sinal da coisa,
e conceito objetivo, ou coisa como objeto apresentado ao espirito) e
s6 significa a coisa em si mesma (tal como existe fora do espirito) me-
diatamente, por meio do conceito: voces significant intellectus concep-
tiones immediate, et eis mediantibus res (48e); nomina non significant
res nisi mediante intellectu (48f). De fato, L.o) o que pretendemos ma-
nifestar com mnossas palavras é o que nds pensamnos das coisas, é por
conseguinte nossos conceitos; 2.0 a palavra homem, por exemplo, significa
a natureza humana abstracio feita dos individuos, ora, é em nossa
apreensdo ou cm nosso conceito, nao na realidade, que a natureza hu-
mana existe assim abstraida; 3.0) nossos discursos exprimem o verdadei-
ro e o falso; ora, é nas concepgdes do nosso espirito, e nao nas coisas,
que hi verdade ou falsidade; finalmente, 4.0 ndo poderia haver térmos
equivecos se os térmos significassem diretamente as préprias coisas” (48g).

“Perguntamos agora: € o conceito mental ou o conceito objetivo que
o térmo significa mais imediatamentc? Os tomistas respondem (48h) que
o térmo significa mais imediatamente (immediatius) o conceito mental,
mas que significa mais principalmente (principalius) o conceito objetivo.

De fato o térmo da a conhecer primeiro o proprio sinal que forma-
mos dentro de nds para percebermos a coisa e para manifesta-la ima-
terialmente na alma (o conceito mental, verbum mentis), mas significa
éste Gltimo como alguma coisa de simplesmente conhecido em ato vivido
(in actu exercito), ndo como alguma coisa de conhecido em ato signifi-
cado (in actu signato), — o conceito mental, que é essencialmente sinal
da coisa, trazendo diretamente ¢ antes de tudo o espirito 4 coisa torna-
da por éle objeto de inteligéncia (ao conceito objetive) e s6 vindo a ser
por si mesmo objeto apresentado ao conhecimento por uma retlexao”.
(48i).

“Falando de um medo absolutamente preciso, a definigio do térmo
que acabamos de dar convem mais ao que 05 antigos chamavam dictio
(palavra) do que a térmo propriamente dito (terminus), os vocabulos
“palavra” e “térmo” oral designando de fato ou materialmente 2 mesma
coisa mas insistindo sdbre aspetos formais diferentes.

O térmo propriamente dito (ferminus) aparece, assim como o indi-
ca a ctimologia, como o tltimo clemento ao qual se chega, quando ana-
lisamos ou “resalvemos” os compostos logicos (e por isso mesmo o pri-
meiro elemento com o qunal sio compostos ou construidos. (— Nota: Eis
por que os antigos Logicos empregavam o vocabulo “térmo” nao somen-
te por “térmo” oral mas tambem por conceito ou térmo mental; pg. 60 —).
Dai surgem diversas maneiras de considerar o térmo oral, conforme o en-
caramos como elemento final da enunciacio, caso em que se define “um
som articulado de significagdo convencional, com o qual se constréi a sim-
ples proposicdo”, — térmo enunciativo, — ou 0 €ncaramos como ele-
mento final da composi¢do silogistica ou da argumentacdo, caso em que
se divide em Sujeito e Predicado, — térmo silogistico” (48]). —
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Considerando a complexidade do problema chega-se a apreciar o va-
lor e eficiéncia da palavra, principalmente, no que atinge ao ensino ver-
bal. O homem transcende pela palavra o scnsivel e atinge mais eficaz-
mente o conhecimento das cousas em si mesmas. Si hé necessidade que
se impGe imperiosa €, certamente, a da criagio da ciéncia do aluno pelo
ensino, pnnclpalmente verbal por representar a palavra 1mp01'tcmc1’i
causal mais proxima da ciéncia do que as cousas sensiveis exteriores”.

A super- -estima do ensino pelas cousas pode desacostumar o espirito
do habito de pensar e reflotir quando ndo for habilmente corugldo pelo
método de ensino verbal; caso contrario redunda em crescente diminui-
¢io da cultura inteletual.

Apds as importantes explicagdes de Jacques Maritain sobre o térmo
oral retomamos o tema do presente estudo e constatamos que Sto. Tomads
necessita de alguns argumentos do “De Magistro” do santo bispo de
Hipona.

“Bem, dizia Sto. Agostinho, ou conhecemos a cousa de que se nos
fala, e ndo aprendemos nada; ou a ignoramos, e, entdo, nao alcangamos
o significado das palavras que nos poderiam instruir; de todas as manei-
ras, ndo aprendemos nada (De Magistro XI, 36). — Sto. Tomdas respon-
de por uma triplice alternativa: nés conhecemos as cousas, mas em geral,
e o ensinamento nos traz um conhecimento mais preciso: (“Aquilo que
nos ensinam por sinais, na verdade conhecemos em parte, mas em parte
ignoramos; por exemplo, ao reccbermos instrugio sobre o homem, de-
vemos ter déle algum conhecimento prévio, a saber, a nogdo de animal
ou de substincia ou pelo menos a idéa do proprio ser, que é impossivel
ignorarmos”) — (49). — “E, todavia, como crer, ter instruido por minha
leeugio a quem poderia, perg_‘untadn Hpnr as mesmas cousas antes que
en falasse” (De Mﬂgls'ho XII, 40)? E Sto. Tomas nota, que o discipulo
responderia sobre os primeiros principios, mas ndo sobre as conclusdes
que ainda nio aprendeu: (“Antes do mestre falar, bem podena o aluno
interrogado responder no que respeita aos principios por meio dos quais
¢ ensinado, mas nido acérea das conclusoes que constituem a matéria do
ensino. De sorte que do mestre nio aprende os principios, mas so as
conclusdes”™) — (50).

“Agora bem; si éle descobre essas conclusdes, o faz gracas ao au-
xilio eficaz do mestre como foi dito mais acima. A funcio do ensino
humano fica assim bem assentada, — Por outra parte, Sto, Agostinho nao
nega esta utilidade da linguagem de que diz: “si se a compreende bem,
nio é pequena (sua utilidade)”. Mas seu propdsito era, mostrar o outro
aspeto do problema: a independéncia do pensamento ¢ sua submissio
direta 4 tunica luz divina; e sbbre éste ponto, pode dizer-se, estio os
grandes doutores de pleno acordo”™ (51).

O préprio Sto. Agostinho condensa, no livro das retratacdes, o con-
teudo e finalidade do “De Magistro”, sem corrigir nenhuma de suas idéias
expostas no original, do seguinte modo: “...néle se discute, se busca e
se prova, que nao hd nenhum mestre que ensine ao homem a ciéncia,

— 115 —



a nao ser Deus, segundo, também, esta escrito no Evangélio (Mat, 23, 10):
“Vosso Mestre é um sé, o Cristo” (52).

Antes de apresentarmos os textos de Sto. Agostinho sobre o Mestre
desejamos familiarizar o leitor benévolo com a disposicio da matéria
sobre o assunto, de acdrdo com o opusculo escrito por Sto. Agostinho,
intitulado: “De Magistro”.

III — Disposicio geral da matéria tratada por Sto. Agostinho
em o “De Magistro” (vide Nota 53 e Observagao)
l.a Parte: Discurso sObre a significacdo da lingua

l.a Seccdo: So6bre o valor das palavras

Cap. N.os.
I 1 — 2: Sobre a finalidade da linguagem
T 3 — 4: O homem mostra o significado das palavras pelas palavras
III 5 — 6: Sise pode mostrar alguma cousa sem exemplo de um sinal
IV 7 — 10: Si os sinais podem ser mostrados por outros sinais
V 11 — 16: Dos sinais reciprocos
VI 17 — 18: Sinais que se significam a si mesmos

VII 19 — 20: Resumo dos capitulos anteriores
2.a Secgdo: Impossibilidade dos sinais para instruir

VIII 21 — 24: Nao se discutem, inutilmente, estas questoes; assim mes-
mo, para responder ao interrogador, deve-se levar o pen-
samento dos sinais ouvidos as cousas significadas (22-

24)

IX 25 — 28: Si se deve dar preferéncia as cousas ou ao conhecimento
aos sinais que as representam

X 29 — 35: Si se pode ensinar sem sinais — as cousas ndo se apren-
de pelos sinais

XI 36 — 37: Aprendemos, ndo pelo som exterior das palavras, mas

pelo ensinamento interior da verdade
IL.a Parte: O Cristo é o tnico Mestre da verdade

38: O Cristo que é a Verdade, é o Mestre interior
XII 39 — 40: O Cristo é a Verdade que nos ensina interiormente
XII1 41 — 44: As palavras nem podem manifestar o que temos no es-
pirito
XIV 45 — 46: O Cristo ensina, interiormente; o homem adverte, ex-
teriormente, com as palavras

IV — Os principais textos do “De Magistro”, relacionados com
o ensinar e aprender, em original e traducdio: os capitulos VII;

XI; XII; XIII; XIV — (vide Nota 54 e Observacao)
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CAPITULO VII

Resumo dos capitulos anteriores

19 — Ag. Eu queria que me re-
sumisses tudo que, conversando, te-
mos descoberto.

Ad. Eu o farei segundo as minhas
forgas. Primeiro, recordo que te-
mos procurado durante algum tem-
po a razdo da linguagem; e temos
descoberto que falamos para ensi-
nar ou recordar, pois que, quando
perguntamos, o fim proposto é que
a quem perguntamos apreenda o
que queremos ouvir; quanto ao can-
to, o que parece fazemos por pra-
zer, ndo ¢, propriamente, linguagem;
e orando a Deus, nao podemos su-
por que lhe ensinemos ou lembre-
mos alguma cousa; nossas palavras
tém o efeito de nos lembrar a nés
mesmos, ou de lembrar ¢ ensinar
os outros.

Depois, ficando provado que as
palavras outra cousa nio sdo que
sinais, e que ndo podem ser cha-
mados sinais as palavras que nada
significam, apresentaste um verso,
afim de que eu tentasse mostrar o
significado de cada uma das pala-
vras. O verso era éste: Si nihil ex
tanta Superis placet urbe relinqui
(Aeneid., II. v, 659) -— (Si é do
agrado dos deuses nada deixar de
tao grande cidade).

Nido encontramos a significacio
da segunda palavra (nihil — nada),
embora seja muito conhecida e cla-
ra. Parece-me que nido a intercala-
mos, inutilmente, ao falarmos, e com
ela ensinamos alguma cousa a quem
nos ouve; porisso concordamos em
que designa, talvez, uma afei¢io do
espirito (reaciio do espirito), quan-
do descobre ou cré ter descoberto

CAPUT VII
Epilogus praecedentium capitum

19 — Aug. Jam quae sermocinan-
do invenerimus, velim recenseas.

Ad. Faciam quantum possum.
Nam primo omnium recordor ali-
quandiu nos quaesisse quam ob
causam loquamur, inventumque esse
docendi commemorandive gratia nos
loqui, quandoquidem nec com inter-
rogamus, aliud agimus quam ut ille
qui interrogatur discat quid velimus
audire; et in cantando, quod delec-
tationis causa facere videmur, non
sit proprium locutionis; in orando
Deo, quem doceri aut commemorari
existimare non possumus, id verba
valeant, ut vel nos ipsos commone-
faciamus, vel alii commoneantur do-
ceanturve per nos.

Deinde cum satis constitisset ver-
ba nihil aliud esse quam signa; ea
vero quae non aliquid significent,
signa esse non posse, proposuisti
versum, cuius verba singula quid
significarent, conarer ostendere: is
autem erat: Si nihil ex tanta Superis
placet urbe relinqui (Aeneid., II,
v, 659),

Cuius secundum verbum quam-
vis notissimum et manifestissimum,
quid tamen significaret, non repe-
riebamus. Cumque mihi videretur
non frustra nos id in loequendo in-
terponere, sed quod eo aliquid do-
ceamus audientem; ipsam mentis
affectionem, cum rem quam quae-
rit, non esse invenit, vel invenisse
se putat, hoc verbo fortasse indica-
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que ndo existe o que procura. Res-
pondeste-me, certamente.  Entre-
tanto, evitando por brincadeira nio
sei que profundo problema, trans-
feriste a explicacdo para mais tar-
de; e ndo queira acreditar tenha-me
esquecido de tua promessa.

Depois, como tentei explicar a
terceira palavra do verso, obrigas-
te-me nao a propér outra palavra
equivalente, mas a mostrar a pro-
pria cousa significada pelas pala-
vras. Respondi que isto nido era
possivel pela conversacio e assim
chegamos aos objetos que se mos-
tram com o dedo aos que pergun-
tam. ]ulguei que estas cousas fos-
sem todas corporais, entretanto, vi-
mos que o eram soO as visiveis. Don-
de, nio sei de que maneira, chega-
mas a falar dos surdos e histrides
que designam com gestos e sem pa-
lavras, ndo so o que se pode vér,
sindo muito ¢ quasi tudo de que
nds falamos. Por isto mesmo, cons-
tatamos que os mesmos gestos sio
sinais,

Entio comecamos a examinar co-
mo poderiamos mostrar, sem ne-
nhuma categoria de sinais, as mes-
mas cousas designadas por sinais,
posto que com um sinal mostramos
uma parede, a cor e todas as cousas
visiveis, quando as apontamos com
o dedo. Aqui, cu me equivoquei
ao dizer que era uma cousa impos-
sivel; enfim, ficou estabelecido en-
tre nds que se poderia demonstrar,
sem sinais, aquelas cousas que néo
fazemos no momento em que so-
mos perguntados e que podemos
executar depois de perguntados. A
linguagem nfo é déste género; pois,
que si estamos falando e si se nos
perguntam o que ¢ a linguagem,
parece-nos bastante claro ser facil

11, respondisti tu quidem; sed tamen
nescio quam profunditatem quacs-
tionis joco evitans, in aliud tempus
illustrandam distulisti: nec me de-
biti quoque tui oblitum putes.

Inde tertium in versu verbum
cum satagerem exponere, urgebar
abs te, ut non verbum aliud quod
idem valeret, sed rem ipsam potius
quae per verba significaretur osten-
derem, Cumque id sermocinanti-
bus nobis fieri non posse dixissem,
ventum est ad ea quae interrogan-
tibus digito monstrantur. Iaec ergo
corporalia esse omnia arbitrabar,
sed invenimus sola visibilia. Hinc
nescio quomodo ad surdos ct his-
triones ‘devenimus, qui non quae
sola videri possunt, sed multa prae-
terea ac prope omnia quae logui-
mur, gestu sine voce significant;
eosdem tamen gestus signa esse
comperimus.

Tum rursus quaerere coepimus,
quomodo res ipsas quae signis sig-
nificantur, sine ullis signis valere-
mus ostendere, cum et ille paries,
et color ct omne visibile, quod in-
tentione digiti ostenditur, signo quo-
dam convinceretur ostendi., Hic
ergo errans cum inveniri tale nihil
posse dixissem, tandem inter nos
constitit, ea posse demonstrari sine
signo, quae cum a nobis quaeruntur,
non agimus, et post inquisitionem
agere POSSUIIUS; locutionem tamen
ex eo non esse genere; siquidem et
loquentes cum interrogamur quid
sit locutio, istam por seipsam de-
monstrare facile esse satis apparuit.
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mostrar pela mesma linguagem o
que ela ¢

20 — Por onde fomos advertidos
que se mostram uns sinais por ou-
tros, ou com sinais outras cousas
que ndo o sio; e ainda sem sinal
algum as cousas que podemos exe-
cutar apos a pergunta, Tomamos o
primeiro dos trés casos para consi-
dera-lo e esclarecé-lo, atentamente,
Nesta discussdo tornou-se claro que
hé, em parte, sinais que nao podem
ser significados pelo que significam,
como, p. ex., o quadrissilabo con-
junctio (— conjungio); e que ha,
por outra parte, certos sinais que o
podem, assim, quando dizemos si-
nal, exprimimos, também, uma pa-
lavra, e ao dizermos palavra desig-
namos também um sinal; porque os
termos signo e palavra sio, ao mes-
mo tempo, dois signais e duas pa-
lavras.

Foi mostrado, também, que no
género, em que os signais se desig-
nam, mutuamente, uns nio tém o
mesmo valor, outros o tem, ¢ ou-
tros, enfim, que tém valor, plena-
mente, idéntico. Com efeito esta
palavra de duas silabas, que soa,
quando dizemos signo, significa.
sem excepcio, tudo o que significa
qualquer cousa; mas ndo ¢ signo de
todos os signos o térmo palavra,
mas, somente, daqueles emitidos
pela articulagio da voz. Por onde
se vé que, embora o signum (signo)
signifique verbum (palavra) e o
verbum o signum, i.¢é, aquelas duas
primeiras silabas (signum) a estas
(verbum) e estas aquelas, o sig-
num tem maior extensio que o ver-
bum, quer dizer, que aquelas duas
silabas (signum) significam mais
cousas que estas (verbum),

20 — Ex quo admoniti sumus aut
signis signa monstrari, aut signis
alia quae signa non sunt, aut etiam
sine signo res quas agere post in-
terrogationem possumus: horum que
trium primum diligentius conside-
randum discutiendumque  suscepi-
mus. Qua disputatione declaratum
est, partim esse signa, quae ab iis
signis quae significarent ,significa-
ri vicissim non possent, ut est hoc
guadrissyllabum cum, Conjunctio,

icimus: partim quae possent, ut
cum dicimus: Signum, etiam ver-
bum significamus; et cum dicimus:
Verbum, etiam signum significa-
mus; nam signum et verbum, et duo
signa, ct duo verba sunt.

In hoc autem genere, quo invicem
se signa significant, quaedam non
tantum, quaedam tantum, quaedam
vero etiam idem valere monstratum
est. Etenim hoc disyllabum, quod
sonat cum dicimus: Signum, prorsus
omnia quibus quidque significatur
significat: non autem omnium sig-
norum signum est cum dicimus:
Verbum, sed tantum eorum ¢use
articulata voce proferuntur. Unde
manifestum est, quamvis et verbum
signo, et signum verbo, id est et
duae istae syllabae illis, et illae istis
significentur, plus tamen signum
valere quam verbum, plura scilicet
illis duabus syllabis, quam istis sig-
nificantibus.
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Ao contrdrio, os térmos palavra
e nome, tomados em sua accepcio
geral, tém o mesmo valor. Pois, a
razio mostrou que todas as partes
da oragio tambeém sio nomes, por-
que podem ser-lhes juntados prono-
mes e pode dizer-se de todos que
nomeiam algo (designam alguma
cousa pelo nome) e que ndo ha ne-
nhuma que; acrescentando-lhe um
verbo, nao possa formar uma propo-
sicao perfeita. Mas, ainda que tér-
mos nome e palavra tenham o mes-
mo valor, pois todas as cousas que
sio palavras, sio também nomes,
ndo tém, sem divida, valor idénti-
€0, porque vimos em nossa discus-
a0, que por diferentes razes uma
se chama palavra ¢ a outra nome.
Com efeito, vimos que a palavra
fére o ouvido e 0 nome excita a re-
cordagio no espirito; esta diferenca
expressamos, mui claramente, ao fa-
lar, quando dizemos: “qual o nome
(nomen ) desta cousa que se deseja
gravar na memoria?” em logar de
dizer: “qual a palavra (verbum)
desta cousa?”

Depois, constatamos haver tér-
mos que ndo s6 tém a mesma sig-
nificacdo, como também sio idén-
ticos, e entre os quais nic ha outra
distingdo que o som das letras, co-
mo, p. ex., nome e dnoma (nomen
et dnoma).

Eis ainda um ponto de que me
me esquecéra: no género dos sinais
reciprocos, n&o encontramos ne-
nhum que, entre as cousas que sig-
nifica, ndo se signifique também a
si mesmo.

E’ 0 que pude recordar; agora vé
tu, o unico que, creio, tenha falado
certo e seguro néste dialogo, si re-
sumi bem o que foi dito.

Tantumdem autem valet generale
verbum, et generale nomen. Docuit
enim ratio omnes partes orationis
etiam nomina esse, quod et prono-
mina his addi possunt, et de omni-
bus dici potest quod aliquid nomi-
nent, et nulla earum sit quae non
verbo adjuncto pronuntiatum possit
implere.  Sed cum tantumdem va-
leant nomen et verbum, eo quod
omnia quae verba sunt, sint etian
nomina; non tamen idem valent,
Alia quippe de causa verba, et alia
nomina nuncupari, satis probabili-
ter disputatum est. Siquidem alte-
rum horum ad auris verberationem,
alterum ad animi commemorationem
notandum esse compertum, vel ex
hoc intelligi potest, quod in loquen-
do rectissime dicimus: Quod est
huic rei nomen, rem memoriae man-
dare cupientes; Quod est autem
huic rei verbum, dicere non sole-
mus.

Quae vero non solum tantumdem,
sed ctiam idem omnino significent,
et inter quae nihil praeter litterarum
distet sonum, sonum, nomen ct
onoma invenimus,

[llud sane mihi elapsum erat in
hoc genere, in quo invicem se signi-
ficant, nullum nos signum compe-
risse, quod non inter cactera quae
significat, se quoque significet,

Haec quantum potui. recordatus
sum, Tu jam videris, quem nihil
puto in hoc sermone nisi scientem
certumque dixisse, utrum ista bene
ordinateque digesserim.
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CAPITULO XI

Aprendemos, ndo pelo som exterior
das palavras, mas pelo ensinamento
interno da verdade

36 — Até aqui tem tido valor as
palavras, que, e isto lhes concedo
de bom grado, nos incitam, somen-
te, a buscar os objetos, mas nio
no-los mostram de tal férma que
possamos conhecé-los.  Entretanto,
quem me ensina algo, é quem apre-
senta aos meus olhos, ou a qual-
quer sentido do corpo, ou também
a inteligéncia, o que quero conhe-
cer. Portanto, com as palavras nao
aprendemos, sinao palavras; melhor
ainda, o som e estrépito das pala-
vras. Porque, si tudo que ndo é
sinal ndo pode ser palavra, ainda
que tenha ouvido uma palavra, nio
sei, todavia, si é tal até saber o que
significa.

Logo, é pelo conhecimento das
cousas que se realiza o conheci-
mento das palavras; pelo simples
ouvir palavras, ndo se as aprende.
Porque nio aprendemos as palavras
que conhecemos, e nio podemos
confessar havermos aprendido as
que nio conhecemos, a nio ser per-
cebendo-lhes o signifiacdo que nos
vem, nio pelo fato de ouvirmos as
vozes proferidas, sindo pelo conhe-
cimento das cousas que significam.

E’ razio muito certa, e com mui-
ta verdade se diz, que, quando as
palavras sdo proferidas, ou nés sa-
bemos o que significam, ou nio o
sabemos. Quando o sabemos, é
antes uma recordaciio que apreen-
s&o; si o ignoramos, nem recorda-
¢do é; é mais um convite a buscar-
mos o significado.

CAPUT XI

Discimus non verbis foris sonanti-
bus, sed docente intus veritate

36 — Hactenus verba valuerunt,
quibus ut plurimum tribuam, admo-
nent tantum ut quaeramus res, non
exhibent ut noverimus. Is me au-
tem aliquid docet, qui vel oculis,
vel ulli corporis sensui, vel ipsi
etiam menti praebet ea quae cog-
noscere volo. Verbis igitur nisi ver-
ba non discimus, imo sonitum stre-
pitumque verborum: nam si ea
quae signa non sunt, verba ésse non
possunt, quamvis jam auditum ver-
bum, nescio tamen verbum esse do-
nec quid significet sciam.

Rebus ergo cognitis verborum
quoque cognitio perficitur; verbis
vero auditis, nec verba discuntur.
Non cnim ea verba quae novimus,
discimus; aut quae non novimus, di-
dicisse nos possumus confiteri, nisi
eorum significatione percepta, quae
non auditione vocum emissarum,
sed rerum significatarum cognitio-
ne contingit.

Verissima quippe ratio est et ve-
rissime dicitur, cum verba profe-
runtur, aut scire nos quid signifi-
cent, aut nescire: si scimus, com-
memorari potius quam discere; si
autem nescimus nec commemorari
quidem, sed fortasse ad quaerendum
admoneri.
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87 — E si dissesses que aquéles
adérnos da cabega, cujo nome co-
nhecemos, somente, pelo som, ndo
os podemos conhecer sinio ven-
do-os,e nem procurar mclhor sen
préprio nome, sinio depois de co-
nhecer a éles mesmos. Acrescen-
tando: o que sabemos dos trés me-
ninos: como venceram o Rei e as
chamas com sua fé e religifo; que
louvores cantaram a Deus, que hon-
ras mereceram mesmo dos seus ini-
migos; acaso, aprendemos isso de
outro modo que ndo por palavras?

Responderei: tudo o que estas pa-
lavras significavam j& o conhecia-
mos antes. Pois, eu ja sabia quc
sdo trés meninos, que ¢ um forno,
que é o fogo, que é um rci, que
¢ finalmente, ser preservado do fo-
go e tudo que aquelas palavras sig-
nificam. Tao conhecidos sao para
mim Ananias, Azarias e Misael co-
mo aquelas saraballae (tiara, co-
bertura?) — (55), e éstes nomes
de nada me servirio, nem poderio
servir-me para conhecé-los.

Confesso, entretanto: antes creio,
do que sei, que, tudo o que se 1&
naquela histéria, tenha acontecido,
naquele tempo, como esti escriio;
e esta diferenca nfo ignoraram os
autores a quem damos fé. Pois, diz
o profeta: “Si ndo crerdes, ndo en-
tendereis” (Is. 7, 9), o que, certa-
mente, néo teria dito si julgasse
nio haver alguma diferenca, Logo,
o que compreendo, também creio;
nio tudo, entretanto, o que creio,
também entendo. Porém, tudo o
que compreendo, sei; mas, ndo tu-
do 0 que creio, sel. E nem por
isto ignoro qudo 1til é crer, sem
davida, muitas cousas que nio co-
nheco, p. ex., a histéria dos trés

87 — Quod si dixeris, tegmina
quidem illa capitum, quorum no-
men sono tantum tenemus, non nos
posse nisi visa cognoscere, neque
nomen ipsum plenius nisi ipsis cog-
nitis nosse: quod tamen de ipsis
pueris accepimus, ut regem ac flam-
mas fide ac religione superavint,
quas laudes Deo cecinerint, quos
honores ab ipso etiam inimico me-
ruerint, num aliter nisi per verba
didicimus?

Respondebo, cuncta quae illis
verbis significata sunt, in nostra no-
titia jam fuisse. Nam quid sint tres
pueri, quid fornax, quid ignis, quid
rex, quid denique illaesi ab igne,
caeteraque omnia jam tenecbam gquae
verba illa significant. Anauias vere
et Azarias et Misael tam mihi ignoti
sunt quam illac saraballae; nec ad
eos cognoscendos haec me nomina
quidquam adjuverunt aut adjuvare
jam potuerunt,

Haec autem omnia quae in illa
leguntur historia, ita illo tempore
facta esse, ut scripta sunt, credere
me potius quam scire fateor: neque
istam differentiam iidem ipsi qui-
bus credimus nescierunt. Ait enim
propheta: Nisi credideritis, non in-
telligetis (Is. 7, 9); quod non di-
xisset profecto, si nihil distare ju-
dicasset. Quod ergo intelligo, id
etiam credo: at non omme credo,
etiam intelligo. Omne autem quod
intelligo, scio: non omne quod cre-
do, scio. Nec ideo nescio quam sit
utile credere etiam multa quae nes-
cio; cui utilitati hanc quoque ad-
jungo de tribus pueris historiam:
quare pleraque rerum cum scire non
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meninos. Portanto, embora nfo
possa saber a maior parte das cou-
sas, sei quanta utilidade possa ti-
rar-se de sua crenca.

38 Ag. — Agora, compreendemos
a multiddo das cousas, que penetram
em nossa inteligéncia, ndo consul-
tando a voz exterior, que se faz
puvir, exteriormente, sinio, consul-
tando, interiormente, a verdade que
reina no espirito; as palavras, tal-
vez, nos movam a consultar, Ora,
quem ¢é consultado e ensina é o
Cristo de quem ¢ dito que habita no
liomem interior, quer dizer, a Forga
imutavel de Deus e sua Sabedoria
eterna (Ef. 3, 16-17). Toda alma
racional consulta esta Sabedoria;
mas ela se revela a cada alma & me-
dida que é capaz de receber, na pro-
porgio de sua bda ou mi vontade.
E se alguma vez se¢ engana, nio ¢
por defeito da verdade consultada,
como nio é defeito da luz exterior,
o por que nossos olhos corporais,
frequentemente, se enganam; nds
consultamos esta luz para que, en-
quanto podemos vé-la, nos mostre
as cousas visiveis.

CAPITULO XII

O Cristo é a verdade que nos en-
sina, interiormente.

39 — Si consultamos a luz para
julgar as cores, e o restante que
sentimos por meio do corpo, os ele-
mentos déste mundo, os corpos, 0s
nossos sentidos, dos quais nosso es-
piritos se serve, como de intérpretes
para conhecer a matéria, e si con-
sultamos para julgar as cousas inte-
letuais, por meio da razio, a verda-
de interior: como se pode dizer que

possim, quanta tamen utilitate cre-
dantur, scio.

38 Aug. — De universis autem
quae intelligimus non loquentem qui
personat foris, sed intus ipsi menti
pracsidentem consulimus veritatem,
verbis fortasse ut consulamus ad-
moniti. Ille autem qui consulitur,
docet, qui in interiore homine habi-
tare dictus cst Christus, id est in-
commutabilis Dei Virtus atque sem-
piterna Sapientia: quam quidem
omnis rationalis anima consulit; sed
tantum cuique panditur, quantum
capere propter propriam, sive ma-
lam sive bonam voluntatem potest.
Et si quando fallitur, non fit vitio
consultae veritatis, ut neque hujus,
quae foris est, lucis vitium est, quod
corporei oculi saepe falluntur: quam
lucem de rebus visibilibus consuli
fatemur, ut eas nobis quantum cer-
nere valemus, ostendat.

CAPUT XII

Christus veritas intus docet

39 — Qod si et de coloribus lu-
cem, et de caeteris quae per corpus
sentimus, elementa hujus  mundi
eademque corpora quae sentimus,
sensusque ipsos quibus tanquam in-
terpretibus ad talia noscenda mens
utitur; de his autem quae intelligun-
tur, interiorem veritatem ratione
consulimus: quid dici potest unde
clareat, verbis nos aliquid discere
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aprendemos nas palavras mais que
o som, que fére nossos ouvidos?

Pois, os objetos de nossa percep-
¢éo sao percebidos, ou pelos sentidos
do cOrpo, ou pelo espirito: os pri-
meiros chamamos, sensiveis; os se-
gundos, inteligiveis; ou para falar
conforme os nossos autores, sio cha-
mados aquéles, carnais; éstes, espi-
rituais,

Respondemos sdbre os primeiros,
a0 sermos perguntados, si 0 que sen-
timos esti aqui presente; quando,
p- ex., si nos pergunta sdbre z lua
nova: qual é, e onde esti. Quem
pergunta, si ndo a vé¢, cré nas pa-
lavras, e, muitas vezes, ndo cré. Mas
de nenhum modo aprende, a nio
ser, que esteja vendo o que se diz.
Néste caso, éle aprende, nio pelas
palavras que soaram, mas pelos
proprios objetos e pelos sentidos,
Porque as mesmas palavras que soa-
ram ao que ndo vé, soaram tam-
bém para quem vé,

Agora, quando se nos pergunta,
ndo sébre o que sentimos no pre-
sente, mas sobre que sentimos, em
outros tempos, mencionamos nio
ja as cousas em si, mas a imagens
impressas por elas e gravadas na
memoria. Eu ignoro, realmente, co-
mo agora, contemplando o que néo
¢ a realidade, chamamos a isto ver-
dadeiro, posto que vémos ser falso,
a nao ser, porque afirmamos que o
temos visto ou sentido, e ndc que
0 vémos ou sentimos, Assim leva-
mos essas imagens no interior da
memoria, como documentos das
cousas, anteriormente, sentidas, c.
contemplando-as com reta intencio
em nossa mente, nio mentimos
quando falamos. E’ para nds, que
éstes documentos tém valor; pois,

praeter ipsum qui aures percutit
sonum?

Namque omnia quae percipimus,
aut sensu corporis, aut mente per-
cipimus. Illa sensibilia, haec intelli-
gibilia; sive, ut more auctorum nos-
trorum loquar, illa carnalia, haec
spiritualia nominamus.

De illis dum interrogamur, res-
pondemus, si praesto sunt ea quae
sentimus; velut cum a nobis quae-
ritur intuentibus lunam novam, qua-
lis aut ubi sit. IHic ille qui inter-
rogat, si non videt, credit verbis, et
saepe non credit: discit autem nul-
lo modo, nisi et ipse quod dicitur
videat; ubi jam non verbis quac so-
nuerunt, sed rebus ipsis et sensibus
discit. Nam verba eadem sonant
videnti quae non videnti sonuerunt.

Cum vero non de iis quae coram
sentimus, sed de his quae aliquan-
do sensimus quaritur; non jam res
ipsas, sed imagines ab iis impres-
5as memoriaeque mandatas loqui-
mur; quae omnino quomodo vera
dicamus, cum falsa intueamur, ig-
noro; nisi quia non nos ea videre et
sentire, sed vidisse ac sensisse nar-
ramus. Ita illas imagines in me-
moriae penetralibus rerum ante
sensarum quaedam documenta ges-
tamus, quae animo contemplantes
bona conscientia non mentimur
cum loquimur: sed nobis sunt ista
documenta; is enim qui audit, si ea
sensit atque adfuit, non discit meis
verbis, sed recognoscit ablatis se-
cum et ipse imaginibus: si autem
illa non sensit, quis non eum cre-
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(quem me ouve, si as semtiu e pre-
senciou, minhas palavras nada lhe
ensinam, mas reconhecce-o pelas
imagens que levou consigo mesmo.
Mas, si ndo as sentiu, quem nao
vera que éle cré antes nas palavras,
do que aprende? '

40 — Quando se trata do que per-
cebemos com a mente, 1.6, com a in-
teligéncia e a razio, falamos do que
vémos estar presente na luz interior
da verdade com que estd iluminado
e de que goza o que se denomina
homem interior. Mas, entdo, nosso
ouvinte, si vé as mesmas cousas pelo
dlho simples e escondido na alma,
conhece o que digo em virtude de
sua contemplagdo e ndo por minhas
palavras.

Logo, nem a éste que vé (con-
templa) cousas verdadeiras, ensino
algo, dizendo-lhe a verdade; pois,
aprende, nio por minhas palavras.
sindo pelas cousas mesmas que Deus
lhe mostra, interiormente; portanto,
si lhe perguntasse sobre estas cou-
sas, poderia responder. Nio ha
nada mais absurdo que pensar, que
lhe ensino com minha locucéo,
quando podia, perguntado, expor
as mesmas cousas antes que eu fa-
lasse.

Ag. — Pois, o que acontece,
muitas vezes, é que, interrogado,
nega alguma cousa e sc veja obriga-
do por outras perguntas a confes-
sa-lo; isto acontece por debilidade
de sua percepcio, incapaz de con-
sultar aquela luz sobre todo o as-
sunto. E, para que o faca por par-
tes, é advertido, sendo perguntado
sdbre as mesmas partes de que
consta aquéle conjunto, que nao
podia vér em sua totalidade. Si
éle chegar a isto, gragas as palavras

dere potius verbis quam discerc

intelligat?

40 — Cum vero de iis agitur
quae mente conspicimus, id est in-
tellectu atque ratione, ea quidem
loquimur quae praesentia contue-
mur in illa interiore luce veritatis
qua ipse qui dicitur homo interior,
illustratur et fruitur: sed tunc quo-
que noster auditor, si et ipse illa
secreto ac simplici oculo videt, no-
vit quod dico sua contemplatione,
non verbis meis.

Ergo ne hunc quidem doceo vera
dicens. vera intuentem; docetur
enim non verbis meis, sed ipsis re-
bus; Deo intus pandente, manifes-
tis: itaque dec his etiam interrogatus
responderc posset.  Quid autem
absurdius quam eum putare locu-
tionec mea doceri, qui posset, ante-
quam loquerer, ea ipsa interrogatus
exponere?

Aug. — Nam quod saepe contingit,
ut interrogatus aliquid neget, atque
ad id fatendum aliis interrogationi-
bus urgeatur, fit hoc imbecillitate
cernentis, qui de re tota illam lucem
consulere non potest: quod ut par-
tibus faciat, admonetur, cum de
iisdem istis partibus interrogatur,
quibus illa summa constat, quam
totam cernere non valebat. Quo si
verbis perducitur ejus qui interro-
gat, non tamen docentibus verbis,
sed eo modo inquirentibus, fjuo mo-
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do interrogador, té-lo-io levado, até
aqui, as palavras, niio por terem cn-
sinado, mas em virtude de pergun-
tas adaptadas a capacidade de quem
¢ interrogado, para receber o ensi-
namento interior? Comoe si eu te
perguntasse, si ndo ha nada que se
possa ensinar com palavras — é,
justamente, esta a questio — ¢ a
ti, ndo podendo vér o problema to-
do, parecia, a primeira vista, um
absurdo afirmar, assim, pois, con-
viria perguntar, conforme a aptidﬁo
de tuas forcas, para ouvir, interior-
mente, aquéle Mestre, para dizer
eu: de onde aprendeste o que con-
fessas ser verdadeiro quando eu fa-
lo, ¢ que estas certo disto e confir-
mas que o conheces? Responderis,
talvez, que eu te-lo ensinei.

Agora, acrescentarei: si dissesse
que vi voar um homem, minhas pa-
lavras te dariam a mesma certeza
como si ouvisses que os homens si-
bios sio melhores que os insensa-
tos? Dirds, certamente, que néo e
responderds que ndo crés naquilo
ou, mesmo que o crés, o ignoras;
mas que isto o sabes com toda cer-
teza. Por ai, j4 entenderas, sem di-
vida, que por minhas palavras nada
aprendeste, nem naquilo que igno-
ravas, mesmo afirmando-te eu, nem
néste, que sabias muito bem. Pos-
to que afirmarias, si to perguntasse
acérca de cada uma dessas cousas,
que desconhecias a primeira e que
a segunda te era conhecida.

Mas, entfo, reconhecerias, plena-
mente, a verdade que negaste, uma
vez que conhecesses serem claras
e certas as partes de que cla se com-
pde. Pois, todas as cousas que di-
zemos, ou 0 ouvinte ignora si so
verdadeiras, ou néo ignora que sdo
falsas, ou sabe que sdo verdadeiras.

do est ille a quo quacritur, intus
discere idoneus; velut si abs te quae-
rerem hoc ipsum quod agitur,
utrumnam verbis doceri nihil possit,
ct absurdum tibi primo videretur
non valenti totum conspicere: sic
ergo quaerere oportutit, ut tuae sese
vires habent ad audiendum illum
intus magistrum, ut dicerem: Fa
quae me loquente vera esse confi-
teris, et certus es, et te illa nosse
confirmas, unde didicisti? respon-
deres fortasse quod cgo docuissem.

Tum ego subnecterem: Quid se
me hominem volantem vidisse di-
cerem, itane te certum verba mea
redderent, quemadmodum si audi-
res sapientes homines stultis esse
meliores? Negares profecto et res-
ponderes, illud te non credere, aut
etiamsi crederes ignorare, hoc au-
tem certissime scire. Ex hoc jam
nimirum intelligeres, neque in illo
quod me affirmante ignorarcs, ne-
que in hoc quod optime scires, ali-
quid te didicisse verbis meis; quan-
doquidem etiam interrogatus de
singulis, et illud ignotum, et hoc
tibi notum esse jurares.

Tum vero totum illud quod nega-
veras fatereris, cum haec ex quﬂjus
constat, clara et certa esse cognos-
ceres; omnia scilicet quae loquimur,
aut ignorare auditorem utrum vera
sint, aut falsa esse non ignorare, aut
scire vera esse. Horum trium in
primo est credere, aut opinari, aut
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Na primeira hipétese, cré, opina ou
duvida; na segunda, contradiz ou
nega; na terceira, confirma; portan-
to, nunca aprende. Porque estdo
convencidos de ndo haver aprendi-
do nada por minhas palavras: o que
ignora a cousa, depois de eu ter fa-
lado; o que sabe ter ouvido cousas
falsas e o que, perguntado, poderia
dizer a mesma cousa que ja foi dita.

CAPITULO XIIL

As palavras ndo podem manifestar
o que temos no espirito

41 Ag. — Porque nas cousas per-
cebidas com o espirito, inutilmente
ouve as palavras daquele que vé,
aquéle que ndo pode vé-las, a nio
ser porque ¢ util crer em tais coi-
sas, enquanto se as ignoram. Mas
todo aquéle que pode ver, em scu
interior é discipulo da verdade, por
fora, é juiz de quem fala, ou antes,
de sua linguagem.

Porque muitas vézes sabe o que
foi dito, ainda ignorando quem o
disse. Como si alguém partidario
dos epictireos, julgando que a alma
¢ mortal, reproduz os argumentos
expostos pelos sdbios em favor de
sua imortalidade, em presenca de
um homem capaz dc penetrar no
espiritual. O ouvinte julga que o
epictreo diz a verdade, mas o epi-
ctireo ignora si é verdade o que
disse, antes, o julgard muito falso.
Devemos, portanto, pensar que en-
sina o que ignora? Ora, éle usa das
mesmas palavras que poderia usar,
sabendo-o.

49 — Assim, pois, as palavras &
nio tem nem o valor de manifestar

sccundo, adversari
atque renuere; in tertio attestari:
nusquam jgitur discere.  Quia ct
ille qui post verba nostra rem nes-
cit, et qui se falsa novit audisse, et
qui posset inten’ogatus eadem res-
pondere quac dicta sunt, nihil ver-
bis meis didicisse convineitur.

dubitare; in

CAPUT XIII

Verborum vi ne quidem animus
loquentis aperitur

41 Aug. — Quamobrem in iis
etiam quae mente cernuntur, frustra
cernentis loquelas audit quisquis ea
cernere non potest, nisi quia talia
quamdiu ignorantur utile est cre-
dere: quisquis autem cerncre potest,
intus est discipulus veritatis, foris
judex loquentis, vel potius ipsius
locutionis.

Nam plerumque scit illa quae
dicta sunt, eo ipso nesciente quae
dixit; veluti si quisquam epicureis
credens et mortalem animam pu-
tans, eas rationes quae de immor-
talitate ejus a prudentioribus trac-
tatac sunt, eloquatur, illo audiente
qui spiritualia contueri potest; judi-
cat iste cum vera dicere: at ille qui
dicit, utrum dicat ignorat, imo etiam
falsissima existimat; num igitur pu-
tandus est ea docere quac nescit?
Atqui iisdem verbis utitur, quibus
uti etiam sciens posset.

42 — Quare jam nc hoc quidem
relinquitur verbis, ut his saltem lo-
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o pensamento de quem fala; pois,
¢ incerto si éle sabe o que diz.

Considere-se ainda os que men-
tem e enganam, os quais — ¢é facil
entendé-lo — nio 56 nio abrem sua
alma com as palavras, mas até a es-
condem. Pois. de nenhuma manei-
ra duvido que os homens, amigos
da verdade, se esforcem ¢, de al-
gum modo, facam profissio de des-
cobrir a alma de quem fala, 0 que
conseguiriam, com aplauso de to-
dos, si o falar ndo fosse permitido
aons mentirosos.

Freqiientemente experimentamos,
quer em mos, quer nos outros, que
nio se proferem palavras corres-
pondentes as cousas pensadas. Ve-
jo que isto se pdde dar de dois mo-
dos: ou quando os ldbios de quem
pensa outras cousas, pronunciam
palavras aprendidas de meméria e
muitas vezes repetidas — isto acon-
tece com freqiiéncia quando canta-
mos um hino —; ou quando, sem
querermos, saltam, por engano de
lingua, umas palavras por outras
(lapsus linguae); pois, tdo-pouco
aqui as palavras sdo ouvidas como
sinais das cousas que temos em men-
te. Porque os que mentem pensam,
certamente, nas cousas que falam,
de tal maneira que, embora igno-
remos si dizem a verdade, sabemos
que tém no dnimo o que dizem; a
nio ser que lhes aconteca uma das
cousas de que ja falei. Si, entretan-
to, se pretende que éstes aconteci-
mentos sejam raros e que se os per-
ceba, logo que se aproximem, em-
bora fiquem. muitas vézes, escondi-
dos e que me tenham, freqiiente-
mente, induzido a érro quando os
ouco, nisto nio o contradigo.

quentis animus indicetur; siquidem
incertum est utrum ea quae loqui-
tur, sciat.

Adde mentientes atque fallentes,
per quos facile intelligas non modo
non aperiri, verum etiam occultari
animum verbis. Nam nullo modo
ambigo id conari verba veracium,
et quodammodo profiteri, ut animus
loquentis appareat; qod obtinerent
omnibus concedentibus, si loqui
mentientibus non liceret.

Quanquam saepe experti fueri-
mus, et in nobis et in aliis, non
carum quae cogitantur, verba pro-
ferri: quod duobus modis posse
accidere video, cum aut sermo me-
moriae mandatus et saepe decursus,
alia cogitantis ore funditur; quod
nobis cum hymnum canimus saepe
contigit: aut cum alia pro aliis ver-
ba praeter voluntatem nostram lin-
guac ipsius errore prosiliunt; nam
hic quoque non earum rerum signa
quas in animo habemus, audiuntur.
Nam mentientes quidem cogitant
etiam de iis rebus quas loquuntur,
ut tametsi nesciamus an verum di-
cant, sciamus tamen eos in animo
habere quod dicunt, si non eis ali-
quid duorum quae dixi accidat:
quae si quis et interdum accidere
contendit, et cum accidit apparere,
quanquam saepe occultum est, et
saepe me fefellit audientem, non
resisto.
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43 — E aqui acontece outro caso,
muito comum, por certo, e origem
de inumeriveis discussoes e lutas:
quando o que fala significa, certa-
mente, o que pensa, mas, 0 mais
das vezes, s6 para si e alguns ou-
tros; mas ndo o significa para quem
ouve e para alguns outros também.
Assim, pois, quando alguém diz, ¢
ouvindo-o nos, que certos animais
selvagens (bellua - animal corpulen-
to) superam em virtude (virtus) o
homem; no momento nio o podemos
tolerar e com grande atencio refu-
tamos tio falsa e perniciosa afirma-
cio. E, talvez, éle chame virtude
as forcas fisicas e enuncie com é&ste
nome o que tenha pensado, e nio
minta, nem se equivoque na reali-
dade, e sem que revolva outra cou-
sa em seu espirito, reuniu bem as
gravadas na memoria e nio fez en-
tender por um lapsus linguae outra
cousa que pensava, Mas, sdomente,
éle chama com nome diferente a
cousa que pensa; a éste respeito es-
tariamos, logo. de acordo, si lhe
pudessemos vér o pensamento, que
ainda ndo nos pdéde mostrar com as
palavras proferidas e as explica-
coes dadas.

Dizem que a definicio pode re-
mediar éste erro, de tal maneira
que, si nesta questio se definisse
o que é virtude, esclareceria, dizem,
que a discussio nfo versa s6bre a
cousa, e, sim, sbbre a palavra. Pa-
ra consentirmos que é assim mes-
mo, poderia, acaso, encontrar-se
quem fizesse boa definicio? Con-
tudo, discutiu-se muito sdbre a arte
de definir, quem nem ¢ oportuno
tratar agora, e nem sempre o aprovo.

44 — Deixo passar que nio ou-
vimos bem muitas cousas, ¢ discu-
timos, larga e acolaradamente, co-

43 — Sed his accidit aliud genus,
sane late patens, et semen innume-
rabilium dissensionum atque certa-
minum: cum ille qui loguitur,
eadem quidem significat quae co-
gitat, sed plerumque tantum sibi
et aliis puibusdam, ei vero cui
loquitur et item aliis nonnullis,
non idem siguificat. Dixerit enim
aliquis audientibus nobis, ab ali-
quibus belluis  hominem  virtute
superari; nos illico ferre non
possumus, et hanc tam falsam pes-
tiferamque sententiam magna inten-
tione refellimus: cum ille fortasse
virtutem, vires corporis vocet, et
hoe nemine id quod cogitavit enun-
tiet, nec mentiatur, nec erret in re-
bus, nec aliud aliquid volvens ani-
mo, mandata memeriae verba con-
texit, nec linguae lapsu aliud quam
volvebat sonet; sed tantummodo
rem quam cogitat, alic quam nos
nomine appelat, de qua illi statim
assentiremur, si ejus cogitationem
possemus inspicerc, quam verbis
jam prolatis explicataque setentia
sua, nondum nobis pandere valuit.

Huic errori definitionem mederi
posse dicunt, ut in hac quaestione
si-definiret quid sit virtus; eluceret,
aiunt, non de re, sed de verbo ésse
controversiam: quod ut concedam
ita esse, quotusquisque bonus defi-
nitor inveniri potest? et tamen ad-
versus disciplinam definiendi mul-
ta disputata sunt, quae neque hoc
loco tractare opportunum est, nec
usquequaque a me probantur.

44 — Omitto quod multa non be-
ne audimus, et quasi de auditis din
multumque contendimus; velut tu
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mo si as houvéssemos ouvido (en-
tendido). Assim, hd pouco, quan-
do, a respeito de uma palavra pu-
nica, eu dizia significar misericor-
dia, tu dizias que, tendo ouvido dos
que melhor conheciam esta lingua,
significasse piedade. Eu me opus,
afirmando que tinhas, totalmente,
esquecido o que havias ouvido, por-
que me parecia ndo tenhas dito pie-
dade, mas fé, estando, como csta-
vas, tdo perto de mim e ndo po-
dendo os dois nomes, pela semelhan-
ca de som, enganar o ouvido. En-
tretanto, durante muito tempo pen-
sei que ignoravas o que te haviam
falado, enquanto eu ignorava o que
tinhas dito; pois, si te houvesse
ouvido bem, de nmenhuma maneira
me pareceria absurdo que o mesmo
vocdbulo pimico significasse, ao
mesmo tempo, piedade e miseri-
cordia.

Isto acontece o mais das vezes;
mas, como ja tenho dito, deixemos
isto de lado para que ndo pareca
que calunie as palavras por causa
da negligéncia de quem ouve ou
da surdez dos homens. Ha mais
dificuldades nos casos acima men-
cionados, onde, depois de ter per-
cebido, bem claramente, pelo ouvi-
do as palavras ditas em latim, nio
podemos, apesar de pertencermos a
mesma lingua, conhecer o pensa-
mento dos que falam,

CAPITULO XIV

O Cristo ensina, inferiormente; o
homem adverte, exteriormente. com
as palavras

45 Ag. — Mas admito e concedo
j4, que, quando ouviu as palavras
aquéle que as conhece, pode saber

nuper verbo guodam punico, cum
ego misericordiam dixissem, pieta-
tem significari te audisse dicebas
ab eis quibus haec lingua magis no-
ta essct: ego autem resistens, quid
acceperis tibi omnino excidisse as-
sercham; visus enim mihi eras non
pietatem dixisse, sed fidem, cum et
conjunctissimus mihi assideres, et
nullo modo haec duo nomina simi-
litudine soni aurem decipiant. Diu
te tamen arbitratus sum nescire
quid tibi dictum sit, cum ego nesci-
rem quid dixeris: nam si te bene
audissem, nequaquam mihi videre-
tur absurdum pietatem et misericor-
diam uno vocabulo punice vocari.

Hacc plerumque accidunt; sed
ea, ut dixi, omittamus, ne calum-
niam verbis de audientis negligen-
tia, vel etiam de surditate hominum
videar commovere: illa magis an-
gunt quae superius enumeravi, ubi
verbis liquidissime aure perceptis
et latinis non valemus, cum ejusdem
linguae simus, loquentium cogita-
ta cognoscere.

CAPUT XIV

Christus infus docet, homo verbis
foris admonet

45 Aug. — Sed ecce jam remitto
et concedo, cum verba ejus auditu
cui nota sunt, accepta fuerint, posse
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que quem fala pensou nas cousas
que elas significam. Acaso, sera des-
sa forma que se apreende si faiou
a verdade, que é o que buscamos
agora?

Acaso pretendem os mestres que
sc conhecam e retenham seus pen-
samentos ¢ ndo as disciplinas (de
ensino nas escolas) que julgam en-
sinar, quando falam? Porque ha-
vera alguém tao nesciamente, dili-
gente de enviar seu filho 4 escola,
p'c!]‘l'{ q‘ue 3P1‘81‘tda L8] que o mestre
pensa? Mas, uma vez que cs mas-
tres tenham explicado as disciplinas
de que fazem profissio para ensi-
nar, mesmo as leis da virinde ¢ sa-
bedoria, entdo os discipulos consi-
deram consigo mesmos, si éles fala-
ram cousas verdadeiras, examinan-
do, segundo suas fércas, aquela ver-
dade interior. E’ quando apren-
dem; e quando reconheceram, inte-
riormente, a verdade (da licdo)
louvam scus mestres, ignorando
que clogiam os dlsmpulm tanto
quanto os doutores; si, contudo, éles
mesmos (0s me.stre.s) sabem o qnea
dizem. )

Mas os homens se enganam cm
chamar mestres aos que ndo o sio,
porque, na maioria das vezes, nio
h4 nenhum intervalo entre o tem-
po do falar e do conhecer (pensar);
¢ porque, advertidos pela palavra
de quem fala, aprendem depressa
interiormente; éles pensam have-
rem sido instruidos pela palavra de
quem, de fora, os advertia.

46 — Mas noutra ocasiio discuti-
remos, si Deus o permitir, sébre to-
da a utilidade das palavras, que,
bem considerada, nio é pequena.
Pois, para o momento tenho te ad-
vertido de ndo lThes dar mais im:
portincia do que convem, para que

illi esse notum de iis rebus quas
slgnlhcant 10quentem LOglt&VlSSE
num ideo etiam quod nunc quaeri-
tur, utrum vera dixerit, discit?

Num hoc magistri profitentur, ut
cogitata eorum, ac non ipsae disci-
plinae quas loquendo se tradere pu-
tant, percipiantur atque teneantur?
Nam quis tam stulte curiosus est,
gui filium suum mittat in scholam,
ut quid magister cogitet discat? At
istas omnes dlsmphnaq quas se do-
cere profltentul 1p51usque virtutis
atque sapientiae, cum verbis expli-
caverint; tum illi qui discipuli vo-
cantur, utrum vera dicta sint, apud
semetipsos considerant, interiorem
scilicet illam veritatem pro viribus
intuentes. Tunc ergo discunt: ut
cum vera dicta esse intus invene-
rint, laudant, nescientes non se doc-
tores potius laudare quam doctos;
si tamen et illi quod loquuntur
sciunt,

Falluntur autem homines ut cos
qui non sunt magistros vocent, quia
plerumque inter tempus locutionis
et tempus cognitionis, nulla mora
interponitur; et quoniam post ad-
monitionem sermocinantis cito intus
discunt, foris se ab co qui admo-
nuit, didicisse arbitrantur.

46 — Sed de tota utilitate verbo-
rum, quae si bene consideretur non
parva est, alias, si Deus siverit, re-
quiremus. Nunc enim ne plus eis
quam oportet tribueremus, admo-
nui te; ut jam non crederemus tan-
tum, sed etiam intelligere incipere-
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nio, sdmente, nio creamos, come
também, que comecemos a enten-
der com quanta razio esta escrito
pela autoridade divina, que nio
chamemos mestre a ninguém nesta
terra, pois, hi um s6 Mestre de to-
dos que esti nos céus (Mat. 23, 8-
10).

No entanto, o que ha nos céus, o
ensinard aquéle que, por meio dos
homens e de seus sinais, nos adver-
te, exteriormente, afim de que. vol-
tados ao Cristo, interiormente, seja-
mos instruidos. Ama-lo e conhecé-
lo, constitui a vida bemaventurada
que todos dizem estar procurando,
mas poucos sio os que se alegram
havé-la encontrado, de verdade.

Conclusao geral:

Ag. — Agora quero que me di-
gas teu parecer sobre tudo que te-
nho dito. Porque, si reconheces que
é verdade o que foi dito, pergunta-
do sbébre cada uma das verdades
em particular, dirfs que a sabias.
Tu vés, pois, de quem tens apren-
dido isto; ndo, certamente, de mim,
pois que, si te perguntasse, respon-
derias a tudo. Si, entretanto, nio
reconheces que é verdade, nio lhe
ensinamos, nem eu, nem Ele: eu,
porque nunca posso ensinar; [le,
porque ainda, nao podes aprender.

Ad. — Eu por mim, aprendi com
teu discurso que as palavras néc
fazem outra cousa, que incitar o ho-
mem para aprender; que, qualquer
que seja o pensamento de quem
fala, sua palavra nio nos mostra
mais que pouca cousa; mas que, si
é verdade o que se diz, que, so-
mente, o pode ensinar aquéle que,
quando, exteriormente. falava, nos
advertia que Ele habita dentro de
nés. A Ele amarei, com sua ajuda,

mus quam vere scriptum sit aucto-
ritate divina, ne nobis quemquam
magistrum dicamus in terris, quod
unus omnium magister in caelis sit
(Matth., 23, 8-10).

Quid sit autem in caelis, docebit
ipse a quo etiam per homines sig-
nis admonemur et foris, ut ad eum
intro conversi erudiamur; quem di-
hgere ac nosse beata vita est, qu'tm
se omnes clamant quaerere, pauci
autem sunt qui eam vere se inve-
niss¢ lactentur.

Conclusio generalis:

Aug. — Sed jam mihi dicas velim,
quid de hoc toto meo sermone sen-
tias. Si enim vera esse quae dicta
sunt nosti, etiam de singulis senten-
tiis interrogatus ea te scire dixisses:
vides ergo a quo ista didiceris; ne-
que enim a me, cui roganti omnia
responderes. Si autem vera esse non
nosti, nec ego nec ille te docuit: sed
non ego, quia nunquam possum do-
rece; ille, quia tu adhuc non potes
discere.

Ad. — Ego vero didici admoni-
tione verborum tuorum, nihil aliud
verbis quam admoneri hominem ut
discat, et perparum esse quod per
locutionem aliquanta cogitatio lo-
quentis apparet: utrum autem vera
dicantur, eum docere solum, qui se
intus habitare, cum foris loquere-
tur, admonuit; quem jam, favente
ipso, tanto ardentius diligam, quan-
to ero in discendo provectior,

— 132 —



tanto mais ardentemente, quanto
mais progredir no estudo.
Entretanto, cu te agradeg:o o]
discurso de que te tens servido, sem
interrupcdo, principalmente, por-
que previste e refutaste todas as
objecbes que estava disposto a te
opdr, e, porque nao deixaste nada
do que me fazia duvidar, do que
nio me responderia assim aquéle
ordculo secreto, segundo tuas pala-

Verumtamen huic orationi tuae,
qua perpetua usus es, ob hoc habeo
maxime gratiam, quod omnia quae
contradicere paratus eram, pracoc-
cupavit atque dissolvit; nihilque
omnino abs te derelictum est, quod
me dubium faciebat, de quo non
ita mihi responderet secretum illud
oraculum, ut tuis verbis asserebatur.

vras afirmavam.

V — Epilogo

Finalizando pode dizer-se que Sto. Agostinho dedicou profundo in-
teresse a aprendizagem.

“E’ antes de tudo o processo de aprendizagem que serve para Sto.
Agostinho como ponto de partida de seus pensamentos sdbre a teoria
do conhecimento e da diddtica, Ele dedicou a éste problema, especial-
mente, o didlogo “De Magistro” (= sdbre o Mestre). — Diz-se, comu-
mente, que o ensino se realiza pelas palavras. Estas importam, somente,
em sinais das cousas. Sinais, entretanto, nio ensinam, para tanto é neces-
saria a infuicdo das cousas. “As palavras nos incitam, somente, a buscar
os objetos, mas ndo nd-los mostram para fazé-los conhecer” (* ver-
ba... admonent tantum ut quaeramus res, non exhibent ut noverimus”)
— (De Mag. XI, 36). Esta afirmacio categérica do principio de intui-
cio fundamenta toda a doutrina intuitiva do conhecimento. Mesmo as
verdades inteligiveis serdo conhecidas, somente, pela intuigio imediata
da verdade que habita cm nosso interior. Esta Verdade ¢ o Logos, é o
Cristo. “Vosso Mestre é um s6, o Cristo” (Mat. 23, 10).

Desta verdade tirou, também, as conseqiiéncias de ordem didatica.
Ele reconhece os limites do ensino: “os discipulos. .. examinando segun-
do suas forgas aquela verdade interior” (... discipuli... interiorem sci-
licet illam veritatem pro viribus intuentes”) — (De Mag XIV, 45),

Sempre cxige aprendizagem produtiva: “sempre deve haver uma ocu-
pagio pessoal ao lado dos livros” (° ut ailquid et praeter codices
secum agunt”) — (De ordine, lib. 1,6). Porque o primeiro interesse
deve ser que os jovens “habituem seu espirito a entrar em si mesmo”
(“apud sese habitare consuefacerent animum”) — (De ordine, lib. 1, 6).

O ensino nunca devera ser separado da educagio, porque “Deus quiz
que, somente, os puros conhecessem a verdade” (“Deus qui nisi mun-
dos verum scire noluisti”) — (Solil. lib. 1, 2 e Retractationum liber I,
cap. IV, 2 — vide Nota 56).

Estes sdo problemas que ainda hoje interessam a pedagogia (57).
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VI — Resumo e Conclusdes referentes as La e 1l.a Partes:
Nocdes prévias... e o “De Magistro” — Sobre o Mestre

I — Nogoes prévias sébre o conhecimento — o Mestre interior — a
teoria da iluminacdo

A metafisica do espirito, a experiéncia ¢ evidéncia da verdade que
baseia no espirito e conduz a Deus, condicionam a doutrina sdbre o
conhecimento: o mesire interior e a iluminagdo.

Quanto ao conhecimento sensivel, afirma Sto. Agostinho, que a sen-
sacdo é conhecimento e o dado sensivel ¢ corpéreo. A scnsagio perten-
ce 4 alma,

Sto. Agostinho admite, também, duas modalidades de luzes: uma
corporea, percebida pela vista; outra interna que capacita para o homem
vér (enxergar). — A relagio entre o objeto e a sensagio consiste em
que a alma atende ao corpo ¢ ao atender ela age sem sofrer influéncia
por parte do corpo. Por conseguinte é a alma que vé, que sente, etc.
A sensagiio é como que exame do corpo, realizado pela alma.

A memoéria ¢ como que parte do pensamento puro, cuja atividade
¢ de natureza espiritual, como, também, sensivel. A memoria € como
que “luz dos intervalos temporarios”, em virtude de que coexistem sc-
qliéncias de momentos (instantes) que, do contrario, iam perder-se.

A analise do conhccimento sensivel conduz a uma luz néo percep-
tivel pelos sentidos que provem do interior. Desta maneira passamos do
mundo exterior para o nosso interior e do pensar seremos conduzidos
para Deus.

Pergunta-se, conseqiientemente, si a alma é causa de suas idéias.
Pois, parece que as idéias nos vem de fora; mas, nio ha mestre exterior
que no-las ensina. A verdade esti na alma. — Responder a perguntas
significa tirar do interior do espirito o que latente néle cxiste; signifi-
ca reagir, positivamente, a estimulo exterior. Logo, nunce se aprende
nada. Isto ndo quer dizer que o ensino seja inutil. Sua importincia é
diferente da opinido que, geralmente, se lhe atribui.

Existem idéias imutdveis, cternas que nos ensinam as guais nos sub-
metemos, incondicionalmente. Estas verdades independem da nossa ra-
7io0; sio verdades transcendentais. Existe um Mestre transcendente: o
Cristo. A verdade pode ser identificada com o prépric Deus. E’ esta
a verdade que se chamou a si prépria o unico Mestre (Mat. 23, 10).

Em virtude das leis e normas gerais julgamos os objetos de nossa
experiéncia, O conhecimento destas verdades (— leis e normas gerais)
se realiza pela recordaciio (nfo no sentido da “anamnesis” de Platdo), por-
que ¢é preferfvel admitir que “a esséncia da alma intelitiva discubra nas
realidades inteligiveis de ordem natural tais recordagbes, contemplando-as
em uma luz incorpérea “sui gemeris”. — Sto. Agostinho nio se pronun-
ciou, claramente, sobre a relacio da razio com as verdades eternas. Ele
parece declinar a visio dircta destas verdades em Deus, admite, porém,
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que estamos sob a agdo das verdades eternas, que serio, de certo modo,
impressas sem perderem de sua transcendéncia. FEstas verdades ilumi-
nam e influem a quem estiver capaz e disposto a vé-las, A éste processo
Sto. Agostinho chama “iluminagao”,

II — De Magistro — Sébre o Mesire
A — Problema do ensinar e aprender

Para Sto. Agostinho o problema do ensinar e aE;ender gira em térno
do Mestre Interior que envolve a questio do conhecimento da verdade
inteletual,, da ciéncia ou entendimento das cousas. — Perguntas habeis
e exemplos capciosos induzem o interrogado a se “recordar” das verda-
des que a alma traz em sua esséncia como prefiguradas, e quando as co-
nhece com a ajuda de Deus (Mestre Interior) dard conta daquilo que,
virtualmente, j4 sabia, A recordacio é levada a cfeito pela “{luminacao”.
Esta faz participar a alma das varias perfeicoes da verdade divina. De
que maneira, pois, explicar de como nossa inteligéncia, participante da
inteligéncia de Deus, encontra, nos vestigios e imagens das criaturas,
as idéias eternas?

B — Solugdes dadas por Sto. Agostinho:

1) Sto. Agostinho examina, inicialmente, os sinais, as palavras e
suas relagdes com as cousas significadas para evidenciar sua importan-
cia secundéria, porque somente o Mestre Interior ensina e faz compreen-
der as cousas significadas. Ainda, o conhecimento inteletual verdadeiro,
a ciéncia ou entendimento das cousas, sbmente, é possivel pelo Mestre
Interior, o Cristo. — As palavras sao adverténcias vindas de tfora, provem
de um mestre humano e tem por fun¢iio de, Unicamente, despertar a
crenga. Como, pois, entender os atos do crer e saber?

2) A fé é, puramente, humana, quando se baséia na autorida-
de das criaturas (discussdes gramaticais); a fé é sobrenatural, quando
se apoia em Deus que revela verdades sobrenaturais para a vida eterna.
— A fé sobrenatural deve preceder & ciéncia das cousas de Deus.

A fé sobrenatural nio é crenga, inteiramente, especulativa; é fé vivi-
ficada pela caridade e consiste numa adesdo total da inteligéncia e vida
inteira do homem a autoridade de Deus. A compreensdo é prémio da fé.

3) O conhecimento mais perfeito que enriquece a fé inicial é cha-
mado em o “De Magistro”: ciéncia ou inteligéneia; é, ~rdinariamente,
denominado sabedoria. — Sto. Agostinho aduz, também, distingdes entre
os trés termos:

a) Em o “De Trinitate” as distingSes sio colocadas com toda cla-
reza. Ele opde a ciéncia & sabedoria, porque a ciéncia é produto da
razdo inferior, por considerar as cousas do ponto de vista humano e
temporal. Por éste motivo a ciéncia se pren(ﬁé, com facilidade, as cria-
turas, para gozar delas como de um fim (em si), dando origem & ava-
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reza, raiz de todos os males, inclusive, o orgulho, que ¢ o primeiro dos
pecados. Tal ciéncia ndo exige de iluminaciao ou ensinamento por Mes-
tre Interior,

A sabedoria reside na razdo superior e julga tudo, exclusivamente,
pelas razées eiernas ou idéias divinas. Ela é fruto da Iluminagdo do
Verbo e implica em perfeita humildade, desapégo de si mesmo e das
criaturas; exclui a avareza e orgulho. Nao é preciso sacrificar a ciéncia,
porque ela é necessaria a sabedoria e é caminho normal para alcangar
a contemplagao das verdades eternas.

A inteligéncia espiritugl ocupa posicdo intermediaria entre a ciéncia
e sabedoria, aproximando-se, entretanto, mais desta Gltima. Seu objeto
¢ a verdade divina e exerce fungio de direto aperfeicoamento da fé. A
inteligéncia espiritual nao é pura aceitacio das verdades reveladas, o
que seria a fé, sim, é compreensdo, embora, rclativa, mas verdadeira, —
A fé da a verdade total, mas, ainda, de uma manecira velada; a inteli-
géncia (espiritual) e sabedoria fazem descobrir nela o sentido: a pri-
meira por uma visdo simples — especulativa; a segunda por um juizo
de valor inspirado, dirctamente, pela caridade que nos une, intimamen-
te, a Deus.

b) Em o "De Magisiro” a distingio entre os {rés aspetos do co-
nhecimento nie aparece com tanta clareza.

A ciéncia e inteligéncia sio consideradas, aqui, como que idénti-
cas, por que tém o mesmo objeto; e ndo trata da sabedoria. Sto. Agos-
tinho opde, de proposito, a crenca imperfeita (dada por palavras e mes-
tres humanos), a possessio da verdade imutdvel (conferida pelo Mes-
tre Interior). E’ esta a ciéncia ou inteligéneia, fruto do verdadeiro cusi-
namento, conferido, somente, por Cristo, que, em seu pleno desenvolvi-
mento, vem a constituir a sabedoria.

Quanto 2 extensiio, a sabedoria parecc abranger todas as verdades
eternas infaliveis, racionais e sobrematurais; ¢ delimitada, porém, em
comparacio com a fé, por que, “nem tudo que creio, também compreendo”.

4) Nesta altura do desenvolvimento do nosso tema registra-sc per-
feito contraste de métodos entre os maiores mestres clissicos em matéria
de filosofia e teologia: Santo Agostinho e Santo Tomés de Aquino.

Méiodo de Sto. Agostinho: Logo, o que compreendo, também creio:
toda a verdade compreendida, possuida, cientificamente, pela filosofia,
pertence ao campo da fé.

Método de Sto. Tomds: Toda verdade, cientificamente, conhecida,
ndo pertence ao campo da fé.

C — Retificagdo do problema sébre o Mesire Interior (Sto. Agostinho e
Sto. Tomds):

1) Pergunta Sto. Tomas: Pode um homem ensinar a outro e ser
chamado Mestre, ou sé6 Deus? A resposta tomista esti concorde com
Sto. Agostinho, e se inspira na psicologia aristotélica. — Nossa inteli-
géncia se encontra, inicialmente, na ignorancia e, ao adquirir ciéncia,

— 136 —



passa da poténcia ao ato (do conhecimento). A razio déste “passar”
ndo ¢é, por principio, de natureza externa (objetos sensiveis, mestre hu-
mano); ela estd na prépria alma e pode realizar-se sem ajuda de outros
homens. “Logo, a ciéncia existe no aprendiz em poténcia, ndo, pura-
mente, passiva, mas ativa; do contrario, nao poderia o homem adquirir
por si mesmo a ciéncia”.

Esta poténcia ativa consiste, antes de tudo, no inteleto agente, facul-
dade prépria da alma, luz inata, — Ha, também, na alma “preexisten-
tes certos germens das ciéncias, a saber, as primeiras concepgdes inte-
letuais, imediatamente conhecidas a luz do inteleto agente, por meio
de formas abstratas do mundo sensivel”, “Por meio déstes primeiros prin-
cipios adquirimos as ciéncias, extendendo a luz inteletual a novas con-
clusdes, seja em contato com a experiéncia, seja pela comparagdo entre
si das verdades ja conhecidas”.

Esta luz inteletual é uma participagio 4 luz divina das verdades
eternas; ela é, conforme Sto. Agostinho, a iluminagéo divina.

Conclui Sto. Tomés, de acdrdo com o “De Magistro™: o Mestre
que, antes de tudo, nos comunica a ciéncia é Deus que habita dentro
de n6s: “Entretanto, a luz da razio, pela qual conhecemos tais prin-
cipios, ¢ nos infundida por Deus, como semelhanca da verdade increa-
da, que em nos se reflete. Donde, ndo podendo a doutrina humana ter
eficdcia, a ndo ser em virtude daquela luz, é certo que s6 Deus ensina
interior e principalmente, como também é a natureza a causa interna
e principal da cura”.

Jomo o médico auxilia a natureza para recuperar a saude, assim
ajuda o mestre humano a inteligéncia do aluno, scrvindo-se das pala-
vras para tracar o caminho para o conhecimento da verdade, que éle
mesmo deve descobrir. A ajuda do mestre é da mesma ordem dos obje-
tos sensiveis, fornecendo ao inteleto agente a matéria das abstracdes. Ela
importa em verdadeira causa instrumental para o pensamento. O mestre
6, ainda, mais eficaz, por que suas palavras sio causas mais proximas
para produzir ciéncia que as cousas sensiveis. As cousas sensiveis exis-
tem fora da alma; as palavras sio sinais dos significados inteligiveis:
as palavras se acham mais proximas do intelcto que as cousas sensiveis.

2) Opina Sto. Agostinho, que, de todas as maneiras, nio aprende-
mos nada por meios externos. Sto. Tomds, ao contririo, afirma: Noés
conhecemos as cousas em geral; o ensinamento traz um conhecimento
mais preciso. O que nos ensinam por sinais, conhecemos em parte, e
em parte o ignoramos.

3) Julga Sto. Agostinho: como é possivel admitir, ter instruido al-
guém por palavras que, perguntado, poderia responder antes de eu ter
falado? Sto. Tomds aduz, por sua vez, ¢ seguinte retificagdo, dizendo:
o discipulo responde sobre os primeiros principios, mas ndo sbbre as
conclusbes que ainda nio aprcndeu.
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4) Sto. Agostinho nio nega a utilidade da linguagem; sua preocu-
pagdo, entretanto, era mostrar em o “De Magistro” a independéncia do
pensamento ¢ sua submissio direta 4 tnica luz divina, porque nio ha
nenhum outro mestre que ensine ao homem a ciéncia, sinio Deus: “Um
s0 é vosso Mestre, o Cristo”.

VII — Notas
Observacio:

As Obras de Sto. Agostinho siio assinaladas pela letra O, seguido
do N.o das obras, conforme constam do Lo Indice das Obras.

As Bibliografias sobre Sto. Agostinho sio marcadas pela letra B,
seguido do N.o do livro, de acérdo com o Il.o Indice das Bibliografias,

I

(1) wvide B-I, pg. 159,

(2) Julgamos oportuno esclarecer que a presente conferéncia deve ser con-
siderada preliminar para um trabalho mais extenso sébhre a matéria, sendo de fina-
lidade pedagdgico-psicolbgico-didatica.

(3) A ILa Parte ¢ suas subdivisbes baseiam, principalmente, em Etienne Gil-
son e Philotheus Béhner: Die Geschichte der christlichen Philosophie von ihren
Anfingen bis Nikolaus Cus (Historia da Filosofia cristi; dos seus inicios até Nico-
lau de Cusa) — Esta fonte é citada da seguinte maneira: B-I (Bibliografia ¢ Noo 1)
segnida da indicacio da pg. — B-I; pgs. 139-239; principalmente as pgs. 180-188.

(4) vide B-I; pg. L6T.

(5) “Non quia sentiunt, sed quia scntiuntur, sensibilia nuncupata sunt”. De
civ. Dei XI, 27; vide B-I; pg. 181.

(68) vide De Genesi ad litt. 3, 5; e I-B; pg. 181,

(7) vide De Gen, ad litt, jmperf. I, 5; e B-I; pg. 181,

(8) wvide B-I; pgs. 182-183.

(9) wvide Dec Musica VI, 5, 10; e B-I pg. 182.

(10) “‘Attentiores actiones... has operationes passionibus corporis puto ani-
mam exhibere cum sentit, non easdem passiones recipere”. De Musica VI, 5, 10;
e B-I; pg. 183.

(11) “Memoria quod quasi lumen est temporalium spatiorum”. De Musica
VI, 8, 21; e B-I; pg. 183.

(12) “Alia emim lux, quae sentitur oculis; alia, quae per oculos agitur, ut
sentiatur”.. .. “haec lux, qua ista manifesta sunt, utique in anima est”. De Gen.
ad litt. imperf. I. 5; e B-I; pg. 184,

(13) vide De Magistro XII, 40; e B-I; pg. 185,

(14) “... nusquam igitur discere. Quia ct ille qui post verba nostra rem
nescit et qui se falsa novit audisse, et qui posset interrogatus eadem respondere
quae dicta sunt, nihil verbis meis didicisse convincitur”. De Magistro XII, 40; e
vide B-I; pg. 185.

(15) B-I; pg. 185.

(16) B-I; pg. 185

— 138 —



(17) “... tot sunt mentes hominum quot homines sunt”... “nce cgo de tua
mente aliquid cerno...” De lib. arb. II, 9, 27; e B-I; pg. 185,

(18) ~ vide De lib. arb. II, 10, 28; e B-I; pg. 185-186.

(19) vide Epistol. Joan., ad Parthes. tr. IV, 2, 13; e B-I; pg. 186.

(20) B-I; pg. 186.

(21) B-I; pg. 186.

(22) B-I; pg. 186,

(23) *. sed potius credendum est mentis intelectualis ijta conditam esse
naturam, ut rebus intelligibilibus naturali ordine, disponente Conditore, subiuncta
sic ista videat in quadam luce sui generis incorporea, gquemadmodum oculus carnis
videt quae in hac corporea luce circumadiacent, cuius lucis capax eique congrucns
cst creatus” De Trinitate XII, 15, 24; e B-I; pg. 187,

(24) “... Ubi eas vident? Neque enim in sua matura, cum pracul dubio
mente ista videantur, eorumcue mentes constet esse mutabiles, has vero rcguL’Ls
immutabiles videat, quisquis in eis et hoc viderc potuerit; nec in habitu suae men-
tis, cum illae regulac sint justitiae, mentes vero corum constct esse injustas,

Uhbinam sunf istae regulae scriptae, ubi quid sit justum et injustus agnoscit, ubi
cernit habendum esse quod ipse non habet? TUbi ergo scriptae sunt, nisi in libro
lucis illius quac veritas dicitur? unde omnis lex justa describitur, ¢t in cor hominis
qui operatur justitiam, non migrando, sed tanquam imprimendo transfertur; sicut
imago ex annulo et in ceram transit, et annulum no relinguit.  Qui vero non ope-
ratur, et tamen videt quid operandum sit, ipsc est qui ab illa luce avertitur, a gua
tamen tangitur.” De Trinitate XIV, 15, 21; ¢ B-I; pg. 187

(25) wvide B-1; pgs. 187-185.

II

(26) A ILa Parte e suas subdivisbes baseiam, principalmente, em Obras de
San Agostin — Biblivteca de Autores Cristianos — En Edicion Bilingue — Tomo
111 — Obras Filosoficas — Del Maestro; pgs. 667-756 — Esta fonte ¢é citada da
scguinte mancira: O-3 (Obras e N.o 3) seguida da indicaciio da pg.... — Esia
fonte é completada pelas Qeuvres de Saint Augustin — 1 scric: opuscules VI Dia-
logues philosophiques — IIT De I’ dme a Dieu: De Magistro — De Libero Arbi-
trioc — (Texte de I' Edition Bénédictine-Tradution, Introduction et Notes de F,
J. Thonnard — Esta fonte é citada do seguinte modo: Thonnard; O-1 (Obras
e N.o 1) scguida da indicacio da pg.
(27) O-3; pg. 672,
(28) 0-3; pg.675 — baseado em Etienne Gilson; B-III; pg. 103 sgs.
(29) O-3; pg. 675 sgs., de que tiramos as cxplicagbes; vide também: Thon-
nard; O-1; pg. 481 sqs.
Nota: Henri-Irénée Marrou (B-II): “Nous ne possedons plus tel qu’ Augustin
Tavait écrit le De Grammatica A orientation philosophique qui devait pren-
dre place dans les Disciplinarum libri (cfr. sur cette question Appendice, p.
571-576), mais le De Magistro nous permet d’entrevoir la méthode quAu-
gustin complait suivre Iour impregner de métaphysique cette science, la
plus humble pourtant, de toutes celles qui constituent le cycle d’études.
Ce dialogue entre Augustin et son [ils Adéodat s’ouvre nous l'avons
vu (supra, premiére partie, p. 26), par une lecon de grammaire: on expli-
que un vers de Virgile; avece application, Penfant donne le sens des divers
mots qui le composent. Puis Augustin le fait réfléchir sur le processus
méme de son explication, Pour expliquer le sens dun mot il a fallu se
servir d’autres mots; on a expliqué un signe par des signes. Lentement, non
sans détours, le dialogue se poursuit, explorant cette notion de signe, le
rapport du signe & la chose signifiée:
En dépit des apparences, est-ce bien par les mots, par les signes, que
notre connaissance progresse?
Ecartons par avance le cas des réalités matériclles ot le mot ne se
rempli de scns que si la chose est par avance connue par lexpérience.
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Restent les idées; celles-ci nc peuvent se communiquer que par des signes
verbaux; mais pour que ceuxci soient compris, ne fautil pas que leurs
sens, la réalité qu'ils signifient, soit déji connus de Tantewr? Alors? Eh bien,
c’est que les mots en réalité n’apprennent rien, ils me font qu'avertir. Il
nous invitent a écouter au dedans de nous le Maitre intérieur, la Vérité
cachée au plus profond de nétre dme; ct ce maitre, cette vérité, nous le
suvons, c’est le Christ: le dialogue s'achéve dans unc perspective tout re-
ligieuse” (pgs. 201-292),

“... ont voit quelle est la méthode suivie par Augustin; de la gram-
maire nous sommes progressivement passé & la philosophie, mais cest le
grammairien lui-méme qui, ¢n se penchant sur son art, en approfondissant
les conditions de travail de sa propre technique, sest peu & peu mué en
métaphysicien” (pg. 292),

(30) 03, pg. 675.

(31) 0-3; pgs. B75-676.

(32) 0-8; pag. 676.

(33) 0-3; pg. 676.

(34) “Inte]ﬁjeclus cnim est merces fidei” (In Ioan.. tr. 28, 6); ¢ 0-3; pg.
676 — vide também Etienne Gilson; B-1II; pgs. 36-37.

(35) 0-3; pg. 676.

(368) 0-3; pg. 676.

(37) O-3; pg. 677 — Nota: vide F. Cayré; La contemplation augustinienne;

. 228,
% (38) O-3; pgs. 677-678 — Nota: Lembra Thonnard; O-1; pg. 487, Nota 1:
“Saint Thomas dira que la sagesse (don du Saint-Esprit) juge les choses de Dien
par connaturalité” (ILa ITae; q. 45, a.2),

(39) Thonnard; O-1; pg. 487, Nota 2, diz: “Sur ce point, le De libero arbi-
trio, I, c. III, 6, n'est guére phis explicite, mais il traite longuement de la sagesse,
I, IT, ¢, IX, 25 sq.”

(40) ©O-3; pg. 678.

(41) ©-3; pgs. 678-6T9 — Os textos colocados entre (...) completam O-3;
pgs. 678-679, conlorme Thonnard; O-1; pgs. 487-488.

(42) Esta parte bascia, principalmente, O-3; pgs. 679-6G80,

Nota: vide também: Thonnard; O-1; Nota complementar N.o 8; pgs. 488-489;
bem como: Sancti Thomae Aquinatis; Quacstiones Disputatae: De veritate,

q. 11, a.1. —
%-radugdes: Edith Stein; Des IIl.  Thomas von Aquino Untersuchungen
iiber dic Wahrheit; Ed. Nanwelaerts (Louvain} — Herder (Freiburg)

— 1952; Der Lehrer (O Mostre); pgs. 281-292, Mary Helen Mayer —

Edw. A, Fitzpatrick; Filosofia da Educacio de Sto, Tomds de Aquino

—Adaptagio do Inglés por Maric Ignez de Moraes Cardim — Sti.

Thom. Aquin. “De Magistro” — Texto Latino traduzide e anotado

or Leonardo Van Acker; Ed. Odcon; S. Paulo; 1935, Esta tltima

onte é citada da scguinte maneira: Cardim ~ Van Acker; Fil. da

Educ.; pg...

(43) “Scientia pracexistit in addiscente in potentia non pure passiva, sed
activa; alias homo non posset per scipsum acquirere scientiam”.  De veritate. q.
11, a.l i.c. — O texto colocado entre (...) completa 0-3; pe. 679, conforme Thon-
nard; O-1; pg. 488 — Trad. Cerdim — Van Ac]?:er,‘ Fil. da Educ. pg. 67.

(44) *... Eracexistunt in nobis quaedam scientiarum semina, scilicet primae
conceptiones  intellectus, quac  statim lumine intellectus agentis cognoscuntur per
species a sensibilibus abstractas...” De veritate,q. 11, a.1 i.¢c. — O texto colocado
entre entre (..) completa O-3; pg. 679, conforme Thonnard; O-1; pg. 488 —
Trad. Cardim — Van Acker; Fil. da Educ. pg. 66. ;

Nota:

No que respeita ds nogbes primeiras e primeiros principios apresentamos, para
m(I:]hor entendimento da matéria, os seguintes csclarecimentos, de actrdo com Régis
Jolivet:
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“§ 2, Nogbes primeiras ¢ primeiros principios,
A. Nuatureza e divisdo.

1. As nogdes primeiras... o homem adquire naturalmente, quer dizer pela acio
cspontinea e necessiria da razio, um certo nimero de nocdes ¢ verdades que estio
no principio de todos os scus conhecimentos, cronoldgica ¢ logicamente. E’ é&ste con-
junto de nogdes e de juizos que os modernos chamam a razdo.

As nogBes primeiras sdo as de ser, de causa, de substincia e de fim.

2. Os primeiros principios — As nogdes primeiras dio imediatamente origem,
por um ato de pensamento que coincide com sua apreensio, a um ccrto nimero de
principios que nao fazem mais do que exprimir as leis universais do ser.

a) A consideragio do ser em si mesmo di origem ao principio de identidade;
“o que & €, ou ainda: “o ser ¢ idéntico a si mesmo”, — O principio de identidade
pode exprimir-se sob wma forma negativa: “o que nio & nio &7, ou ainda: “uma
coisa nio podc a0 mesmo tempo e sob o mesmo ponto de vista scr e nfo ser” (prin-
cipio de ndo-contradicdo ou, mais resumidamente, principio de contradicdo) — ou
sob forma disjuntiva: “uma coisa é ou niio &, ou ainda: entre ser e ni@o ser nfio cxiste
meio térmo”. (principio do terco excluido).

b) A consideragio do ser em sua relacdo aos diferentes séres da origem a0
principio de razdo suficiente “todo ser tem sua razio de ser”. Tste principio tem
trés aspectos distinos:

Do ponto de vista da eficiéncia, exprime-se no principio de causalidade: “tudo
0 que comeca a ser tem uma causa’.,

Do ponto de vista da subsisténcia, exprime-se no principio de substdncia: “todo
acidente (ou fendmeno) supbe um sujeito mo qual éle esté inerente.

Do ponto de vista da subsisténcia, exprime-se no principio de finalidade “todo
ser ace em vista de um fim”, ou uinda: “toda atividade estd determinada pela natu-
reza déste ser”.

3. Caracteres dos primeiros principios — Os primeiros principios sio:

a) necessdrios, porque é impossivel pensar sem utilizd-los, conscicntemente ou
nio. — Eles sfo tam\lzém necessarios neste sentido de que negd-los é negar o pensa-
samento, e viold-los é ndo pensar. Impossivel, de fato, gizer que o branco nfo é bran-
co, que o homem & um animal sem rtazdo, que circulo é quadrado. Tais assercbes
nfio correspondem a nenhuma idéia cocrente; sio puras palavras,

b) Universais, porque, de uma parte, éles caraterizam a razdo em toda a sua
extensdo (universalidade objetiva) e de outra parte éles se impdem a toda inteligéncia,
qualquer que seja, humana ou divina (universalidade subjetiva). )

B. Origem.

Tem-se perguntado se os principios siio @ priori, quer dizer, anteriores a qualquer
experiéneia, ou, @ posteriori. A solucho déste problema,... leva em conta as seguin-
tes observacdes:

1. Os principios sdo objetivos e a posteriori como a nogdo de ser. — De fato,
como se viu, 0s principios primeiros estio contidos implicitamente na nogio de ser,
de que nio fazem mais do que formular as leis. Ora, a nogdo de ser é uma nogdo
objetiva, que resulta, por uma abstracio espontinea e natural, da apreensio dos seres
dados na experiéncia. Eis por que os principios primeiros, antes de screm leis do pen-
samento, sdo de inicio percebidos como leis do ser e nio sio leis do pensamento senfio
porque sdo leis do ser. O pensamento, ao formé-los, implicita ou explicitamente, nio
faz mais do que obedecer as exigéncias do ser que éle percchbe.

9. A intuigio dos principios resulta de uma aptiddo inata da inteligéncia. —
H4, na apreensio dot principios, um elemento @ priori, que consiste na aptiddo inata
da inteligéncia. ¥ por efcito desta aptidio que a inteligéncia é considerada como na-
taralmente apta, gracas & virtude do intelecto, a apreender nos sercs o ser universal
¢ as leis mais gerais do ser.” — Régis Jolivet; Curso de TFilosofia; {Traduciio de
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Eduardo Prado de Mendongag; Livraria Agir Editora; Rio de Janeiro; 1953; pgs.
256-258.

Explicacfes mais detalhadas sébre a matéria podem scr encontradas em Josephus
Gredt, OSB.; Eelementa Philosophiac Aristotclico-Thomistae; Friburgi Brisgoviae; 1937;
2 vol,; Ed. T.a; N.o 218 etc. ’

(45) 0O-3; pg. 679

(46) “Huiusmodi autem rationis Iumen, quo principia hujusmodi sunt nobis
nota, est nobis a Deo inditum, quasi quacdam similitudo increatae veritatis in nobis
resultantis.  Unde, cum omnis doctrina humana effiicaciam habere non possit nisi
ex virtute illius luminis; constat quod solus Deus est qui interius et principaliter docet,
sicut natura interius etiam principaliter sanat...” De veritate, q. 11, a.l, i.c. —
O texto colocado entre (...) completa O-3; pg. 679, conforme Thonnard; O-1; Pags.
488-489 — Trat. Cardim — Van Acker; Fil. da Edue.; pg. 70

(47) “Proponit cnim doctor rerum intelligibiium signa ex quibus inlellectus
agens accipit intentiones intelligibiles, et describit eas in intelleetn possibili, Unde
ipsa verba doctoris audita, vel visa in scripta, hoc modo se habent ad causandam
scientiam in inellectu sicut res quae sunt extra animam, quiz ¢x utrisque intellectus
intentiones intelligibiles accipit: quanvis verba doctoris propingius se habeant ad cau-
sandam scientiam quant scnsibilia extra animam existentia inquantum suntsigna intel-
ligibilium intentionm”. De veritate, q.11, a.1, ad 11 — O texto colocado entre ——
completa O-3; pg. 679, conforme Thonnard; O-1; pg. 489 — Trad. Cardim — Van
Acker; Fil. da Educ.; pg. 77, )

(48) Cardim — Van Acker; Fil. da Educ.; Notas 47 (e 4); pgs. 77-78 (e 49).

(48a) Jacques Maritain; Elementos de Filosofia TT — A Ordem dos conceitos
— Ldgica Menor (Légica Formal) — Tradugiio de Ilza das Neves — Revista por
Adriano Kury — 2.a Ed. 1953; Livraria Editora Agir; Rio de Janeiro; pgs. 57-60.

(48b) Jacques Maritain; op. cit; pgs. 57-38,

(48¢) Jacques Maritain; op. cit.; pg. 58.

(48d) Jucques Maritain; op. cit.; pgs. 58-59.

(48¢) 8. Tomés in Perihermeneias lect. 2 n. 5; of. q. IX de Potentia a.5
citado por Jacques Maritain; op. cit; Nota 3. pg. 59. '

(48f) 1Ibid. lect., 10, no 4 — citado por Jacgues Maritain; op. cit.; Nota
4; pg 59

?482) Tacques Maritain; op. cit; pg. 59.

(48h) Cf. Jodo de S. Tomds; Log. I, P., Tllust.,, q.1, de Term., a.5, — Gredi;
Elementa no 19 — citado por Jacques Maritain; op. cit;; Nota 6; pg 59.

(48i) Jacques Maritain; op. cit; pg. 60,

(48j) Jacques Maritain; op. cit.; pg. 60.

(49) “... illa de quibus per signa docemur, cognoscimus quidem quantum
ad aliquid, et guantum ad aliquid ignoramus; utpote si docemur quid est homo,
oportet quod de eo praesciamus aliguid: scilicet rationem animalis, vel substantiae,
aut saltem ipsius cntis, quae nobis ignota esse non potest.” De veritate, q. 11, a.1,

ad 3 — O texto colocado entre (..) completa O-3; pg. 686, conforme Thonnard;
0-1; pg. 489 — Trad. Cardim — Van Acker; Fil. da Educ; pe. 72.
(50) ‘... discipulus ante locutionem magistri interrogatus, responderet quidem

de principiis per quac docetur, non autem de conclusionibus quas quis cum docet:
unde principia non discit a magistro, sed colum conclusiones”, De veritate, q.11,
a.l, ad 18 — O texto colocado entre (..) completa O-3; pg. 680, conforme Thon-
nard; O-1; pg. 489 — Trad. Cardim — Van Acker; Fil. da Educ.; pg. 83.

(51) 0-3; pg. 680.

(52) “... in quo disputatur ct quaeritur et invenitur magistrum non essé,
qui docet hominem scientiam, nisi Deum, secundum illud etiam quod in Evangelio
scriptum est: “Unus est magister vester Christus” (Matth,, XXII, 10).” — Re-
tract. Liber I, cap. XII (XI) — Oeuvres de Saint Augustin; lre Série: XII Les
Révisions (Texte de I' Edition Bénédictine, Introduction, Tradution et Notes par
Gustave Bardy — Desclée, De Brouwer — 1830) pg. 340 — O texto completa
0-3; pg. 630.

>
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1

(53) A disposigio da matéria ventilada por Santo Agostinho em o “De Ma-
gistro” obedece as fontes mencionadas sob o N.o 54, ¢ representa fusio dos dois
antores.

Observacdo: Os Titulos sublinhades indicam os capitulos que foram traduzidos,

v

(54) A traducfic baseia, na maior parte, em O-1 {Thonnard) ¢ O-3, ambuos
constam do indice bibliogrifico (VIII) das Obras de Santo Agostinho. — Devemos
informar que a tradugio obedece, em geral, a um ou outro dos autores mencionados;
as vezes, porém, ¢ combinada, e em outros casos é propria.

Observa¢do: Foram traduzidos, integralmente, do “De Magistro” os capftulos:
VII; XI; XIL; XIII; XIV. — Pode acontecer quc o benévolo leitor entranhe a apre-
sentacio em tradugho integral os citados capitulos por aché-los muite prolixos, prefe-
rindo, talvez, fossem sintetizados. Convem, eniretanto, lembrar, que a leitura aten-
ta convencerd da impossibilidade de sintetizar Sto. Agostinho. Porque o génio lin-
guistico do autor, embora apresente o mesmo pensamento sob outra redacio, nunca
se repete completamente, Sabc dizer sempre aleo de movo, Como, pois, sinte-

tizar, sem o mesquinhar, a exuberincia das idéias de Sto. Agostinho? — Podia aven-
tar-se outra hipétese: a traducio completa do “De Magistro”.  Pois, aceitariamos,
de bom grado, a sugettfio, desde que houvesse colaboragao. — E’ dever de gratidio

agradecer, nesta altura, ao Snr. Prof. José Gomes Cactano a revisao da traducio
dos textos.

6. Histoire des trois enfants dans la fourngise.

(55) “... Saint Augustin cite le membre de phrase souligné, qui se lit dans
Ia Vulgate actuelle: “Et sorabalz eorum non fuissent immutata”.  Les anciens
n’étaient pas d’accord sur le mot “sarabala”, tramscrit tel quel de Thébren. —Et
d’abord, Porthographe ellemdme en était variable. Tertullien, qui Iemploie dans
ses ouvrages De pallio ¢t De resurrectione carnis, écrit “sarabarae”, et cectte lecon
est adoptée par Iédition de Bade le “De Magistro”. Dans le texte gree des Septante,
on trouve, au neutre, “Té sardbara”. Mais Saint Jérome, dans son commentaire
de Daniel (in c. III, v. 21), préfére la lecon “saraballae” (avec deux L).

Sur le sons du mot, mémes divergences, Saint Isidore dans son ouvrage Des
étymologies (liv. XIX, c. 23) rapporte que beaucoup y voicnt une coiffure: clest
le sens adopté par Saint Augustin. D’autres y voient un manfequ: d’aprés Crampon,
Cest le sens de I'hébren; d’autres encore, des chaussures: C'est le sens préféré par
quelques manuscrits du De Magistro, qui, pour étre logiques, changent dans la
suite le texte de Saint Augustin en parlant de pied on il s’agit de téte. Saint Jérbme,
dans son commentaire sur Daniel, se rapproche de ce dernier sens: il y voit des
chausses ou des bottines.

Cet cxemple, on le voit, était admirablement choisi pour montrer que les
mots ne nous apprennent rien sur les choses.” — O-1 (Thonnard); Nota comple-
mentar 6; pg. 483-484.

v

(56) Quanto a esta oracdo obscrva Sto. Agostinho no livro das Retratacbes
o seguinte: “Nestes livros, nio aprovo o que disse na minha oragio: “OQ Deus
que quizestes que sdmente os coracbes puros conhecessem a verdade”. Pode obije-
tar-se que, realmente, muitos impuros conhecem muitas verdades; e nio estd defi-
nido, aqui, qual a verdade a que, somente, os puros podem chegar. e tio pouco
estd l:srﬁarecido o que significa saber” — (“In Eis- same libris mon approbo, quod
in oratione dixi: “Deus, qui nisi mundos verum scire noluisti”. Responderi enim
potest multos etiam non mundos multa scire vera; neque emim definitum est hic,
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quid sit verum, quod nisi mundi scire non possint, et quid sit scire”.) — (Retra-
tactionum liber I, cap. IV, 2),

(57) F. X. Eggersdorfer; Augustinus; Lexikon der Paedagogik (Dicionario
de Pedagogia) dos Profes, Dr. Otto Willmann e Ernesto Roloff; Freiburg/Br.; Her-
der; (1913 e 1921) wvol. 1, col. 297-303.

VIII — Indice Bibliografico
1 — Obras de Santo Agostinho

(1} Oeuvres de Saint Augustin; lre Série: Opuscules. VI Dialogues philo-
sophiques — TII De lime¢ a Dien. De Magistro — De Libero Arbitrio {Texte de
I' Edition Bénédictine, Tradution, Introduction et Notes par F. J. Thonnard) —
Desclée, De Brouwer et Cie; 1941.

(2) Obras de San Agustin; — Biblioteca de Autores Cristianos — En Edicion
Bilingue — Tomo V — Tratado sobre la Santissima Trinidad — Version, Intro-
duccion y Notas del Padre Fr. Luis Arias, O. S. A. — Madrid; 1948,

(3) idem; Tomo IIT — Obras Filosoficas — Del Maestro (1947).

2 — Bibliografia sébre Santo Agostinho

1) Etienne Gilson — Philotheus Béhner; Die Geschichte der christlichen Philo-
sophie von ihren Anfingen bis Nikolaus von Cues (Hsitéria da Filosofia crista; dos
seus inicios até Nicolau de Cues) — 2.2 Ed.; 1952; F. Schéningh — Paderborn.

11) Henri-Irénée Marrou; Saint Augustin et la fin de la culture antique; Pa-
ris; 1949,

III) Etienne Gilson; Introduction a I'étude de Saint Augustin; 3. Ed. Pa-
ris; 1949,
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