Luis Palacin

Imanéncia e Transcendéncia
na Experiéncia de Deus

IMANENCIA E TRANSCENDE NCIA NO CONHECIMENTO
HUMANO

E um dos méritos da filosofia moderna ter posto em destaque o
carater agbnico do conhecimento humano. Intencional por esséneia,
o conhecimento brota de um impulso para fora — para o objeto —
de um movimento de superagdo dos limites e limitagdoes da pessoa.
O conhecimento é, pois, um impulso radicalmente transcendente.
Mas, ao mesmo tempo, imanente também por esséncia, reflui e se
deposita na consciéncia de onde tentou sair., Poderia representar-se
comgo a trajetéria de um boumerang: volta necessariamente 4 origem.
Origem e fim, sujeito e objeto, conferem ao conhecimento uma ten-
sdo de tendéncias contrapostas: imanente e transcendente ao mesmo
tempo.

Agrava, ou potentiza, esta contradicio o fato de imanéncia e trans-
cendéncia serem tendéncias simultineas e contrapostas — superacio
do préprioc eu e necessaria continéncia dentro de mim mesmo — e,
portanto, nunca perfeitamente realizaveis. No mais subjetivo dos
atos do conhecimento, a introspec¢ido, meus proprios atos psiquicos —

17




lembrancas, sentimentos, projetos — aparecem como objetivados,
como algo exterior e em certo sentido alheio, e 0 centro da
subjetividade, 0 eu, como algo imacessivel. E no mais objstivo
e exteriorizante das formas de conhecimento, o conhecimento sen-
sivel, o objeto exterior torna-se objetc quando se Insere na teia
inextricavel do vivido.

Tal € a original ambigiiidade do conhecimento humano.

Ou ampliando um pouco mais a observacdo, tal é a ambigili-
dade constitucional da experiéncia humana. Do ser humano na
ultima instincia. Insuficiente a si mesmo, o homem deve buscar
fora de si algo que atenue este “mal metafisico” — a propria
limitacdo na expressdo de Leibniz —. Aquji encontramos a raiz
do impulso transcendente do amor., E verdade que o amor é
também, ao mesmo tempo, dom de si. Mas inevitavelmente, como
todo ato humano, comega € termina dentro do circulo iluminado
da consciéncia.

-
Prisicneiro de si mesmo, sem possivel evasfio, o homem é —
apesar do conhecimento e do amor — ultima solidéo.

Sobe do fundo uma inquietude obscura,
desde as rafzes udltimas do ser

0 incessante rumor de uma procura
das razdes ¢ das formas do viver.

Uma sede interior de mais heleza,
da total convergéncia da verdade,
do peso para o centro da certeza,
do gozo sem razia da liberdade.

Distendido entre o sempre e 0 instante,
a8 esperanga que exige o ahsoluto
e a memdria de um mundo diminuto,

radicalmente pobre e {ransbordante,
ilusdo infantil e desengano,
tal é 0 sim e o nido do ser humano,

Transcendéncia e imanéncia sfo, pois, duas categorias de todo
0 conhecimento e toda experiéncia humana, e, portanto, também
do conhecimento e da experiéncia de Deus.
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O CAMINHO DA IMANENCIA

Historicamente, a via da transcendéncia é a primeira. Embora
nada seja mals proximo ao homem gque sua consciéncia, & longo
0 caminho para chegar até ela.

Todo o pensamenic primitivo ¢ exteriorizante e o homem
tribal carece do sentido da prépria personalidade. Mesmo a cul-
tura cldssica, inventora da filosofia e da reflexdo critica da arte
¢ da cringlo literdria, €, tomada em seu conjunto, voltada para
fora, alheia & riqueza e ao drama da consciéncia individusl. Com-
parada com a liferatura ocidental, a literatura cldssica nos parece
fria, sem alma, diz Spengler: e por isso denominou & cultura
cldssica de “apolinea” — fria e distante na sua forme perfeita —,
e & cultura ocidental de “fdustica” — tumultuosa e sempre insatis-
feita na busca —. O cristianismo, com suas exigéncias de respon-
sabilidade pessoal, consciéncia do pecado, insisténcia no destino
eterno e espiritual do homem, é o criador de uma nova dimenséo
subjetiva para a pessoa humana.

Mas se o caminho de subjetivizagio da pessoa e da cultura,
a partir do cristianismo, se torna irreversivel, nem por issp deixa
de ser lento. Hoje, apds dois mil anos, estamos chegando as
lltimas consegiiéncias.

E famosa a sintese de Michelet e Burckhardt, que viram a
esséneis do renascimento dos séculos XV e XVI na “descoberta
do homem por si mesmo”, O nascimento da autonomia da cons-
ciéncia.

A'partir deste momento histdrico, os progressos da subjetivi-
zacdo da cultura s8o cada vez mais répidos. No século XVI, a
reforma iem como um de seus pressupostos bdsicos a necessi-
dade de interiorizar a pratica da religiio frente aos excessos da
exteriorizaciio cultual do cristianismo baixo-medieval. E a trans-
feréncia do nove individualismo para ¢ campo religioso. O mesmo
sentido tém as correntes misticas e o ascetismo humanista dos
“exercicios espirituais” no campo catélico.

A crise da consciéncia, crise de crescimento, que se revela no
maneirismo, dd lugar, no fim do século, ac aparecimento de
algumas formas de expresséio da literatura contemporinea. Nasce
& tragédia — depois drama — moderns, que poderfamos intitular
tragédia de cardter, pois tem sua origem ndc nos acontecimentos
exteriores, mas no conflito interior das paixdes desmedidas do
individuo. Diferencia-se, desta forma, nitidamente do conceito
grego da tragédia, regido pela necessidade externa do destino.
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Nasce também, com o Quixote e o picaresco, o romance mo-
derno, a mais universal das formas de expressdo do individualis-
mo antropocéntrico. O que diferencia esta nova forma de ro-
mance do romance cidssico de aventuras, e do romance de cava-
larias medieval, ¢ que ndo se trata de narrar as peripécias exte-
riores de vida do herdi, mas seu conflitc interno e a evolugio
de seu carater.

Durante os séculos XVII e XVIII, a filosofia, até entdo vol-
tada aos problemas metafisicos das esséncias objetivas dos seres,
realiza o que Kant chamaria de inversao copernicana, tornando-se
critica, dirigida primordialmente 4 andlise da consciéncia humans,
e enclausurada deniro dos limites desta consciéneia.

Poderiamos lembrar, igualmente, que o século XVIII é o sé
culo da proclamagio dos direitos do individuo: liberdade religiosa,
liberdade de pensamento etc. O romantismo significa um novo
avanco na exaltagio da autonomia do individuo, e o nacionalismo
romantico seria uma aplicagio deste principic ao campo da
politica.,

O principio da supremacia da consciéncia, que no campo fi-
losdfico teve sua evolugio tltima na corrente idealista, no campo
artistico-literdric haveria de chegar a suas ultimas conseqliéncias
nas primeiras décadas de nosso século. O impressionismo é na
pintura, a ultima das escolas naturalistas, no sentido de que toma
a natureza exterior como o modelo a ser reproduzido fielmente,
As escolas pos-impressionistas — cubismo, fauvismo, expressionismo
ete, — se afastam cada vez mais, deliberadamente, do mundo exte-
rior para registrar apenas nossas impressées subjetivas diante dele,
até desembocar na arte totalmente ahstrata,

Da mesma forma na literatura, o fluxo interior da consciéncia
com Joyce e Proust e a influénecia da psicandlise acabam por
dissolver o acontecimento exterior no romance psicolégico, para
deixar ao individuo s6 em seu pequeno mundo interior, frente a
frente consigo mesmno.

E verdade que outras forgas atuam, no mundo contemporineo,
em sentido divergente ou oposto destas do individualismo e da
subjetivizagdo. Poderiamos citar evidentemente, o status sempre
crescente de pensamento cientifico, e tecnologia avassaladora, e
a tendéncia & socializagio de tcdas as atividades humanas, Creio,
contudo, que isto nio infirma o fato de que a humanizacio pro-
gressiva do mundo cada vez mais coloca ao homem como centro
e “medida de fodas as coisas”,
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A VIA DA TRANSCENDENCIA NO
CONHECIMENTO DE DEUS

Dentro desta trajetdéria da cultura, € evidente gue a imagem
de Deus fol formando-se, pouco a pouco, mediante um precesso
de destilagio e objetivizagio sublimada das gualidades exemplares
oferecidas pelo munde exterior, cdsmico ou humanc: grandeza,
forca, dominio, ou justica, beleza etc.

E a “via transcendentiae” com seus trés momentos: afirma-
¢do, negagfo, eminéncia. No primeiro momento, qualquer per-
feicdo percebida em algum dos seres criados se afirma existir no
Criador: afirmagio. No segundo momento, negag¢fio, negan-se para
Deus os limites e imperfeigdes, que tornam tfo pungentes & contem-
plagic da beleza neste mundo sublunar, N¢ terceiro momento, a
mente & levada a afirmar audazmente a existéncia sem fim desta per-
feicBo na esséncia divina. Aplicando a este sentido as palavras
de Boécio: tota simul et perfecta possessio.

Este sistema de ascensfo ldégica do mundo a Deus, por meio
da analogia, encontra-se implicito na religiio dos povos primitivos
e ji perfeifamente estruturado nas culturas metafisicas desde a
época grega & Europa cldssica. Desde Parménides a Voltaire.

Como suporte para os elementos afetivos -— o5 realmente de-
cisivos no élan religioso —, elabora-se uma plataforma conceitual
extremamente sélida e de porte grandiosp. Deus, Ser Necessdrio,
origem € coroagio do Universo, aparece naturalmente ndo so
como.uma concluso logica do sistema filosdfico, mas inclusive
como uma gquase-exigéneia da prépria ordem cosmoldgica.

Cosmologicamente, do mundo sublunar, composto de elemen-
tos grosseiros e corruptiveis, terra ¢ dgua, as esferas celestes,
incorruptiveis como o fogo de que sfio formadas, em perfeita hie-
rarquia ¢ subordinacio de movimentos até chegar 4 mais alta, o
sol, hd uma ascensdo continua, que convida a passar além até
0s seres puramente espirituais e finalmente a Deus.

Na ordem onfoldgica a mesma gradacio. Modos, acidentes o
substdncia; matéria e forma; seres inanimados, vegetativos, sen-
sitivos, racionais e espirituais; continuamente dentro do ser apa-
rece uma hierarquizacio ascendente coroada por Deus, Ato Puro,
Ser Necessario, Causa Incausada.

Sem Deus, ruiriam, faltos de base, tanto o edificio cosmold-
gico cientifico, como o metafisico-filosdfico.
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A estas congruéneias haveria que acrescentar a pressio unani-
me do consenso criado pels sociedade cristi, Lucien Fevre de-
monstrou a impossibilidade da existéncia de um verdadeirp ateu
ng Franca de Rabelais, quando j& comecava a gretarse o bloco
moenolitico da cristandade.

Esta via da transcendéncias em que das coisas criadas subimos
a0 Criador, & dos seres pereciveis ao Imortal, recebeu sua formu-
lagic mais perfeita com as famosas “cinco vias” da escoldstica.

Na realidade, o fundo da argumentacio é sempre 0 mesmo: em
virtude do principio de causalidade ou de razdo suficiente, infere-se
a existéncia do Ser Necessdrio, a partir da existéncia real de seres
limitados, que nido tém, portanto, em si mesmos a razfc de sua
existéncia.

Por isso os escoldsticos sempre afirmaram que a forma mais
nitida do argumento — e que praticamente contém em si as outras
quatro — é a da primeira via: a existéncia de seres contingentes
exige a existéncia de um Ser Necessdrio. “Argumento apoditico
para nossos antepassados, € que no plano puramente légico €
irretorquivel.

Esta forma de argumentagdo abstrata ni&o desperia simpatia
alguma na sensibilidade moderna alérgica a metafisica. Creio, por-
tanto, que se enconiram mais préximas de ndés, aguelas formas,
talvez nio tho rigorosas, porém mais ricas de ecos poéticos, como
a da “ordem do universo” ou das “perfeigdes limitadas”:

Deve haver uma 1ltima verdade
ng verdade das coisas evidentes:
na Agua clara, na rosa, na amizade,
no siléncio das noites transparentes.

Deve haver umeg voz mais poderosa

do que a voz cont que tu clamas e choras,
mar infinito, praia rumorosa,

aonde voltam 0s homens com as horas.

Para além do crepisculo violeta,
deve existir beleza inexaurivel,
sem ocasog, sonhada do poeta.

Para além deste amor feito de pranto,

tem que existir amor inextinguivel,
fogo total, pedido pelo santo.
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NATUREZA E CONTEMPLACAO

A desvalorizagio atual da metafisica nio significa que a via da
franscendéncia através da natureza se encontre blogueada, Significa,
simplesmente, gue a natureza se transformou em seu cariter de
signo manifestativo de Deus. De sinal metafisico, converteuse em
sinal predominantemente estético. Do rigor quadriculado da 16gica,
derivou para o horizonte aberto e impreciso dos afetos.

A configuragdo da natureza como um dog sfmbolos privilegia-
dos do humano constitui um dos fendémenos mais interessantes da
histdria da cultura. Nao faltou um erudito alem#fo, gue datasse o
nascimento do hormem moderno no dia em cue Petrarca empreen-
deu a escalada aos cumes dos Alpes, para contemplar a paisagem.
De fato, a contemplacio estética da natureza & uma das caracteris-
ticas do homem moderno.

Na pintura do século XV — Itdlia e Flandres —, € simultineo o
aparecimento do individuo em lugar dos tipes abstratos da imagine-
ria medieval, e da paisagem g partir dos fundos neutros e dourados.

O romance e a poesia pastoril da renascenca iniciam a humaniza-
¢ao da natureze pela identificacio da paisagem com os estados de
alma do protagonijsta.

Esta tendéncia humanizadora da natureza ndo faz senfo aumen-
tar nas épocas seguintes. O barroco independentiza a paisagem —
sempre carregada de valores emotivos — de qualquer outro tema
principal ou subsididrio, e ¢ romantismo leva até o paroxismo,
tanto na literatura como na arte, — e inclusive, diriamos na filo-
sofia, mediante as formas pateisticas — a personificagio da pura
natureza.

Desta forma, insensivelmente, a natureza se converfe no gran-
de simbolo das aspiragbes irrealizadas e irrealiziveis do homem.
Numsg expressdo fisica de sua necessidade interior de transcen-
déncia.

As necessidades contraditorias do homem de paz e liberdade,
solidio e plenitude, seguranc¢a e abandono, parecem encontrar na
natureza um sarquétipo eterno. Por isso & vista do mar, das gran-
des montanhas, dos campos floridos na primavera, da noite estre-
lada despertam em nds a sensagio ao mesmo tempo estimulante
e dolorosa de superagéo e consciéncia das limitagdes do préprio ser.

Se identificamos este desejo-raiz de plenitude com a necessidade
de Deus, a hatureza apresenta-se-nos, entio, como via aberta
para Deus. Uma manifestacio visivel de nossas aspiracdes divinas.
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No ponto mais elevado, esta contemplacio se despega de sua
corigern e de séu objeto e torna-se amor. E a trajetdria de todos
os misticos: como a noite de Ostin para Agostinho ou a “muisica
calada e a soliddo sonora” de vales e montanhas para Joao
da Cruz.

Assim, entre os extremos do desespero roméntico e do é&xtase
mistico, a natureza ainda conserva sua potencialidade de guia
até as profundezas do ser. Pritmeiramente, hoje, do prdprio ser,
e de 14, de rechicote, do Ser de Deus. Pois creio que ¢é valido in-
verter aqui a proposicio de Kierkegaard: quem encontra sua di-
mens&o mais profunda, deve encontrar 14 acesso & infinita pro-
fundidade de Deus.

Fala, Senhor, tua palavra mansa,

a quem penetra na alma como chuva,
¢ a torna doce, como o estio a uva,
a palavra gue cresce e se remansa.

A palavra de paz sobre a lembranga,
presenca clara no buscar azedo,

nas miragens sonémbulas do medo,
que floresce 0 Temorso € esperancs.

A palavra dos cumes do poente,
4 tarde guande o sol lento decling,
das sombras alongadas das colinas,

das aves que retornam lentamente,
da tltima brisa que estremece a palma,
a palavra, Senhor do mar em caima,

A VIA DA IMANENCIA; “aA NOITE GBSCURA™

Embora nossa inteligéncia seja estruturalmente ld6gica, e
nossga razéio tenha uma inata aspiracio metafisica, a via da trans-
cendéncia, como meio de chegar & Deus, nio € hoje uma possessao
pacifica. Acostumados & objetividade mensurdvel das ciéncias expe-
rimentais, as conclusdes ldgicas acerca do supra-sensivel deixam-nos
indiferentes. © homem atual experimenta uma penosa impressio
de constrangimento perante a tentativa de encerrsr o mistério
inacessivel do Ser supremo na conclusio de um silogismo.

A via da ldogica metafisica, se ndo formalmente interditada,
permanece um caminho em desuso.
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Igualmente grave € a inferferéncia de elementos morais.

A aguda percep¢io — multiplicada pelos mass media — da
desordem de nosso mundo social, do permanente triunfo das forcas
opressoras sobre as ingénuas esperangas do individuo, deixanos
perplexos diante da idéia de uma ordem suprema e de uma jus-
tica previdente.

Por isso a tranqiiila possessiio, por parte de nossos antepas-
sados, de uma visdo transparente da acio de Deus no mundo
pode parecer-nos hoje tdo remots como a carcaga de um dinossau-
ro. Ver a infervenciio quotidiana, e até miuda, de Deus nos acon-
tecimentos histoéricos, sua mao punitiva ou premiadora, sua ira
e seu agrado pelo bem e o mal cometido por povos e individuos,
se nos afigura um primitivismo antropomorfista, préprio do pen-
samento mitico. De gqualquer modo, algo muito distante, e jd ina
cessivel, para nossa inguietude na busca da paz.

O mais assombroso, contudo, para quem estd familiarizado
com o0 pensar histdrico, é que essa transparéncia da acio de Deus
no mundo era uma possessao pacifica até ontem. Os homens dos
séculos XVII e XVIII — a maioria — nao percebiam ainda a
desordem do mundo do homem como um problema com relagio
a Deus e podiam “ver” sua agio nos acontecimentos com paz, se
nac sempre com gozo.

Num espaco tido breve pelas medidas histdéricas, o giro da
roda da fortuna — para usar uma metdfora de outros tempos ——
foi completo, Estamos na época do agnosticismo e do ateismo
militanté, na época problemidtica para os que créem do “siléncio
de Deus” e da teologia de sua morte. E o momento de uma reli-
gido nao religiosa, como queria Bonhoeffer, isto ¢, sem a tramn-
qiiila e gozosa possessdo do mistério.

Creio, contudo, encontrar, denfro da experiéncia do passado,
uma categoria onde encaixar nossa situagio atual: o que os misti-
cos chamaram de “noite obscura”.

A diferenca, porém, fundamental estd em que para Sio Joao
da Cruz a exigéncia de negacio total deve ser fruto de uma ascese
individual e para ndés, hoje, nos é dada socialmente.

A atitude gnoseolégica €, sem embargo, muitc semelhante e —
pode pensar-se que os frutos morais sejam similares: — nio s6
05 sentidos e a imaginacio sdo instrumentos inadequados guando
se trata de representar-nos a Deus, mas igualmente o entendimento.
A razio ¢ clara: Deus excede incomensuravelmente toda verdade
humana: qualquer coisa que afirmemos dele é ridiculamente pobre,
uma tentativa de reduzir o infinito A nossa experiéncia tdo limitada,
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uma espécie de tentativa de objetivar & Deus. Sua luz, escreve
8. Joao da Cruz com uma comparacio que lhe € muito cara, ofusca
nossa inteligéncia como o excesso de claridade os olhos. Por isso
Deus € trevas pars nossa compreensio. Siléncio para nossa lin-,
guagem. S¢ no siléncio e na escuriddo poderemos perceber sua
presenca envolvente na “pura f€”. No deserto da alma, cresce a
“fé como um abismo”,

Como & inféncia, que um dia de repente
chega ao fim, a certeza pedagdgica:
para sempre ficamos frente a frente,

do rigor sem mercé de toda ldgica.

A procura sem fim de coeréncia,
destino da razdo altiva e friste,

86 nos deixg afinal a incongruéncia
da pungente beleza do que existe.

Nos caminhos sem rumo da consciéngia,
na ilusdo pertinaz nunca vivida,
na memodria lastrada de atavismo,

na esperanca que cré contra evidéncia,
na charada sem chave desta vida,
se abre e cresce a fé como um abismo.

A DIALETICA DO NAO E DO SIM

Desta forma, a negacio de Deus pode converterse na sua
afirmacio.

A noite escura nio € para 0 mistico um artificio metodoldgico,
como a diivida metddica pode sé-lo para o filésofo, mas um meio
de purificacio prévio. Reduzidas ao siléncic as quatro paixdes
naturais — temor e espcranga, amor e gozo —, 0 espirito estd
pronto para a unifo divina.

De um modo parecido, a “morte de Deus” virada pelo avesso
pode levar a uma nova e diferente percepgdo de sua presenga.

Historicamente, uma das causas que levaram a proclamar a
morte de Deus fol uma revolta contra o estado de dependéncia
em que & relipiio mantinha o homem. A consciéncia de que a
aufo-afirmacio do homem 56 seria possivel mediante a supressio
de Deus. Tal foi a postura de Nietzsche no campo filosofico e
de Marx no politico-social.
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De um modo mais amplo, poderia dizer-se que estz postura
agressiva, que tem ainda muifo de militancia, foi suplantada mais
eficazmente pelo progresso da ciéncia e da civilizagio técnica:
Deus passou a ser considerado como ums hipdtese dispensdvel.
O homem nio pede mais A religiio a explicacio dos mistérios
do universo; para isso basta a ciéncia. Deus tampouco & mais
necessdrio para garantir a existéncia e bom funcionamento das
instituigdes humanas — o estado, a moral etc.

Estas duas colocagfes basicamente estdo certas. O homem
n&o necessita de Deus para gerir o mundo. Mais: nos rebaixamos
8 nds mesmoes ¢ rebaixamos a Deus sempre que o instrumentali-
zamos. Quando exigimos sSua intervencdo, para realizagdo de
nossos fins.

Ao colocarmos Deus a servigo de nossos cohjetivos, estes se
tornam grandes e Deus pequeno. Deus nac pode ser um Instru-
mento de nossa seguranga: ums garantin da paz social, uma
Uultima instancia contra a injustica, e nem sequer um aval contra
a morte.

Esta sutonomia do homem é real. E legitima. Mas & verdade
6 gque nem € nem -pode ser iltima. Individual e socialmente, o
puro pragmatismo, a que fica reduzida a vida humana suprimida
toda nogio de transcendéncia, acaba por oferecer até a qualifi-
cacio de “humane”. Pois parte integrante, — e a mais poderosa
—, da nogdo de humano parece ser a de querer e buscar o ilimitado,

Desta forma, Deus se revela necessdrio apo homem em sua
mesma negagio.

‘Toda. vida, Senhor, vive um instante

de essencial e terrivel claridade,

para sempre nos vermos s6s e errantes
num deserto sem fim de inanidade.

Por baixo do tumulto de viver,

do desejo, de amor e da violéncia,
vor baixo do gozar e do sofrer,
descobrimos entic a grande auséncia.

Descalgos pelo tempo qual mendigos,
a vergonha de ser na méo vagia,
quando em torno de nds se apaga o dia,

e nos deixam os pdssaros antigos,
do siléncio do nada surge imensa,
tudo enchendo, Senhor, tua presenga.
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O PONTO DE CONVERGENCIA

Esta exposicio nos conduz ao ponto central da questfio. Segun-
do o ponto de vista aqui defendido, & claro que nio existe, nem
pode existir, o homem secular, puramente pragmético, descrito
por Cox. E se este homem existisse, para ele qualquer linguagern
acerca de Deus resultaria simplesmente ininteligivel.

Creio, pelo contrdrio, que a procura do abscluto — gualquer
forma de absoluto — ¢é o unico principio de estruturagio dentro
da fragmentacio aparente de todas as atividades humanss. Isto
nio obsta, como notou Robinson, gue estz procura do abscluto
possa apresentar-se difractada por todo o campo do espectro do
agir do homem.

O desejo insacidvel de felicidade, “nunguam satis”, emblema
heraldico de toda a raca humana, € o simbolo mais proximo da
exigéneia de absoluto em nossas vidas. Desta encruzilhada saern,
e a ela retornam, todos nossos pensamentos, desejos e atividades.
Por isso hd, na mais humilde de nossas alegrias, uma exigéncia
ilimitada. *

Assim se aplicarmos ao homem o principio de totalidade, —
que para muitos pesquisadores € a hipdtese fundamental para a
reta colocacdc de qualquer problema em ciéncias humanas —, o
homem € maior que todas suas acgbes e realizagfes, e que & soma
de todas elas. Sem referéncia ao todo da pessoa humana, qual-
quer fragmento € um resto arqueoldgico sem vida.

E a totalidade no homem aponta sempre para além de todo
horizonte. A ilimitagio seria, neste sentido, uma das mais ver
dadeiras definigdes do humano,

Aqui é, precisamente, onde se insere Deus. A ilimitaciio do
homem clama por outra plenitude maior. Encontramos a Deus
nao casualmente, senfo porque o procuramos desde o inicio, em
virtude de uma lei de nosso préprio ser.

Todas nossas aspiragdes de compreensio e de verdade, nossa
necessidade de encontro e de amor, a busca incansavel de feli-
cidade, os sonhos de paz e segurancga, 4 exigéncia nunca abdicada
apesar dos desenganos de uma vida plena, tém um tinico ponto
de convergéncia: Deus.
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