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Divine Filiation in the Light of Johann Tauler:
Reception and Manifestation
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RESUMO: Neste artigo, a luz de fragmentos seletos dos sermoes do mistico medieval
Johan Tauler, discute-se a teologia da filiacao divina. Os fragmentos examinados
sao: Sermon pour Noél, Sermon II pour I'Epiphanie, Sermon III pour le cinquieme
dimanche apres la Trinité, Sermon pour le lundi avant les Rameaux, Sermon pour
le deuxieme dimanche apres la Trinité, Sermon II pour la Nativité de saint Jean
Baptiste, Sermon II pour la féte de la Dédicace, Sermon pour le jeudi avant les
Rameaux, Sermon III pour le treizieme dimanche apres la Trinité, Sermon I pour
le quatrieme dimanche apres la Trinité, Sermon I pour le dix-septieme dimanche
apres la Trinité. O método de abordagem foi o exegético a partir dos textos em
francés disponibilizados pela Equipe de Recherches sur les Mystiques Rhénans
da Universidade de Lorraine, de Bruxela, de Lyon e do Cusanus Institut f. Fors-
chung de Tréves, e Gérard Eschbach. A tese é que o Filho de Deus é, desde o seu
engendramento eterno, o arquétipo do ser humano. A humanidade foi gerada
na eternidade, como promessa, a partir do Filho e o “fagcamos o homem a nossa
imagem, como nossa semelhanca”, de Génesis 1,26, ¢ o cumprimento do projeto
eterno fundado no reconhecimento mutuo: “Tu és meu filho; eu hoje te gerei” e
“Abba, Pai”. Essa uniao esta disponivel ao ser humano na recep¢ao a Deus e na
manifestacdo dessa relacao na vida cotidiana.

PALAVRAS-CHAVE: Filiacao divina. Reconhecimento. Autocomunicac¢ao. Mistica.

ABSTRACT: In this article, illuminated by select excerpts from the sermons of
the medieval mystic Johann Tauler, the theology of divine filiation is explored.
The examined fragments include: Sermon pour Noél, Sermon II pour I’Epiphanie,
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Sermon III pour le cinquieme dimanche apres la Trinité, Sermon pour le lundi
avant les Rameaux, Sermon pour le deuxieme dimanche apres la Trinité, Sermon
IT pour la Nativité de saint Jean Baptiste, Sermon II pour la féte de la Dédicace,
Sermon pour le jeudi avant les Rameaux, Sermon III pour le treizieme dimanche
apres la Trinité, Sermon I pour le quatrieme dimanche apres la Trinité, Sermon I
pour le dix-septiéme dimanche apres la Trinité. The approach method employed
was exegetical, drawing insights from the French texts provided by the Equipe de
Recherches sur les Mystiques Rhénans from the Universities of Lorraine, Brussels,
Lyon, and the Cusanus Institut f. Forschung in Trier, along with contributions
from Gérard Eschbach. The thesis posits that the Son of God, since His eternal
begetting, serves as the archetype of humanity. Humanity, conceived in eternity
as a promise, originates from the Son, and the injunction “Let us make man in
our image, after our likeness” from Genesis 1:26, signifies the fulfillment of an
eternal plan rooted in mutual recognition: “You are my son; today I have begotten
you” and “Abba, Father.” This union is accessible to humanity through reception
of God and in the manifestation of this relationship in everyday life.

KEYWORDS: Divine filiation. Recognition. Self-communication. Mystique.

Introducio

Equipe de Recherches sur les Mystiques Rhénans da Universidade de

Lorraine, de Bruxela, de Lyon e do Cusanus Institut f. Forschung de
Tréves', sao, além de Gérard Eschbach, a inspiracdao do artigo. Os misticos
renienses, estudados pela equipe de Lorraine, sao: Mestre Eckart, Jean
Tauler, Henri Siso e Nicolau de Cusa. Os estudos visam aprofundar e
divulgar o pensamento destes misticos porque suas obras tém suscitado
o interesse de grandes pensadores desde o século XIV até os dias atuais.
Os pesquisadores resgatam a espiritualidade profunda que exala de seus
escritos cuja inspiracao vem da tradicao patristica latina (Agostinho, Dio-
nisio Pseudo-Areopagita), grega (Maximo o Confessor), Aristoteles, Platao
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html. Acesso em: 22 jul. 2020.

S72|  perspect. Teol., Belo Horizonte, v. 56, n. 2, p. 571-591, Mai./Ago. 2024



e seus comentadores ocidentais e orientais.” A producao do grupo, de
1993-2012, esta disponivel juntamente com videos e coloquios.’

A acolhida da cristologia na vida humana assenta-se em uma base on-
tologica, isto €, o Filho de Deus como imagem eterna do ser humano e
sobre uma base antropoldgica, que € a interioridade de Jesus Cristo como
referéncia da interioridade humana. A pedagogia espiritual de Tauler
caracteriza-se pela busca metddica e continua do aparecimento da vida
divina no ser humano. O acesso a vida eterna ¢ um dom disponivel no
seio da Trindade porque a geracao do Filho de Deus prefigura a origem
da familia divina na historia.

No Sermon pour Noél*, Tauler® leciona:

O primeiro e o mais sublime nascimento é aquele no qual o Pai celeste engen-
dra seu filho tnico na unidade da esséncia divina, na distingao das pessoas.
O segundo nascimento celebrado hoje vem da fecundidade maternal advinda
a castidade virginal na sua pureza verdadeira. O terceiro nascimento é aquele
pelo qual Deus, todos os dias e todas as horas, nasce verdadeiramente, espiri-
tualmente, por graca e amor, em uma alma boa (p. 4, tradugao nossa).

No fragmento sermoOnico tauleriano, destacam-se trés nascimentos: a pro-
cessao eterna do Filho pelo Pai, o nascimento do Filho do ventre de Maria
e o nascimento do Pai, do Filho e do Espirito Santo na alma boa. O engen-

2 EPMR- Equipe de Recherches sur les Mystiques Rhénans. Disponivel em: http://maitre.
eckhart.free.fr/index.html. Acesso em: 16 jul. 2014.

> PublicagOes: disponivel em: http://maitre.eckhart.free.fr/initium/ite.html. Acesso em: 23
set. 2014. Videos: disponivel em: http://maitre.eckhart.free.fr/initium/ite.html. Acesso em:
17 out. 2014.

* Os sermoes de Tauler citados no artigo foram traduzidos para o francés por Gérard Esch-
bach. TAULER, Johan. Sermdes (ESCHBACH, Gérard). Disponivel em: http://www.gerard-
-eschbach.org/entree.htm. Acesso em: 28 jul. 2014. Eschbach baseou-se nas seguintes edi¢oes
criticas: Ferdinand Vetter (1910), Vetter 1 (1870), Vetter 2, Vetter 3, Vetter 4, Corin 1, Corin
2, Helander (1923), Bihlmeyer (1907), Strauch (1882).

> Johan Tauler (c. 1300 — 1361) nasceu em Estrasburgo, em 1300, e faleceu em 15 de junho,
de 1361. Os seus estudos deram-se na escola monacal dos Dominicanos desta cidade na qual
conheceu o Mestre Eckhart (c.1260-1327), sua referéncia espiritual. Prosseguiu sua carreira
intelectual no colégio Dominicano de Colonha e, pode ser que tenha estudado também no
renomado St James, em Paris. Apds o que, retornou a Estrasburgo. De 1338 a 1339, devido
ao interdito da Igreja de Estrasbourgo pelo Papa Jodo XXII, esteve na Basileia, Suica, e
vinculou-se a fraternidade “Amigos de Deus” (Gottesfreunde), um movimento mistico popular
que divulgava os ensinos do Mestre Eckart. A notoriedade de Tauler veio de sua pratica
religiosa e de seus sermdes. Conta-se que durante a peste negra, em 1348, ele permaneceu em
Estrasburgo encorajando seus contemporaneos com sermoes e visitas. Devido ao forte apelo
a entrega radical da vida ao Espirito Santo, Tauler é admirado tanto pelos catdlicos quanto
pelos protestantes. (Tauler, Johannes. Columbia Encyclopedia. Disponivel em: http://www.
answers.com/topic/tauler-johannes. Acesso em: 02 jul. 2014. Johannes Tauler. Oxford Com-
panion to German Literature. Disponivel em: http://www.answers.com/topic/tauler-johannes.
Acesso em: 02 jul. 2020. John Tauler. Catholic Encyclopedia New Advent. Disponivel em:
http://www.newadvent.org/cathen/14465c.htm. Acesso em: 02 jul. 2020.
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dramento do Filho no seio trinitdrio acena para o futuro nascimento do ser
humano a imagem e semelhancga de Deus. Os trés nascimentos sao contiguos
na economia da salvagao e apontam a passagem da Trindade imanente a
Trindade econOmica, isto €, o Deus oculto torna-se visivel no seu Filho e o
Filho revela o Deus oculto. A imanéncia e a economia divina sdao as bases
para se afirmar que existe no pensamento tauleriano uma relacao de conti-
nuidade da ordem espiritual com a ordem material. Tauler denomina esta
relacdo de fim-fundo, quando esta pensando no ser humano (Sermon II pour
I’Epiphanie, p. 12). Mas, entre as duas ordens ha um abismo que pode levar
o ser humano a rejeitar a origem divina e se ater exclusivamente a origem
material. Esta reducao nao é ruim porque é possivel realizar grandes coisas
tendo diante de si apenas a matéria. Todavia, este horizonte restrito, ao longo
do tempo, leva ao desespero, a violéncia, a banalidade da vida e, sobretudo,
ao empobrecimento radical da condigao humana.

A processao do Deus Filho pelo Pai foi o preltdio a criagdo do universo
e, sobretudo, do ser humano. A tese é que o Filho de Deus ¢, desde o
seu engendramento eterno, o arquétipo do homem. Noutras palavras, a
humanidade (e as demais criaturas) foi gerada na eternidade, como pro-
messa, a partir do Filho e o “Fagamos o homem a nossa imagem, como
nossa semelhanca”, de Génesis 1,26° é o cumprimento na historia do
projeto eterno fundado no reconhecimento mutuo: “Tu és meu filho; eu
hoje te gerei” e “Abba, Pai”. O Pai reconhece o Filho como seu filho e o
Filho reconhece o Pai como seu Pai. Mesmo que o Salmos 2,7 e Galatas 4,6
afirmem, na historia, um acontecimento no coracao da Trindade imanente,
ambos permitem uma interpretagao regressiva que revela o mistério trini-
tario na sua imanéncia e na sua economia salvifica. Como na escada de
Jacd, de Génesis 28,10-19, o poder de Deus flui e reflui através do Filho.
Tudo comeca no tempo alfa intratrinitario e termina no tempo dmega de
economia divina. No comeco, Deus disse: [...].

1 “[...] Tu és meu Filho; Eu hoje te gerei”

“Vou proclamar o decreto de Yahweh: Ele me disse: “Tu és meu filho, eu
hoje te gerei” (Sl 2,7). A declaracio do salmista que afirma a geragao
eterna do Filho de Deus, acrescentam-se aquelas do Antigo (Salmos 89,27,
2Samuel 7,14) e do Novo Testamento (Lucas 3,22, Atos 13,33, Hebreus 1,5
e 5,5); as declaracdes doutrinarias da deidade do Filho e as celebracdes
litargicas. Johan Tauler contribui a discussao, dizendo: “Recolhe-te com

tuas faculdades superiores, além do tempo, porque é la que Deus reside,

¢ Todos os textos biblicos citados no artigo foram extraidos da BIBLIA Sagrada. Antigo e
Novo Testamento. Rio de Janeiro: Sociedade Biblica do Brasil, 2020.
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é 14 que ele esta em verdade. E 14 que ele disse o Verbo superessencial no
qual e pelo qual todas as coisas foram criadas” (Sermon 1II pour le cinquieme
dimanche apres la Trinité, p. 110, traducao nossa). Ele poe no reconheci-
mento paterno do Filho o segredo da familia intratrinitaria. A Trindade
¢ a chave das relacdes harmoniosas no universo porque a multiplicidade
da natureza e do que existe na imensidao do cosmos explicam-se pela
pericorese divina [...].

1.1 [...] “le Pere et le Fils et le saint Esprit sont un seul Dieu”

A perspectiva intratrinitdria de Tauler nao visa a especulagdes metafisicas,
mas serve a natureza experimental de sua mistica. A pratica da fé crist3,
entretanto, necessita da teologia critica para se sustentar. O exame de
um fragmento seleto do “Sermon pour le lundi avant les Rameaux” mostra,
na esteira do concilio Niceno-constantinopolitano, que a Trindade sao
trés pessoas perpassadas pela mesma substancia, isto é, uma unidade na
Trindade e vice-versa. Nessa discussao, sobressaem-se quatro aspectos fun-
damentais da natureza de Deus: a incondicionalidade, o reconhecimento,
as prerrogativas, os direitos e a igualdade.

Tauler escreve:

[...] Quando estes homens voltam sobre si mesmos, discernem melhor todas
as coisas e com mais alegria do que qualquer outro. Este nasceu na unidade
simples. E assim que eles discernem, com clareza e verdade, todos os artigos
na fé pura. Discernem, por exemplo, como o Pai e o Filho e o Espirito Santo
sao um so Deus, e todas as outras verdades da fé. Ninguém percebe melhor
o verdadeiro discernimento do que aqueles que véem para a unidade (Sermon
pour le lundi avant les Rameaux, p. 38, tradugao nossa).

A transcendéncia extrema de Deus ndo nega sua extrema imanéncia. A
inteligéncia da fé discerne “[..] como o Pai e o Filho e o Espirito Santo
sao um so Deus e todas as verdades da fé”. A fé pde uma interrogacao
sobre a matéria e a ultrapassa. Eis ai o enigma da existéncia: o universo
e, sobretudo, o ser humano tém uma fundac¢ao mistica. Para encontrar o
Mistério, ou ser encontrado por Ele, precisa-se apenas voltar-se sobre si
mesmo e deixar a fé pessoal, apoiada pela fé da igreja, fazer o seu traba-
lho. O “Tu és meu filho” escancara o coracao do Pai ao Filho, mas nao o
obriga a nada. Apenas espera ser acolhido na mesma medida do seu amor.
A compreensao da incondicionalidade do amor paterno pelo Filho leva
quem cré neste mistério a té-lo como a medida do amor verdadeiro na
eternidade e no tempo. O amor incondicional imortaliza relacionamentos
e transforma pluralidade em unidade.

Porém, sob a incondicionalidade do amor divino repousa o sentimento
fundante da dignidade do Outro: o reconhecimento, o lugar que o Filho
ocupa na mente e no coracao do Pai. O Filho s6 poder ser filho se é re-
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conhecido como tal por seu pai e o Pai s6 pode ser pai se € reconhecido
como tal pelo Filho. O reconhecimento paterno do Filho é a primeira
kénose: o esvaziamento do Pai a favor de seu Filho. Este gesto paterno é
o modelo das relagdes humanas significativas porque quando se reconhe-
ce a humanidade do outro e se tem a propria humanidade reconhecida,
estabelece-se relagoes humanas propriamente ditas. O reconhecimento cria
as condicOes de afirmacao das diferencas dos envolvidos.

O reconhecimento paterno do Filho tira-o do anonimato e subscreve que
Ele tem as mesmas prerrogativas divinas e os mesmos direitos do Pai. Os
poderes da divindade sdao plenamente d’Ele e a Ele cabem os louvores
tanto na Terra como Céu. O Pai tem prazer em ver a gloria do Filho e o
Filho realiza-se na gldria do Pai. Como se 1é em 2 Pedro 1,17: “porquanto
ele recebeu de Deus Pai honra e gléria, quando da magnifica gldria lhe foi
dirigida a seguinte voz: Este ¢ o meu Filho amado, em quem me tenho
comprazido”. Onde o ser humano poderia morrer de ciime e deixar-se
corroer pela inveja, Deus Pai realiza-se na realizacao de seu Filho e Este na
realizacao de seu Pai. Mesmo que, com justiga, alegue-se a distancia infinita
entre o Pai Celestial e o pai terreno, o Pai Celestial sempre considerou
possivel que os pais terrenos tivessem um sentimento similar pelos filhos.

A incondicionalidade intratrinitaria, o reconhecimento intratrinitario e
as prerrogativas e poderes do Deus Filho levam a categoria teoldgica da
igualdade. O Pai nao ¢ o Filho e o Filho nao é o Pai, entretanto, a distingao
das pessoas nao significa que existem trés divindades, mas uma unidade
na pluralidade e vice-versa. Trata-se de igualdade essencial, isto é, na
substancia divina e nao na repeticdo neurdtica da mesma pessoa como
Pai, Filho e Espirito Santo como alegavam os modalistas. O mistério da
Trindade permanece: uma ousia em trés hipostasis. A igualdade ocorre na
diferenca e mais uma vez a Trindade ad intra subverte a nocao de igual-
dade como conformidade passiva.

Se a igualdade divina nao neutraliza as diferengas na Trindade, a verda-
deira igualdade promove as diferencas. O segredo democracia divina nao
€ soO a igualdade, é o reconhecimento das pessoas divinas da importancia
delas entre si e no universo. Tanto no Céu como na Terra, o reconheci-
mento € a forca afetiva capaz de preservar o relacionamento porque so
ele realiza a igualdade.

Na reflexao da unidade divina, a incondicionalidade, o reconhecimento,
as prerrogativas e os direitos e a igualdade ajudaram a compreender a
relacdo da cristologia com a teologia trinitaria. Reconhece-se, todavia,
que as afirmagdes sobre Deus sao aproximagdes que sé descortinam de
longe a infinita paisagem. Diante do Mysterium Tremendum as palavras se
confundem e falham, por isso, as metaforas e os paradoxos da teologia
apofatica tauleriana falam, em certas circunstancias, melhor do que as
proposigoes afirmativas [...].
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1.2 [...] “On l'appelle, et elle I'est vraiment, ineffable ténebre et
pourtant elle est essentielle lumiere”

A poética paradoxal de Tauler, sublinhada nas expressoes “ineffable ténebre”
e “essentielle lumiere”, revela a atracao divina de sua alma e, a0 mesmo
tempo, a sua prudéncia epistemologica quanto ao contetdo propositivo
da teologia. A tradigao apofdtica, que ele retoma através dos opostos
literarios “treva inefavel” e “luz essencial”, é uma reafirmacao da tese
de que a teologia ndo deve restringir a espiritualidade as proposicoes
teologicas. Noutras palavras: sob o que se sabe oculta-se o que nao se
sabe; a extensao do mistério trinitario excede no gosto e no sentido ao que
se tem experimentado. Porém, a técnica dos contrarios, tipica da estética
linguistica apofatica, ndo deve ser levada para o conteido da teologia.
Os opostos luz e trevas, em termos teoldgicos, nao se opdem porque en-
quanto na estética linguistica, enfatizam-se os limites da linguagem; na
teologia sublinha-se que o vinculo humano com Deus é permeado por
uma regiao selvagem.

Fragmentos selecionados de “Sermon II pour la féte de la Dédicace”, “Sermon
IT pour la Nativité de saint Jean Baptiste”, “Sermon pour Noel” e “Sermon pour
le deuxieme dimanche apres la Trinité” permitem que se avance na discus-
sao da filiacdo divina. Trés pares de categorias teologicas superpostas,
abscondidade-revelagao, geragao-criacao e comunicagao-autocomunicagao,
presidem a reflexao.

No Sermon II pour la féte de la Dédicace, Tauler disse:

Chamam-no, e ele é realmente, treva inefavel e, todavia, é luz essencial.
Chamam-no também deserto selvagem inexprimivel no qual ninguém, nem
descoberta, nem caminho, nem nada ¢ determinado porque esta além de toda
determinacdo. Fis ai como se entende estas trevas. E uma luz que nenhuma
inteligéncia criada nao pode naturalmente se aproximar nem compreender. E
€ assim um lugar selvagem porque nao ha nenhuma via de acesso. O espirito
¢ introduzido aqui sobre si mesmo, além de suas faculdades de percepcao e
de inteligéncia (Sermon pour le lundi avant les Rameaux, p. 38, tradugao nossa).

“Ineffable ténebles” e “essentielle lumiere” podem, em linguagem catafatica,
se transformar em abscondidade-revelagdao. A afirmacao da abscondida-
de divina € uma forma de se afirmar que Deus é privativo a si mesmo,
indisponivel aos conceitos e a compreensao humana.

O lado oculto de Deus é, em linguagem tauleriana, “ineffable ténebles”.
Nao significa, porém, que haja trevas em Deus. Sublinha-se que ha algo
em Deus que se desconhece e o desconhecimento é trevas, em linguagem
apofatica. Tauler entende “ténebres” de duas maneiras: “C'est une lumiere
qu’aucune intelligence créée ne peut naturellement atteindre ni comprendre” e “Et
c’est aussi un lieu sauvage parce qu’il n’y a aucune voie dacces”. A intimidade
profunda de Deus no coragao intratrinitario ¢ o aconchego do Filho e do
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Espirito Santo. Para quem nao a vé é “téneble”, para quem a desfruta é
“lumiére”. A abscondidade € o “ineffable”, é o santo dos santos intratrinitdrio.

O inacessivel aconchego paterno é acessivel em certa circunstancia. Tauler
informa como: “L'esprit est introduit ici au-dessus de lui-méme, au-dessus de
ses facultés de perception et d’intelligence”. O espirito é introduzido, nao
se introduz. Ao santo dos santos intratrinitdrio se é levado pelo préprio
Deus. A experiéncia mistica nao pode ser melhor traduzida: “foi arreba-
tado ao paraiso e ouviu palavras inefaveis, de que ao homem nao ¢ licito
falar” (2 Corintios 12,4), disse o apdstolo Paulo. A inteligéncia da lugar a
estética, a indescritivel paisagem. Nao se busca saber, mas simplesmente
experimentar. Dionisio Areopagita, no “Traité de la théologie mystique”,
aprofunda a discussao:

Trindade supraessencial que estd do outro lado do divino, do outro lado do
Bem, Tu que guardas os cristaos no conhecimento das coisas divinas, conduz-nos,
na dimensao do desconhecimento, rumo aos mais sublimes e mais luminosos
cumes dos escritos misteriosos. La, experimentam-se veladamente os simples,
insoltiveis e imutdveis mistérios da teologia, na profunda luminosidade da
Escuridao do Siléncio, onde se é iniciado nos segredos desta radiosa e res-
plandecente Escuriddo, em sua total obscuridade, absolutamente intangivel e
invisivel, Escuridao que colma de esplendores indiziveis as inteligéncias que
sabem fechar seus olhos (SAINT DENIS L’ AREOPAGITE, 2020, traducdo nossa).

A “essentielle lumiere”, por sua vez, indica aquela abertura na inteligéncia
humana pela qual se vé a conexao do visivel com o invisivel. Nao se trata
de ver Deus sob a natureza, como o faz a teologia natural. E verdade que
“os céus manifestam a gloria de Deus” (Salmos 19,1), mas é mais do que
isso. Trata-se da revelacao de Deus no seu proprio Filho, quando decidiu
deixar a gloria do Pai para se encarnar. O Filho de Deus encarnado é a
“essentielle lumiere”, o fundamento e o critério da mistica tauleriana.

Portanto, as premissas teologicas da primeira categoria teologica super-
posta “ineffable ténebles” e “essentielle lumiere” ou abscondidade-revelagao
permitem concluir que o “Tu és meu filho, eu hoje te gerei” (Salmos 2,7)
inaugura a revelagdo no tempo alfa intratrinitdrio e antecipa o caminho
do acesso humano a Deus.

Encerrada a discussao do par abscondidade-revelagao, passa-se a segun-
da superposigao: geragao-criagao. A geracao do Filho de Deus no tempo
alfa intratrinitario dirime, em parte, a abscondidade divina porque é um
modo de comunicacdo em Deus. Esta tese é levantada no “Sermon pour le
deuxieme dimanche apres la Trinité”:

O poder do Pai vem entao, e o Pai chama o ser humano a si mesmo pelo
seu Filho tinico. E como o Filho nasce do Pai e se move no Pai, também o
ser humano, ele também, no Filho, nasce do Pai e vive no Pai com o Filho,
tornando-se um com ele (TAULER, 2020, p. 76, tradugao nossa).
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O Mysterium Absconditum, em parte, deixa sua inacessibilidade na proces-
sao do Filho. A geracao do Filho é uma revelacao na medida em que o
Pai reconhece o Filho como Seu. Ela é um modo de revelacao porque € a
maneira pela qual o ser humano haveria de se reconhecer como participe
da familia trinitdria. Entretanto, como se 1€ nas “Lettres”, de Saint Denys
L’Aréopagite, o em-si de Deus é de sua inteira privacidade:

o Supraessencial renunciou ao seu mistério e se manifestou a nos, assumindo
uma esséncia humana. Malgrado esta manifestacdo, — ou antes, para falar
uma linguagem mais divina, no proprio coragao desta manifestagdo, — ele
ainda preserva todo seu mistério. Porque o mistério de Jesus permanece ocul-
to. Tal como ele é em si mesmo, nenhuma razdao nem nenhuma inteligéncia o
esgota. Qualquer coisa que se diga dele, ele permanece indizivel; de qualquer
maneira que o compreenda, ele permanece incognoscivel (SAINT DENYS
L’AREOPAGITE, 2020, p. 2, tradugao nossa).

No “Sermon II pour la Nativité de saint Jean Baptiste”, Tauler escreve: “Sao
Joao escreve: tudo o que foi feito, tinha a vida nele. O que o homem ¢
agora, em seu ser criado, ele o foi em toda a eternidade, antes de ser
criado, em Deus, onde estava com ele como ser auténtico” (2020, p. 117,
traducdo nossa). A geracao do Filho leva a criacao do ser humano. Mas,
nao se trata de causa e efeito. A criagdo do homem € um gesto de ternura
divina porque nao havia nenhuma obrigagao ou necessidade que forcasse
Deus a criar o ser humano no tempo cronoldgico do universo. A Unica
forca por detrds deste evento criacional é o amor.

A passagem do ser humano de projeto no coragao divino a experiéncia
historica nao pode leva-lo ao esquecimento de sua origem divina, mesmo
que nos pés, neste momento, haja apenas o p6 da terra. Como Tauler
lembra, o Filho criou todas as coisas: “Tout ce qui a été fait, était vie en
lui”. Mas, de modo especial, o ser humano: “Ce que I'homme est mainte-
nant, dans son étre créé, il 1'a été de toute éternité, avant d’étre créé, en Dieu,
ou il était avec lui comme authentique étre”. O ser humano é convidado a
ver o mistério que o envolve do comego ao fim, na multiplicidade e na
unidade. A descoberta revela que ele mesmo é um mistério que exige
outro Mistério na sua origem. Neste instante luminoso e fugidio, Deus
se revela no fim-fundo da alma e a oracao santifica 0 momento que a
poesia extravasa:

Em Tua presenca, a calma.

Como em um banho de sol, entrego-me e Tu guias-me as antecamaras que
sao apenas luz. Tudo é tao puro, tao transparente que o olhar ndo apreende.

A eternidade aflora, doce mas extrema; nela, o presente fica suspenso em um
Sopro. Tua paz fortalece-me e a alegria espalha-se.

Pensamentos atravessam-me, como nuvens que deslizam, minhas ideias se
dissolvem e se precipitam em chuva.

Perspect. Teol., Belo Horizonte, v. 56, n. 2, p. 571-591, Mai./Ago. 2024 579



Mas, quando Te contemplo, frequentemente meu corpo € minha bussola e ja
nao me desvio mais. Entao, Tu emerges em mim segundo o teu gosto (CENTRE
DE MYSTIQUE CHRETIENNE, 2020, tradugao nossa).

Finda a discussao da geragao-criacao, passa-se a terceira superposigao:
comunicagao-autocomunicacao. Tauler afirma no “Sermon pour Noél”:

Enquanto se estava em pleno siléncio, todas as coisas estavam na mais plena
calma e a noite se movia no seu curso, foi entao, Senhor, que de teu trono real
desceu a palavra onipotente. A Palavra eterna provinda do coragio do Pai. E
no interior deste siléncio, no momento mesmo onde todas as coisas se aquie-
tam profundamente e onde o verdadeiro siléncio reina, é entao que se entende
verdadeiramente esta Palavra. Porque se tu queres que Deus fale, é preciso
calar. Deus deve entrar, todas as coisas devem sair (2020, p. 5, tradugao nossa).

A comunicacao de Deus com a humanidade se deu de muitas maneiras. De
modo natural e sobrenatural. Como o hagidgrafo disse: “Havendo Deus,
outrora, falado, muitas vezes e de muitas maneiras, aos pais, pelos profetas
[...]” (Hebreus 1,1). A comunicacao de Deus, em termos futuros, revelava
um evento a ser esperado, uma conquista a ser perseguida, uma tragédia
a ser evitada. Em termos passados, mostrava uma traicao a ser punida,
uma ignominia a ser desmascarada, uma lembranca a ser preservada. Em
termos presentes, a comunicagao de Deus pode ser a incorporacgao destes
dados a propria vida. Mas, a comunicagao divina escondia um segredo
porque nao se pretendia prioritariamente comunicar eventos orientado-
res da vida humana; visava, sobretudo, se autocomunicar. O escritor aos
Hebreus ajuda mais uma vez: “nestes ultimos dias, nos falou pelo Filho,
a quem constituiu herdeiro de todas as coisas, pelo qual também fez o
universo” (Hebreus 1,2).

A autocomunicacao de Deus através do Filho esforca ao maximo os ca-
nones da revelacdo. Se a Lei Mosaica ocupava, até o nascimento de Jesus
Cristo, o grau mais alto na revelagdo; agora da lugar a Palavra feita carne.
A verdade deixa de ser conceitual para ser experimental. Ela nao ¢ mais
o conteuido propositivo da frase que se apropria intelectualmente, é o pao
do espirito que se come pela fé. A transi¢ao revelacional, do texto escrito
ao texto feito carne, nao anula a Lei, cumpre-a. “La parole toute-puissante”
desbanca a logica absolutista que orienta o comportamento de religiosos
que nao a compreenderam ou nao lhe deram a devida importancia. A
autocomunicagao, por ser a comunicacdo do Filho de Deus através do
seu proprio corpo, ultrapassa infinitamente a comunicacao dos textos
sagrados. Enquanto aquela é um pao que se come, esta é um signo a ser
decodificado; enquanto aquela alimenta a alma, esta orienta o intelecto;
enquanto aquela faz o seu préprio trabalho, esta necessita de interpretacao.
A autocomunicagao é a luz que leva o ser humano para casa.

Portanto, a comunicacao de Deus, desde seu interior, mediante a gera-
cao eterna do Filho, tinha a intencao de ser autocomunicagao, isto é, a
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revelacdo de si mesmo no coragao de sua criagdo. Esta proposicao tem
implicagcOes graves na teologia tauleriana: o conhecimento mistico de
Deus, necessariamente, sobrepde-se ao conhecimento intelectual. Enquanto
o conhecimento intelectual ampara-se nos conceitos, o mistico ocorre na
transparéncia imediata de sua presenca. “La Parole éternelle” esta na an-
tecamera do que se sabe para garantir, mesmo aqueles que por qualquer
motivo perdem a lucidez, que nao é o seu saber que garante a sua vida,
mas a fé na autocomunicacao do Filho de Deus. O fragmento sermonico
tauleriano é revelador:

Deixem vossas discussoes para la. Simplesmente creiam e vos entreguem a Deus.
Os clérigos, eles, tém outra coisa para fazer? Ora, eles jamais estiveram uma
razao tao sutil do que a presente. Quanto a vos, cuidem para que a Trindade
nasca em vos, no fundo, ndo sob a forma de ideias racionais, mas de maneira
essencial, verdadeira. Nao em palavras, mas em realidade (TAULER, 2020, p.
77, traducao nossa).

A comunidade trinitdria € uma realidade espiritual nao sé para ser pensada,
mas, sobretudo, para ser vivida. O mistério da vida escancara-se sobre o
mistério divino e a mente descansa ali onde o proprio Deus € o sentido
dos sentidos. Tauler ajuda mais uma vez:

Os grandes doutores de Paris leem os livros grossos, tornando e retornando
as paginas. Isto € muito bom. Porém, os homens de vida interior leem o livro
vivo no qual tudo se mostra de maneira viva. Eles percorrem o céu e a terra
lendo a obra maravilhosa de Deus. Eles chegam até a adquirir discernimento
sobre os santos anjos. Eles ascendem a inteligéncia do mistério da santa Trin-
dade, como o Verbo eterno recreia-se no coragao do Pai, como o Espirito Santo
provem de um como do outro, como a santa Trindade manifesta-se em todos
0s espiritos bem-aventurados, como estes espiritos obtém em contrapartida
uma maravilhosa felicidade (TAULER, p. 172, tradugao nossa).

O evento da Trindade é o seu acesso na vida humana e nao mera especu-
lagdao a busca exclusiva de sentido. A medida do ser humano ultrapassa o
ser humano porque a sua origem no tempo alfa intratrinitario assegura-lhe
que o seu limite nao se restringe a esfera das concretudes e as percepcoes
dos sentidos. Sob o ser humano esta um abismo de plenitude que acena
para coisas infinitamente grandes e indica que s6 a desmesura ¢ a sua
medida verdadeira. Todo ser humano tem um plus divino no fundo de
seu espirito como sinal de que o mistério humano é a extensao do mis-
tério divino.

A partir da discussao teoldgica tauleriana dos trés pares teoldgicos
superpostos, abscondidade-revelagao, geracao-criacdo e comunicagao-
-autocomunicagao, afirma-se que o natural faceia com o sobrenatural.
Noutras palavras, nada € tao natural que nao carregue consigo um mistério
insoluvel: da infima célula ao astro assombroso, da borboleta colorida a
zebra em preto e branco. Mas, ninguém revela mais a sobrenaturalidade
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divina do que o ser humano. O homem € como a Terra que corre segura
sobre o abismo insondavel; um mistério a caminho da plena manifestacao.
Enquanto faz o caminho de volta, as vezes na luz, as vezes na escuridao,
s6 uma palavra o consola [...].

2 “[...] Abba, Pai!”

“E porque sois filhos, enviou Deus aos nossos coragoes o Espirito do seu
Filho, que clama: Abba, Pai” (Galatas 6,4). O apostolo Paulo afirma que
a filiacao adotiva do ser humano decorre da filiacao natural do Filho de
Deus. O clamor do Espirito na alma humana pde ai o reconhecimento do
Filho de Deus em face do seu Pai. O ato inaugural da palavra no coragao
da familia trinitaria foi simplesmente “Pai”. Noutras palavras, reconhe-
cimento. Se no subtopico filiagao divina é o Pai quem reconhece o Filho
como seu filho, aqui é o Filho que reconhece o Pai como seu pai. Porém,
enquanto o reconhecimento paternal é geracional, o reconhecimento filial
¢é gratulatdrio [...].

2.1 [...] “Car il cherchait seulement la gloire du Pére et non pas
celle du Fils”

Na Trindade imanente é a honra o que evidencia que o Filho reconhece
o Pai como seu pai. O verbo “cherchait” do subtopico é mais do que um
passado acabado. Enfatiza que o Filho, que “procurava a gldria do Pai e
nao a sua”’, age na encarnagao como agia no interior trinitario (TAULER,
Sermon pour le jeudi avant les Rameau, 2020, p. 43). O profeta Malaquias su-
blinha que o Pai espera que o filho honre o Pai, dizendo: “O filho honrara
0 pai, e 0 servo, ao seu senhor; e, se eu sou Pai, onde estd a minha honra?
(Malaquias 1,6). A mistica tauleriana assume a honra como a caracteristica
vital do reconhecimento do Filho ao Pai. No fragmento seleto de “Sermon
pour le jeudi avant les Rameaux”, recupera-se parte da cristologia de Tauler
no vinculo com a antropologia:

O Filho recebeu do Pai tudo que ele ¢, tudo que tem e tudo que pode fazer. O
Pai pds todas as coisas em suas maos. E em tudo isso, o Filho tem se reportado
tao radical e tao completamente ao Pai, absolutamente da mesma maneira que
recebeu, ele ndo tem mesmo retido e reservado para ele um tnico fio de cabelo.
Porque ele procurava somente a gléria do Pai e nao a sua. E desta maneira
que devemos imitar o Filho. E da mesma maneira que deve ser nossa heranca
transfigurada. Devemos reportar inteiramente ao Pai tudo que somos, tudo que
temos, tudo que devemos fazer, tudo o que recebemos dele, sem guardar para
nds, de tudo isso, a largura de um fio de cabelo. Nao reter nada nem interior
ou exteriormente, nem direta ou indiretamente. Molde-se ao que Jesus é. Nao
toma nada para ti e busca Deus (2020, Sermon pour le jeudi avant les Rameaux,
p. 43, tradugao nossa).
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A partir desse fragmento sermonico, discutem-se quatro questoes cruciais
do reconhecimento filial: a vontade consagrada ao Pai, o comprometimen-
to com a vontade do Pai, as a¢des que glorificam ao Pai, a liberdade do
Filho em face do reconhecimento do Pai. A pressuposicao teologica € que
o Filho encarnado ¢ idéntico a si mesmo antes da encarnagao, por isso, o
comportamento d’Ele é o modelo para os seres humanos.

A vontade consagrada do Filho ao Pai alimenta a pericorese das pessoas
divinas e faz pensar que o mistério da unidao trinitaria, posto até aqui
sobre a ousia divina, pede aprofundamento: nao € s a substancia divina
que funda a unidade de Deus, sob ela estd a decisao do Filho de amar
o Pai incondicionalmente. O fundamento da unidade divina é a vontade
consagrada de um ao outro. Nao é a ousia somente que funda a unidade
intratrinitaria porque, em termos teofilosoficos, poderia indicar uma recipro-
cidade mecanica na qual a vontade nao precisa, necessariamente, participar;
nem € vontade somente porque esta precisa situar-se na realidade intima
de Deus, a ousia. A mesma ousia divina, personaliza-se na manifestagao da
vontade do Filho, do Pai e do Espirito. A koinonia trinitaria ¢ uma decisao
que as pessoas divinas tomam entre si. Elas decidem se amar sempre e
eternamente mediante a consagracao da vontade uma as outras.

Tauler especifica 0o modo como o Filho consagra a vontade ao Pai, dizendo:
“Car il cherchait seulement la gloire du Pére et non pas celle du Fils”. A decisao
do Filho de buscar a gloria do Pai € tanto autorealizagao quanto anulagao.
Ambas, entretanto, nao se diferem quanto ao alvo, a gloria do Pai, mas
sao distintas quanto a natureza. Quando se 1é em Lucas 2,52 que “crescia
Jesus em sabedoria, estatura e graga, diante de Deus e dos homens”, indica
que buscar a gloria do Pai é colocar-se no itinerario da consumacao da
humanidade intrinseca as pessoas em geral. Noutras palavras, é ir fundo
na autorrealizagao da prdpria humanidade. Quando o ser humano busca
a sua plenitude existencial, nao busca a sua propria gléria, mas a do Pai,
porque quem alcanca a autorrealizacao de sua humanidade passou por
caminhos pedregosos. No plano divino, ¢ uma semente que virou arvore
e da frutos. Quanto a anulacdo que busca a gloria do Pai, se 1é em Lucas
26,42: “Meu Pai, se nao é possivel passar de mim este calice sem que eu
o beba, faca-se a tua vontade”. Porém, quando Jesus de Nazaré renuncia
seus temores a morte ignominiosa e entrega-se a vontade do Pai, o fim é
o domingo da ressurrei¢ao. A anulacdao é o reconhecimento da limitagao
humana diante de um acontecimento que mostra apenas o lado tenebroso.
Enquanto o pesadelo durar, o lado luminoso da cruz sé o Pai conhece. A
anulacao da vontade revela o seu sentido na fidelidade do Pai: depois da
cruz ha sempre um halo de gloria.

A relagao Filho-Pai é regida por um pacto de fidelidade mutua que exce-
de o tempo cronoldgico e se perde no tempo kairologico do Pai. O Filho
confia no Pai de tal maneira que, por trés dias, entrega-se a morte na total
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vulnerabilidade de sua humanidade. A intencao d’Ele era que todo ser
humano também fizesse o caminho da vontade consagrada sem medo de
se perder de si ao fazer isto, mas na plena confianca de que existe uma
alianca de amor entre o Pai e o ser humano firmada no céu antes da
criacao do mundo.

Este pacto baliza o comprometimento do Filho com a vontade do Pai. Tauler
alega que “Et tout cela le Fils I'a si radicalement et si completement rapporté
au Pere, absolument de ln méme maniere dont il I'nvait re¢u, qu’il n'a méme pas
retenu et réservé pour lui un seul cheveu”. O comprometimento exige uma
experiéncia em comum que garanta o resultado de se investir a vida em
alguém ou por alguém. Quem investiria a vida em uma relacdo duvidosa
e sem futuro? Jesus de Nazaré nao reservou para si nenhum fio de cabelo
porque sabia que Deus é fiel a quem firma compromisso com Ele. Isto nao
significa que a relagao Filho-Pai cai na conta do interesse como se poderia
alegar, situa-se na esfera dos carismas do Pai a favor de seus filhos. Mas,
sob os dons divinos, o amor é que da sentido pleno a relagcao Filho-Pai;
soO ele justifica a retomada na histéria daquela celebragao original feita no
coragao da familia trinitaria.

Portanto, o Filho nao se compromete com a vontade do Pai porque quer
usufruir privilégios. Se isto ocorre, nao entra na conta da meta principal
porque o Reino de Deus se estabelece primeiro no espirito e depois no
mundo concreto. Este principio nao pode ser invertido, se o for o compro-
metimento da vontade € superficial porque se baseia no que se vé e nao no
que se é. A vontade consagrada ao Pai pde a esséncia sobre a existéncia.

O alinhamento da vontade do Filho com a do Pai crava-lhe na subjetivida-
de a consciéncia de identidade filial. O Pai ¢ a memoria-fundamento das
acoes do Filho. Tauler lembra que: “Le Fils a recu du Peére tout ce qu’il est,
tout ce qu’il a et tout ce qu’il peut faire”. A dignidade filial foi concedida ao
Filho na eternidade. Isto nao significa diferenca na Trindade, mas afirma a
atribuicao de cada pessoa na comunidade divina. A semelhanca do Filho
de Deus, o ser humano que assume a sua filiacdo divina compromete-se,
ao longo de sua vida, com agoes que glorificam ao Pai. Trata-se de uma
opcao natural pelo justo, pelo bom e pelo belo.

A triade justica, bondade e beleza dd a razado intrinseca das agdes que
glorificam a Deus. O fundamento destas agdes nao reside nelas mesmas e
nem no ethos da comunidade. Sob a identidade destas agdes ha algo mais
profundo do que os vinculos culturais do pensamento humano. Trata-se
do dom gratuito da filiacao divina. Quanto mais o ser humano assume
a sua identidade cristica, tanto mais se distancia das forcas desumaniza-
doras do mundo.

Portanto, o reconhecimento do Filho ao Pai € o ato fundacional da huma-
nizacao dos filhos de Deus. A vontade consagrada, o compromisso radical
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e as agoes justas assentam-se na liberdade radical do Filho quando disse:
“Abba, Pai”. Nao se trata de um afastamento alienante de si mesmo que se
entrega acriticamente a vontade alheia, mas, da origem de um “Eu” cole-
tivo, trinitario, para o qual o ser humano também é chamado a participar.

Segundo Joaquim Jeremias, quando se invoca a Deus por Pai, exprime-se
uma relagdo originaria iniciada no tempo alfa intratrinitario:

Ora o nome paternal de Deus, qualquer que seja o sentido inesgotavel, nao
pertence ao registro dos conceitos superdeterminados. Chamando a Deus de
Pai, no sentido forte do termo, o homem exprime um sentido preciso que
nao envia a um sentido segundo. E que o termo nao remete ao pensamento
significante, mas a palavra que reconhece (JEREMIAS, apud GEFFRE, 1988,
p. 181).

A distancia infinita do Pai é transposta pela caridade revelada no “Abba,
Pai” de seu Filho e estabelecida no amor incondicional e inconcebivel de
Deus, que é revelado, sem o “Ser”, além de toda previdéncia e calculo,
de acordo com o horizonte do ‘dom” que é dado como distancia paternal
(CARLSON, 2003, p. 64-65).

Portanto, a palavra Pai, diferentemente da linguagem especulativa da atri-
buicao filosdfica ou teoldgica, pertence ao horizonte da palavra origindria.
Um Deus sem o “ser”, inomindvel, porque a autonomeacao de Deus como
Pai, diz respeito primeiro a escuta do ser humano, ao consentimento a um
nome sem nenhuma autofundagao de sentido prévio (GEFFRE, 1988, p. 182).
No horizonte desta relacdo origindria € possivel associar significativamente
a cristologia com a antropologia teolodgica. Isto € possivel sobre a base da
comunicagao reveladora que Deus faz de seu nome paterno e que recebe do
Filho o solene reconhecimento. O ser humano experimenta o evento primi-
génio quando, com o Filho, diz “Abba” e se sente acolhido nos bragos do Pai.
Segundo Tauler, “C'est de la méme maniere qu'il doit étre notre héritage transfigure”.

A consciéncia da filiacao divina aumenta a autoestima de maneira tao
profunda que, mesmo se durante a noite os pescadores nao pegaram
nenhum peixe, o Cristo os convida, aos primeiros raios do sol, a desafiar
mais uma vez as ondas do mar da Galileia, dizendo [...].

2.2 “[...] Duc in altum, conduis ta barque en haute mer”’

O reconhecimento da filiagao divina, segundo o modelo do Filho de
Deus, reduz a baixo autoestima e aumenta a autoestima. A consciéncia
que assume decididamente a filiacao divina interpreta de outro modo a
dimensao imediata e mediata da vida. Ela liga o material ao espiritual e
vice-versa. O ser humano € um ser no limite entre a matéria e o espirito.

7 “Mar adentro, conduze teu barco em alto mar.”
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Quando esses dois mundos lhe estao abertos, um poder extraordinario lhe
estd continuamente disponivel. Nao foi isto que Jesus lecionou em Lucas
5,4? “Faze-te ao largo, e lancai as vossas redes para pescar”.

Nos “Sermon III pour le cinquieme dimanche apres la Trinité” e no “Sermon
I pour le dix-septieme dimanche apres la Trinité”, pode-se retomar as linhas
gerais da mistica tauleriana para o ser humano atravessar as aguas da
praia e chegar ao mar aberto.

Tauler escreve no primeiro sermao:

Nosso Senhor disse a sao Pedro: "Mar adentro, conduze teu barco em alto mar".
Isto quer dizer: eleve teu espirito e todas tuas faculdades bem alto, além de ti
mesmo e além das coisas inferiores e sensiveis. Porque nosso Senhor nao tem
o que fazer com essas coisas inferiores. Ele € muito intimo e ndo pode atuar
neste lugar. Ele ¢ diligente e sutil e as faculdades inferiores sao muito grosseiras.
Eis porque: "Mar adentro, conduze teu barco em alto mar” (TAULER, 2020,
Sermon III pour le cinquiéme dimanche apres la Trinité, p. 110, traducao nossa).

O “Duc in altum, conduis ta barque en haute mer” recebe uma interpretagao
alegdrica porque sob a ordem literal dada a Pedro, ha um sentido espiritual
que lembra o ser humano da dignidade da filiacao divina.

Primeiro, “éleve ton ‘gemiit’ et toutes tes facultés, bien haut au-dessus de toi-
-méme et au-dessus des choses inférieures et sensibles”. A confianga da filiagao
divina aumenta na medida em que o “gemiit”, “la partie supérieure de l'Gme”,
estd ordenado para Deus (TAULER, Sermon III pour le treizieme dimanche-
apres la Trinité, p. 139). Se o ser humano hipervaloriza seus sentidos ou a
dimensao intelectual de sua vida, fecha-se na matéria e nao se aventura
no mundo espiritual. O filho de Deus nao foi chamado para ficar no raso
se tem o infinito a disposicao. Se alguém quer ficar onde os pés alcangam
porque se sente seguro € porque nao plainou com os passaros. La é tao
seguro quanto ai, a diferenca ¢ que quem vé de baixo v& um horizonte
inatingivel; quem vé de cima corta-o com o vento.

O “gemiit” orientado para Deus torna o ser humano um portal de passagem
do infinito para o finito e do finito para o finito. A dignidade do filho
de Deus estd em cumprir eficazmente o que lhe foi confiado pelo Pai. O
filho de Deus mostra Deus aos seus irmaos sendo um sinal da eternidade
divina no mundo. Se as palavras podem conter equivocidade, a vida nao.
Se a vida sinaliza o eterno que a sustenta e inspira, como este sinal ficaria
despercebido? A dignidade do filho de Deus esta na ousadia de ser o que
lhe esta assegurado pela fé em Deus e de nao se conformar a comodidade
das aguas rasas da praia.

Segundo, “car notre Seigneur n'a que faire de ces choses inférieures. Il y est trop
a l'étroit et ne peut pas s’y mouvoir”. Nao obstante a importancia dos sentidos,
o ser humano orientado exclusivamente por eles fica nas aguas rasas da
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praia quando poderia ir as aguas profundas. Se se vive na comodidade
da praia s6 se pega peixe pequeno porque a agao divina é limitada por
esta percepcao estreita: “Il y est trop a l'¢troit et ne peut pas s’y mouvoir”.
Quem podera ver o invisivel se mente sé acredita no mensuravel? Quem
podera ir ao infinito se mente so acredita no finito? A matéria explica-se
pela nao-matéria e, até onde se sabe, o ser humano carrega em si as duas
coisas. SO ele esta na fronteira dos mundos.

A dignidade do filho de Deus esta na confianca inabaldvel de que pode
ir além das evidéncias concretas da vida. Nao ha uma situagdo que seja
capaz de colocar-se sobre as suas expectativas porque na companhia divina,
ndo se € escravo de nada e nem se esta entregue a nada. Pode-se tudo
naquele que fortalece porque o filho de Deus estd em continuo estado
de superacdo das forgas anti-vida. O ser humano é chamado a manter os
olhos em alto mar.

Terceiro, “Il est prompt et subtil, et les facultés inférieures sont trop grossieres.”
Se a percepgao humana se reduz as dguas rasas da praia, o conhecimento
que se tem do mar, pode ser até muito especializado, mas ¢ muito limi-
tado em relacdo ao mar. Os sentidos, geralmente, ficam na superficie do
fendmeno e ao intelecto cabe organizar os fragmentos das experiéncias
sensiveis. A ciéncia constrdi conhecimento assim. Mas, para ver os mis-
térios das aguas profundas, especialmente o mistério humano, precisa-se
ir além dos sentidos e do intelecto. Segundo Tauler, “o Evangelho fala
de uma boa medida. Esta medida é o ‘espirito’ do homem. E ele que
se mede. E esta medida que vird a determinar em qual medida Deus te
serd dado” (TAULER, 2020, Sermon I pour le quatrieme dimanche apres
la Trinité..., p. 97).

Os sentidos, o intelecto e o gemiit nao deveriam ser regioes estanques. Se
se concentra o conhecimento nos dois primeiros, precisa-se ignorar o em-si
do fendmeno; mas se o gemiit esta orientado para Deus, vé-se a intercessao
da imanéncia com a transcendéncia no interior de toda experiéncia signi-
ficativa. Essa perspectiva completa o conhecimento da ciéncia cldssica. O
conhecimento de Deus completa o conhecimento natural e o conhecimento
natural complementa o conhecimento divino. O ser humano precisa de
ambos para levar a cabo a plenitude de sua humanidade.?

8 Nao obstante o debate filoséfico relativa a metafisica tradicional e as tentativas de fixar o
seu limite a matéria e a sua racionalidade mecanica e nao consciente, aqui admite-se como
pressuposto que para além dos entes e de suas leis, ha um Deus pessoal que esta na origem
do que é visivel e invisivel e que, de acordo com a sua vontade, atua sobre esse mundo visivel
e invisivel de acordo com o seu querer. O interesse sobre esse debate podera ser satisfeito
em Revista Estudos Filoséficos n. 8, 2017: Dossié: A critica a metafisica e a constituicao da
ontologia contemporanea. Nao nos aprofundamos essa discussao devido a complexidade do
debate e exigéncia de um numero de paginas que excederia esse espago.
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Por que Jesus disse: “Duc in altum, conduis ta barque en haute mer”? Disse isto
porque ele mesmo fez isto na sua encarnacao. Jesus elevou a sua humani-
dade ao grau maximo e foi muito feliz assim. Tauler reafirma este ponto,
dizendo: “O caminho mais alto e o mais sublime ao qual Deus possa nos
chamar consiste em imitar o maravilhoso modelo de seu Filho amado entre
todos, exterior e interiormente, ativa e passivamente, com os socorros de
imagens ou na contemplacao que ultrapassa todas as imagens” (TAULER,
2020, Sermon I pour le dix-septiéme dimanche apres la Trinité, p. 165).

Para Tauler, o ser humano pode ser como o pescador desencantado que vive
nas dguas rasas sem peixe para pescar; mas se ousar ser o que realmente
¢, lancara as redes nas aguas profundas. Coisa mais triste é o pescador
desencantado do mar; coisa mais linda sao os peixes a saltitar.

Consideracoes finais

O ser humano s¢ existe autenticamente na entrega a sua abrupta abertura
vertical, porque se percebe chamado por um abismo de plenitude. Nao ha
humanidade verdadeira sem este apelo. Mesmo que a pessoa nao queira
escutar, nao queira entender, ela permanece como a mais fundamental e
constitutiva verificagdo do humano. Sua negacao consciente ou inconsciente
leva o ser humano a se constituir em oposicao a ela. O essencial da vida esta
sobre o plano das evidéncias sensiveis. Um além-aquém, que esta, todavia,
mais perto e mais presente que todas as presengas e todas as proximidades
mundanas e que coincide com o fim-fundo da interioridade humana. Esta
essencialidade é reprimida pela entrega decidida as atragdes do mundo,
porém, mesmo neste caso, ninguém esta inteiramente livre das provoca-
¢Oes metafisicas. A ignorancia do sagrado nao ¢ da ordem da radicalidade,
mas do esquecimento. Esta amnésia de Deus pode ser superada por uma
anamnese. O mais profundo das profundezas humanas precipita-se em um
abismo insondavel. Um Fundo sem fundo no qual Deus habita.

O mistério humano se identifica com o mistério de Deus porque sem o
ser humano nao ha mistério a decifrar. O ser humano quem se inquieta
diante do infinito. Sem ele, o mistério de Deus nao é interrogado. A fé se
enraiza necessariamente no que se poderia chamar o "sagrado original" do
ser humano como mistério de abertura e de comunhao. Porém, a maior
amplitude do mistério divino nao ¢é este diante dos olhos, mas o que esta
ao alcance da razao orientada pela fé, porque quando ela se aventura no
mundo interior, movimenta-se sobre uma verticalidade abissal. A interiori-
dade nao é um pequeno mundo firmado das intimidades do ser humano, é
um universo infinito. Trata-se do Reino secreto da alma, Divino tenebroso,
Abismo oculto. E o absoluto ponto de gravidade do qual o ser humano
nao pode evitar a queda, porque porta em si uma inclinacao eterna, ou
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seja, um influxo para a sua origem eterna. Trata-se entdo de uma trans-
cendéncia interior em contraponto com a transcendéncia estratosférica da
tradicao classica. Nessa extrema imanéncia, a alma encontra a Deus e a si
mesma. Sem isto, ndo existe vida espiritual. Nesse empenho na existéncia
vertical, o ser humano ultrapassa-se infinitamente.

Este conhecimento ¢ velado de ponta a ponta. As faculdades mentais nao
podem alcangar este fundo. Este escopo que se apresenta no fundo nao tem
imagem que a representa, nao tem forma, ndo tem uma modalidade deter-
minada, nao se distingue aqui e ali. E um abismo insondavel em suspensio
em si mesmo. E a paisagem infinita da alma. Por isso, € o bem acima de
qualquer outro. Nele, como no gesto mais corriqueiro do mundo, pode-se
jogar em queda livre para o centro gravitacional da existéncia. Onde se
podera cair? Nem no vazio, nem no nada, nem no absurdo. Cai-se além
de si mesmo, cai-se em Deus. Isto € possivel porque Deus saltou primeiro
na direcdo absurda da vida humana e agora se pode fazer o caminho de
volta na fé absurda. Simplesmente desce. Deus esta na verticalidade hu-
mana. Ultrapassa as distancias interiores e entrega-te a verdade profunda
e a misteriosa presenga te acolhe. Deus atravessa a infinita distancia e te
encontra. Trata-se de um natural distanciamento de uma entrega radical
as forgas fenomeénicas e de assumir as forcas centripetas da interioridade
extrema: o agape e a quenose. Mistério que decorre de uma concentragao,
mas que nao depende do esfor¢o da mente para se manifestar. Decorre
de uma concentragao ativamente passiva. Uma concentragao que nao é
insisténcia, mas disponivel acolhida no mistério. Esta queda passa pelas
grandes profundidades da interioridade. A mente se desloca de alguma
forma para além de seus poderes, de seu pensamento, de toda distingao
possivel. Neste lugar sagrado, o ser humano se vé no seu proprio mistério
que coincide com a pura luz: a vida interior, a iluminacao.

A logica da diferenca € naturalmente dialética. Como se trata de uma con-
digao intrinseca ao ser humano, pode-se dizer que antes da dialética ser a
lei da razao, ela € a lei da Alianga: em Deus, o ser humano é constrangido
a ser cada vez mais do que ele é hoje. Por isso, nao pode ser escravo dos
produtos do pensamento: sejam os conceitos ou os produtos de qualquer
tipo. A Alianga ajuda a ver que o essencial aparece na passagem. Ela nao
estd na insisténcia sobre o pleno, existe na abertura sobre o Mistério, isto
¢, a verdade do ser humano existe antes dele e se constitui de ruptura
e abertura. A forca originaria da dialética, antes de qualquer vinculagao
logico-explicativa, € fundadora da nova humanidade: o movimento do ser
humano na vida de Deus que sempre se ultrapassa.

A dialética, como o logos que atravessa a vida humana, é uma realidade
onipresente que leva ao ultrapassamento do ser humano pelo ser humano.
Para ela ocorrer, é preciso que se negue qualquer acabamento derradeiro
porque nada que seja novo pode surgir onde as coisas estao postas como
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definitivas. A novidade s6 pode surgir na vida aberta sobre o sagrado mis-
tério da vida: Deus. Nao se ultrapassa uma posi¢ao sem oposi¢ao. Posi¢ao
e oposicao fazem surgir a novidade que se abre a uma nova oposi¢ao. Uma
coisa esta viva na medida em que contém em si a contradicao e onde ela
¢ a forca de preservagao da contradicao. Trata-se do protesto permanente:
negacao e negacao da negacao ao infinito. A negacao é um ato espiritual. A
dinamica da dialética implica que o ser humano nao tem a ultima palavra
sobre ele mesmo porque em seu pensamento havera sempre cravado um por
qué que exige ultrapassamento. O ser humano é palavra aberta, € simbolo
de Deus, ¢ a sua metade que emergiu do abismo insondavel.
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