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Resumo

Santos, Julio Cesar Rocha dos; Costa, Paulo Cezar. O Mistério da
Encarnacédo na Cristologia de Sdo Gregdrio de Nissa: um estudo sobre a
filanthropia do Logos no LOGOS KATECHETIKOS (Oratio
Catechetica Magna) XV. Rio de Janeiro, 2015. 222p. Tese de Doutorado —
Departamento de Teologia, Pontificia Universidade Catdlica do Rio de
Janeiro.

A presente tese tem por objetivo estudar a ¢Lravbpwnic do Logos divino
como motivo fundamental do mistério da Encarnacdo, na obra AOI'OX
KATHXHTIKOX (Oratio Catechetica Magna) de Sdo Gregorio de Nissa, escrita
no século IV na Capaddcia (atual Turquia). Desenvolvido ao longo de quatro
capitulos, o autor do presente estudo se propde a pesquisar, nos dois primeiros, 0s
pressupostos do tema da ¢pLravbpwmiae do Logos. No terceiro, o estudo do tema se
concentra sobre a obra focalizada de Gregério de Nissa, e no quarto, sobre algumas
de suas outras obras. Nesse Ultimo, se faz referéncia ao vinculo existente entre a
dLriavbpwties do Logos, a oikovouie salvifica e o mistério da Encarnacdo. Através
de uma metodologia tipica da Exegese Patristica, o autor da tese busca secundar
suas reflexdes com varios exemplos de trechos delas extraidos, comenta-los, e
mesmo analisar vocabulos ou expressdes da lingua original em que foram escritos.
Todo esse empenho o conduz a confirmar sua hipdtese de que Gregoério pretendeu
tornar acessivel o conteudo desse mistério de fé ao pensamento e a linguagem dos
catecumenos, acujos instrutores a obra fora escrita. Nesse sentido, atese demonstra
0 quanto é atual amaneira como esse Padre da Igreja fez a leitura do tema, de modo
a salientar mesmo o aspecto afetivo do mistério da Encarnacdo. Além disso,
igualmente é ressaltada a relacdo entre ¢LiavBpwmicc do Logos e: o carisma da
Inspiracdo, a Rewvelacdo ad intra do Ser ontoldgico de Deus, a moral social
(mormente no que tange a sensibilidade para com os pobres), a vida batismal dos
cristdos, 0 aspecto terapéutico e estético de sua acdo. Por fim, a tese pretende
contribuir, na atual Teologia do pais, para um maior fomento no estudo do legado

deixado pela Patristica.

Palavras-chave
Cristologia; ¢LAavbpwmie; Encarnacdo; oikovouie; Logos; Padres; Gregdrio
de Nissa; AOI'OX KATHXHTIKOZX.


DBD
PUC-Rio - Certificação Digital Nº 1121810/CA


PUC-RIo - Certificacdo Digital N° 1121810/CA

Résumé

Santos, Julio Cesar Rocha dos; Costa, Paulo Cezar (Conseiller). Le Mystere
de I’'Incarnation dans la Chistologie de Saint Grégoire de Nysse. Une
étude sur la filanthropia du Logos sur LOGOS KATECHETIKOS
(Oratio Catechetica Magna) XV. Rio de Janeiro, 2015. 222p. These de
Douctorat — Departamento de Teologia, Pontificia Universidade Catolica do
Rio de Janeiro.

La présente thése vise a étudier la dpriavbpwric: du Logos divin comme motif
fondamental du mystére de I'Incarnation dans 'ouvrage AOI'OYX KATHXHTIKOX
(Oratio Catechetica Magna) de Saint Grégoire de Nysse, écrit au IVé™e sigcle en
Cappadoce (I'actuelle Turquie). Développé sur quatre chapitres, la présente étude
se propose de rechercher, dans les deux premiers, les présupposés de la
dLaavBpwmie. du Logos. Dans le troisiéme chapitre, 'objet de I’étude se concentre
sur Pouvrage ciblé de Grégoire de Nysse, et enfin, dans le quatrieme, sur d’autres
de ses ouvrages. Dans ce dernier chapitre on fait référence au rapport entre la
drriavbpwtier du Logos, loikovople salvifique et le mystére de I'Incarnation. Par
une méthodologie spécifique actuelle de 'exégese patristique, l'auteur de la thése
cherche a renforcer ses réflexions a partir de divers exemples tirés d’extraits des
oeuvres de l'auteur, en les commentant et en analysant des mots ou des expressions
de la langue originelle dans laquelle ils furent écrits. Ce travail le conduit a
confirmer son hypothése que Grégoire prétendait rendre accessible le sujet de ce
mystére de la foi & la pensée et au langage des catéchumenes, dont les formateurs
sont les destinaires de I'ouvrage. En ce sens, la thése démontre combien est actuelle
la maniére dont ce Pére de I'Eglise a compris ce théme, de maniére a mettre en
évidence, en vue méme de le souligner, laspect affectif du mystere de
I'Incarnation. Par ailleurs, sont mises aussi en ¢évidence les rapports entre
drrovBpwmiee du Logos et le charisme de I'Inspiration, la Révélation ad intra de
I'étre ontologique de Dieu, la morale sociale (principalement en ce qui concerne la
sensibilit¢ aux pauvres), la vie baptismale des chrétiens, I'aspect thérapeutique et
esthétique de leur action. Enfin, la thése se propose de contribuer, dans la Théologie
actuelle du pays, a promovoir davantage I'étude ultérieure de I’héritage laissé par

la Patristique.

Mots clefs
Christologie; ¢LiavBpwmie; Incarnation; otkovouie; Logos; Peres; Grégoire
de Nyssa; AOI'0OX KATHXHTIKOZX.
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1
Introducao

Quando um leitor abre o Catecismo da Igreja Catdlica, e Ié os paragrafos
referentes ao terceiro artigo da Profissdo de Fé, se depara, no nimero 457, com a
seguinte indagacdo: “Por que o Verbo se fez carne”? Tal pergunta ndo ¢ em absoluto
nova; antes, € um eco daquela que, séculos antes, teria o destino de se tornar célebre
na Historia do Dogma: cur Deus homo?, “por que Deus se fez homem’™ Esta
pequena frase se trata de um consagrado titulo de uma obra de Santo Anselmo de
Cantuaria (1033-1109), cuja procura de esclarecimento e resposta viria a gerar
paginas e paginas de escritos, oriundos da reflexdo de tantos autores que, ao longo
dos séculos, se sentiram interiormente ou circunstancialmente provocados a lhe dar
solugdo. Ainda ha ndo muito tempo, o assunto voltou a ser motivo de novas
producdes teoldgicas.!

Desse desafio intelectual ndo se furtaram os Padres da Igreja. Antes,
construtores da génese teoldgica cristd, deixaram aseus posteros um solido alicerce
sobre o tema, no qual ainda hoje se encontram as bases para a elucidacdo desse téo
intrigante questionamento. A prova de que a Patristica, ja nos primeiros séculos da
era cristd, teve de se deparar com essa interrogacdo, bem como de que sua resposta
seja ainda atual, estd no fato de que justamente na redacdo a respeito daquele
terceiro artigo do Simbolo da Fé, sobre o qual falei acima, se encontra reproduzida
uma parte do capitulo XV da obra denominada, em seu original grego, AOT'OX
KATHXHTIKOX (em latim, Oratio Catechetica Magna) de Sdo Gregorio de
Nissa,? que serviu de elemento central para a presente tese, que agora introduzo.
Ora, aquilo que séculos depois é resumido em uma pergunta latina de apenas trés

palavras, conttm uma indagacdo da razio humana bem mais ampla e

1 Cito, a guisa de exemplo, o artigo de Christoph Schonborn, publicado na revista Communio do
ano de 1997, intitulado justamente “Cur Deus homo? (Por que Deus se fez homem?)”. A referéncia
é a seguinte: SCHONBORN, C. Cur Deus Homo?., pp. 25-35, 1997.

2 A partir de agora, por motivo de praticidade, me referirei algumas vezes ao autor apenas como o
“Nisseno”, ou simplesmente “Gregorio”.
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impressionante, cuja perplexidade Gregorio sintetiza de maneira impactante no

capitulo X1V da mesma obra, ao dizer:

Qual é, portanto, a causa da divindade se ter abaixado a esta maxima humildade, a
tal ponto que a fé duvida existir, se, como se diz, Deus — o ilimitado, o
incompreensivel, a realidade indizivel, o que supera toda gloria e toda grandeza — se
mistura & imundicie da natureza humana, de modo que também as suas elevadas
atividades sdo depreciadas pela unido com o que é humilde??

A pergunta expressa exatamente a tensdo entre o mistério dafé ensinado pelo
Cristianismo, no que diz respeito a Encarnacdo do Logos divino, isto &, da Segunda
Pessoa da Santissima Trindade, que se fez homem na plenitude dos tempos; e o
universo filosofico e religioso do século 1V — quando a obra do Nisseno foi escrita
—, avesso a aceitar uma aproximacdo assim tdo radical entre a inefabilidade divina
e apequenez humana. Mas era justamente desse universo que provinham os atraidos
a fé cristd na época, 0 que exigia ndo somente uma resposta, mas igualmente uma
convincente elucidacdo do assunto da parte dos responsaveis pelo Catecumenato,
para quem a Oratio* foi escrita. Por isso, é necessario que o estudioso da Cristologia
de Gregdrio, na obra em tela, se atenha a esse contexto: a Oratio foi escrita ndo com
0 intuito de ser um Tratado teoldgico (ainda que, pela elevada capacidade
especulativa de seu autor, termine por ser um Compéndio dogmatico de alto
contetdo), ou um Manual de Apologética (ainda que possa portar nuangas de defesa
da f8), mas sim para servir a instrugdo dos instrutores ou catequistas da Iniciagao
Cristd. Importava, portanto, lhes dar lastro seguro, a fim de que bem instruissem
seus discipulos, advindos de ambiente cultural ndo-cristdo, e ainda eivado de
heterodoxias no seio do Cristianismo.

E sobre esse pano de fundo que emerge o tema enfocado nesta tese, intitulad a
de “O Mistério da Encarnagdo na Cristologia de Sao Gregério de Nissa. Um estudo
sobre a prravBpwmie. do Logos no AOTOYX KATHXHTIKOX (Oratio Catechetica
Magna) de Sdo Gregorio de Nissa”. Esse assunto € explicitamente mencionado no
capitulo XV da obra, e por isso pretendo utilizad-lo como texto norteador de todo o

trabalho. A obra, composta de quarenta capitulos, foi escrita provavelmente em sua

3Tic obv aitie, ¢pnol, tod mpdc thr TameLvdtyra Tty koteffval 1O Belov, K¢ dudiforov elvor
™Y TloTLy, €l Bede, TO dydpnror Kal dkaTavénTov Kol GvekAdAnTOV Tpdyue, TO TP Taowy SOfav
kel Taoow peyedeldtna, TG AUBpw ThAC avlpwmivng dlcewg katoplyvuvtor, O¢ kol TG OYmALS
Evepyelag adtod Tf) TPOG TO TameLvov émuiEle ovvevterileaber.. GREG. NYS., or. cat. 14 (GNO
11/4, 43).

4 A partir de agora, por motivo de praticidade, me referirei algumas vezes a Oratio Catechetica
Magna apenas pelo termo Oratio.
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maior parte ainda antes de 381, ndo rejeitada a hipotese, como se verd no tdpico
acerca de sua datacédo, de ter sido concluida em um periodo posterior. Estruturada
de acordo com a sequéncia do conteido de uma catequese, segundo o plano da
oikovoule salvifica, parte da argumentacdo em prol da doutrina de Deus Uno e
Trino, perpassa a criacdo dos seres humanos e sua queda, a Encarnagdo do Logos
divino, osseus efeitos aplicados nos Sacramentos do Batismo e da Eucaristia, avida
moral humana acordada com a nova condicdo de cristdo, e suas Ultimas realidades.
Em tudo isso, ha um motivo de fundo, mesmo anterior a plena manifestacdo do
Filho de Deus na Nova Alianga: a manifestacdo do amor divino pelo ser humano,
criando-0 no principio dos tempos, e recriando-o depois de sua queda, por causa da
dLaavBpwmie diving, plenamente realizada na ¢uiavfpwmic do Seu Logos. Desse
modo, a obra acaba por delinear ndo apenas uma catequese historico-salvifica e
cristocéntrica, mas fortemente antropoldgica e mesmo afetiva, tdo Util para o
momento hodierno.

No que tange a metodologia, pretendo me servir da técnica da atual Exegese
Patristica, com o objetivo de atingir 0 pensamento teolégico do autor, para assim
lancar luzes em prol da reflexdo teoldgico-sistematica e pastoral da atualidade. De
acordo com essa técnica exegética:

1°. se secunda aafirmacdo de um determinado assunto com a apresentacdo de
um texto do autor ou da obra a que esse tema se refira;

2°. se busca estudar, o quanto for possivel, o texto original do autor ou da obra
que se considera, de modo a se colher o ensinamento ou doutrina daquele autor ou
obra a partir de sua propria fonte.

E 6bvio que, em razio disso, um dos principais desafios que sou conscio ter
de enfrentar sera exatamente aquele quanto a bibliografia das fontes e dos estudos,
por ser ainda timida aqui no Brasil nessa area patristica. Ha todavia uma produgéo
nesse sentido que tende a se tornar tdo significativa quanto em outros paises, cujo
conteudo tera seu valioso papel nessa tese, e que é motivo de alegria para os que
estudam os Padres da Igreja.

De qualquer modo, penso em expor meu trabalho, desenvolvendo-o em
quatro capitulos, da seguinte forma:

1°. Capitulo: o estabelecimento dos pressupostos do tema da ¢pLiarfpwmic do
Logos, através da andlise das nocbes gerais de épwg, dLile € ayamm, tanto no

pensamento grego antigo, quanto no biblico, e igualmente no patristico. Também
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pretendo incluir nesse mesmo capitulo as nogdes de épwg € dpLile naquelas escolas
filoséficas que especialmente influenciaram o pensamento do Nisseno, ou seja, 0
Platonismo e o Neoplatonismo;

2°. Capitulo: a analise da nocdo em si de ¢LriarOpwria na Literatura Grega,
bem como da sua no¢do descendente (isto €, de Deus para com o ser humano) seja
na Sagrada Escritura, seja em escritos do Judaismo Helenistico, seja em alguns
Padres que se pode pressupor tenham de algum modo dado ensejo ao pensamento
de Gregorio nesse tema, ou seja, S. Clemente de Alexandria, Origenes e S.
Atanésio;

3°. Capitulo: o estudo da nocdo de ¢iiavbpwrioc do Logos na obra de
Gregorio, 0 AOT'OX KATHXHTIKOZX (a Oratio), com a anélise de suas partes, em
especial consideracdo do seu capitulo XV, onde o autor trata explicitamente do
tema;

4°, Capitulo: o estudo da nocdo de ¢riavBpwtiec do Logos, colhida porém
agora a partir de algumas outras obras do autor. Pretendo no desenvolvimento desse
capitulo indicar a relacdo entre o conceito da ¢iiavBpwriec do Logos, com o da
oikovopte salvifica e com o mistério da Encarnagéo.

Para melhor facilitar a composicdo da Conclusdo da tese, buscarei dar a cada
um dos quatro capitulos uma particular Concluséo.

A empresa sera ardua, mas espero poder, com esse estudo, ndo apenas dar um
contributo na area da Cristologia, quanto na da Patristica, exatamente por desejar
ser esse campo tdo importante da Teologia ainda mais explorado e conhecido em
nossa Nacdo. E assim, espero que o presente estudo fomente o conhecimento mais
acurado dos Padres nas Academias de Teologia de nossa Patria, de modo que uma
correta compreensdo de seu pensamento sirva realmente de penhor para um
auténtico progresso na elucidacdo do Dogma, e para uma equilibrada renovacdo da

Igreja.
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Os pressupostos paraacompreensao dadoutrina
cristolégicada¢rravbputic do Logosem S. Gregoériode

Nissa: as nocdes gerais de épwg, pLAla € dyowm

O propoésito deste primeiro  capitulo consiste em considerar, enguanto
provaveis pressupostos da doutrina cristoldgica da ¢Liavépwmiec do Logos em S.
Gregorio de Nissa — particularmente exposta no capitulo XV da Oratio Catechetica
Magna — as nogles de épwc, dpLAle € ayarn, primeiramente no pensamento pré-
cristdo e biblico; e depois, as nogBes de ¥épwc e ¢pLAle no Platonismo e no
Neoplatonismo, e enfin de modo geral no pensamento dos Padres.®

Nao se trata de uma novidade o fato de que ndo somente o Nisseno, ou mesmo
os Capadocios, mas grande parte do pensamento patristico tenha sofrido influxo, e
mesmo se servido do pensamento pré-cristdo, para tornar mais claro o dado da fe,
rendendo-o plausivel intelectualmente aos seus contemporaneos. E fato que
Revelacdo cristd e especulagdo racional ndo eram postas em um mesmo plano,
devido a absoluta incapacidade desta de, sozinha, alcancar o pleno conhecimento
das realidades sobrenaturais. Alids, tal caracteristica sobeja no pensamento do
Nisseno, bem como no dos demais Capaddcios, pelo desenvolvimento de uma
teologia de tipo apofatica, que mais insiste em um aproximar-se daquilo que esta
“em torno” ao transcendente, que dele propriamente.® Todavia, para efetivar tal
aproximacdo, o recurso ao pensamento filosofico foi uma realidade, e nisso em
muito se deve aos Capadocios.

De fato, em certa ocasido, ao se referir no De Vita Moysis a espoliacdo que
por ordem divina os israelitas haviam causado aos egipcios,” colhe o Nisseno desse
fato arazdo para a apropriacdo da cultura filoséfica profana posta a servico da fé,
dizendo:

5 Como seravisto adiante, 0 grupo semantico d&ydm, &yamav € de raro emprego no grego da literatura
pré-cristd, fato pelo qual ndo vem contemplado enquanto provével pressupostopara o tema principal
deste trabalho, no topico relativo as filosofias platénica e neoplaténica.

6 Cf. MORESCHINI, C. Histéria da Filosofia Patristica., p. 610.

7Cf. Ex 3,21-22; 11,2; 12,35-36.
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Portanto, € mais conveniente 0 senso mais elevado (da Escritura) do que o senso
mais comum, aquele que conduz os gque buscam a vida livre por meio da virtude a
também se munirem da riqueza da cultura profana, da qual os pagdos se orgulham,
no que tange a fé. Que se estude a Etica, a Filosofia Natural, a Geometria e a
Astronomia, a Dialética, e todas as demais (ciéncias) dos de fora da Igreja. Ordena
0 Guia da virtude que aquele que subtrai tais coisas das riquezas do Egito, as ponha
a servigo da utilidade da Escritura, quando da ocasido de serem Uteis, quando for
necessario ornamentar o Templo da Revelacao por meio da riqueza da sabedoria
profana. (...) Torna-se pois agora a ver aquilo: muitos trazema Igreja de Deus, como
um dom, a cultura profana, como o grande Basilio, que tendo tirado proveito
magnificamente da riqueza do Egito, e tendo-se consagrado a Deus, ornou com essa
riqueza a verdadeira tenda da Igreja.®

Assim é razoavel, com propriedade, se p6r a pergunta se de algum modo tais
conceitos pré-cristdos serviram de influxo ou ndo, e mesmo de instrumento de
didlogo do Nisseno com a cultura pagd de seu tempo, para a discussdo acerca do
mistério da Encarnacdo do Logos, e do exercicio da sua ¢pLravbpwric.

Passo entdo agora a consideracdo desses termos na literatura pré-cristd ndo

biblica, e na literatura biblica.

2.1
As nocdes de épwc, dLAle € dyam na literatura grega antiga, e na
literatura biblica

Seguindo a metodologia de John E. Steinmueller, os trés conceitos de épwc,
pLAle e ayatn, bem como os verbos a eles correlatos (épav, dpLiciv e ayamav),

podem ser considerados enquanto na literatura pré-cristd ndo biblica (grega antiga),

8 Ovkodr ‘0 ‘vymAbTepoc Adyoc TRC Tpoxelpov Slavoluc GpHOSLWTEPOC, O KeAeDWY TOVG TOV
ErelBepov Plov petioviag 8L dpethig, kal tov €Ewder Tig moLdedoewg mAoDTov Tapaokevol €abat,
oL Kt THY TLOTLY GAAOdLAOL koddwtilovtar. Ty te yip HOWKNY kal ¢Guolkhy ¢riocodiov,
yewuetplav Te kol Gotpovoplow, kol THY AoylkNy Tpoydatelow, kol TavTeo 600 Topd Tolg EEw THG
"ExkAnoloc omouddletol, kelevel ‘o TRAg Gpetfic kabmyoluevog mapk TGV T ToLadTe TAOLTOUVTWY
&v Alylmiw AaBovta A0yw xprioewg ‘VTOSEEaaBaL, ‘wg év Kalp® xpnoLueroviwy, Gtay §én tov Belov
700 puotnplov vaov dik Tod AoyLkod mAoUTOL KaAAWwTLoBfvaL... & &M kal VOV €0ty L8elv yLvduevov.
IoAlol v &w maidevoly Tf) Ocod "EkkAnole kabdmep TL SDPOV TPOOAYOUOLY, OLOGC AV ‘0 MEYHC
Baoidelog, ‘0 kaAd¢ tOv AlydmTior TMAODTOV EUTOPEUCHUEVOG, KoTh TOV TR vedtntog xpovov, Kol
Grebelc T® Ge@, kel TG TOLOUTRW TAOUTW KOTEKOOWNOoNG THY GAndf thc EkkAnolac oknyiv
GREG. NYS., v. Moys. (PG 44, 360). Gostaria de fazer notarduas coisas a respeito desse texto: 1°.)
a referéncia aquiao irmdo do autor, S. Basilio, e implicitamente a seus estudosnaEscolade Atenas;
2°) a respeito dessa interpretacdo escrituristica do Nisseno — que certamente pareceria for¢ada aos
olhos de um estudioso atual das Escrituras — penso ser importante que se diga que nada tem de
anormal a época dos Padres, e especialmente da tradicdo alexandrina, da qual o autor era herdeiro.
Sabe-se na verdade que eles tinham por principio a unidade de toda a Sagrada Escritura. E era
justamente isso que dava legitimidade ao fato de se interpretar um texto do Antigo Testamento a luz
da compreensdo plena do Novo Testamento. Além disso, o autor é fiel ao principio da wcdérere,
“isto é, a exigéncia que a interpretagdo do texto sacro possa trazer utilidade, em senso cristdo, ao
leitor ou ouvinte, aquela utilidade que ele ndo conseguia vislumbrar em tantas narrativas histdricas
do Antigo Testamento, se interpretados somente segundo o senso literal”’.: SIMONETTI, M. Lettera
e/o Allegoria., p. 147. A traducdo é feita pelo doutorando.
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na literatura biblica da Septuaginta, e na literatura biblica neotestamentaria.®

Vejamos cada um desses aspectos, nos topicos que seguem.

21.1
As nocdes de épwe, dLAla e dydm (e de seus verbos correlatos épav,
LA€Y edyat) naliteratura grega antiga

No que concerne a literatura grega antiga (ou, por motivos de praticidade,
podendo ser chamada aqui neste estudo, apenas pelo termo ‘pagd’), pode-se dizer
em resumo que:

a) épwg, épav: 0 verbo épav vem empregado para indicar o amor de desejo e
de paixdo, e mesmo sexual. E associado & figura de carater mitico “Epwc, uma das
trés divindades primordiais que, no dizer da Teogonia de Hesiodo, é o mais belo
dos imortais, e exerce dominio sobre o coragdo e a vontade de deuses e homens. 10
Trata-se mesmo de uma tirania, segundo o dizer de Euripedes, ou uma forca que
pde fim a todo raciocinio, segundo Séfocles. Em suma, trata-se da maior das forcas
existentes entre 0 céu e a terra;

b) dpuLile, dLAciv: ao contrario, 0 verbo ¢LAciv é raramente empregado nessa
literatura em sentido de amor sexual. Denota ai sobretudo uma inclinacdo instigada
pelo sentido e pela emocdo, ou seja, um amor de afeicdo, tal qual aquela de um deus
pelos habitantes de uma cidade (por exemplo, o afeto de Apolo pelos troianos, como
referido na Odisseia de Homero), ou dos pais para com seus filhos, etc. Pode
significar também os gestos derivados dessa afeicdo, tal como o ato de se dar um
beijo. Ao contrario do amor de €pwg, 0 amor de ¢iria é algo nobre e voluntério, e
que portanto ndo se identifica com o desejo ardente, apaixonado e mesmo
tresloucado daquele. N&o é subjugado pelo deus como aquele, mas submetido ao
controle de quem o possui;

C) ayamm, ayardy:0 Verbo ayatav, dentro da literatura pagd, se afasta por sua
vez tanto do sentido passional do qual estava imbuido o senso de épav, quanto
daquele de terna afeicdo, portado por ¢pireiv. Segundo diz Steinmueller, “o exato
significado de ayamav ¢é dificil de captar. Pode significar ‘oferecer boas-vindas, dar

boas-vindas, entreter’ uma pessoa (...); ‘estar contente por’ ou ‘com’ uma coisa;

9 Cf. STEINMUELLER, . E. ’Epav, ¢iieiv, dyamiv in extra-biblical and biblical sources., pp.
404-423.
10 Cf. BRISSON, L. Eros., p. 351
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‘esforcar-se por algo; ser afeigoado por alguém’ ou ‘algo™.!! Pode indicar
igualmente apreciacdo, amizade e simpatia entre iguais, ou mesmo preferéncia por
algo ou alguém. Implica escolha livre por um objeto ou pessoa, e as vezes
preferéncia ou predilecdo por uma divindade. Todavia, ayamav é um verbo que se
encontra raramente mencionado no grego pré-biblico.

Pode-se portanto perceber que, apesar das dificuldades que se apresentam em
certas ocasides quanto ao seu sentido exato, existem algumas notas distintivas entre
os trés verbos e, por conseguinte, de seus substantivos correlatos, no que tange a
literatura pagd. Assim, o amor de épw¢ parece estar sempre associado ao desejo de
paixdo, de arroubo sentimental (incluido, mas ndo exclusivamente, o amor carnal),
sem os limites impostos pela vontade humana livre regida pela razdo. Ao contrério,
0 amor de ¢pLAte. exclui o carater impulsivo e mesmo involuntario daquele, e porta,
a0 que parece, como notas caracteristicas:

1°) o afeto entre desiguais, ou seja, uma inclinacdo de teor afetivo de um
maior por um menor (pais pelos filhos, deuses por homens, etc);

2°.) aforma nobre com que se expressa, e a liberdade voluntaria ndo submissa
ao impulso de €pac.

Parece ser este provavelmente o senso, dentro da literatura pré-cristd ndo
biblica, que mais se aproximaria daquele que diz respeito ao tema da ¢pLAxvBpwTin
em S. Gregorio de Nissa, conforme vem tratado no presente estudo.

Ao invés, 0 amor de ayamm nem inclui a impulsividade de €pwg, e nem exclui
0 sentimento entre iguais, como parece ocorrer em ¢iile. Supde uma acdo que faca
experimentar, ou entdo que produza bem-estar. Nessa literatura, porém, aycmm é
termo raro, o que poderia indicar a meu ver:

1) ou o fato de portar a nogdo de um amor extraordindrio, verdadeiramente
singular (o que ndo parece coadunar com os sentidos apresentados acima);

2) ou, por outro lado, no¢des tdo genéricas do amor, que fosse preterido em

favor dos outros dois termos, de significados mais especificos.

11 STEINMUELLER, J. E. Op. cit., p. 405.
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2.1.2
Na literatura biblica da Septuaginta

a) épwg, épav: tal verbo indica normalmente na Septuaginta o amor sensual.
Todavia, em duas ocasides, adquire um senso religioso: em Pr 4,6, e em Sb 8,2. No
primeiro caso, trata-se de uma exortacdo a que alguém se enamore da Sabedoria:
‘ndo a abandones e te sustentara; enamora-te dela, e te guardard”.'? No segundo,
uma declaracdo de desejo e busca da Sabedoria, desde a juventude do autor: “desde
a minha juventude eu busquei atrai-la a mim como minha esposa, e tornei-me um
enamorado da sua beleza” 13

Quanto ao substantivo €pwc, aparece igualmente em senso de amor entre um
homem e uma mulher, portanto referido ao amor sensual.14

b) dLAle, pLiciv: 0 verbo ¢uiciv é usado trinta vezes na Septuaginta, sendo
dez vezes no sentido de amar. Todavia, na maior parte dessas ocasides, diz respeito
ao amor humano por um objeto inanimado, adquirindo assim sobretudo o senso de
“gostar de, ter prazer por, querer”, como no gosto que Isaac nutria pelo prato de
caca preparado por Esau (cf. Gn 27,4.9.14); ou o amor desordenado pelo prazer,
pelo vinho e pela comida, que terminam por conduzir & indigéncia (cf. Pr 21,17).
Entretanto, ao se referir ao amor preferencial de Jacé por José, a despeito dos
demais filhos, a Septuaginta usa o verbo ¢LAéw em Gn 37,4, adquirindo ai portanto
0 senso do amor de um ser humano por outro.'®> Em outra passagem, entretanto, esse
mesmo Vverbo é usado para exprimir o0 senso ascendente do amor humano pela
Sabedoria divina. Isso ocorre no versiculo de Pr 8,17, quando se dizz “eu amo
aqueles que me amam; aqueles que me procuram me encontrardo”.1® Note-se neste
ultimo texto que, enquanto o amor descendente da Sabedoria de Deus pelos seres
humanos que a buscam é expresso pelo verbo ayemaw, a0 contrario, 0 amor

ascendente dos seres humanos por ela € denominado por meio do participio presente

12 mée &ykatadimg adtiy kol GvbéEetal cou épuobett abTic kel TnproeL Oe.
B & vebmrde pov kel €(fmon viudmy Gyayéobul Euoutd Kol EéproThe Eyevdumy Tod KdAAOUG
oUTRC.

14 Por exemplo, a Septuagintadiz em Pr 30,16: “O Xeol, o amor de uma mulher, o Tartaro, aterra
ndo farta de dgua, a 4gua e o fogo, nunca dizem ‘basta’” (gdng kol €pwG YUVaLKOG Kol TEPTHPOG
kel YR olk éummiopérn Uoetog kol Udwp kal Tp ob un elmwoly dpkel).

15 E muito significativo que, ao falar do trato entre Deus e Moisés, na Tenda da Reunido em Ex
33,11, tal relacdo venhacomparada aquela entre amigos humanos, usando-se ai o substantivo ¢iiov.
Falarei melhor desse texto no capitulo seguinte, por estar diretmente relacionado ao tema tratado.

16 2. [N ~ 5 A ey 2y ~ 4
€Yw ToUG €pe dLrodrtag ayamd ol &€ eue (nrodvTeg €LPNOOUCLY.
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drLrodrtec. Quanto ao substantivo ¢uAle, possui normalmente o senso de amor
humano ou afeto, bom ou mau, bem como o de amizade. Mas é particularmente em
Sb 7,14 que o substantivo é usado em referéncia ao ser humano que adquire a
Sabedoria: esse, atrai a amizade de Deus.!” Note-se ai o complemento do objeto
direto ¢LAlav, OU Seja, aexpressdo mpog Beov, que indica um movimento para Deus,
de modo que se pode melhor traduzir: “os que a adquirem, atraem (para si) uma
amizade voltada para Deus”, em uma clara alusio a um movimento ascendente de
PLato.

C) ayamn, ayaTav: 0 verbo ayamay expressa na Septuaginta diversas formas
de amor, mas muito raramente o sentido de amor ilicito, de paixdo, erdtico.'® Mas
0 interessante é que aquela expressao afetiva ou emocional do amor humano, que a
literatura pagd normalmente expressava através do verbo ¢iielv, € transferido aqui
pelos tradutores para ayomav. Desse modo, ¢iieiv acaba por ser um verbo pouco
usado na Septuaginta para expressar esse tipo de amor, sendo assim preterido em
lugar de ayomav.

Mas este mesmo verbo, dentre tantos significados do amor, engloba na
Septuaginta um senso religioso mais elevado, tal como o amor do ser humano por
Deus, e mesmo 0 amor de Deus pelo ser humano. A titulo de exemplo, a respeito
do amor do ser humano para com Deus, cito o célebre texto de Dt 6,5, que diz:
“amaras o Senhor teu Deus de todo 0 teu coragdo, de toda a tua alma, de toda a tua
for¢a”.1® Quanto ao amor de Deus para com o ser humano, ha, dentre outros, o texto
de Os 11,1, que diz: “porque Israel era um bebé, eu o chamei; do Egito chamei os
seus filhos™.2% Mas é de se notar o fato de que tal amor é dirigido aalguém ou grupo
de pessoas, ou mesmo a todo o povo, todavia sempre em relacdo ao povo de Israel.

N&o possui ainda a universalidade do amor divino, tal como se revelara no Novo

17 “QOs que a adquirem, atraem a amizade de Deus”. (ol ktnoduevor mpodg Bedv éoteliavto dLiiav).
8 Ha todavia passagens na Septuaginta em que ayamav adquire esse sentido, tal como na de 1Rs
11,1.2. O texto, referindo-se ao comportamento amoroso do rei Salomdo em relacdo as mulheres,
mesmo estrangeiras, das quais o Senhor havia proibido serem tomadas, diz: “E o rei Salomio era
amante das mulheres (..) tomou mulheres estrangeiras e (...) a elas se uniu para amar”. (kai 6
Baoidedg Zedwpwy 7 Gprroylveie (..) kel EAaPer yuvelkeg dArotplag (...) €lg adTolG €KOAANON
Yodwpwy 10D dyomfowndt.).

Yol Gyamoelg kbprov oV Bedv cov & BAng T kapdiog cov kal ¢ Ang T Yuyfic cov kol &
0Ang the Suvapews cov.

20 51611 viAmog Topamh kol éyo fydmmon adtov kol & Alylmtou petekdAeon T Tékve adtod. E de
senotarque a Septuaginta introduz tal versiculo com uma causativa, e ndo comuma temporal. Além
disso, a segunda oracdo relaciona a filiagdo ndo diretamente a Deus, mas a Israel, que vem, na
primeira oragdo, personificado e amado na figura de uma criancinha.
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Testamento. De qualquer modo, ayamav é normalmente o verbo utilizado pela
Septuaginta para expressar 0 amor de Deus pelos seres humanos, e vice-versa.
Quanto ao substantivo ayamm, entretanto, embora sendo encontrado na
Septuaginta com um subjacente senso religioso, ndo € usado ainda para indicar o
amor de Deus pelos seres humanos.??
Nota-se portanto que a Septuaginta, no que tange ao senso descendente de
amor de Deus pelo ser humano, ndo usa quase nunca O grupo semantico ¢uale,

dLAciy, preferindo neste caso sobretudo o grupo dayamm, ayamdv.

2.1.3
Na literatura biblica neotestamentaria

a) épwg, épav: tanto o0 substantivo quanto o verbo ndo se encontram no Novo
Testamento.?2

b) dLile, dLreiv: 0 termo ¢uAle aparece apenas em sua forma nominativa em
Tg 4, 4, para indicar entretanto a amizade pelo mundo, aqual é inimizade com Deus.
Quanto ao verbo ¢uiciv, é usado normalmente para significar o0 amor como um
sentimento espontaneo nascido de uma simpatia natural, ou como uma inclinagao
instigada pelo sentido e pela emocdo. Interessante, entretanto, € 0 seu Uso como um
sinbnimo de ayenav: por Jodo, em cinco ocasifes, em que o verbo é entendido no
senso religioso do amor de Deus (por Cristo, ou pelos discipulos de Cristo), ou de
Cristo (por Lazaro seu amigo, ou pelo discipulo amado).?® Mas também nesse
sentido, por Paulo, em 1Cor 16,22, relativo ao amor do ser humano por Cristo. Em
outra ocasiao, também em Tt 3,15, em que adquire o sentido do amor mdtuo entre
os fieis.

Todavia, e bastante significativo para o presente estudo, é o uso de dLAciv em
Jo 21, na conhecida pericope da triplice confissdo de Pedro. Nesta, enquanto a
resposta do Apostolo, confirmando seu amor pelo Senhor, é proferida sempre com
0 verbo ¢uiciv, as duas primeiras interpelacbes de Jesus, ao invés, sdo construidas
com o verbo ayoamav; todavia, a terceira é expressa com ¢iiciv. Seria apenas por

uma questdo de estilo? Ou a mudanga portaria um significado maior subrepticio?

21 Cf. STEINMUELLER, J. E. Epiv ¢iiev acyartv inextra-biblical and biblicalsources., p. 413.
22 Cf. Ibid.; diz igualmente V. Warach: “Muito chamativo é o ja introduzido fato citado, que os
termos €pwc¢ e épaabaL (=amor apaixonado) no NT faltem completamente”: WARNACH, V. Agape.,
p. 178.

23 Nas passagens de Jo 5,20; 11,3; 11,36; 16,27; 20,2.
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Afirma Steinmueller: “Alguns estudiosos mantém que ambos os verbos gregos siao
usados aqui como sinGNiMos; outros véem ayomdyv COMO O termo genérico para
qualquer tipo de amor, e ¢uLiclv para a terna afeicdo”.?* Passados ja um certo
nimero de anos, tendem os estudiosos atualmente a aceitar a primeira opinido.2®> Se
assim €, 0 mais importante esta no fato de se poder constatar aqui 0 uso de ¢iiciv
e ayamdyr com sentidos indistintos, dentro de um dos escritos candnicos do fim do
século 1, fato que permite concluir a ocorréncia do mesmo emprego aleatorio dos
grupos semanticos ¢uile, pLicly —ayamm, dyedy Seja para 0 senso ascendente, seja
para o descendente do amor entre Deus e 0s seres humanos, nos escritos Cristaos
dos séculos posteriores.

Além disso, deve-se notar, na literatura neotestamentaria, o emprego dos
termos derivados desse grupo, tais como ¢Liaderdie (“amor fraterno”: Rm 12,10;
1Tm 4,9; Hb 13,1; 1Pd 1,22; 3,8; 2Pd 1, 7), dLrd0otepyog (“amor afetuoso”: Rm
12,10), e sobretudo daquele em tela neste trabalho, ¢Liavépwmie (“amor pelo ser
humano™: Tt 3.4).

C) ayamm, ayardv: 0 verbo ayendy implica, no Novo Testamento, um amor
de admiracdo, estima e escolha livre. Em um senso mais elevado, também indica o
amor do ser humano por seu proximo, por seu inimigo, ou por Deus. Embora
abargue todo sentido de amor ja existente previamente no Antigo Testamento, tanto
0 verbo quanto o substantivo portam, no Novo Testamento, um senso mais amplo,
mais perfeito e profundo. Interessante dizer porém que, no que tange ao Senso
descendente do amor de Deus pelo ser humano, tanto o verbo ayamav quanto o
substantivo ayomn ainda ndao aparecem nos Sindticos, mesmo que a nocdo da
benevoléncia de Deus pelo ser humano esteja ali por toda parte.

E particularmente a partir dos escritos paulinos que ambos 0s termos serdo
usados nesse sentido (sem evidentemente excluir os demais). Deus ama O ser
humano, prodigalizando-lhe asua misericordia, pretendendo a salvacdo de todos. E

especialmente demonstra esse amor, por meio da manifestacdo de seu Filho, que se

24 STEINMUELLER, J. E. Op. cit., p. 414.

25 Cito, por exemplo, o que diz Isidoro Mazzarolo a respeito desse assunto: “nestas perguntas e
respostas hd uma alternancia livre do verbo agapad e philéd, sem uma explicita distincdo de
sentido”.: MAZZAROLO, 1. Nem Aqui, nemem Jerusalém., p. 212, n. 11. Mesmo assim, reafirmo
a existéncia de conclusdes diferentes pelos estudiosos a respeito dessa questdo particular.
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entregou a morte por nés,26 e por meio de Quem adota os seres humanos como
filhos. Esse amor de Deus é também derramado em nossos coragfes por meio do
Espirito Santo, a modo de um dom.2’Assim sendo, enquanto os Sinéticos e as
Epistolas Catdlicas consideram o sentido desses termos muito mais dentro do
ambito de um mandamento divino, e dos critérios do juizo de Deus a respeito do
modus vivendi cristdo, Paulo, ao contrario, concentra sua interpretacdo sobre 0s
mesmos & luz da Historia da Salvagdo, e particularmente do mistério da cruz,
segundo uma visdo portanto ainda mais profunda.

Dentro igualmente de uma interpretacdo mais elevada que aquela dos
Sindticos vai posta a dos escritos joaneos. De fato, ali os termos séo referidos a
manifestar o nicleo central da propria esséncia divina (como, por exemplo, é dito
em 1Jo 4,8.16: “Deus é amor”, 0 6edc ayamm éotiv), bem como 0s movimentos
imanente e econdmico da Sociedade Trinitaria: em prol da compaixdo pelos seres
humanos, o Unigénito do Eterno Pai desce do alto, mas igualmente retorna a mesma
Comunidade-Agape da Trindade, em virtude da intima comunhdo de amor.28 Tais
acoes certamente explicariam o uso aqui mais frequente que em Paulo do verbo
dyomay, ao invés do substantivo aydamm.?® Em outras palavras: ha em Jodo uma
intima associacéo entre o amor do Pai e do Filho — o Qual, Enviado em missdo ao
mundo e imolando-Se na cruz, redime suas criaturas, e lhes envia o Paréclito —e o
amor pelos seres humanos. Dai a motivagdo profunda para o estilo de vida e o amor
praticado entre estes Glimos.

Nota-se portanto que na literatura biblica neotestamentaria de Paulo e Jodo, o
grupo semantico avyomm, ayomav se alterna de modo sinbnimo com o grupo

semantico ¢Lile, dLiciv. E, quando porta o significado de ‘amor descendente de

26 Diz 0 Apoéstolo,por exemplo, em Rm 5,8: “Mas Deus demonstra seu amor (ty éavtod dydmy)
para conosco pelo fato de Cristo ter morrido por nés quando éramos ainda pecadores”.

270 texto de Rm 5,5 diz: “Mas a esperangando decepciona, porque o amor de Deus foi derramado
em nossos coragdes por meio do Espirito Santo dado a nés”. (| 6¢ éAmic ol kataioylvet, OtL T
dyam tod Beod ékkéyutal €V Talg kopdlolg MUAV Sui Tveduatog dylou tod SoBévtog Muiv). A
respeito da expressdo dyam tod 6eod, que aparece em diversas passagens do Novo Testamento,
afirma Viktor Warnach que “o complexo conjunto de significados (...) de Agape ganhaimportancia
(...) em alguns complementos genitivos (&ydmn tod 6eod), que podem ao mesmo tempo serem
compreendidos tanto como genitivo-subjetivo e objetivo, e significar consequentemente tanto o
amor que vem de Deus quanto o amor por Deus”: WARNACH, V. Agape., p. 177. No trecho de Rm
5,5, tal expressao se refere evidentemente ao amor que vemde Deus.

28 Ipid., p. 179.

29 Cf. STEINMUELLER, J.E. 'Epav, ¢iletv, ayamiv inextra-biblical and biblicalsources., p. 419.
Veja-se também o que vem dito em WARNACH, V. Op.cit.,, p. 177, anota 2.
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Deus pelos seres humanos’, é amplamente associado ao mistério da Economia de
Cristo.

Em sintese: tratando o assunto de maneira ampla, pode-se concluir que a
nocdo descendente do amor divino pelo ser humano adquire toda sua profundidade
na Revelacdo neotestamentaria expressa sobretudo nos escritos paulinos e joaneos.
Nesses escritos, tal amor ndo se resume a afetos ou preferéncias, mas é
caracterizado pelo evento econdmico historico-salvifico da Encarnacdo-Morte-
Ressurreicdo-Ascensdo de Cristo. Trata-se, portanto, de um amor por exceléncia
efetivo.

Todavia, ainda que com significado obviamente bem mais restrito que o da
Revelacdo cristd, é considerdvel o fato do grupo ¢iile, dLieiv serem utilizados
dentro da literatura pré-cristd ndo biblica para se referir ao amor nobre e voluntario

entre desiguais (e portanto de um maior por um menor), em detrimento do raro uso
de ayam, ayamav (que alias nessa literatura ndo indica tal sentido). Pode-se supor

assim, hipoteticamente, que o uso de ¢uiie, pLAciv na literatura cristd posterior ao
século 1 inclua um proposito de dialogo do cristianismo com o mundo pagéo, o que
ainda era necessario no tempo dos Padres Capaddcios, em virtude de pessoas e
ambientes ainda movidos pelos ideais pagdos, mesmo apos os editos de Mildo de
313, e o de Teodoésio I, em 380.%°

Passo agora a considerar 0s pressupostos da doutrina cristologica da
dLaavBpwmicc em S. Gregdrio de Nissa, enfocando o estudo das nocBes de €pwg €

$Lrle. no Platonismo e no Neoplatonismo.3!

2.2
As nocdes de épwg e pLAle no Platonismo e no Neoplatonismo

O proposito desse topico consiste em procurar trazer a luz elementos das

filosofias platbnica e, por conseguinte, neoplatbnica, que hipoteticamente possam

30 Um exemplo disso é o opusculo Contra Fatumde S. Gregdrio de Nissa, que porta a sua discussdo
com um filésofo pagdoem 382, em Constantinopla, no qual o autor afirma a liberdade da vontade
humana contra o determinismo da astrologia sobre a vida dos seres humanos. Cf. QUASTEN, J.
Patrologia., pp. 264-265.

31 Como visto acima, o grupo semantico dydamm, dyemav € raro nesse tipo de literatura, e sem
particular valor para o presente estudo.
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ter servido como pressupostos a doutrina de S. Gregdrio de Nissa acerca da
dLrovBpwrio do Logos.3?

N&o se trata evidentemente de fazer aluséo a todo influxo do Platonismo e do
Neoplatonismo sobre o autor. Interessa-me mais especificamente verificar tal
influéncia mormente no que diga respeito ao tema do amor divino, em sua relagédo
com o ser humano. E por isso que me dedico mais apropriadamente as concepcdes
relativas aos temas sobre €pw¢ € ¢Lrle, e de como tais ideias possam de algum

modo melhor iluminar o tema central que me proponho a estudar.

22.1
A Nocao de épwg na Filosofia Platénica: uma breve anélise de O
Banquete de Platédo

A doutrina platbnica a respeito de épw¢ € especialmente estudada por Platdo
no seu Didlogo “O Banquete” (ainda que também, em parte, no “Fedro™).33 Por
isso mesmo, pretendo nesse toOpico apresentar 0s elementos expostos por Platdo
naquele Didlogo a respeito desse tema, a partir dos discursos proferidos durante a
refeicdo festiva dos amigos de Sécrates, que se reuniram na casa do poeta Agatéo,
justamente a fim de comemorarem a vitdria deste Utimo em uma disputa de
oradores antes ocorrida. Eles trazem a tona algumas das concepcfes a respeito do
deus (ou intermediario dos deuses) ao tempo do filosofo, numa espécie de
crescendum até o Gltimo dos oradores, Socrates, por meio de quem se sintetiza na
obra o pensamento platbnico sobre €pwc.

Tais discursos, guardados na memoria de Aristodemo e de Socrates, segundo
a obra, e relatados tempos depois a Apolodoro, tiveram por propésito elevar um

encomio a épwg, ja que, segundo o médico Eriximaco ali presente, “a0 Amor

32 Afirma o Professor Claudio Moreschini que “toda a especulacio do Nisseno se serve ndo s6 do
sistema platdnico, mas também de fragmentos, imagens e idéias tirados dos dialogos de Platdo, que
nos atestam que Gregério o tinha lido com atengdo ¢ meditado assiduamente”. E ainda: “Com
Plotino (e com Filon) Gregoério concorda ao chamar Deus de ‘primeiro bem’ (A virgindade 10); e
plotiniana ¢ a identificacdo de Deus com o objeto desejado portodos os seres (Avirgindade 10-11)”.
E também: “Entre as caracteristicas de Deus, um particular destaque assume nateologia de Gregorio
oseuser ‘beleza’, como observa Lilla; Gregorio (...) ndo hesitaem p6-la em direta relagdo com Deus
numa passagem da Virgindade (cap. 11), que mostra uma clara dependéncia de uma anéloga
passagemdo Banquete platénico (210e-211a)”: MORESCHINI, C. Histéria da Filosofia Patristica.,
p. 599; 612; 613. Penso que no momento é o suficiente para ilustrar o motivo de ter privilegiado
essas duas correntes filoséficas no presente topico.

33 Cf. REALE, G. Platdo., p. 216.
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nenhum homem até o dia de hoje teve a coragem de celebra-lo condignamente .34
Na&o se trata aqui de fazer longos comentérios sobre o texto; interessante porém é
que, dentre as diversificadas concepcOes a respeito do tema, particularmente uma
chama a atencdo — aquela do discurso de Aristéfanes — na qual o orador diz que
¢pw¢ é 0 deus mais amigo do homem ($pLravBpwrotatog). Teria tal ideia qualquer
relacdo ou influxo sobre o pensamento, séculos depois, de S. Gregorio de Nissa
acerca da ¢piiavfpwrnic do Logos? Interessante € portanto colher as diferentes
concepgdes de épwe, segundo o que disseram os oradores de “O Banquete”, a saber:
Fedro, Pausénias, Eriximaco, Aristofanes, Agatdo, e por ultimo Socrates.

Fedro toma por primeiro a palavra. Fala de épw¢ enquanto relacdo de afeto
entre amante e amado, principio motivador que impele o amante a gestos de
tamanha virtude, “a ponto de ficar ele semelhante ao mais generoso de natureza”. 3%
llustra tal afirmacdo com a tragédia de Euripedes, em que o amor de Alceste por
seu esposo Admeto acaba por aceitar a morte em seu lugar; ou igualmente com a
aceitacdo da morte da parte de Aquiles, para vingar seu amigo Patroclo, como
cantado por Homero na lliada. Ambos sdo honrados pelos deuses, em virtude de
Seu amor generoso e audacioso. Ao invés, Orfeu ndo alcancara tamanha honra dos
deuses, porque, segundo o discurso de Fedro, ele teria se acovardado, ao usar o
subterflgio de querer descer vivo ao Hades para recuperar sua amada Euridice, ao
invés de ter morrido por ela. Fedro chega mesmo a pér em relevo a atitude herdica
de Aquiles ja que, segundo o orador, aceitara encurtar seus anos de vida em favor
ndo de quem amava, mas de quem ele era objeto de amor.

Que dizer desse primeiro discurso? Poder-se-ia aqui ver exemplos de amor de
benevoléncia, isto é, aquele tipo de amor, como diz Taylor, que se dispde a conferir
amabilidade ao objeto de benevoléncia ou a prestar-lhe servigos, e que se pode
sentir igualmente seja por aquele que € bom, seja pelo que é mau; revelando-se seja
como uma gratidao ativa por um benfeitor, sejacomo piedade por um desafortunado
ou pecador, e em muitas outras condutas?3¢ Em suma, um amor sem qualquer tipo
de retorno? Julgar assim a respeito desse amor do qual discursou Fedro parece-me
exagerado. Trata-se ali sempre de um amor afetivo, de relagbes de sentimentos

humanos, onde de qualquer modo existe sempre, ainda que repleta de altruismo e

34 PLATAO. Dialogos., p. 18.
35 |bid., p. 19.
36 Cf. TAYLOR, A. E. Plato., p. 223.
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generosidade, uma —mesmo que minima —ideia de retribuicdo (mesmo no exemplo
de Aquiles e Patroclo). Alem disso, trata-se aqui de amor entre iguais, e ndo do ser
divino pelo humano, ja que épw¢ € ali o deus motivador, propulsor daqueles atos
de generosidade, mas ndo € ele mesmo protagonista e executor deles.

Entra em cena depois o segundo discurso, aquele de Pausanias. Este,
raciocinando a partir da relacdo de épw¢ enquanto coadjuvante das duas deusas
Afrodite (a mais velha, filha de Urano, chamada Afrodite Urania; e a mais jovem,
flha de Zeus e Dione, chamada Afrodite Pandémia)®’, acaba por distinguir
igualmente a existéncia de dois tipos de Amores: um Amor Inferior (também
denominado “Amor Pandémio™), que tem por escopo amar mais o corpo que a alma
(e este seria o tipo de amor suscitado por Afrodite Pandémia); e um Amor Superior
(também denominado “Amor Uranio”), que & aquele em que se realiza uma
reciprocidade de beneficios: o amante que serve “ao amado que lhe aquiesce, em
tudo que for justo servir’,®® e 0 amado que cede ao amor do amante, a fim de que
aquele (o amado) progrida no crescimento da virtude, que encontra (ou supde
encontrar) no amante. Trata-se, em suma, de um amor “dirigido ndo ao jovem ou
ao belo mas a (...) uma pessoa cujo carater promete uma segura amizade longeva”.3°

Ora, a parte os elementos mitoldgicos, € significativa a distingdo que aqui se
faz no sentido de se falar de um amor nobre, em oposicdo a um outro, tido por
vulgar, ignobil. Todavia, ainda que, no que tange ao Amor Uranio, se fale numa
troca de valores éticos — 0 que ama servindo ao progresso da virtude, o que € amado
buscando o progresso na virtude — novamente ndo se pode ver aqui um Amor de
pura benevoléncia, porgue se procura igualmente uma reciprocidade de beneficios,
ainda que de bens éticos. E pois um Amor de reciprocidade, segundo as regras do
que seja util ou indtil para os que se amam, ainda que se trate de uma utilidade
referente ao fato de se ser virtuoso. Além disso, 0 deus ndo € mais uma vez aqui
protagonista da acdo, mas um seu motivador.

Um novo discurso de elogio a €pw¢ € feito agora por boca de Eriximaco. A
partir de seus conhecimentos como médico que é, o orador fala do Amor enguanto
poder que € capaz de atrair dois elementos, em virtude da utilidade que exista nessa

unido. Ele possui a capacidade de harmonizar os contrarios, de suscitar concordia.

37 De fato, o adjetivo mavénuog significa “que pertence a todo o povo, vulgar”.
38 PLATAO. Op.cit., p. 24.
38 TAYLOR, A.E Op.cit, p. 214.
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"Epwc seria portanto o deus da arte de harmonizar. Continuando a conservar a
distincdo dos dois Amores, como o fizera Pausénias em seu discurso anterior,
Eriximaco diz que o Amor Uréanio € o de aquiescéncia entre um homem virtuoso e
um outro menos Vvirtuoso, a fim de que este cresca em virtude. J& o Amor Polimnio
(chama assim, e ndo “Pandémio”, como o fizera Pausanias antes, associando-0 ndo
a Afrodite, mas a Musa da poesia, Polimnia) é o que se utiliza do homem ou do
elemento mau, sem que se seja prejudicado por este. E de se notar que, em si,
segundo a concep¢do do médico, esse tipo de amor ndo seria de todo mau: 0s
excessos e intemperancas do Amor wvulgar € que provocariam consequéncias mas.
Pode-se pois dizer que, segundo esse orador, ha um Amor moderado, quando se
sabe usar do Amor wvulgar temperantemente. Em suma, percebe-se que Eriximaco
deseja exprimir a nocdo de que o Amor é uma espécie de principio dindmico que,
utilizando-se daquilo que seja virtuoso nas pessoas ou nos elementos, incita-0s a
unido. Trata-se pois de uma definicdo que visa a utilidade em prol do que ama e do
que é amado, utilidade essa que, mesmo possuindo um escopo ético, ndo define um
puro ato de benevoléncia.

Talvez ainda mais interessante seja aquilo que esse orador afirma a respeito
da amizade entre deuses e homens, causa de felicidade para os seres humanos:
segundo Eriximaco, € gracas a arte divinatoria —a quem cabe a tarefa de discernir
gual a honra e o respeito devidos ao Amor moderado — que se pode saber, em
consequéncia, 0 modo justo de piedade dos homens para com os deuses, a fim de
que aqueles toda felicidade se Ihes prepare.*? Ora, sabe-se que a pietas para com 0s
deuses era demonstrada pelo modo estritamente correto de se lhes oferecer os
sacrificios, dos quais tinham necessidade.*! Uma vez retamente homenageados,
receberiam em prémio uma vida em harmonia, o que significa auséncia da fome, da
guerra e da peste. Do contrario, adviriam os infortunios. Pode-se claramente
perceber que nisso ndo ha igualmente nenhuma amizade ou amor benevolente
propriamente dito, mas simplesmente uma relacdo de troca de favores.

Terminado o discurso desse Ultimo, seinicia no paragrafo 189 a o discurso de

Aristéfanes, conhecido autor da Arte Dramatica e da Comédia gregas. Talvez seja

40 Cf. PLATAO. Dialogos., p. 27.

41 |Isso fica bastante claro nas palavras do préximo orador que, a respeito em certa ocasido da
possibilidade do exterminio por Zeus da ragca humana, em virtude de sua grande presuncdo, diz:
“Zeus entdo e os demais deuses (...) ndo podiam (...) fazer desaparecer-lhes a raga — pois as honras
e os templos que lhes vinham dos homens desapareceriam”: Ibid., p. 29.
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essa “provavelmente a se¢do melhor conhecida de todo o Didlogo, e uma das mais
bem conhecidas passagens em todo o Platio”.#? Através da narracdo de uma
cosmogonia — certamente a parddia de uma cosmogonia 6rfica presente na comédia
‘As Aves’ do proprio Aristofanes, “onde também ¢pw¢ € a grande forca ativa
cosmica primitiva” —*3 entremeada com os elementos da Mitologia grega, esse
orador fala do Amor como o desejo e a procura da parte do todo que falta ao ser
humano, cortado por castigo de Zeus em punicdo asua grande presuncdo em querer
escalar até o céu, para investir contra os deuses.*

Todavia, como disse no inicio desse tdpico, o mais interessante é o fato de
que, durante seu discurso, Aristofanes atribua a€pwc¢ a qualidade de ser o deus mais
amigo do homem. Diz o texto original: “E (Eros) o mais filantropo dos deuses,
portador de ajuda contra aqueles (males) dos homens e médico daquelas coisas que,
curadas, seriam a maior felicidade ao género humano”.4°

Em que consiste, portanto, essa grande qualidade, propria de épw¢? Como se
caracteriza, segundo Aristofanes, a amizade desse deus pelos homens? Consiste no
fato dele ser uma espécie de poténcia que instiga a saciedade tanto daquele desejo
qguanto daquela procura da parte do todo que falta ao ser humano, cortado por
castigo de Zeus. Trata-se de um impulso de atracdo por algo que se deseja, e ndo se
possui. Ao invés, encontrar essa outra parte € fruto da sua acéo, é fruto da piedade
para com esse deus. Dessa forma, deduz-se que €pwc €, segundo tal concepcéo,
apenas uma forca que promove a satisfacdo de um anseio, de uma complementacédo
natural. E um deus do qual o ser humano se serve, que “nos ¢ de maxima
utilidade”,*6 em modo andlogo como, no inicio de seu discurso, o orador dizia da
utilidade dos seres humanos aos deuses.*’

Passando agora ao discurso do peniltimo orador, percebe-se uma mudanca
qualitativa do encomio. De fato, Agatdo preocupa-se ndo tanto em elogiar os dons
com os quais o ser humano vem beneficiado pelo deus, mas sim em louvar a sua

natureza propriamente dita. Assim, define o Amor como: o mais feliz dos deuses,

42 TAYLOR, A.E. Plato., p. 219.

43 1bid., p. 220.

44 Cf. PLATAO. Dialogos., p. 29.

4 EotL yop Bedr PLAavOpwmdtatog, EMKOLPSE TE GV TV WlpdTwy Kol Lotpdg Todtwy v
lBévtwr peylomn ebdorpovion &v 1@ dvbpwmelw véver €im.. PLATON. Oeuvres Complétes.
1951,189 c.

46 PLATAO. Dialogos., p. 32.

47 ¢ Ibid., p. 29.
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por ser o mais belo dentre eles; e 0o mais belo, por ser o mais jovem; e o mais jovem,
porque épw¢ foge da velhice; promotor ndo de violéncia, mas de amizade e paz
entre os deuses; delicado, termina por se afastar de quem é rude; um deus que ndo
se conforma com o que é disforme; justo (nem comete nem sofre injustica),
temperante (porque domina prazeres e desejos) e cOrajoso; poeta, que torna 0S
outros poetas.

Como se V&, tal conceito de €pwc, rico de notas positivas, é na verdade o
esforco de personificacdo e sublimacdo de uma série de projecdes a partir dos
proprios sentimentos e experiéncias do ser humano. Agatdo, a meu juizo, idealiza
suas préprias reflexdes filos6ficas a respeito da experiéncia do amor entre 0s seres
humanos, supondo ver nelas as caracteristicas essenciais da natureza do deus.
Dificil se coadunar tal nocdo com o Deus-Amor da fé cristd, ou seja, com a sua
dLiavBpwmie, que ndo rejeita vir ao encontro da deformidade humana e sofrer a
injustica, a fim de promové-la. No dizer de S. Gregorio de Nissa, nada — nem
mesmo as grandes obras, tais como a extensdo dos céus ou o brilho das estrelas —
revela tanto “o poder divino supereminente, quanto o faz a sua condescendéncia
que o leva a se abaixar até a fraqueza de nossa natureza” 48

Todavia, como dito acima, é com o discurso de Sdcrates que se revela o
pensamento a respeito de épw¢ em Platdo. Por esse motivo, julguei melhor dedicar
ao Uktimo dos discursos de O Banquete um topico especial, que passo agora a
desenvolver.

222

A Nocao de épwg na Filosofia Platdnica: o discurso de Sécrates em O
Banquete de Platao

Através do discurso de Sdcrates, o Gtimo de O Banquete, Platdo*® expde
aquela que pode ser chamada de “doutrina mistica da ascensdo contemplativa da
alma”,°% ou em outras palavras, do amor ascendente que porta a alma humana a

contemplacdo do Belo. Segundo o texto, fora revelado a Socrates, por meio da

48 GREG. NYS., o.cat.24 (GNO 111/4, 61).

49 Arespeito do papel de Socrates nos Didlogos de Platdo, afirmam Giovanni Reale e Dario Antiseri:
“Portanto, o escrito filos6fico para Platdo sera °‘didlogo’, e aqui Socrates sera sobretudo o
protagonista (constituindo a mais conspicua mascara de Platdo) (...) Portanto, o Socrates dos
didlogos é em realidade Platdao”: REALE, G.; ANTISERI, D. Storia della Filosofia., p. 136.

50 Cf. TAYLOR, A. E. Plato., p. 224.
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profetisa Diotima de Mantineia, que ¢pw¢ ndo é na verdade um deus, mas um
dalpwr, isto é, um intermedidrio entre os deuses e os homens, um espirito nem
mortal nem divino, condutor das preces humanas aos deuses e, vice-versa, das
dadivas, ordens e revelacbes divinas aos seres humanos. Mais que isso, Diotima
revela a natureza de €pwg, Cujos genitores — Recurso (mopog) e Pobreza (mevia) —
explicam sua eterna condicdo de insuficiéncia e insatisfacdo. Poransiar o que € belo
(e, por conseguinte, o que é bom),51 ndo é nem belo nem perfeito; mas também nem
feio nem mau (justamente por seu carater intermediario), mas na verdade um
impulso mediador que conduz aquele que ama a ascensfes rumo a ciéncia do belo,
a imortalidade, ao Absoluto e a felicidade, através de “muitos caminhos que
conduzem a Varios degraus de bem (...) até alcangar avisdo suprema, a visdo do que
¢ absolutamente belo”.52 Sobre isso, sdo muito significativos os paragrafos 210e até
211e, 0s quais como que resumem esse processo de ascensdo ao Belo por
exceléncia, suscitado por #pwc.>® Ndo é nem o possuidor por exceléncia da
Sabedoria (somente pertencente a divindade) nem é totalmente dela desprovido.
Mas é um desejoso da Sabedoria, e por isso mesmo, ¢é filbsofo por natureza.

Em sintese, 0 €pw¢ platbnico “é nostalgia do Absoluto, transcendente tensdo
ao meta-empirico, forca que nos impulsiona a retornar ao origindrio NOSso ser-

junto-aos-deuses”.>*

2.2.3
A Nocao de épw¢ na Filosofia Platénica: uma breve analise do Fedro
de Platao

Novamente aqui, épwc é identificado como o responsavel mediador entre o
mundo dos deuses e o0 dos homens. O fundamento mitico-filos6fico consiste no fato

de ser ele o propiciador da reminiscéncia da ideia do Belo na alma, restaurando

81 Cf. PLATAO. Dialogos., p. 39.

52 REALE, G. - Platéo., p. 219.

53 Amesma ideia daascensdo humanarumo a Beleza Inteligivel reaparece, por exemplo, no capitulo
11 do tratado De Virginitate de S. Greg6rio de Nissa. Todavia, ali, € o Espirito Santo quem eleva
aqueles que, purificados dos apegos aos vicios, atingem a contemplagdo da Beleza e da Luz
verdadeira de Cristo, tornando-se eles mesmos reflexos destaluz. Mais interessante ainda, porém,
¢ o que continuaa dizer o autor no mesmo capitulo: “mas se a ‘verdadeira luz’, aquela mesma que
‘brilha nas trevas’, desce até nds, também nds seremos luz” (elte “t0 ¢Ac tO AANBLYEY”, “T0 Kal
&v TR okotie” AdumOY kol péxplc MUAY kotePaln kol fuele ¢podg éoduebe): GREG. NYS., virg. 11,
4 (GNO WVIII/1, 295). Distancia-se assim radicalmente, desse modo, da concepgéo ascendente de
Platéo.

5 REALE, G; ANTISERI, D. Op.cit., p. 151.
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nessa as asas anteriormente perdidas, quando precipitada sobre o mundo visivel.
Ele € o desejo que inflama aalma aretornar de onde desceu, depois de amar no belo
sensivel o reflexo do Belo ideal.

Segundo a doutrina mitica da reminiscéncia ou da anamnese (essa, exposta
no Ménon), e a partir de doutrinas 6rfico-pitagoricas, a alma — que é imortal —
guarda dentro de si o conhecimento contemplado de toda a realidade no mundo do
além, antes de haver caido na terra. Assim, desde o momento em que, usando-se do
processo maiéutico, venha provocada, termina se recordando do conhecimento que
ja possuia dentro de si.

Unindo essa doutrina as suas reflexdes acerca do Bem e do Belo no Fedro, o

autor esclarece o papel fundamental de épwc para a nova ascensdo da alma.

2.2.4
A Nocao de €w¢ no Neoplatonismo de Plotino

Com a morte de Platdo, em 347aC, e especialmente com a conquista de
Atenas por Silas em 86aC, a Academia cai em franca decadéncia, até que renasca
timidamente na segunda metade do século | em Alexandria. Mas sera
posteriormente, no século Ill, que o Platonismo ressurgira com vigor através da
escola de Ambnio Sacca, e especialmente de seu discipulo Plotino, o qual, através
de seus alunos mais préximos, em um movimento filos6fico hoje denominado
Neoplatonismo, propiciou a transmissdo das obras ndo apenas de Platdo, mas
também de Aristoteles, para a ldade Média. Ao pensamento neoplatdnico deve
igualmente a Histdria da Filosofia Cristd, e particularmente o proprio S. Gregorio
de Nissa.>®

Plotino legou a Filosofia, a partir de 254aC, tratados contendo seu
pensamento, que foram reunidos e ordenados em nimero de cinquenta e quatro por
seu aluno Porfirio, trinta anos apos a morte de seu mestre, ocorrida na Campéania
em 270dC.56 Esses tratados vieram distribuidos por Porfirio em seis grupos de nove,
dando assim origem a conhecida obra denominada Enéades.

Desse movimento filoséfico, extrai-se um conceito de épw¢ que, embora nao

totalmente diverso de sua base platonica, adquire entretanto um carater menos

5 Cf. ERLER, M.; GRAESER, A. (orgs.). Filésofos da Antigliidade., p. 215.
56 Cf. Ibid., p. 216; 217.
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mitico e mais especulativo, e que diz respeito arelacdo entre dois mundos: o mundo
inteligivel, e o mundo sensivel. Evidentemente, ndo se trata aqui de se alongar na
exposicdo do Neoplatonismo, mas sim de compreender a funcdo de épwc como
principio de contemplacdo, ainda que indireto, do Uno.

De fato, 0 Uno é considerado o principio supremo — ainda que ndo imediato
— de todas as coisas; estd acima de todo ser e de toda a inteligéncia, é o Absoluto
que se basta a si mesmo, é o Bem por exceléncia.®” Sendo acausa de todas as coisas,
dele procede tudo por meio de emanacdo (inclusive asegunda e aterceira hipdstases
do mundo inteligivel, que sdo a Inteligéncia e a Alma do Mundo). Tal emanacéo, a
guisa de uma irradiacdo, consiste numa gradual perda de poténcia do Uno a
multiplicidade, do Ser Absoluto ao ndo-ser, a matéria. Mas esclareca-se que ndo é
0 Uno que se despotencializa: isso ocorre por forca do progressivo afastamento do
Uno em virtude da necesséria emanacdo e da geracdo dos seres até a completa
escuriddo. Da mesma forma, ao se irradiar, 0 Uno esta exercendo uma atividade que
lhe € propria e necessaria, pois ndo pode deixar de se emanar, justamente porque “a
emanacdo do Uno é uma necessidade racional, que tudo governa ab aeterno”.%8 E é
justamente por meio dessa emanacdo que o Uno faz irradiar de si duas HipoOstases
do mundo inteligivel: a Inteligéncia e, inferior aessa, a Alma do Mundo. Falando
grosso modo, a Inteligéncia é o mundo das realidades eternas ou das ideias, como
diria Platdo, e da Beleza em si; enquanto a Alma do Mundo — emanacdo imediata
da Inteligéncia (como este o era do Uno) — é uma espécie de espelho, onde se
refletem as ideias contidas na Inteligéncia, e a partir da qual elas s&o impressas na
matéria. Exerce portanto uma funcdo intermediaria: por um lado, contempla
eternamente a Inteligéncia; e por outro, materializa o reflexo das ideias eternas que
tem em si. Ora, é justamente ao exercer a primeira atividade de contemplacdo da
Inteligncia que, enamorando-se dele, a Alma gera ¢pwc. ESte € aqui, portanto, ndo

fruto da posse e da caréncia da Beleza — como 0 é em Platdo — mas sim fruto de um

57 Como afirmam Giovanni Reale € Dario Antiseri, “ja Platdo apresentaa concepgdo do Uno-Bem
como ‘acima do ser’, e implicitamente acima da inteligéncia (e portanto também da vida). Mas a
motivagdo radical e Gltima desse ‘seracima’ se acha em Plotino, e consiste de fato na ‘infinitude’
do Uno”: REALE, G.; ANTISERI, D. Storia della Filosofia., p. 358.

58 SCIACCA, M. F. Historia da Filosofia., p. 148.
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anseio de contemplacdo da segunda Hipdstase, do Mundo das Ideias, do Belo.>°
"Epwg é em Plotino, portanto, uma das vias de retorno ao Uno-Absoluto.
2.2.5

A Nocdo de ¢irte na Filosofia Platénica: uma breve analise do Lisis
de Platao

Trata-se de um dos Dialogos da juventude de Platdo, no qual o seu
pensamento “ainda se move dentro do Ambito de sua heranga socratica”.50 E
particularmente tema dessa obra aquele a respeito da ¢uAle, isto €, da amizade. Néo
pretendo nesse topico uma longa explanacdo sobre tal Dialogo, mas sim aquilo que
de alguma maneira tenha relacdo com o tema dessa tese.

Num primeiro momento, € importante que se distingam 0s conceitos de épw¢
e de pLALe, 0S quais, ainda que considerados de maneira global neste autor, possuem
na verdade, como vimos acima (topico 2.1), peculiar distincdo dentro da filosofia
grega, do momento em que €pwc¢ contém um aspecto sobretudo de desejo e paixdo,
achamada “divina loucura”; enquanto ¢iile, ao contrario, pende sobretudo ao amor
racional, de ponderado equilbrio.6* Mesmo assim, penso que Platdo ndo deixe de
exprimir essa distingdo, do momento em que tais ideias s&o tratadas em obras
diferentes: enquanto otema do amor vem exposto em O Banquete e no Fedro, como
vimos acima, o tema da amizade se desenvolve especialmente no Lisis.

E interessante perceber que Platdo reflete sobre a amizade em Lisis segundo
uma dupla direcdo: uma que se pode chamar horizontal — isto é, aquela que se
estabelece dentro da realidade imanente, atual, presente — e outra que se pode
chamar vertical — ou mais propriamente transcendente, metafisica. E é certamente
esse segundo sentido aquele que mais interessa a este trabalho, porgue justamente
se procura entender até que ponto o influxo filos6fico platbnico possa existir no que
tange ao conceito nisseno de dLiavfpwrice do Logos. Todavia, ainda que existam
esses dois sentidos distintos, percebe-se que € justamente a partir da ideia de

amizade horizontal que o autor deduz, rejeitando a ideia de uma progressdo ad

59 E de se notar que, neste aspecto, Plotino diverge um pouco de Platdo, enquanto este identificava
0 Bem Supremo com o Belo. Plotino, ao invés,associaa Beleza em sinéo ao Uno-Absoluto, mas &
Hipdstase imediatamente dele emanada, e a ele inferior, que é a Inteligéncia. Cf.: REALE, G
ANTISERI, D. Storia della Filosofia., pp. 360; 361.

60 VLASTOS, G. Platonic Studies.,p. 6.

61 \eja-se o que se diz a respeito em: REALE, G. Platdo., p. 216.
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infinitum, a existéncia de um modelo ideal de amizade, a partir do qual todas as
demais amizades se regem. A reflexdo parte disso: a amizade é um tipo de
relacionamento de amor, em que um elemento X busca algum tipo de beneficio do
elemento Y, que lhe seja Util (Odeeic) e de proveito (xpriotog). Mas aqui, “Gtil e de
proveito” possuem um senso mais moral e espiritual, de modo que a amizade de X
por Y tenha por motivo o fato de que Y sirva de beneficio para um terceiro (Z), ou
para um grupo de elementos, ainda que incluindo aquele primeiro elemento X.62
Aqui ndo se fala nem de um amor sem nenhum interesse (i.e, que ndo implicasse
qualquer tipo de egoismo), mas também ndo se afirma uma amizade exclusivame nte
de interesse. Tratar-se-ia de um interesse, sem que necessariamente se possa definir
egoista. De fato, em Lisis 213 E e seguintes, Socrates deixa claro que se alguém
ama um outro, o faz porque busca nesse outro um beneficio. Em sintese, no Lisis,
0 amigo busca no seu outro amigo o “bem do qual ¢é carente”,°3 numa concepcdo
claramente de fundo ético. Até aqui, se esta desenvolvendo a reflexdo concernente
apLile. em senso horizontal.

Mas é justamente a partir do pardgrafo 215 de Lisis que se expfe um
raciocinio de ¢pLilee em senso ascendente. Se amar é, segundo © autor, estar em
busca de alguma coisa no amado, essa “alguma coisa” ¢ igualmente buscada em
vista de outra alem. O exemplo apresentado € o de alguém que, ao buscar o médico,
busca nele a salde. Mas, ao buscar a salde, a procura ndo por si mesma, mas por
algo além. Assim raciocinando de forma progressiva, e a fim de ndo se ir ad
infinitum, Platdo, pela boca de Sécrates, fala que todo o que ama busca um Primeiro
Amado ou Desejado, um mp@tov ¢iiov ou Primeiro Amigo, em virtude do qual
dizemos amar tudo o mais que amamos (cf. Lisis 219C-D).%* Esse Amigo Protétipo,
que “ndo € sendo 0 Bem primeiro € absoluto”,5° é terminus ad quem e referéncia de
toda amizade humana.

Note-se que se estabelece aqui uma nocdo ascendente de amizade, mas sem
qualquer alusdo a uma inclinacdo do Bem primeiro e absoluto para com o ser
humano. Se é Agente, o € simplesmente enquanto Apetecivel por exceléncia,

instigando e atraindo os seres humanos a Si.

62 \LASTOS, G. Op.cit., p. 7.
63 REALE, G. Op.cit., p. 216.
64 Cf. PLATON. Oeuvres Compleétes., 1950, p. 344.
65 REALE, G. Platdo.,p. 217.
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2.2.6
A Nocéao de ¢LArix na Filosofia Neoplatbnica

Novamente sdo as Enéades de Plotino que permitem colher o senso de ¢puite
tal como era compreendido pelos neoplatbnicos. Existem também aqui, como no
pensamento platbnico, dois direcionamentos diversos a respeito do tema: um, de
carater horizontal, que diz respeito a amizade entre os seres humanos; e outro, de
carater vertical, que diz respeito a relagdo do homem sdbio com o Uno-Bem que,
como foi visto acima (ao se falar da nocdo de ¢pw¢ no Neoplatonismo), é
considerado o principio supremo de todas as coisas. Todavia, ambos 0s sentidos se
interrelacionam, ja que a amizade entre 0s seres humanos encontra seu fundame nto
e raiz naquela de cunho vertical.

No que tange ao primeiro caso, pode-se resumir a ideia de “amizade” como
uma espécie de comunicacdo da sabedoria que um homem possui aquele que com
ele estabelece esse tipo de relacdo. Ou melhor: a relacdo de auténtica amizade se
estabelece, porque o homem sabio é também aquele que se predispde a compartilhar
com um outro a sabedoria, disposto como € a conduzir este outro pelas vias da
sabedoria.

E bem verdade que Plotino define o sabio como um autossuficiente, um
autarquico, que de nada necessita. Todavia, ndo se trata de um puro egocentrismo,
mas da consequéncia natural da vida sabia, da vida do ser humano virtuoso (o
denominado omovdeiog), ja que a ideia € de que, fugindo de todo elemento sensivel,
e unido ao Uno-Bem através da parte superior de sua alma, o sabio se torna capaz
de viver independentemente do mundo sensivel, “ao ponto daexisténcia mesma do
mundo passar a ser indiferente para ele”.%¢ Para tanto, é exortado a se purificar do
corporeo, e a se predispor a contemplacdo, a visao interior das formas inteligiveis.
Em uma palavra, 0 homem sabio plotiniano procede da multiplicidade a unicidade,
do sensivel (que é apenas uma imagem, ainda que bela, da verdadeira realidade) ao
inteligivel, adquirindo sua liberdade. Isso é possivel, em virtude da harmonia
intrinseca entre todos os seres do Universo que, segundo Plotino, é composto ao
mesmo tempo de diversos organismos, mas é ele mesmo um Todo Unico organico,

cujas partes se relacionam com essa unidade por meio da sintonia ou cupmaBeo:

% CALVO, J. M. Z. A amizade do sabio em Plotino., p. 13.
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esta, consiste em “uma influéncia mutua das partes com respeito a outras e ao todo,
preservando no nivel material o que concerne ao individual, além da totalidade”.5”

Por isso, apesar de ja ter alcancado um grau elevado de unido com o Uno-
Bem, o “homem sdbio e de bem trata de mostrar ao outro a preeminéncia da vida
na inteligbncia, e com este propOsito se converte no melhor dos amigos”.8
Comunica-lhe sim benevolamente a sabedoria, que ndo € sua no entanto, mas que
possui, por motivo de ter conseguido ascender ao Absoluto. Nisso consiste, pois, a
dLAle em seu carater horizontal, segundo o Neoplatonismo.

Mas, como disse acima, tal relacdo de amizade sO se torna possivel pelo
prévio estabelecimento de uma amizade vertical entre o sabio e o0 Uno-Bem. Este,
buscando a sua verdadeira felicidade na contemplacdo do mundo inteligivel, volta-
se para si mesmo, para a parte superior de sua alma, a racional, “fugindo”, ou seja,
desprezando tudo o que pertence ao sensivel, paraenfim atingir o principio absoluto
de tudo. Nessa intima unido se estabelece a ¢pLAlo superior.

Nota-se portanto que em nenhum momento se aponta para a ideia de amizade
descendente, de modo a que o Uno-Bem se inclinasse em direcdo ao ser humano. E
verdade que acima falei a respeito da sua atividade de emanacdo, sem o qual nada
do que existe poderia de fato existir. Todavia, note-se que se trata de um processo
involuntario, justamente porque intrinseco e necessario ao seu ser Absoluto.
Enquanto, da parte do homem sébio plotiniano, a sua ascendéncia rumo ao Uno-
Bem compreende um seu esfor¢co que se pode chamar racional-ascético, no qual
abdica do sensivel, em fuga a parte superior de sua alma, rumo a unidade;® do
contrario, ndo se da o mesmo. Antes, a perene emanacdo do Uno-Bem ndo Ihe
implica qualquer perda, qualquer rebaixamento, qualquer inclinagdo para os seres
dele emanados, permanecendo impavido em sua realidade superior.

Passo agora a analisar esse mesmo argumento nos Padres, e especialmente

em S. Gregdrio de Nissa.

67 Ibid., p. 11.

68 Ibid., p. 14.

69 “Essa unificagdo com o Uno é denominada por Plotino (...) ‘éxtase’. (...) No éxtase a alma se vé
entrelacada e plena do Uno.”: REALE, G.; ANTISERI, D. Storia della Filosofia., p. 363.
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2.3
A Nocao Geral de €épw¢ e de dyarn nos Padres

Devo explicar, antes de mais nada, o motivo pelo qual agrupei os dois termos
€pw¢ € ayotn em um mesmo tdpico: advém do fato de que em importantes nomes
da literatura patristica, ambos os termos tém um significado ambiguo, e dependem,
em cada caso, do modo como sdo empregados, e a que tipo de objeto amado se
refiram. Assim, se € bem verdade que, fieis a Sagrada Escritura, e particularmente
aos escritos joaneos, atribuem ao amor divino, sobrenatural e descendente o termo
ayan; por outro, ndo tém escrdpulos de chaméa-lo igualmente €pwg, COMO veremos
mais abaixo.

Por outro lado, a nocdo de épwc diverge significativamente entre os Padres e
0 pensamento filosofico, incluindo o platbnico e neoplatbnico. Enquanto na
Filosofia Antiga, ¢pw¢ possui um carater sobretudo ascendente, pelo fato de ser
compreendido como desejo, anseio e contemplacdo do Absoluto, nos Padres o
termo é aplicado igualmente com significado descendente, ou seja, referido ao amor
divino pelos seres humanos.

Um dos textos mais significativos de tudo isso que acabo de dizer é
certamente aquele extraido da Epistola aos Romanos, de S. Indcio de Antiogquia.
Nele, o autor dizz “O meu amor (¢épwc) foi crucificado, e ndo existe em mim fogo
que ame a matéria”.’® Ja de ha muito se tem discutido o senso do termo épwc que
vem ai colocado. N&o pretendo expor aqui 0 conteldo dessa discussao. Interessa-
me o fato de que, em época patristica, encontram-se renomados testemunhos
daqueles que entenderam o uso daquele termo, em S. Inacio, como referente a
Cristo. Assim, a frase seria entendida como: “O meu Amor (isto ¢, Cristo) foi
crucificado, e ndo existe em mim fogo de amor pela matéria”.

Dentre os mais significativos testemunhos da compreensdo desse termo como
sendo o préprio Cristo, existe aquele do Prologo do Comentario ao Cantico dos

Canticos de Origenes, no século Ill. De fato, diz ali seu autor:

Nao importa pois se Deus seja dito ‘ser amado’ ou ‘ser querido’, € nem considero
que possa alguém ser culpado se chamar a Deus de ‘amor’, assim como Jodo o
denomina ‘caridade’. Enfim, me recordo ter dito um dos santos, de nome Inacio, a

70°0 &uoc épug éotalpwtal, kol ovk €otLy év éuol mdp Ladtrov-: IGN. ANT., ad Rom 7,2 (PG 5,
693). Remeto igualmente a importante nota 1, que se encontra no rodapé do texto de Sources
Chrétiennes 10, a pagina 134, em que vemsintetizado aquilo que, no corpo deste texto, eu explicitei.
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respeito de Cristo: ‘Meu amor esta crucificado’, € nem por isso julgo-0 digno de
repreensdo.’*

Origenes portanto desconsidera uma possivel substancial diferenca de
conceitos entre os termos caritas — cujo correspondente grego ayamn vem utilizado
explicitamente em 1Jo 4,8 referido a Deus — e amor, do qual ndo ha duvida que aqui
corresponda ao grego épwg, ja que Origenes esta justamente mencionando o texto
de S. In&cio de Antioquia. Asua opinido € portanto, no minimo, muito significativa,
porque ndo se pode questionar a competéncia deste autor no que tange seja ao lexico
grego de ambito cléssico, quanto de ambito escrituristico. Poder-se-ia apelar ao
argumento de uma interpretacdo de tendéncia alegorica do autor, eminente
representante da Escola de Alexandria? Apesar de plausivel, sabe-se hoje que ndo
se pode supervalorizar esse tipo de exegese em Origenes, haja vista a sua famosa
obra Hexapla, cloquente testemunho de seu interesse igualmente pela “letra” da
Escritura. A questdo portanto é: passaria despercebido a Origenes o uso tdo forcado
do termo épw¢ por S. Inacio de Antioquia, caso assim o fosse?

Mas, se isso ndo fosse o0 bastante, mais tarde Dionisio o Areopagita (século
V)72 entende do mesmo modo 0 uso do termo épwc por S. Indcio de Antioquia.

Escrevendo no De Divinis Nominibus, diz:

Também pareceu a alguns dos nossos comentadores sacros ser mais divino o nome
€pwe que ayatm. Escreve pois também santo Inacio: O meu amor foi crucificado. (...)
Por isso ndo temamos 0 nome €pwc, € nenhum discurso nos perturbe causando medo
a respeito disso. A mim de fato, os tedlogos parecem considerar comum o termo
&yarm e 0 termo €pwg.”

1 Non ergo interest utrum amari dicatur Deus, an diligi. Nec puto quod culpari possit si quis Deum
sicut loannes caritatem, ita ipse amorem nominet. Denique memini aliquem sanctorum dixisse
Ignatium nomine de Christo: Meus autem amor crucifixus est; nec reprehendi eum pro hoc dignum
iudico.: ORIG.,, cct pr. (PG 13, 70). E interessante esclarecer que o texto completo dessa obra de
Origenes que atualmente se possuindo é o do seu original grego, do qual infelizmente se possui
apenas alguns fragmentos; mas sim aquele da versdo latina de S. Rufino, traduzido no maximo ao
inicio do século V. Veja a respeito o que se diz na Introdugéo de: ORIGENE. Commentaire sur le
Cantique des Cantiques tome 1., p. 13.

72 A denominada “questdo dionisiana”, a respeito da identidade e da cronologia deste autor, vem
bem sintetizada pelo Professor Salvatore Lilla. Segundo Lilla, apesar dos esforcos feitos até agora,
ainda é misteriosa a identidade daquele que, sob o nome de Dionisio Areopagita (...) compds o
conjunto de escritos conhecido como Corpus Areopagiticum (ou Dionysiacum). Todavia,
particularmente as pesquisas feitas por H. Koch e J. Stiglmayr permitem concluir que tenhaele sido
um contemporaneo ou pouco posteriorao neoplatdnico Proclo, morto em 485, e de quem dependeria
a parte do quarto capitulo do De Divinis Nominibus que trata do problema do mal. Parece ter sido
um cristdo, proveniente da Siria, e membro daEscola de Atenas noséculo V: Cf. LILLA, S. Dionigi
Areopagita (Pseudo)., col. 1433-1434.

"3 Kaltor €508¢ T1oL TV ka® Tuac LepoAdywy kol Beldrepor elvat T ToD €pwtoc Svopa Tod Tig
dyammg. Ipadel 8¢ kal 6 Belog ‘Tyvdtiog: "0 &uog épwg éotadpwtatl. (..) 'Qote todto 81 tO TOD
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Assim, além de evocar o mesmo texto de S. Inacio de Antioquia, entendendo
novamente o termo épw¢ ali usado como sendo de fato um dos nomes divinos, o
Areopagita afirma explicitamente o uso indiferente de um e de outro pelos santos
exegetas. Mais precisamente falando, tal termo faria parte daquele elenco de
apelativos biblicos mais significativos atribuidos a Deus: Este, segundo a teologia
apofatica do autor, é em Si mesmo incognoscivel e inefavel, revelado apenas
segundo os efeitos consequentes do transbordamento do seu Ser (mpdodog,
emanacdo). Tal transbordamento produz em revés, segundo Dionisio, seja um
movimento de retorno daemanacdo asua origem, seja a tendéncia dos demais seres
a unido com essa mesma origem (émiatpodn), retorno), sem que no entanto venha
ferida a absoluta unidade (uovn) divina. Tais movimentos acabam caracterizando
assim seja um processo descendente (mpdodog), quanto um ascendente (émiatpodny).
Assim, durante o processo descendente de emanacdo do seu Ser, Ele termina seja
realizando a acdo criadora, por um processo de subdivisdo (Siakpioig) e de
mukiplicacdo (moAamAcolaopdc); seja manifestando, pela sua criagdo, tanto sua
providéncia (mpdrowa) quanto o seu amor (¢pw¢). Em suma: segundo o Areopagita,
épwg denomina o movimento descendente do amor de Deus pelas criaturas
multiplicadas a partir do transbordamento de seu Ser, sem que no entanto venha
afetada a Sua inefavel Unidade. Em sintese, resume assim o autor no De Divinis

Nominibus:

Em suma, que coisa é as que os tedlogos desejam dizer, quando O chamam €paux
(amor) e ayam (dilecdo), e quando o denominam épaotov e ayammrov? Pois de fato
Ele ¢é a causa tanto do amor quanto da dile¢do, e é como (seu) produtor e gerador;
mas é também Ele préprio amor e dile¢do. Tanto se move por isto, quanto a isto
move; porgue é emanador e movente de Si mesmo, e a Si conduz e move. Chamam-
no Ele mesmo de éyamrov (passivel de dilecao) e épaotor (amavel), porque é belo
e bom; e de novo €pw¢ (amor) e ayamm (dilecdo), enquanto forca ao mesmo tempo
movente e que eleva a Si, 0 Unico por Si mesmo belo e bom, e como manifestacao
que é de Si por meio de Si mesmo, emanacao benigna da unidade transcendente,
moc¢do amavel, simples, que se move por si mesmo, que opera por Si mesmo,
preexistente ao bem, que a partir do bem jorra nos seres, e que de novo reconduz ao
bem."

£pwrtog dvoun pn Gofndduer, pnde Tic Muag BopuBeltw Adyog Tepl TolTou SedLTTéueroc. 'Epol yop
dokoboLy ol BeordyoL kovov uev fyeloBel 0 the &ydmmg, kel tO T0D épwtog dvoua: DION. AR,
div.nom. 4,12 (PG 3,709). Julguei aqui porbem conservar os termos aydamm e €pwc no original grego.
T4 8¢ Brwg ol BeoddyolL PovAduEvOL, TOTE WEV EpwTa KoL Gydmmy odtér GaoL, ToTE 8¢ EpuoTov
kol GyemTov; Tod uev yop oltiog, kol ddomep mpoPoiele, kol dmoyevvitwp: TO 8¢ adtog €otl. Kal
O PV KLVELTL, T O KLVel® @ OTL adtdg €avtod kol €ouT) €0TL TPOUYWYLKOG Kol KLVMTLKOC.
Todtn 8¢ éyoarmTov Wev kol €paotor outd kedoDoly, W¢ KaAdV kol Gyaddv: €pwte 6¢ adbLg kol
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Fica claro no texto, portanto:

1) uma indistinta utilizacdo para o Ser Aboluto dos termos épwg € aydm;’®

2) mais importante que os termos, € o fato deles exprimirem aquilo que se
pode dizer a respeito do Ser Absoluto, enquanto Ele se revela por meio de sua
emanacdo (mpoodog), € enquanto — justamente por ser Bom e Belo, e mesmo
preexistente ao Bem — atrai todos os seres emanados, a partir do Seu
transbordamento, a Si mesmo (émiotpodn)): Ele é épwe e ayamm, e simultaneame nte
€pUOTOV € AyaTnToV;

3) notam-se aqui portanto dois tipos de processdo: aquela que diz respeito ao
Ser Absoluto por Si mesmo (Ele é causa de Si mesmo, produtor e motor de Si
mesmo), e aquela que diz respeito aos seres dele emanados (Ele € deles ponto de
partida e termo de chegada, enquanto apetecivel por ser uma &0vaulg que move e
simultaneamente os atrai a si);

4) em suma, conforme diz Lilla, “se pode portanto dizer que a poténcia de
Deus € autora da conversdo (¢miotpentikn)) sob um duplo perfil: enquanto amor,
move 0s seres inferiores a se voltarem aos superiores; enquanto € beleza e bondade
absoluta, e portanto objeto de desejo, atrai todos os seres a si”.”®

De qualquer maneira, é facil concluir que Dionisio Areopagita, sob o influxo
dos pensamentos filos6ficos que guarneciam o0 seu pensamento, denomina Deus
como um épw¢ difusivo, um bem que se irradia por todos os seres, e que 0s chama
a Si.”” Em todo o caso, interessa mais, ao presente estudo, o uso de épwg como

nome divino.

Gyamy, O¢ KLUNTLKNY 0o Kol ¢ Graywyor dlveuy Ot épod €qvtov, t0 uovov adtd 810 €oxutod
KeAOV kol GyaBov, kol domep ékpavoy Bute €avtod SL0 €qvtod, Kol ThAG EEMPMUEVNG €VWoEwg
GyadNy Tpoodov, kal épwTikny kivnow, &mAfy, adtokivmrov, abtevépyntov, mpoodoay pev tdyedw,
kol v tayafod Tolg ovoLy ékoAvlopévny, kol adbig eig tayadov émotpedopévny.: DION. AR, div.
nom. 4,14 (PG 3,712). Note-se o claro influxo do Neoplatonismo. Lilla fez notar que, “quando se
refere aos te6logos, o0 Pseudo-Dionisio pensacom toda a probabilidade sobretudo em Porfirio e em
Proclo”: LILLA, S. Dionigi l’Areopagita e il platonismo cristiano ., p. 169, a nota 79.

5 Assim também entende J. M. Rist, em RIST, J. M. A Note on Eros and Agape in Pseudo-
Dionysius., pp. 236. 237, 1966.

6 LILLA, S. Op.cit., p. 218.

T A esse respeito, afirma J. M. Rist: “a primeira pessoa a combinar as ideias neoplatdnicas sobre
Deus como Eros (..) é o Pseudo-Dionisio, e pareceria simplesmente perverso negar que o
cristianismo de Dionisio é a causa direta destaadaptagdo. Dionisio adaptou de fato Eros a exigéncia
cristd de que Deus ama todas as coisas, e ele é a primeira pessoaa fazer isso. E verdade, é claro, que
Dionisio ndo é o primeiro cristdo a chamar Deus de Eros. Origenes ja tinha feito isso em seus escritos
sobre o Céntico dos Canticos, e existe poucaduvida que Dionisio tenha usado a obra de Origenes.
A parte a aplicagdo atual do nome de Eros a Deus, ambos — Dionisio e Origenes — , como nés
observamos, fazem referéncia ao famoso texto de Inacio (“Meu Eros esta crucificado”, Ep. ad Rom.
7, 2) em justificacdo a sua posicdo (...). Mas embora Dionisio seja dependente de Origenes, ele foi
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Outro texto significativo arespeito disso € encontrado em Teodoro o Estudita,
santo monge reformador de Constantinopla que viveu entre os séculos VIII-1X.78
Este, se dedicou a formar espiritualmente seus irmdos de vida monastica,
compondo, dentre outras obras, colecBes catequéticas para 0s mesmos. Assim, no
seu terceiro Sermdo Catequético depois da Solenidade da Pascoa, diz o Estudita a

respeito do amor de Deus:

Em poucas palavras, todas as coisas sejam levadas a Deus, que nos amou
apaixonadamente, e se ofereceuasi mesmo por nos. Tal amor possui aquele que ama
atonito, ndo permitindo ser nada seu, mas do amado. E perceber isso é proprio entre
0s que amam carnalmente; de fato, quando um homem ama uma mulher, da-se todo
aquela que ama, respirando-a, pensando nela. Se o chamas a contemplar o sol, ndo
quer vé-lo, mas sim aquela que ama; se ofereces uma refeicdo, ndo se alegrara dela
fruir, mas a que ama. Existe por acaso algo mais formoso que Cristo Senhor, algo
mais suave ao seu amor beato? De fato, ndo é Ele o mais belo do género humano?
N&o € Ele docura, e todo de delicia, segundo a profecia? Justamente isso, e
precisamente, mostram 0s santos, ou seja, seu férvido amor, quando um diz: assim
como o cervo deseja as fontes das dguas, assim te deseja minh’alma, 6 Deus; e
também outro: meu amor crucificado é Cristo.’

O texto remanescente latino, tal qual o possuimos, ndo deixa imediatamente
claro que o autor tenha usado o termo €pwc. Todavia, a referéncia ao amor humano
“carnaliter” deixa claramente entrever que se deseja falar do amor divino pelos seres
humanos, tomando-se por referéncia de imagem aquele amor entre homem e
mulher, ja conhecido desde a Sagrada Escritura. De fato, ao aludir mais adiante,
nesse mesmo trecho, ao texto de Ct 5,16, Teodoro deixa evidente isso que acabo de
dizer.

Entretanto, ainda mais relevante é a referéncia afrase de Gl 2,19, obviamente
modificada, que dizz “Meu amor crucificado ¢ Cristo”. Poder-se-ia pensar que se

referisse ao seu amor por Cristo? Mas o contexto permite que se pense que se refira

além de Origenes em muitas dire¢des (...). Chamar Deus um Eros, o qual é uma providencial saida
de simesmo, é uma novasintese em Dionisio, para o qual Origenes, Plotino e Proclo pavimentaram
o caminho, mas que nenhum deles atingiu™.: RIST, J. M. A Note on Eros and Agape in Pseudo-
Dionysius., pp. 239-240.

78 Cf. DI BERARDINO, A. (cur.). Patrologia., p. 280.

7 Breviter cunctaad Dei gloriam geruntur, qui nos adamavit, seseque obtulit pro nobis. Cujus habet
amor attonitum amatorem, haud suum esse permittens, sed amati. Atque id perspicere est in
carnaliter amantibus; nam cum feminam vir amat, totum se amasiae praebet, eam spirans, eam
cogitans. Seu solem dicas, nec solem videre velit, sed amasiam, sed mensam proponas, non gaudebit
ea frui, sed amasia. Ecquid estautemhero Christo formosius, ecquid beato ejus amore suavius:nam
is generis hominum longe pulcherrimus est? non dulcedo, et totus deliciae, secundumoracula? Id
adeo sancti ostendentes, hoc est fervidum ejus amorem, alius, Quemadmodum, ait, desiderat cerva
ad fontes aquarum, ita desiderat anima mea ad te, Deus; alius: Meus amor crucifixus est Christus.:
TEOD. ESTUD,, s. lll (PG 99,512-513).
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a Cristo mesmo, como Amor: primeiro, porque tudo o que wveio dizendo
anteriormente nesse paragrafo é referido ao amor de Deus pela criatura humana. E
mais precisamente, do amor de Deus Encarnado, o qual, tornando-se o “mais belo
do género humano”, santificou ¢ sublimou o épwc “carnaliter”; segundo, porque 0
termo “Christus”, posto no caso nominativo, ndo consente entender que exista ai o
adjunto adverbial de lugar figurado “em Cristo”, ou de finalidade “para Cristo”. E
sem divida muito mais l6gico concluir que, nesse caso, ou o autor esta identificando
0 seu amor humano, uma vez purificado pelo amor oblativo de seu Senhor, com o
préprio Cristo, de modo a se ler: 0 meu amor, uma vez transformado, burilado pelo
amor de Jesus crucificado, tornou-se esse amor mesmo um outro Cristo; ou entdo,
esta a dizer simplesmente que Cristo é seu amor mais sublime, mais elevado,
diverso de todo e qualquer outro amor humano que ele pudesse ter. De qualquer
modo, se pode deduzir que Teodoro desejou estabelecer aqui um liame entre Cristo
e 0 amor em seu aspecto espiritual, elevado, transcendente. Muito notavel ainda o
fato de que o autor chegou mesmo a modificar a frase original de Gl 2,19, que diz:
“Fui crucificado com Cristo”.80

E agora, como entende S. Gregorio de Nissa 0 termo €pwc em suas obras? De
fato, o termo épw¢ aparece algumas dezenas de vezes em suas obras, 0 que hdo se
pode considerar muito, em comparacdo, por exemplo, com o termo ayamm, 0 qual,
considerados igualmente seus termos verbais e adjetivos dele derivados, aparece na
ordem de uma centena de vezes.8! O autor, entretanto, conscio até mesmo do
significado de épw¢ na linguagem paga (onde o termo expressa também os desejos
viciosos dos seres humanos), utiliza-o, se tomado com o intuito de exprimir a
relagdo entre os seres humanos e a divindade, exclusivamente em senso ascendente:
exprime de fato o amor-desejo do homem por Deus. Em outras palavras, pode-se
dizer que €pw¢ possui em S. Gregorio de Nissa, tanto 0 senso daqueles desejos
puramente humanos, e mesmo Vviciosos; quanto daquele que consiste no anseio pelo
Bem supremo, pela Sabedoria verdadeira, em suma, por Deus. Mas, quando se trata
desse Ultimo caso, adquire um sentido sublimado, sendo normalmente expresso por

meio da associacdo a adjetivos como olpaviog e kaBepoc.

80 XpLot® ovveotabpwpaL.
81 Cf. MASPERO, G. Amore (dydm, éwc)., p. 60.
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A guisa de ilustragdo, exemplifico o primeiro caso com um trecho extraido da
sexta homilia sobre o livro do Eclesiastes, referente ao versiculo 3,4a, que diz:

“Tempo de chorar e tempo de rir”. Acerca do “tempo de chorar”, diz o autor:

De fato, de que alguém mais se lamentara, que da desventura? Por qual motivo
pranteard mais a natureza: a fugacidade da vida, a fadiga do trabalho, o fato de
principiar com lagrimas e terminar em lagrima (...) ? (...). A loucura dos desejos e 0
atoleiro fétido para o qual se volta essa insensatez, eu nem menciono.??

E claro que o termo €pw¢ aqui é empregado em seu senso negativo, referente
aos desejos humanos oriundos da sua natureza decaida, saudosa do tempo em que
existia na condicdo pré-lapsaria, e esperancosa da sua condicdo no tempo futuro,
“aquele do rir, que jaz na esperanga”.83

No que tange ao segundo senso, isto &, aquele que diz respeito ao desejo
humano pelo Bem, ilustro-o com um trecho do De Virginitate, em que o Nisseno
diz:

a alma ligada ao esposo incorruptivel possui 0 amor da verdadeira sabedoria, que é
Deus. Mas a natureza do matriménio € espiritual, e 0 amor puro e celestial mira a

um certo objetivo (...).84

Portanto, o desejo “que mira a um certo objetivo” especifico, que € voltar-se
a sabedoria que € Deus, ndo se identifica simplesmente com o épw¢ humano, mas
ja possui a renovada condicdo de ser puro e celestial. Note-se porém que essa nova
situacdo vem adquirida, segundo o autor, por uma condicdo que é de fato teoldgico -
cristd: embora épw¢ se trate de um atributo humano, no entanto deve seu carater

sublimado a sua unido com o Esposo Incorruptivel.®5 Pode-se perguntar se a

82 P partov yap Tic Bpmyroer TRC GOALOTNTOC; I16ev mAéov T ¢lolr dmoAodupeitat, TO
Wkopopor TG (whg, to émimovor, 10 4md Sakplwy dpyecdul kol kotaAiyewy eig dakpuov (...). Thy
8¢ TV €pwtwyr paviay kel TOv duowdn PopBopov elg OV kataoTpédetal T ToLalTn AUCOX TapinuL-:
GREG. NYS., eccl.6,9 (GNO V, 387).

83 6 6¢ 10D yeddoor 817 éAmidoc amékertar.: Ibid., (GNO V, 386). Note-se o infinitivo aoristo do
verbo yerdw, indicativo de um tempo que ndo se sabe exatamente quando ocorrerd. Essa mesma
contraposicdo entre a condicdo atual da natureza humana, desprovida dos bens anteriores a queda
original, e aquelaque ha de se tornar, vem exposta igualmente na terceira homilia De Beatitudinibus
do mesmo autor.

841 10 adBdptw vopudly TpookoAAnOeion Yuxh THe GANOLVAC codlug €xer OV Epwtn, HTig E0TLv
0 0e6c. A TL pev O MYeLpaTLkOg €0TL YOUOG kol TPOG Tive BAémeL okomov 6 keBapdg Te kol
ovpaviog épwg (...).. GREG. NYS., virg. 20, 4, 41-44 (GNO VIII/1, 328). Note-se que na oragdo
ftig éotiv 6 Bedg, 0 pronome relativo ¥rig pertence ao género feminino, o que demonstra claramente
que se refere ao substantivo de igual género codic, e Ndo ao substantivo masculino €pawc.

8 A quem, no De Virginitate, S. Gregério identifica, de maneira genérica, com Deus, “0 bom
esposo”[16, 1, 23. 30-31 (GNO MIII/1, 312)], e com o Senhor [15, 1, 13 (GNO MIII/1, 310)]; e de
modo especifico, com Cristo, “o esposo incorruptivel” [3, 8, 19. 25 (GNO VIII/1, 264)].
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expressdo ovpaviog épwg teria alguma influéncia de Platdo, pelo fato de em O
Banquete ser assim igualmente denominado um certo tipo de Amor, conforme se
viu acima, nos discursos de Pausanias e de Eriximaco. Esse amor celestial (oOpaviog
épwc¢), ainda que humano, € todavia em S. Gregério fruto de uma intervencdo do
préprio Deus, que ndo se apresenta como um Ser passivo, objeto apenas de desejo;
ao contrario, ele é Agente e Causa Eficiente que propicia essa unido. Penso que, se
ha algum influxo aqui, seria apenas de cunho terminologico. Alem disso, é preciso
notar que “nas versdes gnosticas do cristianismo, Eros Pandemos sempre encontrou
pronta aceitagdo™86 isso ndo justificaria certamente aprecaucdo de autores cristios,
como S. Gregdrio de Nissa e, mais tarde, Dionisio Areopagita, em evitar seu uso
aplicado ao amor humano por Deus, incorrendo em um imediato mal-entendido?
Entretanto, um texto particularmente significativo a respeito € o que vem
exposto no Comentario do Nisseno ao livro do Cantico dos Canticos. Naquela obra,

0 autor, associando o texto de Ct 2,5 aquele de Ef 4,15-16, afirma:

Portanto, aquele que olha para a Igreja, olha diretamente para Cristo, aquele que
edifica e engrandece a Si mesmo por meio do auxilio daqueles que sdo salvos. Por
consequéncia, aquela, tendo deposto o véu dos olhos, contempla a inefavel beleza
do esposo com o olho puro; e por meio de tal beleza é ferida com um dardo
incorporeo e inflamado do amor. De fato, intensificada &yamn é chamada €pwc; do
qual ninguém se envergonha, ja que o arremesso que dele vem nédo se produz em
modo carnal. Mas ela se gloria sobretudo pela ferida, quando receber o dardo do
desejo imaterial desde a base do coragdo. E é isso o que também fez, dizendo as

jovens: eu estou ferida de amor.8’

Fica bastante claro o senso sublimado dado ao termo €pwc¢ nesse texto. De
fato, o pronome relativo masculino @, que introduz a frase @ o0delg émaioylvetal,
se refere obviamente a ¢pwc, de género masculino (ao invés do feminino dyam).
Portanto, o amor do qual ninguém se envergonha, cujo arremesso nao € carnal, cuja
ferida é causa de gloria para a Igreja, e que a faz cantar que esta ferida de amor

(@ydm), é expresso pelo autor com o termo €pwc. E interessante como, tempos

86 RIST, J. M. A Note on Eros and Agape in Pseudo-Dionysius. Vigiliae Christianae., p. 237, 1966.
87 Ovkoty, 6 mpdc T EkkAnolay PAémwv, mpdc v XpLotdr Gutikpug BAETEL, TOV €qutdv SLi
T TPoodNKkng TAY cwlopévwy olkodopodrte kol peyedivovia. ‘H tolvvv dmobepévn tdv Oupdtwy
70 BépLotpov, kebap@ TG OPBaAuG TO &dbpaotor 6pd ToD vipblov kaArog: kal Lk TodTO TpwWOEToN
0 Gowpdtw kol Samipw Pérel Tod épwroc. Emitetopévn yop Gydmm €pwg Aéyeton @ 0DSELC
émoLoylvetal, Otov ph katk oapkdg yévmtol mop  odtod T tofelar GALT ékkouydToL PAAAOV TG
Tpadpety, Otow Sue Tod PaBouvg ThG kepdlag SéEmtal TV ToD &dAov MOBoL dkide.”Omep St kol aditn
Temoinke toi¢ veowioL Aéyovon: Otl Tempwuérn dydmye elui.. GREG. NYS., cant.13 (GNO VI,
383, 7-12). Julguei por bem conservaros dois termos originais gregos do texto em questéo, paraque
se note a relacéo estabelecida entre eles pelo autor.
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antes, Origenes, comentando o0 mesmo versiculo de Ct2,5, em sua terceira Homilia
sobre 0 Salmo 36, afirma explicitamente que a flecha de Deus é o Salvador. Assim
diz:
Considero portanto, justamente porque o Salvador é flecha de Deus, assim foi
escrito: ‘pds-me como flecha eleita’; e sem davida, em semelhante exemplo, também
Moisés, no qual (o Salvador) falou, é flecha de Deus; e os demais profetas, e

Apobstolos de Cristo, no qual o préprio Cristo falava, é certo que, por meio da flecha

de Deus, feriam e compungiam os coragdes daqueles aos quais proclamavam a

palavra de Deus, porque diziam: ‘eu fui ferida pelo amor’.88

Pode-se verificar portanto, através desse ultimo texto, o influxo de Origenes
sobre S. Gregodrio de Nissa.

E o que se pode dizer a respeito da nogdo de ayamm (e dos termos dele
derivados) no Nisseno? Encontra-se, em relacdo a épw¢, em quantidade bem mais
expressiva. Todavia, embora signifique em certos lugares de sua obra o amor
descendente de Deus pelos seres humanos — estando assim em franca sintonia com
a linguagem de Jo e Paulo — tal termo possui também, em outros lugares da mesma,
o0 sentido de resposta de amor dos seres humanos a Deus, possuindo ai portanto um
claro senso de amor ascendente.

Quanto ao primeiro sentido, pode ser ilustrado por uma passagem da Oratio
Catechetica Magna, que se refere ao Logos enquanto criador da natureza humana,

ao afirmar:

Assim foi demonstrado, segundo a ldgica racional, que este Deus Logos, Sabedoria,
Poténcia, é o criador da natureza humana, ndo tendo sido impulsionado por uma
necessidade de formar o homem, mas pela superabundancia de amor, que criou a
geracdo de um tal ser vivente.®

O autor portanto afirma claramente, por um lado, que o Logos é Criador

(towmtng) da natureza humana; e por outro, que tal criagdo é fruto de um

8 Considero ergo quia, sicut Salvator sagitta est Dei, sicut scriptum est: “posuit me sicut sagittam
electam”, sine dubio autem simili exemplo etiam Moyses in quo locutus est sagitta Dei est: et ceteri
prophetae et apostoli Christi, in quibus Christus ipse loquebatur, certum est quia per sagittam Dei
vulnerabant eos et compungebant coreorum, quibus sermonem Dei loquebantur, ita ut hi qui ab ipsis
audiebant sermonem, dicerent quia: “vulnerata caritate ego sum”.: ORIG, hom. Ps. XXXVI, 3.
Considero que, através desse texto, se possaverificar um exemplo do influxo de Origenes sobre S.
Greg6rio de Nissa.

89 0dt0¢ Tolvuy 6 Oedg Adyoc, T Zodla, f Abveulc, dmedelydn katd O dkéAovBov THC dvbpwmivng
¢loewg molntg, o0k Gudykn Tl mpog THY ToD Grepwdmou kataokeuhy éveyBelc, GAL T dydmmg
TepLouoiy tod torolTouv {Wou SnuLovpynoag Ty yéveowv.: GREG. NYS., or. cat.5, 1 (GNO I11/4,
17).


DBD
PUC-Rio - Certificação Digital Nº 1121810/CA


PUC-RIo - Certificacdo Digital N° 1121810/CA

48

superabundante ato seu de amor, utilizando ai o termo ayomm. Trata-se obviamente
do amor descendente de Deus pelos seres humanos.

Quanto ao segundo sentido, em que o termo ayamm € utilizado pelo Nisseno
para expressar 0 amor ascendente dos seres humanos por Deus, ilustro-o com uma

passagem de sua oitava homilia ao Eclesiastes, que diz:

Tendo pois aprendido aquilo que é amavel por natureza, acerquemo-nos dele através
do amor (...). De fato um sé é o amavel por natureza, aquele que verdadeiramente é,
e acerca do qual diz a legislacdo do Decalogo: Amaras o Senhor teu Deus de todo o
teu coracdo, de toda a tua alma, e de toda a tua inteligéncia.®°

O Nisseno esta justamente comentando, nessa homilia, o versiculo do
Eclesiastes que diz: “Momento para amar e momento para odiar”.?1 Odeia-se tudo
aquilo que, sendo passageiro e transitorio, serve de obstaculo a natureza humana
para a contemplacdo do verdaderro Bem. Tendo superado assim o “momento de
odiar”, torna-se a mesma natureza humana apta a atingir o “momento de amar”
Aquele que é o Amavel por natureza (t6 dyatmmtov T ¢loer), a0 Qual ordena o
Decalogo que se ame. A Este se deve o olhar humano de amor, de senso
indubitavelmente ascendente.

Em suma: pode-se dizer que em S. Gregério, a paixdo humana, ‘ferida’ ou
‘purificada’ pela caridade de Cristo, ¢ dita também ¢pwc; todavia, em um sentido
que se afasta daquele de paixdo ou desejo vicioso, ja que, neste caso, uma vez
amalgamada ao amor de Deus, transmuta-se em um purificado desejo, fruto do
encontro com Deus. A consequéncia € que, no autor, quando o amor humano diz
respeito ao amor ascendente voltado para Deus, “ayatn € épw¢ S30 praticamente

sindnimos”.92

24
A Nocdao Geral de ¢LAle nos Padres

Este presente topico ndo pretende ser muito extenso, desejando servir apenas

de preambulo mais imediato ao enfoque principal do tema deste trabalho. Trata-se

90 Odkoty peddvteg T GyoTTOV TR Ppioel Tobtou ik Thg Gydmme Teplexduedo (...). Ev yip pévov
Gyamror TH dloeL TO GANBAS SV, Tepl o0 dnoL kal T dexdAoyog vouoBeoio &tL Ayamicers kipLov
0v Bedv cov € Blog thc Kkepdiwg cov kal €€ GAng Yuyic cov kel €€ Ging the Siavoieg oov..
GREG. NYS., eccl. 8,2 (GNO V, 425). Note-se a referéncia ao texto de Dt 6,5.

91 Ecl 3,8a.

92 MASPERO, G. Amore (aydm, &pwc)., p. 64.
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nele portanto de se verificar qual era a nocao geral de ¢puiie nos Padres, e de quais
fontes hauriram para formular seu pensamento a respeito. Isso inclusive servird de
ajuda para, mais adiante, tornar melhor definido o que seja a dpLicvBpwtie. —e mais
especificamente aquela relativa ao Logos — na obra do Nisseno aqui estudada.
Antes de mais nada, é preciso que se diga que, no que diz respeito a ¢Lilw
entre os seres humanos, ou seja, em seu cardter horizontal, “a maior parte dos
primeiros escritores cristdos ndo abordou a amizade, do momento que 0s cristdos
se consideravam um ao outro irmdos, ndo amigos; excecdes sdo Clemente de
Alexandria, Ambrésio e Paulino de Nola”.9% Dentre estes, a titulo de exemplo, cito
a famosa obra De Officiis Ministrorum de S. Ambroésio, bispo de Mildo no século
IV. Nesta, ao tratar dos deveres dos ministros ordenados, dedica alguns capitulos
do Livro Ill ao tema da amizade, sempre inspirado por exemplos extraidos da
Sagrada Escritura. Assim, para exaltar o valor da verdadeira amizade, sempre unida
a honestidade, o autor recorda figuras como as de Ester, Jonatas e Aquimelec, os
quais, por fidelidade a sua gente ou a um amigo, consideraram despreziveis até

mesmo as suas vidas. Ele diz:

De que valor era a rainha Ester, que se ofereceu a morte (o que foi digno e honesto)
a fim de tirar o seu povo do perigo, e nem temeu o furor do rei cruel?! (...) De fato,
aquela louvavel amizade gque conserva a honestidade deve ser preferida obviamente
as riquezas, as honras, aos poderes: ndo costuma anteplr-se a honestidade, mas
segui-la. Assim foi a de Jonatas, que pela amizade ndo se esquivava nem da ofensa
do pai, nem do perigo da seguranca pessoal. Assim foi Aquimelec, que pelo dever
da hospitalidade, considerava melhor submeter-se a morte que a traicdo ao amigo
que fugia.®*

Fica claro aqui, portanto, que a Sagrada Escritura é tomada como referéncia
das relagbes de amizade entre os seres humanos. Fica claro igualmente que nessa
relacéo, tal qual apresentada pelos exemplos escrituristicos, ndo existe qualquer tipo
de interesse, sendo aquele de benevoléncia pelo amigo. Assim, se no Platonismo e
no Neoplatonismo, aamizade visa encontrar no outro um bem, ainda que ético, mas

de caréter filosofico (ou intelectual) para si mesmo; se em Plotino, a comunicagdo

93 LIENHARD, J. T. Amicizia, Amici., p. 174.

9 Quid Esther regina, nonne ut populum suumpericulo exueret, quod erat decorum atque honestum
morti se obtulit, nec immitis regis trepidavit furorem? (..) Ea enim amicitia probabilis, quae
honestatemtuetur, praeferenda sane opibus, honoribus, potestatibus: honestati vero praeferri non
solet, sed honestatem sequi. Qualis fuit Jonathae, qui pro pietate nec offensam patris, nec salutis
periculum refugiebat. Qualis fuit Abimelech, qui pro hospitalis gratiae officiis necem potius sui,
guam proditionem fugientis amici, subeundamarbitrabatur.. AMBR., off. min. 3, 21, 123-124 (PL
16, 179-180).
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dessa sabedoria da parte do homem séabio plotiniano, mesmo que se configure em
zelo ético, faz desse homem sabio um referencial e mestre, mas ndo provavelme nte
um martir pelo outro; na Escritura, ao contrario, fala-se de amizades de maiores que
se imolam pelos menores, movidos por um interior senso de esvaziamento,
dispostos mesmos a perda da propria vida, por motivo de um compromisso da
consciéncia submissa e fiel a Deus.

De fato, indo ainda um pouco mais adiante nesta mesma obra, S. Ambrésio
afirma que a verdadeira amizade torna iguais os dessemelhantes, no que diz respeito
ao acordo entre ambas as partes quanto as relacdes de amizade; e que, além disso,

ndo pode ser desvinculada da fidelidade para com Deus, dizendo:

Isto é fruto da amizade: que a fé ndo se destrua em razdo da amizade. N&o pode ser
amigo de um homem, quem for infiel a Deus. A amizade €é guardia da piedade, e
mestra de igualdade; de modo que o superior se mostre igual ao inferior, e vice-versa.
Entre costumes dispares ndo pode haver amizade; e por isso um e outro devem estar
de acordo pelas relagdes de amizade. Nem a autoridade de um despreze o inferior,
se tiver pedido algo, nem a humildade do outro (despreze) o superior. Ambos se
escutem como pares, como iguais. E aquele (que tem autoridade) advirta como
amigo; repreenda, ndo com o ardor da jactancia, mas pelo afeto da caridade.®

Trata-se portanto de uma clara vinculagdo da amizade a fe, enquanto virtude
teologal, ou seja, que tem a Deus como objeto precipuo. Em outras palavras, a
auténtica amizade é tal que conduz ndo apenas a Deus (0 que ja seria uma nota
distintiva em relacdo as nocdes filoso6ficas de amizade, associadas a um principio —
ainda que supremo — intelectivo, impessoal, sumamente estatico), mas a f&é em
Deus, ou seja, a uma crenca em Deus que implique a fidelidade aos seus
mandamentos. A reciproca é verdadeira: uma aparente amizade humana que
implicasse a infidelidade a Deus (“infidus”, diz o texto, o que denota obviamente
as opg¢Oes morais) ndo seria auténtica amizade.

Outro elemento importante desse texto: ele inclui novamente a ideia de
condescendéncia da parte do polo superior ao inferior, sem que se negue a distingao
entre superior e inferior. N&o nega o dever da adverténcia e da repreensdo do

superior ao inferior, mas haja nisso tudo, como motivagdo, a “charitas”.

% Hic est amicitiae fructus, ut non fides propter amicitiam destruatur. Non potest enim homini
amicus esse, qui Deo fuerit infidus. Pietatis custos amicitia est, et aequalitatis magistra; ut superior
inferiori se exhibeat aequalem, inferior superiori. Inter dispares enim mores non potest esse amicitia;
et ideo convenire sibi utriusque debet gratia. Nec auctoritas desit inferiori, sires poposcerit, nec
humilitas superiori. Audiat quasiparem, quasiaequalem: et ille quase amicus moneat, objurget, non
jactantiae studio, sed affectu charitatis.: AMBR., off. min. 3, 22, 132 (PL 16, 182).
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Em suma, ainda que ndo seja um tema frequente, é possivel delinear a nocéo
geral dos Padres a respeito de ¢uAla entre 0sseres humanos a partir de seus escritos
e pensamentos, haja vista o fato de que ndo se furtavam a reconhecer a relacdo de
especial vinculo que pode unir 0s seres humanos como amigos. Tal nogdo se
caracteriza portanto:

1°.) em ser um tipo de relagdo humana sustentado por exemplos tirados da
Sagrada Escritura;

2°.) em ser um tipo de relacdo humana que vem procurada por si mesma, e
ndo por propiciar benesses. Ao contrario, pode mesmo, por motivo da fidelidade e
da honestidade nas relagdes, causar graves incomodos;

3°.) em ser um tipo de relagdo que conduz osamigos & virtude. E bem verdade
que tal nocdo era ja existente fora do cristianismo, como vimos antes. Todavia, no
cristianismo, essa virtude consiste numa vida coerente com a fé no Deus que se
revelou. Em dltima analise, deve ser tal que, por fim, conduza os amigos a unido
com o Senhor (e nisto, entra ja o aspecto vertical da ¢puiie);%°

4°) justamente por esse motivo, deve ser duradoura, como reflexo da
perenidade divina.

E o que dizer a respeito da ¢uAie., agora entendida dentro de seu sentido
vertical? Se por um lado, os Padres retomam o discurso dos pensadores pagaos, que
entendiam ser a contemplagdo do Principio Absoluto a referéncia para o
estabelecimento de uma auténtica amizade entre 0s seres humanos; por outro, 0S
mesmos se distanciam substancialmente dos escritores ndo cristdos, em virtude do

mistério da Encarnacdo. Porque Deus entrou na histéria por meio de seu Logos, é

9 Cf. a esserespeito, por exemplo, o quediz S. Agostinho,em suaEpistola 258, escrevendo aseu
amigo Martiano, que se fizera catecimeno: “Eu escapei, ou melhor eu me subtraia forga, e de algum
modo me roubeia mim mesmo das minhas muitas ocupagdes, para escrever-te, antiquissimo amigo,
ao qual todaviaainda ndo possuia, enquanto ndo o tinha em Cristo. Sem dlvida, tu sabes como havia
definido a amizade o maximo autorda oratoria, Talio, como o chamou alguém. Ele diz pois,e muito
corretamente: a amizade é o acordo, com benevoléncia e caridade, de todas as coisas humanas e
divinas. (...) Mas agora para nés, é o acordo, com benevoléncia e caridade, de todas as coisas
humanas e divinas em Cristo Jesus Nosso Senhor, nossa mais que verdadeira paz.” (“Abripui, vel
potius surripui, et quodammodo furatus sum memetipsum multis occupationibus meis, ut tibi
scriberem antiquissimo amico, quem tamen non habebam, quamdiu in Christo non tenebam. Nosti
quippe ut definierit amicitiam Romani, ut ait quidam, maximus auctor Tullius eloquii. Dixit enim,
et verissime dixit: Amicitiam est rerum humanarum et divinarum cum benevolentia et caritate
consensio. (...) Nunc enim nobis est rerum humanarum et divinarum cum benevolentia et caritate
consensio in Christo Iesu Domino nostro, verissima pace nostra.”): AUG., ep. 258, 1. 4 (PL 33,
1071-1072. 1073). Note-se como o Hiponense acrescenta a nota diferencial cristd ao conceito
ciceroniano de amizade, presente no Laelius de Amicitia.
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possivel o estreito liame entre Ele e as suas criaturas. Porque houve uma acéo
descendente, € possivel a participacdo divina na amizade humana. Isso sera assunto
a ser mais desenvolvido no proximo capitulo desse trabalho, quando se vai tratar
dos antecedentes, presentes na Sagrada Escritura e em alguns Padres, do tema da
dLaavBpwmie. do Logos na obra em questdo de S. Gregdrio de Nissa. Acrescentarei
também um breve resumo sobre o termo ¢LiavBpwmice na literatura antiga ndo-
Crista.

Todavia, como os temas da ¢pLile e da ¢pLievBpwrmioc Se tocam, vale a pena
ilustrar, ao menos com um texto, 0 senso de ¢t nos Padres associado ao mistério
do Logos encarnado. Para tal, exemplifico com um trecho extraido do Contra
Celsum de Origenes. Respondendo, em certa ocasido, as criticas de um pagdo de
nome Celso contra o Cristianismo, Origenes afirma ndo so a entrada de Deus no
mundo por meio de seu Logos, mas ainda o estabelecimento de um vinculo de

amizade entre Deus e sua criatura humana. Ele diz entdo:

Com efeito, sem cessar, por seu Logos que desce a cada geracao nas almas piedosas
e as constitui amigas de Deus e profetas, Deus reforma os que escutam (suas)
palavras; e no tempo da visita de Cristo, ele corrige pelo ensinamento segundo o
cristianismo, ndo os que nao querem, mas aqueles que escolheram a melhor vida e a
que agrada a Deus.®’

E de se ressaltar no texto a forte ideia do papel mediatico do Logos na Historia
da Salvacdo, ja existente entre os Padres Apologetas gregos do século Il. Segundo
essa ideia, era Ele quem falava por meio dos mensageiros da Palavra de Deus; era
Ele o liame por meio do qual os homens tinham acesso a Deus; era Ele quem se
manifestava nas Teofanias da Antiga Alianca. E é Ele que, no tempo da
permanéncia histérica de Cristo entre os seres humanos, transforma o modus
vivendi dos que buscam viver conforme os ensinamentos do Cristianismo. Mais que
isso, Origenes esté respondendo nesse paragrafo da obra, a interpelacdo de Celso a
respeito do porqué ter Deus descido a terra, algo inconcebivel para um fildsofo
platbnico como ele, inconcilidvel com sua concepcgdo acerca da transcendéncia

divina.%® Essa “permanéncia historica” do Logos ¢ em modo bastante claro

O A€l yip O Bedg ¢ €ovtod AGYW, Kath Yevedc elc Yuxie oolac petefeivovt kol diloug Beod
kel mpodMreg keteokevdovtl, émuvopBol Tolg dcolovtag TV Aeyopévwr: kol év Tf) Xpiotod &
emdnule émuvopBol TG KoTh XPLOTLEVLOMOY AGY® olxL ToUG W1 PBouAouévoug &AAd ToLg TOV
kpelttove, Blov kol dpéokovta ¢ Bekd €ropévouvc.: ORIG, c.cels. 4, 3 (PG 11, 1032).

98 Cf. HAMMAN, A. Celso., col. 979. 980.
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traduzida pelo autor com a expressdo év tfj XpLotod & émdnuie, ou seja, na estadia,
na visita, no periodo de moradia de Cristo entre os seres humanos. E portanto por
meio do Seu Logos que Deus faz amizade com os seres humanos e, mais que isso,
educa-os aum estilo de vida que Ihe seja plausivel, o que se da por meio da pregacao
da mensagem crista.

25
Concluséo do Primeiro Capitulo

Tornam-se necessarias agora algumas palavras em forma de conclusdo a este
primeiro capitulo, no qual procurei elencar aqueles elementos referentes aos termos
gue, a meu juizo, servem para tornar mais compreensivel o tema principal desta
tese. Como disse no inicio, o fato, em primeiro lugar, de ser um homem integrado
com o pensamento de seu tempo, e, em segundo lugar, empenhado em tornar a fé
cristd accessivel a cultura que lhe era contemporénea, séo razbes que explicam o
porqué da importancia de se deter na averiguacdo daquilo que denominei de
‘pressupostos para a compreensdo da doutrina cristologica da dLiavOpwmic em S.
Gregorio de Nissa’, e mais precisamente aquela contemplada pelo décimo quinto
capitulo da Oratio Catechetica Magna.

Comecei por uma andlise sintética dos grupos semanticos épwg, épav; pLile,
dLAcly; e ayomn, ayandy, Seja na literatura grega antiga (pré-cristd ndo biblica),
quanto naquela biblica da Septuaginta e do Novo Testamento. O que poderia dizer,
a partir dessa analise, que fosse de interessante a esse estudo? Quanto a literatura
pré-cristd ndo biblica, foi visto que o grupo semantico ¢uile, dLiciv é aquele cujo
sentido poderia mais se avizinhar daquele cristdo de ¢Lrardpwrie. De fato, se refere
a inclinacdo afetiva de um amor nobre e voluntario, da parte de um superior a um
inferior (como acontece no caso da alianca afetiva de um deus por uma cidade ou
por um individuo). Tal inclinacdo € todavia ainda muito aquém do sentido cristdo
atribuido a Deus, em seu mistério de Encarnacdo, porque € circunscrito a nogdo de
preferéncia a modo humano, afetivo, sentimental. E igualmente um amor
excludente, que elege alguém ou um grupo, em detrimento de outros. Ademais, tal
eleicdo, como acontece na predilecdo de um deus por uma cidade, tem seu preco:
deve ser traduzido pelos gestos de honra do inferior pelo superior. Entretanto, nao

se pode menosprezar o fato de que seja por meio desse grupo semantico —ao qual
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igualmente pertence o termo ¢Lievfpwmic — que no paganismo venha de algum
modo expressa especialmente a nocdo de amor descendente (e ndo por aquele de
ayamn, ayaTdy, com que normalmente, como visto antes, esse é expresso no Novo
Testamento, particularmente nos escritos paulinos e joaneos).

Quanto a literatura biblica, seja 0 grupo diile, dLieiv, seja ayamn, ayemiw,
sdo empregados para o0 amor descendente de Deus pelos seres humanos. Entretanto,
dLAle, duiciv adquire ali o senso de amor descendente somente no Nowvo
Testamento, e mais propriamente falando, em algumas passagens do Evangelho de
Jo#o, em que se fala do amor de Deus (ou de Cristo) pelos discipulos de Cristo. E
igualmente nesse evangelho que 0 grupo duite, dLieiv é utilizado como sindnimo
de ayom, ayandy, que é justamente o grupo semantico usado nos escritos paulinos
e joaneos para 0 amor descendente divino pelo ser humano, intimamente ali
relacionado a Economia da Salvacéo, e portanto & Encarnagio do Logos.%® E bem
verdade que o verbo ¢piieilv possui em Jo 21 apenas 0 senso ascendente do amor,
aquele que nessa passagem ¢é requerido de Pedro pelo Senhor Jesus. Todavia, fiz
notar, em 2.1.3, ser muito significativo o seu emprego sinbnimo a dyomd&y em um
escrito canbnico de fins do século |, 0 que também autorizava aautores posteriores,
como S. Gregério de Nissa, a escolher termos derivados de ¢iiie, dLiciv para a
expressdo teologico-cristd do amor de Deus-Encarnado pelos seres humanos. Como
se vera adiante, ndo digo ser esse o Unico motivo que explique tal emprego no
Nisseno: de fato, o termo ¢LievBpwmioc € ja contemplado no Novo Testamento.
Todavia, tal motivo ndo deve passar despercebido, justamente por causa do
argumento ja aventado anteriormente: a necessidade de didlogo, ainda em seu
tempo, com o0 mundo nao-cristéo.

Quanto as filosofias platbnica e neoplatbnica, constata-se que tanto épwc, épav
guanto ¢LAle, dpLiety, ndo possuem ali nenhum senso de amor descendente tal
como o revelado pelo evento da Encarnacdo do Logos, senso este que € Unico e
singular da Revelacdo sobrenatural. 1% E bem verdade que o termo ¢pw¢ fora ja

empregado por Platdo associado ao superlativo ¢Liavfpwmotatog, fato que

99 Lembro ja tersido dito que, na Septuaginta, somente o verbo &yamir, mas ndo o substantivo dydm,
possuio senso do amor divino descendente pelo ser humano, mas referido nesse caso a Israel.

100 Como eu ja havia recordado em notaacima, o grupo semantico dydm, éyaniv é deraro emprego
no grego da literatura pré-cristd, fato pelo qual ndo vem contemplado no tépico relativo as filosofias
platdnica e neoplatdnica dessa tese.
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teoricamente poderia render-lhe um senso de amor descendente para com oS seres
humanos. Afirmei porém, no topico sobre épw¢ na filosofia platbnica, que tal termo
expressa na verdade uma forca que promove a satisfagdo de um anseio, de uma
complementacdo natural, personificada na figura de um deus que entretanto ndo se
imola nem se consuma pelo ser humano. Nesse sentido, é bem apropriada a
afirmacdo de Giulio Maspero, ao afirmar que aquele emprego em Platéo, aplicado
a divindade, “ndo permite reconhecer nesse termo a dimensdo oblativa que
caracteriza 0 amor do Deus transcendente no mundo judaico-cristio”.101

Naquilo que se refere a Patristica, se pode dizer que:

1) por um lado, ela se aproveitou dos conhecimentos pagdos, acolhendo e
aplicando a servico dafe cristd aterminologia e as nogOes referentes aesses grupos
semanticos, mas desprezando e criticando 0 que fosse nocivo ao comportamento
moral cristdo;

2) por outro, assumiu uma posicdo de grande liberdade no uso desses mesmos
termos, de modo a deixar clara a superioridade do ensinamento cristdo aquele
pagéo.

Mais propriamente quanto ao que diz respeito ao amor descendente, foi visto
gue esse é normalmente expresso pelos Padres por meio dos trés grupos semanticos
em questdo, enquanto associados ao mistério da Encarnacdo do Logos. Assim, tanto
€pwg quanto ¢pLite, além de seus derivados, sdo lidos segundo a Gtica deste mistério,
0 que lhes permite adquirirem o significado cristdo do amor, e até mesmo, como no
caso de épwg, 0 emprego como epdbnimo de Cristo. Quanto a ayamm, ayomay,
seguem normalmente a mesma aplicacdo ao amor descendente, tal como no Novo
Testamento.

Todavia, no que tange especificamente aS. Gregdrio de Nissa, enquanto €paw,
€pav sdo empregados apenas para 0 amor ascendente, isto €, aquele em que o seres
humanos respondem ao benevolente amor de Deus por eles; ayamm, ayondy, ao
contrario, podem ser empregados seja para o amor ascendente (e, nesse caso, se
tornam sinbnimos  épwg, épav € ayomm, ayemav), seja para o amor descendente (isto
é, 0 amor benevolente de Deus pelos seres humanos).1%2 Quanto a ¢puile, pLieiy,

dizem respeito, no Nisseno, sempre ao amor descendente — ao menos enquanto se

101 MASPERO, G. Philantropia (gilavfpwnia)., p. 458.
102 1hid., p. 60.


DBD
PUC-Rio - Certificação Digital Nº 1121810/CA


PUC-RIo - Certificacdo Digital N° 1121810/CA

56

expressam em seu termo derivado ¢pLiavBpwnioc — afastando-se nesse caso do uso
dos demais Padres, em um emprego portanto mais original. 103 Assim, se pode dizer
que, em S. Gregdrio de Nissa, a novidade € esta: ele entende que o amor divino é a
causa do ¢pwc humano sublimado. E o amor divino que, estabelecendo
familiaridade e amizade com o homem (duiie), fere 0 €pwe humano, purificando-
0, acentuando-o e dirigindo-0 a Deus. No autor, portanto, é¢pw¢ € ayamm terminam
por se identificar (ou se fundir), pelo fato de que o amor humano (aycmn)pode se
transformar em amor apaixonado por Deus (¢pw¢) somente por causa do amor de
Deus pelo homem (Lravbpwmic).

E nesse sentido que passo agora ao segundo capitulo desta tese, que objetiva
estudar os antecedentes biblicos e patristicos deste que é o seu termo central, a

PLicvbpwic.

103 Diz John M. Rist: “(...) nds podemos reconhecer que em Gregorio existem dois movimentos do
amor, um descendente de Deus, que é sempre chamado Philanthropia, e umascendente que é Agape,
ou em suaforma intensa, Eros.”: RIST, J. M. A Note on Eros and Agape in Pseudo-Dionysius., p.
238.
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A ¢uroBporiee na Literatura Grega Antiga. Sua nocéao

descendentena Sagrada Escritura, no Judaismo Helenistico
em geral, e em representantes da Escola de Alexandria

O enfoque do atual capitulo € dirigido ao estudo mais especifico da nocdo de
drriavbpwtie. do Logos, que de algum modo faca referéncia mais proxima aquela
que se encontra no texto da Oratio Catechetica Magna considerado nesta tese. De
fato, o estudo dos vocabulos tratados no capitulo precedente contribuiu como ponto
de partida para a melhor compreensdo desta nocao, ja que serviu, em suma, para
esclarecer de que modo e até que ponto tais termos exprimiam a relagdo vertical
entre a divindade e os seres humanos.

Todavia, € preciso agora considerar a no¢do mesma de ¢iiavBpwtiee do
Logos, tanto em seu significado biblico, quanto em seu significado patristico-
alexandrino — fontes das quais S. Gregorio de Nissa hauriu tal conceito em senso
cristio — a fim de aborda-lo referido & Encarnagdo do Logos. De fato, a
dLiavBpwmie,, enquanto motivo para a Encarnacdo divina, ndo foi uma solucdo
totalmente original do Nisseno: ela segue alinha de pensamento de Padres como S.
Clemente de Alexandria, Origenes e S. Atanasio.104

Considerar como hipotese tal influxo ndo é algo de modo nenhum ilégico: ao
contrério, pertence mesmo ao quadro biografico do autor, o qual se conservou
sempre fiel ao seu irmdo mais velho, S. Basilio Magno —ainda que o tenha superado
enquanto tedlogo especulativo — ao qual chamava respeitosamente de “seu

mestre”.10°> Ora, como voltarei a falar mais adiante, ndo é dificil constatar um

104 A respeito da questdo por que Deus teria escolhido um modo mais ‘complicado’ ou dificil para
salvar os seres humanos, afirma o Pe. Mateo-Seco: “A questdo ndo é nova. Ja a haviam refletido e
dado solugdo entre outros Origenes e Santo Atanésio. A mesma formulagdo literaria que o Nisseno
da a estadificuldade nos adverte que, para soluciona-la, vai empreender um caminho similar ao de
Santo Atanasio”.: MATEO-SECO, L. F. Estudiossobre la Cristologia de San Gregorio de Nisa.,
p. 121. Também afirma Vital Corbellini: “O argumento da economia da carne ligada ao amor em
Gregorio seguia a tradigdo biblica que falava de tal realidade. O Nisseno seguiao NT, mas também
a visdo alexandrina de Clemente, Origenes e Atandsio (...).”: CORBELLINI, V. A Importancia da
Encarnacdo do Verbo em S&o Greg6rio de Nissa., p. 102.

105 De fato, David L. Balds afirma que “Gregério seconservou,ao longo davida, fiel aos principios
teolégicos de Basilio (a quemchama sempre respeitosamente seu mestre), mas se mostra, quanto ao
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influxo sobre o pensamento de S. Basilio da parte de outro grande pensador de
formacdo alexandrina: S. Gregdrio Taumaturgo, aluno da Escola de Cesareia da
Palestina, que outrora fora fundada por Origenes, um dos principais representantes
da Escola de Alexandria. Foi o mesmo S. Gregdrio Taumaturgo que dirigiu a
Origenes um panegirico de reconhecimento e gratiddo pelo seu magistério — o
famoso Ei¢ 'Qpiuyévmy mpoopwimtikde kel Tavnyvpikog Adyog (“O  discurso
dedicado e encomidstico a Origenes”) — na véspera de deixar a Escola, em 238106
De fato, o Taumaturgo foi um eficiente evangelizador em todo o Ponto e em sua
redondeza, e aele o Nisseno dedicou mesmo uma biografia.

Todos esses elementos auxiliam em muito para que se compreenda o vinculo
ndo apenas afetivo, mas também teoldgico, entre 0 pensamento patristico-
alexandrino e S. Gregério de Nissa. N&o afirmo obviamente que o pensamento do
Nisseno tenha permanecido totalmente univoco ao dosautores alexandrinos. Antes,
mesmo sem romper a cadeia fecunda desses autores acerca do tema da ¢LicvBpwic
do Logos, compartilho da ideia de que ele o enriquece, ampliando e aprofundando
a sua reflexdo, e mesmo dando-lhe um enfoque diferenciado, como se vera no
terceiro capitulo desta tese.197

Assim sendo, o presente capitulo visa expor os pressupostos imediatos desse
tema: antes de tudo, as passagens biblicas do Antigo e do Novo Testamentos em
que a benevoléncia divina é entendida enquanto amizade pela criatura humana ou
dLiavBpwmie, OU Seja, 0s textos de Ex 33,11; Sb 1,6; Sb 7,14; Sb 7,22.23, e
sobretudo Tt 3,4 (em que é eminentemente associada a Economia da Salvagdo). Em
seguida, analiso também a nogdo descendente de ¢iievBpwmic no Judaismo
Helenistico (Carta de Aristeia e alguns outros escritos) em geral. E depois, 0s
pressupostos imediatos patristico-alexandrinos, em que o tema da ¢Liav6pwtie do
Logos ¢ especialmente mencionado em S. Clemente de Alexandria, Origenes, e S.

Atanésio.

fundamento e desdobramento especulativo (também racionais), um pensador notével, mais
independente e profundo.”: BALAS, D. L. Gregor von Nyssa., p. 177.

106 Cf. QUASTEN, J. Patrologia., p. 387; 388.

107 penso portanto, como se vera mais claramente a partir do terceiro capitulo destatese, que S.
Gregério de Nissa ira ampliar e avangar esta solucdo, compreendendo a resposta da ¢pLiavBpwtie
em um plano que supera aquela nogdo de causa eficiente instrumental da Redeng¢do humana,
propiciada pela unido, na Encarnacéo, da natureza divina s& com a natureza humana decaida. S.
Greg6rio, por outro lado, permeia a via da cura existencial dos seres humanos, propiciada pelo
compartilhamento do Logos divino com a vida humana.
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Todavia, considerando o fato de que esse tema era ja conhecido na Literatura
Grega Antiga, penso ser Util primeiramente considerd-lo nessa Literatura, ainda que
de maneira breve, ao inicio do capitulo. Penso com isso demonstrar que o Nisseno,
ainda que tenha primordialmente tratado o motivo da Encarnagdo do Logos fundado
obviamente sobre a Revelagdo biblica, mormente aquela crista, tenha tido porém o

propdsito de, na sua instrucdo catequética da Oratio, tornd-la mais receptivel a

catequizandos de origem pagd, habituados ao termo ¢riavBpwrie - E do que passo

agora a tratar.

3.1
A Nocao de ¢Liavbpwriea na Literatura Grega Antiga

O conceito de benevoléncia, expresso por meio do sufixo ¢LiavBpwr-, é

referido em textos da Literatura Grega apenas a partir do século V aC,1% mas com
uma variada gama de significados, que basicamente se pode sintetizar em quatro: a
dLriavbpwmie. de deuses e herdis para com os seres humanos; a de sabios e filoso fos
para com os seus discipulos; a de soberanos e superiores para com seus suditos; e
aquela exercitada de um modo geral entre 0s seres humanos.

Percebe-se que, a exce¢do do Ultimo significado, tal virtude é entendida como
sendo aplicada de uma condi¢do superior a uma inferior. Sem duvida, aquela que
mais interessa como possivel pressuposto para o tema estudado nessa tese €
obviamente a que se refere a relacdo entre os deuses e 0s seres humanos, justamente
por se tratar da concepcdo de ¢pLravBpwrio descendente da parte do mundo divino
para com o humano.

De fato, no que tange aos deuses e herdis, a ¢prriavBpwmio diz respeito ao
conjunto de atitudes da parte destes que servem de socorro ou ajuda aos seres
humanos, alivio as suas contingéncias, que sdo proprias de sua situacdo inferior.
Ainda na tardia literatura grega médio platénica de Plutarco (séculos I-11dC), por
exemplo, a dpLravfpwric € apresentada como uma qualidade divina que se expressa
pela solicitude e atencdo pelos homens.19° De fato, em sua obra IIEPI TQ KOINQN
ENNOIQN ITPOX TOYZX XTQIKQIX (De Communibus Notitiis Adversus Stoicos),

108 Cf. LUCK, U. ¢ulavpwmie, ¢rievfpdsmwc ., col. 1102,
109 Cf. Ibid., col. 1107.


DBD
PUC-Rio - Certificação Digital Nº 1121810/CA


PUC-RIo - Certificacdo Digital N° 1121810/CA

60

na qual expde suas criticas ao pensamento dos Estoicos, Plutarco elenca, dentre as
qualidades dos deuses, aquela da ¢rLiarbpwrie, enquanto doadores dos diversos
bens com que os seres humanos séo prodigalizados. Ele diz:
Mas eles também ndo deixam passar nenhuma palavra contra Epicuro, gritando ‘oh!
oh! ai de mim! ai de mim!’, como se ele estivesse confundindo a no¢do dos deuses,

aniquilando a sua providéncia, ja que o ser divino é tomado e concebido ndo somente
como imortal e beato, mas também filantropo, solicito e Gtil, como é verdadeiro.*°

Na obra, a continuacdo deste paragrafo esclarece que Plutarco critica a
posicdo dos estoicos: estes, de um lado, gritam contra Epicuro o fato deste negar a
providéncia dos deuses, e de outro, afirmam que 0s mesmos deuses ndo servem aos
seres humanos de nenhuma seguranca, por ndo lhes dar o verdadeiro bem, avirtude,
sendo responsaveis apenas por bens como a riqueza e a saude. Trata-se portanto de
uma acusacdo do autor contra todos aqueles que negam a bondade dos deuses,
expressa em sua providéncia para com 0s seres humanos.

Todavia, a ¢rravBpwrie. é relacionada sempre ai a acdes benevolentes
relativas as necessidades da vida humana, mas onde ndo se V& nenhum tipo de
solidariedade mais profunda, que impligue em um resgate dos sofrimentos
humanos, a partir de um total compartilhamento de vida da divindade com eles.

Nota-se em geral, portanto, a respeito da ¢LiavBpwriae dos deuses, uma
atitude que pode ser traduzida por palavras como generosidade, munificéncia,
socorro, auxilio, defesa, e outras, expressando sentimentos ou atitudes que podem
muito bem serem atribuidos aos seres humanos, e que ndo exigem deles qualquer
tipo de despojamento; ao contrario, mantem-se muito bem resguardada a condi¢éo
da supremacia para com os inferiores. O famoso mito do herdi Prometeu, punido
por Zeus por ter procurado auxiliar 0s seres humanos com um bem reservado aos
deuses — o0 fogo — € um claro exemplo disso.

Quanto a ¢Lravbpwria de sabios e filosofos, esta é compreendida como o
gesto benévolo de se compartilhar sua sabedoria com aqueles que se fazem seus

discipulos, de modo a fornecer-lhes a chave que lhes possibilite 0 acesso a

10 Koy ulw adtol ve mpdg tov Emikovpov (kat’) o08&V dmoiebmouot TRV ypoudtor  “lod iov,
ded ped” PAVTEC ¢ ouyxéovte THY TV Bedy TPOAMYLY dvalpoupévng The Tpovoleg oD yip
&Bavator kel pekdpLov  povov, AL kol GLAGYBpwTOV Kol KNOEMOVLKOV kol WhEALUOV
TpoAoyPdvecBal kol voeloBulL TOV Bedv Bmep dAndéc éotiv.: PLUT. comm. not. 1075e-1075f.
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satisfacdo do desejo de conhecer, e da contemplagdo da verdade, escopos
primordiais da Filosofia.l1!

Quanto a ¢rravBpwmie concernente aos soberanos e superiores para Com 0S
seus suditos, esta € definida como uma auténtica virtude do bom governante,
manifestada tanto pela sua hospitalidade para com os inferiores quanto pela
cleméncia para com os vencidos. Chega-se mesmo a falar da pratica dessa virtude
até mesmo para com os inimigos. Por exemplo, o mesmo Plutarco acima citado, ao
dar conselhos a atitude politica, diz que a prudéncia de um bom governante deve
conduzi-lo a valorizar os bons costumes dos seus suditos. Em sua obra TIOAITIKA

ITAPATTEAMATA (Praecepta gerendae rei publicae) afirma:

Como o vinho, que no inicio é dominado pelos modos daquele que o bebe, mas a
medida em que vai aquecendo e se misturando ao que o ingere, molda o seu
comportamento e o faz mudar; assim também é preciso que o politico, até que se
adestre como um forte guia feito de reputacédo e credibilidade, se ajuste bem e tenha
em mira os habitos atuais deles [isto é, dos cidaddos], conscio de favorecé-los, pois
0 povo é também predisposto a ser guiado por tais costumes. Como, por exemplo, o
Ateniense, que € inclinado a ira, mas disposto a perdoar; é prontamente mais
propenso a suspeitar que a ser instruido com tranquilidade [sobre a verdade dos
fatos]; e tanto € mais benévolo e esté disposto a socorrer aos sem gloria e humildes,
guanto toma cuidado com os astutos nas palavras e com os tolos: aos que o elogiam
mostra favor, aos que o0 zombam, 0s suporta. Teme muito 0s que o comandam, e é

PLAvOpwmog até mesmo com os inimigos. 112

Neste paragrafo, o autor esta delineando a figura do politico que se decide a
cumprir fielmente o seu dever em prol do bem e da formacdo do carater do povo,
ao contrario daqueles que buscam adquirir autoridade apenas por ambicdo e por
espirito de rivalidade. Para tanto, é preciso que no inicio observe os habitos de seus
suditos, e até mesmo se submeta a eles. Em seguida, estard mais apto a promover o
que neles haja de bom, e corrigir aquilo que houver de mau. E exemplifica com o
carater do povo ateniense, o qual, dentre os valores a se terem em mira e a serem
imitados, esta aquele de ser filantropo, benévolo, até mesmo para com os inimigos.

Desejei incluir este exemplo, porque ndo deixa de ser muito significativo encontrar

111 Cf. REALE, G.; ANTISERI, D. Storia della Filosofia., p. 12.

12 8¢t 8 Gomep olvog év Gpyf pev vmd TV AOGY Kpateltal Tod mlvovtog HovyR 8¢ SLabdAmwy
Kol kotekepavviperog adtog noomoLel tOv Tivovta kol pwedlotnoly, oltw TOV TMOALTLKOV, €wg o
Loyby dywyov ék S0EMG kol TLOTEWG KOTEOKELAONTOL, TOL LTOKELUévoLg HPeoLy eddpuootor elval
kel otoxd(ecBal ToUTwY, émotauevor olg xulpely O 8fjuog kol Ud’ v dyecBal méduker: olov 6
"Adnvaiwy edkivnrog éoti TpOg OpyMy, ebuetaBetog mPOC EAeov, piAlov OEéwc Umovoely T 'n
S18doKkecBoL ko’ Movylar PouAduevoc: Gomep TV GrdpdV Tolc G86%oLc kol TameLvolc BomBelv
TPoBupdTepog, oltw TAV Adywr TOLC MaLyvLoddelg Kol YeAOLOUG GOTA(eTol Kol TPOTLUE® TOLG eV
énotvodoly adTOv PaALoTe xelpel, Tolg 8¢ okWmTouoLy TkLoTe Suoyepaivel: doPepdc éotiy dypL
OV GpxovTwv, elte GpLAdvBpwrog dxpL OV Todeulwv.: PLUT., praec. ger. reip. 799 b-d.
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em um texto ndo-cristdo a adverténcia, dirigida aqui a um governante, a que ele
exerca a ¢pLAavbpwmioe MeSMo para com os inimigos. Todavia, é preciso que se faca
notar que tal conselho ali exposto consiste muito mais em uma estratégia de acéo
politica, que propriamente em um ato virtuoso ou oblativo.

Quanto a ¢pLravBpwmie exercitada de um modo geral entre 0s seres humanos,
essa diz respeito ao seu comportamento benévolo, hospitaleiro, de ajuda mitua e de
utilidade de uns pelos outros. Nesse sentido, diz U. Luck que, no @mbito do mundo
agricola, ‘“também os animais podem ser ¢pLidvBpwmoL” 113, na medida em que seus
atributos servem em prol do bem de todo o conjunto da natureza, bem como do bem
dos seres humanos. Neste Ultimo caso apontado por U. Luck, é 6bvio que o
exercicio da ¢Lravbpwrioc deve ser compreendido como um exercicio proveniente
de um instinto natural dos animais, ou de seu aproveitamento por parte dos seres
humanos.

Passo agora ao novo tdpico, que tange a ¢Lravbpwric em ambito biblico, e

judeo-helenistico.

3.2

A Nocao Descendente de ¢LAavBpwria Nna Sagrada Escritura, e no
Judaismo Helenistico (Carta de Aristeia e alguns outros escritos) em
geral

Proponho-me, no presente topico, a considerar a noc¢do descendente de
dLriavbpwtie. (de Deus para com os seres humanos), tal como se apresenta em
alguns trechos da Sagrada Escritura, Antigo e Novo Testamentos, enquanto
pressupostos imediatos para o tema em S. Gregdrio de Nissa analisado nesta tese.

A presenca do termo e da sua concepcdo em senso teoldgico nos textos
escrituristicos sdo indubitavelmente fontes das quais o autor hauriu, enquanto
pensador cristdo, fiel e reverente as Sagradas Letras,'14 para aplica-los relacionados
a Economia da Encarnacdo do Logos, na Oratio Catechetica Magna XV.11® Mas
ndo se pode igualmente menosprezar alguma consideracdo a respeito desse tema,

igualmente presente em alguns escritos do Judaismo Helenistico, particularmente

18 LUCK, U. ¢ulavfpwnie, ¢rievfpdsma., col. 1103.

114 A respeito da reveréncia dos Padres para com as Sagradas Letras, diz Jean Gribomont que “a
autoridade da Biblia era um fato indiscutivel” para eles: GRIBOMONT, J. Scrittura (Sacra)., col.
4794,

115 Acerca dessa concepcdo teoldgica de dLiovdpwrnic nas Escrituras, veja-se o que se diz em:
MASPERO, G. Philantropia (¢tiarfpwnic)., p. 458.
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naquelas obras ou autores que de algum modo estabeleceram contato com a forte e
influente cultura helenistica.

Assim sendo, parto primeiramente do estudo dos textos biblicos do Antigo
Testamento, em que se fala explicitamente da amizade descendente divina pelo ser
humano, a saber: Sb 1,6; Sb 7,14; Sb 7,22b.23. Fago-0 preceder todavia da
consideracdo do importante texto de Ex 33,11a, no qual, apesar do termo
dLAiavbpwtie N30 ser mencionado, merece todavia especial consideracdo, haja vista
a maneira emblemética em que a relacdo de amizade entre Deus e 0 ser humano, na
pessoa de Moisés, é expressa. Passo depois ao texto de Tt 3,4, central a respeito
desse assunto no Novo Testamento. Por fim, considero a Carta de Aristeia, e

escritos em geral do assim denominado Judaismo Helenistico.

321
O texto de Ex 33, 11a

Assim é expresso na Septuaginta o texto de Ex 33,11a: “E o Senhor falou a
Moisés face a face, como se fala a um proprio amigo”.116 E preciso notar, antes de
mais nada, e conforme eu ja havia dito acima, que o termo ¢LAavBpwTiac NA0 €
mencionado neste versiculo. Todavia, este se torna emblematico pelo modo belo e
surpreendente  como nele vem expresso o trato divino com Moisés, enquanto
permanecia em oracdo na Tenda da Reunido: de fato, aquele trato é apresentado,
tendo por paradigma uma relagdo de intima amizade entre duas pessoas. E apesar
de ndo ser usado o0 termo ¢rravBpwmie, note-se ai a presenca do termo ¢iiov,
acompanhado do pronome reflexivo em seu genitivo (ccutod), indicativo da
intensidade e intimidade de unido entre Deus e Moisés, a quem fala, como ocorre
entre 0s seres humanos, como um amigo ao Sseu proprio amigo, ao amigo dele
mesmo. Faco ressaltar o uso de €xvtod, ao invés do simples altod, que sugere um
vinculo de mais estreita comunhdo entre as duas partes da amizade.’

Existem ainda outros textos da Septuaginta que falam da relacdo de amizade

entre Deus e personagens notaveis do Antigo Testamento, como € o caso de Moisés.

16 Kol érdanoer kiprog mpog Mwuofy évdmoe évwmin o¢ €l tig Aaifoel mpdg v éavtod dliov.
Preferi respeitar o mais possivel, e quando possivel, os tempos verbais gregos, na tradugéo para o
nosso vernaculo.

117 A guisade melhor compreenséo, recordo os paralelos latinos desses pronomes: enquanto a attob
corresponde o pronome ‘eius’, a éxvtod corresponde o pronome ‘ipsius’, que denotauma nogao de
maior intensidade e pertenca que o anterior.
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Neles também, tal vinculo é apresentado como expressdo de uma notdria
familiaridade entre a pessoa e Deus, e com quem Ele (ou o “Anjo de Iahweh”) trata
“face a face”.118 Todavia, em nenhum desses textos é utilizado o termo ¢iiov.
Assim sendo, Ex 33,11a adquire, dentro da Septuaginta, uma importancia singular,
enquanto pressuposto teoldgico para o tema da ¢pLravbpwmic do Logos.

Segundo o que hoje se afirma, Ex 33,11a esta inserido dentro de um bloco
maior, aquele de Ex 32-34, o qual por sua vez pertence a secdo de Ex 19-40, dltima
dentre aquelas do livro, cujo tema € propriamente a Alianca ou 0s acontecimentos
do Sinai.1® Ainda que boa parte da secéo seja herdeira da tradicdo Sacerdotal P, 0
bloco referente ao texto em questdo é de tradicdo mais antiga.2°

Assim, a Tenda, dentro da qual vinha depositada a Arca da Alianca durante a
caminhada pelo deserto, aparece ali “como sinal e meio da presenga divina”,1?!
presenca essa que ocupa o lugar central ao longo de todo o livro do Exodo. Nesse
caso especifico do capitulo 33 de Exodo, entretanto, precedido pelo episddio da
infidelidade do povo em Ex 32, a Tenda da Reunido € armada ‘“fora do
acampamento, longe do acampamento”,'?? reflexo da distncia entre Deus e seu
povo, mas que serve ao mesmo tempo, todavia, de local de reaproximacdo entre
ambos, por meio de um mediador, Moisés, de cuja intima relagdo com Deus se
beneficia toda a gente, e por meio de quem Deus prodigaliza sua benevoléncia.
Assume portanto especial valor aqui a expressdo “face a face” (évwmiog évwmiy),
no sentido de que a intima intermediacdo de Moisés junto a Deus, na condicdo de
amigo, é entendida como causa instrumental que propicia o perddo divino ao povo
infiel.

Que coisa significa propriamente a expressao “rosto” ou “face de Deus™?
Conforme H. D. Preuss afirma, a expressdo pode ter tido origem no costume pagao

de se ir aos santudrios, onde havia a imagem de um deus, para ali se rezar diante

118 Assim sdo os textos de Gn 32,31; Dt 34,10 (paralelo semelhante a Ex 33,11); Jz 6,22; Ez 20,35.

119 Cf,, por exemplo, o que se diz a respeito em: LOPEZ, F. G. O Pentateuco.

120 4, D. Preuss afirma que “nas tradicdes de J e E, mais antigas que a de P, se fala de uma tendaem
Ex 33,7-11 e Nm 11,16s. 24-30; 12,4s.10, donde Ex 33,7-11 serve de introdu¢do a Nm 11 e 12.”:
PREUSS, H. D. Teologia del Antiguo Testamento., p. 438. E, quanto ao bloco de Ex 32-34
propriamente dito, afirma F. G. Lopez: “Do ponto de vista dos estudos histdrico-criticos, de Ex 19-
40 é preciso distinguir pelo menos duas classes de textos: ndo-sacerdotais (19, 3-24,11; 32-34) e
sacerdotais (19,1-2; 24, 15-18; 25-31; 35-40).”: LOPEZ, F. G. Op.cit., p. 151. Devo observar,
todavia, que essateoria que menciona as fontes Javista, Eloista, Deuteronomista e Sacerdotal, é, nos
dias atuais, profundamente questionada, embora possa ser ainda utilizada com moderacéo.

121 PREUSS, H. D. Op.cit., p. 436.

122 Ex 33,7.
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dela. Contudo, tal explicacdo ndo é de modo algum absoluta, em virtude da auséncia
de qualquer representagdo material de Deus em Israel. E acrescenta: “Com esta
expressdao € possivel que se pusesse também de manifesto (...) uma especial
confianca em Yahvé (..) ou a experiéncia de seu auxilio”.1?® Nao se trata
evidentemente da visdo direta e imediata de Deus, mas uma formula plastica para
expressar, de um lado, tanto a manifestacdo da presenca invisivel e dagraca divinas,
guanto a experiéncia humana de ambas. Desse modo, a Tenda e a Arca eram um
garante da atuacdo do Deus invisivel e irredutivel a qualquer representacao
material. Trata-se, nesse sentido, de um dado sumamente antropoldgico.

Também S. Gregorio de Nissa ja entendia, a seu tempo, a necessidade da
busca do denominado “sentido espiritual” desse texto.1?* O motivo estd na aparente
contradicdo entre Ex 33,11a, e Ex 33,20.23b.125 De fato, ¢ muito significativo, a

respeito disso, aquilo que o autor diz em sua obra De Vita Moysis, a saber:

Mas prosseguindo estas reflexdes, conforme a ordem ldgica das realidades
investigadas, fomos levados ao senso profundo da contemplagéo a respeito desta
passagem. (...) Como aquele que vé claramente a Deus através de tamanhas
teofanias, segundo o que vem testemunhado pela Escritura Divina (naquilo que ela
diz, que ‘face a face, como alguém a falar com o proprio amigo’) (...) pede a Deus
que se manifeste a ele, como se se manifestasse sempre, mas ainda ndo fosse visto?12

Em relacdo ao tema da ¢pLiavBpwmie, 0 mais interessante desse texto esta no
fato de que, interpretando Ex 33,11a segundo o senso espiritual, a teofania é

entendida ali pelo Nisseno ndo tanto como ponto de chegada, mas como ponto de

123 PREUSS, H. D. Teologia del Antiguo Testamento., p. 284.

124 Diz o ProfessorManlio Simonetti que “Gregério foi sobretudo umespiritual, como Origenes (...),
e por isso naturaliter levado a valorizar a exegese espiritual, isto é, em larga parte alegorizante, do
texto sacro, no sulco da tradi¢@o origeniana.”: SIMONETTI, M. Lettera e/o Allegoria., pp. 146-147.
125 Bx 33,20: “Nio poderas ver a minha face, porque o homem nfo pode ver-me e continuar
vivendo.”; Ex 33,23b: “Minha face, porém, ndo se pode ver.”

126 ' ApA0 ot eV Th GrorovBle TV EEmaopéveor Embuevol mpde ™y Lmévolaw ThHe TOV TOTOV
tobtov Bewplag AvéxOnuev. (...) TIdc 6 tooaitale Beodaveluls évapyds Opav TtOv GOV Tapk THS
Belac dwriic paptupoluevog (v olg dnoly, Bt évdmog évwTiw, wg v TLg AaAnon TPOg TOV E0VTOD
dlrov) (...) 8eltar t0D Oeod davfvar adtE, we Tod del datvopévou undémw Odbévtoc; : GREG.
NYS., v. Moys. (PG 44, 397D; 400 A). O texto original dessaobra, na Patrologia Grega de Migne,
ndo possuidivisdo em capitulos. Note-se, além disso, 0 uso dos termos vmévoLa € Bewpie, tipicos
para indicar o senso espiritual (ou interpretacdo aleg6rica, grosso modo falando) da exegese desse
texto, bem na linha do vocabulario exegético de Origenes. A respeito disso, afirma o Prof. Manlio
Simonetti que Origenes, “para indicar justamente que o senso espiritual se atinge com o elevar-se
acima do nivel sensivel, isto ¢, literal”, adota o uso, “para indicar essa compreensio superior, de
Bewpla, voely, vénoig, vémua, etc”: SIMONETTI, M. Op.cit., p. 80 4 nota45. Também é necessario
que se diga que, ao tempo dos Padres, a expressdo “senso literal” ndo possuio mesmo significado
dado hoje pela Exegese Biblica: tal expressdo ndo significa ali aquele de ‘intencdo original dada
pelo autor’; mas sim, o senso de ‘significado imediato da letra do texto, tal qual se apresenta
imediatamente’.
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partida do desejo da visdo e da experiéncia de Deus. Falando em breve: associando
Ex 33,11a com Ex 33,18, o autor dira, na continuacdo de sua reflexdo, que a
aparente contraditoriedade entre os dois textos quer ensinar, na verdade, que ndo é
tanto olhando para Deus, mas seguindo-O como guia, que Moisés pode obter do
mesmo Deus o cumprimento de seu desejo.'?’” E o motivo é: em virtude da
munificéncia ou generosidade de Deus (tod Oeod peyarodwpen).t28 Em outras
palavras: se € possivel a Moisés fazer uma experiéncia da presenca de Deus ainda
muito maior do que a da Tenda (bem como do que das demais manifestagdes
referidas em Ex 33,19.21-23), isso é possivel gracas a munificéncia divina,’2° que
precede Moisés como guia e indicador do verdadeiro caminho. 130

E bem verdade que o autor ndo usa ai 0 termo ¢Liavfpwrie, mas sim aquela
expressao tod Oecod pueyarodwpea (Munificéncia, generosidade de Deus), ameu ver,
bastante tangentes: Deus concede a Moisés (e portanto a um ser humano) segui-Lo;
e,seguindo-O, passar de uma experiéncia de oracdo aquela mais perfeita e profunda,
que é a da Sua presenca.'3! Em sintese: a iniciativa a que o ser humano tenha uma
experiéncia de profunda amizade com Deus advém da grande generosidade de Deus
para consigo. E portanto iniciativa de Deus.

Nessa mesma linha de compreensdo deve ser entendido um outro texto do
Nisseno, em que também o autor faz referéncia a essas passagens do livro do Exodo
(Ex 33,11a.18). Trata-se daquele referente a primeira Homilia do seu Comentario
ao livro do Céantico dos Canticos, em que reflete sobre os quatro primeiros

versiculos desse livro. A certa altura, afirma:

Como a esposa amava 0 esposo, assim agora a Igreja, que fala como a virgem no
Cantico dos Canticos: que me beije com beijos de sua boca. Assim, aquele que foi
digno de falar com Deus face a face, como atesta a Escritura, conservava o anseio,

127 “Moisés respondeu a lahweh: ‘Rogo-te que me mostres a tua gléoria.”: Ex 33,18.

128 Cf. GREG. NYS. v. Moysi. (PG 44, 404 A).

129 Cf. Ibid. (PG 44, 405 A).

130 «pois 0 guia, a0 serseguido, indica 0 caminho ao que o segue” (‘0 odv 65MYGY, TG TponyElobuL
100 émopévou THy 080V bmodelkvuoly-).: lbid. (PG 44, 409 A).

131 1gualmente na IV, Homilia sobre as Bem-Aventurangas, afirma o Nisseno: “o Logos, que nos
conduz pela mdo a parte mais alta da escadadas Bem-Aventurancas, é Aquele que, segundoa voz
do profeta, dispde no nosso coragio as belas ascensdes” (6 TpOg T VYMAOTEPE THE TAOV MEKAPLOWWDY
KALLoTOG YeLpaywy@dy Mudc Adyog, O katd Thy tod Ilpodrtou wvmy, TG KaAdg dvoPacelc v TH
kepdle MUAY SatiBéuevoc): GREG. NYS., beatitud. 4, 1 (PG 44, 1232).
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com maior desejo de tais beijos, de igualmente com estas teofanias, ver (a Deus) em
modo digno, como se nunca O tivesse contemplado.132

Fica assim bastante claro, através de tudo o que foi dito até agora por meio
desses textos, que a experiéncia de amizade profunda entre Deus e Moisés em
Exodo, é ja entendida por S. Gregério de Nissa como ainda incapaz de traduzir todo
aquele sentido de ¢pLicvBpwmiee que mais tarde adquirird no Novo Testamento, com
a Encarnagdo do Logos. Mesmo assim, fica igualmente claro que o ponto de partida
do acesso humano ao seu Criador é a sua iniciativa de amor pela criatura humana.

Antes porém de passar ao texto de Tt 3,4-5, considero brevemente os trechos
de Sb 1,6; Sb 7,4; Sb 7,22b.23; Sh 7,27.

322
Os textos de Sb 1,6; Sb 7,14; Sb 7,22b.23; Sb 7,27

A importancia de se considerar essas quatro passagens desse livro
veterotestamentario estd no fato, primeiramente, de que neles a Sabedoria divina
vem apresentada ndo somente como um atributo divino, mas como um Ser
personificado, agindo junto de Deus desde sempre. Mas, além disso, tais versiculos
identificam-na como responsavel pelo estabelecimento do vinculo de amizade entre
Deus e 0s seres humanos, ou seja, uma espécie de medianeira propiciadora dessa
relacéo.

Os textos dizem: “A Sabedoria ¢ um espirito amigo dos homens”.133 E: “De
fato, (a Sabedoria) é um tesouro inesgotavel para os homens; 0s que a adquiriram,
atrairam a amizade para com Deus, recomendados pelos dons da instrugdo”.13* E
também: ‘“De fato, existe nela um espirito (...) amigo dos homens”.13> E ainda:
“permanecendo (...) nas almas santas em cada geragdo, transmuta-as em amigos de

Deus”.136

B2 0%twg 7y viv “ExkAnole, 7 viudn tov voupiov épiter, kot ™y év 1§ “Aouatt Tapbévoy Ty
Ayovoay: ®LANoaT Ke GTO GLANuATOY oTOpatog avtod. OUtwg 6 SuLb TRAG Kotd OTOMK YLVOWEVTS
a0t Tapd tod Bcod opLilag kaBwg paptupel N [padn). Ot év émbuple peilovt @V TtoLobTwWY
PLAnuaTOY  éyéveto, petk Tooauteg Beodavelng wg WTw Tebeopévog L8ElV GELOV TOV ToBoluevov :
GREG. NYS., cant.11 (PG 44, 778).

133 pLadvBpwmor yop mreduo codie: Sb 1,6.

134 guekALmic yop Onoaupdc éoTiy drBpdmoLe, ‘o ol ktnoduevol Tpde Bedv éoteliavto dLAlav S
T €k modelog Swpetg ovotadévteg: Sh 7,14

185 "Fotwy yap &v adth medpo (...) dpLidvBpwmov: Sh 7,22.23.

136 évovon, (...) katde yevedic elg Yuydg ooloc petaPaivovon dilovg Beod: Sb 7,27.
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No que tange ao primeiro texto, sabe-se que ele faz parte do prologo
introdutério do livro, cuja pericope de Sb 1,1-15 é uma “exortagdo para amar a
justica”.237 Tal exortacdo é dirigida de modo peculiar, desde o versiculo primeiro,
aqueles que detém algum tipo de poder no mundo, e capazes portanto de exercer
sobre os demais um julgamento. Mas o carater universalista, oriundo seja do
helenismo, seja de correntes filos6ficas como o Estoicismo, e de que o autor do
texto é influenciado na época de sua composicdo,!3® faz com que ele afirme, no
inicio  do versiculo 6, o amor da Sabedoria divina personificada por toda criatura
humana. Por isso mesmo, ndo é um amor que se faz de cego as injusticas e
perseguicOes (infligidas sobretudo sobre os israelitas habitantes no Egito, a quem o
autor dirige a obra com o fim de encoraja-los3® e de robustecer-lhes a fé em meio
a um ambiente id6latra e pagdo!4%). Antes, tal amor, segundo aquilo que diz o
restante da pericope, abomina o mal e a iniquidade.

O mais interessante porém, para o presente estudo, é constatar que a
Sabedoria personificada, amante do ser humano — particularmente aqui na pericope
de Sb 1,6-11,141 — ¢ um ente intercambiavel em todo o contexto com as palavras
“Deus” (versiculo 6c¢), “espirito do Senhor” (versiculo 7a), “Justica vingadora”
(versiculo 8), “Senhor” (versiculo 9): em suma, Deus € o sujeito da agdo, Aquele
que proporciona a possibilidade de estabelecimento do vinculo de amizade com o
ser humano.

Quanto a Sb 7,14, encontra-se na segunda parte do livro, na pericope de Sb
7,13-22a.142 Nesta, a Sabedoria é elogiada em uma espécie de preambulo aquilo que
se vai dizer em seguida, a respeito da sua natureza. Mais precisamente, no versiculo
14, ela é louvada como um grande beneficio para o ser humano (“um tesouro
inesgotavel”), ja que ¢ unida intimamente ao ser de Deus.'3 Embora ndo se utilize

o0 termo $pLAavbpwrie aqui, nem seu adjetivo correspondente, aparece no entanto a

137 LINDEZ, J. V. Sabiduria., p. 832.

138 Os estudiosos datamo livro da Sabedoria dentro de meados do século | aC: Cf. LINDEZ, J. V.
Sabedoria.,p. 113. Igualmente a respeito disso,diz também J. E. Rybolt: “O resultado é uma data
em meados do século I, cerca de 50 a. C.”: RYBOLTD, J. E. Sabedoria., p. 399.

139 Cf. ELLIS, P.F. Os Homens e a Mensagem do Antigo Testamento., p.500.

140 Cf. RYBOLTD, J. E. Op. cit., p. 399.

141 Essa é considerada a segunda pequena unidade dentro do prélogo: Cf. LINDEZ, J.V. Sabedoria,,
p. 113.

142 Cf, LINDEZ, J.V. Sabiduria., p. 836; Cf. também: RYBOLTD, J. E. Sabedoria. p. 406-407.
143 A Sabedoria é um “tesouro inesgotavel por sua intima unido com Deus, de forma que se
identificam sabedoria e Deus. O que se atribui a Deus: ser origem e fonte de todos os bens, se diz
também da Sabedoria, como ¢ a criagdo de tudo.”: LINDEZ, I. V. Op. cit., p. 836.
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expressdo correlata ¢puitee Tpog Beor, como consequéncia da posse da Sabedoria-
Deus no intimo do ser humano. N&o se pode perceber aqui um indicio prefigurado
dadoutrina da Inabitacdo da Trindade por meio da graca, cujo fruto inclui aamizade
entre Deus e 0s seres humanos?

Quanto a Sb 7,22b.23, pertence a uma unidade literaria maior, que inclui o
bloco de Sh 7,22b-8, 1, considerado como central na segunda parte do livro, pois
que apresenta as qualidades e a natureza da Sabedoria. E significativo notar que,
embora nos versiculos 15b, e 17-20 do bloco precedente (Sb 7,13-22a), se faca uma
distincdo entre a Sabedoria e Deus, todavia, no Gltimo versiculo desse mesmo bloco
precedente (Sb 7,22a), o autor os reaproxima.l44 Desse modo, passa a elogiar a
Sabedoria por aquilo que ela é em si mesma através do elenco de diversos de seus
atributos, dentre os quais, aquele que vem ao caso: nela ha um espirito ‘amigo dos
homens’ (com o emprego explicito do termo ¢LiavBpwmor no versiculo 23).
Portanto, aquela mesma Sabedoria criadora artifice do mundo do versiculo 22a —
mas ao mesmo tempo reflexo de Deus e espelho de sua atividade, conforme o
versiculo 26 — revela ser proprio de Deus ndo existir simplesmente como o
Totalmente Outro, Inacessivel, mas enquanto Agente no Universo, em acdo “ad
extra”, criando, provendo, e sobretudo privilegiando a criatura humana com o
vinculo da amizade.

Por ultimo, considero Sb 7,27. Como no versiculo 14, ndo se cita ai o termo
dLiavBpwmie. Todavia, o wversiculo indica quatro coisas importantes: 1) a
permanéncia da Sabedoria no interior dos seres humanos (expressa pelo participio
presente pévovoe); 2) seres humanos que, particularmente nesse versiculo, sdo as
“almas santas”, ou seja, os justos do Antigo Testamento (Yuyac oOotag); 3) a
atemporalidade dessa acdo, ja que se faz sentir “em cada gera¢do” (koto. yeveac), €
ndo em uma determinada; 4) e o efeito da permanéncia ativa da Sabedoria nos
justos, tornando-os “amigos de Deus” (¢pirovg 6eod). O versiculo, considerado
central na pericope, ressalta mais uma vez o protagonismo da Sabedoria enquanto
propiciadora do vinculo profundo de amizade com os seres humanos. Em um
primeiro momento, se poderia pensar em um efeito excludente da acdo: a amizade
de Deus restrita apenas aos seus santos. Em nenhum momento do texto, entretanto,

se diz que esses santos se resumem a um grupo de predestinados. Nem mesmo €

144 Cf. lbid.; Cf. também: RYBOLTD, J.E. Sabedoria., p. 407.
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mencionado esse ou aquele justo da Antiga Alianca: antes, séo aludidos de forma
genérica e sem especificacdo de momento cronoldgico. Em conclusdo: a iniciativa
e a causa principal da amizade entre Deus e 0s seres humanos € a sua Sabedoria.
Entretanto, cabe a criatura humana predispor-se a inabitacdo e transformacao
causada pela mesma.

Apesar da grande proximidade entre a Sabedoria personificada e o Logos, ndo
se pode deduzir disso a Revelacdo da Segunda Pessoa da Trindade na literatura
sapiencial do Antigo Testamento. O motivo estd obviamente no fato de que a forte
concepcao monoteista do Judaismo entende tal atributo divino, ainda que elevado
ao grau de uma personificagdo, como uma criatura de Deus. O texto mesmo de Pr
8,22, famoso nas disputas arianas do século 1V, o demonstra. Mas ndo ha ddvida de
que 0 modo assim refinado com que os autores sapienciais descreveram a Sabedoria
serviu de fundamento para a futura teologia cristd, tanto a respeito da Ontologia do
Mistério Trinitario e das suas processdes, quanto a respeito da Cristologia, no que
tange a Pessoa do Logos Encarnado.

Todavia, a despeito dos avangos exegéticos que hoje se possui, € muito
significativo que os Padres da Igreja tenham visto na Sabedoria personificada, ja
em seu tempo, ndo a identificagdo, mas uma prefiguracdo do Logos divino. Assim
acontece com S. Gregério de Nissa, o qual, no rastro datradicdo patristica, se refere,
particularmente em alguns de seus escritos, ao Logos-Sabedoria de Deus enquanto
Esposo das almas nas quais Ele habita, uma vez purificadas de seus pecados. E o
que ocorre, aguisa de exemplo, em seu Tratado sobre a Virgindade, no qual o autor,
em certo momento, compara a alma (entenda-se ‘pessoa’) com uma mulher
prometida em casamento a um rei, mas simultaneamente assediada por certos
homens mal-intencionados aseu respeito: se ela se mantém fiel a seu futuro esposo,
mostra sua pureza. Mas se volta seus olhares a qualgquer um deles, perde assim seu

valor. Entdo conclui o Nisseno:

Assim, a alma que vive para Deus ndo se apaixonara, por engano, por nenhuma das
coisas que t€m para ela uma aparéncia de bem (...). E como, diz a Escritura, ‘que a
sabedoria ndo entrard em uma alma perversa’,assim se pode dizer com toda verdade:
0 bom esposo ndo pode vir habitar em uma alma irascivel, denegrida, ou afetada por
qualquer outro defeito semelhante.'#®

145 0btw kol ¢ Bed (oo Yuxh oddevt v 8L drdne adth mpodalropévwy KeAdy épacdfioetel
Ve ¢ s , \ ., , f ey ” NP
() kol wg ooy M ypodn “elg kekotexvov Yuxmy Wi €Loerevoecbul codlov”, oUTwG €0TLY aANBAC
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Nota-se o claro paralelismo, nesse texto, do matrimonio entre um homem e
uma mulher neste mundo, com aquela unido mistica entre a pessoa humana e Deus.
O mais interessante no trecho acima, todavia, é perceber a explicita associagdo entre
a Sabedoria e Cristo no papel de Bom Esposo (aye6ov vuudiov) da alma virtuosa.
E que tal expressdo se refira ndo apenas a imagem veterotestamentaria de Deus-
Esposo de seu Povo, mas precisamente a Deus Filho, pode-se ndo apenas deduzir
do fato de que o autor, nessa obra, se refira mais de uma vez aos textos do Apostolo
S. Paulo que utilizam essa mesma imagem, relativa a unido matrimonial entre Cristo
e a Igreja,1#® mas explicitamente identifica, no capitulo 11l da obra, a expressdo
“Bsposo Imortal” (&dpBeptog vupdiog) com Cristo.}4” Todavia, o mais importante,
guanto ao que diz respeito a esse estudo, é o fato do autor apontar aqui para a
descida e Inabitacdo de Cristo, enquanto Sabedoria divina, na alma virtuosa: assim,
associa a figura veterotestamentaria da Sabedoria que mora nos justos, com 0
Logos-Encarnado Filantropo, apaixonado pela criatura humana, e que inclinado por
ela, vem ao seu encontro.

Tendo considerado até agora esses textos do Antigo Testamento, passo entao

a tratar do texto neotestamentario de Tt 3,4-5.

3.2.3
O texto de Tt 3,4-5

O texto escrituristico que sem divida pode ser considerado central como
pressuposto para a compreensdo da doutrina cristolégica da ¢Lrarbpwmic em S.
Gregorio de Nissa é justamente o que aparece em Tt 3,4-5, o qual diz. “mas quando
a bondade e a filantropia de Deus nosso Salvador se manifestaram, (...) Ele nos
salvou.148

N&o é dificil perceber toda a dimensdo, a nivel cristoldgico, que aqui o termo

alcanca, em virtude do estreito liame com a economia salvifica atingida em seu

eimely unde elg Bupwdn kol Paokovov ‘1 &ALO TL €xoucLy ToLoDTOV &V EXUTR TAMUUEAEC SuvaTOV
elval OV GyeBov vupdlov eloowkiodfval.. GREG. NYS,, virg. 16, 1 (GNO MIII/1, 312).

146 Assim, em virg. 16,2 (GNO VIII/1, 313), serefere a Ef 5,27 (“para apresentarasimesmo a Igreja,
gloriosa, sem mancha nem ruga”); em virg. 20,4 (GNO WIII/1, 327), se refere a 2Cor 11,2
(“desposei-vos aesposounico, a Cristo”). O Nisseno chega mesmo, nesse ultimo texto, a denominar
0 Apéstolo S. Paulo com um termo tipico do vocabulario matrimonial: ele é 0 koAdg vupddotorog,
ou seja, 0 bom paraninfo, que prepara a noiva para 0 encontro com seu noivo nas nupcias.

147 GREG. NYS., virg. 3, 8 (GNO VIII/1, 264).

148 Diz 0 texto grego: te 8¢ ) xpnotdTne KoL 1) dLAcvBpwmie Emeddrn Tod owTipoc TUGY OeoD,
(...) éowoev Muag.
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cume por meio da Encarnacdo do Verbo. O amor de Deus pelos seres humanos é
pois:

1) uma teofania operante;

2) que se realiza e desencadeia por meio de um evento historico, concreto;

3) efetuado por iniciativa do proprio Deus, em que Ele mesmo entra na
sucessdo dos eventos humanos, isto €, na sua historia;

4) atingindo o seu climax com a consumacdo plena de Si pelas suas criaturas;

5) redundando em uma consequéncia de carater sobretudo soterioldgico.

Tudo isso adquire um significado ainda mais amplo, se se considera o que diz
Gnilka a respeito desse versiculo, dentro do grande contexto das Cartas Pastorais,
as quais, segundo este autor, refletem uma situacdo de confronto com uma heresia
surgida no seio da comunidade cristd, mas com influéncias de um pensamento que,
lato sensu, “tratar-Se-ia, pois, de uma orientacdo que mais tarde se sintetizou com o
nome de gnosis”.14% Ora, se assim €, a pLiavbpwnio divina aqui mencionada surge
como reagdo a um qualquer grupo, influenciado por correntes de pensamento que
ensinavam a absoluta Transcendéncia — e, por consequéncia, inacessibilidade — de
Deus; bem como o rigido predestinacionismo salvifico gnostico, que reduzia a um
grupo de eleitos, os “espirituais” ou mveupatiyol, a possibilidade de acesso ao
mundo divino. Em poucas palavras: em um golpe a fé na Encarnacdo do Logos de
Deus. Diante desse contexto, o autor das Pastorais insiste em afirmar a intervencédo
divina na historia, ndo apenas com um beneplacito ocasional, mas mesclando-se Ele
mesmo com as experiéncias da vida humana.

Mas, 0 mais interessante para este trabalho é o fato de, na passagem em
questdo, tal intervencdo tenha sido expressa por meio do termo ¢Liavbpwric, de
modo que ¢Liarpwria-Encarnacdo-oikovopuie (Economia Salvifica) estdo aqui
intimamente associadas. De fato, Gnilka faz notar que as Cartas Pastorais
transmitem elementos textuais pré-existentes, contidos em formulas como a de 1
Tm 2,5.6a (na qual se encontra a influéncia de outros elementos mais antigos, como
provavelmente os de 1Cor 8,6 e Ef 4,5 em que, em lugar do peaitng — Mediador —
de 1Tm 2,5, se encontra kpLoc — Senhor) e a de Mc 10,45 (no que diz respeito a
afirmagdo sobre a morte expiatoria do “Fiho do Homem”, provavelmente

reinterpretado em 1Tm 2,5 por meio da expressao avfpwmoc XpiLatog Incodg — 0

149 GNILKA, 1. Teologia del Nuovo Testamento., p. 369.
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homem Cristo Jesus — para se afirmar a verdade sobre a humanidade de Cristo). Em
outras palavras: pode-se deduzir que, a guisa de confronto com a heresia acima
mencionada, as Pastorais acentuam a verdade do Mistério da Encarnagdo por meio
de uma evolucdo terminoldgica que privilegia ndo tanto os titulos divinos judaicos
aplicados a Jesus, mas a Economia historico-salvifica. E ainda mais precisamente,
no caso de Tt 3,4-5, a salvacdo dos seres humanos traduzida como teofania da
bondade e da misericérdia divinas, ou seja, ¢pLiavBpwmic.

Ora, é nesse sentido que se revela bastante importante a contribuicdo de S.
Gregorio de Nissa, ao tratar da ¢Lravbpwrioc enquanto aspecto fundamental da
missdo, e mesmo do Ser do Logos, como se vera no proximo capitulo desta tese.1°0
A meu ver, embora se deva atribuir a seu irmdo mais velho, S. Basilio Magno, o
mérito de haver resgatado o senso historico-salvifico da missdo do Logos
(obnubilado desde o século Il, apds S. Irineu), através da nocdo de oikovopie —
distinguindo-a daquela de 6eoloyic, por ser esta mais referente a natureza divina do
Logos —, ao Nisseno cabe o louvor de ter aprofundado e ampliado sensivelmente
aquele sentido de oikovouie em termos de ¢pLravBpwmie, isto é, de benevoléncia
amorosa e sanadora de Deus para com as criaturas humanas, com claro acento nao
apenas soteriologico mas também antropologico e, por que ndo dizer mais
especificamente, afetivo: Ele inclina-se a sua criatura, importa-se com ela, faz-se
presente entre 0s seres humanos (a ¢pLiavbpwmiee € “a causa da presenga de Deus
entre os homens”),1%1 empenha-se com solicitude por ela (“a solicitude do poder
divino” para com o ser humano doente, softido).!>? H& portanto, segundo S.
Gregobrio de Nissa, um okomdc (escopo) inseparavelmente associado a oikovouio
divina em prol da criatura humana, que toca um proprium de Deus, que €é a sua
benevoléncia, a qual se caracteriza ndo apenas em criar e conservar, por meio da
Providéncia, todas as suas criaturas, mas igualmente em restaurar a sua dignidade
primitiva a natureza humana debilitada e enferma, caracterizando assim um ato de
promocdo, de ascensdo, de uma sua condi¢do pior a uma melhor, por motivo da

dLaavBpwmiee do Logos. Esta efetua ndo apenas atos exteriores de benevoléncia,

150 E pem verdade que, a luz dos textos escrituristicos, o Nisseno trate do tema da driavBpwmic
relacionado as Trés Pessoas da Trindade, enquanto aco trinitaria ad extra. Todavia, no capitulo XV
da Oratio Catechetica Magna, o acento é dirigido ao Logos Encarnado.

Lt adtlar tig év dwdpudmoLe tod Beod mupovsiag: GREG. NYS., or.cat.15 (GNO 1l1/4, 43).
152§ ¢ Belac Suvapewc doyoriac: lbid., 27 (GNO I11/4, 69). De fato, doyorin denotajustamentea
ideia de presteza, de falta de tempo como consequéncia do empenho de alguémem uma ocupacéo.
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mas sana interiormente anatureza dos seres humanos, doente pelo pecado. De fato,
afirma o autor no capitulo XII da Oratio: “¢ de Deus o elevar da debilidade, de volta
asi mesma, pormeio da saude, a natureza alterada.”53 E de se notar, no texto grego,
0 uso do verbo émavayeiy, ou seja, conduzir para o alto, elevar.

Ha todavia algo ainda que se deve dizer a respeito de Tt 3,4-5, no que tange
a esse tema da ¢pLiavBpwriee do Logos: apesar de adquirir ali todo o seu significado
cristdo; e, apesar, como dissemos no inicio desse topico, do fato das Escrituras
Sagradas possuirem, para os Padres, uma autoridade indiscutivel, todavia, do que
se conhece dos textos do Nisseno, ele nunca citou o trecho escrituristico em questéo,
ainda que tenha aludido a ele indiretamente mais de uma vez, ao se referir ao tema
da ¢rLiavbpwrie.>* Ora, a partir do que foi dito no primeiro capitulo, a respeito do
uso dos grupos semanticos ¢iA- e ayem-, creio que se possa hipotetizar dai o fato de
que S. Gregodrio de Nissa quis, de fato, na Oratio Catechetica, falar da Encarnagdo
do Logos em termos mais compreensiveis ao mundo pagdo, elegendo assim um
termo comum, no que tange a esse assunto, tanto ao mundo pagdo quanto cristéo.
Tratar-se-ia assim, no meu modo de ver, em uma fina atitude de didlogo entre o
Cristianismo e 0 paganismo, em uma época na qual, no interior da Igreja, ainda se
arrastavam as polémicas disputas cristoldgicas com o Arianismo de Eundmio.
Penso que isso se tornard mais claro no terceiro capitulo desta tese.

Passo agora a um novo tdpico.

153 @eod o Tapatpameioar ¢ dobevelac Ty ¢plowy maALY 8L Dyelag Tpog cavthy émovdyeww.: Ibid.,
12 (GNO 11I/4, 40-41). E significativa a nota 3, que se encontra em Sources Chrétiennes 453,
referente ao texto do capitulo XIlI da obra, no qual a frase supracitada esta inserida, e que diz:
“Passagem marcada pela busca de efeitos de estilo: que, pondo em evidéncia a palavra Deus,
sublinhaque o Logos encarnado, autor de milagres, portanele o poderdivino; enumeragdo destinada
a sublinhar a atividade criadora ou re-criadora d’Aquele que quer assegurara salva¢do do homem;
periodos com efeitos de amplificagdo oratéria progressiva; procedimento de inclusdo gracas ao tema
de Deus que é mestre da vida: Deus d& a vida, Deus restitui a vida. Desta maneira, Gregério faz
compreender que o poder vivificante é uma prerrogativa exclusivamente divina, e que o Logos
encarnado que pde em obra este poder, é verdadeiramente Deus.”: GREGOIRE DE NYSSE.
Discours Catéchétiche., p. 211 a nota 2.

154 E hbem verdade que a Biblia Patristica apresenta nove passagens das obras do Nisseno como se
citassem Tt 3, 4-5. Entretanto, verificando cada uma delas, percebe-se em nenhuma haver a mencéo
explicita desse texto escrituristico, ainda que aludido provavelmente de modo indireto. Seria
bastante, portanto, a afirmagdo, como a de Giulio Maspero,em seu importante artigo “Philantrdpia
(priavbpwria)., a p. 458, referindo-se corretamente ao uso teoldgico desse vocabulo no Nisseno,
fundando-o sobre Tt 3,4, mas sem se referir & ainda que velada, porém mais ampla intenc¢do do
emprego desse vocabulo ns obras do Nisseno? Ou, em outras palavras: serd que o emprego de
dLraavBpomiec no Nisseno hauriu apenas do conceito biblico-cristdo do termo, tal como vem
apresentado em Tt 3,4-5? Penso, ao contrario, que buscando ensinar os catequistas como atingir
igualmente os ndo-cristdos, o Nisseno tenhaquerido usarum termo que possuisse ressonancia tanto
em ambito cristdo quanto ndo-cristao.
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3.24
O Judaismo Helenistico (a Carta de Aristeia, e alguns outros escritos
em geral)

Como disse acima, 0 tema da ¢iiavbpwric se faz igualmente presente
naquela literatura que, a partir do contato do Judaismo com a cultura helénica —
consequéncia da dominacdo de Alexandre Magno durante o século 1V aC — se foi
formando. De um modo geral, o tema € ai apresentado em referéncia ao
relacionamento entre osreis e seus suditos, e aparece seja nos editos dos soberanos,
seja também na literatura biblica e apdcrifa do periodo préoximo ao do Novo
Testamento, quando entdo os judeus se viram premidos por dominadores
influenciados pela cultura helenistica. Assim é que nas passagens como as de 2Mc
9,27, e 14,9, referentes respectivamente aos reis seléucidas Antioco V e Demétrio
I, 0 advérbio ¢pLravbpwTwe € 0 substantivo $Liarpwmier tém por objetivo indicar
0 modo de comportamento de ambos com o povo judeu.

Porém, dentre esses escritos, gostaria de ressaltar particularmente a famosa
Carta de Aristeia, obra composta no século Il por um judeu alexandrino.t> A,
embora o tema da ¢pLiavBpwmie. Seja novamente mencionado no que tange ao modo
de governar, e ao relacionamento do soberano com seus suditos, todavia se pde
como fundamento e motivo para 0 seu exercicio a imitatio Dei. Assim, 0 motivo
uktimo pelo qual o governante deve ser complacente para com seus suditos, evitando
a colera, e sendo liberal mesmo para com aqueles que dele discordem, € a imitagao
daquele que, sendo o governante por exceléncia de tudo, conduz o mundo por meio
de sua sabedoria divina, e de sua Lei. Portanto, a ¢pLiarfpwmioc humana descendente
do rei para com seus governados € definida na Carta de Aristeia como andloga
aquela de Deus para com os seres humanos por Ele criado.

Obviamente, o documento se trata de uma exaltacdo da Tora e da Sabedoria
veterotestamentaria, frente a sabedoria humana, filosofica. Nd&o é todavia de
somenos importancia o fato de que aqui a nogdo de ¢LiwrBpwmioc poSSUa um
conteudo mais teologico, no sentido de assemelhar o senso de uma virtude humana

de governo aquele do agir divino na Histéria da Salvacéo.

155 Cf. MACHO, A. D. Introduccion General a los Apocrifos del Antiguo Testamento con la
colaboracién de Maria Angeles Navarro Profesora Titular de Lengua y Literatura Hebreas en la
Universidad Complutense de Madrid y Myguel Perez Fernandes Director del Centro Biblico
Espafiol de Jerusalén., p. 175.
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Em outros escritos judaico-helenisticos reaparece o tema da ¢pLicvfpwric,
dizendo respeito tanto aquela dos governantes para com seus suditos, como a
divina. Assim é que se encontra a mencdo a ¢pLicvfpwmie dos soberanos seléucidas
e tolomeus sobre os povos por eles dominados em textos da tradicdo escrituristica
dos Macabeus, tanto deuterocandnicos quanto apdcrifos. Por exemplo, em 3Mc
3,14-15, é exaltada acleméncia dostolomeus em sua expedicdo de conquista a Asia

e a Palestina, do seguinte modo:

ocorrendo em modo razoavel a nossa expedicdo militar na Asia, que vGs mesmos
sabeis dizer respeito a um objetivo penoso, gragas a ponderada alianga dos deuses,
ndo a conduzimos pela violéncia da langa, mas pela cleméncia e pela muita
dLAavOpwmie. %

E, apesar da resisténcia dos judeus, chamados de insensatos e blasfemos,
continua o texto, em 3Mc 3,20-21:

Mas, tendo nds sido compreensivos com a insensatez deles, e tendo sido nds, por
ocasido da vitoria, reconduzidos ao Egito, temo-nos apresentado a todos os povos de
modo filantropo, e temos agido como convém, dando a conhecer a todos, nestas
coisas, a auséncia de rancor para com os de sua mesma raca. >’

No que tange a ¢pLiavBpwriee divina em relacdo aos seres humanos, se podem
mencionar, da mesma forma, textos de Flavio Josefo e de Filon de Alexandria.
Entretanto, se note que o zelo divino que se volta para o bem dos seres humanos
nesses autores adquire um carater, a0 menos implicito, de apologia ao Deus dos
israelitas, o qual, por meio da criacdo, da histéria de Israel e da Lei, se revela doce

e amigo do homem.158

3.3
A nocao da ¢raovBputic do Logos em S. Clemente de Alexandria,
Origenes e S. Atanasio

De todo o elenco de pressupostos apresentado até agora, penso que seja a

Patristica aquela que venha a oferecer uma mais clara sintonia com a aplicacdo do

=

156 O texto grego diz: tiic eic ™y “Aolav yevopévne ‘muiv émotpatelag, fic lote kol odtol, T TGV
Bedv &mpoTTWTe ouppeyle Koth AGyov € télog dyBelong Mymoduebe un Pl 80patog, Emielkeln
8¢ kol TOAAR dLiavBpwmiy.

157 O texto grego diz: mueic 8¢ tf todtwy dwole cuvumeplevexBévtec kol petd vikng Slakopulofévreg
eig v Alyumtov Tolg maoLy €Bveoy PLAaVOPOTWG GTavtioavteg koBwg Empemey émoLioauey, €V
8¢ TovtoLg TPOG TOLG ‘opodUAoLg aOTAV GuvMoLKakioy ETaoLy yvwpl{ovTeg.

158 Cf. LUCK, U. ¢ulavfpwrnie, ¢riarvfpdmoc., col. 1111.
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conceito de ¢pLriavbpwric em S. Gregdrio de Nissa. O que desejo dizer € que, ainda
que o termo j& fosse utilizado amplamente na literatura pré-cristd, todavia o
reencontramos cristianizado no Novo Testamento —associado ao tema da oikovopio
da Encarnacdo — e reaplicado principalmente na literatura patristica destinada aos
ndo-cristdos, mormente dos autores da denominada Escola de Alexandria.

Ora, que o Nisseno tenha recebido influxo dos autores dessa Escola, € uma
hipdtese que, julgo, se possa sem dificuldades supor e sustentar, a comecar mesmo
da sua biografia. De fato, é notoria a forca do liame entre S. Gregdrio de Nissa com
seu irmdo mais velho S. Basilio Magno, considerado uma espécie de patriarca para
toda a sua familia e, por conseguinte, um icone a ser defendido e preservado, mesmo
depois de sua morte. Mas Basilio recebera sua primeira instrucdo dentro do proprio
lar, de seu homdnimo pai, o qual, por sua vez, fora discipulo de S. Gregorio
Taumaturgo,'®® — aluno da Escola de Cesareia da Palestina e eficiente evangelizador
do Ponto e de sua redondeza — de modo que “os Padres capaddcios no século 1V
veneram Gregorio como o fundador da Igreja da Capaddcia.”®? Ora, a Escola de
Cesareia da Palestina fora fundada outrora por Origenes, o qual, porsua vez, foi um
dos principais representantes da Escola de Alexandria. Todos esses elementos
auxiliam em muito, a meu ver, para que se compreenda o vinculo ndo apenas
afetivo, mas também teoldgico, entre o pensamento patristico-alexandrino e o de S.
Gregobrio de Nissa.

Assim, se por um lado ndo se pode afirmar, no que diz respeito ao tema da
dLaavBpwmie. do Logos, o absoluto pioneirismo ou originalidade do Nisseno, por
outro lado, porém, se pode constatar — como se desenvolvera melhor no terceiro
capitulo dessa tese — que o pensamento do Nisseno ndo permaneceu totalmente
univoco ao dos autores alexandrinos, ao menos quanto a sua aplicagdo. Portanto,
sou de acordo com aideia de que, sem romper a cadeia fecunda ja presente naqueles
autores acerca desse tema, ele o enriqgueca, ampliando e aprofundando a sua
reflexdo, e mesmo dando-lhe um enfoque diferenciado. Penso portanto que S.
Gregorio de Nissa ira ampliar e avangar esta solu¢do, compreendendo a resposta da
dLaavBpwmie. para além daquela nocdo de causa eficiente instrumental da Redencéo

humana, propiciada pela unido, na Encarnagdo, da natureza divina Sd com a

159 Cf. QUASTEN, J. Patrologia., p. 206.
160 |pid., p. 387.
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natureza humana decaida, sem todavia silencia-la; antes, herdando-a, mesmo que
ampliando-a.
E nesse sentido que passo agora a considerar o tema da ¢pLiwBpwmie do

Logos, primeiramente, em S. Clemente de Alexandria.

331
Em S. Clemente de Alexandria

Ainda no século 1l da eracristd, areflexdo acerca do Logos divino teve grande
expressdo no pensamento desse autor, eminente representante da Escola de
Alexandria. Tal reflexdo vinha a ser fruto, por um lado, do esforco de se dar lastro
racional ao conteudo da fé crista, exigéncia de uma sociedade habituada a cultura e
a filosofia, e sempre predisposta a por o cristianismo em xeque. Mas, por outro, do
proprio fato de que, dentro do grupo dos convertidos, houvesse pessoas oriundas de
uma alta formacdo intelectual classica, como foi o caso do préprio S. Clemente de
Alexandria, 0 que requeria do discurso cristio o uso da linguagem e dos
conhecimentos filos6ficos e culturais de entdo, a fim de mais eficazmente penetrar
naquele tipo de ambiente.

Nesse sentido, a coexisténcia da reflexdo filoséfica com os credos judaico e
cristdo favoreceu a formacdo do que se chamaria hoje uma Teologia Fundamental,
que contribuiu ndo apenas para o beneplacito dos pagdos ao discurso da fé, mas
também para um olhar mais complacente do cristianismo em relagdo a filosofia,
pouco bem vista por alguns autores da Patristica precedente. De fato, no que tange
a doutrina do Logos de Deus, afirma o Professor Claudio Moreschini que
“Clemente depende de Filon de Alexandria e dos medioplatonicos, além de Justino
e dos apologistas” 161 ¢ ainda diz que “o Logos...¢ descrito por Clemente com a
terminologia tipica da alma césmica dos estdicos”.162 Sem descer a pormenores,
mas apenas no intuito de esclarecer tal afirmacdo, basta que se recorde a natureza
fundamental do logos estdico, tido por essa escola filosofica como o principio
imanente, inexoravel e determinista, que rege e pervade todo o cosmos. Ele é o
principio por meio do qual tudo existe e mantém a sua existéncia. Ele é a lei, da

qual nada do que existe pode escapar.

161 MORESCHINI, C. Historia da Filosofia Patristica., p. 130.
162 |pid., p. 131.
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Igualmente, no que tange a concepcdo do logos no medioplatonismo, Vvé-se
também o influxo sobre o autor. Segundo tal sistema filosofico, o logos se identifica
com a inteligéncia de Deus e sua atividade intelectual. Nele estd contido aquele
mundo platonico das ideias, entendidas como presentes na mente de Deus. Mas
também é por meio da atividade do logos que o mundo visivel é formado e recebe
a sua ordem.

Evidentemente, ndo se encontram nos autores cristdos, como Clemente, os
elementos do logos estoico que ndo se coadunem com a fé biblica do Logos divino,
enquanto aquele se caracteriza por ser um elemento imanente ao universo, e lei
suprema e determinista que o rege. O mesmo se diga em relacdo ao logos
medioplaténico, o qual, influenciado pelo Estoicismo, é considerado como “a soma
dos logoi, os principios nocionais e espermaticos gue combinando-se com a matéria
geram objetos sensiveis € € a lei € a harmonia do universo”, 163 “a forca que o
mantém unido e que faz dele um todo harmonico”,164 portanto, com claro sabor de
cunho materialista e imanentista. Pode-se dizer em suma que, expurgados 0s
elementos avessos a fe cristd, existem pontos de contato, mormente no que tange a
funcdo de mediacdo entre Deus e o cosmos, de poténcia divina criadora e
organizadora do universo, bem como a de providéncia que pervade todo o mundo.
E nesse sentido que se pode entender a agdo de ¢priavBpwrioc do logos dentro de
cada uma dessas escolas filosoficas.

E mais: no que tange ao pensamento estoico sobre a ¢LixvBpwie, a0 MENOS
a nivel humano, ndo se v nem mesmo ai sintonia com o pensamento desse Padre.
E isso porque, apesar desse termo ser particularmente caro ao Estoicismo, 16> possui
nele um teor que ndo se coliga absolutamente a qualquer nogdo de simpatia,
solidariedade, misericordia ouamor entre 0s seres humanos, tidos como paixdes ou
vicios da alma contrarios a amafele. Ao contrario, a dLiavBpwmie estoica encontra
seu fundamento na ideia da oikeiwoic ou tendéncia natural & conservagdo, segundo
a qual, para preservar sua existéncia, 0 ser humano precisa unir-se aos demais, e
ajudar-se mutuamente.l®® Por esse motivo, a ¢LiarBpwmic, a0 menos a nivel

humano, acaba por adquirir um papel de utilidade em prol do modus vivendi estoico.

183 | ILLA, S. Medio Platonismo., col. 3182.

164 1hid., col. 3184.

165 Cf. BRONTESI, A. La soteria in Clemente Alessandrino., p. 302, a nota 19.
166 Cf. REALE, G.; ANTISERI, D. Storia della Filosofia., p. 289; 291-292.
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Doutra parte, quanto ao senso de amor descendente divino pela sua criatura
humana, € verdade que aideia de ¢pLAvBpwTia possui “uma importdncia particular
na doutrina dos Estoicos”.1%” Todavia, se refere a disposicdo bela e ordenada com
que os deuses dispdem todas as coisas por benevoléncia aos seres humanos e, nesse
sentido, ndo se diferencia muito da nocdo mitolégica comum pré-cristd.168

Em suma, apesar das dissonancias, pode-se perceber em S. Clemente de
Alexandria o esforco de didlogo com a cultura circundante, legado j& anteriormente
procurado pelo judeu Filon de Alexandria, de cuja hermenéutica a Escola de
Alexandria € devedora.

Na&o se trata aqui evidentemente de me delongar na exposicdo do conceito de
“Logos” em S. Clemente de Alexandria, haja vista inclusive o fato de ainda
existirem, em nossos dias, discussdes académicas a respeito disso.16° Supus todavia
considera-lo em breve, a fim de apresentar, a guisa de pressuposto patristico, a
aplicacdo do conceito de ¢pLiarfpwmioc ao Logos divino, ja presente neste autor.

Mas antes, penso ser igualmente importante aludir antes, ao menos em
sintese, a questdo que por muitos anos foi sustentada, a respeito do propdsito desse

autor ao escrever suas famosas obras, tidas por muito tempo como resultado de uma

167 Philantropie. Abud LALANDE, A.Vocabulaire Technique et Critique de la Philosophie.,p. 770.
168 Nesta mesma pégina, Lalande cita a frase do estoico Marco Aurélio, que diz: “os deuses
ordenaram todas as coisas emmodo belo e filantropo” [[lavte keA@dg kal GLAWOPWTWE SLaTRENVTES
ol 6eol (..)]: Philantropie. Abud LALANDE, A. Op. cit., p. 770.

169 A titulo de ilustracdo, cito aqui o importante artigo de M. J. Edwards, a respeito justamente da
doutrina do Logos em Clemente Alexandrino: Cf. EDWARDS, M. J. Clement of Alexandria and
his Doctrine of the Logos., pp. 159-177. Nele, o autor, baseado nos escritos desse Padre, procura
demonstrar que, ao contrario do que pensam alguns, nao teria sido um partidario da denominada
doutrina dos dois estagios do Logos, um primeiro em que seria coeterno e criador com o Pai,
existindo imanente ao Pai, mas nédo hipostatizado (0 denominado Adyoc évdiabetoc); € um segundo,
ja hipostatizado, e manifesto em prol da criagdo do cosmos, mas subordinado ao Pai (0 denominado
A6yo¢ mpodopikdc). Dividindo sua reflexdo em trés partes, Edwards busca demonstrar que: 1° a
denominada teoria dos dois estagios ndo é um dado universal no tempo de Clemente; 2°. na pratica,
as distingGes terminologicas utilizadas por Clemente sdo muito mais de caréater filolégico e por
influxo de certas linhas filoséficas, do que por uma real distingdo dos supraditos estagios; 3°. o
conhecido trecho, citado no nimero 109 da Bibliotheca de Fécio, vem relido e reinterpretado pelo
estudioso, no sentido de entender no fragmento de Clemente (provavelmente oriundo de
Hypotyposes) a expressdo Adyoc matpikde ndo como o Filho, inferior & natureza do Pai, mas como a
inteligéncia humana, e portanto um reflexo do poder de Deus no homem. Segundo Edwards, Focio
teria entendido a expressdo Adyoc mpodopikde no senso subordinacionista, por influéncia de Teofilo
de Antioquia, propugnadorda teoria dos dois estagios do Logos no século Il. Mas, por outro lado,
afirma Claudio Moreschini: “como cristdo e pensador biblico, Clemente ndo pode fazer sendo
afirmar a trindade e a igualdade das trés Pessoas, ao passo que, como fildsofo, ndo pode imaginar
que o um puro € o um multiplo sejam equivalentes”: MORESCHINI, C. Histdria da Filosofia
Patristica., p. 131. A comparagdo entre os dois estudiosos nos faz concluir que tal discusséo a
respeito do exato conceito de Logos em S. Clemente de Alexandria ainda ndo chegou ao fim. De
qualquer modo, o mais importante é que, em qualquer caso, o Logos é concebido por Clemente
como sendo da mesma natureza d’Aquele que o gera.
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trilogia de cardter académico: o Ilpotpentikog Tpog “EAinvac (“Exortagdo aos
Gregos” ou simplesmente “Protréptico”), o Iawdaywyds (“Pedagogo™), e o
Ytpwpatele (“Stromata”). Segundo tal concepgdo tradicional, as trés obras
formariam um conjunto sequencial, de modo atornar manifesta atriplice funcdo do
Logos, seja no papel de exortacdo aos pagdos, seja no de pedagogo para 0S
incipientes na fé cristd, seja no de mestre ou didcokadog aos mais avancados. Tal
pressuposicdo encontraria fundamento na passagem do Pedagogo I, 1, em que
Clemente afirma:

E assim o Logos, todo filantropo, intenciona que nds cheguemos pouco a pouco a

perfeicdo da salvacdo, e se serve de uma economia (um projeto) bela, eficaz e
adaptada a educacdo, primeiro nos exortando, depois educando, sobretudo nos

ensinando.170

A avaliacdo das caracteristicas literarias de Stromata da parte dos estudiosos,
bem como o fato dessa terceira obra ndo ter recebido (o que seria de se esperar) 0
titulo de Aldaokairog, fez com que ha muito se questionasse a teoria da trilogia,
segundo a qual o autor teria querido expor, com essas trés obras e com essa
subdivisdo, a triplice funcdo do Logos — “Protrético”, ‘“Pedagogo” e “Didaskalo” —
em um crescendum préprio de uma via de perfeicdo cristd. Desse modo, é hoje
superada a ideia de que Stromata seja uma espécie de corolario das duas demais
obras.!” Muitas teorias foram desenvolvidas em busca a dar solucdo a esse
problema, exigéncia requerida ndo apenas por uma mera curiosidade académica de
ordem literaria, mas que implica igualmente na questdo exegética de uma reta
interpretacdo e compreensdo do conteudo destas obras — e particularmente de
Stromata —, bem como de uma justa compreensdo do conceito de Logos em

Clemente.

Atualmente, uma via de solucdo para a questdo literaria dessas importantes
obras do pensamento de Clemente afirma que, enquanto o Protréptico tem por
destinatario um publico pagdo, todavia interessado no Cristianismo, o Pedagogo

tem por objetivo aprimorar e aprofundar a fé de pessoas nele incipientes. Ambos os

170 Bretdwy 8t Gpo TereL@onl ownple ‘Muac PeOU®, kateAAGAe €l Taidevoy Evepyn, TH KoAi)
ouyxpfrel oikovoply ‘o mavte dLAdvBpwmog Adyog, mporpetwy vwbev, €melta mrLdaywydv, Em
maow éxdiédorwr.. CL. AL, paed. |, 1 (PG 8, 252).

171 “Nao se deve ignorar porém que (...) o Protrético e o Pedagogo, em confronto com a redagéo dos
Stromata, sdo em conteddo muito diversos, de modo que a teoria da trilogia se mantém somente
com muito esfor¢o, pelo que tal opinido ndo ¢é sustentavel”: MEES, M. Clemente di Alessandria.,
col. 1068-1069.
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tipos de leitores compreendem o0s grupos das altas esferas culturais. Quanto a
Stromata, ao invés, consiste em uma espécie de manual de questdes filosoficas,
elencadas em Capitula, mas direcionadas a dar-lhes solucdo em perspectiva
cristd.1’2 Portanto, enquanto as duas primeiras obras possuem um carater mais
catequético e de esclarecimento do contetdo da f&, e também apologético; aterceira
é de carater mais académico. Provavelmente, entdo concluo, isso possa esclarecer
o fato de um mais amilde emprego do termo ¢Liarpwmicc em Protréptico e no
Pedagogo: primeiro, justamente por serem destinados ou a um publico pagédo,
habituado ao termo e afeito a fé cristd; ou ja nedfito, mas recém oriundo do
paganismo; segundo, por possuirem mais propriamente um escopo catequético e
apologético, ao invés de simplesmente académico, como é o caso de Stromata.
Considerando agora mais especificamente o tema que € de interesse desta
tese, se pode afirmar que, de um modo geral, Clemente atribui a natureza divina o
carater da ¢Liavfpwmic, sem distinguir, em um primeiro momento, cada uma das
Processfes da Trindade. E isso se da pelo fato de que, se interessando pela salvacéo
da criatura humana, Deus manifesta sua ¢Liavfpwmicc por meio da ordem
providente do Universo, reflexo de sua Lei ou Sabedoria. Mais claramente falando,
Clemente identifica a Lei mosaica seja com a filosofia dos hebreus, seja com a dos
cristdos, sendo essa ndo apenas anterior as filosofias gregas, mas também fonte
daquelas. A Lei mosaica, todavia, é produto ndo da reflexdo humana, mas da
soberana Sabedoria divina a qual, por sua vez, ordenou providencialmente todo o
cosmo em vista a salvagdo dos seres humanos. Assim, Lei — Sabedoria Divina —
Ordem no Cosmos sdo elementos que se encontram em estreita sintonia no autor. E

todas elas dizem respeito a ¢Lravbpwria divina. Clemente diz de fato em Stromata:

E preciso pois que a Providéncia que governa, tanto seja soberana quanto boa. De
fato, por um duplo motivo o poder disponibiliza salvagéo: ou, como senhora, castiga
aquele a quem torna sabio; ou como benfeitora, é benévola por meio da

beneficéncia.13

E bem verdade que ndo se encontra no texto acima o uso da palavra

dLaavBpwmie, mas os efeitos da providencial acdo da Sabedoria divina sobre o ser

172 Afirma Michele Mees que “através dos argumentos filosoficos discutidos, os Capitula
apresentam a verdadeira solucdo dos problemas em perspectiva cristd.”: Ibid., col. 1069.

173 A€l 87 v Srotkodoar TIpérolar kuploy te elval kol Gyoadiy. Gudoiy yép T SUVeuLe 0lKOVOpEL
cwmplav: 1 pév, koldoer cwdpovifovon, w¢ kuple: 1) 8€, 51 edmoLiag ypnotevopérn, Wg ebepyETLC. !
CLEM. AL, strom. I, 27 (PG 8, 920).
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humano se desdobram, a partir do objetivo principal — que é aquele da sua cwtnpl
— em dois: um, em senso negativo (castiga, a fim de tornar sabio);1’# e outro, em
senso positivo (a benevoléncia traduzida eficazmente em beneficéncia para o ser
humano). Veem-se portanto aqui trés elementos muito importantes: primeiro, o
interesse divino em prol da salvacdo humana. Segundo, a salvacdo humana
propiciada por dois caminhos: pela Lei — originada de Deus, e reflexo d’Ele — que
0 pune, a fim de consertd-lo e eleva-lo; pela Natureza criada que, em prol da
salvacdo humana, € eivada da bondade divina.

Todavia, em outras ocasides, Clemente usa 0 termo ¢pLAcvOpwie, atribuindo-
Ine a Deus (Pai), ou a Deus por meio de seu Logos, ou ao Logos diretamente. Assim
é que, no décimo livro do Protréptico, o autor se refere explicitamente ao amor de
Deus (Pai) pelos seres humanos, utilizando o termo ¢iiavépwmic. Tal amor cura.
Interessante € perceber que o mesmo verbo (icouct) € empregado para a acdo
sanadora do Logos, no primeiro livro do Pedagogo. Assim, se observem os dois

textos seguintes:

De fato Deus, movido pela muita filantropia, se atém ao homem, como a mae ave
sobrevoa a partir do ninho do recém-nascido dele caido; e se por acaso uma fera, se
aproximando lentamente, escancarasse a boca para engolir 0 recém-nascido, uma
mae voaria ao redor, lamentando os amados filhos; também Deus Pai busca o
plasmado, cura o (Seu) pecado, persegue a fera e relanca de novo o recém-nascido
sobre 0 ninho, estimulando-o a voar para o alto.!”

E:

Um Logos preside todas as acdes, aquele que é conselheiro, que é consolador e cura
as paixdes; este Logos € um e o mesmo em tudo, Aquele que arranca o homem do
mau costume e do habito do mundo, e o que conduz a Unica salvagdo da fé rumo a
Deus.1’®

174 penso que essa afirmacdo de Clemente possasereco de passagens biblicas tais como ade Jt 8,27,
naqual se fala claramente que ¢ Deus quem castiga os que d’Ele se aproximam, no sentido de prova-

los, em vista ao aperfeicoamento humano.

1750 yip Bedg ek moAATG The draavBpwmieg dvtéxetar oD GvBpmou, Gotep ék KaALdg ekTimTovTog

veottod T uimnp Opvig édimtatol: el 6€ mou kol Onplov EPMUOTLKOV TEPLYAVOL TR VEOTT®), UHTNe
6 aupLmot@ral, O6upouévn @ida tékve: ‘o 8¢ Bedg mothp kol (Mrel TO TAKOMe, Kol LETL TO
TEPATTOM, Kol SLdkel TO Onplov, kal TOV veottov abbLg dveieufavel, éml TY KaAldy Gramtivetl
mepopudr.: CLEM. AL, protr. 10 (PG 8, 204).

176 tpdEedy e dmuody 6 Adyoc Emotatel 6 UTOBeTLkOC T BE TAON O THpuULANTLKOG LaToL €Lg
g g ‘0 adtdg 00T0g AdYog, THe ouvtpddou Kol Kooplkfig ouvmdetag EEapmalwy TOV &vBpwmov,
€i¢ 8¢ Ty povdtpomov TG €lg TOV Bedv Tlotewe cwtmplav maldaywydv.. CLEM. AL, pedag.l, 1

(PG 8, 249).
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Em ambos os textos, se percebe: 1°. o interesse divino em prol de sua criatura
humana; 2°. tal interesse ndo é de modo algum passivo; antes, cura (i@tol) O Ser
humano de sua debilidade moral; 3°. essa cura redunda em uma promocdo e
elevacdo do ser humano. Mas, enquanto no primeiro texto, a acdo sanadora e
salvifica é atribuida a Deus (Pai), no segundo, o agente dessa mesma ac¢ao sanadora
é 0 Logos.

Se se vai, porém, um pouco mais adiante nesse Gltimo texto do primeiro livro
do Pedagogo, se I€ que o autor denomina o Logos de “o Logos todo filantropo™ (6
Tavte. dLadvdpwmog Adyoc),t’” aplicando assim explicitamente a ¢LicvBpwmic. a0
Logos. Além disso, Ele é o Pedagogo “para curar as paixdes” (v’ nuov leonton
o madn),L78 “Aquele que se faz Mestre de alguém, preparando a alma pura para a
gnose” (el¢ SLdaokaiov, 0¢ kabnynontaL kabupay TPOg YVWoew (...) edTpemilwy

v Yuyxrr).17® E acrescenta:

Nosso Pedagogo, 6 meus filhos, se assemelha a Deus seu Pai, de quem é Filho (...)
(Ele €) Deus sem contaminacao em aspecto de homem, didcono da vontade paterna,
0 Logos Deus, que estano Pai, que procede da direita do Pai, Deus com e em aspecto
de homem.,8°

E dificil ndo se ver, nesse Ultimo texto, o influxo da epistola neotestamentar ia
de FI 2,7b, em que o termo oyfue (aspecto) vem explicitamente aplicado, em suma,
a Encarnacdo do Logos.'®! De outro lado, sdo bem presentes algumas das
caracteristicas fundamentais do pensamento do autor, seja quanto a funcdo
mediatica do Logos, o qual, sendo Mestre, é simultaneamente modelo perfeito a ser
imitado pelo cristdo, a fim de que este alcance a salvagdo;!®? seja quanto a ideia do
Cristianismo como sendo a verdadeira Gnose. Em certa ocasido, Clemente chega

mesmo a identificar a Gnose com o Logos.183

177 1bid., (PG 8, 252).
178 |pid., (PG 8, 252).

179 Ibid.
180/

Eouke 8¢ 6 Taldoywyog MUV, & maldeg ‘vuelg, t@ Iatpl adtod 1@ Bed, obmép oty Yiog (...):
Bedg v GrBpwToL oYMUATL EXparTog, THTPLKG OeAnuatt Sidkovog, Adyog ©Oedg, 6 év T Ilatpl, O
&k 8eELdv tod Tlatpodg, oy kol t¢) oxfuatt Oeog.: Ibid.

181 O texto de Fl1 2,7b diz: “e tendo sido achado sob aspecto como homem” (kal oyfuett €ebpebelc
w¢ OpwTog).

182 Tal ideia de imitacdo do Logos é bem explicita, por exemplo, em Pedagogo 1,12 (PG 8, 368),
ondesediz: “e sendo [0 Logos] salvador, assumamos a vida do nosso Salvador” (ke tov cwtipLov
dvtwg dvopeEduede tod Twrhpog MUGY Blov).

183 “A gracio-vos com o Logos, a gnose de Deus, e me agracio a mim mesmo por completo” (kei
Abyov yapllopar Opiv Ty ywdolw tod Oecod, tédelov éuavtor yopiouar.): CLEM. AL., protr. 12
(PG 8, 241).
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Assim sendo, a ¢LrevBpwrie divina, tornada explicitamente manifesta por
meio do Logos, possui como efeito a salvacdo do ser humano, entendida como
acesso a vida divina, a imortalidade, a deificacdo.’®* E é nesse sentido que o
conceito de pLiavBpwmie sevincula especificamente asegunda Pessoa da Trindade:
ainda que, para Clemente, a vontade do Pai seja salvifica —dado que tanto a criacdo
guanto a Lei sejam operacOes ad extraa Ele atribuidas —, é do Logos a competéncia
de por em ato a salvacdo do ser humano.18°

E, como isso se d&, segundo o autor? Primeiramente, porque o Logos é
modelo de modus vivendi a ser imitado pelo ser humano. Vé-se aqui a nogédo da
Antiguidade Classica, ja presente mesmo nas escolas filos6ficas, segundo a qual a
figura do mestre ndo era apenas a de um transmissor de ensinamentos ou ideias,
mas a de um formador de discipulos, que adquiriam, pelo convivio com aquele, seu
estilo de viver. Mas hd sobretudo a nocdo biblica e cristolégica de mediacdo do
Logos: Ele é o Instrutor por exceléncia, que ensina o caminho ao Pai, porque € a
Imagem perfeita do Pai,'® enquanto o ser humano (ou, mais exatamente, a
inteligncia humana, “@vpwmivog vodc”) é a imagem da Imagem de Deus.187 Mas
justamente porque se fez homem como os demais seres humanos, nos educa
moralmente.18 Ou seja: ha efetivamente um interesse divino, por motivo da sua
pLiavBpumie, que 0 ser humano obtenha a perfeita felicidade. Esta, consiste em ter
acesso ao ser e a vida de Deus, ja nesse mundo, imitando-O;!8° mas a Causa
Eficiente Instrumental mais excelente que o propicia é o Logos que revela

justamente o ser e 0 agir divinos. Vé-se aqui um motivo fundamental da Encarnagcao

184 QUASTEN, J. Patrologia., p. 302.

185 Cf. BRONTESI, A. La soteria in Clemente Alessandrino., p. 308. De fato, Clemente afirma que
o salvar é obra do Salvador, ao dizer: “Age pois assim o Salvador, eu penso, ja que salvar ¢ sua
obra” ("Evepyel &8¢, olpat, kal 0 Zwtp, émel 10 oewv €pyov adrtod-): CLEM. AL., strom. VI, 6
(PG 9, 268).

186 “A imagem sem defeito” (elkov 7 dkmildwrog): CLEM. AL, pedag. I, 2 (PG 8, 252); “o
arquétipo” de Deus (10 &pyétvmov): CLEM. AL., paed. lll, 11 (PG 8, 641); etc.

187 “De fato, imagem de Deus é 0 Logos divino e régio, homem impassivel; mas a inteligéncia
humana ¢é imagem daimagem.” (Eikov pev yop 6eod Adyog Belog kal Puoliikde, Gvbpwmog dmadng,
eikov 8 elkdvog avBpudmrog vodg).. CLEM. AL., strom.V, 14 (PG 9, 140).

188 «“Q Senhor ajuda e é Gtil em tudo, seja como homem, seja como Deus, (...) como homem, nos
educaao ndo pecar.” (Ildvta dvivnowy ‘o kUpLog kol Tavta Oderel kol ‘wg &rBpwnoc kal ‘wg Bedc,
(...) €ic 8¢ t0 pf Eopaprovelr maLdoaywydv ‘wg &vfpwroc.): CLEM. AL, pedag.l, 3 (PG 8, 257).
De fato, ainda que privilegie a parte intelectiva do ser humano, consequéncianatural do influxo da
cultura helénica, Clemente entende o Logos como mestre de comportamento, ndo de conceitos. De
fato, em outra passagemdo Paedagogus diz: “o Pedagogo (...) é condutorde uma vida virtuosa,ndo
cientifica” (6 Hatdaywyos...00bpovdc te, obk émotnuovikod kednyhoacdar Blov): Ibid., I, 1 (PG
8, 249).

189 Cf. Ibid., I, 12 (PG 8, 368).
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do Logos para Clemente: conduzir e auxiliar os seres humanos a possuirem Deus,
a se deificarem.1%°

Em segundo lugar, a ¢rravBpwmie do Logos € salvifica em virtude de sua
presenca (“mapovoia”) — ou, melhor dizendo, a meu juizo, co-participacdo,
compartilhamento, estreita participacdo — na vida dos seres humanos, ja que
assumiu em si, at¢é mesmo, os sofrimentos humanos. De fato, diz o autor no
Pedagogo:

E portanto o profeta a Ele reza muito familiarmente por meio dessas palavras:

lembra-te de nds, que somos po, isto &, compadece-te de nos, tu que tendo sofrido tu

mesmo, provaste a fraqueza da carne. Por isso na verdade, o Pedagogo e Senhor é

ao maximo bom e irrepreensivel, tendo tido parte (literalmente, ‘co-experimentado’)
na natureza de cada homem, por causa da imensidade de (sua) filantropia. 19t

Note-se portanto que, ao contrario das no¢es ndo-cristas, atribui claramente
0 autor a no¢do de dpLriarbpwrie divina a co-participacdo do Logos na vida de sua
criatura humana, inclusive com o que ela possui de contingente, de fraco. E
interessante que Clemente, ao menos nesse texto, ndo diz que o Pedagogo manifesta
asua ¢LravBpwmie somente ao sofrer o sacrificio da cruz, mas ao assumir a fraqueza
(isto €, a aoBéveln) da carne ou natureza humana. Isso que acabo de dizer vem de
fato confirmado pelo que o autor define logo antes como sendo 0 maximo da sua
dLaavbpwmio: ter-se feito homem por nds.192 Mais adiante, se vera que essa mesma
nocdo foi bastante assumida e desenvolvida pelo Nisseno.

Em terceiro lugar, a ¢pLiavfpwmicc do Logos salva, ao curar a débil natureza
humana. Ja havia apresentado acima, por exemplo, a referéncia a Pedagogo I, 1, 3,
em cujo paragrafo bem se associa 0 mavte dLiavfpwmog Adyoc a funcdo médica.
Para o autor, trata-se sobretudo de uma funcdo sanadora das paix0es, purificadora
dos vicios, predispondo o ser humano a verdade. Assim, o Logos é o Purificador (0

koBaporog),t9® Terapeuta (Bepameuvtikdc),t® 0 que cura as nossas paixdes (hudv

190 “Q Logos de Deus se fez homem (...) para que também tu (...) aprendas (...) a te tornares Deus”
(6 Adyoc 6 tod Be0D, &vBpwmog yevdpevog: Tve 61 kal ob (...) pédne (...) yévmmor Bedc): CLEM.
AL., protr. 1 (PG 8, 64).

L Koy 81 oikeldtepor adt) 6 mpopfitng mpooedyetal ik tobtwyr Myrodnt  nuev, St yoic
éguer - toutéoTi, Tupmabnoov Tuiv, OtL ™Y doBéveloawr ThHg oopkdg adTomeddg émelpaoag. Toltn
yobv d&protog kel Guemiinmtdg é€otv 6 Iadaywyog 6 Kipiog, tf éxdotouv t@v dvbpdnwy i’
‘umepPoAry dLaaBpwriag cuumadnoeg duoer.. CLEM. AL., pedag. |, 8 (PG 8, 325).

192 40 maximo de sua dpriovBpwric: fez-se homem pornds” (10 péyiotor adtod thg dLiavbpwmieg,
6tL 61 Muac &vBpwrog Eyévero.): lbid.

193 CLEM. AL, protr. 10 (PG 8, 228).

194 CLEM. AL, pedag. I, 1 (PG 8, 249).
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ldontar T medn),1% Médico das doencas humanas (dvpwmiveov Latpog
appwotnuatwy),t9 etc.

Em conclusdo, é bem verdade que Clemente, como cristdo, considera a
salvacdo do ser humano a partir da sua cura como um todo, corpo e alma.1%’
Todavia, sob influxo do forte racionalismo das correntes filos6ficas de seu tempo,
pode-se dizer gque a sua soteriologia considera sobretudo o intelecto ou vobg do ser
humano como sendo o homo verus.!®® Isso faz com que fique levemente
comprometido o carater plenamente antropol6gico e soterioldgico da ¢pLiarfpwmio
do Logos, a meu ver, muito mais evidente no pensamento de S. Gregorio de Nissa.
De consequéncia, a salvacdo do ser humano é pensada (ndo apenas, mas sobretudo)
enquanto purificacdo dos vicios da alma, o que parece acentuar o aspecto negativo
da Soteriologia: salvar seria, acima de tudo, liberar o ser humano de seus vicios. E,
ainda que ndo omita o aspecto positivo da promocao e elevacao da dignidade do ser
humano, essas parecem no entanto ndo serem mais largamente desenvolvidas pelo
autor. De qualquer modo, o mais interessante € perceber o grande uso do termo
dLaavBpwmiee na obra de S. Clemente de Alexandria, para se referir a acdo salvifica

do Logos sobre o ser humano.

Passo agora a um novo topico.

3.3.2
Em Origenes

N&o se pode refletir sobre o tema da ¢Liavfpwricc do Logos neste grande
Escritor Eclesiastico do século 11, e provavelmente o maior representante da Escola
de Alexandria, sem associd-lo seja com asua Protologia, seja coma sua Cristologia,
seja com a sua Mistica, emolduradas pelo contexto da luta contra o Gnosticismo e
0 Marcionismo aele contemporaneos. Paratanto, procurarei sintetizar esses topicos
do seu pensamento nos paragrafos seguintes, de modo a bem compreender o

significado do imenso amor de Deus pelos seres humanos.

195 1hid., 1, 1 (PG 8, 252).

196 1hid., 1, 2 (PG 8, 256).

197 “Cuida da criatura inteira, tanto de seu corpo quanto de sua alma, o poderoso médico da
humanidade, o Salvador.” (6Aov kndeter TOD TAGOUOTOG Kol oW kel Yuxty dieltalr adTod 6
Tavopkhe THe dvBpwmdtntog latpog, 6 Twmp.): Ibid.

198 Cf. BRONTESI, A. La soteria in Clemente Alessandrino., p. 328.
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Dentro da doutrina da criagdo do mundo apresentada pelo autor, pertence a
ideia da preexisténcia das almas, a ser entendida como resposta aos atagques
gndsticos, que se atinham a determinadas passagens da Escritura para sustentar sua
absoluta rejeicdo ao principio do livre-arbitrio dos seres humanos, com consequente
afirmacdo de um rigido determinismo. S&o particularmente significativas as que se
referem ao endurecimento do coracdo do Fara6 do Egito — como se fora uma acéo
perpretada pelo préprio Deus —,19° a da maldade humana desde o ventre materno,2%0
e a preferéncia divina por Jacd em detrimento a Esal.2%! Perante tais dificuldades,
era necessaria uma resposta, a0 mesmo tempo consentanea com a fé cristd na
liberdade com que Deus criara todos 0s seres racionais, mas igualmente condizente
com o texto biblico, & primeira vista favoravel a interpretagdo gnostica, em um
tempo que ainda desconhecia asconquistas exegéticas modernas e contemporaneas.
De fato a Gnose, sustentada pela conviccdo de que a matéria fosse ma, entendia o
cosmos material como ato de um deus mau, identificando-o com o Deus do Antigo
Testamento. Igualmente a doutrina marcionita, contrapondo o Deus do Antigo
Testamento ao Pai de Jesus Cristo, negava a bondade daquele, bem como a
autenticidade da Revelacdo veterotestamentaria.

Assim sendo, Origenes pressupGe como resposta a esse desafio a criacdo, da
parte de Deus, dos principios racionais ou Aoyikol (e, diga-se de passagem, ndo a
emanacdo, conforme a concepcdo panteista de algumas correntes filosoficas da
Antiguidade) de todos os entes dotados de razdo. Estes, segundo o autor, foram
criados antes de todas as coisas,?%? semelhantes a natureza divina,2%® a qual, por ser
imutavel e sem variedade, os criou todos iguais e idénticos.2%* Todos eles gozavam
de um €pw¢ por seu Criador, um ardor, um calor, por forca de participacdo naquele
fogo de amor que é o proprio Deus.2%> Todavia, por um ato consciente de
aborrecimento, de esgotamento pela situacdo em que se encontravam, se resfriaram
em seu ardor e, por esse pecado, decairam do amor de Deus. E portanto em razio

desse pecado no tempo da sua preexisténcia que 0s Aoyikol perderam aconvivéncia

19 Cf. Ex4,21; 73.

200 Cf. Sl 51 (50),7; 58 (57)4.

201 Cf. Rm 9,13.

202 Cf, ORIG, princ. I, 9, 1 (PG 11, 226).

203 ghBaprov yip dloLy Temoinke Ty voepdw, kel adt® ovyyevd (“[Deus] fez a natureza racional
incorruptivel, e semelhante a Si”): Ibid., 3, 1, 13 (PG 11, 273). Esse é um dos poucos trechos da obra
que se conservaramno original grego.

204 Cf. Ibid., I, 9, 6 (PG 11, 230).

205 Cf. Ibid., Il, 8, 3 (PG 11, 222).
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com seu Criador, assumindo um corpo e decaindo sobre o mundo. E preciso no
entanto fazer notar que o corpo humano ndo é para Origenes (conforme afirmavam
algumas concepcoes filosoficas da Antiguidade) algo mau2%® ou uma prisdo da
alma, mas um meio de purificacdo do antigo pecado de resfriamento, e portanto
instrumento de futuro retorno ao seu Criador.297 Um Unico principio racional jamais
perdeu o seu ardor pelo Criador: a alma racional de Cristo, sempre unida e voltada
a Deus e ao seu Logos.2%8

E é justamente a partir dessa nocdo que dependera a Cristologia do autor, e
mormente 0 propdsito da Encarnagdo e, por conseguinte, a melhor compreensdo do
seu conceito de ¢pLravBpwrice do Logos, haja vista o fato de que, assumindo
livremente um corpo e possuindo uma alma racional como todas as demais criaturas
humanas, se utiliza deles como via de ensinamento em prol da futura restauracéo e,
portanto, retorno das criaturas decaidas ao seu Principio Criador. J& que a alma ou,
mais apropriadamente, o principio racional de Cristo jamais se resfriara e se afastara
de Deus,?% se poderia perguntar: por que entdo ter assumido um corpo? A resposta
esta ndo na via da necessidade, mas na via de acesso aos seres humanos, ja que a
Encarnacdo consistiu justamente em um singular ato de condescendéncia do Logos
ou ovykataPaotc, cujo motivo fundamental foi a sua excessiva ¢Liarfpwmio Ou
bondade divina por sua criatura humana.?l® Ou, melhor explicando: segundo
Origenes, o composto alma racional de Jesus-corpo de Jesus, € o perfeito ponto de
encontro entre a divindade e a humanidade. E por qué? Porque, enquanto a alma

racional de Cristo (isto é, 0 seu Xoyikog), criada na preexisténcia e sempre aderente

206 «“De fato, propriamente, ¢ impuro aquilo que provém da malicia. Portanto, ndo a natureza do
corpo, mas aquele que possuiamalicia é o principio gerador da impureza” (T0 y&p KLPLWG KLaPOV
&mo kouctog ToLoDToY €otL. PUoLg 68 oWHaTog 00 WLapd: oD yip 1) $pUoLE OWHKTOC €0TL, TO YEVVNTLKOV
e papdmnrog éxer v kekier.): ORIG, c.cels. Ill, 42 (PG 11, 973).

207 Cf. ORIG,, princ. 111, 5, 4 (PG 11, 529).

208 Cf. Ibid., I, 6, 3 (PG 11, 211). Diz de fato Giulia Gasparro: “no cenario dos diversos
‘movimentos’ das criaturas da preexisténcia (...) uma posicdo especialissima ¢ reservada aquela alma
da qual Jesus afirmou que ninguém podia distanci-la dele (Jo 10, 18). Essade fato aderiu ao Logos
divino, desde o inicio da criagdo, em maneira a tal ponto profunda e total, a se tornar ‘um so espirito’
com Ele”: GASPARRO, G. S. Anima., p. 21.

209 Na verdade, Origenes utiliza o termo alma (Yuyn) mais exatamente a condicdo pés-lapsariados
entes racionais, apds terem pecado pelo seu resfriamento no amor de Deus. E assim que, em princ.
I, 8, 3 (PG 11, 222-223), associa 0s termos Juyn e yiypoc (frio, gélido).

210 Origenes, criticando a incapacidade do pagéo Celso de compreender o motivo da Encarnagéo do
Logos, em virtude da origem e do destino eterno das almas humanas, acabou por defini-la “uma
singular descida pela muita ¢pLiav8pwric, para reconduzir [como denominou misteriosamente a
Sagrada Escritura] ‘as ovelhas perdidas da casa de Israel’ ” (ulow é&alpetov 4&md  TOAAfG
PLriwvBpwriag kotaPuoly, ‘vmep ToD émotpélor Th [0 M Oelo Wvduace puotik®dg padn],
“‘bmorwAdta mpdfatee olkov IopemA™): ORIG, c.cels. IV, 17 (PG 11, 1049).
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ao Logos divino, éa Imagem perfeita desse mesmo Logos (O qual, por sua vez, é a
Imagem invisivel do Deus invisivel);?11 o corpo de Cristo é o canal de acesso de
todos os demais seres racionais, decaidos e inseridos no corpo, a alma de Cristo e,
por conseguinte, ao Logos divino. E bastante significativo a respeito, aquilo que se

Ié na Primeira Homilia de Origenes sobre o Génesis, a saber:

Portanto, ‘Deus fez 0 homem, Ele o fez a imagem de Deus’. E preciso que vejamos
qual é essa imagem de Deus, e procurar a imagem de gqual imagem o homem foi
feito. Porque ndo é dito que Deus fez 0 homem a sua imagem ou a sua semelhanga,
mas que ‘Ele o fez a imagem de Deus’. Qual é portanto essa outra imagem de Deus
a semelhanca da qual o homem foi feito, sendo o nosso Salvador (...)? (...) assim,
pelo Verbo de Deus, que é a imagem de Deus, se vé Deus. (...) E pois a semelhanca
dessa imagem que o homem foi feito. Assim, o0 nosso Salvador, que é a imagem de
Deus, movido de piedade pelo homem, que tinha sido feito a sua semelhanca, e que
Ele via, deposta a sua imagem, se ter revestido com aquela do Maligno, assumiu Ele
mesmo, movido de misericérdia, a imagem do homem, e veio a ele (...).%2

Assim, o corpo de Cristo é o meio condutor das realidades visiveis aquelas
invisiveis, de modo que o Cristo histdrico se constitui, em suma, e no dizer de
Dani¢lou, em “o sacramento do Cristo interior, presente invisivelmente na Igreja e
nas almas, e (...) do Cristo glorioso que serd manifesto no fim dos tempos”.213

Poder-se-ia indagar a Cristologia de Origenes a respeito de quem seja o
verdadeiro sujeito da Encarnacdo e, por conseguinte, agente da ¢Liavbpwmic: O
Logos, ou aalma de Cristo? Para tal resposta, € necessario se levar em consideracdo
dois elementos que considero importantes: primeiro, que o autor seja um eloquente
expositor da denominada Cristologia Logos-sarx, tipica da teologia alexandrina, e
segundo a qual se tende a supravalorizar a natureza divina em detrimento da
natureza humana em Cristo. Busca-se preservar a0 maximo a divindade do
Salvador, sem que, a principio, se negue asua humanidade. Compreende-se, a partir
disso, a funcdo mediadora da alma do Senhor, enquanto funciona, por um lado, na

preservacdo da sublimidade do ser divino, mas, por outro, servindo-Lhe de

211 Cf. ORIG,, princ.2, 6, 3 (PG 11, 211-212).

212 Fecit ergo Deus hominem, ad imaginem Dei fecit eum. Oportet nos videre quae est ista imago
Dei, et perquirere ad cuius imaginis similitudinem homo factus est. Non enim dixit, quia fecit Deus
hominem ad imaginem aut similitudinem suam, sed, ad imaginem Dei fecit eum. Quae estergo alia
imago Dei ad cuius imaginis similitudinem factus esthomo, nisi Salvator noster(...) ? (...) ita et per
Verbum Dei, quae estimago Dei, Deum quis videt. (...) Ad huius ergo imaginis similitudinem homo
factus est et propterea Salvator noster, qui est imago Dei, misericordia motus pro homine qui ad eius
similitudinem factus fuerat, videns eum, deposita sua imagine, maligni imaginem induxisse, ipse
motus misericordia, imagine hominis assumpta, venit ad eum (...).. ORIG,, hom. Gn I, 13 (PG 12,
156-157). Como em tantos outros casos, infelizmente ndo chegou até n6s o texto em lingua grega
desta obra. Possui-se apenas a traducao latina de Rufino, do século IV.

213 DANIELOU, J. Origéne., p. 316.
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acess0.21* Mas ha também um segundo elemento que nos auxilia a compreender a
linguagem cristologica do autor: a sua Teologia de carater apofatico — igualmente
presente entre os Capaddcios — segundo a qual se exalta a inefabilidade do Ser de
Deus. E nesse sentido que se pode compreender mais uma vez a utilidade do papel
da alma de Cristo. Porém, uma vez compreendidos esses aspectos, ndo se pode
negar ao autor a afirmacdo da funcdo de Mediador ao Logos. Note-se por exemplo,
no texto acima, a identidade entre o Logos de Deus e o Salvador, expressa através
do paralelismo entre as expressoes “Verbum Dei, quae est imago Dei” e “Salvator
noster, qui est imago Dei”.

Todavia, é em especial significativa a expressdo aplicada pelo autor ao ato
mesmo da Encarnacdo do Logos: Ele agiu “misericordia motus pro homine”, veio
ao encontro do ser humano “motus misericordia”. Infelizmente, ndo chegou até nos
o texto original em grego. Poder-se-ia conjeturar o uso do termo ¢Licvfpwmic (OU
de seu grupo semantico) pelo autor nesta passagem?2!® Ainda que ndo, trata-se sem
duvida de expressdes correlatas.

Uma vez compreendida a ¢uiavfpwmicc do Logos dentro do universo
protoldgico e cristolégico do pensamento desse autor, é preciso ainda considera-la
também na sua visdo mistica, segundo a qual as criaturas racionais, uma vez atraidas
por esse amor do Logos encarnado, — e, importante que se afirme que a iniciativa
da émiotpodr) ou retorno dos Aoyikol a seu Principio advém do amor do Logos que
as move — sdo impulsionadas, através de um continuo progresso (ou éméktaoLg), a
retornarem a Deus. Em um significativo texto, extraido do livro X de seu
Commentaria in Evangelium secundum Matthaeum, o autor deixa isso bem claro,

ao dizer:

214 Conforme afirma Grillmeier, “aunidade em Cristo serealiza gragas a mediagdo da alma de Cristo
entre o Logos ea sarx (...). Aalma porém é unida ao Logos divino ja desde a eternidade, em perfeita
harmonia e amor de Deus (...). Mas, qual € a relacdo entre estaalma e o Logos? Todos dois se acham
unidos imediatamente gracas a visdo imediata no amor (princ. Il, 6, 3). A alma estdem relagdo de
espirito a espirito com o Logos. Pela sua unido total com o Logos, a alma de Cristo se torna, por
assim dizer, a visdo vivente de Deus e o perfeito amor de Deus.”: GRILLMEIER, A. Gesu il Cristo
nella Fede della Chiesa., pp. 356-357.

215 E pem verdade que h& outras expressdes que seriam também perfeitamente cabiveis aqui. A guisa
de ilustragdo, posso citar o igualmente alexandrino S. Atanasio, que no De Incarnatione Verbi, ao
falar desse motus de misericordia do Logos pelo género humano, usa o verbo grego éieéw (por
exemplo, em 8, 2 [PG 25, 109] usa o participio aoristo em éiefioag 0 yévog Mudv, “apiedado da
nossaraga”. Essa mesma expressdo vem precedida, no mesmo paragrafo, pelo termo ¢uiev@pwmie,
indicando a correlagdo existente entre ambas). Cabe bem aqui a afirmagdo de Robert Girod, ao
introduzir o Comentario ao Evangelho de Mateus, na Sources Chrétiennes, a respeito do uso do
termo ¢pLraBpwric aplicado a Jesus. Ele diz: “Origenes ama utilizar esse belo termo quando ele
fala de Jesus”: ORIGENE. Commentaire sul I’Evangile selon Matthieu., p. 29.
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Entdo, tendo deixado as multiddes, foi para a sua casa. E seus discipulos forama Ele
dizendo: explica-nos a parabola das zizanias do campo (...). Quando Jesus esta com
as multiddes, ndo estad em sua casa, pois as multiddes estdo fora da casa; e a obra de

sua gpLaavepwrie € abandonar a casa e se dedicar aos que nio podem vir a Ele.216

Origenes esta comentando a parabola do joio e do trigo, mas mais
precisamente aqui se detém no versiculo 36 do capitulo 13 do Evangelho de Mateus.
Coerente com 0 seu pensamento, e segundo uma exegese de senso alegérico, — o
qual, grosso modo falando, busca o sentido mais amplo e profundo, escondido por
detras da letra do texto biblico, a fim de se encontrar um significado de edificacao
espiritual e moral — o autor compreende a saida da casa como sinal da kévwolig do
Logos, e esta, como obra de sua ¢pLiavBpwtic. E para qué? Para que a multiddo,
formada pelas criaturas racionais decaidas, possam, por iniciativa do Logos, ter
acesso Aquele que, como Mestre, as incitard a escutd-Lo. E aquelas que o fizerem
com sinceridade, O sigam, procurem a sua casa, ¢ enfim cheguem a “caminhar com
Jesus e ver a sua casa”.?l’ A dLiarvBporio do Logos, aqui expressa pela imagem do
‘abandono da casa’ celeste, vem compreendida pelo autor como o ato maximo de
despojamento daquele que € a Imagem perfeita do Pai, por Ele eternamente
gerado.?'® O Logos é pois o instrutor por exceléncia, que provoca interiormente a
alma humana, submetida ao processo pedagdgico da vida no corpo, a retornar a
Deus.

Uma outra imagem € tipica da Mistica de Origenes, para indicar a Sua
iniciativa de amor pelos seres humanos: segundo a imagem simbdlica do autor, o
Logos € a flecha de Deus, que fere de amor divino a alma, inflamando-a de sua

caridade.?1® Assim, ao comentar o Cantico dos Canticos, o autor nos diz:

Se ha alguém em algum tempo que ardeu por esse amor fiel do Verbo de Deus; se
existe alguém que, como diz o profeta, que recebeu a doce ferida e a chaga da sua

218 Tre dgpelc tovc dytove fAfer eic thy oikiav abrob. Kel mpooiifov [avtg] of uabnel avtod
Aéyovreg: gpdoov ruiv v mapefolny v {ilaviwy tob dypod (..)."Ote W&y petd TV SxAwy
éotiv 6 'Inoodg, ok €otiv adtod év tf) olkie, &w yip the olklag ol dyxAor: kal thg dLicvdpwticg
a0toD €pyov 0Tl KatoALTELY THY olkiov kol &miéval Tpog Tolg Wl Suvapévoug Mkely Tpog adTov. !
ORIG, cmt. X, 1 (PG 13, 836).

217 gby 1@ 'Inood mopedeoBur kal ideiv adtod Ty olkiav: ORIG., cmt. X, 1 (GCS 1, 1). O vero
Topebw, aqui expresso em seu infinito presente médio-passivo, pode ter também o senso de “viver”.
218 Cf. ORIG,, princ. 1,2, 9 (PG 11, 138); IV, 4, 1 (PG 11, 402).

219 De fato, ja havia exposto acima, no topico a respeito do significado de épwc e &ydmm nos Padres,
essaimagem em Origenes, ao comentar Ct 2, 5 em suahomilia sobre o Salmo XXXVI. Enquanto o
texto daLXX denomina o amor da Esposade &yamm, Origenes denomina o amor-efeito da acdo do
Logos-Flecha de Deus na alma com o termo €pwg. Falei ali também acerca do influxo de Origenes
sobre o pensamento do Nisseno.
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flecha de eleicdo; se ha alguém que foi transpassado pela amavel seta de sua ciéncia,
a tal ponto que O suspire com desejos diurnos e noturnos, (...) esta alma com justica
diz: fuiferidade caridade. (...) Convéma Deus ferir as almas com tal ferida, e talha-

las com feridas salutares: porque Deus é caridade (...).2%°

E clara portanto a mencdo a iniciativa do Logos divino, cuja ferida é dita pelo
autor ser uma acgao conveniente a Deus (“decet Deum”), em virtude evidentemente
do seu proposito de restaurar as almas aquela condicdo que haviam perdido. De
fato, ao comentar esse trecho da obra de Origenes, o Professor Manlio Simonetti
recorda que, ao interpretar dessa forma o passo escrituristico de Ct 2,5 em seu
Comentario, Origenes na verdade o € segundo a sua concepcao acerca do grande
plano pedagdgico do Logos em prol da recuperacdo de todas as almas.??t Akm
disso, perceba-se o0 aspecto terapéutico, segundo o qual o Logos exerce um papel
semelhante ao do médico que, para curar, fere. Vé-se aqui um ponto de contato com

S. Gregorio de Nissa, que aplicara ao Logos a mesma iniciativa de cura.

Nesse momento, € licito por a pergunta a respeito de quem é o verdadeiro
sujeito, na Cristologia de Origenes, da ¢LiavBpwmic. que salva 0 ser humano: o
Logos, ou 0 Logos Encarnado, do qual um dos titulos escrituristicos ou émivoiat €
“Jesus™??22 Afinal, quem realiza na alma humana o processo que desembocard no
pleno retorno asua origem, a émotpodn? Antes de tudo, € necessario que se recorde
uma caracteristica que é fundamental da Soteriologia do autor: a salvagdo humana
é, sobretudo, um progresso (éméktaoLc) e, como tal, possui um terminusa quo e um
terminus ad quem. E nesse sentido que, apesar daqueles diversos titulos do Salvador
encontrarem no Ser divino do Logos o seu Ser substancial, todavia, no que tange
ao progresso soterioldgico, o Logos, fazendo-se carne, propicia o ponto de partida

para que cada pessoa humana tenha acesso a Sua Invisibilidade, ja que Ele € a

220 Sj quis usquamest qui fideli hoc amore verbi Dei arsit aliquando, si quis est, ut propheta dicit,
qui electi jaculi ejus dulce vulnus plagamque accepit, si quis est qui scientiae ejus amabili confixus
est telo, ita ut diurnis eum desideriis nocturnisque suspiret, (...) ista anima merito dicit: Vulnerata
charitatis ego sum. (..) Talis vulnere decet Deum percutere animas, talibus jaculis telisque
configere, ac salutaribus eas vulneribus sauciare: ut quia Deus charitas est (...).. ORIG., cct. lll, 76
(PG 13, 162).

221 Diz Simonetti: “Na sua a¢do pedagdgica aplicada & recuperagdo de todas as almas, o Logos se
faz tudo para todos, isto €, se apresentaa toda alma na atitude que sabe sera mais adaptadapara o
maximo beneficio daquela”: ORIGENE. Commento al Cantico dei Cantici., p. 179, a nota 328.

222 Os émivolal outitulos cristoldgicos se tratam das diversas denominacdes da Pessoa de Jesus, que
a Ele sdo atribuidas pela Sagrada Escritura. Alguns dizem respeito a Sua natureza divina, e se
referem mais a Pessoamesma do Senhor: sdo por isso denominados de érivoiaL superiores (como,
por exemplo, Filho de Deus, Sabedoria, etc.). Outros, dizem mais respeito a sua natureza humana,
bem como a utilidade dos seres humanos: sdo por isso denominados de énivoiat inferiores (como,
por exemplo, Pastor, Médico, etc.). Os éntvorar estdo muito presentes na obra de Origenes.
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Imagem Perfeita do Pai.22® Também nisso se manifesta a ¢pLiarBpwnio do Logos
em Origenes: pelo fato de respeitar a capacidade de cada ser humano em acolhé-
Lo, revelando-Se de modos diversos a cada qual (enquanto Pastor, Médico,
Agricultor, etc.), adequando-Se assim a melhor imagem e linguagem que o
incentive a deseja-Lo. Mais que isso: 0 Logos habita o interior do ser humano.224
Por fim, o Logos exerce também a sua ¢Liavbpwrica, ao efetuar a funcdo
terapéutica de cura da natureza humana. Assim, por ocasido da objecdo do pagdo
Celso — 0 qual interpretava aagdo de descida (katewut) do Logos aos seres humanos
como uma necessaria mudanca (uetoBoir) da sua natureza (pioic) 225 —, tal fungéo

vem explicada pelo autor em sua famosa obra “Contra Celso” da seguinte maneira:

(...) o ser que desceu aos homens existia realmente “em forma de Deus” e por causa
da pLrAavbpwmior “se esvaziou a si mesmo”, para poder ser acolhido pelos homens.
(...) Mas ndo aconteceu com ele nenhuma mudanca do (estado) melhor ao pior; de
fato, como pode ser pior ser bom e ¢pLAavbpwtov? (...) Acrescente-se que o médico,
vendo os horrores e tocando as coisas repugnantes, ndo pode escapar em modo
absoluto o confrontar-se com estas coisas. Mas aquele que cura as feridas de nossas
almas pelo Logos de Deus presente nele estava fora do alcance de todo mal. (...)
saiba (Celso) que 0 Logos, que permanece Logos por sua esséncia, nada sofre com
os sofrimentos do corpo e da alma (...).2%°

Note-se primeiramente a associacdo que o autor faz entre a ¢pLiavBpwriee do

Logos, e o texto de Fl 2,6-7, vendo naquela a causa da kévwoic do Logos.??” Esse

223 Acerca disso, diz Grillmeier: “A humanidade de Cristo, ao par da Sagrada Escritura, é como um
filtro, através do qual a divindade se comunica segundo a capacidade receptiva do homem”.:
GRILLMEIER, A. Gesu il Cristo nellaFededella Chiesa., pp. 351. De fato, a esposa-alma humana
dird no Comentario ao Cantico dos Canticos: “Acolhi em mim o Filho de Deus, recebi o Verbo feito
carne. Tive acesso Aquele que é a imagem de Deus, o Primogénito de toda criatura (...) e fiz-me
formosa.” [Suscepi enim in me Filium Dei, recepi Verbum carnem factum. Acessi ad eum qui est
imago Dei, primogenitus omnis creaturae (...) et facta sum formosa.]: ORIG,, cct. Il, 46 (PG 13,
103).

224 “QOrigenes responde que a grandeza do homem (...) vem (...) do Logos que estanele, e que Ihe da
um certo parentesco com Deus.”: CROUZEL, H. Théologie de I’Image de Dieu chez Origéne., p.
177. Conforme o mesmo Crouzel, ndo se trata evidentemente de uma presenga consubstancial,
panteista, mas sim de uma presenga indireta, por via de participacdo, por graga; e isso, através
daquela que é a imagem da Imagem do Pai, ou seja, a alma racional: Cf. Ibid., p. 176.

2251 81 é¢ dvBpwmoug kdteLol, petafoAfic adtg Sel (“Mas se [Ele] desce aos seres humanos, é
necessariaa Sua mudanca): ORIG, c. cels. IV, 14 (PG 11, 1044).

226 7o 8¢ kotoPePrcdc  eic dwbpwToug “év popdd Beod” Umfipxer kel did pLiovBpwmior “Coavtov
écévwoer, ” Tva yopndfivar 0T GrlpwTwy duwndf. (...) "AAL’ 00d¢ petafoAn Tig adT® Yéyovey €k
100 @ploTov elg T0 movnpdtator - Tod yop TornpdTaTtov TO XPNOTOV kol GpLAarOpwmov; (...) kaitolye
6 latpog, OpdY T SeLvd, kol BLyyovwy TV dnddv, ol Tartwg ékpelyel TO Tolg avtolc SUvaaBol
TepLmeceiy. ‘0 &€ tpadpate TV Yux@dr Hudv Bepamelwyr Sii tod év adt® Adyou Bcod, adtdg maomg
kaklog Gmoapadektog fv. (...) pavBavétw, 6t 6 Adyog 1§ ololy pévwyr Adyog, oDGEV eV THoXEL GV
maoyelr 0 odue’ ' n N Yoy (..).: Ibid., 1V, 15 (PG 11, 1046. 1048).

227 Note-se o uso da preposicdo die regendo o acusativo singular ¢pLievlpwniav, em uma clara
locucdo causal. Muito interessante o fato de que S. Gregdrio de Nissa afirme o mesmo na Oratio,
ao dizer que a pLriawBpwric é Ty aitiav Thg év dropudmolc tod Beod mrpouvoieg (“a causa da
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esvaziamento ndo pode ser entendido de maneira nenhuma, conforme o autor, como
uma alteracdo do ser divino do Logos. Muito pelo contrario, 0 exercicio da bondade
é uma decorréncia daquilo que é proprio do Ser divino, ou seja, ser bom, como era
admitido pela prépria Filosofia antiga. E mais: esse ato da Sua ¢LiavBpwmie, em
semelhanca a agdo do médico, possui um efeito sanador-redentor, j& que resgata o0s
seres racionais decaidos, tanto de seu antigo pecado, quanto daqueles adquiridos
pelos vicios praticados com o corpo. Assim, ao se manifestar a estes por meio do
corpo e da alma humanos, o Logos lhes possibilita a Sua contemplacéo.

Ha todavia um pormenor no texto, que ndo pode passar despercebido: ndo
sem razdo, o autor deixa entrever uma fina distingdo entre “aquele que cura as
feridas de nossas almas” (O 6epamedwr), e Aquele (0 Adyog Geod) por meio do Qual
a cura é de fato propiciada. Em outras palavras: nota-se aqui uma relacdo a nivel de
causa principal (O 6epamelwy, 0 Logos de Deus) — causa instrumental (tod év adt®,
0 Logos de Deus presente nele, isto €, Encarnado). N&o se trata de dois sujeitos,
mas muito mais de uma tipica forma de expressdo da Cristologia Logos-sarx,
segundo a qual e grosso modo, tende-se a valorizar mais a natureza divina, em
detrimento da humana no Deus encarnado. Assim, por meio do seu corpo, unido a
alma humana, o Logos divino tanto vem revelado, quanto resguardado em sua
inefabilidade.

Passo agora ao estudo do tema da ¢pLiavfpwmie: do Logos em S. Atanasio.

3.33
Em S. Atanasio

Igualmente, a Cristologia do grande patriarca de Alexandria??® contempla a
nocdo e o uso do termo ¢LievBpwriee do Logos, particularmente associado ao
estudo e esclarecimento do Mistério da Sua Encarnacdo. A notar esse verbete no

Lexicon Athanasianum,?2° pode-se perceber que ele aparece esparso em varias de

presencade Deus entre os homens”): GREG. NYS,, or. cat. 15 (GNO I1I/4, 43). Todavia, enquanto
em Origenes a dpLaoBpwric. Se manifesta mais pelo fato do Logos possibilitar o acesso das criaturas
racionais a si, por meio do instrumento do seu corpo; no Nisseno, ao invés, percebe-se um liame
muito mais estreito entre o Logos-Deus e o ser humano, por forca da sua Encarnacéo. E o que se
verd melhor nesta tese, mais a frente.

228 Ndo se pode deixar de mencionar aquia figura do Pe. P. Th. Camelot, autorde uma ampla e ainda
atual introducdo sobre a Cristologia atanasiana, que vem apresentada em: ATHANASE
D’ALEXANDRIE. Contreles Paiens et Sur l’Incarnation du Verbe., pp. 14-104. Também a ele se
refere Charles Kannengiesser, emsua introdugdo em: Id. Sur [’Incarnation du Verbe., p. 67.

229 Cf. MULLER, G. ¢riavépwriz., col. 1537.
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suas obras, seja referido ao Logos divino, seja aplicado em outras circunstancias.
Penso que bastaria, para o enfoque desta tese, considerar a sua utilizagdo na famosa
obra deste autor, intitulada Adyoc Twepl tfic évarbpwmmoewc ou Oratio de
Incarnatione Verbi (“Discurso sobre a Encarnacdo do Verbo”), pelo significado
patente que possui para a sua finalidade.

Esta, na verdade, — como hoje ja se tem conhecimento — consiste na segunda
parte de uma obra maior, em que a primeira compreende o tratado denominado
Adyog katae EAMvwr ou Oratio Contra Gentes (“Discurso contra os Pagdos”).
Embora existam controvérsias académicas a respeito da data de sua composicdo, a
tendéncia atual é a de que ambas as partes tenham sido escritas ap6s o Concilio de
Niceia, durante o primeiro exilio de Atanasio, em Tréveris (Trier, atual Alemanha),
por volta do ano 336, por ndo ter obedecido a ordem do Imperador Constantino de
readmitir Ario a comunh&o. 230

Antes de tudo, é importante compreender o conceito amplo de ¢LiavBpwTia
do Logos no autor, para o qual a obra de amor do Filho em favor da criatura humana
ja era uma realidade ainda antes do evento da Encarnagcdo. Sem ddvida, este evento
realiza o momento por exceléncia e pleno em que a ¢pLiavBpwTie. S€ eXerce e se
manifesta; mas ndo € a partir dai que o Logos a pGe em ato. Antes, 0s seres humanos,
“possuindo uma natureza que em um tempo qualquer consistia no ndo-ser, foram
chamados ao ser pela presenca e ¢pLiavBpwrioc do Logos”.231 Portanto, fica claro
que j& a criacdo do ser humano (isto é, a passagem do ndo-ser ao ser, como diz
Atanasio) é obra de ¢LiavBpwmies divina, a qual, nesta frase, vem atribuida ao

Logos. Nota-se assim avelada intencdo do autor, ao associar o ato dacriacdo do ser

230 As duvidas quanto a uma data anterior ao Concilio de Niceia - e provavelmente quanto a uma
redacdo por voltade 318 — advémdo fato de que, além do estilo escrituristico parecer mais adequado
ao periodo da juventude do autor, também de ndo vir mencionada na obra qualquer referéncia a
questdo ariana. Sobre tal siléncio, todavia, Charles Kannnengiesser ofereceu uma proposta de
solugdo em um seu artigo na Recherches de science religieuse do ano 1970, do qual faz referéncia
na sua introdugdo em: ATHANASE D’ALEXANDRIE. Sur!’Incarnation du Verbe., p. 7. \eja-se
também a respeito: SANTO ATANASIO. Contra os pagdos., pp. 43-44. A opinido nio é todavia
compartilhada por outros autores. Veja-se o que diz Johannes Quasten em: QUASTEN, J.
Patrologia., p. 28. Pendo para a opinido mais recente, em prol da redagdo pds-nicena, e isto porque,
além das razbes aduzidas por Kannengiesser, é fato o costume estratégico do autor de fazer
apologética de forma indireta em seus escritos (como, por exemplo, ao combater o Arianismo por
boca de S. Antdo, em sua hagiografia). Pode-se pensar também que Atanasio tenha pretendido
atenuar, na Oratio de Incarnatione Verbi, o estilo apologético da Oratio Contra Gentes, em favor
de um estilo mais catequético naquela. Em todo caso, apologia e catequese ndo se separam
rigidamente no autor.

2L plow Exovteg t uh elvar Tote, T Tod Adyou Tapovsiq kel $pLiawbpwmie €ic T elval
&candnoar: ATHAN.,, inc.v. 4 (PG 25, 104).
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humano com a ¢LravBpwmie do Logos, em afirmar a natureza divina do mesmo, ja
que o proprium de ser criador € atributo especifico do Ser de Deus. Diria além:
nota-se ja aqui o progresso teoldgico patristico em relacdo aos dois primeiros
séculos, quando se entendia tornar-se o Logos manifesto (Adyoc mpodopLkdc)
somente a partir do exercicio do ato de mediacdo em prol da criacdo do koopog, OU,
em outras palavras, enquanto Anuiovpyodc do Pai. Aqui, ao contrario, o Logos é
Criador, sem que haja necessidade de se mencionar sua funcdo de Mediador do Pai.
N4o se nega obviamente tal funcdo junto ao Pai,?32 mas Ele aqui ndo é mencionado,
de modo que a acdo da ¢pLiavBpwie. criadora € atribuida ao Logos como seu autor
e protagonista. Tal conquista é também fruto da mesma linha teologica da Escola
de Alexandria, e mais especificamente da Cristologia de Origenes, com sua doutrina
acerca da geracédo eterna do Logos.

Da ¢Liavbpwrie. do Logos na criagdo do ser humano, Atanasio passa entdo a
considera-la enquanto ato redentor da queda humana. Esta consistiu, segundo o
autor, na atitude dos seres humanos em abandonarem a contemplagdo (katevénoLg)
de Deus,?32 o que redundou na transgressdo da idolatria. O autor explica melhor tal

transgressé@o na primeira parte da obra, a Oratio Contra Gentes, da seguinte forma:

Assim, dizem as Sagradas Escrituras que, no principio, o primeiro homem — que se
chama em lingua hebraica Addo — conservava a mente voltada para Deus, em uma
liberdade sem reservas, e vivia com os santos na contemplagdo dos inteligiveis. (...)
Assim portanto, como eu disse, o Criador formou o género humano, e quis que se
conservasse. Mas 0s homens, tendo menosprezado as realidades superiores, e tendo
retardado a se apropriar delas, buscaram mais aquelas que estavam mais préximas
deles. (...) Assim, os homens de antigamente, insensatos, (...) esquecidos do
pensamento e do ensinamento sobre Deus, tendo uma razdo cega, ou antes,
praticando um desvario, produziram para si figuras aparentes como sendo deuses,
glorificando a criatura em lugar d’ Aquele que a criou, divinizando mais as obras que
Aquele que é delas a Causa, Criador e Senhor: Deus.?34

232 No paragrafo anterior da mesma obra, por exemplo, se conservaa tese primitiva, em que se
privilegia a fun¢do medianeira do Logos: “Criou do nada todas as coisas por meio de seu proprio
Logos, Nosso Senhor Jesus Cristo” (¢§ o0k Ovtwv w0 mavte Temoimke Sk tod idlov Adyouv tod
Kuplov fudv 'Inood Xpiotod): ATHAN,, inc.v. 3 (PG 25, 101).

233 A ssim portanto Deus criou o homem, e queria que ele permanecesse na incorruptibilidade. Mas
0s homens, desprezando e afastando-se da contemplacédo de Deus, concebendo e imaginando para
eles mesmos o mal, como foi dito nos escritos precedentes, receberam a sentenca de morte com que
haviam antes sido ameagados.” (OUtwg pev odv 6 Bedg tOV &vbpwTor TeTolnke, Kal péveLy NOEANCeY
&v 4dBapoiq. "AvBpudmoL 8¢, KOTOALYWPNOOVTEC Kol &TooTpadévte TV TPO¢ Oedv kotavénoLy,
AoyLoopevol 8¢ kol EmvonoavTeg €xvtolc THY Kokiav, domep év Tolg TpWtoLg EAEXOM, Eoyov Thv
mpoameLAnfeloor tod Bovdtou kataxpiowy): lbid., v. 4 (PG 25, 104).

234 Gomep oy TOV TP@TOV TGV GlpdTwy Yevduevov, d¢ kel ketk Ty Eppelov yAGTw Addu
dvopdadn, Aéyouor ol lepal Ipadol kotk Ty dpyly Gremaioydviw mappnole tov vodv éoymiéval
TPOg TOV Oedv, kal ourdLoltacdul Tolg dylolg év th TdY vomtdv Bewpie (...). OUtw pev odv 6
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E claro que ndo se pode deixar de notar no texto o influxo da Filosofia
platonica, particularmente em expressdes tais como ‘“na contemplagdo dos
inteligiveis” (v th tdv vontdr Oewpig) € “as realidades superiores” (tov
kperttovwy). Ainda que a obra ndo tenha como destinatarios principais 0s ndo-
cristdos,?3° todavia deseja certamente também atingi-los, mesmo que indiretamente.
Compreende-se assim o0 uso de expressdes oriundas da filosofia pagd, ainda que, na
mente do autor, tenham uma intencdo de carater religioso-cristdo. Note-se, ao invés,
que aquela expressdo, que na Oratio Contra Gentes se I katoALywpnoarteg TV
kpeLTTovwy — Na qual Tdv kperttovwr (“as realidades superiores™) faz o leitor se
reportar imediatamente ao conceito de mundo inteligivel ou das ideias, de Platdo —
se repete na Oratio de Incarnatione Verbi ja sublimada para katoAlywpnoavteg Ty
TpOg Beov katawonaLy, mais adequada a um leitor pertencente ao ambiente cristdo.
Isso confirma ainda mais, assim penso, aquele carater menos apologético, e por
outro lado mais catequético, no De Incarnatione.

Mas, 0 que é de interesse aqui, é justamente o papel da ¢pLravBpwmic do
Logos: em que ela entraria? Ja foi visto acima que ela exercita sua razdo de ser
desde a criagdo. Em outras palavras, ela ja existia, ndo é uma novidade a partir da
manifestacdo plena do Logos na Encarnacdo. Todavia, o pecado dos seres humanos
—isto €, a idolatria, que os fez dar as costas ao Criador, ofuscando em si mesmos a
Sua imagem neles, e dirigindo a partr de entdo sua ‘“contemplagdo” para as

Criaturas, caindo assim em todo tipo de vicio e desregramento sempre em ordem

Anuiovpyodg, omep elpmral, TO TV GBpWTWY Yévog Kateokelaoe kel pévely MOEANcEr: ol 8¢
aBpwToL, KUTOALYWPNOUVTEG TV KPELTIOVWY, OKVMOOVTEC TepL TNV  TOUTWY KetaAnfiy, To
EyyuTépw paALOY EqutdV €(Ntmoav. (..) oltw kol ol mdAol @V drpwmwy mapddpoves, (...) kol
émAaPduevol the mepl Beod Evvolag kol S0ENG, GULSP® TG AOYLOU®, WiAAov &€ dAoylq ypnoduevot,
0 poLvdpeve, Beolg dretumdonrtd TV KTLoW Topd TOV Ktloovte SLEA(OVTEG, Kol T0 €pye PaAAOV
&cBeralovteg Mmep tOV ToUTWY oltTior kel SmuLovpyovr Seométny Oecbv.: ATHAN., c. gentes 2;3;8
(PG 25, 8; 25, 17). Julguei por bem traduzir o adjetivo dvemoioyivtog (“que ndo se deve
envergonhar”), que no texto aparece no seu dativo, simplesmente por “sem reservas”, isto ¢, sem
temores de se relacionar francamente com Deus.

235 de fato, no inicio da Oratio Contra Gentes se 18: “E contigo, penso, amante de Cristo, que convém
falar sobre Cristo” (Ilpémelv &€ cou fyyodual dLroxplotw BvtL to mepl Xprotod OSLoiéyeabol):
ATHAN.,, c.gentes 1 (PG 25, 5).
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crescente?36 — suscitou do Logos a realizacdo do ato da prLrevpwmice,23’ cujo efeito
foi ndo apenas a restauracdo do ser humano decaido, mas também a renovacdo de
todo o Universo criado. Existe aqui, a0 que me parece, ndo somente o influxo da
teologia paulina, mas também da de S. Irineu acerca da avokepaieiwolg Ou
Recapitulagdo de todas as coisas no Cristo, traduzida na teologia de Atanasio pelo
termo avakaiviolgc ou Renovagédo.238

A dLiavfpoie do Logos é, portanto, em Atanasio, a obra de restauracdo nos
seres humanos da capacidade que, outrora possuida, — a de, sendo imagem da
Imagem Perfeita de Deus, contemplar a Deus e participar da imortalidade de Seu
Logos; e, além disso, considerar todas as demais criaturas em seu justo valor — fora
perdida, caindo na idolatria.2%® Esta, atraiu sobre os seres humanos a morte
degradante, tornando assim necessaria a Encarnacdo do Logos. E por qué? Porque

0 ser humano se tornara incapaz, por forca de seu pecado, de reconhecer o Logos

236 S, Atanasio exprime, tanto na Oratio Contra Gentes quanto no De Incarnatione, essa ideia de
um progressivo aumento da maldade entre os seres humanos. Dai a conveniéncia da Encarnagéo.
Cf, por exemplo, as expressdes “fazendo progresso nos males” (mpofaivovtec 7Tolg Kkakolg):
ATHAN., c.gentes 9 (PG 25, 17); e “avangando pouco a pouco (...) tornando-se insaciaveis quanto
ao pecar” (kat’ OAlyov émekteLvluevol (..) GkdpectoL Tepl TO oueptavely yeyovaolr.): ATHAN.,,
inc.v. 5 (PG 25, 105); e ainda: “o serhumano se encaminhava para a ruina” (10 u&v v wlpdtwy
yévog édpBeipero): ATHAN.,, inc.v. 6 (PG 25, 105); e mais: (“mas vendo que a maldade dos homens
transbordara, e que pouco a pouco aumentara contra eles insustentavelmente; (...) (0 Logos) tomou
para sium corpo” [0pdVv 6¢ kal Ty TGOV GrpwTwy UTepfdiiovonr Kkaktov, 6tL ket  OAlyov kol
Gpdpnrov adty ndEnoav kb’ Eoxvtdr: (...) Awpfiver exvte oduw]: lbid., v. 8 (PG 25, 109). Note-
se, nesta Gltima citacdo, o uso dos aoristos vmeppaiiovoar € niEnoav, indicando o momento climax
pontuala que chegaraa maldade humana. Julguei por bem, por isso mesmo, traduzi-los no pretérito
mais-que-perfeito.

237 “A nossa transgressdo chamou em causa a dpLievBpwnie do Logos” (| fudv mapdfecig Tod
Adbyov v draaBpwriav Eecaréonto): Ibid., v. 4 (PG 25, 104). Note-se 0 uso do verbo ékkaiéw
em voz média, no sentido de “incitar, requerer, provocar”, e portanto “chamar em causa”. A voz
média indica bem o interesse mituo: do Logos, a da restauracdo de suacriacdo; dos seres humanos,
a da suacondicdo. Note-se também que o elemento restaurador da transgressao humanandéo é aqui
atribuido imediatamente ao Logos, mas a sua ¢pLiavBpwmie, a0 Seu amor pelos seres humanos.

238 “Convém (...) primeiro falar a respeito da criagdo do Universo, e de Deus seu criador, a fim de
que alguém possa contemplar dignamente a renovacdo daquele que, no principio, foi criado pelo
mesmo Logos criador” [IIpémer(...) mpdtepov Tepl thg TV SAwv kTioewg kal 10D taltng SmMuLovpyol
Bcod eimely, Tva oltwg kal Ty Taldtng Qrekaivioww Um0 oD ket THY apyy  alThV
dnuLoupynoortog Adyou yeyerioBai, dElwg &v tig Bewpnoeiev.]: Ibid., v. 1 (PG 25, 97). Note-se
também, na citacdo seguinte, 0 uso do verbo correspondente dvoxairéw: “o Filho todo-santo do Pai,
sendo a Imagem do Pai, fez-se presente junto as nossas realidades, a fim de que o homem, feito
conforme a Ele, fosse renovado, e estando como que perdido, fosse achado por meio da remisséo
dos pecados” (6 mavayrog Tod Iatpog Yi0g, €lkwy v tod Iatpdg, Tapeyéveto €M ToG MUETEPOLG
toTOLG, Tver TOV kat’ alTOV TeToLnuévor &vlpwmov drakeivion, kel wg dmoAduevov ebpn Suk Thg
OV GuapTLOV ddéoewq): Ibid., v. 14 (PG 25, 120).

239 Nesse ponto, a meu ver, Atanasio se demonstra muito mais biblico e histérico-salvifico, a
semelhanca de S. Irineu, e portanto com uma nocdo de dLiavBpwmiec menos metafisica e mais
antropolégica que aquela de Origenes, o qual recorre a um suposto pecado da preexisténcia das
almas, ainda antes da existéncia do kdopog, para justifica-la.
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(e, por Ele, o Pai) através das obras da Criacdo, e da sua Providéncia. Entdo, se fazia
necessario um mais convincente ensinamento a respeito do Pai, por meio do

L0gos.240 Assim dira o autor:

Talvez se dira que a criagdo era suficiente; mas, se a criagdo fosse suficiente, ndo
teriam ocorrido males tdo grandes. Com efeito, a criagcdo existia, € nem por isso 0s
homens se envolviam menos nesta separacao de Deus. (...) Assim o Logos, querendo
devidamente socorrer 0s homens, se apresenta como um homem, tomando um corpo
semelhante ao deles, e das coisas daqui de baixo — eu quero dizer, através das a¢des
corporais — para que aqueles que ndo queriam reconhecé-lo a partir de sua
Providéncia, e de seu dominio universais, reconhecessem, gracas as obras deste
corpo, 0 Logos de Deus no corpo e, por Ele, o Pai.24!

No texto acima, se percebe claramente a funcdo pedagdgica do corpo do
Logos, cuja visibilidade das acdes propiciou o exercicio da ¢Lrarbpwmie do Logos.
Ou, em outras palavras, se havia um proposito divino de resgatar a dignidade dos
seres humanos e, por meio deles, a reta consideracdo do valor das criaturas, entdo
fez-se necessaria ndo apenas uma manifestacdo exterior do Logos divino, e nem
simplesmente que se fizesse homem, mas que o fosse e agisse como tal, “a fim de
traduzir os homens n’Ele mesmo, enquanto homem”.?#2 Assim, 0 Logos exerce sua
dLrovBpwrie. compartilhando as circunstancias da vida e do ser homem.243

Mas o corpo é igualmente instrumento dessa ¢LiavBpwmic, na medida em que
é locus em que toda a acéo nociva da morte degradante foi absorvida e anulada pelo

Logos de Deus, fonte de toda a Vida, que nele habitava.?** Cabe aqui uma distingédo

240Note-se que a Cristologia de Atanésio, apesar de muito mais histdrico-salvifica, ainda no
consegue se libertar totalmente de uma concepgéo soteriologica de carater fortemente gnosiologico,
de modo a associarquase integralmente a salvacdo a Didascalia do Logos. Assim, dira o autor: “De
quem pois, uma vez ainda, tinha necessidade, sendo do Logos de Deus que (...) faz conhecero Pai?
Aquele que (...) ensina a respeito do Pai (...) cabia renovar o mesmo ensinamento” (Tivoc odv fiv
maAvypele T T0D Beod Adyov (...) yvwpilovtog tov Ilatépa; Tod (..) SLddokovtog Tepl Tod
Metpdg, adtod Av kel ™y adtyy Sideokerior dravedont.): ATHAN., inc.v. 14 (PG 25, 121). A
mesma ideia é bem nitida na Cristologia, por exemplo, de S. Clemente de Alexandria.

2412 A0 Towe &v Tic elmor v ktiow dpkeloBui: AL’ el 1) ktloc fpkel, olk ‘o éyeydvel T
mAtkadte kokd. Hy yip kol 1 ktlolwg kol odder fttov ol dwBpwmor év Tf) alth mepl Beod mAdvm
&curiovto. (...)"08ev elkétwg arBpwToug BéAWY Wderfioal, WG EVBpwTOG EMLOMUEL, AAUBAVOY €XVTE)
odue. OpoLov ékelvolg, kol €k TAV KOTw - A€yw O S TV 10D OWUKTOG Epywy - Tre ol uf
BeAoarteg alTOV Yrdual €k the elg T SAa Tpovolag kal fyepovieg adtod, k&' v ék TV 6L adtold
100 oWduetog épywyr yrdowvtal TV &V T oduett tod Beod Adyov, kel 61 adtod tov Ietépe.:
Ibid.

282 pg petevéykn elc €avtov ¢ dvBpwmoc Tole Grepdmoue: lhid., v. 16 (PG 25, 124).

243 Note-se que, apesar da linguagem poder causar certo impacto em alguns, pelo fato do autor
utilizar com frequéncia a expressdo “assumir um corpo”, ao invés talvez de um mais explicito
“tornar-se homem” — aquela denotaria um traco antecipado de Nestorianismo?, perguntariam alguns
— todavia tudo o que diz referido a ela demonstra claramente que oGue, neste caso, diz respeito a
natureza humana por completo. Trata-se evidentemente de mais um exemplo de influxo da
Cristologia de tipo Logos-sarx no autor.

244 O termo € do proprio Atanasio: tov évoikfoavte. tod Oeod Adyov: Ibid., v. 20 (PG 25, 132).
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gue Atanasio, a meu ver, deixa sugerida nas entrelinhas da Oratio de Incarnatione
Verbi: existe uma morte ndo-degradante, consequente da prépria condicdo do corpo
humano, e que faz parte da lei natural com que Deus o criou.

Mas existe também a morte degradante, corruptivel, fruto do pecado humano.
Esta, sem 0 ato de ¢pLiarpwria do Logos, pelo qual habitou em um corpo como o
nosso, teria feito perecer sob o seu absoluto dominio todo o género humano.
Todavia, gragas aquele ato, “agora de fato ndo morremos mais como condenados,
mas como os que despertam, aguardando a comum ressurreigdo de todos”.24 Pois
que “todos os que créem no Cristo (...) sabem verdadeiramente que, morrendo, ndo
perecem, mas vivem e se tornam incorruptiveis gracas a ressurreigdo”.?*¢ Portanto,
segundo o autor, sim, morremos, mas ndo mais como condenados, mas sim apenas
como derivacdo ordinaria da nossa condicdo natural de seres corpdreos e, portanto,
contingentes.

Em suma, assim resume Atanasio aacgdo da ¢pLiavbpwric do Logos na Oratio

de Incarnatione Verbi:

De dois modos o Salvador, por meio de sua Encarnagao, exercia a sua ¢Liavdpwmic:
de uma parte, fazia desaparecer a morte dentre nés,e nos renovava; de outra parte,
sendo sem aparéncia e imortal, aparecia através de suas obras e se fazia conhecer ser

0 proprio Logos do Pai, 0 Guia e Rei de tudo.24’

Veem-se neste texto, portanto, os elementos que sintetizam os efeitos da
dLiavBpwmie. do Logos no autor: sanar o ser humano, eliminando a morte, e renova-
lo; ensin-lo, por meio de suas obras e, guiando-o, reconduzi-lo ao Pai.248

Por Gltimo, Atanasio tangencia aquela ¢pLiavBpwmio do Logos de carater mais
antropologico que, a meu ver, S. Gregorio de Nissa penetrard com clareza, em

especial no capitulo XV da Oratio Catechetica Magna. De fato, em um trecho de

245 OdiétL yap VOV ¢ KOTRKPLVOUEVOL GTOBUMOKOUEY, GAL’ ()¢ EYELPOUEVOL TEPLUEVOUEY ThHY KOLUY
mavtwy graotaowr: ATHAN.,, inc.v. 10 (PG 25, 113).

246 miwteg O ol 1@ Xprot® motebovteg (...) lomol yip Gviwe, dmodvokovtec olk &méAAuvvtal,
GAAE kel (QoL, kol GdOapToL Sud Thg Gractioewg yivovtal.: lbid., v. 27 (PG 25, 141.144).

247 Apdérepa yip EépLriavBpwreteto 6 Xwthp SLk The évarbpwmioene, OTL kol TOV Bdvatov &
v Adavile, kol Grekaivifer uac: kel Oti, dpavng wv kal &dpatog, Sub TV épywy Evédalve,
kel éyvdpller éovtov elval tov Adyor tod Iatpdg, tov tod mawtdg fyepdve kol Baoiiée.: lbid.,
v. 16 (PG 25, 124-125).

248 Semelhante sintese aparece também no paragrafo 10 da Oratio de Incarnatione Verbi, quando
Atanasio afirma que o Logos superou (dmaeue) a morte pela sua oferta sacrificial (v g
mpoodopdc), endireitou (SLwpduicato) 0 serhumano pelo seuensinamento (tfi €xvtod SLdookaiie), €
0 restaurou (katop8doeg) por seu poder (5ud TR €avtod Suvapewc): Cf. Ibid., v. 10 (PG 25, 112-
113). Assim, os verbos superar (derrotar) — corrigir — restaurar, do paragrafo 10, estdo em sintonia
com os verbos desaparecer — renovar — dar-se a conhecer, do paragrafo 16.
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singular audacia, Atanasio ensina a expressao de fina delicadeza da ¢Liavfpwmio

do Logos para com o ser humano ferido pelo pecado, ao dizer:

(...) o0 Senhor nédo veio para se mostrar. De fato, ao ato de se mostrar pertencia
somente 0 aparecer e surpreender os espectadores. Mas cabe ao que cura e ensina
ndo somente o0 estar presente, mas adaptar-se segundo a utilidade dos necessitados,
e se manifestar do modo como suportam aqueles que precisam, a fim de ndo
perturbar o que é de vantagem aos que sofrem com 0 que é excessivo aos mesmos
necessitados, e ndo se Ihes tornar inttil a manifestacao divina.24°

Com essa frase lapidar, Atanasio caracteriza bem de que modo a acdo
salvifica do Logos se distancia do conceito nado-cristio de ¢iiavBpwmic, do
momento em que sua condescendéncia pelos que sofrem ndo consistiu em um
auxilio a distancia, e nem em uma ajuda superficial ou apoio moral; mas em tornar-
se um consigo, a ponto de se por em utilidade (¢m” Wdereiq) a servico dos seres
humanos, e de manifestar segundo sua capacidade de compreendé-lo.25°

Em uma palavra, e concluindo este tdpico, assim resume o préprio Atanasio:
“o Logos de Deus, ¢Lriavbpwnog e Salvador comum de todos, (...) viveu como

homem no meio dos homens!251

34
Concluséo do Segundo Capitulo

Julguei por bem, neste segundo capitulo da tese, examinar 0s provaveis
pressupostos que tanto a Literatura Grega Antiga quanto a Sagrada Escritura, bem
como aliteratura Judaico-Helenistica quanto a Patristica, tenham oferecido a nocao
cristoldgica de dprravBpwmicc do Logos em S. Gregorio de Nissa (mormente como
é exposta no capitulo XV da Oratio Catechetica Magna).

No que tange a Literatura Grega Antiga, a analisei sob quatro angulos: 1. a

dLaavBpumie. referente aos deuses e herdis; 2. aos sabios e filbsofos; 3. aos que

249( ) olk émbetfacBal HABer 6 Klproc, &AM Oepamedoot kol SLddfal TOLC THOYOVTOC.
"Embelkvupéron pev yop mv povov émborfval kol kotemAffal Toug dpdvtag: Oepamedovtog &€ Kol
518doKkovTdg €0TL N GTAQG emdmufiool, GALS Em Odedele TOV Seopévwr yevéoBul, Kal, G
xprlovteg dépovoiy, émboavivar: Tve pn @ OmepPIAlOVTL THY Ypelar TOV TaoxOvToY adTolg TOUG
Seopévoug TapalT, kol GrwdeAnc toltolg N émddvere, t0d Beod yévmrar.: ATHAN.,, inc.v. 43 (PG
25, 172).

250 Tal nocgdo evoca imediatamente o pensamento de Origenes, no que tange aos énivoial inferiores
de Cristo. Falei brevemente disso no tépico anterior.

251 () 6 dLAdVBpwTOC Kol KOLVOC TavTwy Zwthpe, 6 tod Ocod Adyoc (...) ¢ &vbpwmog év dwdpwToLe
dvaotpédpetar.. ATHAN.,, inc. v. 15 (PG 25, 121). Apesar do verbo dvaotpépw aparecer aqui no
presente médio, pode, de acordo com o contexto, ser traduzido pelo pretérito perfeito. Trata-se, na
verdade, de um presente histérico.
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governam; 4. e dos seres humanos entre si. Se puder resumir todas elas dentro de
um Unico conceito, penso que seria o0 da ética. Isto €, em todos esses quatro aspectos,
o amor pelos seres humanos se expressa como um principio ou atitude
comportamental em vista a um certo bem nas diversas esferas das necessidades
humanas. E em apenas um caso, no quarto, se refere ao exercicio da ¢pLiavbpwric
ndo de maneira descendente, mas entre pares.

No primeiro caso, deuses e herdis funcionam como prestadores de socorro as
caréncias e aos desafios enfrentados pelos seres humanos, de modo a servirem de
auxilios ocasionais, relevantes sim, mas em que ndo se encontra nenhum tipo de
compartilhamento de vida entre maiores e menores, entre 0S mais potentes e 0s
menos. Antes, a supremacia de deuses e herGis sobre 0s humanos permanece
sempre muito bem resguardada, de modo a que se mantenha sempre uma relacao
de diferenca e de dependéncia dos inferiores para com os superiores. Além disso,
ndo reside também ai nenhuma nocdo oblativa, de maneira a que, por meio dela, 0s
seres humanos sejam resgatados para uma condicdo melhor.

No segundo caso (a ¢Lravbpwrio dos sabios e fildsofos), o amor aos seres
humanos é de ordem eminentemente intelectual, consistindo em um servico de
ordem pedagdgica na procura da posse do bem maior que, neste caso, consiste na
verdade metafisica, noética. Tratava-se da conquista do grande ideal da
Antiguidade Classica, que até certo ponto influenciou mesmo os pensadores
cristdos dos primeiros séculos, — tais como S. Gregdrio de Nissa —mas somente em
parte, j& que estes sublimaram e fizeram a analogia entre o conceito abstrato da
verdade ou da sabedoria com o proprio Deus, e particularmente com o Logos
divino, tal como revelado nas Sagradas Escrituras.

Além disso, no grupo em questdo, o servico de amor prestado aos seres
humanos em prol da aquisicdo da verdade metafisica podia, no maximo, tornar seus
discipulos homens retos, amplos de visdo, virtuosos, mas ndo eleva-los aquela
condicdo de vida sobrenatural propiciada pela obra de ¢iiavBpwmicc do Logos
encarnado, e nem resgata-los da primitiva condicdo que desviou as criaturas
humanas — a qual redundou em maleficio sobre as demais criaturas, associadas por
forca da criagdo aos seres humanos — de seu Criador.

Quanto a ¢Lravbpwrioe de soberanos e superiores governantes, igualmente
ndo se pode ver ai univocamente um influxo sobre o conceito cristdo, haja vista o

fato de se tratar sobretudo de uma estratégia de comportamento com finalidade
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politica. O bom governante é, em suma, aquele que através de suas atitudes, até
mesmo para com 0s inimigos, possui a capacidade de adquirir o beneplacito dos
suditos. E um artifice da politica. E, ainda que o faca a fim de alcancar o bem de
seu povo, ndo deixa de intencionar simultaneamente o seu bem, 0 seu sucesso
pessoal. A Unica estratégia que se pode ver como ponto de contato entre esse tipo
de pLriavBpumic. € aquela do Logos, a que os Padres, como S. Gregério de Nissa,
fazem notar, é a oikovouio da salvagdo, cujo Unico beneficiado é o ser humano
decaido.

No quarto caso (a ¢pLiavBpwmic. entre 0s seres humanos), € preciso que se
compreenda que o0 homem Jesus, que exerce tal funcdo, é sempre — e sobretudo na
obra que estou considerando — o Logos divino encarnado que se debruga em prol
do género humano. Aquele gue se encarnou salva e restaura justamente porque a
acdo redentora é efetuada pelo mesmo que, Onipotente, criou todas as coisas. Alias,

afirma de fato o Nisseno:

0 Logos de Deus é vivente, ativo e criador igualmente (...) e (...) ndo ha diferenca
entre a sua propria natureza e aquela da qual Ele provém. (...) mas, ao manifestar em
Si mesmo aqueles caracteres que se observam em Deus, Ele é conforme a natureza
encontrada n’Aquele que existe com esses mesmos caracteres: o de ser a bondade, o

poder, asabedoria, a eternidade, o que ndo admite o mal, amorte, a corrupgao(...).2%?

Portanto, a ¢bLlavbpwrioc nesse Ultimo sentido se caracteriza por aquela
solidariedade intrinseca aos seres humanos, e que portanto também ndo pode ser a
origem do conceito de ¢pLriarfpwric do Logos no Nisseno, pelo fato de que esta diz
respeito ao amor descendente de Deus pelos seres humanos, manifestado de
maneira singular e plena com a Encarnacdo da Segunda Pessoa da Trindade.

Todavia, penso que o autor tenha intencionado fazer uso desse termo, ainda
que ndo em sua conceituacdo univoca com os sentidos precedentes, mas analoga,
em virtude da sua maior aceitacdo entre 0s ndo-cristdos (como foi visto no primeiro
capitulo). Inteligentemente, S. Gregorio de Nissa parece pretender falar do amor

oblativo de Deus pelos homens por meio de um termo que, apesar de ser também

252 16v 1e (vt 10D Beod Adyov kal Evepydv kol TOLNTLKOY OUoAOYQV (...) kol (..) u¥) Siadépely
ket THY GioLy adtér Te tov Adyov kal tov 80ev éotiv. (...) T & todta delkvlely v Euvtd,
Tepl TOV Bedv kaBopatal, 6 adTdg €0TL Koth Ty GUOLY ékelvy TG Sk TV adTOY YVOPLORATWY
€UPLOKOUEVW” €lTe Yop Gyaddtng, elte SUvapLlg, €lte codle, e€lte 10 ddlwg elval, e€lte 0 Kakiog
kel Bavdtov kol ¢Bopdg dvermidektov: GREG. NYS., or.cat. 1 (GNO III/4, 11). O mesmo termo
utilizado aqui para falar dos caracteres de Deus — yvdpiopa —vem novamente empregado no capitulo
XV da Oratio Catechetica, a fim de se referir a ¢Lriav8pwmiocc como uma caracteristica especifica
(t6Lov yvddpLope) do serde Deus, e particularmente do Logos: Cf. Ibid., 15 (GNO I11/4, 43).
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biblico, ja fazia parte da consciéncia cultural pré-cristd. Através de um processo de
aculturacdo, assume da cultura ndo-cristd o termo e o tema ¢LiavBpwic,
aproveitando dele os pontos que se tocam com o mistério da Encarnacdo: o auxilio
que vem do alto, no primeiro caso; a busca da Verdade — que € Cristo, para o autor
—no segundo; a estratégia da oikovopie salvifica, no terceiro; asolidariedade divina
pelo compartilhamento da vida, no quarto. A partir disso, e a luz da Revelagcdo e
dos Padres que Ihe precederam, sublima-o, injetando nele todo o significado cristdo
da Encarnacdo do Logos, com 0 escopo de instruir os catequistas a falar das
verdades da fé usando a linguagem de um publico ainda habituado aos conceitos
alheios aos do cristianismo.

Uma vez posto isso portanto, € bastante patente que o conceito de
dLriavbpwtiee No Nisseno, no que diga respeito ao seu contetdo, encontra seu berco
na Sagrada Escritura (mormente no Novo Testamento), com sua derivacao sobre a
literatura do Judaismo Helenistico, bem como na literatura Patristica. Apesar de ser
0 Novo Testamento o climax desta sequéncia, preferi, ao longo do capitulo,
obedecer a ordem de temas, e ndo ada relevancia para o assunto. Ou seja: considerei
primeiro 0s textos escrituristicos, para depois passar ao que tange ao Judaismo
Helenistico e a Patristica.

Quanto a Sagrada Escritura, pode-se depreender dos textos supracitados do
Antigo Testamento, em primeiro lugar, que a iniciativa para que o ser humano faca
a experiéncia de encontro e de amizade com Deus, vem do proprio Deus que lhe
propicia 0 acesso a Si. Procurei mostrar isso ao falar acima, primeiramente, sobre o
texto de Ex 33,114, e areflexdo de nosso autor sobre ele em duas de suas obras: 0
De Vita Moysis (em que o autor fala da tod Oecod peyarodwpen ou “munificéncia,
generosidade de Deus” para com o ser humano), e a Primeira Homilia do
Comentario ao Céantico dos Canticos.

Evidentemente, ndo se trata ainda ali no Exodo daquele intimo
compartilhamento de vida propiciado pela perfeita unido entre Deus e a natureza
humana na Encarnagdo. Mas a nogdo de que a estreita relacdo com o ser humano é
obra de iniciativa divina reaparece na Oratio, a fim de contestar aqueles que
consideravam o ato de abaixamento do Logos na Encarnacdo algo indigno de Deus.

De fato, ele afirma:
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Se por outro lado Deus assume ndo o vicio, mas a natureza humana, (...) por que ter
vergonha de reconhecer que Deus entrou em relacéo estreita com a natureza humana
(..)?223

Quanto aos textos do livro da Sabedoria, posso resumir sua importancia e
influxo ao tema da ¢pLicvBpwmie. do Logos em trés pontos: 1°.) a Sabedoria biblica
veterotestamentaria €, antes de tudo, um atributo personificado em Deus; 2°.) vem
feita uma associacdo (e ndo propriamente identificacdo)?°* da Sabedoria com o
Logos pelos Padres; 3°.) a Sabedoria divina vem atribuida a iniciativa ndo apenas
de estabelecer o vinculo de amizade entre Deus e 0s homens, mas mais que isso, a
acdo de habitar nas almas dos justos. Nisso wvejo o influxo biblico
veterotestamentario sobre o tema que considero. Cheguei mesmo a citar um trecho
do Tratado sobre a Virgindade, de autoria do Nisseno, que bem o demonstra.

Porém, o carro-chefe desse influxo é certamente o texto neotestamentario de
Tt 3,4-5. O motivo é que, como visto acima, a gpLiavBpwmie. do Logos vem ai tratada
em associagdo com a Economia da Salvacdo, segundo a qual Deus ndo apenas se
manifesta, ou manifesta sua bondade, mas entra na historia por iniciativa propria e
por meio de um evento concreto, que atingiu seu pice na consumagdo plena da
vida de Deus por suas criaturas humanas. E mais: penso que S. Gregorio de Nissa
quis revalorizar um termo biblico neotestamentario ja conhecido pelo mundo nao-
cristdo, desdobrando porém o que Tt 3 falou de maneira sucinta, e recapitulando
nele todos os atos da vida do Redentor — inclusas todas as suas vicissitudes — do
momento em que V& na ¢Lravbpwric do Logos a causa ndo somente da vinda, da
descida, ou do aniquilamento divino, mas da presenca (mapouoic) entre 0S seres
humanos.2%> De fato, ao mesclar-se com a vida deles, o Logos encarnado ensejou-
Ines a vida plena.

Quanto aos escritos do Judaismo Helenistico, nele encontramos uma

concepcdo de pLriavBpwmie: que ndo difere muito daquela referente aos soberanos e

253 Qedc S€ olk &v kokig, &AL év drBpwmov yivetoaw dloet, (...) ti émuioydvovtor th 6uoioyle tod
Bedv aBpwmivng aleobar dpioewg (...); : GREG. NYS., or.cat. 15 (GNO 11/4, 45).

254 Foj justamente essa distincdo o argumento utilizado pelos Padres para contestaradoutrina ariana
no século IV.

255 perceba-se como, na continuacédo ao texto do capitulo XV da Oratio sobre a ¢pLiavépwria do
Logos (ja no capitulo XVI1), o Nisseno fala dos aspectos sumamente antropolégicos dessa mepovate.
de Deus entre os seres humanos: nascimento (yévvnolrg), crescimento (axdEnoig), conservacéo da
existéncia (Svopovm tod Omokeluévou) pelo processo de ingestdo e de evacuacdo do alimento (8.i
100 émppltou Te kal &mopputov ThAC TPodfc), etc., que indicam um total compartilhamento coma
vida humana: Cf. lbid., 16 (GNO I1l1l/4, 46).
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governantes do mundo antigo. Na Carta de Aristeia ha, todavia, uma novidade: a
dLaavBpumie. tem por fundamento e motivo para seu exercicio a imitatio Dei —tema
indubitavelmente presente na Espiritualidade patristica, com reflexos sobre a sua
Soteriologia e Cristologia. Mas de um modo geral note-se que, sob influéncia da
Revelacdo do Antigo Testamento, o Judaismo d& ao tema um senso superior aquele
de uma mera estratégia politica, ou apenas de uma virtude humana do bom
governante, 0 que € ja sem dlvida um progresso, mas ainda distante do senso dado
pela Revelacdo cristd. Alguns escritos de Flavio Josefo e de Filon de Alexandria
deixam também entrever um proposito de apologia ao Deus filantropo de Israel,
sempre em linha de defesa do povo judaico em sua diaspora.

No que tange aos seus antecessores aqui mencionados, penso que aquele que
mais tenha se aproximado da nogdo de ¢Liavbpwmiocc do Logos tenha sido S.
Atanésio. E claro que S. Clemente de Alexandria e Origenes, como visto acima, ja
a citam e compreendem associada ao evento da Encarnacdo. Mas o contexto da
época (séculos Il e 1), marcado pelo combate ao Gnosticismo, faz esses Padres
tenderem a um conceito antropolégico de carater sobretudo noético, de modo a se
conceber 0 homo verus como sendo o seuvotg. Em S. Clemente de Alexandria, por
exemplo, asalvacdo é vista como consequéncia a atividade intelecto-contemplativa
do Logos por parte do “verdadeiro gnostico” (o cristdo) até se atingir a unido com
Ele; a moral cristd, como a ascese que propicia a imitacdo do Logos divino, até a
mistica unido com Deus.2°6 Também Origenes, compreendendo a ¢pricvBpwmio do
Logos como ato que cura o ser racional, e o faz retornar a Deus, ndo foge muito
dessas concepgOes. A mim, é bastante perceptivel a ideia de que, nesses autores, a
dLAicvBpwmie consiste muito mais na acdo do Logos de se revelar, afim de se fazer

mais facilmente imitado e buscado, que propriamente a de se fazer um com a sua

256 Segundo o professor Claudio Moreschini, para S. Clemente de Alexandria, o verdadeiro gnostico
“ndo vé mais através deum espelho, mas numa visdo absolutamente clara e pura. Ele se esforca por
se assemelhar a Deus, para ficar num estado de unido comele (...). A verdadeira ciéncia (episteme)
¢ a de conhecer Deus. (...) também para Clemente, o conhecimento de Deus ¢ ‘esotérico’; pode ser
concedido somente pelo Logos, o qual (...) é, ao mesmo tempo, Deus e aquele que revela Deus o
Pai. Nesse sentido, o Logos ¢ plenamente o ‘mestre’.”: MORESCHINI, C. Histéria da Filosofia
Patristica., pp. 121;122. Entenda-se aqui o termo “esotérico” como o conteudo da Revelagdo do
Antigo e Novo Testamentos dado pelo Logos aos que se fazem iniciar na fé cristd. Exclui-se nele,
evidentemente, o carater exclusivista das antigas escolas filoso6ficas e das religiGes de mistério, e
obviamente do Gnosticismo. Por outro lado, é bem verdade que, como diz Moreschini a respeito da
gnose de Clemente, “segundo Violker e Mortley (...) o conhecimento de que ele fala ndo é o do
intelecto; porisso, VOlker ressalta o aspecto mistico da nogéo clementina do conhecimento: chegar
a Deus ¢ uma iluminac¢do”.: Ibid., p. 121. Em todo caso, ¢ notdria a no¢do de Logos Filantropo em
Clemente enquanto Mestre e Guia Pedagogo, portanto tipicamente em linha intelectiva.
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criatura humana, no intuito de consertar ou recapitular todas as circunstancias de
sua existéncia. E Obvio que o Logos, para esses autores, ndo é a faculdade
intelectiva abstrata das antigas escolas filos6ficas; mas sim, o Deus vivente que
entra na historia e na sequéncia dos fatos humanos. Por isso, € Mestre, Guia, e
Propiciador da salvacdo. Mas ndo se vai muito alem disso.

E todavia S. Atandsio 0 que, a meu ver, mais se aproxima da nogo
antropolégica da ¢pLiavbpwtie. do Logos, que depois sera desdobrada pelo Nisseno.
Evidentemente, como um bom alexandrino, segue, a principio, a tendéncia
intelectualista de sua Escola: o Logos exerce seu amor pelas criaturas humanas,
propiciando-lhes de novo a contemplagdo ou katavénoig de Deus, perdida pelo
pecado. Nesse ponto, também S. Gregorio de Nissa entende o pecado humano como
perda do dom que Deus Ihe havia dado da contemplagdo, a katavénoic.25” Todavia,
enquanto S. Atanasio, ao menos na Oratio Contra Gentes, 0 compreende mais como
abandono da “contemplagdo dos inteligiveis”, — e portanto com acento de carater
muito mais racional e filoséfico — S. Gregdrio se refere mais ao engano provocado
pelos deménios, corroidos de inveja pela dignidade com que o Criador havia feito
0s seres humanos, sobre a vontade livre destes, com um acento portanto de carater
muito mais biblico.?%8

S. Atanasio, ao contrario, vai além datendéncia intelectualista de S. Clemente
de Alexandria e de Origenes, porque: 1°) a ¢iiavBpwtiec do Logos, embora
existente desde a Cria¢do, é chamada em causa no tempo da Encarnagdo, segundo
0 autor, ja que o progresso da corrup¢do levara o género humano ao limite do seu
aniquilamento; 2°.) associa significativamente a ¢LiavBpwmiec do Logos com a sua
visibilidade, dando assim relevancia ao corpo humano de Cristo, ao menos sob esse
aspecto.

Quanto ao primeiro ponto, também S. Gregério de Nissa identifica, na Oratio
Catechetica, 0o momento da Encarnagcdo com o climax da maldade humana. Assim
diz no seu capitulo XVIII:

Para aqueles que ndo se dirigem tdo violentamente contra a verdade, existe uma

prova ndo negligenciavel desse acontecimento divino, aquele que se manifestou,

mesmo antes da vida futura, na vida presente,eu quero dizer, o testemunho fornecido

pelos proprios fatos. Quem ndo sabe, com efeito, como o engano dos dembénios havia
alcangado o0 cume em todas as partes da terra, assenhoreado da vida dos homens por

257 Cf. GREG. NYS., or. cat. 6 (GNO Il1/4, 21).
258 Cf. Ibid., (GNO 111/4, 26).
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causa da loucura do culto dos idolos ? (...) Mas desde que (...) (Deus) se fez presente
por meio da natureza humana, tudo aquilo se dissipou em nada (...).2%°

Quanto ao segundo ponto, a meu ver, o Nisseno supera S. Atanasio. De fato,
este Ultimo tangenciou aassociacdo entre ¢pLiavfpwrioa € compartiihamento da vida
humana da parte do Logos encarnado. De fato, a frase citada acima do De
Incarnatione Verbi 15 (“o Logos de Deus, $Liavfpwmog e Salvador comum de
todos, (...) viveu como homem no meio dos homens!”) expressa-0 muito bem. Mas
0 Nisseno, ao falar de doyoile (solidariedade ou compartilhamento com a vida
humana),269 desdobra e amplia tal nocdo, revelando uma inteligente reflexdo
cristolégica de carater eminentemente antropoldgico, como se podera ver adiante,
no proximo capitulo, tendo em foco o comentario ao texto mesmo da Oratio.

Em sintese: penso que somente em sSenso genérico, a nogdo nao-cristd de
drriavbpwmie. pode ter influenciado o autor. Em senso estrito, entretanto, extrai sua
origem e seu significado, seja da Sagrada Escritura, seja da Patristica,

aprofundando-a.

259 1o1¢ yop Wh Alow dvtipoyopévolg mpdg THY dANBelaw ob pikpd ThC Belog émdmuioc dmddelfic f)
kel Tpo ThC peAlovong (wic év ¢ mapdvtl Ple davepwdelon, T SLd TV Tpayudtwy adTdr, dnul,
peptupta. Tig yop olk oldev dmw¢ TEMANPWTO KT TV WéPOC TAG Olkoupérng 7 tdV Salpévev
&matn, Suk TG eldwlopavieg the (whc TV WwlpwTwy kotekpatiorow; (...) Ad’ o0 &€ (...) duk Thg
Bpwtivng émonunionce poewg, Tawte (...) elg 10 un “ov petexwpnoev: GREG. NYS., or.cat. 18
(GNO 111/4, 50-51).

260 thc Belog Suvdpewg doyoria (“a solicitude do poder divino™): Ibid., 27 (GNO I1lI/4, 69).
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A doutrina cristolégica da ¢r1rav8pwtic do Logos no AOTOX
KATHXHTIKOX (Oratio CatecheticaMagna)de S. Gregario
de Nissa (em especial,do seu capitulo XV)

Depois de ter colhido e analisado os pressupostos da doutrina cristologica da
priavfpumie. do Logos na Cristologia de S. Gregério de Nissa, passo agora ao
estudo da sua obra, motivo particular desta tese: 0 AOI'OY KATHXHTIKOX
(Oratio Catechetica Magna), e em especial do seu capitulo XV, no qual a
dLriavbpwtiee do Logos € indicada como “a causa da presenga de Deus entre os
homens”,261

Conforme se sabe, e é corroborado pelo préprio autor, a Oratio € um escrito
cujo conteudo diz respeito ao ambito catequético ou, mais precisamente, 0 da
Iniciacdo Cristd. Todavia, ndo se destina exatamente aos catecUmenos, e nem aos
neofitos, mas ‘“constitui antes um manual para o uso daqueles que garantem a
iniciacdo na fé cristd e que sdo afrontados por interlocutores, marcados pelo
judaismo ou pelas diferentes tendéncias do helenismo™,2%2 inclusive do
Gnosticismo.?63 Em suma, trata-se de um compéndio da doutrina cristd, ordenada
sistematicamente,?® a fim de servir de auxilio aos instrutores da fé em sua
argumentacdo diante daqueles interlocutores. No dizer do Professor Claudio
Moreschini, tal obra “é por demais importante, mesmo porque nao se acha nenhuma
outra, no cristianismo grego antigo, que afronte a doutrina cristd na sua
totalidade™.26°

De fato, a forma como o autor se expressa ja no Prélogo demonstra seu escopo

de treinar os catequistas para o ensinamento ou “discurso catequético (...) do

261ty aitlav thg év dwdpwmoLc tod Beod mapovoinc: GREG. NYS., or. cat. 15 (GNO 111/4, 43).
262 A afirmagdo é de Raymond Winling na introducio a GREGOIRE DE NYSSE. Discours
Catéchétiche., p. 18.

263 Cf. WINLING, R. Oratio Catechetica Magna. In: MATEO-SECO, L.F.; MASPERO, G.
Gregorio di Nissa Dizionario., p. 423.

264 Quasten afirma que “esta Catequese €, depois do De Principiis de Origenes, o primeiro ensaio
tentado de uma teologia sisteméatica. Greg6rio (...) busca fundar o complexo conjunto da doutrina
cristd sobre uma base metafisica, antes que apenas sobre a autoridade das Escrituras™.: QUASTEN,
J. Patrologia., p. 265.

265 MORESCHINI, C. I Padri Cappadoci., p. 137.
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mistério da piedade’%6 a ser exposto aqueles diferentes tipos de ouvintes. Ha
mesmo, segundo ele, uma técnica ou “modo de ensinamento™%7 que deve se ater a

diversidade dos que se aproximam para escutar o discurso da fé cristd. Assim diz:

(...) omesmo método de ensinamento ndo é igualmente apropriado a todos os que se
aproximam da Palavra, mas convém adaptar a catequese de acordo com as diferentes
crencas religiosas, visando o discurso voltado ao mesmo objetivo, ndo em modo

semelhante, mas com 0s argumentos necessarios a cada caso. 268

E cabal que se diga que, apesar da situacdo da Igreja diante do Império ser
entdo significativamente bem outra apos a denominada ‘revolucdo constantiniana”
de 313, — haja vista o fato mesmo de que, para efeitos civis, todos os cateclimenos,
inclusive as criancas, eram considerados como cristdos —2%° todavia “o contexto
socio-cultural ¢ porém pagdo”.?’® Alm disso, ndo faltam questionamentos e
objecdes ao ensinamento da Igreja, seja da parte do Judaismo quanto das diversas
heresias, 0 que requer dos instrutores da fé a capacidade de lhes dar resposta.

De fato, ja no Prologo da obra, o Nisseno chega mesmo a explicitar quais
eram essas correntes que impunham, sobretudo aos pastores da Igreja, a tarefa de
prepararem conteldos bem elaborados para a formacdo de um solido
cristianismo.2’1 Especificamente quanto a Oratio, o Nisseno cita, além do Judaismo

e do Paganismo, também o Anomeismo, 0 Maniqueismo, 0s Marcionitas, 0s

266 § tfic katnyioewg Adyog (...) oD puotnpiov th¢ edoePeloc: GREG. NYS., or. cat. prol. (GNO
111/4, 5).

267 1fic S1dokaAiog tpdmoc: Ibid., (GNO 111/4, 5).

268 o) uhw 6 adtoc TG SLdaokailag TPOTOC EM TAVTWY GpuGsEL TGV TPOoLOVTWY TG AdYw, GAAX
KTl ThC TV Opmokel@dr Siadoplc Webuppuolely TPOoNkeL Kol THY KaTAXnoLv, TpOg TOV abTOv v
opdvtag 00 Adyou okoTov, oby OpoLOTPOTWG O¢ Talc Kotookevlc € ékaotov ypwiévoue.: lbid.,
(GNO 111/4, 5). Faco aceno ao interessante contributo oferecido por Elena Giannarelli, no qual,
analisando esse Prélogo em questdo, mostra a inteligente perspicacia do Nisseno, ja que ele na
“Oratio, desde o seu exordio, lugar retoricamente privilegiado, (...) ndo hesita em dar importancia a
elementos ret6ricos tipicos da mais elevada cultura do seu tempo, reelaborando-o, através de uma
ressignificacdo cristd, em uma util dimensAo catequética. (...) E quanto aflora das primeiras paginas
da Grande Catequese, com a explicita afirmacdo da necessidade de uma metodologia de
ensinamento diferenciado (...). O que é pois (...) a solucdo cristd de uma antiga regra classica,
segundo a qual se devem adequar nivel de linguagem, escolha lexical e trecho de uma obra ou de
um discurso ao eventual piblico ao qual se se dirige”.: GIANNARELLI, E. Catechesi e Funzione
Catechetica dell ’Esegesi in Gregorio di Nissa., pp. 133-134.

269 pASQUATO, O. Catechesi., col. 915.

270 hid., col. 916.

271 Gracas a tal apelo de carater pastoral, alguns deles legaram a seus pdsteros obras preciosas para
o0 ensinamento da fé, como foi 0 caso da Oratio. J. Daniélou chegou mesmo a elencar os grandes
bispos do século IV e inicio do V, que foram igualmente autores dessas obras: Cirilo de Jerusalém;
Teodoro de Mopsuéstia; Jodo Crisostomo; Proclo de Constantinopla; Rufino de Aquileia; Niceta de
Remesiana; Agostinho e Quodvultdeus: Cf. DANIELOU, J.; DU CHARLAT, R. La Catechesi nei
Primi Secoli., pp. 24; 25; 26.
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Gnosticos das Escolas de Valentino e de Basilides, o Sabelianismo.2’2 E nesse
sentido que, apesar da explicita afirmagdo do Nisseno no inicio da obra, bem como
da voz unanime dos estudiosos (da qual também eu compartilho) de que a Oratio
ndo seja uma obra de carater apologético, penso todavia que ela ndo deixe de
refletir, ainda que indiretamente, os embates com que seu autor teve de se deparar.
Mais propriamente, no que tange a Cristologia, se percebe o reflexo da polémica
com duas das heterodoxias contra as quais 0 autor mais se deteve em seu tempo: 0
Arianismo Anomeu ou Anomeismo?72 (citado abertamente por ele no Prélogo) e o
Apolinarismo (ndo citado claramente, mas provavelmente aludido de maneira
indireta, como se vera adiante).

Quanto ao Anomeismo, 0 Nisseno, por ocasido de contradizer o estrito
Monoteismo Judaico, dedica alguns dos paragrafos iniciais da obra a demonstrar a
igualdade de natureza entre o Filho e o Pai.?’# O autor dedicou grande parte de seus
esforcos a explanar essa verdade de fé, ja definida desde o Concilio de Niceia de
325, justamente porque 0 Anomeismo consistiu em um recrudescimento da doutrina
ariana, motivado por Aécio de Antioquia — consagrado bispo de Antioquia em 362
—275 'mas mais especialmente exposta de maneira elaborada e racional por Eundmio
de Cizico.2’® Desse modo, o grave problema da expansdo da doutrina heterodoxa
ariana, que o Concilio ndo conseguira deter, antes, que se tornara mais ameacadora,
— j& que adquirira um cunho mais racional e metafisico, gracas a roupagem
intelectual que lhe dera Eundmio — exigira dos Capaddcios, e em especial do seu
maior tedlogo especulativo e bispo de Nissa, uma adequada resposta contra uma
corrente que, no seio do Cristianismo, ameacava a verdade sobre o mistério da
Encarnacdo e, em consequéncia, sobre a ¢priavBpwmie. do Logos. Assim, para além
do Judaismo, do Paganismo e do Gnosticismo, vejo na Oratio mais um esforco do

autor em seu embate contra o Arianismo Anomeu.

212 Cf. GREG. NYS., or. cat. prol. (GNO 111/4, 5. 6). Remeto as importantes notas elucidativas de
cadauma dessas correntes, que se encontramem GREGOIRE DE NYSSE. Discours Catéchétique,
pp. 138-139.

213 Cf. GREG. NYS., or. cat. prol. (GNO I11/4, 5).

214 Cf. Ibid. (GNO I1ll/4, 8-12).

275 Cf. QUASTEN, J. Patrologia., p. 309.

276 Eyndmio foi discipulo de Aécio. Praticamente nada se sabe de sua origem. Foi feito bispo de
Cizico (ou “Cyzicus”, cidade da antiga Misia, na Anatolia, — ou “lugar do levante do sol” — nome
dado pelos gregos & Asia Menor. E a atual provincia de Belkiz Kale, a noroeste da Turquia) em 360.
Morreu por volta de 394. Cf. QUASTEN, J. Op. cit., p. 310. Cf. também: DI BERARDINO, A,
PILA, G. (cur.). Atlante Storico del Cristianesimo Antico., p. 358.
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Quanto a polémica com o Apolinarismo, tem razdo Raymond Winling de
dizer que ndo ha uma sua mengdo direta na Oratio.?’” Quanto a afirmacdo, porém,
de que “a problematica do nols de Cristo substituido pelo Logos é ausente deste
tratado”, me parece um tanto forte. Afinal, ndo se pode deixar de observar a
explicita meng&o a alma de Cristo nesta obra, fato inusitado aum herdeiro da Escola
de Alexandria. Por exemplo, ao afirmar no capitulo XVI da Oratio a autenticidade
da Encarnacdo do Logos divino, por ter verdadeiramente nascido e morrido como

todos os seres humanos, assim se expressa 0 autor:

Mas afirmamos que Deus passou por cada um dos movimentos da nossa natureza,
tanto aquele pelo qual a alma se une ao corpo, quanto pelo qual o corpo se separa da
alma, misturando-Se assim a cada um dos dois elementos — digo, tanto & parte
sensivel quanto ao elemento inteligivel do composto humano — e que, por meio dessa
mistura inefavel e inexprimivel, foi estabelecido permanecer para sempre a unido
dos dois elementos — digo, da alma e do corpo — uma sé vez efetuada.?”®

Portanto, a mencdo ao elemento racional (t0 voepov) de Cristo consistiria
mais em uma nota divergente daquela tendéncia cristoldgica da Escola de
Alexandria (de tipo Logos-sarx);?’® ou seria de se atribuir isso justamente a um
reflexo do confronto com a doutrina de Apolinario de Laodiceia (confronto esse, é
verdade, bem mais explicito em outras de suas obras, tais como o Antirrheticus
adversus Apollinarem)? A meu juizo, pendo mais a esse segundo motivo. De
qualquer modo, a integridade da natureza humana de Cristo é sem ddvida um
elemento essencial para a reta compreensdo e defesa do mistério da Encarnagéo,
bem como do seu motivo, a pLiarpwric do Logos.

No presente capitulo, pretendo expor as questdes de data, estrutura e conteido
das partes com que foi composta a Oratio, a fim de estudar mais especificamente o
seu capitulo décimo quinto, principal motivador desta tese. Faco-as preceder

entretanto por uma breve apresentacdo da biografia do autor da obra.

217 Afirma Raymond Winling que “o Discurso Catequético ndo comportauma passagemclaramente
dirigida contra Apolinério: a problemética do nodsde Cristo substituido pelo Logos é ausente deste
tratado”.: GREGOIRE DE NYSSE. Discours Catéchétique., p. 128.

218 oy &¢ Beby poer &v éxatépy yeyerfioful tf T dloewe HUAY kivoel §u° Ag § te Yuyh mpog
T0 OQUK OLVTPEYEL TO Te ol ThC Yuyxfic SLakpiveton, kotoulyOévte, O€ TMPOG €KATEPOV TOVTWV -
TPdg Te TO aioBnTOV dnuL kol TO Voepdr Tod GrepwTivov cuykpipatog - Sui Th dppnTov ékelvmg
Kal GekdpioTov CUVHVRKPEOEWC TODTO oikovounoaaBol T TV &mf evwdévtwr - Yuxfic Aéyw kol
oduaTog - kol eig del Siapelvar Ty évwowr.. GREG. NYS,, or. cat. 16 (GNO 1lI/4, 48).

279 Tendéncia esta que, grosso modo falando, pendia a exaltar a natureza divina em detrimento da
natureza humana em Cristo. Por isso, muitos alexandrinos, ainda que ndo negassema existéncia da
alma racional em Cristo, simplesmente terminavam por omiti-la.
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4.1
Biografia de S&o Gregoério de Nissa

A importancia que a doutrina cristolégica da ¢Liarfpwmicc do Logos possui
no pensamento do Nisseno, inserida dentro do grande contexto da oikovouia da
Encarnacdo do Logos, pode ser melhor avaliada a partir do conhecimento de sua
biografia, mormente no que tange aos desafios que teve que enfrentar, impostos
pelos seus adversarios teologicos. Por isso, ainda no inicio desse capitulo, julguei
por bem apresenta-la, enquanto possibilitarda o acesso ao pano de fundo em que o
autor se encontrava, além do que servird para um mais amplo conhecimento da
eminente vida do autor da Oratio. A biografia que aqui exponho se baseia quase
exclusivamente sobre o artigo de Heinrich Dorrie, na “Reallexikon fiir Antike und
Christentum”, a meu juizo bastante completa.?8®

O que se pode saber da vida do Nisseno € normalmente colhido das suas
proprias obras (mormente da Vida de S. Macrina, a primogénita do casal, bem como
do seu epistolario), das Cartas de seu irmdo mais velho dentre osdo sexo masculino,
S. Basilio Magno,?® e de seus amigos, como S. Gregorio de Nazianzo
(especialmente de suas Epistolas 11 e 197).

O pai de S. Gregorio de Nissa, homonimo de seu irmdo Basilio, era originario
da provincia do Ponto.282 Casou-se com uma senhora de nome Enélia, vindo a
habitarem em uma propriedade localizada em Anisa (ou Anésia), no Ponto. Do
matrimonio |hes nasceu, por wvolta de 327, S. Macrina iunior, igualmente
hombénima, agora de sua avo paterna, S. Macrina senior (essa Ultima fora discipula
de S. Gregério Taumaturgo, em Neocesareia do Ponto, antes de 340, ano provavel

de sua morte).283 A primogénita recebeu de sua avd paterna o contributo de uma

280 DORRIE, H. Gregor 11l (Gregor von Nyssa)., col. 863-895.

281 Essa é a noticia comumente conhecida, apesarde que Jean Gribomont afirme que Naucracio fosse
mais velho queele: Cf. GRIBOMONT, J. Basiliodi Cesarea di Cappadocia.,col.725. Cf. também:
DROBNER, H.R. Manualde Patrologia.,p. 278, anota 1. J. Gribomont prop0e, para Naucracio,
as datas de cerca 320, e cerca 356, para seu nascimento e morte, respectivamente, em:
GRIBOMONT, J. Naucrazio., col. 3428.

282 A provincia do Ponto se localizava ao norte da Asia Menor ou Anatélia (atual Turquia). Era
banhada ao norte pelo “Pontus Euxinus”, literalmente ‘“Mar Hospitaleiro” (atual Mar Negro), que
deu nome a regido. Até o século 111, a Asia Menor era subdividida em quatro provincias: a Asiae, a
Bithyniae et Pontus, a Galatiae e a Lyciae et Pamphyliae. Mais tarde, a partir do séculolV, com a
nova organizagio portadaatermo por Diocleciano, a Asia Menor vem subdivididaem duas dioceses,
a Asiana et Pontica diocesis,comsuas provincias. Nesta Gltima se encontravaa Cappadocia Prima,
com capital em Cesareia, da qual S. Basilio Magno foi Patriarca: Cf. DI BERARDINO, A.;PILA,
G.(cur)). Atlante Storico del Cristianesimo Antico., pp. 136; 138.

283 Cf. GRIBOMONT, J. Macrina., col. 2963.
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esmerada educacdo religiosa, somada ao legado de seu antigo e venerado mestre,
S. Gregério Taumaturgo. De fato, gracas a ambas as “Macrina”, tanto o Nisseno —
que deve provavelmente seu nome “Gregorio” justamente como gesto de veneragdo
de seus genitores ao Taumaturgo —284 quanto seus demais irmdos, conheceram o
ensinamento desse grande evangelizador da Capaddcia, bispo de Neocesareia do

Ponto e discipulo, por sua vez, de Origenes.28>
Logo depois do nascimento de Macrina, Basilio e Emélia se mudaram, e se

estabeleceram em Cesareia, capital da Capaddcia. Ai lhes nasceram S. Basilio
Magno (cerca de 329), Naucracio (que veio a falecer com cerca de 27 anos, por
motivos ndo muito claros. A ele, S. Gregdrio de Nissa se refere na Vita S. Macrinae,
bem como a grande comocdo que esse falecimento trouxe a sua mae, e a toda a
familia),286 S. Gregorio de Nissa (cerca de 338 ou 339),287 e o Ultimo dos homens,
Pedro, nascido cerca de 341,288 ordenado presbitero por seu irmdo Basilio Magno
em 371, e depois feito bispo de Sebaste em 380. Desse matrimdnio, vieram ao
mundo também outras quatro filhas, que provavelmente se tenham casado. Vindo a
falecer o pai do Nisseno logo depois do nascimento de Pedro, Macrina iunior,
juntamente com sua méde, voltaram a propriedade da familia em Anisa (ou Anésia),
regido as margens do rio Iris,289 e a transformaram em um eremitério.

Nessas circunstancias, Basilio Magno assume o papel fundamental de pai e
mestre de seus dois irmdos mais novos Orfaos, Gregério e Pedro. Com toda a
gratiddo, Gregdrio se refere a Basilio também como um introdutor seu e de seu
irmdo na formagdo contemporédnea, de modo a lhes tornar familiares dela. Por
exemplo, ao escrever ao grande orador pagdo Libanio, Gregério faz explicita

mencdo a seu irmao mais velho, dizendo:

284 Cf. DORRIE, H.Gregor Il (Gregor von Nyssa)., col. 864.

285 Cf. SIMONETTI, M. Gregorio il Taumaturgo., col. 2474.

286 Cf. GREG. NYS., v. Macr. 8-10 (GNO WVIII/1, 378-380). S. Gregdrio de Nissa, nessa passagem
sugeriu que Naucrécio tenha sido vitima de um acidente em pesca ou em caga.

287 J. Gribomont a coloca “entre 335 e 340”. As datas de fato ndo sdo muito seguras. Cf.
GRIBOMONT, J. Gregorio di Nissa., col. 2466.

288 Jean Gribomont diz ter sido cerca de 344, “nascido enquanto morria seu pai”’: GRIBOMONT, J.
Pietro Il di Sebaste., col. 4089.

289 Rjo que, partindo da Arménia, a nordeste da Asia Menor, desemboca no Mar Negro. O préprio
Greg6rio de Nissa o descreve no De Vita Macrina do seguinte modo: “Mas o Iris é um rio que
atravessa o Ponto pelo meio, o qual, possuindo as fontes na Arménia, corre por meio das nossas
regides, e se langa no Ponto Euxino.” (Tlotapog 6¢ 0 Ipic éotL péoov Sappéwr tov Iléviov, 0Og &m

S T Ay / \
aOThc The ~ApUeviog TOC apyig €pxwy OLo TV mMuetepwy tomwy emi tov Eufewvov Ilovtov to

pelBpor ékdidwolr.): GREG. NYS., v. Macr. 8 (GNO WVIII/1, 378).
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Quanto aos nossos mestres, se tu por acaso buscasseis ter sabido de quem nés
parecemos ter aprendido algo, tu o encontrarieis em Paulo e Jodo, nos demais
Apostolos e nos profetas, se 0 apropriar-se do ensinamento de tais homens nao for
temerario a n6s. Mas se tu falasseis a respeito da vossa sabedoria, que os que tidos
por conhecedores dizem que flui de ti, e se faz participe a outros e a todos os que
participam de um discurso (estas coisas, de fato, eu as ouvi de teu discipulo, meu pai
e mestre,0 admiravel Basilio, que as expunha a todos), saiba que eu ndo possuo nada
de brilhante nas narra¢des dos (meus) mestres.2°

A Basilio, portanto, Gregorio deve a formacdo retdrico-filosofica de seu
tempo, j& desde a sua juventude quando, por volta de 355 ou 357, aquele fora
professor de Retdrica em Cesareia da Capaddcia. E preciso porém que se
compreenda que a gratiddo do Nisseno a seu irmdo Basilio, nesse ambito da
educacéo, se deve ndo apenas ao fato de que este Ihe tenha transmitido o patriménio
cultural da época, mas sobretudo pelo fato de que, como auténtico cristdo, lhe tenha
legado o cuidado de se utilizar intelectualmente da cultura pagd a servico da fe
cristd, desprezando todavia tudo o que ndo se coadunasse com ela. Como citei no
inicio da tese, no trecho extraido do De Vita Moysis, Gregorio aprendeu de seu
rmdo a pedagogia de se aproveitar das “riquezas espoliadas dos egipcios”, sem a
elas se submeter. Esse foi portanto mais um dos legados de Basilio a si e aos seus,
que redundou em uma gratiddo sublimada em veneracéo.?%!

Até o0 ano de 371 (portanto, tendo Gregorio ja trinta e dois ou trinta e trés
anos), ndo ha muitas noticias seguras a seu respeito. Provavelmente tenha se
ocupado com a profissdo de orador, e certamente exercido a funcdo eclesiastica de

Leitor, ja que disso nos informa S. Gregério de Nazianzo em sua Epistola 11.292

290 AL 3ookdAovg S TolC fuetépoue, el pev Gv T SokoDuer pepadniévor (nroine, Iladiov ebprioelc
kel lwdvvmy kol TobG AOLTOUG &MOOTOAOUG Te kal TpodnTag, €L ye ph ToAumpov fulv T
S1daokarior oikeloDobol TGOV ToLoUTwY Avdpdy: el 8¢ mepl THC UueTépag Aéyolg codlag, T ol
kplvew émotuovés daoly &md cod mmyalovcar év petoxfi Tolg AOLTOLG YiveoBulL TAOLY OL¢ TLYOG
kol péteott A0you (tadta yop Hkovow mpOg mawvteg SLeELdvtog Tod 00D uev padntod, matpdg e
éuod kol Sidaokddov tod Baupeotod Baoideiov), To6L pe undev éxewv Aoumpov év tolc TV
dLdaokarwy Sumyiuaoir: GREG. NYS., ep. 13, 4 (GNO VIII/2, 45).

291 de fato, em sua célebre obra Ad Adulescentes, Basilio ensina a seus sobrinhos — de quem fora
igualmente mestre — como se utilizarem proficuamente dos escritos pagéos, sem que com isso se
expusessemao que lhes fosse prejudicial no quetangea fé e a moral cristas. Ali, quanto a literatura
pré-cristd, conforme afirma Quasten, ele diz que, “embora lhe atribuindo um posto muito inferior
aquele das Sagradas Escrituras, ndo lhe nega de fato o uso naeducacéo: o estudo dos autores antigos
pode ser utilissimo se se sabe operar uma boa selecdo entre as obras dos poetas, dos historiadores e
dos oradores, excluindo tudo o que poderia ser perigoso para as almas dos alunos (...). Nesta
literatura, é preciso colher o mel e deixar de lado o veneno.”: QUASTEN, J. Patrologia.,pp. 216-
217.

292 “Que coisa te faz sofrer, 6 homem sapientissimo, o que € que te abate a ti mesmo, tu que lias
outrora ao povo, ponto por ponto, aqueles sagrados e agradaveis livros (...)?” (T{ yop Tbov, &
codpwtate, Kol TL CEquTOV KoTOyvoLg, TG MEV  Lephg kal TmoTLpoug PBiroug  GméppLleg, ag
Umaweylvwokée Tote @ Aad (..);: GREG. NYS., ep.11 (PG 37, 41). Nessa epistola, Greg6rio de
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Na&o se sabe porém quando e por quanto tempo a teria exercido. Sabe-se sim que
ndo pretendeu galgar altas funcGes eclesiasticas. Nesse periodo, chegou mesmo a
se unir em Matrimdnio (provavelmente em 365)2°3 com uma certa mulher de nome
Teosebéia, que veio a falecer em 381.2% No entanto, Gregério, sob a influéncia de
amigos, decidiu ingressar no mosteiro que Basilio havia fundado em Neocesareia,
nas vizinhangas do Iris.

Entretanto, por forca das novas disposicdes empreendidas por Basilio na
administracdo de sua provincia eclesiastica, Gregorio € como que forcado a entrar
na cena da politica eclesidstica de entdo. Valente, Imperador de tendéncia
filoariana, havia subdividido a provincia da Capadocia em duas — cabendo ao
Patriarca a Cappadocia Prima —a fim de reduzir o poder de influéncia de Basilio,
claramente a favor da ortodoxia nicena. Assim, com o intuito de promover a
unidade da Igreja no Oriente e acomunhdo com a doutrina cristoldgica definida em
325, Basilio se adianta estrategicamente a criar novas dioceses em sua Provincia
Eclesiastica, confiando-as aos irmdos e aos amigos filonicenos. E assim que em
371, o mais tardar antes da Pascoa de 372, Gregorio foi feito, ainda que a
contragosto, bispo de Nissa, uma pequena vila do distrito metropolitano de
Cesareia.??> Ali, teve de amargar duras adversidades que lhe foram impostas pela
faccdo filoariana, em virtude de sua decidida defesa da doutrina da
consubstancialidade entre o Logos e Deus Pai, por meio do explicito apoio ao
opoovotoc de Niceia. E nesse sentido portanto que compreendemos seu esforco em
esclarecer e sustentar perante os instrutores da Iniciagdo Cristd, na primeira parte
da Oratio, a natureza divina do Logos no seio da Trindade. E igualmente nesse
mesmo senso que desenvolvera nesta obra o tema da ¢LiavBpwmic redentora, ja que
seu Sujeito € o Logos, que é Deus. Gregorio porém se demonstrou nessa ocasido

indbil diante das facgOes teoldgicas que dividiam o tecido eclesiastico no Oriente,

Nazianzo repreende com veeméncia o Nisseno por ter abandonado o oficio de Leitor junto ao povo,
para se dedicar mais a Retdrica.

293A experiéncia matrimonial ndo deve lhe ter deixado grata recordagdo, ja que esta “o conduzra
mais tarde a usar termos particularmente amargos a proposito da vida conjugal”: GRIBOMONT, J.
Gregorio di Nissa., col. 2467.

294 DORRIE, H. Gregor Il (Gregor von Nyssa)., col. 866. Hubertus Drobner questiona esse nome
da esposa de Greg6rio: Cf. DROBNER, H. R. Manual de Patrologia., p. 288.

295 Atual Harmandalt: Cf. DI BERARDINO, A.; PILA, G.(cur.). Atlante Storicodel Cristianesimo
Antico., p. 366.
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e foi porisso mesmo criticado porseu irmio Basilio como inexperiente nos assuntos
politicos da Igreja.2°®

Em Dezembro de 375, o Nisseno foi acusado por seus adversarios de dissipar
0 patrimdnio da Igreja e de infragdo contra a ordem disciplinar na sua eleicao
episcopal acatedra de Nissa, sendo finalmente deposto na primavera de 376 por um
sinodo composto de bispos arianos e prelados da corte imperial, durante uma sua
eventual auséncia. Somente com a morte do Imperador Valente, a 09 de Julho de
378, foi reintroduzido em sua sede, sendo ai acolhido triunfalmente, como ele
mesmo descreve em sua Epistola 6.2°7

No entanto, uma vez morto Basilo Magno a 1°. de Janeiro de 379,2°8 Gregbério
surpreendentemente, e por razoes até hoje ndo muito conhecidas,?®® muda de
comportamento, passando de uma atitude ingénua a de um “politico eclesidstico
muito procurado e influente™.3%0 Justo por isso, Gregério foi encarregado de muitas
e importantes missdes politico-eclesiasticas, especialmente pelo Sinodo de
Antioquia de 379, e pelo Concilio de Constantinopla de 381, dos quais tomou parte.
Neste ultimo, foi mesmo citado como segundo na lista dos bispos capadocios
delegados, imediatamente depois do Metropolita de Cesareia, Heladio.3°! Foi
elencado pelo imperador Teoddsio em seu decreto de 30 de Julho de 381,392 como
referencial de ortodoxia a ser utilizado pela comunidade eclesial, e lhe manteve em
sua sede episcopal.

A partir de 379, Gregorio empreendeu Varias viagens missionarias, sendo uma
delas ao Ponto, provavelmente por ter sido encarregado pelo Sinodo de Antioquia
de promover a restauragdo da justica e da paz naquela regido, ameacada por
distarbios. E durante essa viagem que o Nisseno vai ao encontro de Macrina iunior,
jamoribunda, e que de fato veio afalecer enquanto estava comela. Somada a morte

de Basilio no inicio daquele ano, a de sua irmd veio aumentar ainda mais sua dor.

296 particularmente nas Epistolas 58 e 100 de Basilio.

297 H, Dorrie questiona, todavia se essa epistola “se refere ao retorno de Gregério do exilio ou do
regresso de uma das inimeras viagens que Greg6rio havia empreendido, de ma vontade, nos anos
seguintes.”: DORRIE, H. Gregor Il (Gregor von Nyssa)., col. 867.

298 Essa data é contestada por alguns estudiosos. Cf. DROBNER, H. R. Manual de Patrologia., p.
280, anota 2.

299 Teria sido o fato da morte do imperador Valente, de tendéncia homéia filoariana, e subsequente
ascensao ao trono imperial de Teoddsio, favoravel aos nicenos?

300 DROBNER, H.R. Op.cit., p. 289.

301 Heladio foi o sucessorde S. Basilio Magno na sede episcopal de Cesareia da Capadécia. Cf.
SIMONETTI, M. La Crisi Ariana nel IV Secolo., p. 530.

302 Cf. Codex Theodosianus XM, 1, 3.
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Ainda nesse periodo, ele continuou seu combate contra os arianos, bem como
contra 0s Pneumatdbmacos (que negavam a divindade do Espirito Santo), e
conseguiu fazer com que seu irmdo Pedro fosse eleito bispo de Sebaste. Mais tarde,
Gregobrio se dirigiu ainda a Jerusalém (viagem ndo datavel com seguranca) e a
provincia romana da Arébia, com poderes inclusive de intervir sobre o Patriarca
desta sede metropolitana.

Muitas outras atividades foram empreendidas por Gregério, cujas datas sdo
controvertidas. Seus Ultimos anos de vida foram marcados por duras polémicas com
seus adversarios, cujas noticias foram parcamente transmitidas (mas sobretudo
obscurecidas) por ele. E de se notar um conflito com Heladio, Metropolita de
Cesareia, sem maiores pormenores entretanto.

Por fim, Gregorio foi ainda a Constantinopla em 385 (ou 386), a fim de
proferir a Oratio Funebris da pequena princesa Pulquéria, filha do imperador
Teoddsio e da imperatriz Aelia Flacilla, e ali voltou pouco tempo depois para a
mesma finalidade, nos funerais desta Ultima. Mais tarde retornou a capital para o
Sinodo de Constantinopla de 394, para participar do Conselho Sinodal sobre a
situacdo eclesidstica da provincia da Arabia. Por ndo haver depois disso nenhuma
outra noticia sobre sua vida ou obras, 0s estudiosos supGem a sua morte ainda em
394.

4.2

Data de Composi¢cao do AOT'OX KATHXHTIKOZX (Oratio Catechetica
Magna)

N&o se trata aqui de me empenhar na delicada tarefa, j& empreendida por
renomados estudiosos (que alids, a despeito de muitos esfor¢os, ndo conseguiram
chegar a um consenso),3%% de tentar definir a data em que a Oratio foi escrita.
Proponho-me, no entanto, apresentar apenas brevemente o status quaestionis atual
desse tema, tal como vem sintetizado por Raymond Winling na introducdo ao
volume 453 da Oratio na colecdo Sources Chrétiennes.3%4 Alli, as propostas de data
apontam para um periodo que vai, no minimo, do ano 381, até no maximo ao ano
387.

303 Afirma Raymond Winling: “Os especialistas que, no século XX, se engajaram na delicada
operacdo de datacdo das obras de Gregdrio de Nissa ndo chegaram a um acordo sobre a data do
Discurso catequético”.: GREGOIRE DE NYSSE. Discours Catéchétique., p. 125.

304 Cf. Ibid., p. 125-130.
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De fato, como diz Winling, Gregério deixa entrever no capitulo XXXVIII da
Oratio a ideia de que o conteudo “a respeito do discurso relativo ao mistério da
7,395 bem como as controvérsias sustentadas por ele contra os adversérios desse
contetido, ja haviam sido desenvolvidos “em outras obras”.3% Isso fez com que
alguns estudiosos pensassem em uma data mais recente em relacdo a nds, ou seja,
que a Oratio fosse uma composicdo da maturidade do autor. Ou, em outras palavras:
ao se referir a “outras obras”, Gregorio estaria indicando seus quatro tratados
Contra Eunomium, escritos entre os anos 381 e 383 (0s trés primeiros livros escritos
entre 381 e 383, e a Refutatio Confessionis Eunomii escrita em 383),397 e portanto
a Oratio teria sido escrita entre 384 e 385; ou estaria indicando, alem do Contra
Eunomium, também seus escritos contra Apolinario de Laodiceia,*°® e portanto a
Oratio teria sido escrita, pelo menos, entre 386 e 387.39° Além disso, a maturidade
teoldgica do autor nessa obra, bem como a referéncia as ruinas de Jerusalém e do
Templo no capitulo XVIII (0 que eventualmente o autor poderia ter feito apos sua
viagem a essa cidade),310 seriam indicios para uma datacdo posterior.

Ha todavia a corrente daqueles a favor de sua composicdo em tempos mais
remotos, contemporaneamente aos dois primeiros livros do Adversus Eunomium e,
portanto, entre os anos 381 e 382. E isso, por qual motivo? Porque no capitulo XVI
da Oratio ja se encontra a doutrina de que o Logos divino, apds a morte de Cristo,

permaneceu tanto no seu corpo quanto na sua alma.®!! Ora, tal doutrina também ja

305 repl 1O puotipLov (...) tod katk thy miotiy Adyov: GREG. NYS., or.cat. 38 (GNO IlI/4, 98).

306 ¢y étéporc mévolc: Ibid.

307 Os dois primeiros tratados Adversus Eunomium foram lidos perante S. Gregdrio de Nazianzo e
S. Jerdbnimo no I°. Concilio de Constantinopla, em 381: Cf. QUASTEN, J. Patrologia., p. 260.

308 QOra, os dois tratados dogmaticos contra o Apolinarismo, o Adversus apollinaristas ad
Theophilumepiscopumalexandrinume o logo subsequente Antirrheticus adversus Apollinarem ndo
podem ter sido escritos antes de 385, ja que foi nesse ano que Teofilo foi consagrado bispo de
Alexandria: Cf. Ibid., p. 261.

309 Tal conjetura reforca minha tese de que a Oratio, apesar de ndo ser uma obra de Apologética,
possui, porém igualmente tal propdsito, ao se preocupar em expor a verdade sobre o mistério da fé
contra os seus adversarios.

310 «“o Templo ndo é mais conhecido conforme seus tragos; dessa cidade ilustre se verifica s6 o que
estaem ruinas” (tod veod pev o0dE € Lyvdv étL yLwwokopévov, Thg &€ Aaumpac éxelvmg ToAewg év
¢periolg UmoderdBelong: GREG. NYS., or. cat. 18 (GNO IlI/4, 52). Muito interessante o fato de
que Pierre Maraval se baseie justamente nesse texto como argumento em favor dos que propdem
uma data anterior a 381 para a Oratio, ja que, segundo esse estudioso, Gregério ndo poderia ter
escrito isso “depois de sua viagema Jerusalém.”: MARAVAL, P. Cronologia delle opere., p. 183.

311 Hubertus Drobner atesta de fato a presenca de tal doutrina na Oratio em: DROBNER, H. R.
Gregor von Nyssa: die drei Tage zwischen Tod und Auferstehung unseres Hernn Jesus Christus., p.
122 & nota467. No corpo do texto, & mesma pégina, comentando o sermdo, Drobner aponta como
um dos elementos doutrinarios ali presente aquele que diz que “a divindade permanece na morte
tanto na alma quanto no corpo”.
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esta presente em um sermao de Gregorio a respeito do intervalo dos trés dias entre
amorte e a Ressurreicdo de Cristo, o De tridui spatio.3!2

Raymond Winling propde ainda algumas outras reflexdes, sem que no entanto
possua a pretensdo de encerrar 0 assunto como coisa provada, a saber:

1) se questiona, por exemplo, o fato da Oratio ndo mencionar explicitamente
o tema do Protétokos-Primogénito, tao presente na Refutatio Confessionis Eunomii
(provavelmente dos anos 384-386), e nem o do Agennetos, presente no Adversus
Eunomium 1 (escrito cerca de 381), embora tdo importantes para a doutrina da
Trindade. Se lhes fosse relativamente contemporaneos, por que a Oratio 0s teria
silenciado?

2) em relacdo a certos temas, a Oratio se apresenta discreta, e quanto a
terminologia, parece em alguns casos ser um retrocesso: por qué?

3) Gregorio, na Oratio, ¢é reticente em empregar o titulo “Cristo” ou “Filho
de Deus”, fato que surpreende, no caso de ja ter escrito o Contra Eunomium;

4) nenhuma passagem da obra discute claramente a questéo apolinarista: por
qué?

5) ao invés do Contra Eunomium, a teologia da Oratio é menos apofatica e
mais econbmica: nesta, o autor fala explicitamente da possibilidade de se conhecer
Deus por meio de suas agdes (¢vépyelat); ja no Contra Eunomium, o tema da
incapacidade de se conhecer a Esséncia divina prevalece;

6) na Oratio o autor fala com mais ardor; no Contra Eunomium é mais
racional;

7) Winling considera a possibilidade de alguns capitulos da Oratio ndo serem
provenientes da mdo de Gregorio, ou terem sido reelaborados posteriormente por

ele, por motivos de estilo ou de temas ndo aludidos até entdo;

312 De acordo com a cronologia de Jean Daniélou, datado da Pascoade 382. Ele diz: “(...) o sermio
De triduo, da Pascoa de 382 (...). A importancia que Greg6rio da a essadoutrina aparece pelo fato
que ele a esta retorna durante esse inverno de 382-383, quando ele esta especialmente preocupado
com o apolinarismo. Na sua volta da missdo na Arabia, que o sinodo de Constantinopla Ihe havia
dado, e onde ele havia sido atacado pelos apolinaristas, ele escreve a Eustazia, Ambrosia e Basilissa
para se justificar, e retoma 0 mesmo argumento (...)”.. DANIELOU, J. L’étre et le temps chez
Grégoire de Nysse., p. 181. Winling faz notar que Daniélou, por exemplo, reviu sua precedente
posicdo, de modo aafirmar ndo mais adata de 385, mas ade 381 paraa Oratio, a partir da observacéo
de Jean Lebourlier a esse sermdo de Gregorio, no qual o Nisseno “anuncia como uma descoberta
recente o tema da presenc¢a do Logos tanto no corpo quanto na alma de Cristo, separados no
momento da morte.”: GREGOIRE DE NYSSE. Discours Catéchétique., p. 127. Vem ai citado o
artigo de Lebourlier, da seguinte forma: J. LEBOURLIER. 4 propos de [’état du Christ dans la
mort., pp. 161-180.
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8) e, além de tudo, o estudioso se questiona como Gregorio pode ter produzido
tantas obras que Ihe sdo atribuidas no periodo de 381 e 385, somado a todos 0s
COmMpPromissos e viagens que teve que empreender.

Diante de tudo isso, 0 estudioso considera ainda:

1) a hipotese de que as “outras obras” de controvérsia as quais Gregdrio se
refere no capitulo 38 da Oratio, ao inveés do Contra Eunomium, sejam alguns
pequenos tratados sobre a Trindade;

2) a possibilidade da data da morte de Basilio um pouco mais antiga (como
propde Pierre Maraval),313 de modo a que o periodo da producéo literaria de
Gregorio possa ser mais alongado;

3) a proximidade entre os textos do De anima et resurrectione e do De
hominis opificio com a Oratio;

4) e o tempo de exilio de Gregdrio como possivel ocasido para a organiza¢do
de um projeto de catequese para a sua diocese.

Perante tais argumentos, Winling, ndo se associando pura e simplesmente
nem ao grupo dos que propdem uma redacdo em data mais recente, e nem ao grupo
dos que propdem uma redacdo em data mais antiga, sugere a hipdtese da redagdo
da Oratio em uma data anterior a 381 (portanto, ainda mais antiga do que ja
anteriormente proposto), antes mesmo da redacdo do Contra Eunomium, mas tendo
sido os Ultimos dois capitulos adicionados ulteriormente, por possuirem um estilo
diverso do resto da obra.

Apesar desses razodveis argumentos, penso que ndo se os pode absolutizar
em favor de uma data tdo remota, isto é, anterior ao Contra Eunomium. E preciso
considerar que o texto ndo poderia ter a mesma envergadura de argumentos, o
mesmo peso dialetico do Contra Eunomium, porque possuem destinatarios e
objetivos diversos. Também a discricdo ou a omissdo de certos termos ou assuntos
poderiam ser explicadas do mesmo modo: sdo obras com escopo e leitores muito
diversos. Isso poderia justificar o fato de que o Contra Eunomium seja
relativamente contemporaneo a Oratio, ou mesmo anterior, ainda que esta seja de
estilo tdo diverso.

Além disso, hd como que uma aparente contradicdo no que tange a doutrina

da Apocatéstase na Oratio, se se compara o capitulo XXVI com 0 XXXV. Enquanto

313 Agosto de 377, ao invés de Janeiro de 379, segundo Pierre Maraval: Cf. DROBNER, H. R.
Manual de Patrologia., p. 280 a nota 2.
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no primeiro, Gregdrio fala do resgate até do demdnio, no segundo, fala claramente
daexigéncia do bom uso do livre-arbitrio para que se entre na beatitude divina. Essa
utima ideia é retomada no capitulo XL da obra. Poder-se-ia ver — e penso que sim
— 0 caso de um possivel progresso de pensamento do autor, dentro da mesma obra?
Caso afirmativo, tera razdo Raymond Winling em afirmar duas fases cronoldgicas
distintas da Oratio, incluindo-se também o capitulo XXXV.

Mas, o mais eloquente para mim diz respeito a noticia, portada a luz por Jean
Lebourlier, a respeito da observacdo que Gregério faz no De tridui spatio acerca da
“descoberta recente” da doutrina sobre a presenca do Logos simultaneamente no
corpo e na alma de Cristo depois de Sua morte. Se de fato, como Daniélou cré, esse
sermdo é da Pascoa de 382, a Oratio — que possui também essa doutrina —ao menos
em sua maior parte ndo deveria ser datada por essa época?

Em todo caso, apesar das muitas e gabaritadas opinifes, ainda permanece em

obscuro o tema da data precisa da Oratio.

4.3
Estrutura do AOT'OZ KATHXHTIKOZX (Oratio Catechetica Magna)

Aquele que se dedique a ler acuradamente a Oratio, percebera o ritmo
perfeitamente concatenado da ordem dos pensamentos e da argumentacdo exposta
pelo seu autor. De fato, mais de uma vez ao longo da obra, Gregdrio manifesta
explicitamente o seu proposito de expor o “mistério da piedade” ou puotripLov Tfig
cboeBeloc (como ele mesmo chama o contetdo a ser ensinado na catequese)3!

“segundo uma ordem logica”, isto é, katd TO dkOAovBov.31d

E justamente a coeréncia com esse principio l6gico que faz com que Gregorio
estruture a sua obra dentro, a principio, de dois grandes blocos: o referente ao
Mistério Ontologico de Deus, ou Ocoroyic; e 0 referente ao Mistério de Deus

presente na histéria em vista a salvacdo do ser humano, ou Oikovopie. Este segundo

314 Cf. GREG. NYS., or. cat. prol. (GNO 111/4, 5). A éxoiovbie. setrata de um tema frequentenas
obras do Nisseno. O termo, que se traduz como “sequéncia, coeréncia, concatenagdo”, possuiuma
ampla gama de aplicagdes e significados, mas aqui se refere, sobretudo ao desenvolvimento
sistematico, metddico, e, portanto rigorosamente cientifico com que o Nisseno busca expor seu
pensamento teoldgico. Assim sintetiza Juan Antonio Gil-Tamayo: “se trata de um vocabulo
largamente usado pelo Nisseno nas suas obras, rico de nuanc¢as semanticas, e que nos fornece uma
das chaves mais importantes para compreender a teologia do nosso autor.”: GIL-TAMAYO, J. A.
Akolouthia (éxoAovdic)., p. 50.

315 Cf. GREG. NYS., or. cat.5 (GNO l111/4, 16).
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bloco possui evidentemente como centro o grande evento salvifico da Encarnagéo
do Logos, mas aborda em um segundo momento a apropriacdo desta salvacéo, seja
por meio dos Sacramentos do Batismo e da Eucaristia, seja por meio da fé no Deus
Uno e Trino. Ha ainda o ultimo capitulo que trata do efeito moral da acdo de Cristo

sobre os que a Ele aderem (conversdo), bem como da vida futura (Escatologia).
Assim, a meu ver, embora se possa concordar a principio com uma divisdo

tripartida da obra, como pensa Grillmeier,31® ou mesmo em quatro blocos como diz
Winling,31” considero que a Oratio comporte ainda a possibilidade de uma
organizacdo estrutural com qualquer nuanca divergente daquelas. Assim proponho:

Prologo

12 parte: Argumentacdo metafisica sobre Deus Uno e Trino (capitulos I-111);

22, parte: Argumentacdo escrituristica sobre Deus Uno e Trino (capitulo 1V);

32, parte: A criacdo do ser humano-O mal-A queda do ser humano (capitulos
V-VIII);

42 parte: A salvagdo no Logos Encarnado (capitulos IX-XXXII);

52, parte: Batismo e Eucaristia (capitulos XXXI-XXXIX);

62. parte: Moral e Escatologia (capitulo XL).

Passo agora ao comentério de cada uma dessas partes, sob a dtica do tema da

tese, a pLAvBpwtioe do Logos.

4.4
Comentario ao AOT'OX KATHXHTIKOZX (Oratio Catechetica Magna)

Pretendo agora nesse tdpico me dedicar a uma mais pormenorizada
apresentacdo do texto da Oratio, juntamente com seu comentario. Tal empresa nao
é, a principio, uma novidade. No entanto, ler a obra sob a ética da ¢pLriarpwric do
Logos ndo somente me parece algo mais original, mas também muito atraente, pelo

fato de se poder perceber a sua centralidade, seja na oikovoute. da Criagdo, seja na

316 Diz Grillmeier que “(...) na Grande Catequese (...) Gregério faz (...) uma exposicdo do dogma da
igreja que se mostra exata.“Teologia’ e ‘economia’ sdo ai claramente distintas, embora se implicando
uma na outra. Simile a um Catecismo, como o titulo da obra sugere,a Grande Catequese forma um
triptico teoldgico: a ‘economia’ ¢ dividida entre a descri¢do da realizacdo historica da salvagdo em
Cristo e a sua apropriagdo por meio dos sacramentos e da f& no Deus Trino.”: GRILLMEIER, A.
Gesu il Cristo nella Fede della Chiesa., p. 698. A considera¢do de Raymond Winlings, a respeito
da estrutura proposta por Grillmeier para a Oratio, parece portanto ndo corresponder exatamente ao
que disse o grande estudioso alemdo.: Cf. GREGOIRE DE NYSSE. Discours Catéchétique., pp. 25-
26.

317 Cf. Ibid., p. 26.
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da Salvagdo. Afinal, como afirma Grillmeier, “a cristologia de Gregério de Nissa
(...), na sua melhor forma, se encontra exposta na Grande Catequese. @18

Passo ao Prologo.

4.4.1
Prologo

A obra é introduzida por alguns paragrafos que revelam o escopo do autor ao
escrevé-la: se trata de uma clara intencdo de se dirigir aos mpoeotnkdoL,31° ou seja,
aos que possuem alguma funcdo de guia, de conducdo dos demais fieis na
comunidade cristd, no que tange ao ensmamento ‘“do mistério da piedade” (tod
wvotnpiov th¢ eboeBelng)®?® ou, como diz mais abaixo, “do ensinamento da f&
conforme a doutrina” (tod katd THY SLdayxmy mLotod Adyov).321 HA portanto, ja em
um primeiro momento, o desejo de se buscar expor o contetdo da fé que esteja em
perfeita consonancia com a Regula Fidei, isto €, com o patrimbnio recebido como
ensinamento constante da Igreja, e que como tal deva ser legado as futuras geracdes.

Todavia, 0 uso do verbo wpooayw em seu participio presente médio
(Tpooayopévov) porta aqui o belo sentido de “atrair, fomentar” a escuta dos infiéis
(tf dkof) amlotwr) 322 o discurso da fé, com o qual concorda no caso genitivo (tov
motod Adyou).322 Percebe-se pois um tom que revela mais o propésito de dilogo,
que de polémica.

Em seguida, Gregorio elenca, em modo especifico, algumas daquelas diversas
correntes das quais provinham o0s que se deixavam aproximar amigavelmente

(mpooLévtwr)®?* da Palavra: além de Judeus e os de cultura helénica, ele cita os

318 GRILLMEIER, A. Op. cit., p. 698.

319 participio perfeito ativo substantivado de mpototnuL (estar afrente, guiar, dirigir). Aqui, no dativo
plural.

320 GREG. NYS., or. cat. prol. (GNO I1lI/4, 5).

321 1hid.

322 1hid.

323 |hid.

324 participio presente ativo de mpéoeLut, regendo o dativo (aproximar-se amigavelmente).
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oriundos das diversas heterodoxias: Anomeus,32°> Maniqueus,326 Marcionitas,327
Valentinianos,328 Basilidianos,®?° e os Sabelianos.33°

A partir dai, ainda no Prdlogo, e por meio de uma concatenacdo
rigorosamente silogistica, o autor passa a desenvolver seu raciocinio em face aos
ouvintes da Palavra provenientes do Helenismo. Interessante que, a respeito destes,
Gregorio ainda distinga entre os que se associam “A opinido dos ateus”,33! dos que
creem em uma “pluralidade de deuses”.332 Para os primeiros, o autor propde a via

analogica que parte da observagdo “das coisas dispostas em uma ordem artistica e

325 De #vopog, dessemelhante. Tratava-se do partido radical de fé ariana (ou Neoarianismo), que
afirmava a total desigualdade de naturezas entre o Filho e o Pai na Trindade. Possuiu como um dos
seus mais eloquentes intérpretes, no século 1V, Eundmio, bispo de Cizico (cidade da antiga Misia,
na Anatélia ou Asia Menor. E a atual provincia de Balikesir, a noroeste da Turquia).

326 Fendmeno religioso de carater dualista, nascido no século 111, alcancou a Capaddcia nes se mesno
século. Por considerara matéria algo mau, identificava o Deus Criador como principio do mal e, por
conseguinte, “a criagdo material como uma obra ditada mais pela necessidade que pelo amor.”: J.
K. COYLE. Mani — Manichei — Manicheismo., col. 2999. Adquire ainda mais relevancia, e se
compreende mais perfeitamente, ainsisténcia de Greg6rio, na Oratio, em afirmar que “o mundo é
bom” (&yaBod &¢ Svtog T0D koopov: GREG. NYS., or. cat.5[GNO IlI/4, 16]), foi criado pelo Logos,
“o poder eterno de Deus, criador das coisas que existem” (1) &idLog 10D Beod dVvapig, 1 TOLNTLKY
v Svtwv: lbid.), e que o ser humano foi criado “pela superabundancia de seu amor” (&yamg
meprovaig: Ibid., [GNO 1lI/4, 17]). Leia-se a mui significativa nota de Raymond Winling ao texto
da Oratio na Sources Chrétiennes, que diz: “A notar que agapé é um termo biblico que Gregério
parece preferir aqui a um termo mais filoséfico como agathotés. Mas frequentemente ele emprega
philanthrépiano senso de ‘amor de Deus pelo homem™: Cf. GREGOIRE DE NYSSE. Discours
Catéchétique., pp. 162-163, a nota 4.

327 Heterodoxia propugnada no século Il por Marcido, que distinguia o Deus Criador do Antigo
Testamento, cruel e mesquinho, daquele de Jesus Cristo no Novo Testamento, Pai benigno e
misericordioso. Por isso, a matéria seria ma, e o mundo criado, fonte de tentagfes. Marcido era
natural do Ponto. Seu pensamento foi muito divulgado em Roma ainda na primeira metade do século
11, e teve grande expansdo.: Cf. ALAND, B. Marcione —Marcionismo.,col. 3020; 3021; 3022. Além
da cisdo entre os dois Testamentos, o Marcionismo atentava também contra a bondade de Deus
Criador e Providente.

328 Um dos mais conhecidos sistemas gnosticos do século Il. Tipico da teologia do Gnosticismo é
seu dualismo, que distinguia o deus criador ou demiurgo (uma espécie de deus inferior) do
verdadeiro Deus, totalmente Outro, absolutamente transcendente e separado do Universo. Apenas
alguns homens, uma casta eleita e predestinada, poderia ter acesso a salvagao, por meio da gnose.
Valentino divulgou seu sistema gnostico (incluso o famoso Mito do Pléroma) em Roma por volta
de 140. Especialmente S. Irineu se dedicou a combaté-lo no Adversus Haereses.

329 Qutro conhecido sistema gnéstico do século 11, cuja escola se ouve falar ainda no século IV.
Dentre os elementos comuns ao Gnosticismo, Basilides ensinou que Deus enviou uma de suas
emanagdes ou éons ao mundo, 0 Nodg, que teria, porém assumido um corpo aparente. Sobre a cruz
quem teria morrido seria ndo o Filho, mas Simdo Cireneu. Atenta, portanto contra a reta fé na
Encarnacdo do Logos. Foi igualmente combatido no Adversus Haereses de S. Irineu.

330 Grosso modo, consistiu na doutrina ensinada e divulgada por Sabélio, em Roma, na primeira
metade do século Ill, que negava a real distin¢do entre as trés Processdes no seio da Trindade.
Tratava-se, pois de um Monarquianismo Patripassiano. Foi condenada pelo Papa Calisto por volta
de 220. Trata-se, portanto de uma heterodoxia relativa a Trindade e a Encarnacéo. Teria chegado até
a Mesopotamia, onde — como também em Roma, conforme S. Epifanio — existia ainda por volta de
375.: Cf. SIMONETTI, M. Sabellio-Sabelliani., col. 4631.

331 1) Qv dBéwr ddypati: GREG. NYS., or. cat. prol. (GNO I11/4, 6).

332 1AR0oc Bedv: lbid.
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sabia”,®3% conduzindo-os a concluir a existéncia de “um poder que se mostra
claramente nelas e que estd acima de tudo” ou “é superior a tudo”.334 Para 0s outros,
dando por suposto que creiam na perfeicdo do ser divino, propde que se os leve a
constatar a incompatibilidade ontoldgica entre perfeicdo e multiplicidade e, dai, a
“llusdo enganosa a respeito da multiplicidade dos deuses”.33°

Assim, apresentando solu¢es a ambos 0s casos, 0 autor concluira o Prologo
da obra, conduzindo o instrutor a propor a seus ouvintes argumentos que 0s levem

a conceber a existéncia de um so Deus.

4.4.2
12 Parte: Argumentacdo metafisica sobre Deus Uno e Trino (capitulos
I-111)

A partir de entdo, o autor se debruca no empenho de fornecer argumentos,
seja contra o estrito Monoteismo, tdo préprio do pensamento judaico, seja contra as
correntes que de algum modo negavam a verdade acerca da Trindade ou da
Encarnacdo divina. Negar o politeismo pagdo ndo significa cair na afirmacdo de
uma Unicidade tal do Ser divino, que redunde na negac¢do de “uma distingdo das
hipostases na unidade da natureza”.3%® Assim, fiel ao principio da dkoAouBic,
Gregorio busca mostrar agora aos instrutores da fé cristd que a Trindade, ainda que
seja uma realidade transcendente, é plausivel de ser admitida a partir dos mesmos
argumentos que Judeus e pagdos possuem acerca da nogdo de Deus: a existéncia de
um logos de Deus, por meio do qual, resguardada a Sua transcendéncia, o Universo

foi criado, e é regido.337

333 &k TV TeXVIKAC kal copd¢ kot TOV kdopov olkovopovuévwr: Ibid.

334 §hvauLy v év toltolg Sradelkvupévny kel tod muwtog Umepkeipévny: lbid.

335 v memhovmuévny  Tepl tod mAHBoue TV Bedr davtaciav.: Ibid., (GNO 111/4, 8).

336 tLup Guakploly Umootdoewy év tf) evdtett thc dloewe: GREG. NYS., or. cat. 1 (GNO I11/4, 8).
Os Capadocios (e particularmente S. Gregdrio de Nissa) sdo 0s grandes responsaveis em fazer
prevalecer a distingdo entre 0s termos ovote € bméotaoig, 0 primeiro referido a Esséncia e Unidade
do Ser Divino, enquanto o segundo acadauma das Pessoas Divinas. Afirma Grillmeier que “a Carta
38 de Basilio, que os especialistas atribuem hoje a Gregdrio de Nissa, é de fundamental importancia
para todaanalise teologica dos Capadécios. Nela o Pseudo-Basilio expde a suadoutrinasobre oldolo
e vmdoteorg. [...] Nessa obra (Ps.-Basilio, Ep. 38) [..] o ‘carater individuante’, o 15iov, pertence
agora a vmdoteoLg, enquanto a ‘universalidade’ (o kowdv) é atribuida a ¢poic.”: GRILLMEIER, A.
Gesu il Cristo nella Fede della Chiesa., pp. 702-703. A respeito dessadistingdo de ovola e bméotaoLe
em Gregorio de Nissa, afirma Claudio Moreschini que “atribuindo a Gregorio de Nissa a epistula
38 de Basilio, R. Hiibner mostrou a origem aristotélica seja do conceito de ‘substincia’ seja da
diferenca entre substanciae hipdstase presentes nos caps. 2-3 daquela carta.”: MORESCHINI, C. |
Padri Cappadoci., p. 278.

337 Gregorio se apoia sobre uma longa tradicdo, seja filoséfica, seja gndstica, seja judaica (&
particularmente aquela judaico-helenistica de Filon de Alexandria), sejaveterotestamentéaria (o ente
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Fiel todavia a verdade do Evangelho e afé cristd, Gregério conduz de maneira
l6gica o raciocinio, de modo a demonstrar que esse Logos de Deus, diversamente
das concepgdes ndo-cristds, € uma Hipostase com 0s mesmos atributos da natureza
ou ¢pvoLg divina, ainda que distinta quanto ao seu carater individuante. Desse modo,
afirma que:

1. 0 Logos é eterno e subsistente;338

2. se é subsistente, ¢é a Vida em Si mesmo;33?

3. se é a Vida, possui a Vontade onipotente;340

4. e Vontade livre (porque vive);341

5. e que escolhe fazer sempre o que é bom e sébio.342

“sabedoria”, do Antigo Testamento), como prefigurativas da nocao cristd (ainda que com essencial
distingdo conceitual das demais), todas elas contemplando junto ao Ser Divino o seu logos. Sobre
isso, afirma Giovanni Reale e Dario Antiseri, a respeito da concepcéo de logos no judeu Filon de
Alexandria: “Provavelmente deduzindo-o do texto biblico, onde a ‘palavra’ (em grego justamente
logos) de Deus é criadora do mundo, e talvez também com a intencdo de interpor entre Deus e 0
mundo algumas hipostases para lhe garantir a transcendéncia, o hebreu Filon apresentou pela
primeira vez o Logoscomo segundo Deus, o Filho primogénito do Pai, criador do mundo. Referindo-
se também a imagem da biblica ‘Sabedoria’, ele concebeu o Logos como mente de Deus, na qual
Deus traga, soba forma das Ideias platdnicas, o projeto do cosmos, no ato da criagdo. Como ¢é fécil
imaginar, os primeiros pensadores cristdos, ja a partir do evangelista Jodo, encontraram neste
conceito uma potente prefiguracdo de Cristo, e 0 assumiram estavelmente em suabagagem cultural
e teologica.”: REALE, G.; ANTISERI, D. Storia della Filosofia., p. 416. Também, vale a pena
conferir o que diz Raymond Winling em: GREGOIRE DE NYSSE. Discours Catéchétique., pp.
144-145, anota 3.

338 «“3 natureza incorruptivel e que permanece sempre possuitambém o Logos eterno e subsistente”
() &dpbaptoc kol del €otdon GpUoLg Gidlov €xel kal Lpeotdta Tov Adyov.): GREG. NYS., or. cat.
1 (GNO 111/4, 9).

339 “mas, uma vez estando de acordo quanto a suasimplicidade, é necesséario que todos considerem
ser o Logos apropria Vida, € ndo possuira participagdo na Vida.” (4AL’ dviykn maow the GTAGTNTOG
opoAoyoupévne adtolwhy elval tov Adyov oledBat, o0 (whg petovaiav.): Ibid.

340 <o Logos (...) sendo aquele que é Vida, possuitambém por inteiro a faculdade volitiva; de fato,
nenhum dos viventes é avolitivo. (...) Com efeito, ndo se sabera considerar na natureza divina
nenhum elemento discordante; e se revela necessario convir que o poder do Logos é da mesma
ordem de grandeza que sua vontade...sendo onipotente” (6 Adyog 60 (wn @V, kol TPOULPETLKTY
mavtwg SUvopuLy éxel obdev yap dmpoaipetor TOV (Wrtwy €otl..o0der Yip TV Amepdalvdviwy
mepl Ty Beloaw Bewpeltor oLy, dvdyky O RO TooalTny €lvol Ouoioyely tod Adyov Ty
SOvopLy, 8om eoti kai 1 mMpdPeoic..mavte &€ Suvopévny ™ tod Adyou mpoaipeoiy): Ibid., (GNO
111/4, 9-10). O principio de que “nenhum vivente € privado de vontade” ja se encontra em Aristoteles,
ao tratar dos movimentos nos seres vivos possuidores da “alma sensitiva” em seu célebre tratado
“Sobre a alma”. Afirmam sobreisso Giovanni Reale e Dario Antiseri, citando palavras deste tratado
aristotélico: “O movimento dos seres vivos, enfim, deriva do desejo: ‘o motor € inico: a faculdade
apetitiva’, e precisamente o ‘desejo’, que ¢ ‘uma espécie de apetite’.: REALE, G.; ANTISERL D.
Storia della Filosofia., p. 214.

341 Afirmacdo dada por suposto légico, jA que a propria capacidade do querer implica
necessariamente optar e, por conseguinte, o ser livre.

342 J4 que “a tendénciaao mal ¢é estranha de fato a natureza divina” (GAAdtpLa yap Thg Belog dpiioews
N Tpog kaklow 6pun): GREG. NYS., or.cat.1 (GNO I1/4, 10).
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Assim, fazendo um paralelo entre o processo linguistico humano a respeito
da producdo de um “logos”,3*3 e a processdo do Logos da parte do Pai per viam

relationis, conclui Gregbrio:

De um certo modo, essa nocdo é daquelas que sdo ditas em relacdo a (mpdg tL), ja
que é preciso, com o Logos, estar compreendido o significado de o Paido Logos;
pois, 0 Logos nao existiria, se ndo fosse o Logos de alguém. (...) Assim, com efeito,
nés dizemos, a respeito de nés mesmos, que nosso logos provém de nossa
inteligéncia, sem por um lado se identificar inteiramente a ela, e nem lhe ser
totalmente diferente (...) assim é o mesmo para 0 Logos de Deus: enguanto ele
subsiste por si mesmo, ele se distingue d’Aquele do qual ele tem a substincia; mas,
enquanto ele manifesta em si mesmo aquelas coisas que se observam a respeito de
Deus, o mesmo ¢ conforme a natureza d’Aquele em quem se encontram as mesmas

caracteristicas.344

E muito interessante que Gregorio utilize, no final do trecho acima
apresentado, 0 mesmo termo que voltard a utilizar no capitulo XV, ao falar da
dLiavBpumie. do Logos: yvwpiope (isto é, “sinal de reconhecimento”, “marca”,
“caracteristica”). Naquela ocasido, entretanto, o autor unird ainda ao termo o
adjetivo 18Lo¢ (“proprio”, “especifico”), definindo assim a ¢pLiavbpwmie. COMO UMa
marca especffica da natureza divina e causa da Encarnacdo. Desse modo, Gregdrio
termina por associar profundamente 6eoloyio € oikovouie, do momento em que
reconhece no Ser do Logos um proprium da natureza divina — reconhecendo assim
mais uma vez sua natureza divina — que constitui 0 movente da sua acdo redentora
no tempo. Note-se que o autor com isso ndo confunde individualidade com
universalidade. Antes, compreende que a hipdstase € “o ponto de confluéncia dos
caracteres proprios de cada um membro da Trindade”.34® Isto é, na individualidade,

congregam todos os elementos do universal, sem no entanto cindi-lo.

343 Ao contrario da analogia com o processo gnosioldgico de que mais tarde um S. Agostinho se
utilizara para explicar as relagcdes de processdo na Trindade, Gregorio, fiel ao seu pensamento de
cunho mais antropoldgico, preferira para tal uma analogia baseada nas coisas sensiveis que, neste
caso, corresponde a emissdo da palavra pelo ser humano. Seguird esse mesmo raciocinio para
demonstrar, na Oratio, um pouco mais adiante, a divindade do Espirito Santo.

344 Tpbmov yop T TOV TPSE TL Aeyopévwr kel todTd Eotiy, émeldi) xph mavTwe T Adyw Kol
tov Ilatépe. 10D Adyov cuvvmokoveaBal: ol yap &v €in Adyog, un Tvog wv Adyog. (...) ' Qomep yap
&p’ MUAY €k 10D vod doper elvar OV Adyov, olte 81° SAov TOV adtor dvie TQ V¢ olte TaVTATHG LY
€tepov (...) oUtw kal 6 tod Beod Adyog @ uev Ldeotaval kad’ €xvtov SLpnTol TPOg Ekelvov Top’
ol Ty UmdoteoLy éxel, ¢ o€ tadta Selkviely €V équt®, & mepl TOv Oedv kabopatat, O adTdg €0TL
Kot Ty GUoLY ékelvy TG Sl TOV adTdY yrwplopdtwy edplokopévey.: Ibid., (GNO I11I/4, 11). E
possivelo termo Omdotaoig ser aqui traduzido em modo genérico por “substincia”, haja vista o fato
de que Greg6rio, falando em linguagem corrente, o utilizou as vezes também nesse sentido. Note-se
igualmente o complemento de proveniéncia tap’ o0 que lhe segue, demonstrando com clareza a
relacdo de procedéncia do Filho a partir do Pai.

345 GRILLMEIER, A. Gesl il Cristo nella Fede della Chiesa., pp. 704.
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Depois disso, 0 autor passa a demonstrar, de modo mais breve, a igualdade
de natureza do Pai e do Filho com a Terceira Hipdstase da Trindade, o Espirito
Santo. Como para a divindade do Logos, Gregério novamente, por meio da
anagogia,34® parte da consideracio da realidade do ser do homem para atingir “a da
natureza suprema”, divina.34’ Para tanto, parte mais uma vez da consideragdo do
processo formador da palavra no ser humano: como ao ser proferida, emite
simultaneamente um sopro, um tedue, a elevagdo espiritual propiciada pelo senso
anagogico conduz a concluir a Processdo do ITvedue. divino por forca dagquela da
Palavra divina. Todavia, ainda que o ponto de partida seja um processo material,
uma vez ascendendo a natureza suprema do Ser divino, se conclui, como antes, a
inexisténcia de qualquer imperfeicdo, divisdo, ou distingdo de poténcia. A respeito
entdo do Espirito Santo, afirma enfim o autor que Ele:

1. subsiste como hipdstase a semelhanca do Logos de Deus;348

2. decide livremente;34°

3. se auto-move;3%0

4. ¢ ativo;35!

5. escolhe sempre 0 bem;3%2

6. tem para toda decisdo o poder concorde com a (sua) vontade. 353

No capitulo 111, enfim, sintetiza muito bem a verdade sobre a fé em Deus Uno

e Trino, da seguinte forma:

Com efeito, segundo a hip6stase, uma coisa é o Espirito, outra € o Logos, e ainda
outra coisa é Aquele do qual o Logos é Logos, e o Espirito é Espirito; mas, uma vez
compreendida nestas coisas a distin¢ao, se constata, em senso inverso, que a unidade
da natureza ndo admite cisdo, ja que o poder da monarquia nao se divide cingido em
diferentes divindades, e que, por outro lado, a doutrina (cristd) ndo se coliga com o
ensinamento judaico, mas que a verdade se mantém no meio entre as duas
concepgoes, superando cada uma das duas tendéncias, e recebendo de cada uma

346 “conhecemos (...) em modo anagdgico” (GraywyLkdc..£yvwper): GREG. NYS., or.cat. 2 (GNO

111/4, 12). A anagogia ou elevacdo espiritual, grosso modo, consiste no fato de se abstrair um senso
espiritual, sublimado, a partir da letra de um determinado texto, ou de uma imagem. Tanto Filon de
Alexandria quanto Gregdrio de Nissa fizeram uso desse sentido na Exegese Escrituristica. No caso
aqui, entretanto, o autor se serve do advérbio para, ao sublimar o ato da emissdo de ar provocada
pela pronuncia de uma palavra, explicar a processdo do Espirito Santo.

347 1fic Omepkerpévne dloenc: Ibid.

348 kw9’ dpoLdtnroe 10D Oeod Adyov kad’ Hmdotaoiy olowv: lbid., (GNO 1lI/4, 13).

349 mooaLpetiky: Ibid.

350 yyroklvmrov: Ibid.

351 &vepydv: Ibid.

352 mawtote 1O GyoBOV aipouvuévny: lbid.

353 ipo¢ macow mpdBeoLy olvdpopor €xovoay tf BovAtoel thy Slvauiy.: Ibid.
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delas em heranca o que € til. (...) da concepcdo judaica se retenha a unidade de
natureza, e da concepgao grega, somente a distingdo segundo a hipdstase. 354

Em suma, vale a pena fazer notar a perspicacia de Gregorio, o qual, para
formar os futuros introdutores na fé na pericia de instruir seus catecimenos a
abandonar seus antigos credos, parte justamente de suas antigas convicgdes para 0s
conduzir a wverdade cristd. O Nisseno demonstra assim seu aprimorado
conhecimento da Logica filosofica, ao aplicar em modo honesto 0 assim
denominado argumento ad hominem, segundo o qual se dialoga e se busca o
convencimento a partir das proprias convicgdes atuais do interlocutor. Fundado ndo
sobre premissas sofisticas, mas sobre a premissa da fé revelada por Deus, e
transmitido pela Tradicdo eclesidstica, o emprego desse modo de argumentacdo
constitui em um valioso instrumento para ensejar um dialogo. E nesse sentido que
a Oratio, desde seus primeiros capitulos, demonstra ser uma obra que se caracteriza
menos pela polémica, e mais pela atitude de acolhida daqueles que, provenientes
das mais diversas tendéncias doutrinais, se sentem interessados pela fé crista.

Visto isso, 0 autor entdo passa a expor sua argumentacdo fundada sobre o

dado escrituristico. E o que passo a comentar agora.

443
22 Parte: Argumentacédo escrituristica sobre Deus Uno e Trino
(capitulo 1V)

O capitulo 1V da obra procura brevemente apresentar o fundamento da
doutrina trinitaria na Sagrada Escritura, em um explicito objetivo de discussdo com
0s judeus. Penso, todavia que o paragrafo inicial sirva como uma espécie de zona
de sutil transicdo do discurso sobre Deus Uno e Trino, entre o que se poderia chamar
de uma Teologia da Trindade analisada segundo os principios filoséficos (capitulos
I-111), e a Teologia da Trindade analisada segundo a Escritura, isto €, revelada na

oikovouie (capitulo 1V). O autor faz mesmo uma conexdo entre as concepcdes

354 "AAdo yap TuL Tf Umootdoel 10 Ivedpo kel étepov 6 Adyoc kal &AAo ALY ékelvo o0 kol O
Adyog éotl kal 10 TIvedpo, GAL’ €meLdow tO SLakekpluévor év ToUTOLG KOTeVONOmG, TOALY 7 THg
ploewe €vdtne TOV Slapeplopdy od Tpooietal, w¢ pite TO Thg povepxleg oyilecBol kpdtog €ig
Bednrog SLaddpoug KoTeTepVOUEroY, PNTE TG Lovdoik® 8OyuatL cupPaivelr Tov Adyov, GAAL Sid
péoov TV 80 LTMOANEWY YwpEly THY GANBelLar, ékatépay Te TOV aipéoewy koboilpodooy kol &’
Exotépag mapadexouévny O ypnoLpov. (...) €k pev Thg Lovdaikfg DmoANlewg T Thg dloewg EvdTng
Tapoperétw: €k 8¢ 10D EAAnviopod T kot T Umootaoele Sidkpiorg uévn: GREG. NYS., or. cat.
3 (GNO 11I/4, 13-14).
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helénicas de Adyoc e muedue com aquelas existentes nos Livros Sapienciais, e, até
esse ponto, e segundo a frase com que introduz o proximo capitulo, parece nao
encontrar grande dificuldade no didlogo com pagdos e judeus. Mas o ensino do
“mistério da piedade” precisa enfrentar também a demonstragdo acerca da

Encarnacdo do Logos, o que pretende fazer a partir do capitulo seguinte.

4.4.4
A olkovoulo € 0 Mistério da Encarnacdo, e a suarelagao com a
¢ LAavBpwtiee do Logos na Oratio

De fato, a partir desse momento, até o capitulo XXXIX da Oratio, Gregorio
se dedicara a falar do Deus revelado, tendo como centro a oikovouie da Encarnagcdo
do Logos em prol do resgate e elevacdo da condicdo humana, gravemente
prejudicada pelo pecado: criado pelo Logos divino, o ser humano opta pelo mal e
se torna doente (capitulos V-VIII). Por ¢LravBpwic, vem resgatado pelo Logos,
que se encarna e propicia em Si mesmo a plena elevacdo da natureza humana
(capitulos IX-XXXII), jé& que, tornando Deus visivel em Sua prépria vida, torna-O
accessivel aos seres humanos por meio da imitacdo (uiunoig) dessa mesma vida,
seja através dos Sacramentos (capitulos XXXIII-XXXIX), seja através de um
modus vivendi identificado ao do Senhor (capitulo XL). Por isso, julguei Ctil, antes
de comentar esses blocos da obra, considerar a no¢do de oikovouie. em Gregério
(mormente na Oratio), bem como o liame entre oikovouic da Encarnagdo e
dLiavBpumie. do Logos encarnado.

Quanto ao conceito de oikovouie, Gregdrio, em sua vasta obra, o utiliza nos
diversos significados semanticos que ja eram conhecidos pela literatura pré-crista,
e que podem ser sintetizados basicamente em trés:

1. 0 governo da casa, do estado ou do patrimdnio (senso etimoldgico);

2. aordem e o governo do cosmo e da natureza (senso cosmologico);

3. a ordem de um discurso, segundo Sseu escopo e conjunto, em vista a maior
eficicia (senso retorico).35°

Nenhum deles — mas talvez em parte esse Ultimo — pode englobar aquele que,
na verdade, porta 0 senso teoldgico exposto pelo autor na Oratio, o qual, fundado

na Sagrada Escritura, entende a oikovopta enquanto manifestacdo daintimidade do

355 Cf. MASPERO, G. Oikonomia (oikovouic)., p. 418.
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Ser divino com o escopo de propiciar a beatitude ou felicidade a toda criatura. Em
outras palavras, para Gregorio, Deus criou todas as coisas e as dispds
ordenadamente, a fim de que tivessem parte na sua bem-aventuranca,®*¢ ou seja,
naquilo que Ele mesmo é.3%7 Note-se portanto que, segundo o Nisseno, a oikovouic,
em senso teologico, se manifesta ja com a criacdo: esta, é fruto da acdo de Deus-
Logos, Sabedoria (caso contrario, se deveria admitir que a criacdo seria fruto da
aroyle — isto &, da irracionalidade, da desordem — e da datexvia — isto é, da
inabilidade, falta de arte, o que seria algo absurdo e impio, &tomév te kal doePéc)358

Mas na nocdo de oikovople estd incluida igualmente aquela do amor e da
bondade de Deus Logos, sobretudo no que tange a criacdo do ser humano. De fato,

afirma o Nisseno:

Assim, conforme a sequéncia ldgica mostrou, este Deus Logos, Sabedoria, Poder, €
0 criador da natureza humana, ndo tendo sido for¢ado por nenhuma necessidade a
constituicdo do ser humano, mas que produziu a génese de um tal ser vivo pela
superabundancia de amor.35°

Portanto, j& a criagdo do ser humano pertence, segundo o autor, ao plano ou
disposicdo divina de prodigalizar a sua bondade, exercendo-a sobretudo no ser
humano, gue se tornou como que receptaculo e beneficiario dela.36% Nesse sentido,
pode-se notar aqui um ponto de contato entre o pensamento do Nisseno com aquele
de Atanasio, o qual, como foi visto acima, considerava igualmente ja a criacdo do
ser humano como um ato da ¢Lravdpwrie divina.

Mas o evento acidental do pecado, que acabou, por um lado, por perturbar a
“ordem ou disposicao” primeva das coisas, terminou por outro lado redundando ndo

em uma diminuicdo, mas em uma mais eloquente manifestacdo dessa

356 “A nogdo de participagdo ¢ fundamental na teologia de G. como consequéncia do seu pensanmento
sobre a criagdo: todas as coisas, especialmente o homem, participam das perfeicdes divinas. Mas se
o mundo é efeito e reflexo da sabedoria e bondade de Deus, o homem participa dos bens divinos a
um nivel muito superior.”: MATEO-SECO, L. F. Creazione., p. 159.

357 “Mas o bem-aventurado verdadeiramente é o ser mesmo de Deus.” (T uev odv pokopLotOv
4An8Qg, adtd 10 Beldv éotiv.):GREG. NYS., beat., oratio 1 (PG 44, 1197).

358 GREG. NYS., or. cat.5 (GNO I111/4, 16).

359 Olitog tolvur O Bedc Adyog, | Todia, f AbvopLg, dmedelydn Kotk 1O dkdiovBov thc dvBpwmivng
¢loewg moLnTig, olk Avdykn Twi TPog THY 10D dvlpddmou katookevny évexBelc, &AL’ dydmmg
TepLouaity tod Tolovtou (wou dnuLovpynoag Ty yéveowy-: Ibid., (GNO IlI/4, 16-17). Afirma acerca
disso Raymond Winling: “(...) A verdadeira razdo da criacdo ¢, para Gregério, a ‘superabundancia
do amor de Deus’”.: GREGOIRE DE NYSSE. Discours Catéchétique., p. 163, a nota 4.

360 “Com efeito, era preciso que a luz nio ficasse invisivel, (...) nem sua bondade algo ndo usufiuido
(...)7 (€8eL yop pnte 10 dR¢ dbéatov, (...) prte dramdiavotor adtod elvar Ty dyaddétta): GREG.
NYS., or.cat.5 (GNO I11/4, 17).
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superabundancia do amor divino do Logos. E justamente é nisso que consiste 0
senso central de oikovopia desenvolvido na Oratio: com a Encarnacdo, — a qual,
por sua vez, atingiu 0 seu pleno cumprimento com a morte e a Ressurreicdo de
Cristo — 0 Logos ndo apenas se fez homem, em um evento de carater pontual, mas
se uniu “com todos os momentos caracteristicos da vida humana”.261 A modo do
fermento na massa, a poténcia sanadora da Encarnacdo-Morte-Ressurreicdo do
Logos, essencialmente unido ao conjunto dos seres humanos de todos os tempos,
perpassa todas as geragoes.

Desse modo, a Encarnacdo adquire na Oratio uma nuanca toda dindmica, toda
historica, toda antropoldgica: toda dindmica, porque os efeitos do evento salvifico
ensejado pela ¢pLiavBpwmiec do Logos se fazem notar ainda hoje, e até o fim dos
tempos, em um movimento continuo e irreversivel;, toda historica, porque se
desenrola cronologicamente por todas as geracGes humanas; e toda antropologica,
porque ndo foi uma acdo salvifica adistancia, mas que penetrou e assumiu todos 0s
aspectos proprios do ser homem, e que possibilitou a esse mesmo homem, em
Cristo, dar resposta perfeita de abertura a essa acdo. Assim, em Cristo, a vontade
divina, que quer salvar, se encontra com a vontade humana, que a ela docilmente
se abre.

Mas também — e por que ndo dizer — afetiva: por causa de sua ¢Lrardpwrie,
0 Logos quis prodigalizar a sua bondade diacronicamente a todas as geragdes
humanas, inclinando-se mesmo sobre a natureza humana doente por motivo do
pecado, ocupando-se com o ser humano para reconduzi-lo ao encontro com Deus

até a sua divinizacdo, como voltarei a mencionar mais adiante.

4.45
32 Parte: A criagdo do ser humano-o mal-a quedado ser humano
(capitulos V-VIII)

O bloco se concentra portanto em preparar a argumentacdo que vira justificar,
a partir do capitulo IX, a presenca (mapovoie)de Deus encarnado entre os homens.
Significativo € perceber que o autor V& buscar a causa dessa presenca salvifica ja
no mistério ontolégico do Ser de Deus, ou seja, em “uma palavra ou nome

indicativo do Sujeito divino™,%62 ou mais explicitamente, em “uma qualidade que se

361 MASPERO, G. Oikonomia (oikovopia)., p.419.
362 §eLictikor tod Dmokelpévov pRue ) Svopa: GREG. NYS., or. cat.5 (GNO I11/4, 16).
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observa na natureza divina”:363 a bondade (f dyaB4tnc).364 Assim, Deus se faz
presente na vida humana, e mesmo se faz um com os seres humanos, por motivo de
sua bondade particularmente a eles manifestada (o0 que, no capitulo XV da obra,
sera especificamente denominado de ¢pLiardpwic).

E importante notar que essa caracteristica indicativa da natureza divina, aqui
chamada pelo autor de “palavra, nome, qualidade indicativa”, é denominada em
outras ocasides com o termo yvwpiopw. De fato, em outra de suas obras, o Contra
Eunomium, oriunda de sua polémica com o anomeu Eunémio de Cizico, Gregbrio
elenca uma serie dessas caracteristicas como atributos pertencentes tanto ao Pai (0
ayévvnroc) quanto ao Filho eternamente dele gerado (0 yévimtog), e disso deduz a
comum ovote ou natureza divina de ambas as Pessoas. Note-se que, nesse texto, 0
autor emprega o termo yvwpiope para se referir, dentre outras qualidades divinas,
aquela de ser bom (aya84c). Assim diz:

Eu penso que nenhum cristdo ignore que Deus € bom, generoso, santo, justo e

sagrado, invisivel e imortal, ndo sujeito a corrupcdo, a mudanca e a alteracdo,

poderoso, sabio, beneficente, soberano senhor, juiz e tudo o que sdo essas coisas. (...)

Para as coisas que sao diversas de outras é necessario absolutamente crer que

também o sejam as caracteristicas (yvwplopete), enquanto todas as coisas que

possuem igualdade em razdo da ovola se caracterizam evidentemente pelos mesmos

sinais. Se pois (eles, os anomeus) atribuem ao Unigénito as mesmas caracteristicas,
se dio conta que ndo haja nenhuma diferenca, como se diz, a respeito do Sujeito. 365

Em que consiste 0 termo yvwpiope, dentro da reflexdo trinitaria de Gregério?
Esse termo, que reaparecera no capitulo XV da Oratio para definir a ¢pLiavbpwric
como um atributo proprio da natureza divina, € empregado pelo autor em
conformidade com a sua Teologia Apofatica, segundo a qual 0 maximo que o ser
humano pode afirmar acerca de Deus sdo nomes ou atributos apreendidos da
linguagem humana, e que ndo conseguem definir sua Divina Esséncia. Apesar
disso, Gregorio diz que, por meio de cada um desses nomes, se pode afirmar algum

aspecto da Divina Esséncia, por serem ‘“compativeis com a infinita simplicidade

363 §oo mepl ThHY Oelav kebopatar dvolv: Ibid., (GNO 111/4, 17).

364 Foi visto acima, em nota de rodapé, a equivaléncia semantica, em Gregério, entre os termos
GyaBotng € dpLiarBpwic.

365 Oséve ofpar TV XpLotav@dy Gyvoely 8tL dyaddg dtL xpnotde 8tL dylog SikaLde te kol Boloc
Gopatéc te kol &Bavatog, $Oopdc Te kol TPOTAG kol GAAOLWOEWG Gremidektog, SuVaTOG GOPOG
€depyétng kUpLog kpLthg mowte T toLedte. (...) TAV yip €tepolwg €xOvTwy €Tepa XpT TOVTOG
elvol kol T yvwplogato olecBul, o 6& wondtwg kotd tOv Adyov Thg ololag €xel, tolg adTolg
dnAadn omuelorg yapoktnpiletor. Bl pev obv t adtd kol TG LOVOYEVEL TPOOUKPTUPODGLY,
obdeulor, kabag elpntal, mepl tO Umokelpevov Siadopir évvoodory.: GREG. NYS., c. eun. |, 35

(GNO 1/1, 174;175).
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divina™.366 Por isso, ao estrito nominalismo de Eundmio, que afirmava a distingdo
de naturezas entre o Pai e 0 Filho na Trindade, a base justamente da contraposi¢cdo
ingerado-gerado, Gregodrio interpunha sua doutrina sobre os Nomes Divinos. Aqui,
nesse bloco de capitulos, eles sdo chamados de “palavra” (pfijuce), “nome” (Groua),
“qualidades” (6oc). Mas em outros lugares, como mostrei no texto acima (e mesmo
no capitulo XV da Oratio), eles sdo chamados de “marca” “caracteristica”
(yvwprope), 0 que implica em um essencial liame entre o Ser Divino e 0 ser
PLAavBpmmia.

Foi visto acima, ao se relacionar oikovopie com ¢Liavfpwmic do Logos, que
0 evento da criagdo propiciou a manifestacdo desta, denominada ali com a
expressao “superabundancia de amor”. No entanto, a criagdo nao foi o tnico evento
a revela-la. Agora, Gregério passa a considerar o problema do mal e da queda do
ser humano com o pecado para, a meu ver, além do objetivo fundamental da obra —
a instrucdo dos introdutores na fé —, ressaltar ainda mais a grandiosidade da
beneficéncia e da solicitude divina por sua criatura humana.26” Mas volto agora a
questdo da bondade de Deus: somente ao longo destes quatro capitulos da terceira
parte da obra, o autor repete seis vezes o termo “bondade” (aya86tnc),268 sendo que,
aexcecao de um caso, em todos os outros € referido a Deus Criador e, portanto mais
propriamente, a agdo criadora do Logos. Ora, a “contraposicdao” — que Greg0rio
denomina dvtidiaotoln 39— dessa bondade € justamente no que consiste o mal. Em
breve: o autor, na Oratio, define 0 mal com aquela no¢do que teria grande fortuna

no futuro: “dizemos que o mal é considerado como a privacdo do bem”370 E

366 MATEO-SECO, L. F. Nomi Divini., p. 410.

367 De fato, se para alguns a morte com a sua dissolugdo é o “extremo dos males”, Gregorio a
considera como a “superabundancia dabeneficéncia divina” (thy OmepPoiy g Belog edepyeoiag)
e “a graga da solicitude de Deus pelo homem” (thy ydpwv 7Tig mepl tOv &wBpwror 7100 Ocod
knbepoviac), ja que porela serealiza, sim, o fim das dores desse mundo, mas principalmente o meio
para que o ser humano se liberte dos vicios e ressuscite.:Cf. GREG. NYS., or. cat. 8 (GNO 111/4,
29). Em outras palavras: para o autor, ja que a morte entrou no mundo por for¢a do pecado humano,
Deus encontrou nela mais uma ocasido para lhe demonstrar o seu amor, de modo que a ressurreicdo
da carne vem interpretada também como um ato da ¢pLiawBpwric do Logos.

368 Cf. GREG. NYS., or.cat.5 (GNO 1l1/4, 17. 19. 19); 6 (GNO 111/4, 23. 25); 7 (GNO 111/4, 26).
Somente em or. cat. 6 (GNO 111/4, 25) é que o termo vem referido a bondade da qual se afastara
“aquele que em certo momento gerou em simesmo a inveja” (6..&v €vt® yevvnoag tOv GBSVOV),
ou seja, 0 deménio.

369 1hid. (GNO 111/4, 23).

370ty kakiow év Tf) oD dyoBod otepoeL BewpeloBul Aéyouev: Ibid. Essa nogdo ndo é original de
Gregdrio. Antes dele, ja Plotino no Neoplatonismo, mas particularmente Origenes, em De Principiis
2, 9, 2, haviam chegado a essaconclusdo: Cf. MORESCHINI, C. | Padri Cappadoci.,p.192. Vale
a penarecordar que, em Plotino, a matéria sensivel,enquanto Ultima etapado processo de emanagdo
do Uno-Bem, consiste no “exaurimento totale portanto privagdo extrema dapoténcia do Uno (e por
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compreende seu ponto de partida como fruto da vontade e da liberdade, seja
primeiramente de uma poténcia angélica, seja em segundo lugar, do ser humano.

Todavia, mais importante do que falar da origem do mal é, para essa tese, a
sua consequéncia para o ser humano: acondicdo da natureza humana pos-lapsaria.
O autor chega mesmo a delinear o perfil do ser humano ainda antes da queda, no
capitulo VI da obra: dotado de poder (duveuw6elc), elevado em dignidade (OymAog
1@ aflwpatt), encarregado de reinar sobre a terra e sobre tudo o que ha nela
(BoorActeLy yap €taydn The YAg te kol TV em’adtiic mavtwy), belo (kalog), livre
de paixdes (ame6mc), pleno de franqueza diante de Deus (avamicwg TappnoLog Keti
Tpoowmov th¢ Belag).3’t Mas, se constata que, depois da seducdo, essa se encontra
coberta de pendrias: ao invés da participagio nos bens divinos,37? da
impassibilidade (amaBeLn),2”3 da eternidade, se verifica que a vida € breve, que o ser
humano ¢é sujeito ao sofrimento, a caducidade de sua existéncia, a inclinagcdo a todo
tipo de sofrimentos do corpo e da alma, e ainda outras coisas.3’4

Tudo isso provém entretanto, conforme o autor, ndo porque o0 ser humano nado
tenha sido efetivamente criado a imagem e semelhanca de Deus — como alguns
poderiam deduzir disso — mas porque sua natureza ficou privada da participagcao
nos bens de Deus por se ter afastado d’Ele, em virtude do seu primeiro pecado.?”®
Gregorio explica bem que ndo se trata propriamente da aquisicdo do que é mau, j&
que o mal ndo possui existéncia em si mesmo; mas de uma privagdo consequente a

uma perda, gerada pelo afastamento voluntario da alma daquilo que é o bem.376

isso do Uno), ou, em outros termos, privacdo do Bem (que coincide com o Uno). Nesse sentido a
matéria ¢ ‘ma’; mas o mal ndo é uma forca negativa que se oponhaao positivo, mas simplesmente
¢ falta ou ‘privagdo’ do positivo.”: REALE, G.; ANTISERI, D. Storiadella Filosofia., pp. 361-362.
Quanto ao termo otépnoig, privagdo, “na logica aristotélica (Categorias 12a) tem um significado
técnico de auséncia, no sentido de perda daquilo que deveria estar presente”: MOSSHAMMER, A.
A. Male., pp. 369-370.

871 Cf. GREG. NYS., or. cat. 6 (GNO I11/4, 25).

872 aqui se entra no importante tema da “participagdo em Deus”, a petovoio tod Ocod, tdo presente
nas obras e na teologia do autor. Ainda que possa ser um outro, normalmente nos escritos de
Gregorio “o objeto da participagio ¢ na maioria Deus”: BALAS, D. L. Metousia (uetovoic)., p. 384.
873 Que inclui tanto a auséncia de dores fisicas quanto dos vicios ou paixdes desordenadas.

374 Cf. GREG. NYS., or. cat.5 (GNO I11/4, 18-19).

375 Que, em sintese, foi consequéncia, conforme o pensamento de Gregdrio, tanto do mau uso do
livre-arbitrio da criatura humana, quanto de um engano da sua inteligéncia, provocado “pelo senhor
da maldade” [t® tf¢ keklog dykiotpw: lbid., 21 (GNO IlI/4, 56)], movido de inveja por aquela ter
sido criada “a semelhanca da dignidade supereminente” [Tpoc v Umepéxovoar GELay WHOLWUEVN:
Ibid., 6 (GNO 111/4, 23)].

376 “quando ha um afastamento da alma do bem” (8tov tic &m0 710D kelod vévmrar thg Yuyfc
dvaywpnoig.): Ibid., 5 (GNO I11/4, 20).
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Ora, como esse status quo ndo poderia se manter, porque seria incompativel
com a bondade de Deus, “assim Ele previu sua reconvocacdo novamente ao
bem”3"7 previu que o ser humano “fosse de novo chamado a graga original por
meio da conversdo”.3’® Desse modo, conclui Gregério essa terceira parte da obra,
dando ensejo aos capitulos referentes a Encarnagcdo do Logos, e propondo algumas
questdes que permitirdo, na parte seguinte, enfrentar as objecdes que se opdem
aquele evento. Assim, volta mais uma vez a desenhar a dolorosa realidade em que
se encontrou a natureza humana, por ter abandonado o bem. Desse modo se
exprime:

(...) uma vez ocorrendo o afastamento do bem, toda forma de mal foi introduzida por

via de consequéncia, assim como pelo dar as costas a vida é que se introduziu a

morte, e pela privagdo da luz se seguiu a escuriddo, e pela auséncia da virtude se

introduziu o mal, e todas as formas do bem se viram progressivamente substituidas
pela série dos males que a ele se opdem. Aquele que tinha caido nestes (males) e em
outros semelhantes, a partir da (sua) irreflex&o, (...) por meio de quem precisava ser

de novo chamado a graca original? A quem pertencia a restauracdo do decaido, o

chamamento ao retorno do perdido, a condugdo do desviado? A quem mais sendo

precisamente ao Senhor da natureza? Ao Unico que havia doado a vida desde o

principio era possivel e conveniente chamar de volta (a vida), ainda que ja apagada,

e é isso 0 que escutamos do mistério da verdade, que Deus criou 0 homem no
principio, aprendendo que Ele tinha salvo o que havia decaido.?"®

N&o posso deixar de ver nesse trecho, além de uma significativa introducdo
ao bloco de capitulos seguinte, também uma intima semelhanca com o capitulo XV
da obra. Se tal semelhanca ndo ocorre tanto a nivel terminologico (apesar do uso
comum em ambos os trechos de palavras como “luz” [pac], “escuriddo” [okdtoc],
seja no caso nominativo, seja declinadas; e derivados dos verbos “cair” [tintw] €
“restaurar, soerguer” [avopBow]), a0 menos acontece no que concerne ao teor. O
trecho final acerca da criacdo e queda do ser humano € finalizado justamente por

um gancho que conduz o leitor da obra a coliga-lo mentalmente com a necessidade

377 obtw kol THY duakAnowy adtod ALY Y Tpoc 1O dyefov koatevdnoe: Ibid., 8 (GNO I11/4, 34).
378 ./ \ \ 5 5 ~ ’ \ ’ 5 ’ . .

ALY TPOG TV €€ apxfic xapLy SLd petavolag avekeiéonobol: Ibid.
379 ¥ [P ~ 3 ~ 5 , ) ’ ~ Iy ~ 3 ’ ¢ ~

amef O€ Thg TV ayobdV avexwpnoews 6L’ akoAlovBou TACHY LOENV KAKDV OVTELOKYOUONS, WG TN
pev gmootpodfy thc (whg dvteloaydfver Tov Bdvatov, T 8¢ oteprioel oD PwTdC EMyevécBal TO
okdtog, T O¢ ThG dpethc &movole TV Kakiey Grtelooy®fval kol Tdon th TOV dyeddv L8ég tov
OV évavtiwy Grteplbundiver  ketaloyov: TOv év toUTOL kol TOlg ToLoutolg €€ dBoullag
, f N y , " oa ap oy . - ; ) :
eumentwkoto  (...) dio tivog €deL maAly mpog Tty €€ apyxfic xopLy avexkAindfjout; Tivi diedeper m
700 TEMWKOTOG avopbwolg, N oD GMOAWAGTOG GvdkAnolg, T ToD memlawvnuévov yelpaywyie; Tivi
& T TQ kuply mavwe the Ploewg;, TG yip € dpyfic Ty (why dedwkdtL Pévy duvatdr MV kol
TPETOV e, Kol GmoAopévmy GrakoiéoacBal, O Tapk ToD puotnpiov ThC GAndelog dkolopev, Oedv
TemoLnkével Kat’ &pxtg TOV wBpwmov kol ceowkévol Siamemtwkote pavdavovtec.. GREG. NYS.,

or. cat. 8 (GNO 111/4, 35-36).
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da acdo reparadora do Logos criador em auxilio a sua criatura humana, achada em
situacdo de apuros depois de se ter afastado do bem.
E do que o autor vai tratar na proxima parte, ndo sem antes enfrentar as

objecdes a Encarnagdo do Logos divino.

4.4.6
43, Parte: A salvacado no Logos Encarnado (capitulos IX-XXXII)

A quarta parte da obra — cuja mudanca de assunto é claramente indicada pela
particula de passagem péxpr (“até aqui’),38° separando o discurso precedente do
subsequente — é substancialmente dedicada ao Mistério da Encarnacdo do Logos
divino. E nessa parte que se encontra o tema central desta tese, justamente no
capitulo XV, em que o autor se dedica a falar acerca do motivo pelo qual Deus se
fez homem.

Todavia, ele faz preceder tal assunto com um novo esfor¢co de resposta a
objecdes que ja ha muito eram feitas contra tal profissdo de fé cristd, que incluia
ndo apenas o nascimento de Deus na carne humana, mas igualmente Sua Morte e
Ressurreicdo. Mais que isso, incluia também o fato de ter prodigalizado a
ressurreicdo — tema particularmente delicado para as antigas correntes filos6ficas —
aos seres humanos.

Chamo de um novo esforco, porque as objecBes aqui expostas, e 0 empenho
em Ihes dar esclarecimento, ndo séo absolutamente uma novidade do Nisseno, ou
do seu tempo. Bastaria evocar aqui, a guisa de exemplo, 0 Kata Kéioov (0 “Contra
Celso”) de Origenes, obra ja citada neste estudo. Particularmente no seu livro 1V, 0
alexandrino revela as &cidas acusacdes de Celso a fé, tanto de judeus quanto de
cristdos, em ensinar a descida de Deus (ainda aguardada pelos judeus, e ja crida
pelos cristdos) entre os seres humanos. O que para Celso é definido como “algo tdo
vergonhoso, que ndo necessita da confutagio de um grande discurso”,381 é
identificar a kaBodoc ou descida divina com uma diminuicdo do Ser de Deus, uma
reducdo de sua Onipoténcia, e mesmo conceber mutavel Aguele que, desde remotos
tempos da Filosofia Antiga, vinha definido como o Imutdvel. Como conceder ao

Totalmente Outro categorias absolutamente sensiveis, como o tempo, 0 espaco, a

380 1hid., 9 (GNO 111/4, 36).
381 1001’ aloyLotov, kel o0 Seitol pakpod Adyou 6 Eeyyoc: ORIG., c. cels. 1V, 2 (PG 11, 1029).
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mudanga? Além disso, Celso ainda questiona a finalidade por que Deus teria vindo
a0 mundo,3®? e por que “efetivamente agora, depois de tantos séculos, Deus se
lembrou de tornar justa a vida dos homens”?383

Ora, passado um século da obra de Origenes, e ainda mais do’ Ainfng Adyog
(o “Discurso Verdadeiro”) de Celso, é curioso como o Nisseno precise voltar a
enfrentar tais objecOes, fato que demonstra serem bastante ocorrentes. Sabe-se da
Patrologia, ou seja, dos escritos de alguns Padres, que nem a liberdade e os
incentivos ao Cristianismo depois do assim denominado Edito de Mildo de 313,384
e nem mesmo a proibicdo em todo o Império de atos de culto pagdos, em modo
privado ou publico, pela Constituicdo de 8 de Novembro de 392 pelo imperador
Teoddsio,®8> impediram totalmente que as ideias do paganismo grassassem aqui e

acola pelo seu territério.

Logo ao capitulo X, Gregorio pormenoriza o significado da Encarnacdo do
Logos para o Cristianismo, e por que em nada ele possui de vergonhoso. Em
primeiro lugar, e de modo bastante antropoldgico a meu juizo, o autor afirma que o
“mistério da verdade se consolida®8® sobre os seguintes fatos da vida do Logos
encarnado: seu nascimento humano, seu crescimento desde a primeira infancia até
amaturidade, o fato dele comer, beber, ter fadiga, ter sono, dor e lagrima, ter sofrido

calinia, ser levado a um tribunal; a cruz e a morte, a sepultura. E acrescenta:

De fato, penso que nenhum daqueles que refletem se anteponham a que, dentre todas
as coisas, uma s0 é vergonhosa por natureza: o pathos que deriva do mal; mas aquilo
que é diverso do mal é isento de toda vergonha; ao que ndo se mistura algo
vergonhoso, se considera totalmente na porgdo do bem; (...) Ora, tudo o que se
percebe no dominio do bem convém a Deus.3®’

382 “Qual ¢ o significado desta descida de Deus?” (T'i¢ 6 vodc ToLaode kaBdGov t¢ Oek): lbid., IV,

3 (PG 11, 1032).

383 Nov dpo petd tooodtov aidre 6 Bedg durepriodn Sikal@dont tov dlpdtwyr Blov..;: Ibid., IV, 7
(PG 11, 1037).

384 Mais propriamente hoje reconhecido como o rescrito de Nicomédia, de 13 de Junho de 313? Cf.
BERARDINO, A. (cur. ed. ital.). La Nascita di una Cristianita (250-430)., p. 196.

385 Cf. Ibid., p. 384.

386 O verbo empregado aqui pelo autor é kpativw, em seu presente passivo, kpativetat, NO SENSO de
“se consolida”, “se torna forte”, ou ainda “encontra solidez em”: GREG. NYS., or. cat. 9 (GNO
111/4, 36). Em outras palavras: a Encarnagdo do Logos, com todos 0s pormenores gque se seguemno
texto, é o que da solidez, é o que alicerca a fé cristd. Por isso a gravidade em minimamente
conspurca-lo, ou em compreendé-lo de maneira distinta do que ele é!

387 O06éva yop dwtepelv oluol OV AeAoyLopévwy, OtL €V kot ¢pUoLy udvov TtV TEVTwY €OTLY
aloxpov 10 ket kaklow maBog TO O¢ kaklog €kTOg Mavtdg aloyoug éotiv dAAdTpLOVT @ SE pndev
aloxpov kotopéuiktol, ToDTO TAVTwe €V T ToD kaAod polpy kotodopfivelr: (...) Tpémel &€ Oe
mav Stimep &v v Th Tod kadod Bewpfitoar xwpe.: lbid., (GNO 111/4, 37).
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Portanto, nenhuma daquelas etapas da vida humana, ou nenhum dos fatores
que lhe sejam peculiares, é vergonhoso ou desonroso a Deus.3®® Sdo chamadas de
pathos (maBoc) impropriamente, porque ndo sdo Vvicios.38® Mais exatamente,
Gregorio prefere chamar essas etapas proprias davida humana, na Oratio, de érgon
(épyov).3%° Nenhum deles portanto é estranho ao Logos-Deus, porque foram criados
enquanto elementos da constituicdo humana por Ele. Ora, se Ele é o Bem absoluto,
seria um raciocinio redutivel ao absurdo afirmar a contraditoriedade entre aqueles
elementos humanos e o0 Logos-Deus. Ou seja, ndo ha propriamente
incompatibilidade entre aquilo que é de Deus, e aquilo que é do ser humano,
justamente porque o que é do ser humano encontra a sua origem em Deus.

Uma vez tendo explicado isso, 0 autor passa a outras objecdes. Assim, no
capitulo X, ensina que a Encarnacdo ndo limita o Ser de Deus: ao se fazer ser
humano, Ele ndo deixa de ser infinito. Para isso, faz duas comparagcdes: como o
fogo, completamente unido a matéria que o alimenta, é inseparavel dela, embora
continuem sendo duas realidades distintas; e tal como a alma unida totalmente ao
corpo, embora ndo aprisionada por ele; assim também a unido das duas naturezas
no Logos encarnado.®®l Assim, conquanto a natureza divina, “de uma majestade

mais alta”,3%2 difira da natureza humana, “mortal e perecivel”,3%3 pergunta o autor:

que é que nos impede, quando nds concebemos uma unido e uma aproximacao entre
uma natureza que é divina e a humanidade, de salvaguardar uma ideia digna de Deus
mesmo nesta aproximac¢do, sendo persuadidos que a divindade ndo pode ser
encerrada em limites, mesmo se estiver no homem?3%

Gregbrio certamente tenha aqui se remontado a filosofia neoplatbnica de

Plotino,3°° o qual, na quarta parte das Enéades, nega que a alma seja delimitada pelo

388 O termo usado no texto para o adjetivo “vergonhoso” é aloypov: Cf. Ibid. Note-se que é o mesmo
adjetivo empregado por Celso, diverso apenas pelo seu uso em grau superlativo (eloytotor, como
visto acima). E como se Greg6rio se contrapusesse a Celso; é como se dissesse que aquilo que os
fildsofos gregos julgam inapropriado a Deus, seja justamente o que enobrece a fé cristd: o fato de,
embora sendo Deus, ter vivido as etapas da vida a semelhanca da sua criatura racional.

389 Cf. MORESCHINI, C. | Padri Cappadoci., p. 304.

390 Como bem explicara no capitulo XVI da obra: Cf. GREG. NYS., or. cat. 16 (GNO Ill/4, 46).
391 Note-se aqui uma clara divergéncia com o pensamento de Plat&o.

392 eyorompenéotepor Ty Betav diowr: GREG. NYS., or.cat. 11 (GNO Il11/4, 39).

393 guniw kol émikmpov: lbid.

394 1{ kwiler Belag Pploewe €vwoly Two kel TPOCEYYLOUOV KoTavonoovtag TpO¢ tO Gvlpudmivov
™V Beomperf Sidvolor kol &V TG TPOsEYYLOR® Sleowoncbul Taomg TepLypadfc ékTOg elval TO
Belov motelovtag, kéw év 7 Ibid., 10 (GNO 111/4, 39).

395 Cf. GREGORIO DI NISSA. La Grande Catechesi., p. 76, anota 1.
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corpo, justamente por ser uma realidade imaterial e, portanto, ndo sujeita as

categorias proprias da matéria. De fato, assim se pronuncia Plotino a respeito:

E preciso dizer que absolutamente nenhuma das partes da alma e nem toda a alma
estd como que emum lugar no corpo. De fato, o lugar é aquilo que contém (algo), €
o0 conteldo de um corpo (...). Mas a alma ndo é um corpo, e ndo é contida, antes, é o
que contém. (...) Mas ndo esta no corpo como em um sujeito. De fato, aquilo que
estd em um sujeito é um acidente dele, como a cor e a forma; mas a alma e separavel
(deles). A alma ndo é como a parte no todo; de fato, a alma ndo é parte do corpo.39

Em seguida, entre os capitulos XI e XIII, Gregorio afirma a verdade da
manifestacdo de Deus na carne, por meio de provas a posteriori, isto ¢, “as
maravilhas realizadas de acordo com as a¢des™°’ da divindade (capitulo XII), ainda
que considere o quommodo da unido das duas naturezas algo que o ser humano ndo
consegue compreender.3%8 A insisténcia do Nisseno sobre a autenticidade da
Encarnacdo do Logos advém obviamente de mais um esforco de resposta a todos
0s seus contraditores. No que tange ao tema das a¢Bes divinas ou évépyelat, € muito
interessante fazer notar que se trata de um argumento bastante presente na teologia
trinitaria do Nisseno, para provar a unidade de natureza das trés HipOstases da
Trindade.3%°

Além disso, quanto ao emprego aqui do termo avakpaoig (mistura,
compenetracdo) para se referir aunido das duas naturezas em Cristo, € bem verdade
que poderia causar algum desconforto em quem considerasse 0 vocabulario usado
pelo autor de maneira superficial e apressada. E preciso no entanto que se leve em
consideracéo:

1° o influxo terminolégico da Filosofia sobre o autor;

2°, todo o0 contexto de seus escritos, e particularmente 0s exemplos

apresentados.

396"0rwc uev obv obSEY TGOV TR Yuxfic Hepdr oddE macoy atéov ¢ v TOTR elval v Tp
odpetL. JIepLekTikOy per yop 6 TOTog, Kol TEPLEKTLKOY OWHatog (...). T 6€ Yuym, o) odue, kel ob
TepLexOpevor paAdov, f meptéxov. (...) TAAAL piy 008’0 év LTokeLwéry €otal T¢) owpatt. TO yop
&v Omokelpérw, TeBog tod &V @ WG XpOUK Kol oxfue, kol ywpLotov 1 Yuyxn: ob wiy ovd’ og év
6Aw: 00 yop pépwe N Yuyn tod owpatoc.. PLOTINO. Plotini Enneades.

397 1y komd T Evepyelog Beduota memouueda: GREG. NYS., or. cat. 12 (GNO Il1/4, 40).

398 | jteralmente, algo quenés, seres humanos, ndo conseguimos “abragar com o olhar”, “apreender
intelectualmente com a contemplagdo do olhar em um dado momento” (cwvibelv ol ywpoduev,
sendo ouvidelv 0 infinitivo aoristo de cuvopdw, com evidente alusdo ao ato de ver, contemplar):
Ibid., 11 (GNO 111/4, 39).

399 Afirma, por exemplo, o professorMoreschini: “No escrito Ad Ablabium Gregério reflete sobrea
atividade de Deus e sublinha a unidade do querer e do agir das trés Pessoas (...).”: MORESCHINI,
C. | Padri Cappadoci., p. 280.
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Assim, na imagem do composto corpo-alma no capitulo X, ainda que incapaz
de traduzir 0 modo de unido das duas naturezas no Logos encarnado, o autor se
utiliza da juncdo de uma realidade material com outra imaterial (e, portanto, de
carater mais elevado do que daquela de uma simples mistura de elementos
materiais). Por outro lado, é preciso se considerar que a terminologia cristologica
do autor, no que se refere a Encarnacdo, existe ainda in fieri, elaborada em uma
época naturalmente anterior a controvérsia monofisita do século V.4%° Por isso, a
melhor via de solucdo para a sua reta compreensdo terminologica continua sendo a
consideracdo direta e in totum de sua obra.

Antes ainda do capitulo XIV, o autor alude mais uma vez, no capitulo XIII da
Oratio, & questdo da inexisténcia de um pathos vicioso nas atividades humanas do
Logos encarnado: se ocorreram em sua manifestacdo terrena as mesmas etapas da
vida humana —e isso caracteriza bem a verdade da Encarnacdo —ha nessas, todavia,
nuancas que a destacam do aspecto corruptivel presente nas criaturas humanas.
Assim, 0 seu nascimento e morte sdo verdadeiros, mas com uma nota que 0S
distingue da criatura humana: a auséncia de pathos ou, em outras palavras, sao
sobrenaturais.*°* Mais a frente, no capitulo XVI da Oratio, o autor voltara a esse
tema do pathos, explicando-o mais pormenorizadamente.

Depois de enfrentadas algumas objecdes ao fato do Logos divino se ter feito
ser humano, o autor se aplica a dar resposta ao motivo por que Deus se encarnou
(capitulos XIV e XV). Pinta com cores fortes essa acdo divina, professada pela fé
cristd, mas odiosa e repugnante seja aos pensadores helénicos, seja aos judeus. A
meu ver, Gregorio tinge de maneira forte o ato de abaixamento (ketapfivet) de
Deus, a fim de acentuar, em contraface, a sua causa, isto é, a ¢pLriavBpwtic: do
Logos.

De fato, o tema é introduzido na Oratio por uma sugestiva pergunta, que pode
ser resumida naquela que, séculos mais tarde, ainda durante a Alta ldade Média,

serd tema de reflexdo entre os tedlogos: cur Deus homo?, por que Deus se fez

400 Afirma de fato Claudio Moreschini, a respeito da Cristologia do Nisseno: “O termo ‘mistura’
voltaincessantemente para sublinhara unido entre o homem e Deus, e é exatamente isso que suscitou
problemas aos intérpretes, por causado fato de que frequentemente a critica interpreta a cristologia
do IV século de umponto de vista calcedonense. (...) E todavia se tenha presente que, para o Nisseno,
essamistura ocorre ‘sem confusdo’(...). Essa unido faz sim que Cristo seja uma sé pessoa, mesmo
se ndo achamos em Gregdrio a expressdo ‘uma s6 pessoa e uma s6 hipdstase em duas naturezas’,
segundo a formula de Calcedonia.”: lbid., pp. 298-299.

401 Ao final do capitulo XIII, o autorjustapde as expressdes €w mddoug € peilw thc dpioewc: GREG.
NYS., or.cat. 13 (GNO lllI/4, 43-44).
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homem? Gregbrio enfrenta portanto a delicada questdo de dar resposta segundo
creem os cristdos, ao motivo que teria feito o Ser mais sublime, o Totalmente Outro
(para os de cultura helénica), o Absolutamente Santo (para os de cultura judaica),
ter se abaixado a ponto de tocar no ser humano sujo pelo pecado. Assim, no capitulo
XIV, aos adjetivos aplicados ao Ser divino (“limitado”, aywpnroy;
“incompreensivel”, akatavontov; “indizivel”, dvexiaintov; “acima de toda gloria e
toda maxima grandeza”, Umep maoay 60fav kol TAowv peyaielotnta)*0? contrapde
as expressdes mistura-se “a imundicie da natureza humana” (1§ A0Bpw THg
avBpwtivne pioewc),*%3 “fisdo com a baixeza” (tf) mpOC TO TamELVOY EmLLEin), 404
que retratam a razdo pela qual o ato da Encarnagcdo divina fosse rejeitada pelas
correntes de pensamento a ele contemporéneas. Afinal, como conciliar a
Inefabilidade divina com a miseravel condicdo humana? E sobre isso que passo a

tratar em seguida.

4.46.1
A dLrevfpwric do Logos no capitulo XV da Oratio Catechetica Magna,
e de seus correspondentes na 42. Parte da obra

Trata-se do capitulo fundamentalmente motivador desse estudo. Indo
diretamente ao assunto, Gregorio encontra no Ser mesmo de Deus o motivo da
Encarnacdo, e o modo de conciliar realidades talmente dispares: se é verdade que
Deus € Inefavel, ndo é menos verdade que é Amor e Benfeitor da criatura humana.
E que seja seu Benfeitor, se deduz por meio dassuas agdes. Portanto, mais uma vez,
per viam analogiae, o autor ensina que se vai dos beneficios ao Benfeitor. Assim

afirma:

De fato, daquelas coisas de que nos beneficiamos, delas reconhecemos o benfeitor;
pois, vendo os acontecimentos, conjeturamos, por analogia, a natureza do benfeitor
por meio delas.*%

E continua dizendo:

402Cf, Ibid., 14 (GNO I11/4, 43). Perceba-se a sequéncia de adjetivos prefixados com o privativo,
bastante caracteristico da Teologia Apofatica do autor.

403 [bid. O termo AUBpov significa “sangue misturado & poeira ou ao suor”, “baba espumosa”, etc., e
portanto algo sujo, imundo, nojento.

404 Ibid.

405 P Ap’dv yip €O mdoyopel GO ToUTWY TOV edepyétny EMLYLVWOKOWEY * TPOC yop T yLvdueva
BAéTovTeg, SLi ToUTwy TV 10D évepyodvtog Gradoylduebe ¢pvoiv.: GREG. NYS., or.cat. 15 (GNO
11/4, 43).
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Se portanto uma marca caracteristica da natureza divina € a ¢Licvfpwria, tu tens
aquela razdo que tu buscavas, tu tens a causa da presenca de Deus entre 0s homens.
Tinha de fato necessidade daquele que cura, a nossa natureza enfraquecida; tinha
necessidade daquele que eleva, o homem na situacdo de queda; tinha necessidade
daquele que cria a vida, aquele que tinha sido privado da vida; tinha necessidade
daquele que reconduz ao bem, aquele que tinha se separado da participagdo do bem;
precisava da presenca da luz, aquele que estava encerrado na treva; buscava o
redentor, o prisioneiro; o aliado na luta, o acorrentado; o libertador, o que detém o
jugo da servidao; essas coisas sdo tdo pequenas e indignas a ponto de Deus
considerar mau o ato de descer em prol de uma visita a natureza humana, achando-
se a humanidade em modo assim miseravel e infeliz?4%¢

Preferi conservar o mais possivel, na minha traducdo acima, aquela mesma
ordem apresentada no texto original. Isso permite a constatacdo do uso de recursos
de linguagem intencionais do autor para, como parece Obvio, fazer ressaltar a
grandeza da ¢LievBpwriec do Logos, e 0 imenso beneficio com que locupletou a
depauperada natureza humana. Note-se por exemplo 0 uso de repetidas anaforas,
que fazem sobressair o papel restaurador do Logos. lgualmente o uso da segunda
pessoa do singular, fazendo ressaltar um discurso de tipo direto, recurso que
impacta mais quando se quer convencer ou esclarecer alguem.

Al portanto estd 0o motivo: ndo se pode excluir do Ser divino, pelo fato de ser
Inefavel, um outro aspecto que lhe é uma caracteristica per naturam, isto é, a
Bondade, a Beneficéncia. Trata-se de uma afirmacdo dada por suposto pelo autor,
a qual, como foi apresentado nos primeiros capitulos desse estudo, ja pertencia ao
patrimdnio apreendido tanto pela cultura filos6fica helénica, quanto pela Revelagcdo
veterotestamentaria. Além do mais, Gregério ja havia provado, nos capitulos
anteriores da Oratio, a natureza divina do Logos. E se — como pressuposto nos
primeiros capitulos — na natureza divina ndo ha menos nem mais, entdo se conclui
que a sua Inefabilidade e a sua Onipoténcia se manifestam justamente no exercicio
da sua excelente Beneficéncia. E de que modo mais eloquente se faria expressa tal

Beneficéncia a natureza humana reduzida ao estado sordido, sendo pela Onipotente

406 B obv 1oLov yvdproue thc Beloc dploewe N dpLiovbpwmie, €xelc Ov éme(imong Adyov, €xelc
mv altiav tig év dvBpuTolg t0d Beod Tapovoiag. 'Edelto yap Tod latpelovtog N dloLg MUV
doBevnowon, €5elto t0D dropbodrtog 6 év T TTWMTL &vBpwmog, édelto ToD (woTolodrtog 6
o’cd)ocpocprd)v e (wihg, €delto tod mpOg T0 o’cya@bv ETOWOYOVTOC O GTOPPUELG rf]r; 100 o’cyaeoﬁ
petouvoiag, EXPT]CE ¢ T0d d)u)rog mxpouowcg 0 Kaeetpypevog T® 0kOTw, éme(fteL TOV AVTPWTHY O
ochpo'ck(o‘cog, oV ouvocyu)womv 0 OSeouddtng, TOV érevBepwTiiy 6 T (LY® ThS Sovielog
EykatexOuerog: Gpo pikpa tedto kel Graiie tod Beov duowmhowl TPOg Emiokeyr Tt dvlpwmivng
ploewe kotoPfrar, oltwg éleelvdg kol &BALwG e dwBpwmdtnrog Srakeipévng;: Ibid., (GNO 111/4,
43-44). O substantivo d&vBpwmétne possui o significado abstrato de “género humano”, “natureza
humana”, e ndo o de “coletividade”, “somatorio dos seres humanos”.
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Magnitude de seu ato de descida (katopfival), Ou seja, de sua visita (émiokeyiic) ao
homem? Em outras palavras, pela obra de sua imensa ¢Liarfpwmie?

O tema da ¢Lravbpwrie do Logos reaparece em outros capitulos da 42. parte
da Oratio (que passo a ver em seguida), bem como em outras obras do autor (como
apresentarei no quarto capitulo da Tese). Assim é que no capitulo XX, o autor, ao
relacionar o principio da Unidade divina (que infere evidentemente na simultanea
coexisténcia de todos os seus atributos) com a sua agdo salvifica (que
significativamente é ali denominado literalmente de “economia da presenca que
socorre”, tfic mapolone oikovouing,*®’ e também ‘“a economia segundo O ser
humano™, 1 kate &vbpwmov oikovoulw48), faz compreender a necessidade da
dLiavBpwmie. cOmo causa eficiente dasalvacdo humana. Ou, em outros termos: ndo
seria suficiente mencionar, com o0s pensadores helénicos e com os judeus, a
realidade da bondade divina; e nem mesmo seria coerente falar da boa intencéo
divina de querer salvar (isto &, elevar, promover, o ser humano), se a obra da
dLAiavbpwtie. NAO tivesse sido efetivada por meio de um testemunho de bondade téo
manifesto (davepwtépa thg dynddTnroc poptupie)*0?, a saber:

0 ato (do Logos divino) se ter transformado o mesmo daquele que havia desertado

para o Inimigo, sem que a (Sua) natureza, estavel na bondade e na imutabilidade,
fosse afetada pela volubilidade da conduta humana.4°

Portanto, acima de todo conceito pré-cristdo ou humano a respeito da
dLiavBpwmie, aquela executada por Deus através de seu divino Logos ultrapassou
todas as reservas humanas relativas a Sua Onipoténcia, sem deixar que essa fosse

afetada: para salvar a humanidade decaida, o Ser divino se aproximou dela

407 GREG. NYS., or. cat. 20 (GNO I1lI/4, 53).

408 [pbid., (GNO 111/4, 54).

409 GREG. NYS., or. cat. 20 (GNO 1lI/4, 54).

410 Ibid. 10 petemoln®fvel adtov tod mpoC TO évavtiov altopoAfoavtoc pnde ocuvdLaTedfvol
ebpetaPnty The dvpwtivng mpoalpésews TV maylay év T¢ Gyad kol duetapintov ¢iowv: Ibid.
Embora atraducdo em francés de Raymond Winling [“o fato de reivindicar,a titulo de propriedade
pessoal, aquele que havia passado dele mesmo ao inimigo”, isto €, “le fait de réclamer a titre de
propriété personelle celui qui était passé de lui-méme a I’ennemi”: GREGOIRE DE NYSSE.
Discours Catéchétique.,p.239], bem como aquela em alemio de Joseph Barbel [“receber de novo,
em sua autoridade, aos desertores que haviam passado ao Inimigo”, isto é, “den zum Feind
Ubergelaufenen wieder in seine Gewalt zu bekommen”: GREGOR VON NYSSA. Die grog
katechetische Rede., p. 62] distingam um pouco da minha, no entanto, faco notar a diferenca de
casos entre o pronome indefinido no caso acusativo c0tov, e 0 participio aoristo ativo no caso
genitivo adtopoAnoavtoc, 0 que me fez propor essa diferenca de traducdo. Além disso, estando o
verbo petamoléw no infinitivo aoristo passivo, ndo requer um complemento no genitivo, podendo
dar ao verbo o significado geral de “transformar-se”.
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demasiadamente, percorrendo o mesmo itinerario que o pecador fizera, caminhando
a seu lado muito de perto, pretendendo para Si as consequéncias sofridas pela sua
volivel criatura, a fim de resgata-la. Em uma palavra, diria que Gregorio, na
passagem acima, desejou recordar aquele enfoque acerca da Onipoténcia divina,
que somente a Sagrada Revelagdo, em S. Paulo, conseguiu expressar: Deus, em seu
Logos, escandalizou o ser humano, e surpreendeu a orgulhosa concepc¢éo racional
humana acerca de Si mesmo, seu Criador!

Ora, essa mesma concepcdo do Deus surpreendente reaparece no capitulo
XXIV, ao mencionar de novo o tema da ¢LravBpwricc do Logos, agora, enquanto
expressdo, nada mais nada menos, que do poder de Deus! Ali, o Nisseno abisma
ainda mais o seu discipulo e instrutor de Iniciacdo Cristd, ao afirmar que, muito
mais do que os milagres, € no ato do humilde abaixamento que melhor se revela o
poder de Deus. Nesse ato, o poder divino vem amalgamado, de modo altamente

eloguente, com a sua ¢priavBpwtie. NO texto, Gregério diz:

(...) examinaremos ordenadamente os acontecimentos do mistério que se seguem, e
nos quais a poténcia (divina) se mostra a0 mMAXimo unida a ¢Liavbpwmic.
Primeiramente pois, o fato que a natureza onipotente tenha se abaixado a humildade
da condicdo humana contém a prova de que a poténcia (divina) seja mais plenamente
forte do que as grandezas e aspectos extraordinarios dos milagres. (...) assim
também, nem a extensdo dos céus, nem o brilho dos astros, nem a ordem de todas as
coisas, nem a dispensacdo continua das coisas criadas, revelam tanto a
supereminente poténcia divina quanto a condescendéncia (cuyketoBaoic) pela
fraqueza de nossa natureza; assim, nés vemos como Aquele que é elevado, se
encontrando ao nivel da baixeza, se deixa assim perceber na baixeza, sem decair de
sua elevacao; e como a divindade, estando estreitamente unida a natureza humana,
tanto se torna isso, ainda que permaneca aquilo. 4

Faco notar, ao final do trecho acima, o que diz o autor: “a divindade (...) se
torna isso”, ou seja, natureza humana. Evidentemente ndo se deve interpretar essa
frase no sentido de que o Logos tenha deixado de ser Deus, tenha perdido a natureza
divina, e se transformado naquela humana. Trata-se de uma expressdo que, embora

ndo precisa segundo a compreensdo posterior, € perfeitamente compreensivel e

411 A 2 ~ ~ ’ 4 3 o ’ ’ ’ ~
T €peffic T0D HLOTNPLOL  SLHOKOTMOWMEV, €V OLC HOALOTE OELKVUTOL OULYKEKPOUEVT)  T])

PLriavBpomie 1 Slveplg. Ipdrov pev obv to Ty Tavtodlvapor ¢ioLy kel TPOG TO TameLvOv TG
GvBpwmdnrog ketaffver toxDoor TAelove TR Suvdpewg TV GmOSELELY €xeL M Td péyaAd TE Kol
UTepduf) TV Bovpdtwy. (...) oltw kal THY Belav te kol LTepéyovoar SUvapLy 00K 0VPaVEY Heyédn
kol dwotnpwy adyel Kol 1 10D TowtOg SLeKkOounoLg Kol 1) SLnvektc TV dVTwY OLkovopie tocodtov
doov 1) éml 10 doBeveg ThHC Ploewg MUAY ovykatdfaolg Selkvuol, TOC TO LYMAOV év 1Q TameLva
yevduevor kal év t@ Temelv® koBopdtal kel o0 katafelver tod Uloug, TG Bedtng dwBpwrivn
ouumiakelon ¢ioel kol todto ylvetar kel éxelvd éotwv.. GREG. NYS., or. cat. 24 (GNO I11/4,
61:62).
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aceitdvel naquele momento.*12 Mesmo assim, 0 autor ndo deixou de acrescentar:
“ainda que permanega aquilo”, isto ¢, Deus.

Note-se também neste capitulo o emprego dos dois termos afins: ¢LAcvBpwTin
e ovykatePaorc. Esse Ultimo obteve boa acolhida mais tarde também na
terminologia cristolégica do Mistério da Encarnagdo, por exemplo, de um S. Jodo
Criséstomo, que o utilizou especialmente em suas Homilias sobre o Evangelho de
S. Jodo. Todavia, embora se relacionem com muita proximidade seméantica, néo
significam exatamente a mesma coisa: enquanto a ouykataPaolg consiste mais
propriamente no efeito ou no evento da oikovouie pela qual Deus dispds, em Seu
Logos, o resgate da natureza humana; a éLravBpwmie foi a causa movente, eficiente,
que propiciou tal condescendéncia. Ou seja, porque antes amou — justamente porque
Ele é o Amor —, condescendeu.

Em que consistiu propriamente esse ato de ouvyketafaolrg, ensejado pela
dLaavBpwmie. do Logos? Consistiu no fato de que, ao assumir a natureza humana,
assumiu as etapas da existéncia dessa sua criatura: 0 nascimento, 0 crescimento
desde a infancia até a maturidade, e mesmo a morte. Assumiu todas as
caracteristicas da natureza humana, e desse modo, ao inocular o divino como

antidoto na natureza adoecida pelo mal, diz o autor:

a pureza se une aos que estavamsujos de pecado, a vida aos que estavam mortos,
(...) os desgarrados encontram o guia, de modo que o que € sujo fosse limpo, o
desgarrado seja curado, e 0 que estava morto retorne a vida.**?

O trecho ecoa ainda aquilo que havia sido dito no capitulo XV da obra, no
esforco de Gregorio em mostrar que a Encarnacdo, propiciada por aquela que é uma
caracteristica prépria do Logos divino, a ¢pLiavBpwrie, Ndo contradiz uma outra que
Lhe é atribuida por todos, ou seja, a Sua Onipoténcia; antes, € uma peculiaridade
que corrobora ainda mais a poténcia divina, que é capaz de unir em seu Ser

caracteres tdo distintos quando na realidade humana.

412 Diz Joseph Barbel que, obviamente, a divindade “ndo se torna natureza humana, como aqui
Greg6rio diz, sendo aparentemente um obiter dictum, mas que cabe ainda nesse tempo para um
assunto e terminologia imprecisos”.: GREGOR VON NYSSA. Die grof katechetische Rede., p.
152, & nota 208.

418 ) kaBapdtne TV € duoptioc polvvbévtwr épdmtetal, kol T (wh TeBvmkdtwr, kol T 65nylx
OV TemAovnuévwy, ¢ &v 6 Te poAuopdg kabupbein, kal T mAdvM BepamevBeln, kol eig v (why
10 TeBumkog émavérBor: GREG. NYS., or. cat. 24 (GNO ll1/4, 63).
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Nesse sentido, me parece um tanto fora de proposito aquilo que a respeito
comenta Joseph Barbel,** do momento em que a novidade cristd consiste
exatamente em ir contra a corrente, em por em xeque o Gbvio. Barbel afirma que,
se fosse facil provar o poder divino por meio dos acontecimentos propiciados pela
drrovBpwriee do Logos (nos quais a grandeza divina se mescla a debilidade
humana), a Redencdo ndo seria ainda hoje um acontecimento oculto para a maioria
dos seres humanos. Ora, nisso justamente consiste o mistério da piedade: o fato de
Deus ter se mostrado a todos os seres humanos, sim, como Onipotente, mas de uma
Onipoténcia diversa daquela encerrada dentro do limitado conceito racional
humano; uma Onipoténcia livre dos padrdes da mente humana, ja bastante
subjugada na situacio decadente da natureza pos-lapsaria. E dado a isso
compreender somente aqueles que dao o passo da fé. Sem tal abertura, permanecera
sim oculta, mas ndo por vontade d’Aquele que assumiu, por ¢LiarOpwrice, a
limitagdo humana.

Ainda no capitulo XXVI da Oratio, a ¢Liavfpwricc do Logos reaparece
associada aos atributos divinos da Justica e da Sabedoria. Quanto a Justica, porque
ndo sO Sata recebeu aquilo que lhe cabia: o Enganador primitivo do ser humano foi
enganado. Quanto a Sabedoria, porque somente Deus possuia a competéncia e a
sapiéncia suficientes para escolher o melhor caminho, a fim de salva-lo. Todavia, a
motivacdo agora deste capitulo surge a partir de uma objecdo: Deus teria se
utilizado da mesma arma com que Satd havia corrompido 0s seres humanos, isto €,
do engano, da fraude?4> Ou seja: como o mal penetrara na natureza humana por
via do engano, igualmente Deus, escondendo seu Ser por detras da carne humana,
ndo teria feito o mesmo? Teria entdo pago com a mesma moeda? A ¢LiavBpwin
do Logos teria ocasionado uma agdo fraudulenta contra o deménio, o qual, apesar
de tudo, é também uma criatura de Deus? Diante de tal questionamento, assim se

expressa o autor:

Mas aquele que olha para a verdade de tudo reconhecerd ao maximo existir também
nisso a justica e a sabedoria. De fato, pertence ao justo o dar a cada um de acordo
com o mérito, e ao sabio o ndo desviar o que € justo, e nem separar 0 bom escopo da
dLravBpwnia da decisdo conforme a justica, mas os conciliar entre si habilmente,

414 Cf. GREGOR VON NYSSA. Die grog katechetische Rede., p. 152, a nota 204.
415 Gregorio utiliza o termo mopaioyioudg, isto €, argumentacdo capciosa, engano, fraude: Cf.
GREG. NYS., or.cat. 26 (GNO 11/4, 64).


DBD
PUC-Rio - Certificação Digital Nº 1121810/CA


PUC-RIo - Certificacdo Digital N° 1121810/CA

150

retribuindo & justica, conforme o mérito, e ndo abandonando a bondade do escopo
da ¢pLroavbpwmie.4®

Gregbrio responde a essa objecdo, portanto, seguindo a coeréncia logica
daquele principio ja apresentado no capitulo XX da Oratio, de que o agir de Deus,
em perfeita consonancia com a Unidade de seu Ser, ndo pode admitir, em suas agoes
ad extra, o exercicio de alguns atributos divinos, em detrimento de outros.*!” Desse
modo, ao exercer 0 amor, Deus ndo deixa de ser justo e sabio. Mas, em que consiste
a Justica, sendo — conforme se afirma no texto acima — em pagar ou retribuir cada
um segundo o seu m¥rito? Ora, se 0 “mérito” de Satd, no principio dos tempos,
consistiu em se apropriar da natureza humana, corrompendo-a pela via da ast(cia,
era justo, segundo o autor, que para resgatar essa mesma natureza, Deus igualmente
usasse de astlcia. Todavia, a asticia de Deus:

1°. foi exercida sem violéncia (em consonancia com a sua bondade);

2°. mais que uma ‘“compra” ou mero “resgate” juridico,*'® a acdo divina foi
um ato de cura da natureza humana enferma, de sua libertacdo da sujeicdo ao mal;

3% e, 0 que é ainda mais admirdvel, redundou em um efeito sanador ndo
apenas para 0s seres humanos, mas também — conforme o pensamento do autor —

para aquele mesmo “que havia produzido a nossa queda”, ou seja, o Maligno.*1?

416 PAAL” 6 mpdc TV GAnPelav BAETWV TAvTwY pdAlote kol tobto The Sikaioohune Te kol TR
coplag €lval ouvdnoetal. Alkalov Pev yap €otL t0 kot GElay €kdoty VépeLy, codod 8¢ tO prte
TapatpémeLy 10 Slkalov pRite OV dyaBov Thc dLlavBpwrieg okomov dmoxwpllewy THg Kotk TO
Slkatov kploewg, &AL ovvdmTeLy GAAMAOLS edumydvwe Guddtepe, Th uev Sikoroolvn 1o kot  GElav
GrtLdLddvta, Tt 6¢ dyaddtnTL Tod okomod the GLAavBpwmicg ovk Eotdpevov.: Ibid., (GNO I111/4,
64-65).

417 Afirma J. Barbel: “Que se precise tomar em conjunto os atributos de Deus, e que ndo devam ser
deixados em seu isolamento, é boa tradicdo. O limitado pensamento humano imagina Deus
indispensavel na abundéancia de diversos conceitos de atributos, que possuemsuas reais razes na
plenitude do Ser divino. (...) Pensados separados pela sabedoria metafisica, eles aparecem como
atributos, sem que exista uma verdadeira, real diferenca. Greg6rio defendeu também de resto a
opinido de que todos os atributos divinos formam uma unidade interior, e de que alids, pela mengéo
de um atributo divino, todos sdo pensados.”: GREGOR VON NYSSA. Die grof katechetische
Rede., p. 144, anota 181.

418 E conveniente dizer que essa teoriaa respeito do resgate pago paraa salvacio do serhumano nio
aparece mais em nenhum outro lugar da obra de Gregdrio. Também ndo é dito que tal resgate seja
pago ao dembnio, e nem que esse ensinamento ocupe um lugar importante na Soteriologia do
Nisseno. Sabe-se também que Gregério de Nazianzo se opds duramente a essa teoria, por ser
injuriosa a Deus, em sua Oratio 45, 22 (PG 36, 653). A respeitodisso,Cf.: GREGOR VON NYSSA.
Die gro/ katechetische Rede., pp. 146-149, a nota 191; Cf. também: MATEO-SECO, L. F.
Diavolo., p. 228.

419 «()) em vista da salvagdo (...) ndo somente daquele que se tinha perdido (...), mas também
daquele quetinha causado anossaperda.”[..&m owmple (...) o0 uovor toOv GToAwAdTX (...), GAAX
kel adTOV TOV Ty dmwdetar kaf  Hu@V évepynoevta.]: GREG. NYS., or.cat. 26 (GNO I11/4, 66).
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Particularmente no que tange a esse terceiro ponto, devo ressaltar que se trata
evidentemente do famoso tema da Apocatastase. Gregorio, seguindo o otimismo de
Origenes (0 qual, para se opor ao rigido predestinacionismo gnostico, afirmou a
restauracdo universal no fim dos tempos, bem como o completo triunfo do bem
sobre 0o mal), V& na Apocatastase a consequéncia lbgica da poténcia
extraordinariamente salvifica da ¢Liarfpwric do Logos sobre os seres humanos.
A guisa do fermento na massa, a forca do amor de Deus penetraria pouco a pouco,
mas sempre e irreversivelmente, sobre toda a criagdo, curando-a completamente dos
efeitos do mal. Apesar da rejeicdo posterior a tal doutrina,*?° —o que veio fomentar
algumas tentativas em poupar Gregorio da heterodoxia (particularmente da parte de
Germano, patriarca de Constantinopla de 715 a 730), sob a hipétese de interpolacédo
dos textos em que fala da Apocatastase —ndo se lhe pode todavia deixar de imputar
esse ensnamento, ja que “as concepcdes de Gregodrio sobre a restauragdo universal
(...) se acham (...) também em outros de seus escritos”.#2 Mesmo assim, é muito
pertinente questionar, até que ponto Gregorio fale de uma Apocatastase universal,
quase excludente do livre-arbitrio humano, haja vista o fato de que, mesmo na
Oratio, 0 autor pressuponha tanto a imitacdo moral, quanto a sacramental de Cristo
(no Batismo e Eucaristia), para que alguém tome parte na beatitude. Assim, afirma
no capitulo XXXV da Oratio:

Aqueles sobre os quais a purificacdo do Batismo agiu como guia em acordo com o
seu género de vida, o retorno (& vida) seraconatural (com essavida) aeles; a apathés
é estreitamente ligada a pureza, e ndo ha duvida, é na apatheiaque reside a beatitude.
Quanto aqueles aos quais as paixdes os endureceram, e que nao utilizaram nenhum
meio para se purificarem da sujeira, nem a agua mistica, nem a invocacgdo do poder
divinob nem a emenda resultante do arrependimento, devem também
necessariamente receber o lugar que corresponde a sua conduta. 422

Ao invés disso, se pode pensar na Apocatastase dos seres humanos enquanto

perfeicdo perdida na qual eles serdo restaurados, uma vez que se submetam ao

420 Particularmente condenada nos “Anatematismos contra Origenes”, do imperador Justiniano,
proclamados no Sinodo de Constantinoplade 543, e provavelmente confirmados pelo Papa Vigilio
(537-555), durante a sua permanéncia na capital do Império, entre 547 e 555. Cf. DS 409; 411.

421 QUASTEN, J. Patrologia., p. 294.

422E¢” Gv yip kot tov Blov todtov % Sik tod Aovtpod mpokabnyionTo kdBapoLc, TPOC TO CUYYEVEC
100T0LG 1) Graywpnolg éotal’ ¢ 8¢ kabepd TO dmudeg Tpoowkelwtol, v 8¢ Th dmadelq TO pokdpLOV
elvor obk GudLBarietal. Olc 8¢ Tpooemwpwdn o TAON kol ovdev Tpootxdn Thg knAldoc kaddpoLov,
oly Udwp WLOTLKOV, 0oVk €TikAnolg Belag Suvapews, oy N ék petopeielag S10pOwOLS, dvaykn Taow
kel To0Toug &V TR kaTaAAAw yevéobei.. GREG. NYS., or. cat. 35 (GNO IlI/4, 91). Vale aqui
recordar que Gregério, no capitulo XVI da Oratio, ja havia distinguido o termo w&8oc (ato da
vontade que faz passar da virtude ao vicio) do termo €pyov (movimento inerente a natureza humana):
Cf. Ibid., 16 (GNO I11/4, 46).
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senhorio de Cristo; e naquela do demdnio, apenas enquanto uma hipGtese da parte
do autor.*?3

Ainda sobre a astulcia divina, Gregério utiliza uma imagem que lhe é muito
peculiar e oriunda do milieu médico, do qual é um bom conhecedor:*24 Ora, tanto o
envenenador que intenciona matar, quanto 0 médico que intenciona curar, ambos
fazem o idéntico procedimento de misturar algum farmaco a um alimento. A
distincdo quanto ao bem e ao mal ndo se acha no procedimento idéntico de ambos,
mas na intencdo diferente de cada um.*2> Do mesmo modo, apesar de ter usado o
mesmo procedimento de Satd, ao se fazer ser humano, Deus intencionou nao a
morte espiritual de suas criaturas, e sim sua salvacdo. Em outras palavras, Gregério
argumenta, contra 0s que criticam o emprego da astlcia por parte de Deus, que
existem dois tipos de astlcia: aquela que visa o mal contra alguém; mas também
aquela que tem por finalidade a aquisicdo de um bem.

Nasce daqui mais uma polémica: estaria Gregorio corroborando a tese de que
os fins justificam os meios? Bem, ainda que de fato o autor possa ter se equivocado,
ou mesmo exagerado, é preciso que se julguem as coisas na medida (e ndo alem)
do que elas sdo. E, nesse caso, a “medida” equivale a uma comparagdo, a uma
imagem, que ndo deve ser tomada tdo literalmente. Como diz J. Barbel, a tentativa
de se exagerar tanto a comparacdo empregada por Gregério pode o ter irritado. 2%
Em todo caso, como j& disse acima, se trata de uma comparagdo isolada na vasta
obra do autor, incapaz de desmerecer todo seu pensamento acerca da ¢Licrfpwmio

do Logos.

446.2
Os restantes capitulos da 42. Parte (capitulos XXVII-XXXII)

Nesses seis Ultimos capitulos da 42. Parte, Gregério da continuidade ao seu
esforco em dar resposta a mais algumas objecdes. Assim € que o autor reafirma o

principio de que a Encarnacdo é uma verdadeira unido da natureza divina com a

423 Muito significativo para acompreensdo do que acabo de dizer seraa leitura dos seguintes artigos:
MASPERO, G. Apocatastasi (@mokatdotactc)., pp.91-100; e: MATEO-SECO, L. F. Diavolo., pp.
225-228.

424 Sobre isso, veja-se o que se diz em: GREGORIO DI NISSA. Omelie sulle Beatitudini., pp. 49-
50, & nota 59.

425 Cf. GREG. NYS,, or. cat. 26 (GNO 111/4, 65).

426 “Die Versuchung, den Vergleich auf die Spitze zu treiben, mag Gr. gereizt haben.”: GREGOR
VON NYSSA. Die grogk katechetische Rede., p. 157, a nota 217.


DBD
PUC-Rio - Certificação Digital Nº 1121810/CA


PUC-RIo - Certificacdo Digital N° 1121810/CA

153

humana, ja que aquela assume de fato todas as propriedades desta, enquanto na
condicdo “de vivente terrestre doente”.*?’ Mas ndo apenas: o Logos, ao se encarnar,
assume todas as etapas da vida humana, pois nada é indigno de Deus, a ndo ser a
maldade. Ora, esse ato de assumir todas as etapas da vida humana é expresso pelo
autor com o termo aoyoile, que me parece bastante significativo. Esse termo, que
atraducdo em francés de Raymond Winling versa por “solicitude”,*?8 e aquela em
alemdo de Joseph Barbel por “ocupagio, afazeres”,*2% significa justamente a falta
de tempo livre da parte de alguém, por motivo de sua dedicacdo e empenho em
alguma ocupacédo. Portanto, a ‘@oyoiile do poder divino™3° — que, a meu ver, é
mais uma expressao que revela um dos efeitos da ¢LravBpwmia do Logos — consiste
na total dedicagdo, no total interesse de Deus pelo resgate da sua criatura humana,
perpetrado pela Encarnagdo do Logos.

Além disso, faco notar, no capitulo XXVII, aquela indireta e provavel critica
ao Apolinarismo, como eu ja havia apontado mais acima. E isso pelo fato de que,
insistindo em dizer que a unido do Logos se faz com o ser humano doente (para o
qual Gregorio usa 0s verbos kapvw, “sofrer, ser doente” e movéw, “ter fadiga, ser
doente”),**! e ndo com “um outro qualquer ser dos céus”,*3? nem “com um corpo
celeste”,*3% 0 autor parece reprovar uma possivel afirmacdo do heterodoxo bispo de
Laodiceia de que o corpo assumido por Cristo, na Encarnacdo, fosse perfeito,
descido do céu.*34

Mas Gregorio se empenha em dar resposta ainda a mais outras objecdes.
Assim, no capitulo XXVIII, diante novamente da assercdo de que seria indigno

(ampemec) € mesmo vergonhoso (xioypov) a majestade da natureza divina um

427 100 émyelov (Wov vevoonkétog: GREG. NYS., or. cat. 27 (GNO I1lI/4, 69).

428 GREGOIRE DE NYSSE. Discours Catéchétique., p. 269.

429 GREGOR VON NYSSA. Op. cit., p. 71.

430 tfic Belog Suvduewe doyoilac: GREG. NYS., or.cat. 27 (GNO I11/4, 69).

431 Cf. Ibid.

482¢1epby TL OV odpaviwv: Ibid.

433 olpaviw owpati: GREG. NYS., or.cat. 27 (GNO 1lI/4, 69).

434 E muito duvidosa a atribuicdo a Apolinario dessa afirmagdo. Entretanto, ela foi compartilhada
igualmente por Greg6rio de Nazianzo, em sua Epistola 101, 30, que igualmente rejeitou a ideia de
um “corpo celeste” de Cristo. A questdo parece surgir de uma expressdo usada por Apolinario no
seu “Sobre a Unidade do corpo em Cristo com a divindade” (Ilept tfg év XpLot® évdmrog tod
oWduatog TPOG Ty Bedtre), em que diz que o corpo de Cristo “é diverso de todo (outro) corpo”
(SreAddtrer Tawtog owpatog), € ainda, que esse corpo “era descido do céu” (v odpavie k&Bodog).
Entretanto, em seu escrito a Joviano, o mesmo Apolinario afirma que “se alguém diz que a carne de
Nosso Senhorveio do alto (...) a este a Igreja Catdlica condena” (el tic Ty 100 kuplov HUAV odpka
ey Aéyel (...) todtov dradeuctiCer 7 kaBoAlkn éxkAnoiw).: Cf. SIMONETTI, M. (a curadi). Il
Cristo., pp. 314; 322. Teria Apolinario mudado o seu pensamento?
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nascimento como o dos seres humanos, o0 autor responde, como ja dito antes, que a
Unica coisa de fato vil ao Ser de Deus ¢ a maldade. E conclui: “o mistério (da f&)
diz que Deus se torna em um homem, e ndo na maldade”.*3> Para salvar o ser
humano, Deus assume todas as etapas da sua vida. E nenhuma delas lhe € indigna,
porque todas foram por Ele criadas. Caso o fossem, tal acusagdo de indignidade
recairia sobre o proprio Criador. Ao contrario, € como ja havia dito antes, “uma sé
coisa é conveniente a Deus: o beneficiar aquele que precisa”. 3¢ E isso que coisa
aponta, sendo um aspecto da ¢pLiavBpwmie da Encarnacdo do Logos?

Uma outra objegdo: “se tal acontecimento ¢ bom e digno de Deus, por que
diferiu a acdo benéfica?3’ Trata-se da questdo do tempo ou do xaipdc da
intervencdo salvifica de Deus na historia. Esse questionamento ndo era uma
novidade na época do autor. Ja era posto desde antes da vinda de Cristo, e foi motivo
de reflexdo e matéria de confronto na Apologética Patristica desde o inicio do
Cristianismo.*38  Gregorio responde que foi “por causa da sabedoria d’Aquele que é
util por natureza”, isto é, daquele que promove sempre o que é mais conveniente 439
ou mesmo se poderia traduzir, por aquele que, justamente por ser sabio, ndo é
inconveniente, mas sabe a hora certa, 0 momento correto e exato para que sua agéo
seja mais Util e benéfica. Desse modo, utilizando-se mais uma vez de seus
conhecimentos de medicina, 0 autor explica a suposta letargia divina, comparando-
a com a proposital estratégia do perito em salde, o qual, diante do surgimento de
uma “secrecdo maligna” (SiepBopag xuuog)*0 sobre a pele de um paciente, aguarda

para tomar providéncia somente quando o seu agente, escondido sob aquela, se

435 15 &¢ puothplov v rlpdmy yéveoBol tov Bedv, ok év kakig Aéyer: GREG. NYS., or.cat. 28
(GNO 111/4, 72).

436%y mpémov &otl 1) Bed O edepyetely TOV Seduevov.: Ibid., 27 (GNO 111/4, 70).

437 €l kadov kol Tpémor ) Be TO yevbpevov, Tl dueBaieto T edepyeaiav;: Ibid., 29 (GNO 111/4,
72).

438 Em uma longa e bastante explicativa nota, Joseph Barbel apresenta alguns exemplos extraidos
tanto da Literatura Classica quanto da Patristica, que bem demonstram o quanto essa pergunta era
candente na Antiguidade. Foi matéria de interesse de Platdo, de Cicero e outros estdicos. No
Cristianismo, além da prépria Sagrada Escritura, trataram dela autores ou obras como a Epistola a
Diogneto, Irineu, Origenes, Eusébio de Cesareia, Atanasio, Ambrdsio, Agostinho. Em sintese, a
resposta cristd, além daquela escrituristica que exaltava a paciéncia e longanimidade divina para
com os pecadores, versou sobre dois pontos: 1) os designios de Deus sdo insondaveis; 2) o tempo
de Deus ¢é diferente daquele do ser humano. Cf. GREGOR VON NYSSA. Die grog katechetische
Rede., pp. 166-168, a nota 237.

439 godig (...) toD Avoitedodutoc ) divoel: GREG. NYS., or.cat. 29 (GNO Ill/4, 72).

440 [pid.
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manifeste totalmente. Dessa forma, evitam a aplicacdo imediata de farmacos

concentrados (toic mukvodoi)*4! sobre o individuo. E conclui:

ja que a enfermidade do mal tomou como presa a natureza humana, o médico do
Universo aguardou que ndo permanecesse em (nossa) natureza nenhuma forma
escondida de perversidade.*42

Mas, uma outra objecdo: por que, ap6s a cura portada pela Encarnacdo do
Logos, os seres humanos ainda pecam?443 Agora, é o Gregdrio erudito que evoca
sua formacdo cultural, fazendo memdria da cultura antiga, que da observacdo dos
animais extraira para a humanidade grandes e importantes licGes, e se utiliza da
imagem da serpente*** — ja conhecida no passado — que, uma vez golpeada na
cabeca e morta, a cauda ainda conserva o seu impulso préprio e movimento vital. 44°

Mas, e 0 caso daqueles que ja haviam abracado a fé cristd, e depois a
abandonaram? Greg6rio entdo recorda a vontade (mpoaipeoic) € a autonomia
(xOteEooLor) humanas, bem como o fato de que o ser humano conserva a liberdade
de seu pensamento (év th éievBepiq thc Siavolog keluevov).48 E 0 motivo vai
sempre na linha da ¢Lriavbpwrie de Deus: por causa do excesso de estima aplicado
ao homemi447

Mas, por que Deus, sendo Onipotente, ndo impde a todos os seres humanos o
dominio de sua Palavra, forcando aos que repudiaram a fé a aceitd-la a forca?
Novamente o autor recorda a liberdade humana, e acrescenta que a imposicdo a
forca roubaria o mérito ou “a gloria dos que vivem retamente”.#48 E, por outro lado,
sendo livre, nenhum ser humano pode imputar a bondade divina a acusacdo de nao
crer.449 Coerente com a sequéncia logica, Gregorio reafirma o fato de que em Deus

ndo pode haver divergéncia de atributos: sua Onipoténcia, unida a Bondade,

441 Ibid., 29 (GNO I1l/4, 73).

442 Eneldn tolvuv dmef évéokmpe ) dbpwndmroc T the kekleg véoog, dvépelver 6 10D MUwTOC
Bepamevtng undev vmoelpdfver  Ibid.

443 note-se a atualidade desse outro questionamento, ainda tdo presente emnossos dias.

444 ], Barbel recorda a fabula de Esopo,em que a cauda de uma serpente, depois de ter, por teimosia,
imposto a todos os demais membros do corpo a sua vontade, acabou guiando-os todos a um
precipicio, onde se despedacaram. Mesmo assim, ela ainda se voltou contra e implorou a cabeca
pela salvacdo.: Cf. GREGOR VON NYSSA. Die grog katechetische Rede., p. 169, a nota 241.
4451 16l Buud kol the (wtikfic kuwoewe: GREG. NYS., or. cat. 30 (GNO 111/4, 74).

446 GREG. NYS., or. cat. 30 (GNO IlI/4, 75).

4475 UmepBoMy the el TOv dvBpwmov tiufic dddké: Ibid.

448 1o katopBolvtwr O émuivog: lbid., 31 (GNO II/4, 76). A expressdo aparece duas vezes neste
capitulo.

449 tc Gyaddtnroc tod Beod O EykAnues lbid., 31 (GNO I111/4, 77).
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simultaneamente propde a acolhida da f& por meio do anlincio da Palavra, sem
todavia impo-la.

No ditimo capitulo desta 42. Parte (XXXII), o autor enfrenta ainda mais uma
objecdo, fato que lhe enseja uma bela interpretacdo simbolica sobre a cruz. Em
sintese, a questdo é: o0 escopo da oikovopio ou Plano de Salvagdo ndo poderia ser
atingido sem a morte ignominiosa da cruz? No fundo, a dificuldade apresentada é
sempre aquela de coadunar a Majestade, a Onipoténcia e Inefabilidade do Ser
Divino, comahumilhacdo do ato redentor do Calvario. A resposta do Nisseno segue
0 principio igualmente ja alegado anteriormente da aoyoAie, segundo o qual Deus
se desvelou totalmente pelo interesse de resgatar o ser humano decaido. E isso
mncluiu o fato de, “uma vez que tinha decidido compartilhar da humanidade, era
necessario passar por meio de tudo o que é proprio da natureza (humana)”,4°0
precisou nascer e morrer como todo ser humano. E relevante que, ao usar o verbo
yiyvwokw (em seu participio perfeito ativo) acompanhado com um acusativo e um
infinitivo aoristo (de petéxw), tal verbo adquira o valor seméntico de “estabelecer,
decidir”, fato que demonstra que o Logos (do qual a passagem faz inconfusa
mencdo, por falar do assumir as etapas da vida humana) ndo executou sua missao
passivamente, apenas como um cumpridor de uma missdo para a qual fora enviado.
Ao contrario, Ele, sempre por motivo da ¢LievBpwmie, agiu assim porgue o quis
assim. Para resgatar a humanidade enferma, o Logos, movido pela ¢iiavfpnmic,
consequente ao atributo da ayaotng, proprio do Ser de Deus, estabeleceu para Si
mesmo ter parte em todas as situacdes da existéncia humana, sem se tornar doente

com o doente, mas recuperando ao doente a saude! Gregorio diz mais:

Porque era preciso ocorrer o retorno da morte (a vida) da nossa natureza toda inteira,
por isso (o Logos divino), como se estivesse estendendo a mao ao que jazia, se
curvando em dire¢do ao nosso cadaver, se aproximou da morte a ponto de tocar o
estado da morte e dar o principio da ressurreicdoa natureza (humana) em seu proprio
corpo, ressuscitando consigo o ser humano por inteiro com poder. 4%

450 Tov yap &mof petooyely éyvwkdto the drlpwmdtnroc Lk Tavtwy €del yevéoboL OV LSLwpdTwy
¢ dvoewg: Ibid., 32 (GNO 1lI/4, 77).

451 "Emel obv 8Ang édel yevéoBor thg ¢ploewg Mudy ty ék tod Bavdtou maALY émdrodov, olovel
xelpa TQ Kkelwévy Opéywy Sud todto TPOC TO MUéTepov EMKUYaG TTAUE, TOoODTOV TG BowdTw
TpoonyyLoer Goov Tt vekpdmnrog dleoBul kol GpyxMy Sodvan T ¢loel THe dvootdoewg TG L8y
oWduatL, 8Aov TR Suvduel cuvvaveotiong Ttov &vBpwrov.. GREG. NYS., or. cat. 32 (GNO I1l/4, 78).
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A titulo de comparacdo, exponho abaixo um trecho do capitulo XVI da
Oratio, em que o0 autor ja havia apresentado essa sua mesma ideia, com palavras
semelhantes, ao falar da Ressurreicdo do Senhor. Ali dizia:

Com efeito, como no homem que nele mesmo reassumiu, a alma retornou ao corpo

depois da separacao da alma com o corpo, é emalgum modo a partir deste principio

que a unido do que tinha sido separado perpassa com poder a toda natureza humana
igualmente.*52

Note-se a semelhanga das expressoes utilizadas em ambos os trechos:

1) “o retorno da morte” (tnv ék 10D Bavatou TaALy émavodor) X “a alma
retornou ao corpo” (mpog T0 oG thg Wuyfig émaveAbolong);

2) “dar o principio” (apymy Sobvet) X “a partir deste principio” (amd TLVOg
apxAc);

3) “a natureza (tf) ¢poeL)” e “o ser humano por inteiro” (6Aov...Tov &vBpwOV)
X “a toda natureza humana” (ei¢ m@oav Ty avbpwtivmy ¢plowv);

4) “com poder” (tf) duvapel) X “com poder” (tf) duvapet).

Em outras palavras: por motivo desse “principio” —isto &, o evento da Morte
e Ressurreicdo do Logos Encarnado — desencadeia-se, a modo de uma igni¢cdo, um
processo benéfico e irreversivel de salvacdo a todos os seres cuja natureza €
humana, ou seja, aquela mesma que foi curada pelo Redentor ao assumir 0 seu
préprio corpo. Note-se 0 emprego do participio aoristo ouvaveotioeg, em que se
percebe claramente a prétese ouv- aplicada ao verbo aviotnui, justamente para
indicar que, ao ressuscitar, 0 Logos encarnado realizou:

1°. um fato pontual no passado, mas cuja acao € indefinida quanto aos limites,
e portanto sem parametros de duracao;

2°. um ato compartilhado em favor da natureza humana in totum.4%3

Ele perpassa (Suaxpoivel) diacronicamente, e atoda a humanidade, a partir do

evento da Ressurreicdo.*>* Mas, mais importante ainda para esse estudo: é que o

452 "Ev vip 1@ dwaindOévtt mop’ adtod dvBpdmw TEALY petk THY SLdAucLY TPOC TO O(ue TAG
Yuyfic émoawerBolong, olov &md Tvog Gpxfic elg maooy Y Grlpwtivny oLy Th Suvduel Kotk TO
Toov 1) 10D SLokpLBévtoc évwolg SaPaiver.: Ibid., 16 (GNO I11/4, 49).

453 Diz Gregdrio que assim como a reagdo de um drgdo do nosso corpo provocauma sensagao neke
todo, assim para toda a natureza humana: “a Ressurrei¢do de um s6 membro seestendeaotodo” (1)
100 pépoug draotaolg ém o mav OieEépyetar): GREG. NYS,, or. cat. 32 (GNO lllI/4, 78).

454 De fato, como afirma o Professor Claudio Moreschini, Gregério “retoma a concepgdo de seu
mestre Origenes, sustentando que aestreita unido do elemento divino e daquele humano em Cristo
ocorreu gradualmente, no senso de que a natureza humana de Cristo progrediu de uma condicdo
dividida a uma unitaria. (...) a unido entre as duas naturezas em Cristo teria acontecido com a
Ressurreigdo, ndo antes.”: MORESCHINI, C. | Padri Cappadoci., p. 301. Justamente por motivo
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Logos o realiza porque se curva a nosso favor, atingindo a baixeza de tocar a
situacdo de morte. E 0 motivo é sempre aquele mesmo: a sua ¢Liarbpwic.

Resta todavia ainda uma questdo: mas, por que esse tipo de morte? Por que a
cruz? Gregorio entdo se aplica a fazer uma bela digressdo a respeito da simbologia
da cruz, a luz do conceito da olpmvoie (“sintonia”, “acordo”, “harmonia”). Com
seus quatro bracos, atinge simbolicamente todos os recantos do Universo; mas
igualmente o que estd nos altos céus, ou nos abismos profundos subterraneos e,
enfim, todas as realidades da criacdo. Ela resume em si aquela largura,
comprimento, altura e profundidade, dos quais nos fala o texto escrituristico de Ef
3, 18. Mas simultaneamente, unidos em um sé ponto de convergéncia, expressa

eloguentemente a missdo redentora do Salvador. E conclui, dizendo:

(...) nés aprendemos (...) que aquele que sobre ela foi estendido no momento em que
se realizava a economia segundo a morte, é aquele mesmo que religa e ajusta a si
mesmo o Universo, reconduzindo por si mesmo a unidade as variadas naturezas dos
seres em uma s0 sintonia (oUpmvoiar) e harmonia.*ss

4.4.7
52, Parte: Batismo e Eucaristia (capitulos XXXIII-XXXIX)

Essa quinta parte aparece como consequéncia ou encadeamento logico da
acdo salvifica do Logos encarnado, oferecida atoda criatura humana. Trata-se dos
meios através dos quais, segundo o autor, cada criatura humana podera ter acesso
aquela salvacdo ao longo da histéria: o Batismo e o Corpo do Logos.*%6

De fato, ao considerar primeiramente o Batismo (Bamtiopa)— ao qual atribui
igual e indiferentemente, além deste, os termos lluminacdo (dwrtioua) €

Regeneracdo (maAvyyeveoia)—,%7 Gregério o trata como parte do ensinamento da

dessaassuncao progressiva da natureza humana a divina, atingindo seu climax com a Ressurreicéo,
é que este evento se configura como o ponto de partida para a cura da humanidade.

455 (...) S1d0ookbuedor (...) &t O éml toltov év TQ) kalp THC Kot TOV Bdvator olkovoutec Siatadelc,
0 10 T TPOG €adTOV OUVSEWY TE Kal ouvapuolwy éotl, TG Sadopoug TV Svtwy dicelg TPOg
ploy odumolar te kol dpuoviav &1° €avtod owwaywv.. GREG. NYS., or. cat. 32 (GNO IlI/4, 79-
80).

456 “como foi dito pelo Logos: Isto é 0 meu corpo” (keBwg elpntor MO 10D Adyov 8t T00td éon
0 odud pov. . GREG. NYS., or. cat. 37 [GNO I1l/4, 97]). Note-se que fiz questdo de conservar
uma das expressdes com que praticamente o autor se refere a Eucaristia nesses capitulos da Oratio.
Chama-a também de “remédio” (GAeEnmiprov: Ibid., [GNO T1II/4, 93]), “Péo santificado pelo Logos
de Deus” [tov 1@ Adyw t0d Beod ayraldpevor: Ibid., (GNO I111/4, 96)].

457 Cf. Ibid., 32 (GNO 111/4, 82).
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& ou “ensinamento mistico”,**® enquanto “disposicdo salvifica divina que inclui o
rito sagrado do lavacro”.4%°

Em sintese, se pode resumir o pensamento do autor em duas atitudes, por
meio das quais ele compreende o acesso da pessoa humana a salvacdo portada pelo
Logos através do rito batismal: a recriacdo, e a imitacdo de Cristo. Em que consiste
a recriacdo ou regeneragdo batismal? Consiste em que “a oragdo a Deus, a
invocacdo da graca celeste, a 4gua e a f& sdo os meios pelos quais se realiza o
mistério da regeneracéo”.46? Desse modo, um simples elemento como a agua, por
meio da poténcia divina que se faz presente — aquela mesma que transforma a
semente humana no Utero materno em um ser humano, pensante — se torna
instrumento que gera a nova vida.*®! E a certeza dessa presenca divina que
transforma a dgua encontra seu fundamento na Encarnacdo: Aquele mesmo que se
fez presente, entrando na historia e assumindo avida humana, prometeu que estaria
sempre presente, quando Ele fosse invocado. E isso ndo pode ser mentira, ja que,
“aquele que se manifestou na carne ¢ Deus™%2, e sendo Deus a Verdade, Ele ndo
poderia mentir.

Mas, além disso, o Batismo foi um procedimento ou modo (tpémov),
concebido para assemelhar os atos do discipulo com os do Mestre.463 Ou seja, 0
Batismo faz com que os atos dos seguidores do Logos Encarnado se aprumem com
os d’Ele. Em uma palavra, o Batismo propicia a “imitacdo” (uipnoic) de Cristo.*64
Mas ndo basta o procedimento: € necessario ainda que oS que O recebem se

disponham voluntariamente a “traduzir em atos o exemplo que Ele deu”.*%> A

uiunolg portanto toca a duas partes, a fim de que produza seu efeito salvifico: da

458 1époc.. TV puoTLk@r Sudayudtwv: lhid.

459 4 kot TO Aovtpdv...oikovople: Ibid.

460 chym mpog Bedv, kol xdpLtog ovpavieg émikinoig, kel Udwp, kal wlotic éotl 81 v 1 T
drayevvioewe mAnpodtar puotplov: Ibid., 33 (GNO 111/4, 82).

461 Cf. Ibid., (GNO 111/4, 82-83).

462 9cov elval tov év oopkl dovepwbévta: lbid., 34 (GNO I11/4, 84).

463 GREG. NYS., or. cat. 35 (GNO I11/4, 86).

464 “Para Gregorio, o Batismo é uma nova criagdo, que passaatravés da imitagdo (uipnorg) dos acta
et passa Christi. E uiunoic € justamente o nome com o qual se designavanaquela época o Batismo.
(...) Toda a vida do cristdo é para Gregério uma auténtica imitatio Christi, a qual se tem acesso
através dos sacramentos, que restauram gradualmente a imagem originaria do homem”.:
MASPERO, G.Battesimo., p. 115.

465 A frase inteira diz: “(...) todos os que sdo animados de um igual zelo pelo bem devem seguir,
imitando cuidadosamente o guia que nos conduz a salvacdo, e traduzir em atos o exemplo que Ele
deu.” (mwtag olg Tom mpog 1O &yadSY 0Ty T oTOUST, OUOLwG EMAvayKeG SLi ULUNOEwS émeaBal TO
mop’ adTod TpodeLxdev eig épyov dyovtag [GREG. NYS., or. cat. 35 (GNO I11/4, 86-87]).
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parte do Logos, em garantir a presenca de sua poténcia divina no rito batismal (fato
que se realiza indubitavelmente, em virtude de sua promessa, e de ser Ele a
Verdade). Da parte do discipulo, aconstante e voluntaria disposicdo#%® de moldar o
seu modus vivendi ao do Redentor, Aquele que liberta da “prisdo sem saida da
morte”,*%7 ainda que tal piunoic, da parte do seguidor, nunca seja perfeita, mas
esteja sempre in fieri.468

Todavia, ndo basta a recepcdo do Batismo. Para Gregorio, a ele se vincula
estreitamente o tomar como alimento o Corpo do Logos. O autor, depois de
desenvolver um belo paralelo entre o alimento material do corpo humano, e o
alimento dado pelo Senhor, resume desse modo a necessidade que os fieis dele

recebam, ao dizer:

Como essa carne em que Deus habitou acolheu também este elemento para
subsisténcia de Si mesmo, e como o0 Deus que se revelou, se misturou a natureza
perecivel paradeificar junto com Ele a humanidade pela comunhdo com adivindade,
sendo a graga disso a todos os que acreditaram na economia da graca, (assim) Ele se
implanta a Si mesmo por meio da carne que € a substancia do vinho e do péo,
misturando-se aos corpos dos fieis, a fim de que na unido com o imortal também o

homem seja participe da incorruptibilidade .69

Enfim, embora nessa 52. parte se encontre muito mais aquilo que se chamaria
de Sacramentologia do autor na Oratio, ndo se pode todavia considera-lo sem um
particular liame com a sua Cristologia, ja que é sempre em virtude da ¢pLAavBpwTia
do Logos que tais meios de unido com o Ser de Deus foram disponibilizados na
oikovouie divina em favor da salvacdo humana. Todavia, no final do capitulo
XXXIX, o autor retoma a verdade acerca da divindade do Logos (e também do
Espirito Santo): justamente seria vd a Esperanca em uma mudanca a um estado

superior, se 0 Logos e o Espirito Santo tivessem a mesma condicdo dos seres

466 «“A eficacia do que se realiza possuipoder conforme a disposi¢do do coracdo daquele que se
aproxima da economia (do sacramento) (Kot yep thv Siabeoiv Thg kapdlag tod TpooLdviog T4
olkovoply kel 0 ywduevor v doveply €xel): lbid., 39 (GNO I11I/4, 99-100).

467 Ty &SLeEodov tod Bavatou ¢povpav: Ibid., 35 (GNO I11/4, 87). Igualmente, no capitulo XV, o
Logos é denominado de “redentor” (tov Avtpwty) e “libertador” (tov érevbepwmv): Cf. lbid., 15
(GNO 111/4, 43).

468 Tem-se aqui uma sutil alusdo ao famoso tema da éméktaolc ou progresso espiritual do discipulo
rumo a perfeicdo de seu Mestre. Trata-se de umimportante tépico da espiritualidade do Nisseno.
469 Emel odv kol todto TO Wépoc T Peodbyoc Ekelvm adpl Tpde thy olotooLy énvtic Tapedéfato, O
d¢ davepwbelc Be0g dLe To0TO KaTéULEEY €ovTOV TR émknpw ¢uoeL, Tva T ThHg Bedtntog Kolvwvig
ouvamoBewdf) T drBpdmivor, Toltou YAPLY TACL TOLC TEMLOTEVKGOL TR oikovoulq ThAC xdpLTog
&owtov évomelpel Suk Thg oapkdg Mg T ovotaolg € olvou te kal dptov €otiv, TOlC OWHKLG TGOV
TETLOTEVKOTWY  KOTRKLPVALEVOG, WG &V TR TpoOg TO dBavator évwoel kol 6 &vBpwmog Thg ddpBupoieg

uétoxoc yévorto.. GREG. NYS., or.cat. 37 (GNO I11/4, 97-98).
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humanos, isto é, se fossem apenas criaturas de Deus.*’® Mais uma vez, ele ndo se

deixa trair por alguma incoeréncia em sua sequéncia ldgica de raciocinio.

4.4.8
62. parte: Moral e Escatologia (capitulo XL)

Essa parte se introduz novamente com uma espécie de formula de passagem,
em que o autor revela seu desejo de expor algo mais acerca do ensinamento
catequético.#’? Trata-se de um breve capitulo, no qual se acentua a coeréncia entre
0 ser cristdo, e o agir cristdo. De fato, o autor ja havia introduzido o tema na parte
anterior, no capitulo XXXV, e agora a ele retorna, porque considera ‘“ndo
suficiente™’2 0 ensinamento da f& em que esse venha omitido. Embora ndo o diga
explicitamente, Gregorio deixa transparecer o complicado problema da cisdo entre
0 ser e 0 agir. Alem do aspecto concernente a incoeréncia moral, ha igualmente ai
uma questdo teologica: se Deus é a Unidade por exceléncia — como ao longo de
toda a obra o autor vem demonstrando —, e se a “Iniciagdo” (uinoic)*’® deificou
misticamente o fiel a imagem e semelhanca do Ser divino, entdo o cristdo, cuja vida
seja como dantes, ndo melhor em virtudes, vive exatamente a contraditoriedade da
verdade sobre Deus,*’* e do efeito daquele banho mistico.#”> Ademais, tal fiel acaba
por desdizer a obra da ¢Lravbpwrie do Logos, que assumiu a natureza humana
justamente para liberta-la da submissdo ao pathos.

Gregorio nesse capitulo se utiliza de varios termos ou expressdes para indicar
essa transformacdo efetiva e moral ensejada pelo Batismo, 0s quais, em suma, Se
equivalem. S&o alguns dentre eles: petamoléw (“transformar-se”); petamolnolg

(“transformagdo™); avekelviopdg (“renovagdo”); uetaforn (“transformagdo”);

470 “na Esperan¢a de mudanca a algo melhor” (&v éAmidL thg ém 10 kpelttov petaotdoewc): lbid.,
39 (GNO 111/4, 101).

471 Reaparece aqui a particula péypt, ou seja, “até aqui, até que”.

472 () o0 (...) adtdpkn: Ibid., 40 (GNO 111/4, 102).

473 O autor usa explicitamente esse termo em Ibid., 40 (GNO 111/4, 103).

474 Por isso, diz Gregorio: “Aquele que se tornou filho de alguém estd em estreita afinidade comseu
pai. Se, portanto tu recebeste Deus e se tu te tornaste filho de Deus, mostra pela escolha da tua
vontade 0 Deus que esta em ti, mostra que Aquele que te gerou estdem ti.” (T tékvov yevbuevov
TLVOG OpoYeveg Tovtwg éoth t@ yevvnoowti. El olv éiaPec TOv Oedv kol tékvov éyévou BOeod,
Selfov OL TG TpoaLpédewg kol TOV év col Bvute Oedy, delfor év geavtd Tov yevvnouvte.): GREG.
NYS., or.cat. 40 (GNO I11/4, 104).

475 «(_..) purificados por este banho mistico (...)" (1Q pvoTk® ToUTw Aoutp® kabapol): lbid., 40
(GNO 111/4, 103).
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avaotolyelwolg (“recriagdo”); aveyévvnoig (‘“renascimento”); 1 mPOg TO KpPELTTOV
wetaotooLg (“a transformagdo para melhor™).476

Por fim, o autor, com base na Sagrada Escritura, fala dos temas escatologicos,
relativos ao fim Ultimo dos seres humanos, enquanto consequentes a opc¢éo de vida

que tenha eleito para si nesse mundo.

4.5
Concluséo do Terceiro Capitulo

Depois que foram vistos nos dois primeiros capitulos desta Tese 0s
pressupostos ao tema da ¢pLravBpwmio do Logos na Oratio Catechetica Magna de
S. Gregoério de Nissa, passei a considerar, neste terceiro capitulo, a obra e o assunto
em si. Desse modo, foi possivel colher diretamente da fonte qual o pensamento do
Capadocio a respeito. Percebi que, além de fazer jus a sua fama de tedlogo
especulativo, e da ampliddo de cultura, o autor se mostrou igualmente um grande
formador de instrutores a Iniciagdo Cristd — a winoig, como ele mesmo denomina
na obra — e zelozo Pastor de sua grei.

Antes de tudo, o estudo mais acurado da obra me fez corroborar a hipotese de
que, além do aspecto pratico-didatico da formacdo de seus catequistas, exista uma
intencdo subliminar do autor em tornar mais compreensivel e atrativa a transmissao
do “mistério da piedade”.#’" Para tanto, tera escolhido inteligentemente o termo
dLiavBpwmie, mais afeito ao auditdrio proveniente do mundo cultural helénico, sem
excluir os judeus que, a partir da didspora, travam estreito contato e sofrem a
influéncia do pensamento grego. Como se viu em sua biografia, Gregorio e seus
irmdos ndo eram uma excec¢do aregra. Antes, sdo igualmente frutos desse ambiente
historico, aproveitando o que se coaduna com a fé cristd, deixando de lado o refugo
inaproveitavel a essa.

Por isso, continuo a sustentar que, apesar de ndo se configurar como uma obra
apologética, a Oratio possui sem divida muito de Apologética. Prova inconteste
sédo as diversas objecOes, sobre que o autor se debruca a dar esclarecimento. Antes:

ainda no Prologo, chamam a atencdo as varias linhas de pensamento (heterodoxias)

476 [bid., 40 (GNO I11/4, 102-103).
477 Sobre os diferentes significados do termo pvotiprov em Gregdrio, leia-se o que se diz em:

MASPERO, G. Mistero (uotfpLov)., pp. 388-390. Na Oratio, 0 senso é claramente referente ao
contetdo revelado da fé, a ser transmitido e anunciado.
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citadas explicitamente pelo Nisseno, de cuja origem o autor ndo ignora provenham
muitos de seus auditores, e que portanto ndo podem ser esquecidas pelos que
pretendem formar os futuros cristaos.

No que tange a cronologia da obra, compartilhei da ideia de que ainda ndo é
possivel datd-la com seguranga, mas que talvez pertenca ao tempo do inicio das
obras do autor. Gostaria apenas de acrescentar, ao lado dos argumentos ja
supracitados por eminentes estudiosos, algo que me chamou a atencdo: um
particular otimismo de Gregorio no que tange a doutrina da Apocatastase no
capftulo XXVI da obra (Apocatastase como Salvacdo Universal),*’® em aparente
oposi¢do a um destino eterno de salva¢do ou punicdo, como consequéncia daopcéao
livre e da responsabilidade de cada um. Seriam duas épocas distintas da obra?
Haveria o ‘“primeiro” e o “segundo” Gregdrio, por motivo de evolucdo do
pensamento (como alids ocorreu com S. Agostinho)?

Outro ponto importante sdo as duas dimensdes da ¢Liarfpwmic do Logos: a
da Beoroyie, pois 0 Logos-criador cria 0 ser humano por amor; e a da otkovople,
em vistas a sua Redencdo. Cheguei a elencar, a meu ver, quatro aspectos da
dLaavBpumie. do Logos: ela é dindmica, historica, antropologica e afetiva. E o fato
de ter por sujeito, na oikovouie, sempre o Logos divino, lhe faz superar suas nogdes
pré-cristds. Ela recapitula de tal forma a natureza humana doente, que até mesmo a
morte fisica é vista como ocasido em que Deus manifesta asua ¢prLicvBpwmie.4’® Por
meio da decomposicdo da morte, assim como com um vaso de argila, o ser humano
“¢ replasmado por meio da ressurreicio”.*8 Também é por causa dela que o ser
humano é movido a converséo.*8!

Portanto, ndo se trata apenas de reconhecer, com 0S gregos e judeus ja em
tempos passados, que Deus seja bom, e nem mesmo uma intencdo de nos aprimorar
a distancia. A fé cristd afirma que, por motivo da ¢Liarpwrie do Logos, Deus se

fez um com o ser humano, tomando parte em todas as etapas de sua vida. Tocou a

478 Por duas vezes nesse capitulo, Gregorio afirma isso: 1°. “em vista da salvacdo (...) também
daquele mesmo que havia operado a nossaperda” (éml cwtnpie..kal adTOV TOV TV GTWACLY  Kod
C Muev vepynoavte). GREG. NYS., or. cat. 26 (GNO III/4, 66); 2°. “curando o préprio inventor do
mal” (adtov tov Tig keklog ebpemy lwpevoc): Ibid., 26 (GNO I11/4, 67).

479 “o que observa a dissolugdo do corpo (...) saiba discernir (...) a superabundancia da benevoléncia
divina” (6 mpog tOv SLdAvoLy PAémwv...émokeldofw.. Thy OmepPoAny The Belag edepyesiag): GREG.
NYS., or.cat. 8 (GNO llI/4, 29).

480 510 Thc Graotdoewe dvamincBeln: Ibid.

481 |bid., 8 (GNO 111/4, 35-36). Esse texto foi citado acima.
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situagdo de ‘“cadaver” a que a humanidade tinha se reduzido, sem perder sua
Onipoténcia. Antes: é justamente no abaixamento que mais se revela asua poténcia
divina! A ¢Liavpwric do Logos se manifesta pela sua ouvykataBoolg, Se expressa
na aoyoile pelos seres humanos. Esperou o yaipog devido, estendeu sua mao e se
inclinou até a entrega da cruz, sobre a qual congregou toda a humanidade na
unidade da salvacdo, desencadeada com o apyr do evento da Ressurreicdo,
enquanto principio extensivo e irreversivel a todos, em todos os tempos.
Estabeleceu o tpémor do acesso a tal beneficio por meio do lavacro mistico do
Batismo, e do Corpo do Logos no péo e no vinho, mas também enquanto meios da
uipunoilg que regenera e conduz a beatitude, que € Ele mesmo, desde que, de sua
parte, o ser humano delibere livremente um modus vivendi que, na medida da sua
medida humana, transpareca em si mesmo Aquele que, como magnificamente

sintetiza Gregorio, tem por nome ¢Licvpwmio 482

482 &g para quem a ¢pLravBpwmio sefez nome.” (¢ dvopo N dLravBpwmio éyéveto.): GREG. NYS.,
cant. 4 (GNO VI, 4-5).
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A doutrinacristolégicada ¢raépwrnic do Logos em algumas

outras obras de S. Gregorio de Nissa. A relagcdo com o
conceito de oikovoplo € com o mistério da Encarnacao

No capitulo anterior, houve a oportunidade de se estudar o tema da
pLiavfpumie. do Logos do modo como esse é considerado na Oratio e, portanto,
em vista ao objetivo didatico-catequético proprio da obra em prol dos seus
destinatarios. Ali, especificamente no capitulo XV da obra, a ¢Lravbpwmioc €
definida como a causa ou motivo da Encarnacdo, sempre dentro da grande
oikovouie divina de resgatar a natureza humana tornada sem salde por forca do
pecado. Algumas imagens usadas por Gregério chegavam mesmo a tornar como
que visivel a deploravel situacdo da natureza humana pds-lapsaria, de modo que o
homem era ali definido como doente, caido, sem vida, lancado as trevas,
prisioneiro, escravo. Assim o desenhando, 0 autor acentuou ainda mais o principio
motivador que propiciou o compartilhnamento da vida humana por parte do Logos-
Deus. Foi proficuo — e acredito que original — ter lido a Oratio sob esse pano de
fundo.

Mas o tema da ¢pLriavfpwmic. do Logos ndo se resume a Oratio. Ele reaparece
em outras obras do Nisseno, seja naquelas de carater apologético, seja nas de
Exegese escrituristica, seja particularmente nas pertencentes ao rico patrimdnio da
Espiritualidade do autor, de modo que a consideracdo dessas passagens permite
uma apreensdo mais abrangente do seu conceito. E bem verdade — e é preciso que
se diga — que a ¢pLravBpwtiee do Logos, bem como outros temas importantes da
Cristologia do autor, ndo é apresentada a modo de um Tratado, isto é, de maneira
ampla e sistematica, em sua vasta producdo literaria. Como em tantos outros casos,
0 tema aparece aqui e acola, de modo que a pesquisa em outras obras do Nisseno
se faz necessaria para a sua melhor compreensdo. E € esta a proposta desse quarto
capitulo da Tese.

Na conclusdo deste capitulo, e sempre a partir do tema da ¢Lravbpwrioc do

Logos no autor, sera possivel estabelecer melhor a relacdo entre esse tema, seja com
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aoikovopio salvifica, seja como evento da Encarnagdo, haja vista o estreito vinculo
existente entre eles.

Passo entdo agora a considerar algumas das obras do Nisseno, em que o termo
dLiavBpwmie, em seu sentido teoldgico — isto é, referente a beneficente acéo divina
em prol dos seres humanos — € considerado. Comeco justamente com o Contra

Eunomium (ou Adversus Eunomium), elencada como uma dentre as suas primeiras.

51
No Contra Eunomium I, Il e lll

O tema da ¢Liavfpwmiec do Logos (e, como se verda mais adiante, da
dLaavBpwmie. do Ser mesmo de Deus), dentro da obra do Nisseno, aparece logo de
inicio em meio a sua conhecida polémica com o Arianismo Anomeu (ou
simplesmente  Anomeismo) de Eunbmio de Cizico. No principio do capitulo 3 da
tese, eu ja havia aludido a essa heterodoxia, que exigiu dos Capaddcios, e
particularmente do Nisseno, uma especial dedicagdo de seus esforcos, no intuito de
evidenciar seus erros. Mesmo porque, ao contrario de outros representantes da
doutrina ariana (e até mesmo do proprio Ario, de quem 0 pensamento tomou o
nome), o Anomeismo de Eunbmio se caracterizou por ser mais filosoficamente
elaborado, mais racionalmente arquitetado, o que exigia da parte de seus opositores
uma argumentacdo de cunho igualmente mais intelectual. Compreende-se dai o
papel preponderante de Gregorio nessa empresa.

Eundmio, origindrio da pequena cidade de Oltiséris,*8 se transferiu
posteriormente a Antioquia, onde estudou a doutrina de Aécio e conheceu 0 bispo
ariano Segundo de Tolemaide. Foi ordenado didcono em 357 pelo bispo Euddxio
de Antioquia e, mais tarde, em 360, durante o sinodo de Constantinopla, foi elevado
a catedra episcopal de Cizico.*8 Embora se saiba que tenha produzido uma vasta
obra literaria, chegaram até nds apenas alguns de seus escritos.*8> Dentre eles,

Eundmio publicou, em 361, a sua obra considerada como a mais importante: a

483 Esta é a noticia que Gregério nos d4, quando chama Eunémio de “homem de Oltiséris” em:
GREG. NYS., c. eun. I, 34 (GNO I, 33). Raymond Winling diz em nota: “(...) localidade que se
situa ‘nos confins da Capadécia e da Galacia’.”: GREGOIRE DE NYSSE. Contre Eunomel. 1-146.,
p. 138, anota 1.

484 Manuel Mira, embora concorde com essa data, recorda porém que os historiadores Sdcrates e
Sozdmeno indicam a data de sua ordenacdo episcopal como sendo o ano 366: Cf. M. MIRA.
Eunomio., p. 275.

485 Raymond Winling os cita em: GREGOIRE DE NYSSE. Contre Eunome 1. 1-146., pp. 30-31.
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“Apologia” (" Atoioyie). Uma vez tendo sido refutada por Basilio Magno nos seus
trés livros Contra Eunomium (’Avatpentikog tod Amoroyntikod tod SuooePoic
Edvoptov),*8 compostos entre 363 e 365, 0 anomeu publicou entdo mais uma obra,
a “Apologia da Apologia” (’Amoioyle OUmep damoroylag), a qual, embora
posteriormente desaparecida, teve a sorte de ser largamente conservada, gragas ao
Contra Eunomium (IIpo¢ Edvéuiov dvtippntikol Adyor) de Gregoério de Nissa.*87
Mais tarde, em 383, Eundmio escreveu ainda a sua Profissdo de Fé para se defender
diante do Imperador Teodésio, 0 denominado "Ek6eoic TioTew. 488

O pensamento de Eunbmio pode ser sintetizado particularmente pelo conceito
de “ndo-gerado” (dyevvmoin).*8 De fato, 0 anomeu identificava a ndo-geracdo em
Deus Pai com a Sua Esséncia. Ao contrario do que ensinava Gregorio — para quem
aghénnétos (wyévvmtoc), como alids os demais nomes divinos, é uma qualidade ou
um titulo ou uma concepgdo (isto é, uma émivoie) produzida pela abstracdo da
mente humana, por meio do processo de analogia a partir daquilo que o ser humano
conhece, para de forma real e verdadeira, porém muito limitada, se falar quem é
Deus — Eundmio entendia ser aghénnetos a Esséncia mesma de Deus. De fato, na
“Apologia”, assim ele se exprime:

Quando portanto chamamos Deus de ndo-gerado, ndo consideramos que Ele deva
ser cultuado com um nome somente segundo uma concep¢do humana, mas, na

486 Homdnimos da futura obra de seu irmdo Gregério.

487 Heinrich Darrie explica que Eundmio buscou ndo somente fazer ressurgir o seu pensamento
teologico depois da confutagdo de Basilio, mas também “o candente desejo inseparavel de ser
reabilitado como bispo, e reintroduzido em sua fung¢do”. O fato é que acabou por retardar tanto a
publicacdo de suadefesa, que Basilio ndo p6de mais respondé-lo (em virtude da morte desse Gltimo):
DORRIE, H.Gregor Il (Gregor von Nyssa)., col. 874. De fato, Quasten nos reporta a noticia,
transmitida pelo historiador Socrates, de que o povo de Cizico, ndo suportando mais a arrogancia e
as palavras vés de seu bispo, 0 expulsou da cidade: Cf. QUASTEN, J. Patrologia., 1980, p. 310.
488 3 data é controversa: segundo Hubertus Drobner, essa teria sido pronunciada no | Concilio de
Constantiopla, em 381; para Claudio Moreschini, ela se difundiu depois desse Concilio; para
Quasten,como disse acima, ela foi escritaem 383, em prol dadefesade Eunémio perante Teoddsio;
ja Pierre Maraval afirma que Eundmio apresentou sua Profissdo de Fé em 383, perante o Imperador
em Constantinopla: Cf. ALDAZ, J. I. R. Refutatio confessionis Eunomii., p. 483.

489 Mesmo que V. H. Drecoll afirme n&o ser seguro que Eunémio tenhausado tal conceito, mas sim
expressoes afins, tais como “o ndo-gerado” (10 &yévvmrov) e “substincia ndo-gerada” (Gyévintoc
ovola). Todavia, tal conceito aparece em Aécio, e nacontrovérsiacom Basilio Magno. Em Gregorio,
vem referido apenas no Contra Eunomium e na Refutatio Confessionis Eunomii.: Cf. DRECOLL,
V. H. Agennésia (dyevvnoia)., p. 46. De fato, segundo o que relata Greg6rio no Contra Eunomium
I, Eunémio teria citado o termo d&yevvnole em sua “Apologia da Apologia”, ao debater contra
Basilio.: Cf. GREG. NYS,, c. eun. I, 475 (GNO I, 164).
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verdade, 0 mais necessario de tudo é que se tribute o devido a Deus, isto €, a
confissdo do ser que Ele é.4%°

Ao afirmar, portanto que a Esséncia Divina consiste em ser o “ndo-gerado”,
Eunémio conclui por suposto que Aquele que ¢ o “gerado”, o Filho, é andmoios
(avdporog) ou dessemelhante ao Pai quanto a Esséncia. Em suma, Eunbmio nega a
igualdade de natureza entre o Pai e o Filho no mistério ontologico da Trindade. E
por isso que Gregorio, na linha de seu irmdo Basilio Magno, e com o particular
intuito de tomar-lhe a defesa post mortem, se dedica a tarefa de confutar as teses
eunomianas, escrevendo justamente o Contra Eunomium entre os anos 380 e 383,
subdividido em trés obras ou volumes, sem contar a Refutatio Confessionis
Eunomii.*®? Como afirma o Professor Simonetti, “em relacdo a confutagdo do
irmdo, aquela de Gregorio é de dimensdes muito mais amplas.”*°?

Ora, em que entra 0 tema da ¢Liavbpwriec do Logos com a concepgao
anomeia, sumamente nominalista, a respeito do Ser de Deus? Uma primeira
resposta diz respeito a identidade mesma constitutiva do Plano da Salvagdo: ao
distinguir essencialmente o Pai e o Filho, toda a obra salvifica fica comprometida,
pois que assim, uma mera criatura teria sido a protagonista desse ato de amor.
Acerca disso, Gregério refletiu e falou suficientemente na Oratio.*3 Seria, portanto

anegacdo mesma do elemento central da Soteriologia crista.

490 Avévumror Se Aéyovtec, ok dvduatt pévov kat’ émivolar dvbpwmivny oepvivelr olduebe Seiv,
gmotiwvivel 8¢ kot  dAPelar TO TAVTWY Graykaldtator OdAnue T Oed Ty Tod elval § éoTLy
oporoyiav.: C.EUN. , apol. 8 (PG 30, 841).

491 Quasten explica que Gregorio escreveu quatro tratados em oposicdo a Eundmio, ou seja, trés
primeiros contra a “Apologia da Apologia”, ¢ um quarto, a Refutatio Confessionis Eunomii,
justamente para confutara Profissdo de Fé do bispo de Cizico, mas que ndo possuinenhumarelagédo
com os demais. O terceiro tratado fora dividido em época muito antiga em dez livros. Todavia,
esclarece Quasten: “Desgracadamente, desde o século VI, a ordem destes livros foi embaragada.
Parece que o segundo tratado, isto é, o segundo livro da série dos doze, ndo tenhagozado, por causa
de seu carater mais especulativo, do mesmo interesse dos outros nos mosteiros, e foi
consequentemente substituido pela confutacdo da “Confissdo de f&” de Eundémio, do mesmo
Gregorio. O segundo livro caiu no esquecimento (...). Quando, no século IX, o renascimento da
erudicdo levou a sua redescoberta, foi simplesmente adicionado ao fim da cole¢do, como segunda
parte do décimo segundo livro (12 B) ou, em outros manuscritos, como livro 13. Esta permaneceu a
ordem de todas as edi¢des de impressdo do Contra Eunomium (ITpog Edvdptov avtippmrikol Adyol)
até a restauragdo da sucessdo primitiva: 1, 12b, 3-12a, operada por Jaeger”.. QUASTEN, J.
Patrologia., pp. 260-261. Desse modo, a correspondéncia, incluidas as edi¢es de Gregorii Nysseni
Opera e da Patrologia Graeca é a seguinte: Liber 1= Contra Eunomium I= GNO 1, 22-225= PG 45,
245-464; Liber 12b= Contra Eunomium Il= GNO |, 226-409= PG 45, 909-1121; Liber 3-12A=
Contra Eunomium IlI= GNO I, 3-311= PG 45, 572-908; Liber 2= Refutatio Confessionis Eunomii=
GNO I, 312-410= PG 45, 463-572.

492 SIMONETTI, M. La Crisi Ariana nel IV Secolo., p. 466.

493 Gregdrio ndo se detém a respeito da possibilidade do préprio ser humano ser autor da sua
salvagdo. Trata-se de um dado por suposto, sustentado sobre o “mistério da verdade”. Como ensina
no capitulo VIII da Oratio, a situacdo caética a que tinha chegado a natureza humana depois do
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Mas, ha um motivo provavelmente mais consentdneo com anoc¢do mesma da
dLaavBpumie. do Logos, e que diz respeito também aos temas da Antropologia e da
Filosofia da Linguagem no Nisseno: é que, para salvar os seres humanos, movido
de amor, Deus quis se relacionar com o homem de modo humano! A respeito disso,
existe um significativo trecho no segundo livro do Contra Eunomium, no qual o

autor afirma:

(Eunbémio) diz: mas porque Deus ndo despreza o coldgquio com seus servos, € logico
julgar que Ele, desde o principio, tenha introduzido os apelativos convenientes a
criatura. O que pois diremos disto? Definimos que a dpLAiavbpwric € a causa de Deus
estabelecer um coldquio com o ser humano. E porque ndo se admite que a pequenez
das proprias medidas da natureza humana se sustente, e que atinja a supereminente
natureza do Altissimo, Ele mesmo, fazendo descer a poténcia ¢Liavbpwmor por
graca destaao género humano, a nossa fraqueza, distribui assim sua gracae utilidade
anos, o quanto gue nos era possivel receber. (...) como uma mée misericordiosa que
cobalbucia em meio aos incompreensiveis vagidos dos bebés, assim Ele da a
natureza humana aquilo que é possivel ela apreender; e por isso, nas varias
manifesta¢des de Deus aos homens, tanto se transfigura segundo o homem, guanto
fala humanamente, e reveste-se de ira, de misericérdia, e de tais modos de afetos,
para que, por todas as coisas que sdo congruentes com a nossa natureza, nossa vida
infantil seja conduzida como pela méo, alcangando a natureza divina por meio das

palavras da Providéncia.4%4

Nesse belissimo texto, Gregorio toca na questdo daquilo que hoje sdo
denominados os antropomorfismos da Sagrada Escritura, mas ndo exatamente
como a Critica Textual os entende na atualidade. Ele compreendeu naquela ocasiao
que nomes, qualidades e comportamentos divinos encontrados nas Escrituras sao,
de fato, atributos da inteligéncia humana que, a modo seu e segundo a sua curta

capacidade, consegue dizer algo sobre o Ser Divino, ainda que em propor¢do muito

pecado era tal, que afirma: “somente ao que havia dado a vida na origem era possivele conveniente
invocéa-la de novo, ainda que ja apagada, € o que ouvimos do mistério da verdade, nés que
aprendemos que, no principio, Deus criou o serhumano e o salvou, depois de decaido.” (T® yap €€
Gpxfic Ty Cwnmy 8edwkiOTL povw Suvatov fv Kol TPémOV oo Kol Gmodopévny dvakeiéouoBul, O
mepk tod puotnplov ThAC GAnPelog diolouer, Oedv Temoumkéval kot o Gpyic TOV EvBpwmov Kol
oeowkéval dLamemtwkote poavdavovtec.): GREG. NYS., or.cat. 8 (GNO I11/4, 36).

4947 A QL EmeLdn), dmoty, odk dwaivetal O Bedc T mPOC TolC €nutod Bepdmovtag OuLAioy, dxdioudoy
éotLy olecBal adtov &€ dpyfic thg Tpooduelc TG Tpdyuatt TeBeloBuL Tpoomyopc, Tl oY Kol TPOG
10070 Tuelg; ToD uEr katadéynoPul TOV Bedv Ty Tpog &vBpwmov owAloy altiav elvar T
PLriavBpomiar  SLopllouedu. €mel O6& ovk évdéxetar TO TR Ploel Ppayd 1OV LSlwy Wétpwv,
UTepapBfvar kel thg Umepexovong ¢uoewg tod Uloug épafioabal, tolTOuL yYapLY adTOG TPOS TO
Nuétepor  doBeveg katdywy T dLAdvfpwtor Slveuly, ¢ Muiv Suvatov v 8éadbol, obtw Ty
Tap’ €quTod YOPLY Kol OGéAeLay VéPeL. (...) oLOV TLg untnp €DoTAdyXVog Tolg GOMUOLS TOV VNnTiwy
kvu(MueoL ovvdaferitlopérn tobto véuer TR Gvbpwtivn ¢loer O Aafelv Suvatdg €xet, kol SLi
10070 &V Tl ToLklAaLg TPOG TOLg &vBpwmoug Beodavelong kol Opyny kol édeov kol T ToLaDTo
Umodletal maN, We v Lk TAVTWY TOV KOTEAAAWY TUIY Yelpaywyolto ) vmmadng Huov (wi,
Su TV Thg mpovolag Adywr Thg Belac dloewe édamtopévn.. GREG. NYS., c.eun. Il, 417-420
(GNO 1, 348-349).
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aquém ao que realmente Ele é. A inteligéncia humana, porém, é um dom dado por
Deus aos seres humanos, e é Ele quem permite e d& condicbes aos mesmos seres
humanos de falar d’Ele por meio de uma linguagem igualmente humana. ASSIm, 0S
apelativos (tag mpoonyopac)ou comportamentos atribuidos pela Escritura ao Logos
ndo devem fazer inferir disso, como pensou Eundmio, uma sua pretensa condicdo
de criatura, mas sim ainiciativa divina de proporcionar coloquio com o ser humano,
a quem seria impossivel, por si so, efetivar isso.

Mas particularmente no trecho acima, Gregdrio compreende a relacdo
estabelecida entre Deus e o0s seres humanos como consequéncia de Sua
dLiavBpwmie. Em outras palavras, ele a compreende “a modo patristico”, como se
poderia dizer, isto é, em acordo com uma antiga concepcdo, bastante comum entre
0s Padres, de que a linguagem e os comportamentos de Deus em forma humana nas
Escrituras séo na verdade expressdes da mediacdo do Logos que revela o Ser divino
as suas criaturas humanas. Porém, a meu ver, Gregério da um passo adiante: ele
ndo diz simplesmente — como no passado — que 0 Logos era o que se manifestava
nas Teofanias desde o Antigo Testamento, mas que o Logos, sendo o Criador da
faculdade intelectiva humana, permite que o Ser de Deus seja delineado com
caracteristicas sumamente humanas. Ou seja, essa silhueta em forma humana de
Deus € obra humana, oriunda da mente do hagiografo, e ndo diretamente do Logos;
mas indiretamente é obra do Logos, ja que é fruto da atuacdo do intelecto humano,
0 qual €, por sua vez, obra do Logos. E nisto se contempla um eloguente gesto de
sua pLAiavbpwmie: porque ama e quer salvar 0s seres humanos, vem ao seu encontro
adaptando-se até mesmo a sua linguagem.

Ora, é nesse sentido que eu dizia acima que se encontra aqui um belo aspecto
antropologico da ¢Lriavbpwmic do Logos no autor. Pois a mim parece ter Gregorio
conseguido explicar aquela no¢do do carisma da Inspiracdo que somente muito mais
tarde se tentard elucidar, isto €, a da perfeita sintonia entre Autor e hagiografo nas
Escrituras: nem Aquele tolhe o pleno uso da faculdade intelectiva deste; e nem este
diminui o supremo protagonismo e centralidade d’Aquele. E tudo isso € possivel,
repito, gracas ao amor de Deus pela criatura humana, gracas a ¢pLiavbpwric do
Logos!

E é de se fazer notar ainda a afetuosa imagem da mde que, para se comunicar

com seu recem-nascido, age quenoticamente, imitando-lhe a linguagem do
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balbucio. De fato, ja havia feito notar acima esse aspecto de carater afetivo da
doutrina da ¢Liavfpwricc do Logos no autor, em que o simbolo ou a metafora se
prestam para elucidar o mistério cristologico.

Ainda sobre a Filosofia da Linguagem e a ¢pLiavBpwrioc do Logos, a mesma
obra, um pouco antes, encontra na pessoa do Apostolo Paulo argumento para
demonstrar a conveniéncia e a propriedade de se adaptar a Revelacdo ao modo

humano de falar. Alids, Paulo é, por sua vez, imitador do Senhor. Assim diz:

De fato, ninguém, por motivo de utilidade, suporia ser indigno da ¢iiavBpwmic
divina acomodar o discurso a capacidade dos ouvintes, ja que também Paulo, o
imitador do Senhor, sabe manejar harmoniosamente o discurso as condigdes dos
ouvintes, feito leite para os pequenos, e alimento solido para os perfeitos.4®

Embora o texto se refira a ¢priavBpwriee divina em geral, todavia, ao evocar
0 Apéstolo Paulo, denominando-o de émulo do Senhor (6 piuntng tod kuplov, em
gue se nota a clara alusdo ao Logos Encarnado), compara a sua vida e o seu modo
adaptado de anunciar a Palavra de Deus aos seus ouvintes, com o do Senhor Jesus.
Mas, 0 mais interessante é que o motivo, ou mais exatamente, o0 escopo desse modo
de proceder é sempre o amor pelas criaturas humanas, em vista obviamente da sua
salvacdo: a mensagem salvifica, uma vez decodificada e tornada acessivel a
compreensdo humana, como uma mde que conversa com 0 seu bebé, se torna
instrumento eficaz para Deus se comunicar ao ser humano, permitindo que este, em
contrapartida, possa atingir 0 mesmo Deus. Trata-se portanto de uma enéergheia
(évépyern) ou acdo da iniciativa divina, realizada visivelmente por meio do Logos,
e causada pelo amor aos seres humanos.

Novamente, ainda dentro da polémica com o Arianismo de Eundmio,
Gregorio falara, no Contra Eunomium Ill, da perfeita unido das duas naturezas em
Cristo sem confusdo dos atributos (émivoiat), seja os referentes a divindade, seja os
referentes & humanidade. Nesse caso, chama a atengdo o fato de que o autor fale
que a unido das duas naturezas se da “em conformidade com a ¢LAVBpwTLR”,
“segundo a PLiavfpwmic”, “por ¢pLravbpwTin” (kate $Liavbpwrier), sendo a
expressdao empregada como sinbnimo de tantas outras, usadas mais amilde pelo

autor, tais como mixis (uific), krasis (kpdoirc), hénosis (évwolrc), enanthopésis

495 15 pev yap ouvvdLatifecbal Tth TOV dkovdrtwy Suvdpel OV Adyov Tpde TOV ThHS ddelelog okdmov,
o0dV v Tic dwdELov Thg Belac elvar dLAavBpwriag Umotummoeler, émel kol IodAog O pLunTg Tod
kuplouv TPOg TG TAV dkovdvtwy EEelg older appodiwg TOv Adyov petaxelpllecBul, YoAe TOLG
vnmiolg yLvluevog kol oteped tolg teAetolg tpodn: GREG. NYS., c.eun. Il, 259 (GNO I, 302).
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(evavBpudmmoLc), etc. Acentua-se aqui portanto, interessantemente, ndo um dos
termos que expressam o fato em si da unido, mas aquele que indica a causa que o

propiciou. Diz assim o autor:

(...) e,a fim de que ninguém atribua a natureza imperecivel o sofrimento na cruz, se
emende tal erro por meio de outras realidades mais claras, denominando tanto
homem quanto Deus o proprio mediador de Deus e dos homens, para que as duas
realidades sejam ditas a respeito de um sé, entendendo-se o0 que convém a cada uma
dessas realidades: a impassibilidade, a respeito da divindade; a economia segundo a
passibilidade, a respeito da humanidade. Portanto, uma vez distinguido o atributo, a
unido é discernida segundo a ¢priavbpwmie (...).#9°

No fundo, Gregbrio deseja contradizer Eundmio, para gquem o ato da
Encarnacdo do Logos ‘“segundo a ¢pLiavbpwmic” seria um sinal de fraqueza e,
portanto, um indicativo da inferioridade substancial do Filho em relagdo ao Pai. Por
isso mesmo, Eundmio ndo atribuia a ¢iavfpwmicc ao Pai*®” Com um simples

silogismo, Gregdrio contesta o pensamento do anomeu, dizendo:

Se de fato a comunhd@o da carne é um mal, (entdo ela) testemunha a maldade no
Unigénito de Deus; se poréma ¢Liavdpwtic € algo bom, entdo demonstra ser o Pai
impotente para o que € bom, dizendo ndo ser possivel que Ele realize 0 mesmo favor
por meio da carne. Verdadeiramente, quem ndo sabe, dentre todos, que a forga
criadora procede igualmente do Paie do Filho naacdo? Como diz (a Escritura), assim
como o Pai ressuscita os mortose davida, assimtambémo Filho quer Ihesdar vida,
dizendo evidentemente gue somos nds 0s mortos, os decaidos da verdadeira vida.
Assim pois, como o Pai da vida, assim também ndo diversamente o Filho realiza o
mesmo favor (...).4%

Gregério raciocina em torno do conceito de bondade (ayw6dc): se a
dLAiavbpwtie. € um mal, entdo se atribuira ao Filho Unigénito de Deus uma acédo
(evépyern) ma, por ter se feito homem por amor aos seres humanos (o que é cair no
absurdo). Se é um bem, e ndo pode ser atribuida ao Pai, por ser um ato de fraqueza,

entdo haveria algo bom para o qual o Pai seria impotente (outro absurdo). Mas se

496 ol ¢ G pn T TR dkmpdte poeL TO Kotk TOV otavpdv mwhoc mpootpiPoito, SL7 ETépwy
Tpavdtepor THY toLalTny €mawopfodtal TAdvMY, pweoltny adtov Beod kol GrpwTwy kol &vBpwmov
kel Beov dvopdlwr, Tva ék tod Tt &00 mepl 10 v AéyecBul TO TPGodopor VoolTo TeEpL EkATEPOV,
Tepl uev 0 Belov T dmadele, Tepl 8¢ 0 AvBpWdTvoV T Kotk TO TAOOG olkovoulw. THg 0OV émvolag
Srapovong O kot dLicvBpwtior pev frwpévor, 1@ 8¢ Adyy Siakpivdpevor (..).. GREG. NYS.,
c. eun. 1, 14-15 (GNO 11, 138-139).

497 Cf. MASPERO, G. Eunomio., p. 458.

498 ¢ pev yap kokdv T TS o0pkOC Kolvwyla, T6) Wovoyevel Be® mpooumptupel TV kaclaw: el Oe
GyeBOv N dLriavBpwmia, &dUvator €ig TO GyaBOv Gmodelkvuol TOV TaTépn, AEYWY ph Gv adTov
duvmdfvar Ty Tolaltny XapLy Sl oepkOg €vepyfoat. kaitor Tic odk olde TGV mawtwy, OTL f
(womoLdg dvople Opolwe ék matpde te kol vioDd mpdelowy el évépyelaw; “Qomep Yap, dmotv, 6
Tathp éyelper tolg vekpoug kol (womolel, oltwg kol 6 vidg ol Bérel (womoel, Tudg SnAndh
vekpoug Aéywy Tolg TG GAnBLVAg dmomeodvtag (whc. €l olv domep 6 mathp (wotolel, oltw kol
o0k &AAWG 6 viog Y adthy évepyel xapwy (...): GREG. NYS., c.eun. Ill, 33-34 (GNO Il, 302).
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Vé que € um bem, porque tanto o Pai quanto o Filho realizam acdes através da carne
(6L oapkog): 0 Pai, criando; o Filho, encarnando-se, recriando, salvando. Note-se
0 emprego, no texto acima, do mesmo verbo “dar vida” (CwomoLeiv) aplicado seja
para o Pai, seja para o Filho. O mesmo verbo, em seu pretérito presente, é
igualmente utilizado no capitulo XV da Oratio, referido ao Logos, em seu ato
salvifico de ¢prrcvBpwmio.4®

Tendo visto isso, passo agora a outras obras do Nisseno.

5.2
Na Refutatio Confessionis Eunomii

Dizia acima que, no ano de 383, Eundmio apresentou perante o Imperador
Teoddsio uma Exposicdo de Fé (ou”Ekfeoic miotewc), a fim de lhe explanar que
coisa professava, especialmente quanto ao tema candente a respeito da identidade
do Logos divino.>%° Uma tal exposicdo perante a autoridade civil, embora possa
parecer algo esdrixulo nos dias atuais, € uma pratica em nada desconhecida naquela
ocasido, haja vista que, com a oficializacdo da fé catdlica como religido de Estado,
as conclusGes do ainda recem celebrado Concilio de Niceia, homologadas pelo
Imperador, haviam se tornado igualmente leis de Estado. Assim sendo, a
heterodoxia em relacdo a Niceia era tomada automaticamente como um crime de
lesa-majestade. 501

Portanto, provavelmente ainda na segunda metade de 383 o mais tardar,50?
Gregorio teria redigido a sua contestagdo a Profissdo de Fé anomeia eunomiana, na
Refutatio Confessionis Eunomii. Esta, se trata de um texto de carater menos

especulativo que o Contra Eunomium, mas enfrenta novamente as linhas mestras

499 «(_) aquele que havia perdido a vida tinhanecessidade do que d4 vida” (¢5€ito tod {womoLodrtog
0 adopaptav The (whg): GREG. NYS., or.cat. 15 (GNO 11/4, 43).

500 Afirma Charles Pietri que “Teoddsio estava empenhado a eliminar as ultimas resisténcias. Em
Junho de 383, convocou a Constantinoplaos chefes dos diversos partidos eclesiasticos e requisitou
uma confissdo de fé que explicitasse a sua teologia trinitaria. Eundmio apresentou uma longa
exposicdo (Professio fidei) que refutava toda concessdo.”: BERARDINO, A. (cur. ed. ital). La
Nascita di una Cristianita (250-430)., p. 378. As resisténcias, a que Pietri se refere, se referem a
Niceia, e mais especificamente & defini¢do do ouootoioc ou consubstancialidade do Filho e do Pai
na Trindade.

501 N3o se trata igualmente de uma pratica nova. Muito pelo contrério, um dos motivos pelos quais
os cristdos foram levados a pena capital durante o paganismo foi exatamente o crime de impietas,
isto é, a recusa ao culto de latria dirigido aos deuses do Pantheon romano, principalmente nas
ocasides de supplicatio generalis, imposta com forca de lei pelos decretos imperiais. Tal recusa
implicava, portanto em um ato de explicita desobediéncia a uma ordem imperial.

502 Assim conclui, por exemplo, Pierre Maraval: Cf. ALDAZ, J. I. R. Refutatio confessionis
Eunomii., p. 483.
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do pensamento de Eunbmio na sustentacdo de sua tese, que defendia a inferioridade
do Filho em relacdo ao Pai na Trindade. Para Eunbmio, em suma — bem como em
geral para o pensamento subordinacionista do Anomeismo — a geracdo do Filho da
parte do Pai indicava um ato de criacdo, de ciséo (e portanto distincdo de naturezas),
de diminuicdo do gerado em relagdo a sua origem, e distingdo ou intervalo entre
ambos. Alegavam-se versiculos escrituristicos do Antigo e do Novo Testamentos,
sem serem esquecidos aqueles em que, nos Evangelhos, Jesus diz que o Pai é maior
do que Ele. Por isso, a Refutatio possui a peculiaridade de contestar o anomeu,
utilizando-se mais frequentemente de argumentos extraidos da Sagrada Escritura
que da reflexdo filosofica (ainda que essa obviamente ndo tenha sido absolutame nte
descartada). Gregorio, fundamentado na fé constante da Igreja, contradira com
textos da Escritura, como o de Jo 10, 30, em que o Senhor afirma ser um s6 com o
Pai. Como no passado Origenes ja havia ensinado, Gregdrio acrescenta que a
geracdo da qual se fala na Trindade € de carater essencialmente distinto ao das
criaturas e que, por esse motivo, 0 Unigénito ndo se distingue do que O gera quanto
a natureza, mas somente gquanto a hipostase, ja que se trata de uma distingdo quanto
arelacdo: O que é o principio da geracgdo, e O que é o gerado.

Porém, o mais interessante para o tema desse estudo € destacar que, em meio
a disputa teoldgica com o anomeu, Gregorio buscara mostrar como a manifestagao
do Logos na oikovouio salvifica, por motivo de sua ¢pLiarbpwrie, Nndo desdizia a
divindade do Filho. Para isso, 0 autor reevoca o pensamento de Origenes, que
descobre no processo gnosiolégico da mente humana uma imagem da geracdo

eterna.5%3 Em certa ocasido da obra, Gregério diz:

(...) por meio de tal modo de geracdo, se declara entender-se disso e com isso ndo
haver nenhuma interposicéo de intervalo entre o Paie o Mediador dele, que estd com
0 Pai. E por causa da enorme ¢Lravbpwric, a graca do Espirito Santo dispds os
atributos divinos concernentes ao Unigénito para revela-los a nés de muitos modos,
e pds também a imagem deixada na geracdo das coisas visiveis aquela que provém
da mente e da palavra.®%

503 «“A o apresentar a relacdo de origem do Filho a partir do Pai, Origenes fala, segundo a tradigéo,
de geragdo, mas ¢ muito atento a depurar esse conceito de qualquer implicagdo de carater ‘animal’
(...). Para apresentara geracdo divina em forma o menos possivel corpdreacele prefere fazer recurso
a analogias extraidas da atividade do intelecto e fala de Cristo gerado do Pai sicute mente voluntas.”:
SIMONETTI, M. La Crisi Ariana nel IV Secolo., p. 13.

504 516 10D toroltov THg yevvfioewe tpémou Sedodral, tO & ékelvou te elvon kol pet’ ékelvou
voetofut, pndevdg dLootiuatog petoEl ToD moTpOg kol Tod €€ adTod peoitelovtog. €meldn O¢ Sui
mAelovo, dLAavBpwmior 7 Tod dylov Melduatog xdpLg TMoAmxOBey MUy éEyyevécBul Thg Belag Tepl
100 povoyevodg UTOAMEL  WKOVOWUNONTO, TPOOEOMKe kol TO AeLTOuevor TtV €V yevvhoeL
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Assim, apesar da altissima inefabilidade do ato da geracdo eterna do Logos
para a compreensdo da inteligéncia humana, Gregorio afirma no texto acima té-la
Deus deixado plasmada a modo de imagem nas geracOes existentes em realidades
visiveis, mas particularmente na geracdo da palavra (16yoc) consequente a atividade
intelectual da mente humana (voig).5% Mas, pergunta-se: em virtude de que Deus
assim agiu, sendo por motivo da “enorme ¢LicvBpwmie’?

V/é-se portanto aqui, de modo muito significativo, como Gregdrio concebe ser
adLiarfpwrio acausa da Revelagdo dessa intima realidade do Ser mesmo de Deus.
Ou, em outras palavras: se o Mistério Ontologico da geracdo do Logos no seio da
Trindade foi revelado por Deus aos seres humanos, 0 motivo ndo é outro sendo o
amor pela criatura humana, o qual, por sua vez, ¢ intencionado a salvacdo desse. Ha
portanto aqui um ensinamento por demais importante, que estabelece um liame
entre Ontologia da Trindade, Soteriologia e ¢iiavBpwtie: 0 conhecimento da
verdade a respeito do Ser de Deus tem a ver diretamente com a salvagcdo humana,
e ambas, com o amor divino pelos seres humanos.

Ainda um pouco mais adiante, nessa mesma obra, a polémica com Eundmio
chega mesmo a suscitar uma suave ironia do Nisseno em relacdo ao seu adversario,
0 que vem feito a motivo da ¢LravBpwmie, quando diz:

De fato, qual coisa veio a existéncia a ndo ser pela bondade do Criador? A que se

atribui a constituicdo ordenada da natureza humana, & pobreza ou & bondade do que
a fez? (...) Nada existe que ndo tenha tido origem senéo pela bondade do Criador.

Bewpovpévwr €ldog, tO €k tod vod kal tod Adyou.. GREG. NYS., ref. c.eun. 96 (GNO II, 351-
352).

505 Mais tarde, a mesma imagem da formacdo do verbo mental a partir da atividade intelectual da
mente humana sera utilizada por S. Agostinho, em sua tentativa de compreensdo do Mistério da
Trindade. Lé-se no conhecido texto do De Trinitate IX, 11, 16: “Do que foi dito, isto se colhe, porque
quando ainteligéncia mesma se conhece e reconhece —conhecimento mesmo que tanto é seu verbo,
quanto é a ela em absoluto equivalente, igual e idéntico; e ndo é um conhecimento de esséncia
inferior, como é o do corpo, e nem de esséncia superior, como é o de Deus — este conhecimento,
possuindo semelhanca com aquela realidade que o produz, isto é, de quem ele é o produto, possui
semelhanca perfeita e igual pela qual a prépria inteligéncia, que age conhecendo, é conhecida. O
mesmo conhecimento é imagem e verbo, porque a partir dele, se exprime que ele é co-igual a
inteligéncia, quando esta ematividade de conhecimento, e aquilo que foi gerado ¢ igual ao que gera.”
(Ex quo colligitur, quia cum se mens ipsa novit atque approbat, sic est eadem notitia verbum eius,
ut ei sit par omnino et aequale, atque identidem; quia neque inferioris essentiae notitia est, sicut
corporis; neque superioris, sicut Dei. Et cum habeat notitia similitudinem ad eam rem quam novit,
hoc est, cuius notitia est; haec habet perfectam et aequalem, qua mens ipsa, quae novit, est nota.
Ideoque et imago et verbum est, quia de illa exprimitur cum cognoscendo eidem coaequatur, et est
gignenti aequale quod genitumest.): AUG, trin. IX, 11, 16 (PL 42, 970).
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Portanto, como o Logos vigia tudo, assim o préprio Eundmio é agraciado pela
pLravBpumio do Filho.506

E bem verdade que se nota no texto uma equivaléncia conceitual entre os
termos aya6otng e dpLiavbpwria. E nisso, ja se percebe a inteligéncia do autor, ao
fazer equivaler, no texto, otermo ayaddtng, atribuido ai a acdo criadora de Deus (e,
portanto, a natureza divina), ao termo ¢LAavBpwmie, atribuido ai a acdo providente
do Logos, cujo climax foi atingido por Seu ato redentor (o que Lhe p&e em condicao
igualmente de equivaléncia com a mesma natureza divina).5%’

Entretanto, penso ndo ser indiferente que, ao se referir a Eundbmio, Gregério
tenha intencionalmente utilizado, ao invés de aywbotng, 0 termo dLiavbpwmic:
nesse caso, justamente porque esse Uimo termo ndo diz respeito simplesmente ao
atributo da bondade, comum e genérico a natureza divina, mas aquela bondade
salvifica que se realizou com o evento da Encarnacdo da Segunda Pessoa da
Trindade, que é Deus (verdade essa justamente negada pelo ariano), é que o
Nisseno, a meu ver, quis inteligentemente fazer seu adverséario devedor. Ou, em
outras palavras, como a dizer que Eunbmio, ingrato, combatesse aquela mesma
verdade da qual ele mesmo era devedor.

Assim, como na Oratio, 0 uso do termo ¢pLAavBpwmio N0 € aqui, a meu Ver,
aleatorio, porque subjaz ao seu emprego uma intencdo ndo somente teoldgica — o
liame entre aquele termo e o evento da Encarnagdo do Logos — mas também
destinataria, ja que tem a ver, ainda que por motivos diversos, com aquele ao qual
Gregodrio pretende atingir.5%8

Igualmente na Refutatio, a mesma ¢LiavBpwric, apresentada no capitulo XV
da Oratio como causa de soerguimento dos decaidos pelo pecado, reaparece aqui
como motivo propiciador do seu refrigério: se a rebeldia lhes provocara infortanios,

a pLiavfpwmie divina lhes proporcionou o refrigério. Diz o autor:

506 1} yip olyl T ocyaeomu 700 TETOLNKOTOC nkeev elg yéveolv; tivi koyLCemL 7N thc dwbpwmivng
ploewe KocrocOKem'], ﬂovnpux 7 ocyogeornn oD Tromoocvrog, (...) ovdev €otwv O un T ayocSom'cL 0D
TemoLNkdTog €oxe TV Yéveowv. Omep obv €ml mavtwy O Adyog Opd, todto 0 Edvéulog 1@ uig Omo
dLraavBpomiag yepiletar.. GREG. NYS., ref. c. eun. 129-130 (GNO I, 367).

507 Trata-se de ver mais uma vez que, a base do raciocinio de Gregério, se encontra o conhecido
axioma filosofico “agere sequitur esse”.

508 E o motivo estad no fato de que, para Eunémio, a Encarnagdo do Logos, indicada por meio do
termo $LrwBpwric, demonstrava justamente a debilidade e, por conseguinte, a inferioridade desse
perante Deus Pai.
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Mas a recuperacgéo dos que sofrem possui 0 acordo da ¢Lrav8pwmie de Deus, ja que

0 que aprendemos das profecias também assim se compreende, como diz a Palavra:

‘puseste as afligdes de costume sobre 0s nossos ombros; tendo os homens cavalgado

sobre as nossas cabecas, passamos pelo fogo e pela agua, mas Tu nos conduziste ao

refrigério’.>%°

O texto faz explicita referéncia ao Salmo 65,11.12,510 no qual o autor sagrado
faz um belo ato de confianga na protecio de Deus sobre o Povo. E digno de
referéncia o que se diz na nota “d” da Biblia de Jerusalém, ao explicar o motivo
pelo qual esse Salmo foi indicado por manuscritos gregos e pela Vulgata com o
titulo de “Salmo da ressurreigio”.1! E bem verdade que aqui, o texto de Gregorio
faz referéncia mais propriamente ao poder restaurador do Espirito Santo sobre os
decaidos, e a ¢pLravbpwrnioc de que se fala diz respeito a natureza divina em sua
Unidade. Mas ndo deixa de ser significativo que ela seja entendida como estando
de acordo com o plano divino de recuperacdo do ser humano, do qual o Logos é o
protagonista por exceléncia. E ndo se deve esquecer igualmente que a Refutatio é
uma obra de confutacdo ao pensamento ariano, oposto a divindade do Logos.

Cabe enfim dizer, pelo que afirmei no paragrafo anterior, e apenas a guisa de
conhecimento, que a Refutatio, ao contrario do Contra Eunomium, é uma obra que
trata mais amplamente a respeito da natureza divina do Espirito Santo.

Passo a proxima obra.

5.3
No De Beneficentia

O De Beneficentia, igualmente conhecido como o primeiro sermdo De
Pauperibus Amandis, ou ainda como o primeiro sermdo De Pauperibus Amandis et

Benignitate Complectendis,>!? se trata de uma homilia pronunciada pelo Nisseno,

509 ) §& TtV movolrtwy Guoktnolg T Tod Beod dLiavBpwniag ™ Ouoroyiav Exel, elmep O mopix
¢ Tpodntelog EudBoper kal o0tog évdnoe, koBwg O Adyoc dnolv 8t EBou BALYeLC ém OV VT
UV, émepipuceg dvbpwmoug ém g kepaddg MUAY, SLHABoper Sud TUPOG Kal VSTog, Kol EENyayeg
nuac eic dvauyrv.: GREG. NYS., ref. c.eun. 226 (GNO I, 407).

510 A numeragdo do Salmo é evidentemente aquela da Septuaginta.

511 Na verdade, a nota “d” da Biblia de Jerusalém se refere mais propriamente ao versiculo 9 do
Salmo, quediz: “é ele que nos mantém vivos (...)”. A nota afirma: “ ‘vivos’. lit.: ‘na vida’. De onde
o titulo ‘Salmo da ressurreicdo’ que mss gregos e a Vulg. dao a este salmo”. De fato, a Septuaginta
de Rahlfs’ diz: “daquele que pds a minha alma em vida...” (tod Gepévov thy Yuxnpy pov eig Conp...).
512 QUASTEN, J. Patrologia., p. 283.
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certamente por ocasido da Quaresma, ainda que estudiosos divirjam quanto a data
de tal composicdo.>13

De fato, a explicita meng@o aos temas tradicionais desse periodo liturgico —
isto é, a oracdo, a esmola e ao jejum — deixam pouca Op¢ao a que Se pense em um
contexto diverso do quaresmal. Fazendo alusdo ao texto de Mt 25, acerca do Juizo
Final, o autor insistira em uma pratica penitencial que tenha em vista a generosidade
para com as necessidades de tantos depauperados em seu tempo: nus, sem-teto,
doentes, a quem, em certa altura do sermdo, Gregdrio denomina como sendo 0s
inumeraveis Lazaros que jazem as portas dos cristdos em seu tempo.°14 Assim, ao
jejum corporal, 0 autor ensina ser necessario corresponder com um jejum espiritual,
ou seja, a generosidade para com os carentes. Tal atitude deve ter por modelo a
‘“bondade da beneficéncia™1> de Deus, que é o primeiro exemplo disso, e de quem
o0 cristdo deve aprender o exercicio de tal virtude. Acima de tudo, o cristdo se
recorde da fugacidade dessa vida presente, e que importa sobretudo conseguir
alcancar a cidadania do céu, que a ele foi proporcionada pela ¢piiavBpwtiec do

Senhor Jesus. Diz o texto final do sermao:

De fato, (0 cristdo) vé como em um espelho o Rei dos reis e 0 Juiz dos juizes.
Também busca o mundo perfeito, tendo o cuidado dos mandamentos, para conseguir
total e continuamente a vida de cidadao la do alto, a qual oxala todos nds alcancemas

pela graca e ¢pLrevBpwric do Senhor Nosso Jesus Cristo, a Quem a gloria pelos
séculos. Amém.>1¢

Vemos no texto tanto a ideia de que o acesso a cidadania celeste é propiciado
pela dLriavbpwriee do Logos, enquanto obra da sua graca, quanto o fato de que é
sob o impulso dessa mesma $LravOpwrie, transformada em critério fundamental do
juizo escatoldgico do Logos, conforme Mt 25, que o cristdo deve pautar a sua vida,

com a préatica permanente da beneficéncia aos necessitados. Trata-se portanto de

513 ], Daniélou a coloca como sendo provavelmente do ano 382, enquanto Cavalcanti a coloca para
0s Ultimos anos do império de Valente (que morreu em 378), durante os quais houve uma grave crise
econOmica, social e politica. Cf. MOUTSOULAS, E. De Beneficentia., p. 200.

514 Cf. GREG. NYS., benef. (GNO IX/1, 105). O texto desse sermao, editado por Adrianus van Heck
em GNO, ndo possui numeracdo de paragrafos. A indicacdo numérica em arabico aqui citada
corresponde a pagina do volume IX/1 de GNO.

515 “que nods aprendamos a bondade da beneficéncia” (uabelv fudg edmoiiag ypnotémre): Ibid..
(GNO IX/1, 100).

516 Epomtplietal yop OV Paoirén TOV Paoliéwr kol TOV KPLTHY TOV KPLTOV Kol (ntel tov Tédelov
KOoUOY TOV EVTOAGY KOWLOGUEVOC GTEABELY &ptTLog kol Greddlmhe g (whc tig ékeloe moAltmg, 7
V YéVOLTO TOVTEG MUAC EMLTUXELY XdpLtl kol dpLiavBpwmie tod kuptov fu@dy Incod Xpiotod, ¢ 1
80 eig tovg aldvag. duiv.: lbid. (GNO 1X/1, 108).
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uma reciprocidade: porque foi beneficiado com a possibilidade do acesso pleno a
cidadania do Reino no fim dos tempos, justamente por motivo da ¢Liarfpwmic do
Logos, é necessario que, desde agora, no mundo presente, o cristio demonstre a
acolhida a graca da ¢Lravbpwrice, imitando em sua vida esse mesmo modus

operandi de seu Senhor, enquanto norma e critério de seu agir.

54
Na Epistula 3

Trata-se de uma carta do Nisseno, muito rica no que concerne ao Seu
pensamento cristologico. Nela, Gregorio retoma a sua explicacdo a respeito da
perfeita unido das naturezas por forca da Encarnacdo do Logos, unido essa que em
nada diminuiu a infinita grandeza da divindade do Logos, ainda que tenha
compartilhado perfeitamente todos os processos tipicos da vida humana. De fato,

afirma no texto:

Por isso, aquelas coisas que sdo especificas da nossa natureza, a Escritura narra a
respeito d’Ele também sem nenhuma vergonha: o comer, o beber, o sono, a fadiga,
a nutricdo, o progresso, o crescimento da estatura corporea, tudo por meio do que a
nossa natureza se caracteriza, exceto a tendéncia ao pecado; o pecado é com efeito
um insucesso da natureza, ndo uma (sua) especificidade, assim como a doenca e a
deformidade ndo cresceram junto conosco desde o inicio, mas acontecem contra a
natureza.®’

Constate-se primeiramente o emprego do adjetivo “especificas” (1dia) —

referido aqui a natureza humana — ja utilizado por Gregorio no capitulo XV da
Oratio, ao definir adLravbpwmic do Logos como uma sua “propriedade especifica”
(ldrov yvaprope).518 Portanto, se pode deduzir com tranquilidade o liame entre a
dLriavbpwtier do Logos, e todas as caracteristicas humanas “que a Escritura narra a
respeito d’Ele”. Em outras palavras: ha uma clara correspondéncia entre
“‘bLrovBporic do Logos” e “coisas que sdo especificas da nossa natureza”. Ou

ainda: ndo hd como separar o amor do Redentor pelos seres humanos, daquele

517 51 todto Bow the dloewe UGV (oL, dremuloydvtog kel mepl odtOv Lotopel 1 ypadh,
Bpdoly Y mooLv TOv Vmvov tov kémov THY Tpodhy THY Tpokomy THC owpatikc HAlklag THY
oalEnoLy, mavta 817 v T fuetépa xopoktnplletar diolg, TANW TAG katd dpaptior Opufict M Yop
opeptior dmdtevyuo dploewg €otiy, olk Ldlwue, ¢ kel T véoog kel T TpwoLg olk &€ dpyfig MUl
ouumédUKey, &AL Tapd dUoLy oupPaiver.: GREG. NYS,, ep. 3, 17 (GNO VIII/2, 24).

518 Ainda que Gregdrio, nesse paragrafo do capitulo XV da Oratio, tenha dito que a ¢pLrowBpwmic. €
uma caracteristica especifica da natureza divina, em sua Unidade, todavia, é bastante claro que o
autor esteja ai se referindo ao Deus Encarnado.
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compartilhamento com todas as etapas especificas da condi¢do e da vida humanas
(o que Gregorio denomina, como foi visto no capitulo 3 datese, com o termo €pyov,
em preferéncia a mabog, pelo fato deste Ultimo poder incluir também a ideia de mal,
de algo vicioso).

Por outro lado, ndo se pode deixar de ver nesse texto a coeréncia do
pensamento de Gregorio, cujo argumento ja havia sido considerado no capitulo IX
da Oratio (como visto acima, no capitulo 3 desta tese), ou seja, o fato de ndo existir
incongruéncia entre a divindade do Logos, e 0 seu compartilhamento com todas as
etapas e elementos da vida humana. Se se comparam os dois textos — isto é, o da
carta acima, com o do capitulo 1X da Oratio ao qual me referi —se notara a profunda
semelhanca entre os dois, inclusive no que tange ao emprego seja de termos

comuns, seja de termos semelhantes quanto ao conceito, como se pode ver abaixo:

Por isso, aquelas coisas que sdo| (Esses sdo) os fatos (...) nos quais

especificas da nossa natureza, a Escritura
narra a respeito d’Ele, também sem
nenhuma vergonha: o comer, o beber, o
sono, a fadiga, a nutricdo, o progresso, 0
crescimento da estatura corporea, tudo por
meio do que a nossa natureza se
caracteriza, exceto a tendéncia ao pecado;
0 pecado é com efeito um insucesso da
natureza, ndo uma (sua) especificidade,
assim como a doenca e a deformidade nao
cresceram junto conosco desde o inicio,
mas acontecem contra a natureza.®®

sobretudo o mistério da fé se fundamenta:
0 nascimento humano (do Logos), o
crescimento desde a infancia att a
maturidade, o comer e o beber, a fadiga, o
sono, a dor, a lagrima, a calinia e o
tribunal, a cruz, a morte, e a deposi¢céo no
tamulo; (...) com efeito, creio que ninguém
dentre os que tenham refletido conteste
que somente uma coisa dentre todas €
vergonhosa por natureza, que é 0 mafog
conforme o mal; mas o que esté isento de
maldade é diverso de todo o mal; (...) 0
nascimento, 0 processo de criacdo, o
crescimento, o desenvolvimento rumo ao
aperfeicoamento da natureza, a prova da
morte, o retorno da morte, ou seja, se 0s
fatos mencionados se consideram existir
fora da maldade, concordardo
necessariamente que o que é diverso da
maldade n&o é vergonhoso.>?°

E se se tomam em paralelo ostextos originais, asupramencionada semelhanga
se torna ainda mais evidente. Fiz questdo de acentua-la, sublinhando os termos
comuns aos dois textos (“natureza”, ¢loic; “comer”, Bpdoiv; “beber”, TooLY;
“sono”, Umvog; “fadiga”, komog; “crescimento”, walEnoic), € pondo em negrito oS

termos semelhantes, seja quanto a morfologia, seja quanto ao conceito (o pronome

519 GREG. NYS,, ep.3, 17 (GNO VIII/2, 24).
520 GREG. NYS,, or.cat.9 (GNO 1l1/4, 36; 37; 38).
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demonstrativo “aquelas coisas”, 6oa e 0 participio presente médio-passivo

substantivado de elpw “os fatos mencionados”, elpnuéva; o advérbio “sem nenhuma
vergonha, desavergonhadamente”, dvenaioyivtwg € o adjetivo “vergonhoso”,
aloypov; os substantivos “nutrigdo”, tpopn e “processo de criagdo”, avetpodri; 0S

substantivos “progresso”, mpokom e “desenvolvimento”, mpoodog), COMO vem

mostrado abaixo:

oL tolTo 00w ThHe QuoEwe MUY LoLa,
a’weﬁal.oxl')vrmg Kol Trep‘L a0TOV ioropet |
pocd)n, my Bpwow mv ‘ITOOLV TOV UTTVOV

TOV KOTOV THV ‘rpocl)nv my 'rrp0|<om']v e

owpommq nkLKLag my adénoiy, movte S

oV N nperepa XocpaKranCeraL dioL oLg,
ﬂknv e KOUTOL ocpocpuav oppng ) yocp
apoptio GmoTevywe VoW €oTLy, ok
Olwpe, WG kol 1 VO0OC KoL 1) TMPWOLS
ovk €E apyfic ULy oupméduker, GAAL Tapd

dvoLy oupPaiver.b?t

T €peic (...) oL WV PeALOTO  TO
uuorﬁptov hg &kneeiocg KparévewL
yeveou; ocvepomwn Kal 7 €k VT]TTLOU Trpog
TeAeLWOLY ocUEnGLg Bpdoic te kol ﬂg
kel kOTog, kel Umvog, kol AOTM, Kol
6ocKpU0v OUKOd)OCV‘CLOL T€ Kol 6LKoc0mpLov
Kol orowpog, kel Oavatog, kel 1M &
urnuely Béotg: (...) O0S€ve yop GrTepely
olpol TV A€AOYLOPEVWY, OTL €V KTl
oLy povor TV Tavtwy éotiv aloypbv
TO KOTO Kok Loy mefoc: TO &€ KoK Lo EKTOg

TOWTOC aloyoug €0Tly GAAOTpLOY: (...) TV
vévvnowy, Ty dvatpopny, Ty abinoiv,
Y Tpog TO Télelov thg dploewg Tpdodov,
v tod Bavatouv melpav, THY €k TOD
Bavatov émavodov, 1), €l Ew Kockiou; elw
LTO el.pnp,eva ouvtiLOevtat, 008V aLoxpov
elval 10 Kaklog aMorpLov €€ dvaykng
oporoynoovat.%?2

O mais interessante, entretanto, € que a reapresentacdo desse argumento
cristolégico por parte de Gregério na Epistula 3 surgiu por ocasido da
correspondéncia com trés piedosas senhoras, Eustathia, Ambrdsia e Basilissa,®?® a
respeito de sua viagem a Terra Santa, e particularmente a Jerusalém, de onde o autor
havia retornado apdsuma experiéncia certamente ndo muito agradavel.>2* O motivo
exato desse insucesso da missdo, que lhe havia sido solicitada pelos que presidiam
algreja de Jerusalém,°2° ndo é ainda de todo conhecido, ainda mais porque o préprio

Gregobrio ndo revela em suas cartas (particularmente a Epistula 2 e a Epistula 3) que

5211d., ep. 3, 17 (GNO VIII/2, 24).

5221d., or. cat. 9 (GNO III/4, 36; 37; 38).

523 Apenas transliterei os trés nomes, pondo-0s em seu caso nominativo: Cf. GREG. NYS., ep. 3,
incipit (GNO VIII/2, 19).

524 Tive ocasido de mencionar essaviagem de Gregorio a Jerusalém, quando tratei de sua biografia,
no capitulo 3 desta tese.

525 De fato, Gregério diz, em sua Epistula 2, ter sido solicitado como mediador de uma situagio
atribulada, pelos que presidiam (mpocotior) a Igreja de Jerusalém: Cf. Ibid., 2, 12 (GNO WVIII/2,
17).
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coisa teria sido.526 O fato é que, embora fale, na Epistula 3, a respeito do mérito
daqueles que vistam o0s Lugares Santos, relativiza no entanto o valor dessas
peregrinagcdes. Mais importante do que ter ele estado ali in loco, foi o fato de ter se

encontrado com aquelas senhoras, e de ter aprofundado, através dessa experiéncia,

a certeza acerca da grande ¢riavBpwmie. do Senhor. Assim se expressa 0 autor:

O encontro de pessoas de bem que me sdo caras e as marcas da grande ¢uAavdpowmio
do Senhor para conosco reveladas nestes lugares foram para mim um motivo de
grande alegria e felicidade. Por meio de ambas me foi manifestado com efeito o que
é a festa segundo Deus, e de ver os simbolos salutares do Deus que nos vivificou, e
por meio do Qual encontrar almas nas quais se vé espiritualmente tais sinais da graga
do Senhor, que eles ddo a crer que é no coracdo daquele que possui Deus que
verdadeiramente estdo Belém, o Gélgota, o Monte das Oliveiras, a Anastasis. >

Note-se que mais uma vez, Gregorio prefere utilizar otermo ¢pLiavbpwmio a0
invés de aydmn, ainda que falando a pessoas cristds. E de se recordar, como ja
explicado acima, ainda no capitulo 1 da tese, o uso que Gregério faz de
PLiavfpwmie,, enquanto aplicado apenas em sentido univalente de amor
descendente, ao contrario de ayemm, com sua ambivaléncia, no Nisseno, tanto de
amor ascendente quanto descendente. Além disso, como igualmente ja explicado,
o fato de ¢pLravbpwmioc Ser um termo mais apropriado a compreensdo dos ndo-
cristdos ndo significa que ele seja exclusivo da literatura ndo-cristd. Antes, além de
toda heranca biblica, foi visto quanto foi utilizado pela Literatura Patristica. Era
portanto de conhecimento dentro do &mbito cristao.

Mais propriamente aqui, e de especial interesse para essa tese, 0 termo é
claramente conectado a missdo salvifica do Logos encarnado, cuja realizacdo

historica se deu justamente nos Lugares Santos. Ali, como diz o autor, estdo

526 pierre Maraval conjetura um provavel choque de posicdo teolégica entre os Nicenos radicais, de
tendéncia cristoldgica do tipo Logos-sarx, e Gregério, de tendéncia cristolégica do tipo Logos-
anthropos. Além disso, também o fato de, embora sendo um bispo estrangeiro, ter sido solicitado a
agir como interventor nos conflitos entre Cirilo, bispo de Jerusalém, e os adverséarios deste (o clero
de Jerusalém?), o que podeter sido visto pelo mesmo Cirilo como uma ingeréncia em sua diocese:
Cf. GREGOIRE DE NYSSE. Lettres., pp. 35-38. J4 Manuel Mira supde que os adversarios
teoldgicos de Gregdrio, que lhe impuseram hostilidades, teriam sido judeo-cristdos existentes em
Jerusalém: Cf. MIRA, M. Gerusalemme., p.296.

521°H pev 1Qv dye®dv kol ketofupiowy pou ovvtuyle kel t yrwplopete the peyding tod Seomdtou
UmEp MUAV  PLAarfpwriag T év Tolg TOTOLC SelkVUpeve THG Weylotng éyévetd poL yopdg Tte Kol
€0ppooivng UTOBeoLg: 8L udoTépwy Yop ENAWBN poL T katk Bedv €opth), S Te Tod i6Elv T
ocwtpLe ocOuPora tod (womolhoavtog Muac Beod kol S tod Yuyale ouvtuyely év alc T ToLadta
g ToD KUPLOL XAPLTOG OMUEl TVEVUOTIKGDG Bewpeltol, (3oTe TLoTedely OtL GANOAg év T kopdia
&otl 10D TOV Bedv &xovtog T BrPiegp 6 odyodac 6 'Eiwtwv 7 Avdotaoic.: GREG. NYS., ep. 3,
1 (GNO WVIII/2, 19-20).
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impressas as “marcas” (yvwpiouata)2® historicas da dirarBpwmic do Logos. E
como se Gregorio quisesse dizer que, além de serem as provas incontestes do evento
do amor de Deus pelos seres humanos, aqueles lugares falam por si mesmos,
proclamando e testemunhando essa verdade aos que ali vdo como peregrinos. Ainda
assim, é a bondade daquelas cristds que fala ainda mais alto, pois € por meio de tal
bondade que a ¢ avBpwmio do Logos se torna mais eloguente, superando assim a
propria geografia dos acontecimentos.

O autor aqui novamente, como no capitulo XV da Oratio, denomina o Logos
Encarnado como vivificador, denominando-o claramente ‘“Deus que nos vivificou”
(Cwomowroavtog Nuag Beod), e empregando mais uma vez o verbo {womoléw, aqui
em seu participio aoristo ativo, no genitivo singular. Ali, compartilhando com o ser
humano as etapas de sua vida, no histérico e visivel exercicio de sua ¢pLicvfpwria,

0 Logos Ihe propicia ser participe da verdadeira vida.

55
No In Diem Luminum

O sermdo In Diem Luminum ou In Baptismum Christi Oratio, pronunciado
por Gregério a 6 de Janeiro de 383,%2° visava se dirigir principalmente a neéfitos,
mas também a catecumenos. Apesar do contexto litirgico em que foi proferido
tenha sido o da Epifania, tal homilia se dedica mais propriamente a mostrar a seus
ouvintes a eficacia sobrenatural do sacramento do Batismo. Nesse sentido, ha em
seu bojo uma rica catequese a respeito da agua, permeada com exemplos extraidos
do Antigo Testamento, 0s quais, por meio de uma exegese de método teorético

(tipico no autor),>3° trazem por escopo render clara a sua poténcia restauradora.

528 Note-se 0 emprego pelo autordo mesmo termo yvdpioue, como no capitulo XV da Oratio, para
se referir a pLAavBpwrioc do Logos.

529 Cf. MOUTSOULAS, E. In Diem Luminum., p. 334.

530 Conforme a Exegese Patristica, o termo theoria (Bewpiw), isto é, “contemplagdo”, consiste, grosso
modo, na buscado sentido espiritual de passagens da Sagrada Escritura. De fato, afirma o Professor
S. Lilla: “(...) em Gregoério de Nissa (...) o termo t. designa(...) o método exegético que consente na
descoberta do significado espiritual da Escritura.”: LILLA, S. Theoria., col. 5345. A theoria foi o
método exegético escolhido de preferéncia & analoghia (weioyia) pelos autores antioquenos, que
viam no uso desta Gltima (em larga escala aplicada pelos Padres alexandrinos) um excessivo
distanciamento do sentido literal e histérico de um texto biblico. Apesar de permanecer fiel a
Origenes, no que tange a buscade um sentido espiritual em textos da Escritura, Gregério de Nissa
possui—como, por exemplo, o demonstra em suaobra De Hominis Opificio —um carater muito mais
“‘cientifico’, com tratamento mais orgénico e coerente. No fim, Gregério declara de haver evitado
a alegoria (tpomkn d&AAnyopia) e de se ter concentrado na letra (Aé€1¢) da narragdo, harmonizando
com ela (¢ ypoppoatt) a duoikn Bewplw, isto é, a explicagdo aprofundada da realidade natural”:
SIMONETTI, M. Lettera e/o Allegoria., p. 145.
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E muito significativa por exemplo, a respeito do que acabo de dizer, a
interpretacdo mistico-contemplativa que o autor da a agua em 1 Rs 18, 34, que por
trés vezes o profeta Elias mandara lancar sobre a vitima sacrificial no monte
Carmelo, quando se confrontou com os profetas de Baal: assim como aquela “dgua
mistica” (como a denomina ali), lancada por trés vezes, atraira sobre o animal
imolado o fogo divino do céu, assim a agua do Batismo, lancada por trés vezes
sobre o catecUmeno, faz se derramar sobre ele o fogo do Espirito Santo. Assim, da
mesma forma como a agua do sacrificio de Elias prefigurara o sacramento do
Batismo, o autor intuiu igualmente mostrar o quanto a Escritura ja revelara, desde
0 Antigo Testamento, e ainda que de maneira ndo plena, esse sacramento. Nesse

mesmo sentido, na sequéncia do texto, o autor dira:

E estas coisas, quao grandes sdo em exemplos: de fato, ndo é nosso objetivo agora
direcionar o discurso da fé, mas retomemos no tempo presente a hipétese proposta.
Acho de fato que os Evangelhos ndo anunciaram a graga do Batismo depois da cruz,
mas que a Sagrada Escritura prefigurou por toda parte, antes da Encarnacao do
Senhor, a imagem do nosso renascimento, ndo revelando claramente a figura, mas,
antes, indicando por enigma a ¢pLiavfpwmie de Deus.53t

Note-se o claro relacionamento que o autor faz, neste trecho, entre Batismo-
renascimento-dLiarfpwmic, de modo a englobar mais uma vez, no conceito de
dLAiavbpwtie, a Nocdo de acdo salvifica. E, digo, mais que isso: ndo somente a
nocdo, mas a identificacdo entre graca e ¢Liarfpwrice, de modo a que se possa com
tranquilidade depreender que a graca que nos torna salvos € o ato extremado de
amor por nos, consumado sobre a cruz.

Mais interessante ainda é perceber que, na linha constante da Tradicdo
Patristica, o autor mencione com tranquilidade a prefiguracdo da graca batismal
salvifica, portada pela cruz redentora de Cristo em virtude de sua ¢pLiavBpwic, ja
no Antigo Testamento. E como se dissesse ser impossivel ndo depreender dos
exemplos mencionados do Antigo Testamento a presenca, ainda que em germe, da
Rewvelacdo da graca batismal salvifica. Digo, na linha constante da Tradicdo

Patristica porque, ja na era dos Padres Apologetas (e, portanto, ja no século 1), em

531 Kol tadta pev 8oov év dmodelypooiys od yip vdv fulv okomde OV tH TioTewe dmev@iveLy
A0yov, TPOG 8¢ TOV €VEOTOTH KOLPOV Kol TNV TPOKELUWEVTY DTOBEOLY GUadpapwiley. eLplokw yap
&tL Ty tod Pamtiopatog yApLY 00 T WETR TOV OTOLPOV €KMPLEEV eDoryyédLr, GAAX kol TpO THg
&vovBpwmoeng tod Kuptov mavtood T meAwll ypadn THG TaAlyyeveolog MUGY TpoeTiTwoe THY
elkove o0 Aawy®dg Ty popdny  éudavifovow, aiviyuxor o6& Ttod Beod Y PLAavBpwmicy

mpovmodaivovon.. GREG. NYS., diemlum. (GNO IX, 230).
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virtude do confronto com os grupos gnosticos e marcionitas, os Padres insistiram
em afirmar a unidade entre os dois Testamentos da Sagrada Escritura. E, a fim de
corroborar essa verdade, ndo hesitaram em fazer correspondéncias entre textos,
fatos, personagens e imagens de ambos os Testamentos.>32

Além disso, faco notar que — é bem verdade —ao termo ¢LAxrpwmie, O autor
associe o genitivo “de Deus” (tod 6eod), e ndo “do Logos” (tod Adyov), O que
poderia denotar uma alusdo, no texto supramencionado, a ¢Liavfpwmic divina
relativa a Esséncia mesma do Ser de Deus, na sua Unidade, e ndo especificamente
aquela do Logos encarnado. Todavia, é notdria a conexdo com a expressao
imediatamente anterior “Encarnacdo do Senhor”, o que, somado a todo o contexto,
evidencia que a¢LiavBpwtia da qual o autor se refere é sem divida aquela do Logos

encarnado.

5.6
No In Inscriptiones Psalmorum

Trata-se de ensaios compostos pelo autor, com o intuito de comentar os titulos
dos Salmos, tal como eram apresentados na Septuaginta.>3® Apesar de ser uma
producdo de ordem exegética, o autor depreendeu, seja a partir da disposicdo com
que os Salmos sd@o expostos na Escritura, seja da ordem com que eles se sucedem
em cada uma das cinco se¢Bes em que sdo distribuidos segundo uma antiga e

tradicional subdivisdo judaica,®3* seja da sucessdo das expressdes proféticas nelas

532 Compreende-se por isso o uso bastante aplicado na Exegese Patristica, ja desde o século Il (por
exemplo, em S. Justino), do recurso exegético da Tipologia, por meio da qual se associavamcom
toda tranquilidade fatos, coisas e pessoas, a modo de face — contra-face, entre 0 Antigo e 0 Novo
Testamentos, como por exemplo, Adao-Cristo; Eva-Maria; etc.

533 Afirma P. van Imschoot: “Os titulos dos salmos sdo, com toda probabilidade, dos ultimos
colecionadores, ndo dos proprios autores dos salmos. No TM estes titulos faltam em 35 salmos.
Geralmente contém o nome do autor ao qual o salmo é atribuido, indicacbes a respeito das
circunstancias em que teria sido composto e certas expressdes obscuras sobre a execugdo musical e
0 uso litdrgico no culto. Como essas ja ndo eram mais compreendidas pelos tradutores gregos,
podemos concluir que sdo antigas. Por isso ndo € justo desprezar as indicacdes que estes titulos
contém a respeito do autor, a ndo ser quando o préprio texto faz supor com suficiente certeza que o
salmo ¢ de data mais recente.”: VAN IMSCHOOT, P. Salmos. Livro dos., col. 1367.

534 Essas cinco secdes sdo (segundo a numeragdo da Septuaginta): 12. do Salmo 1 ao 40; 22. do Salmo
41 ao71; 32 do Salmo 72 ao 88; 42 do Salmo 89 ao 105; 5% do Salmo 106 ao 150: Cf. DOLIDZE,
T. In Inscriptiones Psalmorum., p. 338. Admite-se que tal subdivisdo tenha querido imitar o
Pentateuco, enquanto o livro, em sua totalidade, seja o fruto do trabalho de varios escritores e
colecionadores que, desde o século XIII a.C., até provavelmente oséculo Ill a.C., tenham produzido
colecdes, até serem estas finalmente reunidas em um dnico livro.: Cf. ELLIS, P. F. Os Homens e a
Mensagem do Antigo Testamento., pp. 113-114.
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contidas, uma ordem légica ou akoiouBie>3° com escopo de carater espiritual. Esse
escopo consiste, segundo o autor, em portar o orante dos Salmos, bem como de seus
respectivos  titulos, através de uma escada espiritual, cujos degraus Ihe
conduzempedagogo a perfeicdo e a felicidade divina, até uni-lo ao préprio Ser de
Deus.

Trata-se de mais um belo ensinamento do autor, tipico de sua teologia e de
sua espiritualidade: a denominada éméktaoig Oou progresso espiritual em direcdo a
Deus. A nocdo ndo é de todo original sua, jA que a literatura cristd hauriu,
especialmente da Sagrada Escritura, imagens que expressam a ascensdo da alma
humana rumo ao seu Fim dltimo. O préprio Gregorio se baseia na passagem de Fl
3,13, em que o Apostolo Paulo menciona explicitamente o seu avanco em direcao
a Cristo. Ha todavia uma peculiaridade nesse progresso, uma espécie de tensdo
dindmica entre o j& possuir, e 0 ainda ndo possuir a Cristo totalmente. E justamente
esse sentido que, segundo a interpretacdo de Gregorio, o encadeamento ldgico dos
Salmos com seus titulos traduz: assim como o fim de um € ensejo para galgar um
outro, em crescente nivel de elevacdo espiritual, assim também se da com o ser
humano que se decida a encetar a via da perfeicdo cristd: ascende sempre mais, até
possuir a Deus nos céus. E, mais que isso: para Gregorio, esse progresso € infindo,
mesmo no céu, de modo que, ainda que saciado ali pela posse de Deus, 0 ser
humano jamais se enfastiara de Sua presenca, jamais sofrera de um komog ou fastio
de Deus.>36

Todavia, no que tange ao interesse deste estudo, estd o fato de que, para o
autor, o progresso € fruto ndo do esforco ascético do ser humano, mas do Logos que

o atrai pelo amor.>3” E mais: tal atracdo ndo se identifica com aquela mencionada

535 J4 tive a oportunidade, no capitulo 3 destatese (a0 tépico 4.3, em notade rodapé), de explicar a
grande importancia da éxolovBie ou sequéncia légica na obra do Nisseno.

53 Em uma consideragdo imediata e superficial, poder-se-ia ver no conceito da émékteolg de
Gregério um influxo do conceito metafisico neoplatonico da émotpodn, segundo o quala sivoyLg
divina, que é amor (¢pwc), move a Si todos os seres,em um processo de retorno, de um voltar-se ao
Primeiro Principio, o qual é amor, bem e belo absoluto.: Cf. LILLA, S. Dionigi l’Areopagitae il
platonismo cristiano., pp.217-218. Todavia, como afirma lgor Pochoshajew, é justamente o fato de
uma ascensdo e de um progresso sem fim da alma a Deus, mesmo no céu (em virtude de Deus ser
ilimitado), aquilo que demonstra uma decisiva diferenga entre Gregdrio e autores neoplatonicos, tal
como Porfirio.. POCHOSHAJEW, I. Porfirio., p. 473. Nesse sentido, Greg6rio se distingue
igualmente da nocéo de kdémog ou fastio sofrido pelas almas em uma preexisténcia junto a Deus,
segundo o pensamento de Origenes.

537 Conforme diz o Pe. Mateo-Seco, “é muito importante ter presente que, falando da epektasis, G,
ndo pensano esforgo ascético do homem, mas na ‘atragdo’ que o Verbo exercita sobrea alma: ndo
acabou de superarum degrau da escadado amor, 0 Verbo a atrai de novo, como se estivesse ainda
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pelos filosofos, fruto de um ato humano, isto €, fruto da mera contemplagdo da
beleza, mas de um ato cuja iniciativa é do Logos-Deus. Desse modo, considerando-
se que o progresso do qual aqui se fala se refere & semelhanca sempre e mais da
natureza humana, decaida pelo pecado, aquela natureza perfeitissima do Supremo
Bem; e que tal progresso é na verdade uma consequéncia da iniciativa de Deus, ndo
é dificil deduzir disso o estreito vinculo entre o progresso da éméktaoLg, bastante
considerado pelo autor na obra em tela, € a ¢Lravdpwric do Logos. Ou seja,
justamente porque a Inefavel Transcendéncia do Ser de Deus, sem que se perdesse,
se tornou presenca na vida humana, por motivo da ¢iiavBpwmiac do Logos, foi
possivel ao ser humano trilhar a via da elevacdo, do progresso. E, ao percorré-la,
simultaneamente fosse sendo transformado para melhor (ou, em outras palavras,
fosse curado).

E nesse sentido que Gregorio, comentando nessa obra o Salmo 106 da

Septuaginta, assim se expressa:

Com efeito, diz, ‘Ele saciou a alma vazia e a alma faminta, encheu de bens’. De
novo, de um outro modo, ele pde sob os olhos a maldade de (nossa) natureza e expoe
detalhadamente a ¢LicvBpwmia divina, por meio da qual a (nossa) natureza se
transmuta para melhor. (...) e comenta 0 modo da salvacdo; mas a narragdo €, sem
davida, um Evangelho, ja que o salmista diz: ‘Ele enviou sua palavra, Ele os curou
e os arrancou das desgragas’. Tu v€s a Palavra viva e animada, enviada para a
salvacdo dagueles que se perdem e arrancando da perdicdo aquele que nela esta
mergulhado.5%®

O autor, no trecho acima, estd comentado primeiramente o versiculo nono do
Salmo 106 da Septuaginta, e depois, o versiculo vigésimo desse mesmo Salmo.
Note-se nele, implicitamente, o claro movimento descendente-ascendente: &
medida em que o amor descendente da ¢Liavbpwrie divina vai ao encontro e toma
conta da alma vazia e faminta, esta se transmuta de sua condicdo ma para o que é
melhor. Tal acdo é definida pelo autor como um ato salvifico.

Todavia, indo mais adiante, no mesmo capitulo oitavo da primeira parte da

obra, Gregorio continua o comentario, referindo-se agora ao versiculo vigésimo do

nos primérdios da vida espiritual. O Verbo chama a alma de quando em vez, dando-lhe forgas para
uma nova ascensdo.”: MATEO-SECO, L. F. Epektasis (¢méktooLc)., p. 244,

538 *Eydptaoe yap, dnolv, Yoty keviy kal Yoy mewwdowy EVETANcer Gyaddv. TIALY ETépe
TPOTw Y ouvudopir the dioewg vT By dyel, kol Ty Belav éxdinyeltar dLiavbpwmiar, SU 7
¢ mpOc 10 kpelttor 1M dloLg petaokevaletol. (...) kol Sinyeltal ThHC owmplag TtOV TpdTOV
eboyyédor 8¢ bwtikplg éotiy %) SuMynolg: Améotelde yap, ¢nol, tov Adyor adtod kol idowto
a0TolG Kol €pplonto adTog ék TRV SLadBopdy adTdr: 0pag (vt kel ujuxov Adyov ém owtnple
OV GTOAAULEVWY GTooTeAAduevor kol Thg dBopac TOV év alth yeyovdta puduevov.. GREG. NYS.,
inscr. 1, 8 (GNO V, 56; 58).
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Salmo. E V& ai, sem qualquer dificuldade, em germen, uma noticia da Encarnacdo
do Logos antecipada no Antigo Testamento: a palavra, cujo envio salvifico vem ali
mencionado, é o Logos mandado da parte do Pai, que cura e salva a natureza
humana decaida. Portanto, a ¢Liavbpwrio divina que, ha pouco, era dita ser a causa
do progresso da natureza humana de uma situagdo pior a uma melhor, é mais
propriamente aquela realizada pelo Logos na plenitude dos tempos. E também de
se notar que a cwtnpte, fruto da pLriavbpwric do Logos, € mais uma vez, como na
Oratio, vista como uma acdo de cura, com o emprego do verbo depoente icopot
(curar), ali, na forma de seu aoristo.

Mais adiante, concluird esse discurso de maneira muito bela, referindo-se de
novo a ¢Liavfpwmie divina como um bem que, ja tendo sido adquirido em favor

dos seres humanos, nédo deve ser perdido. Assim diz:

Quem é sabio e guardara estas coisas? E compreendera as misericérdias do Senhor?
(...) O que é a sabedoria, e 0 que é a guarda dos bens? E o fato de nio se ter a
inconsciéncia da ¢LravBpwmie divina. Porque aquele que compreendeu aquilo que
Ihe coube em sorte ndo rejeitaria 0 bem com o qual ele é honrado. Mas aquele que é
portador da incompreensdo da graca se convencera semelhantemente aos cegos,
quando, tomando na mao uma pérola, uma esmeralda ou uma pedra preciosa, a
lancam fora como se fossem um cascalho vulgar, e por ignorancia de sua beleza séo
lesados de sua posse involuntariamente. 539

Como em outras passagens, ndo se especifica, no texto acima, que a
dLravdpwmic da qual se fala seja a do Logos. E de se notar, porém, que o trecho
pertence ao mesmo contexto do capitulo oitavo da primeira parte da obra, na qual
0 autor, como Vvisto no texto anterior mais acima, se referia a ¢pLAvOpwmie salvifica
do Logos. Aqui, aetapa de ascensdo rumo a Deus é mencionada em termos de posse
de consciéncia do ato salvifico de iniciativa do Logos, enquanto gesto de sabedoria
do ser humano, a semelhanca de um experto que reconhece o valor de pedras

preciosas.

539 T{c oodoc kol PurdEer Tadta kel ouvoouol T €Aén Tod Kuplou;® (...) tlc 8¢ N codia kal Tic
N TV dyaddv oty ulokt; TO Ph Govvétwe TG Belog dLiavBpwtiog Exelv. 6 yip ouveElc K¢
TeTOMKEY 00K &V TPoouTo TO dyoBov ol PElwtal. O 8¢ dovvétwg éxwv ThHG XUPLTOC TadTOY TeloeTal
T01¢ TUPAOTG, Ol papyapltny 7 opdpoydov T T TOV Tihlwy AlBwY & yepol AoBovteg, wg ympidd
100 KaALOUG drovolwg (Muiwdévteg Tod kriuatog.. GREG. NYS,, inscr.1, 8 (GNO V, 64-65).


DBD
PUC-Rio - Certificação Digital Nº 1121810/CA


PUC-RIo - Certificacdo Digital N° 1121810/CA

189

5.7
No De Beatitudinibus

Consiste em mais uma obra do Nisseno de cunho ao mesmo tempo exegético
e espiritual, fruto de suas homilias a respeito do sermdo do Senhor sobre as Bem-
Aventurancas, no trecho de Mt 5, 3-11. Enquanto consideradas por extenso, e
analisadas todas e in specie, tais Homilias sdo consideradas como as mais antigas
sobre o0 Sermdo da Montanha que tenham chegado até os dias atuais.>*® Nao se sabe
ao certo a data ou ocasido em que foram pronunciadas, mas ha um consenso entre
0s estudiosos de que pertenca ao inicio de sua carreira como escritor e logo apds ter
sido eleito bispo de Nissa e, portanto, na segunda metade do ano 370.%41

Como solitamente ocorre em seus escritos, a Exegese € aqui lida e posta a
servico da Espiritualidade, no sentido de que o autor interpreta in crescendum, da
primeira a oitava Bem-Aventuranca, 0 progresso espiritual (éméxtaoig) do ser
humano rumo ao apice, rumo a felicidade ou beatitude — que é o Ser mesmo de
Deus®*2 —a modo de degraus de uma escada: desse modo, uma Bem-Aventuranca

faz ascender e da acesso sucessivamente a outra. Ele diz:

A ordem das Bem-Aventurangas me parece que esteja disposta a modo de degraus,

tornando facil a razdo a subida de uma a outra. Por meio de uma certa necessaria

I6gica dos pensamentos, aquele que se liga com o sucessivo é o que subiu a primeira

Bem-Aventuranca atraves da inteligéncia. 43

Desse modo, Gregorio faz uma sublimacdo espiritual (aveywyn) da propria
sequéncia com que as Bem-Aventurancas séo dispostas no texto biblico, extraindo
até mesmo dessa disposicdo textual uma utilidade (Wdércie) para o bem do ser

humano.>44

540 de fato, tanto Clemente de Alexandria quanto Origenes ja haviam falado sobre esse tema.
Todavia, Clemente ou o havia tratado in genere; ou in specie, mas somente algumas Bem-
aventurancas escolhidas. Quanto a Origenes, infelizmente, seu Comentério a respeito do tema se
perdeu.: Cf. DOUGLASS, S. De Beatitudinibus., p. 199.

541 Cf. Ibid.

542 “Pois o0 que é verdadeiramente beato, é o proprio Ser divino.” (TO pev obv pokopLotOv GANOAC,
abto T0 Oclév €otww.): GREG. NYS., beatitud. 1 (PG 44, 1197).

543 Aokel pol Pabpidowy Sikmy 1 TV pokaplop®dr Sioxelobal tdfLg, edemifator ¢ Adyw S
GAMAwY ToLodoa Y &rodov. Tov yop @ Tpwtw Oud TAC Sravolag EMPePnkdte HakopLopnd, oL’
Graykoleg TLVOG TR TOV vomuatwv dkodovBiag O pet’ éxeivov éxdéxetar: Ibid., 2 (PG 44, 1208).
544 Tal como Origenes, que compreendia possuir cada passo, cada palavra da Sagrada Escritura, a
sua Opérero. ou utilidade.
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Todavia, é na sétima Homilia dessa obra — que no total compendia oito —que
Gregorio fard mencdo a ¢pLiavBpwmiae do Logos. De fato, desde a primeira Homilia,
0 autor atribui a Deus-Logos a tarefa de conduzir o ser humano, a guisa de um
pedagogo, ao cume do monte, de onde, livre da escuridio do mal, “¢ iluminado por
toda parte pelo raio da verdadeira luz”.%4° Como afirma explicitamente o autor, € “o
Logos que nos conduz ao mais alto da escada das Bem-Aventurangas”.546

Mas nessa sétima Homilia, na qual o autor esta a refletir sobre a afirmacdo do
Senhor em Mt 5,9 (“Felizes os que promovem a paz, porque serdo chamados filhos
de Deus”), Gregorio dird que € por for¢a da graga, que é dado ao ser humano se
tornar filho de Deus. Isso é um dom.>4” Tal graca ou dom divino consiste em imitar
0 verdadeiro Filho de Deus e promotor da paz, tornando-se assim ele mesmo

também um promotor da paz e filho de Deus. E conclui:

Portanto, aquele que (...) unindo por meio de benevoléncia e paz o que pertence a
mesma estirpe, e que conduz os homens a harmonia da amizade, ndo realiza uma
obra de uma poténcia que € divina, expulsando os males da natureza humana,
portando em substituicdo a comunhdo dos bens? Por isso, Ele chama filho de Deus
0 promotor da paz, porque se torna imitador do verdadeiro Filho de Deus aquele que
agracia essas coisas a vida dos homens. ‘Bem-aventurados pois 0s promotores da
paz, porque serdo chamados eles mesmos filhos de Deus’. Quem sdo estes? Sao os
imitadores da ¢LAcvBpwmia divina, 0s que mostram a atividade prépria da divindade
na prépria vida.>*®

Portanto, sdo filhos de Deus aqueles que, por forca do dom da graga, imitam
Aquele que é o verdadeiro Filho de Deus por natureza, no exercicio de sua
dLriavbpwtie. Como, por causa dela, o Filho de Deus deu a paz a todos os seres
humanos, pela entrega de sua vida como um dom, na cruz, assim, movidos pelo
mesmo exemplo, sdo adotados por Deus, por serem feitos semelhantes ao Fiho por
natureza do Pai. Perceba-se no mesmo texto, em relacdo de estreita proximidade,

as expressoes “imitador do verdadeiro Fiho de Deus” e “imitadores da

545 gmavtaydBer S¢ Th 100 GAnBLvod dwtdg dktive Tepliapmduevov: Ibid., 1 (PG 44, 1193).

546 § mpoc YmAdTepr THC TOV MoKopLOPOY KALokoc yelpaywy®dv fudc Adyoc: lbid., 4 (PG 44,
1232).

547 «o tornar-se filhos de Deus (...) (¢) dom sobre a esperanca, (€) graca sobre a natureza.” (td viov
yevéabal...bmep €ATLS 1O ddpov, LTep thy dpvoww 1 xaprc.): Ibid., 7 (PG 44, 1277).

5480 tolvuv..6u edvoloc te kol elpfivng ourdeoudy Tt OudpuLAoY Kal elc dLALkhY dpodwviay tolk
GvBpwmoug &ywy, Gp’ odyl Belag Butwg duvdpews €pyor ToLel, T pev Kakd TRG aBpwmivng dioewg
Umepopllwy, vteloaywy &€ TV TV ayeddv kowvwvioy; Al todto viov Beod tOv elpnyomoLov
ovopader, OtL puuntg yivetar tod ¢Andivod viod 6 tadte TH OV dbpdTwr (W yopLlduevog.
Muacdpror toilvvr ol elpnromoiol, 6tL avtol viol Ocob kinbdrioovre: Tiveg obtol; Ol pipntol THg
Belac dLravBpwmiog, ol 10 1dLov thg Belag évepyelag ém tod L6lov Setkvivteg Plov.: GREG. NYS.,
beatitud. 7 (PG 44, 1289).
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dLriavbpwties divina”, do que se pode denotar uma identidade entre ambas.
Portanto, se pode deduzir que a ¢pLievBpwmiee divina da qual o autor aqui fala seja
aquela do Logos.

Gregobrio chega mesmo a ser ainda mais explicito, e entende a ¢pLiavBpwmic
como sendo a causa eficiente da parentela (ouyyévein) do ser humano com Deus,
tornando-o, de uma natureza corruptivel, efémera e mortal, em um deus.>4° Assim,

ele diz;

Que coisa existe de tal graca a se achar digna para uma (justa) acdo de gracas? Qual
voz, qual pensamento, qual movimento de reflexao, através do qual se celebrara a
abundancia da graca? O homem sai da prépria natureza, se tornando imortal de
mortal, incorruptivel de corruptivel, de efémero, eterno, e em suma, de homem, um
deus. (...) Por causa da ¢Lrav@pwie, conduz a natureza, que havia sido desonrada a
partir do pecado, a uma proximidade de honra igual a Sua propria. Se de fato
igualmente Ele agracia aos homens a familiaridade daquilo que Ele mesmo é por

natureza, que outra coisa promete sen&o uma honra igual, por meio do parentesco?°°0

Desse modo, se tem aqui mais um efeito da ¢LievBpwrio divina: 0
estabelecimento de um parentesco, de um ingresso na intimidade do Ser de Deus,
propiciada por iniciativa divina.

E bem verdade que o texto acima ndo se refere somente a pLiavbpwrio da
Segunda Pessoa, mas aquela da natureza divina. Todavia, no De Beatitudinibus,
como acima fiz notar, é sempre o Logos que, como pedagogo, conduz o ser humano
a unido com o Ser de Deus. Desse modo, se depreende a fungdo medianeira do
Logos, no exercicio da sua ¢iiavBpwtic, por meio da qual se efetivou a
acessibilidade do ser humano ao divino, ao tornar o ser divino tangivel em sua
carne. Ou seja, em outras palavras: ao tornar sua ¢iavBpwticc €em olkovopiew,
historica e concretamente realizada e plenificada na Encarnacdo, o Logos ensejou

0 acesso do humano ao divino.

549 Note-se que, ao contrario da concepcéo filosoéfica de cuyyévern da Antiguidade Classica, aqui el
é fruto de uma acio do proprio Deus: a do amor pelas suas criaturas humanas. E Deus que, por meio
de seu Logos Redentor, admite a sua parentela o ser humano que estava enfermo, decaido, pelo
pecado.

550 T tfc yapLtoc tadtng ot ebpeiv eic edyapiotiov émdEiov; Ilotav dwviy, molov Sidvolav,
molaw évlupnioews kivmowy, 8L° fig Ty THG XopLtoc UTepBoAny dvuprnoet; ékPaiver Ty €autol
¢loLy 0 Iwbpwtog, &OveTog €k BuMTod Kol €€ EMKNPOL GKNPTOG Kol €€ épmuépov aidLog kal T0
SAov Bedg €€ GrBpwTou YLvopevoc...Eig 10 oudtiuor €outd oyedov my & duaptiog dTLuwdelony
dlo OO dLiavBpwtiog dyel. Ei yap Omep adtdc €otl katd thHr ¢voLy, Todtou Ty oikeldTnTa
T0l¢ dwbpwmoLg yaplletar, Tl &AAo 7 oDyl OpoTiulow TLvd Ol ThAG ouyyevelog KoTeTayyéAAETaL;:
GREG. NYS., beatitud. 7 (PG 44, 1280).
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Também é verdade que a Filosofia Classica ja falara de um parentesco ou
ouyyéveln entre Deus e o homem, por motivo de sua faculdade intelectiva. Nessa
obra de Gregdrio, entretanto, a ovyyéveiw Se trata de um parentesco consequente a
uipunoig do verdadeiro Filho de Deus, pipnoic essa que é um dom de Deus que se
revela por meio do Logos e, portanto, proporcionada por sua graca, e que faz do ser
humano, enquanto possivel, um igual a Deus.

Passo agora a mais uma obra do autor.

5.8
No Commentarius in Canticum Canticorum

Seguindo as pegadas da Literatura Patristica, Gregorio de Nissa desenvolveu
por bem quinze homilias, aobra exegética (mas indubitavelmente também mistica)
que expressa 0 seu comentario a um dos livros da Sagrada Escritura mais
considerados pelo cristianismo primitivo.>%1 De fato, junto ao De Vita Moysi, 0
conjunto das Homilias de que se compde o Commentariusin Canticum Canticorum
é interpretado pelo autor como indicativo do processo de ascensdo espiritual do ser
humano, ou progresso espiritual (¢méktaoig), cujo climax, jamais terminado
(conforme ha pouco eu expliquei), se da na unido mistica da criatura com o seu
Criador,>>? que lhe orna com a sua Beleza.

No gue tange a tal unido — e a despeito das discussdes feitas pelos estudiosos,
se a obra consistiria em uma exposicdo sistematica em forma de triade desse
processo de ascensdo espiritual (como pensou J. Daniélou) ou ndo (segundo autores
como Muhlenberg e outros) —°°3 interessa mais a esse estudo o fato da visdo
surpreendentemente econdmica do autor, segundo o qual “a carne e a historia sa0 0
Unico caminho para unir-se a Deus”.®%4 Ou seja: coerente com a sua Teologia
Apofatica, e diversamente a outros autores, Gregdrio compreende o climax do

progresso espiritual da criatura humana em direcdo ao seu Criador como a unido

551 Sobre isso, afirma P. Meloni: “A histéria da interpretagdo do C. deve se fundar sobre todas as
alusGes e citacBes e reflexdes hermenéuticas disseminadas nas obras dos Padres, além dos
Comentarios ao Cantico”. A afirmagdo deixa clara a ideia de que, para além das obras
exclusivamente dedicadas a comentar esse livro escrituristico, existem passim diversas alusfes ou
mesmo exegeses de versiculos desse livro, espalhadas nas obras da Idade Patristica: Cf. MELONI,
P. Cantico dei Cantici., col. 857.

552 Cf. MORESCHINI, C. I Padri Cappadoci., p. 328.

553 Cf. Ibid., pp. 328-329.

554 MASPERO, G. In Canticum Canticorum., p. 331.
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esponsal de amor que se da entre ambos “na sombra”. Quer dizer: ¢ na sombra da
Revelacdo Divina que ocorreu na carne, por meio da Encarnagdo do Logos, que se
torna possivel a experiéncia mistica do encontro Criador-criatura.

Assim, distanciando-se da Mistica gnosiologica tipica de autores como
Origenes — segundo o qual a unido espiritual do ser humano com Deus se da na
contemplacdo intelectiva do Ser Absoluto — Gregorio, ao contrario, “deixa lugar a
uma espiritualidade estatica do amor, em uma fusdo admiravel de posse e desejo,
de estabilidade e de movimento™,%°® que possui seu ponto maximo, nesse mundo,
no evento da Encarnacdo, mas cujo progresso (éméktaolg) perdurara infinitamente
no ceu.

E por que é a Encarnagdo a porta perfeita de acesso a experiéncia de unido
com a natureza inefavel de Deus? Porque, sendo carnal, e vivendo nas trevas, nao
seria possivel tal unido ao ser humano, se o fosse de outro modo. Assim, Gregorio
Vvé no Logos encarnado o grande ponto de encontro daquela unido, pois em Cristo
se unem perfeitamente o divino e 0 humano, o criado e o Incriado.5%6

E pois em torno a tal concepcdo que se pode compreender a nocdo da
drraavBpwmie. do Logos, mencionada nessa obra do Nisseno. Em Cristo, Deus se da
a experimentar plenamente ao humano (portanto, unido mistica econdmica,
historico-salvifica, e ndo contemplacdo intelectualista), sem todavia deixar-se
apropriar por ele (portanto, aspecto apofatico). E pois a Encarnacio uma Revelagdo
“na sombra”, que simultancamente esconde e mostra o Ser mesmo de Deus sob o
‘“véu” da carne e da historia, gracas a acessibilidade propiciada pela ¢Liavpwmio

do Logos. De fato, Gregorio dird na Oratio X de seu Comentario:

A descida designa a obra da ¢LriavBpwmie: ja que diversamente ndo ha como nds
sejamos elevados até o Altissimo, se ndo se inclina para baixo o Senhor que eleva s
humildes, por isso a alma que propende as alturas pede a guia pela mao d’Aquele
que esta no alto, e O implora que desca da sua propria majestade, a fim de que se
torne acessivel aos que estdo em baixo.%%’

555 |bid. Note-se que o autor do artigo foi preciso ao usar o termo “espiritualidade”, e ndo
“contemplacdo intelectiva” do amor, indicando com isso que, para Gregorio, a unido da alma com
Deus se trata mais de uma experiéncia afetiva que mental.

556 Cf. Ibid., p. 333.

557 4 6¢ kotdfooic O the dLiavlpwmiog épyov Siwonpalvel: émeldn yip ok €0ty HAAWC
GraAndgdfvor fudc mpog tov UYiotov, el un mpo¢ TO xBapadov émkAlbein O AvalouBarwy  Tolg
Tpaelg kUpLog, Sik todto N dviodow TPOG TO vw Yuyn THY Tapk ToD UTEPKELUEVOL YELPLYWY Lo
mpookaAovpérn Umokataffiver adtov Tod idlov ueyéBoug elyetal, Tve Tolg kdtw EdLkTOc YévmTal.:
GREG. NYS., cant. 10 (GNO VI, 304-305).


DBD
PUC-Rio - Certificação Digital Nº 1121810/CA


PUC-RIo - Certificacdo Digital N° 1121810/CA

194

Note-se como é claro no texto acima, por um lado, a inatingibilidade do Ser
divino e, em consequéncia, a Sua inacessibilidade a criatura humana; quanto, por
outro lado, a iniciativa inaugurada pelo ato divino da descida ou ketafeolg, bem
definida pelo autor como a obra da ¢Lravbpwric divina do Logos. Ndo se nega a
parte de colaboracdo humana, cuja alma deve propender as alturas. Todavia, sem
que ocorra a inclinacdo do Senhor, a fim de guiar, amodo de um pedagogo, aqueles
que desejam se elevar as alturas, o seu acesso ao Altissimo é impossivel.

E que essa descida se refira a Encarnacdo do Logos se pode comprovar, para
além de todo o contexto da obra, pela continuacdo da reflexdo, na qual Gregério,
estando a comentar Ct 4,16-5, 2a, associa a entrada do amado no jardim a vinda do
Senhor. De fato, as imagens ali séo referidas a Cristo: o vinho e o leite sdo citados
enquanto alimentos messianicos;>%8 os perfumes e frutos sdo aqueles produzidos
pelos fieis amigos e discipulos para o seu Senhor, tal como o fez o Apdstolo Paulo;
0s bons alimentos s&o entendidos como aqueles oferecidos a Cristo, em sua fome e
sede, conforme Mt 25,35. Enfim, na continuacdo da mesma Homilia, Gregorio, um
pouco mais adiante, se refere explicitamente ao Logos, e a “sobria embriaguez” que
Ele concede aos seus amigos pois, assim como o vinho, por assim dizer, faz o
espirito humano sair de si mesmo, assim também, alimentado pelo Logos, esse
mesmo espirito sai de si mesmo, ao se converter, purificado, do mal ao bem.

Nisso consiste entdo o discurso do autor a respeito da acdo do Esposo-Logos
sobre a Esposa-Alma humana,®®® o qual, por causa de sua $Liavfpwmic, torna-a

bela. De fato, comentando Ct 1,5-8 na Oratio Il, Gregbrio assim diz:

Amemos teus Uberes mais que o vinho, porque a retiddo te amou. A noiva descreve,
em modo poético, para suas discipulas, um acréscimo no discurso da maravilha a
respeito dela, a fim de que aprendamos melhor a incomensuravel ¢Liavbpwric do
esposo, que por amor reveste de beleza aquela que ele ama. ‘Nao vos admireis’, ela
diz, ‘se aretidio me amou, mas que, sendo morena de pecado e vivendo na escuridao
através de acdes, me fez bela pelo amor, trocando (Ele) a (sua) propria beleza pela
minha feilra. De fato, tendo transferido para si mesmo a sujeira dos meus pecados,

558 Cf. JI 4,18.

559 Conforme diz Quasten, segundo Gregério, “o Cantico dos Canticos representaa unido amorosa
entre Deus e a alma, sob a figura do matrimdnio...e esta ideia predomina no seu Comentério,
enquanto Origenes, principalmente nas Homilias sobre o mesmo argumento...prefere reconhecer a
Igreja na esposado Cantico, interpretacdo que Gregério nédo transcura, mas limita a um papel menos
importante”.: QUASTEN, J. Patrologia. Dal Concilio di Nicea a quello di Calcedonia. Genova-
Milano, v. 2: Marietti, 1980, p. 269.
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concedeu-me ser participe da (sua) propria pureza, condividindo da (sua) propria

beleza Aquele que inicialmente, de feia, me fez charmosa, e assim me amou’.5%°

Vé-se portanto, no texto acima, aquele que é um dos efeitos da ¢LAVBpwTLa
do Logos-esposo sobre a alma que dele se aproxima, da alma que a Ele se volta: a
purificacdo do seu pecado. Provavelmente, em uma alusdo ao Quarto Céantico do
Servo de Javé,*®! segundo uma interpretacdo de cunho cristolégico — comum na
Exegese Patristica — Gregorio se refere aquela troca que, mais que uma simples
entrega mitua de dons, se tratou de um injusto e desproporcional escambo entre o
Criador e a criatura, pois Aquele aceita assumir a feidra daquela, adquirida por
motivo dos seus pecados, a fim de torna-la bela com a Sua beleza. Além disso, se
note que o amor do esposo se dirige a alma humana em sua situagdo de “feiira”.
Ou seja, ama-a emsua condicdo pos-lapsaria ou, como disse 0 autor no capitulo XV
da Oratio, desce ao seu encontro “achando-se a humanidade em modo assim
miseravel e infeliz. 62

E 6bvio que ndo se pode deixar de intuir também aqui — bem como em geral
na obra do Nisseno — o influxo do pensamento grego, e particularmente platonico,
que associou bondade e beleza, o0 famoso par kaAdc kel aya8dc (0 Belo e o Bem).563
Todavia, e em acordo com aquilo que eu ja havia comentado (com base no texto do
capftulo 11 do De Virginitate de Gregério de Nissa),>%4 se V& claramente no texto
acima que o autor mostra que ndo € gracas ao mero esforco humano (&oknolc), e
muito menos por um retorno provocado por forga de lembrangas de um mundo
idilico vivido no passado, como ensinava Platdo (avapvnoig), mas sim por forca de
um ato de avtaidayue, isto é, de troca (nesse caso, desproporcional e mesmo
injusta), realizado por motivo da ¢LievBpwric do Logos, que a natureza humana

vem tornada bela.

560 ’ Ayamowper paotolc cov Dmep olvov, émeldh oe 1) 0BT fydmmoey, T &¢ TPoodMkMY TOLEL
Tol¢ podnrevopévalg tod Tepl adThy Baduetog, B¢ &v paAlor padoluer Ty Guétpntor tod vuudiov
PLriavBpomiar tod SLi the Gydmmg €mBaiovtog TR &yatmelon TO kaAlog: N Bavudonte yap ¢mot,
OTL €ue M €0V Aydmnoey, GAL’ OTL Wéoivay oloay €€ quepTiag Kol TPoowkelwpévmy ¢ (6dw
dLe TV €pywr koY Sl ThHC dydmne €moinoe 1O L8Lov KaAog TPOG TO éuov aloyog dvtadlaEduervog.
HeToBele Yop TPOG €NUTOV TOV TOV EURV OUEPTOV PUTOV WeTédwké poL thg €ovtod kabapdtntog
KoLwVOY pe tod €xvtod KdAAOUG dmepyaoouerog, O¢ Tpdtov émoincer € eldexBolc épaoplor Kol
oltwg fAydmmoev.: GREG. NYS., cant.2 (GNO VI, 46).

561 Diz Is 53,2; “Ele..ndo tinha beleza nem esplendor que pudesse atrair o nosso olhar...”.

562 GREG. NYS., or. cat. 15 (GNO 1l1/4, 44). Texto original ja citado anteriormente, a nota 406.
563 Fiz referéncia a isso,no topico 2.2.3 destatese, ao aludir & nogédo do Bem e do Belo no Fedroe
no Ménon de Platdo.

564 Cf. topico 2.2.2, a nota 53.
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Muito significativo ainda € o fato de que Gregorio termine a Oratio Il, como
no caso da Oratio X acima mencionada, se referindo a Mt 25. Neste caso, a alma
humana, purificada pelo Esposo, ouve de sua doce voz, junto com as demais
ovelhas, a suave sentenca do versiculo 34: “Vinde, benditos de meu Pai, recebei por
heranca 0 Reino preparado para vos desde a fundagdo do mundo”.

Igualmente mais adiante, 0 autor continua a tratar das consequéncias da
drrovBpwrie. do Logos sobre a alma humana, em um desdobramento de carater
moral-soteriol6gico: uma vez tornada mais nobre ou veneranda pela ¢pLicvBpwTia
do Logos, seu divino Esposo, aalma humana, ao se aproximar da Igreja, se empenha
em salvar igualmente a todos, a imitacdo de seu Senhor. Assim afirma na Oratio
VII:

O Logos, portanto, ao mostrar esta ¢LriavBpwric. da esposa, que, a imitacdo do
Senhor, quer também “que todos se salvem, e cheguem ao conhecimento da
verdade”, a torna mais veneranda, fazendo-se 0 arauto e o pintor de sua beleza.>®®

Perceba-se a particular beleza do texto, que apresenta o encadeamento
sucessivo e logico de causa e efeito entre o Logos e a alma humana que dele se
aproxima e, em seguida, da alma humana e toda a coletividade dos seres humanos,
ja que o Logos a torna portadora de salvagdo a humanidade por meio de sua beleza
moral, fruto da libertacdo de seus vicios. Trata-se assim de uma estética de ordem
sobrenatural, concedida a alma humana, porém de carater em nada intimista, nem
mesmo elitista, mas de carater difusivo: a unido da alma com o Logos, seu Sumo
Bem, redunda em beneficio compartilhado a todos os seres humanos. Assim, a
imitacdo da ¢LrevBpwtioc de seu Senhor, ela se torna igualmente sujeito da
oikovopie salvifica.>66

E sob essa vertente, que interliga duiavBpwmio € oikovopio salvifica, que o

autor, na Oratio X1V, identifica o Logos com o bom samaritano da parabola de Lc

565 Thy olv towadtny dLiawBpwrior the viudne 6 Adyoc dmodefduevoc &t kot pipnoy tod
deomotov kel adt Ildvtag Bérel cwdfvar kol el émlyvwoly dAndelag €ABELy, oepvotépay adTy
dmepyaletar kfpvE 10D KkaAloug adThg kol (wypddog yuvduevog: GREG. NYS., cant. 7 (GNO M,
214-215).

566 «Ainda que o trecho supracitado, da sétima Homilia sobre o Cantico dos Canticos, ndo possua
imediatamente um cunho eclesiolégico, todavia ndo é dificil extrai-lo por dedugdo, sob duas
vertentes: a da comunhdo dos santos (menos explicita no texto), e a da missdo (mais explicita no
texto). Quanto a primeira, consiste no fato de que, tornadabela pela pLrwBpwric do Logos, a alma
humana enobrece e eleva toda a Igreja. Quanto & segunda, por imitagdo do seu Esposo (0 Logos
dLraavBpwmog), ela se torna co-participe em sua missdo salvifica, enquanto instrumento para a
Redencéo de todo o corpo eclesial.
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10. Este, atento e pleno de compaixdo pela sua criatura relegada a situacdo de
tamanha pendria em sua natureza decaida, Ihe vai ao encontro e lhe resgata, dando-

Ine uma condigdo elevada. Assim diz, portanto, ao comentar Ct 5,13-16:

‘E quem é meu proximo?’ Em tal caso, o Logos expde, sob a forma de uma narragéao,
toda a ¢pLAavbpwmor oikovoulav: Ele conta a descida do alto de um homem, a
emboscada dos ladrfes, a remocao da veste incorruptivel, as feridas do pecado, o
progresso da morte — em parte — da natureza, tendo permanecido imortal a alma; a
va passagem da Lei, jA que nem o sacerdote e nem o levita curaram as chagas do que
estava derrubado pelos ladrdes.>®’

Portanto, em um inteligente paralelismo, Gregorio associa a queda material
do desafortunado viajante que descia de Jerusalém a Jericd, com a queda moral da
natureza humana, causada pelo pecado. O Logos, no papel de bom samaritano, se
atém cuidadosamente a natureza humana decaida, “desce” por amor a ela. A veste
incorruptivel — isto é, a graca — € parcialmente perdida por motivo do pecado,
introduzindo a morte para o ser humano, mas ele se liberta através da oikovopiu
salvifica ou pLAavBpwtov oikovopie do Logos.

Note-se, no texto acima, a alusdo a um dos aspectos da oikovopia salvifica
divina, que o é igualmente da ¢pLravbpwmic do Logos: o aspecto terapéutico, que
sana a natureza humana tornada doente pelo pecado. Ha portanto aqui um liame
com o capftulo XV da Oratio, que d4 ao Logos o titulo de “aquele que cura”.%%® Sua
PLiavfpumie. tem um efeito sanador, terapéutico, porque sua grandeza se abaixa,
tornando-o proximo, acessivel. Essa proximidade, que tornou facil a possibilidade
da cura dos seres humanos, cumpriu-se plenamente com a Encarnacdo. Tal evento
¢ obra portanto de sua prépria predisposicdo, isto é, daquilo que Ele mesmo
planejara para a restauragdo humana. Essa é a sua otkovopic.

Por fim, em uma bela sintese entre Mistica e Cristologia, Gregorio assim se

referira ao Logos-Esposo da alma humana-Esposa, na Oratio 1V:

567 Kol tic éoti Hov TANOLOL; TOTE €V SLmynuetog €ldeL maoay THY d)Lkoweprrov olkovoplay o
koyog éctiBetal, T Erwler kaBodov Tod ocvepumou 6Lnynoocuevog Kal Ty ToV knorwv Evédpov
kel Ty 70D dpBuptod €dUpatoc mepLalpeoty kel T Thg dpepTiog rpocuuocwc Kol TO eLg fuLou e
ploewg mpoxwpfoar Tov Bavator the Yuxfig dBavdTov Slapelvdong kol Tod VOuoL TV Grwdelq
mapodov olite Lepéwg olte Aevitou Thg TANYAG ToD TapamemTwKOTO TOlg ANOTHlG Bepameloavtoq !
GREG. NYS.,, cant. 14 (GNO VI, 427). O participio perfeito ativo de mapamintew (isto é,
Tepamentwkdtog) bem demonstra a continuidade da condicdo em que o homem havia sido lancado:
foi derrubado, e permanecia derrubado, sem dar sinais de poder levantar-se, até que lhe chegasse
efetivamente o socorro.

568 {qtpetiovtoc: Id., or. cat. 15 (GNO 111/4, 43).
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Aquilo que existe neste mundo possui valor somente na imaginagao presungosa dos

que creemser aquilo que essa coisa €. Tu, ao contrario, és verdadeiramente belo; e

ndo somente belo, mas tu és a esséncia mesma da beleza. Tu és sem cessar assim, tu

és sempre 0 que tu és. Tu ndo és nem o que produz flor por um tempo, e nem ao
invés o0 que a produz contra o tempo; mas, ao contrario, tu és o que adequa o tempo

a eternidade de vida: Tu tens por nome ¢Liar8pwmie.5®®

Muito interessante que o0 termo &pe, que aqui traduzo por ‘“tempo”, possa
significar igualmente “idade da juventude” e, por conseguinte, ‘beleza, graca,
elegancia”. Isso significa que o anseio de todo ser humano, de uma vida que ndo
apenas ndo termine, mas que seja igualmente livre de sua caducidade, € justamente
o fruto com que o Esposo regala a sua esposa, a alma humana, na intima unido
mistica que entre eles se da. Ele é pois o propiciador da qualidade plena de vida a
natureza humana, mesmo depois de sua queda, exatamente porque a faz participe
do que Ele mesmo é, por forca do vinculo da Encarnacdo, por forca da mocdo de
Seu amor.

Além disso, é por forca da experiéncia de sua ¢LiavBpwmie que o Ser divino,
impossivel de ser definido ou apropriado, se faz ser experimentado. Assim, segundo
0 autor, como ao ser humano é impossivel dar qualquer nome a Deus, de modo que
se tornasse dominado por aquele, se compreende que a sua afirmacdo “Tu és Aquele
para quem a ¢Liavbpwtie. € um nome” ou “Tu tens por nome dLriavbpwtic’ quer
dizer, na verdade, que a ¢pLrarfpwricc do Logos se trata mais de uma experiéncia
que de um conceito. Assim, acerca do amor do Logos pela sua criatura humana, nao
se tem uma definicdo racional, mas um encontro, uma percepcdo mistica, uma

experiéncia.>’°

5.9
Conclusédo do Quarto Capitulo

Depois de ter considerado o tema da ¢riavbpwric do Logos mais

especificamente na Oratio Catechetica Magna no capitulo 3 desta tese, considerei

569 10 yip év 1) kéopw ToUTw TeTiunuévov év pdum T olfoel TV voulldvtwr elvol tO €lv
&yeL. ob 8¢ GaAnOAC €l kaAdg, o0 kaddg wovov GAA’ avth oD kadod %) ovola, del tolodtog LTEpywWY,
Tavtote Wy Omep €l, olte Kotk KoLpov GrAGY olte €ml kalpod TEALY GmoPdAiwy TO &v8og, GAAM
M &idLémrL tig (Wi ovumepatelvor Ty Gpav: @ Svopa T dLiavlpwtio éyéveto.. GREG. NYS.,
cant. 4 (GNO VI, 106-107).

570 Como afirma Hans Urs von Balthasar, em sua conhecida introducgdo a uma selecdo de textos
dessaobrade Gregorio, o serhumano “em tudo e através de tudo, faz a experiéncia do bem-amado,
doeterno Tu. N&o é a dinamica da ascensdo que, emdefinitivo, o importa: pouco Ihe importa pensar,
ele quer amar.”; GREGOIRE DE NYSSE. Le Cantique des cantiques., p. 11.
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util no capitulo que agora encerro a leitura e consideragdo de outras obras do mesmo
autor, nas quais foi possivel expandir e aprofundar ainda mais o assunto e, por
conseguinte, melhor elucidar o proposito desse estudo. Consequentemente, isto
propiciou expor o vinculo existente entre a ¢pLiarBpwmice do Logos, a oikovoule e
a Encarnacéo.

Em primeiro lugar, se pode dizer que a ¢LievBpwriec € uma afirmacdo a
respeito do Ser mesmo de Deus e de seu Logos, presente nas obras do autor. De
fato, em didlogp com sua irmd Macrina, diz Gregério no De Anima et

Resurrectione:

E de fato, a vida da natureza transcendente € amor, porque o que é belo e bom é
absolutamente améavel para os que o conhecem: ora, a divindade conhece a simesma,
e tal conhecimento se torna amor. Pelo que, aquilo que é conhecido é belo por
natureza, e a insolente saciedade ndo possui relagcdo com o que é verdadeiramente
belo; e ndo interrompendo saciedade alguma a améavel disposicdo ao que é belo, a
vida divina sempre se exercera por meio do amor, a qual é bela por natureza (...). E
porque (...) 0 humano €é de algum modo afim com Deus, (...) aalma é por absoluta
necessidade atraida para o divino, e também a Ele congénere.

E completa: “(...) a poténcia divina, por ¢Liwvbpwrie, atrai para Si,
expurgados os elementos irracionais e acidentais, o que The € proprio”.5"!

Ha, portanto um proprium, isto €, uma especificidade do ser humano que lhe
faz congénere ou afim com Deus. Mas o interessante para o presente estudo é, em
primeiro lugar, que Gregdrio relembre, primeiramente, que o intimo do Ser de Deus
se identifica com o0 amor (ayamm). O amor é o especifico ontologico do Ser divino.

Mas, em segundo lugar, no que tange ao ser humano, o exercicio desse ayarm
divino se da por motivo da ¢rravbpwric. Ou seja, a dpLiavBpwmie. € a causa do
ayamm dindmico e econdmico de Deus relativo ao ser humano. Todavia, como em
Deus ndo ha nem um antes e nem um depois, depreende-se que a ¢pLAxvBpwTLo Seja

uma realidade em Deus, mesmo antes que 0 ser humano existisse. Disso decorre

571 "H 1e yop (on tc Gvw dlocwg dydmm éotiv, émeldl) 10 koddv &yamuéy mavTwg €0TL TOLC
YLVWOKOUOL® YLVWOKEL 8¢ adtd 10 Octov: T 8¢ yv@daLg &yamm yivetat. ALo 10 kaddv éoti Tf) ploel
T0 YLVWOKOUEVoY, ToD 8¢ 4ANBRE kokoD O UPBPLOTNE OV TPOCATTETOL KOPOG® KOPOUL 8¢ TV GyaTTLKTY
TPOG TO KoAOV oyéoLy ol Sroukdmrovtog, el T Betalwh 6L Gydmmg évepyndnoetal, 1) koAl TE Koto
dlowv éoti (...) Emel (...) oikelov 6€ mwg 1¢ Beid t0 GrpwmLvoy, (...) EAKeTaL KoTd TAoAY GUiykny
TPOg TO Beldy Te kal ovyyeveg N Yuxh. (...) N Bela Slvaplg UTO PLAaBpwrieg ék TAY AAdYwWY Te
kel DALKQV OUUTTwUdtwv Eépédkmralr to tdiov.. GREG. NYS,, an. et res. 28-35.39.40.49-50 (PG
46,96-97). Justifico o uso do participio “expurgados” na minha tradu¢do, porque pretendi tornar
mais evidente o complemento de origem existente no texto, introduzido pela preposicdo éx,
igualmente como um complemento de movimento figurado, em que o autor, como se pode
compreender do contexto, pretendeu mostrar a purificacdo ou expurgo realizado pela ¢LriavBpwtie

divina naquelas criaturas racionais — 0s seres humanos — que sdo atraidos pela natureza divina.
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que, afirmar a ¢LAiavdpwriec do Logos divino incorre necessariamente em afirmar
ado Pai, ao contrario do que pensava Eundmio, bem como a do Espirito Santo, para
que ndo se cinda a natureza ontolégica de Deus.

Ao contrario, afirmar a distincdo de naturezas entre o Pai e o Filho, como
queria 0 anomeu, consistiria em:

1°. negar a ¢pLravBpwmiee do Pai e, por conseguinte, restringir de algum modo
0 que Deus é por esséncia, ayomn;

2°. admitir no Ser mesmo de Deus uma relagdo de subordinagdo, admitir um
superior e um inferior em Deus;

3°. comprometer toda aoikovouile ou obra soteriolégica do Logos encarnado:
seria assim uma mera criatura o protagonista da ¢LiavBpwice, isto €, do ato de
amor-redentor? Seria a consagracdo absoluta do antropocentrismo moderno e
contemporaneo, o homem salvo pelo nudus homo, o0 homem como causa de sua
absoluta felicidade? O homem, deus de si mesmo? Seria a Cristologia redutivel a
um mero e frio deismo?;

4°, pbr em xeque, por outro lado, adrLravbpwrie divina manifesta na historia,
fato que redundaria negar que Deus tenha querido, sem deixar de ser o que Ele
mesmo €, portar felicidade ao ser humano por meio do proprio ser humano. A
consequéncia imediata desse tipo de raciocinio é dupla: a) a negacdo da Encarnagéo
do Logos; b) a renincia a justa centralidade e enobrecimento do ser humano na
Histéria — enquanto instrumento, e ndo causa — de sua felicidade;

59, negar que Deus tenha querido, a modo de um pedagogo, reconduzir a Si
0s seres humanos, de modo delicado e paciente.

Pelo contrério, a ¢pLiavfpwmic: do Logos, pelo que se pode deduzir das obras
de Gregorio:

1°. ensejou, na Sagrada Escritura, a adaptagédo da linguagem ao ser humano,
por iniciativa divina (conforme diz Contra Eunomium I, 259);

2°. € por isso mesmo um fator explicativo, a meu ver, do carisma da
Inspiracdo: Deus revela sua mensagem salvifica a modo humano, por motivo de sua
dLAavbpwties (como visto no texto de Contra Eunomium 11, 417-420);

3°. encerra em sua no¢do um aspecto afetivo. 1Isso introduz, segundo penso,
um elemento de primordial importancia para uma Cristologia da atualidade, que

implicaria em extrair dela nocGes de carater mais afetivo que especulativo
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(conforme a imagem da mde que adapta a linguagem para se relacionar com seu
recém-nascido, empregada por Gregorio igualmente em Contra Eunomium I, 417-
420, como visto acima);

4°, produz vida, e a recria (emprego do verbo (womoLléw em Contra Eunomium
Il e na Epistula 3, tal como na Oratio XV);

59, é a causa da Revelacdo das relacbes ad intra do Ser ontoldgico de Deus
(como se depreende da Refutatio 96);

6°. 6 um tema que, no autor, inclui também uma dimensdo moral: ela deve ser
imitada pelos cristdos, especialmente em sua sensibilidade para com os pobres
(conforme visto no De Beneficentia). Tal imitagdo (uiunoLg) torna o ser humano
congénere de Deus (ovyyevéc), faz dele um deus (conforme visto no De
Beatitudinibus);

7°. inclui a nocdo de compartilhamento com tudo o que € proprio do ser
humano: comer, beber, cansar-se, etc. (conforme visto na Epistula 3);

8°.¢é uma caracteristica ou marca essencial (yvwpiope)do Logos divino, como
ensina a Oratio XV, dentro do ambito da oikovouie. pois, como visto acima, a
Epistula 3 define yvwpiope como as “marcas historicas da ¢Liavbpwmie do
Logos™;

90, causa 0 renascimento (TaALyyeveoie), cuja imagem (eikav) vem plasmada
no Batismo. Ou, em outros termos: o0 Batismo, ao retratar externamente um morrer
e renascer, realiza e confere realmente o renascimento sobrenatural em Cristo. Mas
IsSO ocorre, gracas a ¢pLiavbpwric do Logos (conforme visto no In Diem Luminum).
Interessante fazer notar o carater atemporal desse renascimento, por forca do
Batismo, o qual pode ser conferido aos seres humanos de todos os tempos (mesmo
que o evento da Encarnacdo, climax da ¢iiavBpwrioc do Logos, se tenha dado em
um tempo histdrico especffico);

100. propiciou a presenca terapéutica do Logos, que sana a natureza humana
decaida (fiz mencdo ao emprego explicito do verbo iwoper no In Inscriptiones
Psalmorum. A mesma nocdo terapéutica da ¢pLiavBpwticc do Logos se encontra
igualmente na Oratio XV), e a faz progredir (¢méktaoLg) rumo a unido mistica com
Deus. Nesse mundo, o ponto maximo da éméktaorc foi 0 evento da Encarnagdo

(como visto no Commentarius in Canticum Canticorum);
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11°, possui igualmente uma propriedade de carater estético: o Logos
encarnado assume sobre si a feidra da natureza humana, feita assim por forca do
pecado, a fim de torna-la bela e jovem.

120, enseja a ascensao ou progresso espiritual (éméxtaoic)do ser humano rumo
a posse de Deus, que, mesmo no céu, ndo terd fim, mas se prolongaré infinitame nte,
pois o Ser Divino é€ ilimitado.

Passo agora a Conclusdo Geral deste estudo.
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Conclusao

A Oratio catecheticamagna de Gregoério de Nissa traduz a intencdo manifesta de
adaptar a catequese a um ambiente bem especificado. Trata-se nesse caso de
intelectuais embebidos de neoplatonismo. Gregorio se coloca de imediato em seu
modo de pensar e de raciocinar e utiliza 0s seus mesmos argumentos para demonstrar
a verdade da fé, elucidar algumas dificuldades mais especificas, pdr acento sobre
pontos para eles mais importantes, etc... Ele nos da assim um exemplo
interessantissimo de adaptacéo pastoral.>’2

Esta afirmacdo de Jean Daniélou e Régine du Charlat a respeito da Oratio
traduz, de maneira muito significativa, a primeira das conclusdes que pude extrair
desse estudo sobre a ¢pLiarfpwrio do Logos, particularmente desenvolvido a partir
do décimo quinto capitulo dessa obra de Séo Gregério de Nissa. De fato, dotado de
um intelecto privilegiado,®”® Gregério elege um termo que abrange tanto o universo
biblico-cristdo, quanto aquele da cultura pré-cristd, a fim de cooptar mais facilme nte
0s ouvintes catecumenos, provenientes de origens diversas (que os autores do texto
acima, de maneira genérica, denominam de “intelectuais embebidos de
neoplatonismo”, mas que na verdade procedem de um leque bem mais amplo de
ideias e culturas).

Tratava-se, na Capadocia de entdo, de um auditério ainda incipiente na fé
cristd, mas ndo propriamente desinformado da cultura da época, pois era capaz de
“manifestar a propria desaprovacdo ou aborrecimento com acenos, murmuracdes
ou bocejos durante as prédicas do bispo, e todavia dotado de uma intranscuravel
capacidade de compreender e de seguir ensinamentos mesmo arduos”.®’4 1sso
tornava a missdo catequética ainda mais exigente, e requeria do catequista uma
agucada sensibilidade e acurada perspicacia a traduzir o “mistério da f&” —
expressao empregada por Gregério para se referir ao conteddo a ser transmitido —

em termos acessiveis a compreensdo. Para um mestre da fé menos atento a essa

572 DANIELOU, J.; DU CHARLAT, R. La catechesi nei primi secoli., p. 28.

573 A tal ponto que “Balthasar vé nele o mais ‘profundo’ dos Padres gregos que tenhamexistido até
o quarto século”: IDE, P. La trilogie patristique de Balthasar (Origéne, Grégoire de Nysse et
Maxime)., p.722.

574 MORESCHINI, C. I Padri Cappadoci., p. 20.
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necessidade de seus ouvintes, poderia se fazer urgente oemprego imediato do termo
ayamn, mais consentaneo com o universo biblico-cristdo, no que tange ao discurso
acerca do amor divino descendente pelos seres humanos. Mas o alcance dos
discipulos, ao menos de inicio, redundaria indubitavelmente menor. A paciéncia e
a inteligéncia tipicas de um refinado did&scalo como Gregorio soube encontrar na
Sagrada Escritura, sobretudo na Epistola a Tito, um termo que, embora em seu
predicado pré-cristdo ndo reunisse toda a grandeza de significado do cristianismo,
pudesse servir no entanto de terreno fértil para nele se introjetar a nocdo divina do
amor pelos seres humanos. Um termo que se prestava a ser a ponte perfeita entre os
dois mundos, o da cultura grega, e o cristdo.

De fato, foi visto, ainda no primeiro capitulo datese, que as no¢oes ndo-cristds
dos pressupostos de ¢riavBpwtiec Ndo conseguem traduzir — a ndo ser
provavelmente, e de modo em extremo timido, no ¢pw¢ dpLiarbpwmotetog de Platdo,
ou na benevoléncia a distancia dos deuses — a imensidade do carater oblativo e de
compartilhamento da vida humana expressa pela ¢uiavBpwtie. do Logos divino.
Ainda assim, segundo mesmo o parecer de um pensador de altissimo quilate como
Aristoteles, ndo ha como existir amizade entre seres tdo mais elevados em bondade

— 0s deuses — e 0s humanos, ao afirmar, na Etica a Nicémaco:

Mas a igualdade néo parece assumir a mesma forma nos atos de justica e na amizade.
Com efeito, nos primeiros 0 que é igual no sentido primario € o que estd em
propor¢do com o mérito, ao passo que a igualdade quantitativa é secundaria; mas na
amizade, a igualdade quantitativa é primaria, e a propor¢cdo ao mérito, secundaria.
Isso se torna claro quando ha uma grande distancia entre as partes no que se refere a
virtude, ao vicio, ariqueza ou outra coisa qualquer; pois nesse casoja ndo sdéoamigos
e nem sequer esperam sé-lo. E a situacdo é manifesta acima de tudo quando se trata

dos deuses, que nos ultrapassam imensamente em tudo o que é bom.>">

Mas Gregorio fez mais: se houvesse seguido as pegadas da Literatura
Patristica a ele anterior, poderia ter simplesmente empregado dyamm, e mesmo €pwe,
para se referir ao amor descendente de Deus. Porém, mais uma vez, o Nisseno, por
ter diante dos olhos o publico seu contemporaneo a ser introduzido na fé, escolhe

para a Oratio nem aquele termo, que expressa o idilico amor agapico, ainda que

575 5. & s I 5 ~ ’ ) - ’ ’ 5 5 \ 5 \
ov) Opolw¢ &€ TO Loov €v Te Tolg OLkololg kol €V Tf) dLALE PULVETHL EXELY €OTL YOp €V eV

- , » . \ g ey \ \ , »ev o P
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aproximado a realidade carnal humana pela Encarnacdo do Logos; e nem o flagrante
amor “erdtico”, ainda que purificado pela langca do amor puro de Deus. Prefere o
equilbrio do termo ¢Lievfpwmic, mesmo que também esse careca de ser
amplificado pela novidade crista.

Donde vem o equilbrio desse termo, sendo daquelas nocbes dele
depreendidas (ndo univocamente), e que sdo na verdade pontos de contato entre 0s
dois universos, o pré-cristdo e o cristdo, e servem para 0s conectar? Sdo elas: a
presteza no auxilio e socorro aos seres humanos da parte da divindade (no
cristianismo, a graca portada pelo Logos para salvar sua criatura humana); o ensejo
a posse da verdade, tornando o ser humano mais virtuoso (no cristianismo, a
imitacdo do Logos, que se faz visivel para ser seguido); a construcdo de uma
estratégia em prol do beneplacito dos inferiores (no cristianismo, a oikovopic
redentora); a solidariedade entre os seres humanos (no cristianismo, a ocupacdo em
prol da vida do outro, o compartilhamento de vida, doyoAiw).

Mas a tese demonstrou igualmente ovinculo da ¢Liavépwmnioc do Logos com
0 patrimdnio judaico-helenistico, através do conceito de “estreita relagdo”
(6uoroytie) entre o Ser de Deus e a criatura humana, por iniciativa do mesmo Deus.
Mais que uma estreita relacdo, o livro da Sabedoria aponta para a inabitacdo divina
no ser humano (ainda que esse se refira somente aos justos no Antigo Testamento).
Do mesmo modo, provém do Judaismo Helenista a nogéo, ja acima mencionada na
cultura grega, de uma ¢LAevBpwria exercitada pelos governantes em favor de seus
suditos, sO6 que aprimorada pelo conceito da imitatio Dei, cujo fundamento ¢é
inequivocamente a bondade de Deus para o seu Povo de Israel. E Gbvio que a
Rewvelacdo veterotestamentaria ja apresente aqui um acréscimo importante, cujo
teor € claramente de carater vertical, teoldgico: o parametro divino, e ndo humano,
de bondade. Todavia, nesse sentido, o avango cristdo € consideravelmente mais
significativo, do momento em que, no Novo Testamento, o Logos ama o ser humano
em sua condicdo de decaido e, por sua causa, dispde a oikovouie. que 0 salva, entra
em sua historia pela Encarnacdo, se faz presente e compartilha o seu cotidiano.

E sob esse sentido que, a meu ver, a Cristologia de S. Gregorio de Nissa,
estudada sob a dtica da ¢Lravbpwnic do Logos, possui toda uma novidade, e
adquira um plus em relacdo inclusive a de antecessores seus, como S. Clemente de

Alexandria, Origenes, e mesmo de S. Atanasio, o qual, como afirmei na conclusdo
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do terceiro capitulo, tangencia a intuicdo profundamente humana, profundamente
antropologica, do Nisseno. Por isso mesmo, anovidade do presente estudo ndo esta
no fato de se ter considerado a ¢pLiardpwric do Logos como um dos aspectos da
Cristologia do autor — fato que ja seria inusitado, haja vista a ndo farta bibliografia
especifica sobre esse tema, em comparacdo com outros dessa area da Teologia —ou
como um dos seus argumentos, mas como o critério fundamental da existéncia
mesma da Cristologia: Gregdrio deixou claro que, por motivo de sua ¢pLicvfpwria,
Cristo ndo apenas se importou a distancia com o ser humano decaido, mas se tornou
seu Salvador pelo fato de vivenciar cada aspecto, cada pormenor do existir humano.

Mais que isso, o fato de se considerar a Cristologia sob a Otica do amor a
criatura humana na Oratio, como ficou claro para mim, indica alguns elementos
gue denotam uma mente por demais a frente de seu tempo. Nao digo que Gregorio
os tenha intencionado mencionar, mas que, a distancia e inconscientemente, tenha
deixado a seus posteros, através do avanco de sua percep¢do intelectual, o ensejo
para desenvolvé-los, ainda que em um futuro muito distante do dele.

O que quero dizer € que o modo amplo como usa o termo e desenvolve o
tema, faz da sua Cristologia 0 que hoje se denomina com o adjetivo “inculturada”.
Ele percebe, atento ao modo de agir divino, que o verdadeiro catequista que
pretenda falar do evento cristologico, e ser compreendido, precisa decodificar a
imutabilidade do dogma em termos apreensiveis pela cultura de seu tempo.

Por outro lado, ha na Cristologia do autor, vista sob essa Otica apresentada
pela Oratio, um dado por demais importante para os tempos hodiernos: ela é
eminentemente uma Cristologia antropologica! Fugindo da tradicional visdo da
Escola de Alexandria — do qual Gregdrio é sem duvida um devedor — o autor, a meu
parecer, ndo apenas desenvolve uma Cristologia de tipo Logos-anthropos, mas
explora fortemente a humanidade do Redentor, ndo apenas enquanto instrumento
para a salvacdo da humanidade, mas enquanto causa essencial da sua libertacdo e
cura. O “por que ter vergonha da relagdo estreita com a natureza humana?”®’® da
Oratio XV, que propicia 0 desenvolvimento do tema da mapovsic de Deus no
capitulo seguinte, até chegar a descricdo de pormenores da vida do Logos divino
feito homem, indica a ousadia intelectual desse Padre, mas ao mesmo tempo

acentua um aspecto tdo humano da Cristologia, que julgo ndo deveria ser

576 GREG. NYS., or. cat. 15 (GNO 111/4, 45).
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menosprezado no discurso e no estudo teoldgicos contemporaneos. E mesmo
impressionante como o autor ndo tenha o menor escripulo em citar, no capitulo
XVI da Oratio, 0 exercicio das fungBes humanas mais vitais, tal como o processo
natural daingestdo e da evacuacdo dos alimentos, como ndo inconvenientes a Deus.

E que dizer, ainda dentro desse ambito antropoldgico, da vertente afetiva de
sua Cristologia, que talvez tenha ficado mais explicita quando se tratou do tema da
dLiavfpumie. do Logos em outras de suas obras, como o Contra Eunomium? Em
um mundo cada vez mais caracterizado pela linguagem metafdrica, simbolica e
afetiva, penso que Gregério ajude a dar um contributo importante, a partir do
distante quarto século, para o desenvolvimento de uma Cristologia que, sem
abandonar o especulativo, ndo se esqueca de considerar um conhecimento que se
dé mais pela experiéncia do Absoluto, que por um discurso sobre Ele.

Percebi igualmente um liame entre o tema da ¢LiavBpwmie. do Logos, € o
carisma sobrenatural da Inspiracdo (como fiz notar na Concluséo do quarto
capitulo), no que tange ao modo adaptado a capacidade humana com que o Logos
divino se revelou as suas criaturas racionais desde o Antigo Testamento, e no Novo,
ndo apenas lhes falou fisicamente, quanto foi imitado, por exemplo, pelo Apdstolo
Paulo, o “imitador do Senhor” (conforme dito em Contra Eunomium 11)>77 O
motivo esta no fato de que, ao inspirar o hagiografo,>’® amocédo divina propria desse
carisma atue, sem entretanto se fazer indiferente ao modo de expressdo daquele.>7®
Antes, por motivo de sua ¢LiavBpwtie,, € por meio da poténcia sobrenatural

reveladora do Espirito Santo, o Logos d& ao ser humano acesso ao Pai, ja que o

577 GREG. NYS., c.eun. 11,259 (GNO I, 302).

578 com o termo “hagidgrafo”, ndo pretendo aqui entrar na consideragio mais atualizada dateologia
escrituristica a respeito do carisma da Inspiragdo, que considera o seu influxo ndo apenas sobre um
individuo, mas sobre toda a comunidade de fé, e nem sobre a questdo acerca do seu influxo no que
tange a origem, transmissdo e crescimento do texto do livro biblico, desde a primeira mdo de sua
confeccdo, até suacomposicdo final. Veja, a respeito disso,bem como de outros aspectos daatual
teologia sobre o carisma da Inspiracdo, o que sedizem: W.J. HARRINGTON. ChaveparaaBiblia,
pp. 37-40; GRECH, P. Il Messaggio Biblico e la sua Interpretazione., pp. 287-298.

579 Como bem afirma Prosper Grech, embora geralmente se atribua “a inspiragdo ou a revelagdo ao
Espirito Santo, (...) sendo uma operagdo ad extra,a revelagéo é obra da Santissima Trindade”: Ibid.,
p. 288. Por isso, apesar de que, stricto sensu, o carisma da Inspiracdo deva ser mais propriamente
coligado a ¢pLAavBpwrie. da natureza divina como tal; e também de que, em especial, os Padres
tenham se referido ao Espirito Santo como Aquele que falou por meio da boca dos profetas [Cf. , a
esserespeito, 0 que sediz em: GRIBOMONT, J. Scrittura (Sacra)., col. 4795], todavia, foi visto em
Contra Eunomium I, 417-420 (que, alids, se trata de uma obra de contedido sobretudo cristolégico),
como Greg6rio associaa adaptacdo divinaa linguagem humana a ¢puiavdpwnioc do Logos, enquanto
obra de sua oikovopia salvifica.
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hagidgrafo é capacitado a transformar em linguagem humana, com seus diversos
géneros literarios, a experiéncia e a mensagem salvifica divinas.58°

Outra vertente muito interessante a respeito do assunto, diz respeito arelagdo
existente entre a ¢pLriavbpwria do Logos e a Doutrina Social (como se depreende
especialmente do De Beneficentia): Gregdrio exorta os cristdos a imitarem o amor
divino pelos seres humanos, no exercicio da sensibilidade pelas necessidades
materiais dos pobres, tendo diante dos olhos antecipadamente, a modo de um
espelho, o Juizo escatoldgico do Logos divino, tal como é apresentado em Mt 25.
E preciso amar 0 proximo, e perceber-lhe as necessidades, porque o Juiz desse
tribunal é o mesmo Filantropo, e o critério de salvacdo reside na imitacdo daquilo
que Ele mesmo é.

Outros elementos da ¢Lravdpwrio do Logos, colhidos da Oratio, mas também
das outras obras do Nisseno consideradas nesse estudo, ndo podem ser esquecidos
nesta Conclusdo: ela é criadora e recriadora da vida. No principio, com o Pai e 0
Espirito Santo, criou tudo ex nihilo. Mas essa a¢do diz respeito ndo somente a um
ato pontual, ja4 que o amor do Logos recria, recapitula, regenera e conserta (ato da
TaALyyeveoin), € promove constantemente aquilo que, por motivo da queda humana,
foi prejudicado, e se tornou enfermo. Nesse sentido, ela é igualmente terapéutica,
ela sana, porque faz o0 Logos divino um com o seu criado, e gera o refrigério ou
elevacdo do moral (avepuyr)) dos decaidos.®®! Ela é a propiciadora a que Deus
Encarnado tenha deixado as suas marcas histdricas nesse mundo (yvapiope
econdmico). Ela promove o progresso espiritual rumo ao encontro mistico com o
Criador (éméktaoLc).

E por fim, penso que seja ainda por demais atual a relacdo existente entre a
Cristologia do Nisseno, vista sob a 6tica da ¢pLravbpwric do Logos, e a Estética
Teoldgica: ao curar o ser humano decaido, plasmando nele o que Ele mesmo é, o

Logos lhe configura sua beleza e sua eterna juventude. E 6bvio que a beleza de que

580 Novamente afirma Grech: “(..) o ‘profeta’, assim chamaremos o homem que recebe uma
revelacdo, € aquele que é tornado capaz de colher as manifestagfes extraordinérias de Deus e
transforma-las em linguagem, a linguagem da fé. Ele corresponde a voz da presenca de Deus e se
faz de alto-falante aos outros homens, embora mantendo as limitacdes da sua personalidade. (...)
Deste modo, a inefabilidade de Deus se torna linguagem humana com toda a sua limitacdo, que faz
uso do simbolo e da analogia para ser compreendido por mentes que ndo podem sair das suas
estruturas mentais humanas.”: GRECH, P. Il Messaggio Biblico e la sua Interpretazione., p. 288.
581 De fato, o termo dvaluyn, conforme sua etimologia, aponta justamente para a nogdo de
soerguimento moral. Mais um tema por demais atual, em tempos de tantas prostra¢fes humanas
psicolégicas, a ser aprofundado ulteriormente pela Cristologia contemporanea.
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aqui se fala é aquela metafisica, e ainda mais, sobrenatural, mas que se expande e
atrai, porque carente de maldade. Caberd, como tarefa a Teologia de tempos
vindouros, um olhar mais acurado sobre esse aspecto da Cristologia, de algum

modo ja pressentido pelo grande Doutor de Nissa.
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