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Prefacio

Finalmente posso entregar nas maos do leitor o pequeno livro, ha muito prometido,
sobre as narrativas da infancia de Jesus. Nao se trata de um terceiro volume, mas de
uma espécie de pequena “antecamara” aos dois volumes anteriores sobre a figura e a
mensagem de Jesus de Nazaré. Nele procurei interpretar, em dialogo com exegetas do
passado e do presente, aquilo que Mateus e Lucas narram sobre a infancia de Jesus, no
inicio dos seus Evangelhos.

E minha convicgdo que uma interpretacdo correta requer dois passos. Por um lado, é
preciso interrogar-se sobre o que pretendiam dizer com o seu texto os respectivos
autores, na sua época historica: &€ a componente histdrica da exegese. Mas nao basta
deixar o texto no passado, arquivando-o, assim, entre as coisas outrora sucedidas; a
segunda pergunta que o exegeta auténtico deve fazer-se é: O que foi dito é verdade?
Tem a ver comigo? Se for assim, de que modo me diz respeito? No caso de um texto
como o da Biblia, cujo autor ultimo e mais profundo — segundo a nossa fé — é o préprio
Deus, a questao sobre a relacao do passado com o presente faz parte, inevitavelmente,
da propria interpretacao. Com isso, a seriedade da pesquisa historica ndao diminui, mas
aumenta.

Preocupei-me em dialogar, nesse sentido, com os textos. Entretanto, estou bem ciente
de que esse dialogo, na ligacao entre passado, presente e futuro, nao podera jamais dar-
se por completo e de que toda interpretacao fica aqguém da grandeza do texto biblico.
Espero que este pequeno livro, apesar dos seus limites, possa ajudar muitas pessoas no
seu caminho para Jesus e com Jesus.

Castel Gandolfo, na solenidade da Assuncao ao Céu da Virgem Santa Maria, 15 de
agosto de 2012.
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cApPiTuLo 1

“De onde és Tu ?” (Jo 19, 9)

A pergunta sobre a origem de Jesus como questao acerca do
seu ser e da sua missao

No decurso do interrogatério de Jesus, de improviso Pilatos poe ao acusado esta
pergunta: “De onde és Tu?”. Os acusadores dramatizaram o seu clamor pela condenacao
a morte de Jesus, declarando que Ele Se teria feito Filho de Deus; delito este para o qual
a Lei previa a pena de morte. O juiz romano racionalista, que antes manifestara o seu
ceticismo diante da questao a respeito da verdade (cf. Jo 18, 38), poderia avaliar como
ridicula essa pretensao do acusado. Mas nao! Ficou assustado. Anteriormente, o acusado
declarara que era um rei, mas especificando que o seu reino nao era “deste mundo” (Jo
18, 36). Depois aludira a um misterioso “de onde” e “para qué”, ao dizer: “Para isso nasci
e para isto vim ao mundo: para dar testemunho da Verdade” (Jo 18, 37).

Para o juiz romano, tudo aquilo devia parecer um desvario; e todavia nao conseguia
subtrair-se a misteriosa impressao deixada por aquele homem, diferente dos outros que
ele conhecia e que combatiam contra a dominagao romana e pela restauracao do reino
de Israel. O juiz romano interroga sobre a origem de Jesus, para compreender quem era
Ele verdadeiramente e o que queria.

A pergunta sobre o “de onde” € Jesus, como questdo sobre a sua origem intima e,
consequentemente, sobre a sua verdadeira natureza, surge também em outros pontos
decisivos do Evangelho de Joao e é importante também nos evangelhos sinéticos. Tanto
em Joao como nos sinoticos, a questao aparece envolvida em um estranho paradoxo. Por
um lado, contra Jesus e a sua alegada missao, esta a informagao precisa de que dispoem
sobre a sua origem: nao vem de modo algum do céu, do “Pai”, de “Ia de cima”, como Ele
sustenta (Jo 8, 23). Nao! Porventura nao é Ele “cujo pai € a mae conhecemos? Como diz
agora: ‘Eu desci do céu’? (Jo 6, 42).

Os sindticos narram uma discussao muito semelhante na sinagoga de Nazaré, a terra
de Jesus. Ele interpretara as palavras da Sagrada Escritura nao na forma habitual, mas
com uma autoridade que ultrapassava os limites de toda interpretacao; tinha-as referido
a Si mesmo e a sua missao (cf. Lc 4, 21). Compreensivelmente, os ouvintes ficam



alvorocados com essa relacdo com a Escritura, com a pretensao de ser Ele préprio o
ponto intrinseco de referéncia e a chave de interpretacao das palavras sagradas. E o
alvoroco transforma-se em protesto: “Nao é este o carpinteiro, o filho de Maria, irmao de
Tiago, Joset, Judas e Simao? E as suas irmas nao estao aqui entre nds? E isto parecia-
Ihes escandaloso” (Mc 6, 3).

De fato, eles sabem muito bem quem é Jesus e de onde vem: € um entre outros; € um
como nds. A sua pretensao nao pode ser sendao presuncao. A isso vem juntar-se o fato de
que Nazaré nao era um lugar indicado para a realizagao de tal promessa. Joao conta que
Filipe disse a Natanael: “Encontramos aquele de quem escreveram Moisés, na Lei, e os
Profetas: Jesus, filho de José, de Nazaré”. A resposta de Natanael € bem conhecida: “De
Nazaré pode vir algo de bom?” (Jo 1, 45-46). A vida normal de Jesus, o operario
provinciano, ndao parece esconder qualquer mistério; a sua proveniéncia revela-O como
um igual a todos os outros.

Mas contra a autoridade de Jesus ha também o argumento oposto, referido
concretamente na discussao em torno da cura do “cego de nascenca”, que adquiriu a
vista: "Sabemos que Deus falou a Moisés; mas esse [Jesus] nao sabemos de onde é!” (Jo
9, 29).

Algo de muito semelhante disseram também os habitantes de Nazaré depois da
pregacao de Jesus na sinagoga e antes de O desqualificarem como bem conhecido e
igual a eles: “De onde Ihe vem tudo isto? E que sabedoria é esta que lhe foi dada? E
como se fazem tais milagres por suas maos?” (Mc 6, 2). Também aqui a pergunta é “de
onde...?”, embora depois a eliminem invocando a parentela d’Ele.

A origem de Jesus é simultaneamente conhecida e desconhecida: aparentemente facil
de explicar e, todavia, nao possui uma explicacao exaustiva. Em Cesareia de Filipe, Jesus
interrogara os seus discipulos nestes termos: “Quem dizem os homens que Eu sou? (...) E
vos, quem dizeis que Eu sou?” (Mc 8, 27.29). Quem € Jesus e de onde vem: as duas
perguntas estao inseparavelmente unidas.

O objetivo dos quatro Evangelhos € responder a essas perguntas; foram escritos
precisamente para lhes dar resposta. Ao abrir o seu Evangelho com a genealogia de
Jesus, Mateus quer, logo de inicio, colocar na justa perspectiva a questao sobre a origem
de Jesus; a genealogia € como uma espécie de titulo para o Evangelho inteiro.
Diversamente, Lucas colocou a genealogia de Jesus no inicio da sua vida publica, quase
como uma apresentacao publica de Jesus, para dar resposta — embora com énfase
diferente — a mesma pergunta, antecipando aquilo que depois o Evangelho inteiro
desenvolvera. Procuremos agora entender melhor a intencao essencial das duas
genealogias.



Em Mateus, ha dois nomes que sao determinantes para compreender “de onde” é Jesus:
Abraao e Davi.

Depois da dispersao da humanidade na sequéncia da construcao da Torre de Babel, é
com Abrado que comeca a histdria da promessa. Abrado alude, antecipadamente, aquilo
que deve vir; ele é peregrino nao sé saindo do pais das suas origens para a terra
prometida, mas também enquanto sai do presente para se encaminhar rumo ao futuro.
Toda a sua vida aponta para a frente, possui uma dinamica que o faz caminhar pela
estrada do que deve acontecer. Por isso, justamente a Carta aos Hebreus o apresenta
como peregrino da fé apoiada na promessa: ele “esperava a cidade que tem
fundamentos, cujo arquiteto e construtor é o préprio Deus” (Heb 11, 10). Para Abrado, a
promessa refere-se primariamente ao seu descendente, mas vai mais longe: “Por ele
serao benditas todas as nacdes da terra” (Gn 18, 18). Assim, em toda a histdéria que
comeca com Abrado e se dirige para Jesus, o olhar fixa-se no conjunto: através de
Abrado, deve vir uma béncao para todos.

Por isso, ja desde o inicio da genealogia, o olhar volta-se para a conclusdao do
Evangelho, onde o Ressuscitado diz aos discipulos: “Fazei que todas as nacoes se tornem
discipulos” (Mt 28, 19). Em todo caso, na histdria particular apresentada pela genealogia,
esta presente, desde o inicio, a tensao para a totalidade; a universalidade da missao de
Jesus esta incluida neste “de onde” é Ele.

Mas a estrutura da genealogia e da histdria por ela narrada esta determinada
totalmente pela figura de Davi, do rei a quem fora feita a promessa de um reino eterno:
"0 teu trono se estabelecera para sempre” (2 Sm 7, 16). A genealogia, que Mateus
apresenta, estéa modelada com base nessa promessa. Esta estruturada em trés grupos de
14 geracoes: primeiro subindo de Abrado até Davi, depois descendo de Salomao até o
exilio da Babil6nia, para em seguida subir de novo até Jesus, em quem a promessa
alcanca a sua realizacdo. Aparece O rei que permanecera para sempre, mas
completamente diferente daquilo que se poderia imaginar com base no modelo de Davi.

Essa estruturacao torna-se ainda mais clara se tivermos em mente que as letras
hebraicas do nome de Davi totalizam o valor numérico de 14, e assim, a partir do
simbolismo dos nimeros, Davi, 0 seu nome e a sua promessa caracterizam o caminho de
Abraao até Jesus. Com base nisso, poder-se-ia dizer que a genealogia com os seus trés
grupos de 14 geracoes é um verdadeiro Evangelho de Cristo Rei: a histéria inteira aponta
para Ele, cujo trono estara firme para sempre.

A genealogia, em Mateus, € uma genealogia de homens; nela, porém, antes de Maria —
com quem termina a genealogia — mencionam-se quatro mulheres: Tamar, Raab, Rute e



“a mulher de Urias”. Por que motivo aparecem essas mulheres na genealogia? Com qual
critério foram escolhidas?

Porque — foi dito — as quatro mulheres teriam sido pecadoras. Assim, com a sua
mencao, estaria subjacente a indicacao de que Jesus teria tomado sobre Si os pecados €,
com estes, o pecado do mundo, e que a sua missao haveria de ser a justificacao dos
pecadores. Mas isso nao pode ter sido o aspecto determinante na escolha, sobretudo
porque nao se aplica as quatro mulheres. Mais importante é o fato de nenhuma das
quatro ser judia; assim, por intermédio delas, entra na genealogia de Jesus o mundo dos
gentios: torna-se visivel que a sua missao se destina a judeus e pagaos.

Mas, acima de tudo, a genealogia termina com uma mulher — Maria — que, na
realidade, constitui um novo inicio e relativiza a genealogia inteira. Através de todas as
geracoes, tal genealogia avancara seguindo o esquema: “Abraao gerou Isaac...”; no final,
porém, aparece uma coisa muito diversa. Relativamente a Jesus, ja nao se fala de
geracao, mas afirma-se: “Jacd gerou José, o esposo de Maria, da qual nasceu Jesus,
chamado Cristo” (Mt 1, 16). Na narrativa seguinte do nascimento de Jesus, Mateus nos
diz que José nao era o pai de Jesus, tendo ele a intencao de repudiar Maria em segredo
por causa do suposto adultério; e entdo lhe foi dito: “O que nela foi gerado vem do
Espirito Santo” (Mt 1, 20). Assim, a ultima frase da uma nova orientacao para toda a
genealogia. Maria € um novo inicio; o seu filho nao provém de um homem, mas é uma
nova criacao: foi concebido por obra do Espirito Santo.

A genealogia mantém a sua importancia: José é juridicamente o pai de Jesus. Por
meio dele, Jesus pertence segundo a Lei, “legalmente”, a tribo de Davi. E, todavia, vem
de outro lugar, “do alto”: do préprio Deus. O mistério sobre “de onde” Ele é, da sua
origem dupla, nos é colocado de forma muito concreta: a sua origem € determinavel e,
todavia, permanece um mistério. S6 Deus € o seu “Pai” em sentido préprio. A genealogia
dos homens tem a sua importancia no que diz respeito a histéria do mundo. E, apesar
disso, no fim das contas é em Maria, a Virgem humilde de Nazaré, que acontece um novo
inicio: recomeca de modo novo o ser humano.

Lancemos agora um olhar sobre a genealogia que encontramos no Evangelho de Lucas
(cf. 3, 23-38). Comparada com a sucessao dos antepassados em S3ao Mateus, ha nela
varias diferencas que chamam a atencao.

Ja se observou que, em Lucas, a genealogia introduz a vida publica de Jesus: por
assim dizer lhe da credibilidade na sua missao publica; diversamente, Mateus apresenta
a genealogia como inicio verdadeiro e préprio do Evangelho, passando dela a narrativa
da concepcao e do nascimento de Jesus e desenvolvendo a questao “de onde” Ele é no
seu duplo sentido.



Surpreende ainda que sejam tao poucos os nomes em que concordam Mateus e Lucas,
nao tendo em comum sequer o nome do pai de José. Como se explica isso? Prescindindo
dos elementos extraidos do Antigo Testamento, os dois autores serviram-se de tradicoes
cujas fontes nao somos capazes de reconstruir; a esse respeito, considero simplesmente
inatil avancar hipdteses. Para ambos os evangelistas, nao sao os nomes individuais que
contam, mas a estrutura simbdlica em que Jesus aparece colocado na histéria: o seu
entrelacar-se nos caminhos histéricos da promessa e paradoxalmente o novo inicio, que,
juntamente com a continuidade da agao histdrica de Deus, caracteriza a origem de Jesus.

Outra diferenca consiste no fato de Lucas nao subir, como Mateus, a partir dos
primordios — da raiz — até o presente, até o cume da “arvore”, mas desce do “cume”, que
é Jesus, para as raizes, tendo em vista, no entanto, mostrar no final que a raiz ultima nao
se encontra nas profundezas, mas no “alto”, em Deus que estd na origem do ser
humano: “...Ends [era filho] de Set, [filho] de Adao, [filho] de Deus” (Lc 3, 38).

Comum a Mateus e Lucas é o fato de a genealogia se interromper e insinuar uma
mudanca com José: “Ao iniciar o ministério, Jesus tinha mais ou menos trinta anos e era,
conforme se supunha, filho de José” (Lc 3, 23). Legalmente, era filho de José: diz-nos
Lucas; entretanto, a sua verdadeira origem, tinha-a descrito, ja antes, nos primeiros dois
capitulos do seu Evangelho.

Enquanto Mateus, com trés séries de 14 geracOes, confere a sua genealogia uma clara
estrutura teoldgico-simbdlica, Lucas apresenta os seus 76 nomes sem qualquer
articulacao reconhecivel externamente. No entanto, também aqui se pode individuar uma
estrutura simbdlica do tempo histdrico: a genealogia contém 11 vezes sete elementos.
Talvez Lucas conhecesse o esquema apocaliptico que articula a histéria universal em 12
periodos e que, no final das contas, € composto por 11 vezes sete geracoes. Dessa
forma, haveria aqui uma alusao muito discreta ao fato de que chegou “a plenitude dos
tempos” com Jesus; com Ele comeca a hora decisiva da histéria universal: Ele é o novo
Adao, que também agora vem “de Deus” e de maneira mais radical que o primeiro, pois
nao existe gracas apenas a um sopro de Deus, mas é verdadeiramente o seu “Filho”". Se,
em Mateus, € a promessa a Davi que caracteriza a estruturacao simbdlica do tempo,
Lucas — remontando até Adao — pretende mostrar que, em Jesus, temos um novo comeco
da humanidade. A genealogia é expressao de uma promessa que diz respeito a toda a
humanidade.

Nesse contexto, € digna de mencao outra interpretacdao da genealogia segundo Lucas;
encontramo-la em Santo Irineu. No texto evangélico lia nao 76, mas 72 nomes. Ora 72
(ou 70) era o numero — deduzido de Exodo 1, 5 — dos povos do mundo; niimero esse que
aparece na tradicao de Lucas sobre os 72 (ou 70) discipulos que Jesus colocou ao lado



dos 12 Apostolos. Irineu escreve: “Por isso, Lucas mostra como a genealogia, que recua
desde a concepcao do Senhor até Adao, engloba 72 geracoes. Ele une o fim com o inicio,
dando a entender que Jesus recapitula em Si, a partir de Adao, todos os povos, que
andavam dispersos desde Adao, e todas as linguas, antes, a humanidade inteira
enquanto tal. Por isso, Adao foi designado por Paulo como o ‘tipo’ d’Aquele que devia vir”
(Adversus haereses, III, 22, 3).

Embora nesse ponto do texto original de Lucas nao apareca o simbolismo do nimero
70, no qual se baseia a exegese de Santo Irineu, nessas palavras esta corretamente
individuada a verdadeira intencao da genealogia de Lucas. Jesus assume em Si a
humanidade inteira, toda a historia da humanidade, e imprime-lhe uma guinada nova,
decisiva, rumo a um novo ser pessoa humana.

O evangelista Jodo, que varias vezes deixa aflorar a pergunta sobre a origem de Jesus,
nao fez preceder de uma genealogia o seu Evangelho, mas, no Prélogo do mesmo,
apresentou de forma explicita e grandiosa a resposta a pergunta “de onde” é Ele. Ao
mesmo tempo ampliou a resposta a pergunta sobre a origem de Jesus, fazendo dela uma
definicdo da existéncia crista; a partir do “de onde” é Jesus, definiu a identidade dos
seus.

“No principio era o Verbo e o Verbo estava com Deus e o Verbo era Deus. (...) E 0
Verbo Se fez carne, e armou a sua tenda no meio de nos” (1, 1-14). O homem Jesus €é a
“tenda armada” do Verbo, do eterno Logos divino, neste mundo. A “carne” de Jesus, a
sua existéncia humana, € a “tenda” do Verbo: a alusao a tenda sagrada de Israel na sua
peregrinacao é evidente. Jesus €, por assim dizer, a tenda da reunido: é de modo
plenamente real aquilo de que a tenda e, depois, o Templo podiam ser apenas uma
prefiguracdo. A origem de Jesus, o seu “de onde”, é o proprio “principio”: a causa
primeira, da qual tudo provém; a “luz” que faz do mundo um cosmos. Jesus vem de
Deus; Ele é Deus. Vindo até nds, esse “principio” inaugura, enquanto principio, um novo
modo de ser homens. “A quantos O receberam, deu-lhes poder de se tornarem filhos de
Deus, a eles que acreditaram no seu nome. E estes nao nasceram do sangue, nem da
vontade da carne, nem da vontade do homem, mas nasceram de Deus” (1, 12-13).

Uma parte da tradicao manuscrita |1é essa frase nao no plural, mas no singular: “aquele
gue nao nasceu do sangue...”. Dessa forma, a frase tornar-se-ia uma clara referéncia a
concepcao e ao hascimento virginais de Jesus; seria sublinhado, concretamente e uma
vez mais, o fato de Jesus ser de Deus, no sentido da tradicao documentada em Mateus e
Lucas. Mas essa € apenas uma interpretacdao secundaria; o texto auténtico do Evangelho
fala aqui, de forma muito clara, daqueles que creem no nome de Cristo e, por isso,
recebem uma nova origem. Entretanto, a ligacao com a confissao do nascimento de Jesus



da Virgem Maria esta inegavelmente presente: quem acredita em Jesus entra por meio
da fé na origem pessoal e nova de Jesus, recebe essa origem como propria. Por si
mesmos, todos esses crentes, em primeiro lugar, “nasceram do sangue e da vontade do
homem”; mas a fé lhes da um novo nascimento: entram na origem de Jesus Cristo, que
agora se torna a sua prépria origem. Em virtude de Cristo, através da fé n’Ele, agora
nasceram de Deus.

Assim Joao resumiu o significado mais profundo das genealogias e ensinou-nos a
compreendé-las também como explicacao da nossa propria origem, da nossa verdadeira
“genealogia”. Assim como no fim se interrompem as genealogias, porque Jesus nao foi
gerado por Jos€, mas realmente nasceu da Virgem Maria por obra do Espirito Santo,
também isso vale agora para nds: a nossa verdadeira “genealogia” é a fé em Jesus, que
nos da uma nova proveniéncia, faz-nos nascer “de Deus”.



CAPITULO 2
O anuncio do nascimento
de Joao Batista e de Jesus

1. A

No inicio da atividade de Jesus, os quatro Evangelhos colocam a figura de Joao Batista e
apresentam-no como seu precursor. Sao Lucas antecipou a ligagao entre as duas figuras
e as respectivas missdes, colocando-a na narracao da infancia de ambos. Ja na
concepcao e no nascimento, Jesus e Joao sao postos em relacao entre si.

Antes de nos debrucarmos sobre o conteldo dos textos, € necessaria uma breve
alusao a sua caracterizacao literaria. Tanto em Mateus como em Lucas, embora de modo
diferente, os acontecimentos da infancia de Jesus estao intimamente relacionados com
palavras do Antigo Testamento: Mateus justifica, para o leitor, tais ligagcdes indicando
uma a uma as citagdes correspondentes do Antigo Testamento, ao passo que Lucas fala
dos eventos com palavras do Antigo Testamento, com alusdes que, no caso concreto,
muitas vezes podem ser quase acidentais e nem sempre documentaveis enquanto tal,
mas que, no seu conjunto, formam inconfundivelmente o tecido dos textos.

Na base de Lucas, parece haver um texto hebraico; na verdade, toda a descricao é
caracterizada por semitismos, que, em geral, nao sao tipicos dele. Procurou-se
compreender a caracterizacao destes dois capitulos, Lucas 1-2, a partir de um género
literario hebraico antigo, designando-os como um “midraxe hagadico”, isto &, uma
interpretacao da Sagrada Escritura através de narracoes. A semelhanca literaria é
inegavel; e todavia é claro que a narrativa de Lucas da infancia ndo se situa no antigo
judaismo, mas no cristianismo primitivo.

Trata-se de algo mais... Aqui se narra uma histdéria que explica a Escritura e, vice-
versa, aquilo que quis dizer a Escritura, em muitos lugares, sé agora se torna visivel, por
meio dessa nova historia. Trata-se de uma narracao que nasce totalmente da Palavra, e
todavia é precisamente ela que da a palavra aquele seu sentido pleno que antes nao era
ainda reconhecivel. A histéria aqui narrada nao é simplesmente uma ilustracao das



palavras antigas, mas a realidade que as palavras aguardavam. Essa realidade, nas
palavras em si mesmas, nao era reconhecivel, mas as palavras alcancam o seu
significado pleno através do evento em que elas se tornam realidade.

Sendo assim, pode-se perguntar: de onde Mateus e Lucas conhecem a historia que
narram? Quais sao as suas fontes? A esse respeito e com razao, Joachim Gnilka diz que
se trata, evidentemente, de tradicoes de familia. As vezes, Lucas alude ao fato de que
precisamente Maria, a Mae de Jesus, era uma das suas fontes; o faz de modo particular
em 2, 51, quando afirma que “sua mae conservava a lembranca de todos esses fatos no
seu coragao” (cf. também 2, 19). SO Ela podia referir o evento da Anunciagao, que nao
tivera testemunhas humanas.

Naturalmente, a exegese “critica” moderna deixara entender que considera bastante
ingénuas as deducdes do género. Mas por que nao deveria ter havido tal tradicao,
conservada e simultaneamente modelada teologicamente no circulo mais intimo? Por que
motivo deveria Lucas ter inventado a afirmacdao sobre a custddia das palavras e dos
eventos no coracao de Maria, se nao houvesse a propdsito qualquer referéncia concreta?
Por que deveria falar do “"meditar” de Maria sobre as palavras (2, 19; cf. 1, 29) se nao se
soubesse nada a respeito disso?

E eu acrescentaria que a propria aparicao tardia, sobretudo, das tradicoes marianas
encontra a sua explicacao na discricao da Mae e dos circulos ao seu redor: 0s
acontecimentos sagrados na “manha” da sua vida nao podiam tornar-se tradicdao publica
enquanto Ela mesma estivesse viva.

Resumindo, Mateus e Lucas — cada um a sua maneira — queriam nao tanto narrar
“histdrias”, mas escrever histdria: uma historia real, acontecida, embora certamente
interpretada e compreendida com base na Palavra de Deus. Isso significa também que
nao havia a intengao de narrar de modo completo, mas de escrever aquilo que, a luz da
Palavra e para a comunidade nascente da fé, se revelava importante. As narrativas da
infancia sao histéria interpretada e, a partir da interpretacao, escrita e condensada.

Entre a palavra interpretativa de Deus e a historia interpretadora existe uma relacao
reciproca: a Palavra de Deus ensina que os eventos contém “histdria da salvacao”, que
diz respeito a todos. Mas os proprios eventos desvendam, por sua vez, a Palavra de Deus
e levam agora a reconhecer a realidade concreta que se esconde nos diversos textos.

Ha de fato, no Antigo Testamento, palavras que ainda permanecem, por assim dizer,
sem atribuicdo. Por exemplo, nesse contexto, Marius Reiser chama a atencdo para Isaias
53. O texto podia aplicar-se a diversas pessoas — por exemplo, a Jeremias —, mas o
verdadeiro protagonista dos textos ainda se faz esperar. S quando Ele aparece é que a



Palavra recebe o seu significado pleno. Veremos que algo de semelhante se pode dizer
de Isaias 7, 14. O versiculo faz parte daquelas Palavras que, de momento, ainda estao a
espera da figura a que se referem.

A historiografia do cristianismo das origens consiste precisamente em atribuir o préprio
protagonista a essas Palavras ainda “a espera”. Foi a partir dessa correlagao entre a
Palavra “a espera” e o reconhecimento do seu protagonista finalmente aparecido que se
desenvolveu a exegese tipicamente crista, que é nova, permanecendo, ao mesmo tempo,
totalmente fiel a Palavra originaria da Escritura.

2.0

Depois dessas reflexdes de fundo, chegou 0 momento de sondar os proprios textos.
Estamos perante dois grupos de narragdoes, com diferencas caracteristicas entre si, mas
também com grandes afinidades: o anuncio do nascimento e a infancia de Joao Batista e
o anuncio do nascimento de Jesus, o Messias, de Maria.

A histéria de Joao esta radicada, de modo particularmente profundo, no Antigo
Testamento. Zacarias é sacerdote da classe de Abias; também Isabel, sua esposa, é de
ascendéncia sacerdotal: é descendente de Aarao (cf. Lc 1, 5). De acordo com o direito
veterotestamentario, o ministério dos sacerdotes esta associado com a pertenca a tribo
dos filhos de Aarao e de Levi. Por conseguinte, Joao Batista é sacerdote. Nele, o
sacerdocio da Antiga Alianca se encaminha para Jesus: torna-se uma alusao a Jesus,
anuncio da sua missao.

Parece-me importante que, em Joao, o sacerdocio inteiro da Antiga Alianca se torne
uma profecia de Jesus, e assim — com o seu climax teoldgico-espiritual que é o Salmo
118 — remeta para Ele e comece a fazer parte do que Lhe é proprio. Quando se acentua
unilateralmente o contraste entre o culto sacrificial do Antigo Testamento e o culto
espiritual da Nova Alianca (cf. Rm 12, 1), perde-se de vista essa linha e também a
dinamica intrinseca do sacerddcio veterotestamentario, que nao sé em Joao, mas ja no
desenvolvimento da espiritualidade sacerdotal delineado pelo Salmo 118, € caminho para
Jesus Ciristo.

E, na mesma direcao da unidade intima dos dois Testamentos, aponta também a
caracterizacao de Zacarias e Isabel no versiculo seguinte do Evangelho de Lucas (1, 6).
De ambos é dito que “eram justos diante de Deus e de modo irrepreensivel seguiam
todos os mandamentos e estatutos do Senhor”, Quando tratarmos da figura de Sao Josg,
consideraremos mais de perto o atributo de “justo”, em que se resume toda a
espiritualidade da Antiga Alianca. Os “justos” sao pessoas que vivem as diretivas da Lei
precisamente a partir de dentro: pessoas que, com o seu “ser justas”, segundo a vontade



de Deus revelada, avancam no seu caminho e criam espaco para o novo agir do Senhor.
Nelas, a Antiga e a Nova Alianca compenetram-se reciprocamente, unem-se para formar
uma Unica histéria de Deus com os homens.

Zacarias entra no Templo, nho ambiente sagrado, enquanto o povo permanece fora e
reza. E a hora do sacrificio da tarde, durante o qual Zacarias coloca o incenso sobre os
carvoes em brasa. O perfume do incenso que sobe para o alto € um simbolo da oracao:
“Suba minha prece como incenso em tua presenca, minhas maos erguidas como oferenda
vespertina” — diz o Salmo 141, 2. Eis como o Apocalipse descreve a liturgia do Céu: cada
um dos quatro seres viventes e dos 24 anciaos “tinha uma citara e tacas de ouro cheias
de incenso, que sao as oragoes dos santos” (5, 8). Nessa hora em que se unem a liturgia
do céu e a da terra, aparece ao sacerdote Zacarias “o anjo do Senhor”, cujo nome, por
enguanto, nao é ainda mencionado. Esta de pé, “a direita do altar do incenso” (Lc 1, 11).
Erik Peterson descreve a situacao da seguinte maneira: “Era o lado sul do altar. O anjo
esta entre o altar e o candelabro de sete bracos. No lado esquerdo do altar, ou seja, a
norte, estava a mesa com os paes da oferta” (Lukasevangelium und Synoptica, p. 22).

O lugar e a hora sdao sagrados: o novo passo da historia da salvacao esta totalmente
inserido nos ordenamentos da Alianca divina do Sinai. No proprio Templo, durante a sua
liturgia, tem inicio a novidade: manifesta-se de maneira extremamente forte a
continuidade interior da histéria de Deus com os homens. Isso corresponde ao final do
Evangelho de Lucas, quando o Senhor, no momento da sua ascensao ao Céu, ordena aos
discipulos que retornem para Jerusalém a fim de receberem la o dom do Espirito Santo, e
de 1a levarem o Evangelho ao mundo (cf. Lc 24, 49-53).

Ao mesmo tempo, porém, devemos ver a diferenca entre o andncio do nascimento de
Jodo Batista a Zacarias e 0 anuncio do nascimento de Jesus a Maria. Zacarias, o pai de
Joao Batista, é sacerdote e recebe a mensagem no Templo, durante a sua liturgia. A
proveniéncia de Maria ndao € mencionada. A Ela, o anjo Gabriel é enviado por Deus. Este
entra na sua casa, em Nazaré: uma cidade desconhecida nas Sagradas Escrituras e numa
casa que por certo devemos imaginar muito humilde e simples. O contraste entre os dois
cenarios nao podia ser maior: de um lado, o sacerdote, o Templo, a liturgia; do outro
lado, uma mulher jovem desconhecida, uma pequena cidade desconhecida, uma casa
particular desconhecida. O sinal da Nova Alianca € a humildade, a vida escondida: o sinal
do grao de mostarda. O Filho de Deus vem na humildade. Os dois elementos andam
juntos: a profunda continuidade na histdria da acao de Deus e a novidade do grao de
mostarda escondido.

Voltemos a Zacarias e a mensagem com que se anuncia o nascimento de Jodo Batista. A



promessa é feita no contexto da Antiga Alianca, e nao s6 no que diz respeito ao
ambiente, mas tudo o que aqui é dito e feito esta permeado por palavras da Sagrada
Escritura, tal como ha pouco se salientou. SO através dos novos eventos € que as
palavras adquirem o seu sentido pleno e, vice-versa, os eventos possuem um significado
permanente porque nascem da Palavra, sdao Palavra cumprida. Ha dois grupos de textos
veterotestamentarios que se combinam aqui numa nova unidade.

Temos, em primeiro lugar, as histdrias analogas da promessa de um filho gerado de
pais estéreis, aparecendo por isso mesmo como que dado pelo proprio Deus. Pensamos
sobretudo no anuncio do nascimento de Isaac, do herdeiro daquela promessa que Deus
concedera a Abraao: O Senhor “disse: ‘voltarei a ti no proximo ano; entdao tua mulher
Sara tera um filho" (...) Ora, Abrado e Sara eram velhos, de idade avancada, e Sara
deixara de ter o que tém as mulheres. Riu-se, pois, Sara no seu intimo. (...) Mas o Senhor
disse a Abraao: ‘Por que se ri Sara?’ (...) Acaso existe algo de tao maravilhoso para o
Senhor?” (Gn 18, 10-14). Muito semelhante é também a narrativa do nascimento de
Samuel. Ana, sua mae, era estéril. Na sequéncia da sua oragao fervorosa, o sacerdote Eli
promete-lhe que Deus atendera ao seu pedido. Ela ficou gravida e consagrou seu filho
Samuel ao Senhor (cf. 1 Sm 1). Portanto, Joao situa-se na longa esteira daqueles que
nasceram de pais estéreis gracas a uma intervencao prodigiosa daquele Deus, para quem
nada € impossivel. E, visto que provém de maneira particular de Deus, pertence
totalmente a Deus, mas também e por isso mesmo existe totalmente para os homens,
para conduzi-los a Deus.

Quando se diz de Joao que “nao bebera vinho nem bebida embriagante” (Lc 1, 15), é
mais um indicio de que ele se insere na tradicao sacerdotal. “Para os sacerdotes
consagrados a Deus, vigorava esta norma: ‘Quando vierdes a Tenda da Reuniao, tu e os
teus filhos contigo, nao bebais vinho nem bebida fermentada: isto para que nao morrais.
E uma lei perpétua para todos os vossos descendentes.” (Lv 10, 9) (Stdger, Das
Evangelium nach Lukas, p. 31). Jodo, que sera “pleno do Espirito Santo ainda no seio de
sua mae” (Lc 1, 15), vive por assim dizer sempre “na tenda da reuniao”; é sacerdote nao
apenas em certos momentos, mas com a totalidade da sua existéncia, anunciando assim
0 novo sacerddcio que aparecera com Jesus.

Ao lado desse conjunto de textos, tirados dos livros historicos do Antigo Testamento,
ha alguns textos proféticos dos livros de Malaquias e de Daniel que caracterizam o
didlogo do anjo com Zacarias.

Comecemos por ouvir Malaquias: “Eis que vos enviarei Elias, o profeta, antes que
chegue o Dia do Senhor, grande e terrivel. Ele fara voltar o coracdo dos pais para os
filhos, e o coracao dos filhos para os pais” (3, 23-24). “Eis que vou enviar o meu
mensageiro, para que prepare um caminho diante de mim. Entao, de repente, entrara em



seu Templo o Senhor que vOs procurais; o Anjo [mensageiro] da Alianca, que vos
desejais, eis que ele vem, diz o Senhor dos exércitos” (3, 1). A missao de Joao €
interpretada com base na figura de Elias: ele nao é Elias, mas vem com o espirito e a
forca do grande profeta. Nesse sentido, cumpre na sua missao também a expectativa de
que Elias haveria de voltar e purificaria e reergueria o povo de Deus, haveria de prepara-
lo para a chegada do préprio Senhor. Desse modo, Joao, por um lado, € inserido na
categoria dos profetas, mas, por outro, é elevado acima dela, porque o Elias que esta
para voltar é o precursor da chegada do prdprio Deus. Assim, nesses textos, a figura de
Jesus, a sua chegada, é tacitamente identificada com a chegada do préprio Deus. Em
Jesus é o proprio Senhor que chega e, desse modo, confere a historia a sua definitiva
direcao.

O profeta Daniel é a segunda voz profética que aparece no horizonte de fundo da nossa
narracao. SO no livro de Daniel € que aparece o nome de Gabriel. Esse grande
mensageiro de Deus aparece ao profeta na “hora da oblacao da tarde” (Dn 9, 21),
trazendo noticias sobre o destino futuro do povo eleito. Perante as duvidas de Zacarias, o
mensageiro de Deus revela-se como “Gabriel, aquele que esta diante de Deus” (Lc 1,
19).

No Livro de Daniel, incluem-se entre as revelacoes transmitidas por Gabriel misteriosas
indicacdbes de numeros sobre as préximas grandes dificuldades e sobre o tempo da
salvacdao definitiva, cujo anincio no meio das angustias é a verdadeira missao do
Arcanjo. Por esses numeros cifrados, interessaram-se repetidamente tanto o pensamento
judaico como o cristao. Uma atencao particular mereceu o vaticinio das 70 semanas que
“foram fixadas para o teu povo e a tua cidade santa (...) [para] instaurar uma justica
eterna” (9, 24). René Laurentin procurou mostrar que a narracao da infancia em Lucas
seguiria uma cronologia precisa, segundo a qual do anuncio a Zacarias até a
apresentacao de Jesus no Templo teriam se passado 490 dias, isto €, 70 semanas de
sete dias (cf. Structure et Théologie de Luc I-II, pp. 49ss). Se Lucas tera construido
conscientemente ou nao tal cronologia, é questao que deve continuar em aberto.

Porém, na narrativa da aparicao do arcanjo Gabriel a hora da oblacao da tarde, pode-
se certamente ver uma referéncia a Daniel, a promessa da justica eterna, que entra no
tempo. E desse modo ser-nos-ia dito: cumpriu-se o tempo. Na realidade, o evento oculto,
que ocorreu durante a oblacdo da tarde de Zacarias e que nao foi notado pelo publico em
geral do mundo, indica a hora escatoldgica: a hora da salvacao.

3. A



“No sexto més, o anjo Gabriel foi enviado por Deus a uma cidade da Galileia chamada
Nazaré, a uma virgem desposada com um varao chamado José, da casa de Davi; € 0
nome da virgem era Maria” (Lc 1, 26-27). O anuncio do nascimento de Jesus esta ligado
a historia de Joao Batista, antes de tudo, cronologicamente por meio da indicacao do
tempo decorrido depois da mensagem do arcanjo Gabriel a Zacarias, isto &, “no sexto
més” da gravidez de Isabel. Mas, nessa passagem, os dois acontecimentos e ambas as
missoes estdo ligados também pela informacdao de que Maria e Isabel - e,
consequentemente, os seus filhos — sao parentes.

A visita de Maria a Isabel, que deriva como consequéncia do didlogo entre Gabriel e
Maria (cf. Lc 1, 36), leva — ainda antes do nascimento — a um encontro, no Espirito Santo,
entre Jesus e Joao, e nesse encontro torna-se evidente, ao mesmo tempo, a correlagao
das suas missoes: Jesus € o mais jovem, Aquele que vem depois; mas € a proximidade
d’Ele que faz Jodo saltar de alegria no ventre materno e cumula Isabel do Espirito Santo
(cf. Lc 1, 41). Assim, aparece objetivamente, ja nas narrativas de Sao Lucas sobre o
anuincio e o nascimento, aquilo que Jodo Batista dira, sequndo o Evangelho de Jodo: “E
aquele de quem eu disse: ‘Depois de mim, vem um homem que passou adiante de mim,
porque existia antes de mim’ " (1, 30).

Antes de mais nada, porém, convém considerar, de forma mais detalhada, a narracao do
anuncio do nascimento de Jesus a Maria. Vejamos primeiro a mensagem do anjo, e
depois a resposta de Maria.

Na saudacao do anjo, impressiona o fato de nao dirigir a Maria a habitual saudacao
judaica shalom — a paz esteja contigo —, mas a formula grega khaire, que se pode
tranquilamente traduzir por “Ave”, como sucede na oracao mariana da Igreja, formada
com palavras tiradas da narracao da anunciacao (cf. Lc 1, 28.42). Mas é justo individuar,
neste ponto, o verdadeiro significado da palavra khaire: alegra-te! Com esse voto do anjo
— podemos dizer —, comeca propriamente o Novo Testamento.

A palavra volta a aparecer na Noite Santa, nos labios do anjo que diz aos pastores:
“Eis que vos anuncio uma grande alegria” (2, 10). Aparece, em Joao, por ocasiao do
encontro com o Ressuscitado: “Os discipulos, entao, ficaram cheios de alegria por verem
o Senhor” (20, 20). Nos discursos de despedida, em Joao, aparece uma teologia da
alegria, que esclarece, por assim dizer, as profundezas dessa palavra: “Eu vos verei de
NOVO € 0 VOSSO coracao se alegrara e ninguém vos tirara a vossa alegria” (16, 22).

Nesses textos, a alegria aparece como o dom proprio do Espirito Santo, como o
verdadeiro dom do Redentor. Assim, com a saudacao do anjo, sente-se ecoar o acorde
que continuara depois a ressoar através de todo o tempo da Igreja e que pode ser
também percebido, no que diz respeito ao seu contelido, na palavra fundamental com



que se designa a totalidade do anuncio cristao: o Evangelho — a Boa Nova.

Como vimos, “alegra-te” €, primeiramente, uma saudacao em grego, € assim, nessa
palavra do anjo, abre-se imediatamente também a porta para os povos do mundo; tem-
se uma alusao a universalidade da mensagem crista. Ao mesmo tempo, porém, ela €
também uma palavra extraida do Antigo Testamento, isto €, que se situa plenamente na
continuidade da historia biblica da salvacao. Sobretudo Stanislas Lyonnet e René
Laurentin mostraram que, na saudacao de Gabriel a Maria, € retomada e atualizada a
profecia de Sofonias 3, 14-17, que soa assim: “Rejubila, filha de Siao, solta gritos de
alegria, Israel! (...) O Senhor, o teu Deus, esta no meio de ti”.

N3o € necessario entrar aqui nos detalhes de uma comparacao textual entre a
saudacao do anjo a Maria e a palavra de promessa do profeta. O motivo essencial pelo
qual a filha de Siao pode exultar esta expresso na afirmacao “o Senhor esta no meio de
ti” (Sf 3, 15.17), que traduzida literalmente diz: “esta no teu seio”. Desse modo, Sofonias
retoma palavras do Livro do Exodo, que descrevem a habitacdo de Deus na arca da
alianca como um habitar “no seio de Israel” (cf. Ex 33, 3; 34, 9; ver Laurentin, Structure
et Théologie de Luc I-II, pp. 64-71). E precisamente essa palavra que aparece na
mensagem de Gabriel a Maria: “Eis que conceberas no teu seio” (Lc 1, 31).

Qualquer que seja o0 modo com que se avaliem os detalhes desses paralelismos, torna-
se evidente uma proximidade intima das duas mensagens. Maria aparece como a filha de
Siao em pessoa. As promessas que dizem respeito a Siao cumprem-se de modo
inesperado n’Ela. Maria torna-se a arca da alianca, o lugar de uma verdadeira habitacao
do Senhor.

“Alegra-te, cheia de graca”. Essa ligacdao entre alegria e graca é outro aspecto digno
de consideracao, na saudacao khaire; em grego, as duas palavras — alegria e graca
(khara e kharis) — sao formadas da mesma raiz. Alegria e graga andam juntas.

Debrucemo-nos agora sobre o conteddo da promessa. Maria dara a luz um filho, a
guem o anjo atribui os titulos de “Filho do Altissimo” e “Filho de Deus”. Além disso, €
prometido que Deus, o Senhor, lhe dara o trono de seu pai Davi; reinara para sempre na
casa de Jaco e o seu reino (o seu dominio) nao tera fim. Depois se acrescenta uma série
de promessas relativas ao modo “como” se dara a concepcao: “O Espirito Santo vira
sobre ti e o poder do Altissimo vai te cobrir com a sua sombra; por isso, o Santo que
nascer sera chamado Filho de Deus” (Lc 1, 35).

Comecemos pela ultima promessa; considerando a sua linguagem, pertence a teologia
do Templo e da presenca de Deus no santuario. A nuvem sagrada — a shekina — & sinal
visivel da presenca de Deus; simultaneamente esconde e manifesta o Deus que habita na
sua casa. A nuvem, que estende a sua sombra sobre 0os homens, reaparece mais tarde na



narrativa da Transfiguracao do Senhor (cf. Lc 9, 34; Mc 9, 7); e de novo € sinal da
presenca de Deus, da manifestacao de Deus escondido. Assim, através da afirmacao
sobre a sombra que desce com o Espirito Santo, é retomada a teologia relativa a Sido, ja
presente na saudacao inicial. Mais uma vez, Maria aparece como a tenda viva de Deus,
na qual Ele quer habitar, de um modo novo, no meio dos homens.

Ao mesmo tempo vislumbra-se, no conjunto dessas palavras da anunciacao, uma
alusao ao mistério do Deus trinitario. Age Deus Pai, que prometera estabilidade ao trono
de Davi e agora institui o herdeiro cujo reino nao tera fim, o herdeiro definitivo de Davi,
predito pelo profeta Nata com estas palavras: “Eu serei para ele um pai e ele sera para
mim um filho” (2 Sm 7, 14). O Salmo 2 repete o0 mesmo: “Tu €s meu filho. Eu hoje te
gerei” (v. 7).

As palavras do anjo permanecem totalmente na concepcao da piedade do Antigo
Testamento, e todavia superam-na. A partir da nova situacao, recebem um novo
realismo, uma densidade e uma forca que antes nao se podia imaginar. O mistério
trinitario ainda ndo foi objeto de reflexdao, ainda ndao se desenvolveu até chegar a
doutrina definitiva: surge espontaneamente do modo de agir de Deus, prefigurado no
Antigo Testamento; aparece no acontecimento, antes de se tornar doutrina. De igual
forma, o conceito de ser Filho, préprio do Menino, também nao esta aprofundado nem
desenvolvido até a dimensdao metafisica. E assim tudo permanece no ambito da
concepcao da piedade judaica. Mas as proprias palavras antigas, por causa do
acontecimento novo que exprimem e interpretam, estdo novamente a caminho, vao além
de si mesmas. Precisamente na sua simplicidade, recebem uma nova grandeza, quase
desconcertante, que, entretanto, s6 ao longo do caminho de Jesus e do caminho dos
crentes se devera desenvolver,

Nesse contexto, situa-se também o nome “Jesus”, que o anjo — tanto em Lucas (1, 31)
como em Mateus (1, 21) — atribui ao menino. No nome de Jesus, esconde-se 0O
tetragrama [YHWH], o misterioso nome recebido no Horeb, que agora é ampliado até a
afirmacao: Deus salva. O nome do Sinai, que ficou por assim dizer incompleto, € agora
pronunciado na sua totalidade. O Deus que €, é o Deus presente e salvador. A revelagao
do nome de Deus, que comegou na sarca ardente, é completada em Jesus (cf. Jo 17, 26).

A salvacao, que o menino prometido traz, manifesta-se na instauracao definitiva do
reino de Davi. Na verdade, fora prometida ao reino de Davi uma duracao perpétua: “A
tua casa e a tua realeza subsistirao para sempre diante de mim, e o teu trono se
estabelecera para sempre” (2 Sm 7, 16) — anunciara Nata, por incumbéncia do préprio
Deus.

No Salmo 89, reflete-se de forma dramatica a contradicao entre o carater definitivo da



promessa e o colapso efetivo do reino davidico: “Vou estabelecer sua descendéncia para
sempre, € 0 seu trono como os dias dos céus. Se seus filhos abandonarem a minha lei
(...), Eu punirei a sua transgressao com vara (...), mas sem deles retirar o meu amor,
sem desmentir a minha verdade” (vv. 30-34). Por isso o salmista, de forma comovente e
com insisténcia, repete diante de Deus a promessa, bate a porta do seu coracao e
reclama a sua fidelidade. Com efeito, a realidade por ele vivida é totalmente diferente:
“Tu, porém, o rejeitaste e desprezaste, ficaste indignado com o teu ungido, renegaste a
alianca do teu servo, até o chao profanaste a sua coroa. (...) Todos que passavam no
caminho o pilharam, tornou-se um oprdbrio para seus vizinhos. (...) Lembra-te, Senhor,
do oprdbrio do teu servo” (vv. 39-42.51).

Esse lamento de Israel estava diante de Deus também no momento em que Gabriel
preanunciava a Virgem Maria o0 novo rei no trono de Davi. Herodes era rei, por graca de
Roma; era idumeu, ndao um filho de Davi; mas, sobretudo pela sua crueldade inaudita,
era uma caricatura da realeza que fora prometida a Davi. O anjo anuncia que Deus nao
esqueceu a sua promessa; agora, no menino que Maria concebera por obra do Espirito
Santo, a promessa tornar-se-a realidade: “o seu reinado nao tera fim” — diz Gabriel a
Maria.

Essa frase foi assumida no Credo Niceno-Constantinopolitano, no século IV, quando o
reinado de Jesus de Nazaré ja abracava todo o mundo da bacia do Mediterraneo. NoOs,
cristaos, sabemos e professamos com gratidao: Sim! Deus realizou a sua promessa. O
reino do Filho de Davi, Jesus, estende-se “de mar a mar”, de continente a continente, de
um século ao outro.

Naturalmente permanece sempre verdadeira também a frase que Jesus disse a Pilatos:
“O meu reino ndo é daqui” (Jo 18, 36). As vezes, no curso da histdria, os poderosos deste
mundo colocam-no sob a sua alcada, mas é justamente entao que o Reino corre perigo:
querem ligar o seu poder com o poder de Jesus, e precisamente assim deformam o seu
reino, tornando-se uma ameaca para ele. Ou entdao este estd sujeito a uma persistente
perseguicao pelos dominadores que nao toleram nenhum outro reino e desejam eliminar
0 rei sem poder, mas cujo poder misterioso temem.

Mas “o seu reinado nao tera fim”: esse reino diverso nao esta construido sobre um
poder mundano, mas funda-se apenas na fé e no amor. E a grande forca da esperanca,
no meio de um mundo que parece, com muita frequéncia, estar abandonado por Deus. O
reinado do Filho de Davi, Jesus, nao conhece fim, porque nele reina o préprio Deus, nele
0 Reino de Deus entra neste mundo. A promessa que Gabriel transmitiu a Virgem Maria €
verdadeira; e realiza-se sem cessar.

A resposta de Maria — sobre a qual nos detemos agora — desenvolve-se em trés etapas. A



primeira reacao a saudacao do anjo é feita de perturbacao e ponderacao. A sua reacao é
diferente da de Zacarias; dele é referido que ficou perturbado e “o temor apoderou-se
dele” (Lc 1, 12). No caso de Maria, no inicio usa-se a mesma palavra (ela perturbou-se),
mas o que se segue depois nao é o temor, mas uma reflexao intima sobre a saudacao do
anjo. Maria reflete (entra em didlogo consigo mesma) sobre o que possa significar a
saudacao do mensageiro de Deus. Assim vemos surgir ja aqui um trago caracteristico da
figura da Mae de Jesus, um traco que encontramos no Evangelho outras duas vezes em
situagcdes analogas: o confronto intimo com a Palavra (cf. Lc 2, 19.51).

N3o se detém no primeiro sentimento que a assalta, ou seja, a perturbacdo pela
proximidade de Deus através do seu anjo, mas procura entender. Por isso, Maria aparece
como uma mulher corajosa, que conserva o autocontrole mesmo diante do inaudito. Ao
mesmo tempo, € apresentada como mulher de grande interioridade, que conjuga o
coracao e a mente, e procura entender o contexto, o todo da mensagem de Deus. Assim
torna-se imagem da Igreja, que reflete sobre a Palavra de Deus, procura compreendé-la
na sua totalidade e guarda o dom dela na sua memoria.

A segunda reacao de Maria nos é enigmatica. Depois da hesitacao receosa com que
Ela acolhe a saudacao do mensageiro de Deus, o anjo lhe comunica a sua eleicao para
ser a mae do Messias. Maria, agora, formula uma breve e incisiva pergunta: “Como é que
vai ser isso, se eu nao conheco homem algum?” (Lc 1, 34).

Consideremos novamente a diferenca em relacao a resposta de Zacarias, que reagiu
com uma dlvida perante a incumbéncia que |he fora atribuida. Ele, como Isabel, possuia
uma idade avancada; nao podia mais esperar por um filho. Maria, ao contrario, nao
duvida. Nao levanta questdes sobre o “que”, mas sobre “como” a promessa poderia ser
realizada, uma vez que isso nao era perceptivel para Ela: “*Como € que vai ser isso, se eu
nao conheco homem algum?” (1, 34). Essa pergunta parece incompreensivel, pois Maria
estava noiva e, de acordo com o direito judaico, era ja considerada equivalente a uma
esposa, mesmo que ainda nao coabitasse com o marido e nao tivesse comegado a
comunhao matrimonial.

Desde Agostinho, a questao foi explicada no sentido de que Maria teria feito um voto de
virgindade e teria buscado o noivado sé para ter um protetor de sua virgindade. Mas essa
reconstrucao escapa completamente ao mundo do judaismo dos tempos de Jesus e
parece impensavel nesse contexto. Mas o que significa, entdo, essa palavra? Uma
resposta convincente nao foi encontrada pela exegese moderna. Diz-se que Maria, ainda
nao introduzida na casa de José e que naquele momento ainda nao tivera nenhum
contato com um homem, consideraria aquela incumbéncia como imediatamente urgente.
Isso, contudo, nao é convincente, porque o tempo de convivéncia ndao poderia estar



muito longe. Outros exegetas tendem a considerar a frase como uma construgao
puramente literaria, em vista do desenvolvimento do dialogo entre Maria e o anjo. Essa
tampouco é uma verdadeira explicacao para a frase. Poder-se-ia também trazer a mente
que, de acordo com o costume judaico, o noivado era assumido de forma unilateral pelo
homem, e ndo se pedia o consentimento a mulher. Mas mesmo essa indicacdo nao
resolve o problema.

Permanece, portanto, o enigma — ou talvez seria melhor dizer: o mistério — dessa
frase. Maria, por razoes que nao nos sao acessiveis, nao vé nenhum modo de se tornar
mae do Messias por meio da relacao conjugal. O anjo lhe da a confirmacao de que Ela
nao sera mae pelo modo normal, depois de ser recebida por José, mas por meio “da
sombra do poder do Altissimo” com a vinda do Espirito Santo, e declara com forca: “Para
Deus, nada € impossivel” (Lc 1, 37).

Depois disso, segue-se a terceira reacao, a resposta essencial de Maria: um simples “sim”
daquela que se declara serva do Senhor. “Faca-se em mim segundo a tua palavra” (Lc 1,
38).

Bernardo de Claraval, numa homilia de Advento, ilustrou de forma dramatica o aspecto
emocionante desse momento. Depois do fracasso dos primeiros pais, o mundo inteiro
esta as escuras sob o dominio da morte. Agora Deus procura entrar de novo no mundo;
bate a porta de Maria. Tem necessidade do concurso da liberdade humana: nao pode
redimir o homem, criado livre, sem um “sim” livre a sua vontade. Ao criar a liberdade, de
certo modo, Deus se tornou dependente do homem; o seu poder esta ligado ao “sim” nao
forcado de uma pessoa humana. Ora, Bernardo afirma que, nho momento do pedido a
Maria, 0 céu e a terra como que suspendem a respiracao. Dira “sim”?! Ela demora...
Porventura Ihe sera obstaculo a sua humildade? S6 por esta vez — diz-lhe Bernardo — nao
sejas humilde, mas magnanima! Da-nos o teu “sim”! Esse € o0 momento decisivo, em que
dos seus labios, do seu coracdo, surge a resposta: “Faca-se em mim segundo a tua
palavra”. E o momento da obediéncia livre, humilde e simultaneamente magnanima, na
qual se realiza a decisao mais sublime da liberdade humana.

Maria torna-se mae, através do seu “sim”. Varias vezes os Padres da Igreja exprimiram
tudo isso, dizendo que Maria teria concebido pelo ouvido, ou seja, através da sua escuta:
através da sua obediéncia, a Palavra entrou nela, e nela se tornou fecunda. Nesse
contexto, os Padres desenvolveram a ideia do nascimento de Deus em nds através da fé
e do Batismo, por meio dos quais 0 Logos vem a nds sem cessar, tornando-nos filhos de
Deus. Pensemos, por exemplo, nas palavras de Santo Irineu: “Como podera o homem
tornar-se Deus, se Deus nao se torna homem? Como deixarao o nascimento para a
morte, se nao forem regenerados em um novo nascimento, que nos foi dado, pela fé, de



modo maravilhoso e inesperado por Deus, no nascimento de uma Virgem, como sinal da
salvacao?” (Adversus haereses, 1V, 33, 4; cf. H. Rahner, Symbole der Kirche, p. 23).

Penso que seja importante ouvir também a Ultima frase da narracao lucana da
Anunciacao: “E o anjo a deixou” (Lc 1, 38). A grande hora do encontro com 0 mensageiro
de Deus, na qual toda a vida muda, passa; e Maria fica sozinha com a tarefa que
verdadeiramente supera toda a capacidade humana. Nao ha anjos ao seu redor; ela deve
prosseguir pelo seu caminho, que passara através de muitas obscuridades, a comecar
pelo espanto de José perante a sua gravidez até o momento em que se diz de Jesus que
esta “fora de si” (Mc 3, 21; cf. Jo 10, 20), antes, até a noite da Cruz.

Quantas vezes, em tais situacdes, Maria tera interiormente voltado a hora em que o
anjo de Deus lhe falara, tera escutado de novo e meditado a saudacao “alegra-te, cheia
de graca”, e as palavras de conforto “nao temas!”. O anjo parte, a missao permanece e,
juntamente com esta, matura a proximidade interior a Deus, o intimo ver e tocar a sua
proximidade.

4. C

Depois da reflexao sobre a narracao da anunciacao em Lucas, temos agora de ouvir a
tradicao do Evangelho de Mateus relativa ao mesmo acontecimento. Ao contrario de
Lucas, Mateus se refere a esse fato exclusivamente a partir da perspectiva de Sao José,
que, enquanto descendente de Davi, faz a ligacao da figura de Jesus a promessa feita a
Davi.

Mateus faz-nos saber, em primeiro lugar, que Maria era noiva de José. Segundo o
direito judaico entdo em vigor, o noivado representava ja um vinculo juridico entre os
dois comprometidos, pelo que Maria podia ser chamada esposa de José, embora nao se
tivesse ainda verificado o ato do seu acolhimento em casa, que fundava a comunhao
matrimonial. Como noiva, “a mulher vivia ainda na casa dos pais e continuava sob a
patria potestas. Passado um ano, realizava-se entao o acolhimento em casa, ou seja, a
celebracao do matrimoénio” (Gnilka, Das Matthdusevangelium I/1, p. 17). José teve de
constatar, entao, que Maria “achou-se gravida pelo poder do Espirito Santo” (Mt 1, 18).

Porém, aquilo que Mateus antecipa aqui sobre a origem do menino, José ainda nao o
sabe. Supde que Maria rompeu o noivado e — de acordo com a lei — deve abandona-la;
nessa situacao, pode decidir entre um ato juridico publico e uma forma privada: pode
levar Maria diante de um tribunal ou passar-lhe uma carta privada de repudio. José
escolhe a segunda via, para nao a “difamar” (v. 19). Nessa decisao, Mateus vé um sinal
de que José era “homem justo”.



A designacao de José como homem justo (zaddik) vai muito além da decisao tomada
naquele momento: oferece um retrato completo de Sao José e, ao mesmo tempo, insere-
0 entre as grandes figuras da Antiga Alianca, a comecar por Abraao, o justo. Pode-se
dizer que a forma de religiosidade presente no Novo Testamento se resume na palavra
“fiel”, enquanto, no Antigo Testamento, o conjunto de uma vida se sintetiza segundo a
Escritura no termo “justo”.

O Salmo 1 apresenta a imagem classica do “justo”. Por conseguinte podemos
considera-lo quase como um retrato da figura espiritual de Sao José. O justo, segundo
esse Salmo, € um homem que vive em intenso contato com a Palavra de Deus, que
“encontra o prazer na lei do Senhor” (v. 2). E como uma arvore que, plantada a beira das
aguas correntes, produz continuamente o seu fruto. Com a imagem das aguas correntes,
das quais se nutre a arvore, entende-se naturalmente a Palavra viva de Deus, onde o
justo faz penetrar as raizes de sua existéncia. Para ele, a vontade de Deus nao é uma lei
imposta a partir de fora, mas “alegria”; para ele, a lei torna-se espontaneamente
“evangelho”, boa nova, porque ele interpreta-a numa atitude de abertura pessoal e cheia
de amor para com Deus, e assim aprende a compreendé-la e vivé-la a partir de dentro.

Se 0 Salmo 1 considera, como caracteristica do “homem feliz”, o seu habitar na Torah,
na Palavra de Deus, o texto paralelo de Jeremias 17, 7 chama “bendito” aquele que “se
fia no Senhor, cuja confianca é o Senhor”. Aqui evidencia-se, com mais forca do que no
Salmo, o carater pessoal da justica: o confiar em Deus, uma atitude que da esperanca ao
homem. Embora nenhum dos dois textos fale diretamente do justo, mas do homem feliz
ou abencoado, podemos, juntamente com Hans-Joachim Kraus, considera-los como a
imagem auténtica do justo veterotestamentario e assim, a partir daqui, aprender
também o que Mateus nos quer dizer quando apresenta Sao José como “homem justo”.

Essa imagem — do homem que tem as suas raizes nas aguas vivas da Palavra de Deus,
nao cessa jamais de dialogar com Deus e, por isso, sempre produz fruto — torna-se
realidade concreta no acontecimento narrado, bem como em tudo o mais que se conta de
José de Nazaré. Depois da descoberta feita por José, trata-se de interpretar e aplicar a lei
de maneira justa; e o faz com amor: ndo quer expor publicamente Maria a ignominia.
Ama-a, mesmo no momento da grande desilusao. Nao encarna aquela forma de
legalidade exterior que Jesus denuncia em Mateus 23 e contra a qual luta Sao Paulo;
José vive a lei como evangelho, procura o caminho da unidade entre direito e amor. E
assim esta preparado interiormente para a mensagem nova, inesperada e humanamente
inacreditavel, que lhe vira de Deus.

O anjo “entra na casa” de Maria (Lc 1, 28), ao passo que a José aparece s6 em sonho,
mas em um sonho que é realidade e revela realidade. Mais uma vez nos € apresentado
um traco essencial da figura de Sdo José: a sua percepcao do divino e capacidade de



discernimento. SO a uma pessoa intimamente atenta ao divino e dotada de uma peculiar
sensibilidade a Deus e aos seus caminhos é que a mensagem de Deus pode vir ao
encontro dessa maneira; e a capacidade de discernimento € necessaria para se
reconhecer se tratara apenas de um sonho ou, entdao, se 0 mensageiro de Deus tinha
verdadeiramente vindo ter com ele e |he falara.

A mensagem que lhe é comunicada € desconcertante e requer uma fé
excepcionalmente corajosa. E possivel que Deus tenha verdadeiramente falado? Que
José tenha recebido a verdade no sonho, uma verdade que ultrapassa tudo aquilo que se
possa esperar? E possivel que Deus tenha agido dessa forma em um ser humano? E
possivel que Deus tenha realizado dessa maneira o inicio de uma nova histéria com os
homens? Antes, Mateus dissera que José estava “considerando interiormente”
(enthymétheéntos) a questao da justa reacao a gravidez de Maria. Podemos, pois,
imaginar como ele tera entdo lutado, no seu intimo, com esta mensagem inaudita do
sonho: “José, filho de Davi, nao temas receber Maria, tua mulher, pois o que nela foi
gerado vem do Espirito Santo” (Mt 1, 20).

José é interpelado explicitamente como filho de Davi e desse modo indica-se, ao
mesmo tempo, a tarefa que lhe cabe nesse acontecimento: enquanto herdeiro da
promessa feita a Davi, deve fazer-se garante da fidelidade de Deus. “Nao temas” aceitar
essa tarefa, que pode verdadeiramente suscitar temor. “"Nao temas”: isso dissera o anjo
da Anunciacao também a Maria. Com a mesma exortacao do anjo, José vé-se agora
envolvido no mistério da Encarnagao de Deus.

Depois da informacao sobre a concepcao do menino por virtude do Espirito Santo, é
confiado a José um encargo: Maria “dara a luz um filho e tu o chamaras com o nome de
Jesus, pois Ele salvara o seu povo dos seus pecados” (Mt 1, 21). Juntamente com o
convite a tomar consigo Maria como sua esposa, José recebe a ordem de dar um nome
ao menino e, desse modo, assumi-lo juridicamente como seu filho. O nome é 0 mesmo
que o anjo indicara a Maria para o menino: Jesus. O nome Jesus (Jeshua) significa “o
Senhor (YHWH) é salvacao”. O mensageiro de Deus, que em sonhos fala a José,
esclarece em que consiste essa salvacao: “Ele salvara o seu povo dos seus pecados”.
Desse modo, por um lado, Ihe é confiada uma alta missao teoldgica, uma vez que s o
proprio Deus pode perdoar os pecados. Assim o menino € colocado em relagao imediata
com Deus, estd ligado diretamente com o poder sagrado e salvador de Deus. Mas, por
outro lado, essa definicao da missao do Messias poderia parecer também decepcionante;
€ que a expectativa comum da salvagao estava orientada sobretudo para a penosa
situacao concreta de Israel: para a restauracao do reino davidico, para a liberdade e a
independéncia de Israel e, desse modo, naturalmente também para o bem-estar material



de um povo, em grande parte empobrecido. A promessa do perdao dos pecados oferece
ora muito, ora demasiado pouco: muito, porque se invade a esfera reservada ao proprio
Deus; demasiado pouco, porque parece que nao sao levados em consideracao o
sofrimento concreto de Israel e a sua real necessidade de salvagao.

Basicamente, nessas palavras, encontra-se ja antecipada toda a controvérsia sobre o
messianismo de Jesus: Ele redimiu verdadeiramente Israel ou nao tera porventura
deixado tudo como antes? A missao, tal como Ele a viveu, é a resposta a promessa ou
nao? Seguramente nao corresponde a expectativa imediata da salvacao messianica por
parte dos homens, que se sentiam oprimidos nao tanto pelos seus pecados mas,
sobretudo, pelos seus sofrimentos, a sua falta de liberdade, a sua existéncia miseravel.

O préprio Jesus levantou drasticamente a questao sobre a prioridade da necessidade
humana de redencao, quando quatro homens, nao podendo fazer entrar o paralitico pela
porta por causa da multidao, o fizeram descer do teto para coloca-lo aos pés de Jesus. A
propria existéncia do paralitico era uma oragao, um grito que pedia salvagao, um grito ao
qual Jesus, em contraste total com a expectativa dos portadores e do préprio doente,
responde com estas palavras: “Filho, os teus pecados estao perdoados” (Mc 2, 5). Isso
nao era precisamente aquilo que o povo esperava, nao era bem isso que entrava nos
interesses do povo: o paralitico devia nao ser liberto dos pecados, mas poder caminhar.
Os escribas contestavam a presuncao teoldgica das palavras de Jesus; o doente e as
pessoas ao redor estavam desiludidos, porque Jesus parecia ignorar a verdadeira
necessidade desse homem.

Toda a cena me parece muito significativa para a questao sobre a missao de Jesus, tal
como é descrita pela primeira vez nas palavras do anjo a José. Nela, se da resposta tanto
a critica dos escribas como a silenciosa expectativa do povo: Jesus, ordenando ao doente
que tome a sua maca e va embora curado, demonstra que é capaz de perdoar os
pecados; e assim fica salvaguardada a prioridade do perdao dos pecados como
fundamento de toda verdadeira cura do homem.

O homem é um ser relacional; se fica perturbada a primeira relacao fundamental do
homem — a relacao com Deus —, entao nada mais pode estar verdadeiramente em
ordem. E dessa prioridade que se trata a mensagem e atividade de Jesus: Ele quer, em
primeiro lugar, chamar a atengao do homem para o cerne do seu mal, fazendo-lhe ver: se
nao estiveres curado nisso, entao, apesar de todas as coisas boas que possas encontrar,
verdadeiramente nao estaras curado.

Assim, na explicacao do nome de Jesus dada a José no sonho, ja esta presente um
esclarecimento fundamental sobre 0 modo como se deve conceber a salvacao do homem
e, consequentemente, qual € a tarefa essencial do portador da salvagao.



O anuncio do anjo a José relativo a concepcao e ao nascimento virginais de Jesus é
seguido, em Mateus, ainda por duas afirmacdoes complementares.

Antes de qualquer coisa, o evangelista mostra que desse modo se cumpre aquilo que
estava predito na Escritura. Isso faz parte da estrutura fundamental do seu Evangelho:
fornecer uma “prova da Escritura” para todos os acontecimentos essenciais, a fim de
deixar claro que as palavras da Escritura aguardavam por tais eventos e os prepararam
em seu significado intimo. Assim, Mateus mostra que as palavras antigas se tornam
realidade na histéria de Jesus; e, simultaneamente, mostra que a histéria de Jesus é
verdadeira, isto &, provém da Palavra de Deus, é sustentada e permeada por ela.

Depois da citacao biblica, Mateus completa a narracao, referindo que José se levantou
do sono e fez o que Ihe fora mandado pelo anjo do Senhor. Tomou consigo Maria, sua
esposa, e, sem que antes a “tivesse conhecido”, ela deu a luz o Filho. Sublinha-se assim,
uma vez mais, que o Filho ndo é gerado dele, mas do Espirito Santo. Por fim, o
evangelista acrescenta: ao menino, “ele o chamou com o nome de Jesus” (Mt 1, 25).

Mais uma vez e de maneira muito concreta, José nos é apresentado aqui como
“homem justo”: o seu permanecer interiormente alerta para Deus — uma atitude que |Ihe
permite acolher e compreender a mensagem — torna-se espontaneamente obediéncia. Se
antes procurara adivinhar com as préprias capacidades, agora sabe a coisa justa que
deve fazer. Sendo homem justo, segue a ordem de Deus, como diz o Salmo 1.

Mas devemos, agora, ouvir a prova da Escritura apresentada por Mateus, que se
tornou — e como podia ser de outra maneira? — objeto de longas discussdes exegéticas. O
versiculo soa assim: “Tudo isso aconteceu para que se cumprisse o que o Senhor havia
dito pelo profeta: ‘Eis que a virgem concebera e dara a luz um filho; e o chamarao com o
nome de Emanuel, que traduzido significa dizer Deus esta conosco’ (Mt 1, 22-23; cf. Is 7,
14). Procuremos compreender, antes de mais nada, no seu contexto histérico originario,
essa frase do profeta, que através de Mateus se tornou um texto cristoldgico importante
e fundamental, para vermos depois como nela se reflete o mistério de Jesus Cristo.

Excepcionalmente podemos fixar, de forma muito precisa, a data desse versiculo de
Isaias: situa-se no ano de 733 a.C. Com uma repentina campanha militar, o rei assirio
Teglat-Falasar III repeliu logo no inicio uma insurreicao dos Estados siro-palestinenses.
Entao os reis Resin, de Damasco (Siria), e Faceia, de Israel, uniram-se numa coligagao
contra a grande poténcia assiria; mas, ndao tendo conseguido persuadir o rei Acaz, de
Juda, a aderir a sua alianca, decidiram entrar em luta contra o rei de Jerusalém para
incluir o seu pais na referida coligacao.

Muito compreensivelmente, Acaz e o seu povo ficam apavorados diante da alianca
inimiga; o coracdo do rei e o do povo agitam-se “como se agitam as arvores do bosque



impelidas pelo vento” (Is 7, 2). Apesar disso, Acaz — evidentemente um politico que
calculava com prudéncia e frieza — mantém-se na linha ja tomada: nao quer aderir a uma
alianca anti assiria que claramente, diante da enorme prevaléncia da grande poténcia,
nao tem qualquer possibilidade de sucesso. Em vez disso, conclui com a Assiria um pacto
de protecao, fato este que, por um lado, lhe garante a seguranca e salva o seu pais da
destruicao, mas, por outro, exige como preco a adoracao das divindades estatais da
poténcia protetora.

Na verdade, foi depois da conclusao do pacto, celebrado por Acaz com a Assiria nao
obstante a adverténcia do profeta Isaias, que se chegou a construcdo de um altar
segundo o modelo assirio no Templo de Jerusalém (cf. 2 Rs 16, 11ss; ver Kaiser, Der
Prophet Jesaja, p. 73). Mas, no momento contemplado pela citacdo de Isaias (agora
tomada por Mateus), ainda nao se tinha chegado a este ponto. Uma coisa, porém, era
clara: se Acaz concluisse o pacto com o grande rei assirio, isso significaria que ele, como
homem politico, confiava mais no poder do rei que na forca de Deus, a qual,
evidentemente, nao |he parecia suficientemente real. Em Ultima analise, portanto,
tratava-se aqui nao de um problema politico, mas de uma questao de fé.

Nesse contexto, Isaias diz ao rei que ndo deve ter medo diante daquelas “duas achas
fumegantes” — a Siria e Israel (Efraim) — e, consequentemente, ndao havia motivo algum
para o pacto de protecao com a Assiria: deve apostar na fé e nao num calculo politico. E
indo totalmente contra o costume, o Profeta convida Acaz a pedir um sinal de Deus, quer
nas profundezas dos abismos quer no alto dos céus. A resposta do rei de Juda parece
devota: nao quer tentar a Deus nem quer pedir qualquer sinal (cf. Is 7, 10-12). O profeta,
que fala por ordem de Deus, nao se deixa enredar; sabe que a renlincia do rei a um sinal
nao & — como parece — uma expressao de fé, mas, pelo contrario, um indicio do fato de
nao querer ser perturbado na sua “realpolitik”.

Entao o profeta anuncia que o proprio Senhor lhe dara um sinal: “Eis que a virgem
concebeu e dard a luz um filho e por-lhe-a o0 nome de Emanuel (porque Deus esta
conosco)” (Is 7, 14).

Mas, com essas palavras, qual € o sinal prometido a Acaz? Mateus, e toda a tradicao
crista com ele, vé ai um anuncio do nascimento de Jesus da Virgem Maria; Jesus que,
verdadeiramente, nao tem o nome de Emanuel, mas € o Emanuel, como procura ilustrar
a narracao inteira dos Evangelhos. Esse homem — mostram-nos os Evangelhos — é Ele
proprio a permanéncia de Deus com os homens. E verdadeiro homem e,
simultaneamente, Deus; é verdadeiro Filho de Deus.

Mas foi assim que Isaias entendeu o sinal anunciado? A isto se objeta antes de tudo -
e com razao — que, na verdade, é anunciado a Acaz um sinal, que Ihe seria dado naquele



momento para trazé-lo a fé no Deus de Israel como verdadeiro senhor do mundo; por
conseguinte, o sinal deveria ser procurado e identificado no contexto histdrico do tempo
em que foi anunciado pelo profeta. Assim a exegese, com grande sutileza e lancando
mao de todas as possibilidades da erudicao histdrica, pos-se a procura de uma explicacao
historica contemporanea do desenrolar dos fatos... mas sem éxito.

No seu comentario a Isaias, Rudolf Kilian descreveu brevemente as tentativas
essenciais desse género, e apresentou quatro tipos principais. O primeiro diz: com o
termo “Emanuel”, refere-se ao Messias. Mas a ideia do Messias s6 se desenvolveu
plenamente no periodo do exilio e sucessivamente; quando muito, poder-se-ia encontrar
aqui uma antecipacao dessa figura; nao € possivel individuar uma correspondéncia
historica de entdo. A segunda hipdtese supde que o “Deus conosco” seja um filho do rei
Acaz, talvez Ezequias; € uma tese que nao encontra apoio em parte nenhuma. A terceira
teoria imagina que se trate de um dos filhos do profeta Isaias, ambos com nomes
proféticos: Sear-Iasub “um resto voltara” e Maer-Salal-Has-Baz “pronto-para--o-saque-
veloz-para-a-pilhagem” (cf. Is 7, 3; 8, 3); mas também essa tentativa nao convence. Uma
quarta tese aposta numa interpretacao coletiva: Emanuel seria o novo Israel e a ‘almah
(“virgem”) seria “nada mais e nada menos que a figura simbdlica de Siao”. Mas o
contexto do profeta nao apresenta qualquer indicio para tal concepcao, até porque nem
este poderia ser um sinal histérico contemporaneo. Kilian conclui essa sua analise dos
varios tipos de interpretacao, dizendo: “Como resultado dessa visao de conjunto, vemos
que nenhuma das tentativas de interpretacao consegue verdadeiramente convencer. Em
relacdo a mae e ao filho, permanece o mistério, pelo menos para o leitor atual, mas
presumivelmente também para o ouvinte de entao e talvez mesmo para o préprio
profeta” (Jesaja, p. 62).

Sendo assim, que podemos dizer? De forma analoga ao que sucede com o grande
cantico do Servo de YHWH em Isaias 53, a afirmacao relativa a virgem que da a luz o
Emanuel € uma Palavra a espera. No seu contexto histdrico, ndo se encontra qualquer
correspondéncia, pelo que permanece uma questao em aberto: nao € uma Palavra
dirigida apenas a Acaz, nem somente a Israel; mas dirige-se a humanidade. O sinal que o
proprio Deus anuncia nao é oferecido para uma situagao politica concreta, mas diz
respeito ao homem e a historia no seu todo.

Porventura nao deviam os cristaos ouvir essa Palavra como Palavra para eles?
Porventura nao deviam, tocados pela Palavra, chegar a certeza de que a Palavra, que ali
permanecia de forma estranha a espera de ser decifrada, se tornou agora realidade? Nao
deviam eles estar convencidos de que, no nascimento de Jesus da Virgem Maria, Deus
nos deu este sinal? O Emanuel veio. Assim resumiu Marius Reiser a experiéncia que
fizeram os leitores cristdaos com essa Palavra: “O vaticinio do profeta € como um buraco



de fechadura miraculosamente preparado, no qual a chave - Cristo — entra
perfeitamente” (Bibelkritik, p. 328).

Sim, eu creio que podemos hoje, depois de toda a laboriosa pesquisa da exegese
critica, compartilhar, de modo totalmente novo, a maravilha pelo fato de que uma
Palavra do ano 733 a.C, que ficara incompreensivel, se cumpriu no momento da
concepcao de Jesus Cristo: na verdade, Deus deu-nos um grande sinal que diz respeito
ao mundo inteiro.

5. 0

No final, porém, devemos pdr-nos muito seriamente a seguinte questao: aquilo que os
dois evangelistas Mateus e Lucas, de forma diferente e com base em tradi¢des diversas,
nos dizem sobre a concepgao de Jesus por obra do Espirito no seio da Virgem Maria é um
acontecimento historico real ou € uma piedosa lenda que, a seu modo, quer exprimir e
interpretar o mistério de Jesus?

Procurou-se, principalmente a partir de Eduard Norden (t 1941) e Martin Dibelius (t
1947), fazer derivar a narracao do nascimento virginal de Jesus da histdria das religioes e
fez-se aparentemente, uma particular descoberta nas narrativas sobre a geracao e o
nascimento dos farads egipcios. Um segundo ambito de ideias parecidas foi encontrado
no judaismo antigo — sempre no Egito — em Filon de Alexandria (t depois de 40 d.C.).
Todavia, esses dois ambitos de ideias sao muito diferentes entre si: na descricao da
geracao divina dos farads, em que a divindade se aproxima corporalmente da mae, trata-
se em Ultima analise da legitimacao teoldgica do culto ao soberano, de uma teologia
politica que quer colocar o rei na esfera do divino e assim legitimar a sua pretensao
divina; por sua vez, a descricao que Fildn faz da geracao, a partir duma semente divina,
dos filhos dos Patriarcas tem um carater alegérico. “As esposas dos Patriarcas (...)
tornam-se alegorias das virtudes; enquanto tais, ficam gravidas de Deus e dao a luz, para
seus maridos, as virtudes por elas personificadas” (Gnilka, Das Matthdausevangelium, I/1,
p. 25). Até que ponto se considerem — alegoria a parte — as coisas também reais, é dificil
de calcular.

O resultado de uma leitura atenta € que nem no primeiro nem no segundo caso temos
um verdadeiro paralelismo com a narracao do nascimento virginal de Jesus. O mesmo
vale para os textos provenientes do ambiente greco-romano, que se pensava poder citar
como modelos pagaos da narracao da concepcao de Jesus por obra do Espirito Santo: a
uniao entre Zeus e Alcmena, da qual teria nascido Hércules, a unido entre Zeus e Danae,
da qual teria nascido Perseu, etc.



A diferenca das concepcoes é tdao profunda que — de fato — ndo se pode falar de
verdadeiros paralelos. Nas narrativas dos Evangelhos, continuam plenamente
preservadas a unicidade do Unico Deus e a diferenca infinita entre Deus e a criatura; nao
existe nenhuma confusdao, nem ha nenhum semideus. A Palavra criadora de Deus,
sozinha, realiza algo de novo. Jesus, nascido de Maria, é plenamente homem e
plenamente Deus, sem confusao e sem divisao, como especificara o Credo de Calcedonia
no ano de 451.

As narracoes em Mateus e Lucas nao sao formas mais desenvolvidas de mitos.
Segundo a sua nocao de fundo, estdo solidamente colocadas na tradicao biblica de Deus
Criador e Redentor. Mas, quanto ao seu contelddo concreto, provém da tradigao familiar;
sao uma tradicao transmitida que conserva aquilo que aconteceu.

Eu consideraria como a Unica explicacao verdadeira daquelas narrativas aquilo que
Joachim Gnilka, retomando Gerhard Delling, exprime sob a forma de pergunta: “Tera
porventura o mistério do nascimento de Jesus (...) sido anteposto ao Evangelho em um
segundo tempo, ou nao se demonstra antes que o mistério era conhecido, s6 que nao se
queria falar demasiado dele nem torna-lo um acontecimento vulgar ao alcance da mao?”
(p. 30).

Parece-me normal que, s6 depois da morte de Maria, se pudesse tornar publico o
mistério e entrar na tradicdo comum do cristianismo primitivo; podia entdao também ser
inserido no desenvolvimento da doutrina cristologica e relacionado com a confissao que
reconhecia, em Jesus, o Cristo, o Filho de Deus. E ndao no sentido que de uma ideia se
teria depois desenvolvido uma narracao, transformando a ideia num fato, mas ao
contrario: o acontecimento, um fato agora dado a conhecer, tornava-se objeto de
reflexao, a procura da sua compreensao. Do conjunto da figura de Jesus Cristo descia
uma luz sobre esse evento e, vice-versa, a partir do evento compreendia-se ainda mais
profundamente a légica de Deus. O mistério do inicio iluminava o que vinha a seguir e,
vice-versa, a fé em Cristo ja desenvolvida ajudava a compreender o inicio, a sua
densidade de significado. Assim se desenvolveu a cristologia.

Talvez seja oportuno mencionar aqui um texto que, como um pressagio do mistério do
parto virginal, fez o cristianismo ocidental refletir desde os primeiros tempos. Refiro-me a
quarta écloga de Virgilio, que pertence ao seu ciclo de poesias Bucolicas (poesias
pastoris), composto, aproximadamente, 40 anos antes do nascimento de Jesus. No meio
dos versos jocosos sobre a vida do campo, de improviso ressoa um tom muito diferente:
anuncia-se a chegada de uma nova grande ordem do mundo a partir do que é “integro”
(ab integro). “Iam redit et virgo — ja retorna a virgem”. Uma nova linhagem desce do alto
do céu. Nasce um menino, com o qual termina a geracao “de ferro”.



O que é que se promete aqui? Quem & a virgem? Quem é o menino a quem se alude?
Como no caso de Isaias 7, 14, também aqui os estudiosos procuraram identificacoes
historicas, que acabaram igualmente em nada. Assim sendo, o que é que diz o texto? O
quadro imaginario do conjunto deriva da representacao antiga do mundo: na base, esta a
doutrina do ciclo das eras e do poder do destino. Mas essas ideias antigas adquirem uma
ardente atualidade com a expectativa de que teria chegado a hora para uma grande
mudanca das eras; e o que fora até entdo apenas um esquema longinquo, de improviso
torna-se presente. Na época de Augusto, depois de todos os desastres por causa de
guerras e guerras civis, o império é atravessado por uma onda de esperanca: agora
deveria finalmente comecar um grande periodo de paz, deveria surgir uma nova ordem
mundial.

Faz parte dessa atmosfera de expectativa da novidade também a figura da virgem,
imagem da pureza, da integridade, do comeco “ab integro”. E faz parte dela a
expectativa do menino, do “rebento divino” (deum suboles). Por isso, talvez se possa
dizer que a figura da virgem e a do menino divino fazem parte, de algum modo, das
imagens primordiais da esperanca humana que emergem em momentos de crise e de
expectativa, sem que haja figuras concretas no horizonte.

Voltemos as narrativas biblicas sobre o nascimento de Jesus da Virgem Maria, que
concebera o menino por obra do Espirito Santo. Trata-se de uma realidade verdadeira?
Ou porventura foram aplicadas as figuras de Jesus e sua Mae as ideias de tais
arquétipos?

Quem |é as narrativas biblicas e as compara com as tradicoes semelhantes de que
antes se falou brevemente, vé imediatamente a diferenca profunda. Tanto a comparacao
com as ideias egipcias acenadas como o sonho da esperanca que encontramos em
Virgilio conduzem-nos para mundos de carater muito diferente.

Em Mateus e Lucas, ndo ha nenhum indicio de uma guinada cdsmica, nada de contatos
fisicos entre Deus e os homens: é-nos narrada uma histéria muito humilde e, todavia, por
isso mesmo, de uma grandeza enorme. E a obediéncia de Maria que abre a porta para
Deus. A Palavra de Deus, o seu Espirito, cria nela o menino; cria-o através da porta da
sua obediéncia. Assim, Jesus € o novo Addao, um novo comeco “abintegro”, ou seja, da
Virgem que esta plenamente a disposicao da vontade de Deus. Acontece assim uma nova
criacdo, que todavia esta ligada ao “sim” livre da pessoa humana de Maria.

Talvez se possa dizer que os sonhos secretos e confusos da humanidade a propdsito
de um novo inicio realizaram-se nesse acontecimento: numa realidade como s6 Deus
podia criar.



Por conseguinte, o que dizemos no Credo — “Creio (...) em Jesus Cristo, seu [de Deus]
Unico Filho, nosso Senhor, que foi concebido pelo poder do Espirito Santo; nasceu da
Virgem Maria” — é verdade?

A resposta, sem qualquer hesitacao, € sim. Karl Barth fez notar que, na histéria de
Jesus, ha dois pontos nos quais o agir de Deus intervém diretamente no mundo material:
0 seu nascimento da Virgem e a ressurreicao do sepulcro, donde Jesus saiu e nao sofreu
a corrupcao. Esses dois pontos sao um escandalo para o espirito moderno. A Deus é
concedido agir sobre as ideias e os pensamentos, na esfera espiritual, mas nao sobre a
matéria. Isso incomoda; ali ndo é o seu lugar. Mas é precisamente disto que se trata: que
Deus é Deus, € nao Se move apenas no mundo das ideias. Nesse sentido, em ambos os
pontos, trata-se precisamente de Deus ser Deus. Estd em jogo a questdao: também Lhe
pertence a matéria?

Naturalmente ndo se podem atribuir a Deus coisas insensatas ou ndao razoaveis ou que
estejam em contraste com a sua criacao. Ora, aqui nao se trata de algo nao razoavel ou
de contraditério, mas precisamente de algo de positivo: do poder criador de Deus, que
abraca todo o ser. Por isso, estes dois pontos — o parto virginal e a ressurreicao real do
timulo — sdao pedras de toque para a fé. Se Deus nao tem poder também sobre a
matéria, entao Ele ndao é Deus. Mas Ele possui esse poder e, com a concep¢ao e a
ressurreicao de Jesus Cristo, inaugurou uma nova criacdao; assim, enquanto Criador, Ele é
também o nosso Redentor. Por isso, a concepcao e o nascimento de Jesus da Virgem
Maria sdao elementos fundamentais da nossa fé e um luminoso sinal de esperanca.



CAPITULO 3
O nascimento de Jesus em Belém

1. O

“Naqueles dias, apareceu um edito de César Augusto, ordenando o recenseamento de
todo o mundo habitado” (Lc 2, 1). Com essas palavras, Lucas introduz a sua narrativa
sobre 0 nascimento de Jesus e explica por que este aconteceu em Belém: um
recenseamento, com a finalidade de determinar e depois cobrar os impostos, € a razao
pela qual José com Maria, sua esposa que esta gravida, se deslocam de Nazaré a Belém.
O nascimento de Jesus na cidade de Davi situa-se no quadro da grande histdria universal,
embora o imperador nada saiba dessa gente simples que, por causa dele, tem de viajar
em um momento dificil e assim, aparentemente por acaso, o menino Jesus nascera no
lugar da promessa.

Para Lucas, o contexto histdérico-universal é importante. Pela primeira vez, é registrada
“toda a terra”, a ecumene no seu todo; pela primeira vez, ha um governo e um reino que
abraca o orbe; pela primeira vez, hd uma grande area que vive em paz, onde os bens de
todos podem ser registrados e postos a servico da comunidade. SO nesse momento, em
que se verifica uma comunhado de direitos e bens em larga escala e em que uma lingua
universal permite a uma comunidade cultural a compreensao no pensamento e na agao,
pode entrar no mundo uma mensagem universal de salvacao, um portador universal de
salvacao: é realmente “a plenitude dos tempos”.

Mas a ligacao entre Jesus e Augusto situa-se numa profundidade ainda maior. Augusto
nao queria ser apenas mais um soberano, como os que vieram antes dele e haveriam de
vir depois. A inscricao de Priene, que remonta ao ano 9 a.C,, faz-nos ver como Augusto
queria ser visto e considerado. La se diz que o dia do nascimento do imperador “conferiu
uma fisionomia diversa a todo o mundo. Este teria ido a ruina, se nele que nasceu agora
nao tivesse brilhado uma felicidade comum (...). A providéncia, que divinamente dispoe a



nossa vida, cumulou este homem, para a salvacao dos homens, de tais dons que o
mandou a nds e as geragoes futuras como salvador (sotér) (...). O dia de nascimento do
deus foi para o mundo o inicio dos “evangelhos” com ele relacionados. A partir do seu
nascimento, deve comecar uma nova contagem do tempo” (cf. Stéger, Das Evangelium
nach Lukas, p. 74).

Com base em um texto desse género, é claro que Augusto era visto ndao apenas como
politico, mas também como figura teoldgica, tendo em conta que a nossa separacao
entre politica e religido, entre politica e teologia, ndo existia de modo algum no mundo
antigo. Ja no ano 27 a.C,, trés anos depois da sua tomada de posse, o Senado romano
tinha-lhe conferido o titulo de augustus (em grego sebastos) — “o adoravel”. Na inscricao
de Priene, é chamado salvador (sotér). Enquanto, na literatura, esse titulo era atribuido a
Zeus mas também a Epicuro e a Esculapio, na traducao grega do Antigo Testamento é
reservado exclusivamente para Deus. Aplicado a Augusto, tal titulo possui uma conotacao
divina: o imperador suscitou uma mudanca no mundo, introduziu um novo tempo.

Na quarta écloga de Virgilio, ja encontramos essa esperanca em um mundo novo, a
expectativa do regresso do paraiso. Embora em Virgilio — como vimos — se apresente um
horizonte mais vasto, sente-se a influéncia do modo como se concebia a vida na era de
Augusto: “Agora tudo deve mudar...”.

Queria ainda sublinhar de modo particular dois aspectos relevantes da percepcao de si
mesmo, propria de Augusto e dos seus contemporaneos. O “salvador” trouxe ao mundo
sobretudo a paz. Ele mesmo fez representar essa sua missao de portador de paz, de
forma monumental e para todos os tempos, na Ara Pacis Augusti, cujos restos
preservados evidenciam ainda hoje de maneira impressionante como a paz universal, que
ele garantiu por um certo tempo, teria permitido as pessoas dar um profundo suspiro de
alivio e esperanca. A esse respeito, citando Antonie Wlosok, Marius Reiser escreve: no dia
23 de setembro (aniversario do imperador), “a sombra deste reldgio de sol avancava de
manha até a noite, por cerca de 150 metros, direto sobre a linha do equindcio,
precisamente até o centro da Ara Pacis; ha, portanto, uma linha direta que vai do
nascimento deste homem a pax e assim se demonstra, de modo visivel, que ele é natus
ad pacem (nascido para a paz). A sombra provém de uma esfera (...) [a esfera] € ao
mesmo tempo a circunferéncia do céu e também o globo da terra, simbolo do dominio
sobre 0 mundo que agora foi pacificado” (Wie wahr ist die Weihnachtsgeschichte?, p.
459).

Aqui transparece ainda outro aspecto da autoconsciéncia de Augusto: a universalidade,
que o préprio Augusto — numa espécie de narracao da sua vida e da sua obra, o chamado



Monumentum Ancyranum — documentou com dados concretos e pos em grande destaque.

E assim chegamos de novo ao registro de todos os habitantes do império, fato este
que liga o nascimento de Jesus de Nazaré com o imperador Augusto. Sobre essa
cobranca de impostos (o0 recenseamento), ha uma larga discussao entre os estudiosos,
em cujos detalhes nao precisamos entrar.

Um primeiro problema ainda € bastante facil de esclarecer: o recenseamento teve
lugar no tempo do rei Herodes, o Grande, que, porém, morreu ja no ano 4 a.C. O inicio
da nossa contagem do tempo — a determinacao do nascimento de Jesus — remonta ao
monge Dionisio, o Exiguo (T aprox. 550), que evidentemente errou alguns anos nos seus
calculos. Portanto, temos de fixar a data historica do nascimento de Jesus algum ano
antes.

Mas temos outras duas datas que causaram grandes controvérsias. De acordo com
Flavio Josefo, a quem principalmente devemos 0s nossos conhecimentos da histdria
judaica na época de Jesus, o recenseamento ocorreu no ano 6 d.C. sob o governador
Quirino e — porque nele se tratava em Ultima analise de dinheiro — levou a insurreicao de
Judas, o Galileu (cf. At 5, 37). Além disso, a acao de Quirino no ambiente siro-judaico ter-
se-ia verificado apenas naquele periodo e nao antes. Esses fatos, porém, em si mesmos
nao sao seguros; de todos os modos, ha indicios de que Quirino, por encargo do
imperador, ja atuava por volta do ano 9 a.C. na Siria. Desse modo, revelam-se
convincentes as indicacoes de diversos estudiosos — por exemplo, Alois Stdger —, segundo
as quais o “recenseamento” nas circunstancias de entdao se desenrolava lentamente
estendendo-se por alguns anos. Alids, o mesmo efetuava-se em duas etapas: primeiro, a
inscricdao de todas as propriedades em terras e imdveis, e depois — em um segundo
momento — a determinagcao dos impostos concretos a pagar. Assim, a primeira etapa
ocorreu nos dias do nascimento de Jesus; e a segunda etapa, que para o povo era muito
mais irritante, suscitou a insurreicao (cf. Stoger, Das Evangelium nach Lukas, p. 372ss).

Por Ultimo, objetou-se também que, para tal inventario, nao teria sido necessaria a
deslocacao de “cada um na sua prépria cidade” (Lc 2, 3). Mas, por varias fontes, sabemos
que os interessados deviam apresentar-se na localidade onde tinham as terras de sua
propriedade. De acordo com isso, podemos supor que José, da casa de Davi, possuisse
um terreno em Belém, pelo que tinha de ir |a para a cobranca dos impostos.

Acerca de muitos detalhes, poder-se-a sempre discutir. Permanece dificil lancar um
olhar na vida diaria de um organismo tao distante de nds e tao complexo como foi o
Império Romano. Mas os conteddos essenciais dos fatos referidos por Lucas
permanecem, apesar de tudo, historicamente crediveis, ja que ele resolveu expb-los —
como diz no prélogo do seu Evangelho — “ap6s acurada investigacao de tudo” (1, 3). Tal



investigacao foi feita, obviamente, com os meios a sua disposicao. Entretanto, Lucas
estava mais perto das fontes e dos acontecimentos do que nds, apesar de toda a
erudicao historica, o possamos pretender.

Voltemos ao contexto global do momento historico em que sucedeu o nascimento de
Jesus. Com a referéncia ao imperador Augusto e a “ecumene inteira”, Lucas criou
deliberadamente um quadro ao mesmo tempo histérico e teoldgico para os
acontecimentos que ia narrar.

Jesus nasceu num periodo que se pode determinar com precisao. No inicio da atividade
publica de Jesus, Lucas oferece mais uma vez uma datacdao detalhada e cuidadosa
daquele momento histérico: € o décimo quinto ano do governo de Tibério César; além
disso, sao mencionados o governador romano daquele ano e os tetrarcas da Galileia, da
Itureia e da Traconitide, bem como de Abilene, e depois os sumos sacerdotes (cf. Lc 3, 1-
2).

Jesus nao nasceu nem apareceu em publico naquele indefinido “uma vez”, tipico do
mito; mas pertence a um tempo, que se pode datar com precisao, e a um ambiente
geografico exatamente definido: o universal e o concreto tocam-se mutuamente. N'Ele, o
Logos, a Razao criadora de todas as coisas entrou no mundo. O Logos eterno fez-Se
homem, disso faz parte o contexto de lugar e tempo. A essa realidade concreta esta
ligada a fé, ainda que depois, em virtude da ressurreicao, o espaco temporal e geografico
figue superado, e aquele “vos precede na Galileia” (Mt 28, 7) por parte do Senhor lance
na vastidao aberta da humanidade inteira (cf. Mt 28, 16ss.).

Importante € ainda outro elemento. O decreto de Augusto para o registro fiscal de todos
os cidadaos da ecumene leva José, juntamente com a sua esposa Maria, a Belém, a
cidade de Davi, e desse modo favorece o cumprimento da promessa do profeta Miqueias,
segundo a qual o Pastor de Israel havia de nascer naquela cidade (cf. 5,1-3). Sem o
saber, o Imperador contribui para o cumprimento da promessa: a historia do Império
Romano e a histdria da salvacado, iniciada por Deus com Israel, entrelacam-se uma na
outra. A histdria da eleicao feita por Deus, até entao limitada a Israel, entra na vastidao
do mundo, da histéria universal. Deus, que é o Deus de Israel e de todos os povos,
demonstra ser o verdadeiro guia de toda a historia.

Reconhecidos representantes da exegese moderna sao de opiniao que a informacao
fornecida pelos dois evangelistas, Mateus e Lucas, de que Jesus nasceu em Belém, seria
uma afirmacao teoldgica, nao histdrica. Na realidade, Jesus teria nascido em Nazaré.
Com as narrativas do nascimento de Jesus em Belém, a historia teria sido teologicamente



reelaborada de acordo com as promessas, para poderem assim — com base no local do
nascimento — indicar Jesus como o Pastor esperado de Israel (cf. Miq 5,1-3; Mt 2, 6).

Eu nao vejo como se possam aduzir, apoiando tal teoria, fontes verdadeiras. De fato,
em relacao ao nascimento de Jesus, nao temos outras fontes além das narrativas da
infancia feitas por Mateus e Lucas. Vé-se que os dois dependem de representantes de
tradicdes muito diferentes; sao influenciados por perspectivas teoldgicas diferentes, e
inclusive as suas informacoes histdricas divergem parcialmente.

Parece que Mateus desconhecia que tanto José como Maria habitavam inicialmente em
Nazaré. Por isso, quando voltam do Egito, a primeira intencao de José é ir para Belém, e
s a noticia de que na Judeia reina um filho de Herodes é que o induz a retirar-se para a
Galileia. Ao passo que, para Lucas, € claro, desde o inicio, que a Sagrada Familia, depois
dos acontecimentos do nascimento, voltou para Nazaré. As duas linhas diversas de
tradicao concordam na informacao de que o local do nascimento de Jesus era Belém. Se
nos ativermos as fontes, fica evidente que Jesus nasceu em Belém e cresceu em Nazaré.

2.0

“Enquanto 1a estavam [em Belém], completaram-se os dias para o parto, € ela deu a luz
o seu filho primogénito, envolveu-o com faixas e reclinou-o numa manjedoura, porque
nao havia lugar para eles na sala” (Lc 2, 6-7).

Comecamos 0 nosso comentario a partir das Ultimas palavras desta frase: “por nao
haver lugar para eles na sala”. A meditacao, na fé, dessas palavras encontrou nessa
afirmacao um paralelismo intimo com as palavras, cheias de profundo conteldo, que
temos no Prologo de Sao Jodo: “Veio para o que era seu, € 0s seus hao o receberam” (Jo
1, 11). Para o Salvador do mundo, Aquele para quem todas as coisas foram criadas (cf. Cl
1, 16), nao ha lugar. “As raposas tém tocas e as aves do céu, ninhos; mas o Filho do
Homem nao tem onde reclinar a cabeca” (Mt 8, 20). Aquele que foi crucificado fora da
porta da cidade (cf. Heb 13, 12) também nasceu fora da porta da cidade.

Tudo isso nos deve fazer pensar, nos deve recordar a inversao de valores que se
verifica na figura de Jesus Cristo, na sua mensagem. Desde o seu nascimento, Jesus nao
pertence aquele ambiente que, aos olhos do mundo, é importante e poderoso; e contudo
€ precisamente esse homem irrelevante e sem poder que Se revela como o
verdadeiramente Poderoso, como Aquele de quem, no final das contas, tudo depende.
Por conseguinte, faz parte do tornar-se cristao este sair do ambito daquilo que todos
pensam e querem, sair dos critérios predominantes, para entrar na luz da verdade sobre
0 NOSso ser e, com essa luz, alcancar o justo caminho.



Maria colocou o menino recém-nascido numa manjedoura (cf. Lc 2, 7). Daqui, com razao,
se deduziu que Jesus nasceu num estabulo, num ambiente pouco confortavel — vem-nos
a tentacao de dizer: indigno —, que todavia, proporcionava a discricdo necessaria para o
acontecimento sagrado. Desde sempre, na regiao ao redor de Belém, se usaram as
grutas como estabulo (cf. Stuhlmacher, Die Geburt des Immanuel, p. 51).

Ja no martir Justino (t 165) e em Origenes (T 254 aprox.) se encontra a tradicao
segundo a qual o lugar do nascimento de Jesus teria sido uma gruta, que os cristaos na
Palestina indicavam. O fato de Roma — depois da expulsao dos judeus da Terra Santa, no
segundo século — ter transformado a gruta num lugar de culto a Tammuz-Adonis,
pretendendo desse modo, evidentemente, suprimir a memoria cultual dos cristaos,
confirma a antiguidade de tal lugar de culto e mostra também a importancia com que era
avaliado pelos romanos; muitas vezes as tradicdes locais sdao uma fonte mais atendivel
que as informacdes escritas. Pode-se, portanto, reconhecer uma medida notavel de
credibilidade na tradicao local de Belém, a qual estd ligada a prépria Basilica da
Natividade.

Maria envolveu o menino com faixas. Sentimentalismos a parte, podemos imaginar o
amor com que Maria aguardara a sua hora e tera preparado o nascimento do seu Filho. A
tradicdo dos icones, com base na teologia dos Padres, interpretou teologicamente
também a manjedoura e as faixas. O menino rigorosamente envolvido com faixas
aparece como uma alusdo antecipada a hora da sua morte: Jesus é desde o inicio o
Imolado, como veremos de forma ainda mais detalhada ao refletir sobre a palavra
“primogénito”. Por isso, a manjedoura era representada como uma espécie de altar.

Agostinho interpretou o significado da manjedoura com um pensamento que pode, a
primeira vista, parecer quase inconveniente, mas, se examinado mais atentamente,
encerra uma verdade profunda. A manjedoura € o lugar onde os animais encontram o seu
alimento. Agora, porém, jaz na manjedoura Aquele que havia de apresentar-Se a Si
mesmo como o verdadeiro pao descido do céu, como o verdadeiro alimento de que o
homem necessita para ser pessoa humana. E o alimento que d& ao homem a vida
verdadeira: a vida eterna. Dessa forma, a manjedoura torna-se uma alusao a mesa de
Deus, para a qual é convidado o homem a fim de receber o pao de Deus. Na pobreza do
nascimento de Jesus, delineia-se a grande realidade, em que misteriosamente se realiza
a redencao dos homens.

Como se disse, a manjedoura faz pensar nos animais que encontram nela o seu alimento.
Aqui, no Evangelho, nao se fala de animais; mas a meditagao guiada pela fé, lendo o
Antigo e o Novo Testamento correlacionados, nao tardou a preencher essa lacuna,



reportando-se a Isaias 1, 3: “O boi conhece o seu dono, € o jumento, a manjedoura do
seu senhor, mas Israel é incapaz de conhecer, o meu povo nao pode entender”.

Peter Stuhlmacher observa que provavelmente teve influéncia também a versao grega
(dos Setenta, “LXX") de Habacuc 3, 2: “No meio de dois seres vivos, (...) tu seras
conhecido; quando vier o tempo, tu apareceras” (cf. Peter Stuhimacher, Die Geburt des
Immanuel, p. 52). Aqui, com os dois seres vivos, entende-se evidentemente os dois
querubins que, segundo Exodo 25, 18-20, estavam colocados sobre a cobertura da arca
da alianca, indicando e simultaneamente escondendo a presenca misteriosa de Deus.
Assim a manjedoura tornar-se-ia, de certo modo, a arca da alianca, na qual Deus,
misteriosamente guardado, esta no meio dos homens e a vista da qual chegou, para “o
boi e o0 jumento”, para a humanidade formada por judeus e gentios, a hora do
conhecimento de Deus.

Portanto, na singular conexao entre Isaias 1, 3; Habacuc 3, 2; Exodo 25, 18-20 e a
manjedoura, aparecem o0s dois animais como representacao da humanidade, por si
mesma desprovida de compreensao, que, diante do Menino, diante da aparicao humilde
de Deus no estabulo, chega ao conhecimento e, na pobreza de tal nascimento, recebe a
epifania que agora a todos ensina a ver. Bem depressa a iconografia crista individuou
esse motivo. Nenhuma representacao do presépio prescindira do boi e do jumento.

Depois dessa pequena divagacao, voltemos ao texto do Evangelho. Nele lemos: Maria
“deu a luz o seu filho primogénito” (Lc 2, 7). O que significa isso?

O primogénito nao € necessariamente o primeiro de uma série em sucessao. O termo
“primogénito” ndao alude a uma numeragao em ato, mas indica uma qualidade teoldgica
expressa nas mais antigas colecoes de leis de Israel. Nas prescricdes relativas a Pascoa,
aparece esta frase: “O Senhor falou a Moisés, dizendo: ‘Consagra-me todo o primogénito,
todo o que abre o Utero materno, entre os filhos de Israel. Homem ou animal sera meu’
(Ex 13, 1-2). “Todo o primogénito do homem, entre os teus filhos, tu o resgataras” (Ex
13, 13). Assim a frase sobre o primogénito € ja uma alusao antecipada a narragao
sucessiva da apresentacao de Jesus no Templo. Seja como for, com essa palavra acena-
se a uma particular pertenca de Jesus a Deus.

A teologia paulina, em duas etapas, desenvolveu ainda mais esse pensamento de
Jesus como primogénito. Na Carta aos Romanos, Paulo designa Jesus como “o
primogénito entre muitos irmaos” (8, 29): como Ressuscitado, Ele é agora de modo novo
“primogénito” e, ao mesmo tempo, o inicio de uma multidao de irmaos; no novo
nascimento da ressurreicdao, Jesus ja nao é apenas o primeiro na ordem da dignidade,
mas é Aguele que inaugura uma nova humanidade. Agora, depois de se ter derrubado a
porta férrea da morte, sao muitas as pessoas que por ela podem passar juntamente com



Ele: todos aqueles que, no Batismo, morreram e ressuscitaram com Ele.

Na Carta aos Colossenses, esse pensamento € ampliado ainda mais: Cristo é
designado o “primogénito de toda a criatura” (1, 15) e “o primogénito dos mortos” (1,
18); “n’Ele foram criadas todas as coisas” (1, 16). “Ele € o principio” (1, 18). O conceito
de primogenitura adquire uma dimensao césmica: Cristo, o Filho encarnado, &, por assim
dizer, a primeira ideia de Deus e antecede toda criatura, que esta ordenada para Ele e a
partir d’Ele. Por isso, € também principio e fim da nova criacao, que teve inicio com a
ressurreicao.

Em Lucas, nao se fala de tudo isso, mas para os sucessivos leitores do seu Evangelho —
para nos — sobre a pobre manjedoura na gruta de Belém esta ja presente este esplendor
cdsmico: aqui o verdadeiro primogénito do universo entrou no meio de nds.

“Na mesma regiao havia uns pastores que estavam nos campos € que durante as vigilias
da noite montavam guarda a seu rebanho. O Anjo do Senhor apareceu-lhes e a gloria do
Senhor envolveu-os de luz” (Lc 2, 8-9). As primeiras testemunhas do grande
acontecimento sao pastores que estao de vigia. Muito se refletiu sobre o significado que
possa ter o fato de os primeiros a receber a mensagem terem sido precisamente
pastores. Parece-me que nao seja necessaria demasiada perspicacia para superar tal
questao: Jesus nasceu fora da cidade, num ambiente circundado por todo o lado de
pastagens para onde os pastores traziam os seus rebanhos. Por isso, era normal que os
primeiros a ser chamados para ver o Menino nha manjedoura fossem o0s pastores que
estavam mais perto do acontecimento.

Naturalmente pode-se desenvolver o pensamento: talvez os pastores vivessem nao so
externamente, mas também interiormente, mais perto do acontecimento que os
habitantes da cidade, que dormiam tranquilos. Também intimamente nao estavam longe
daquele Deus que Se fez menino. Coincide com isso o fato de pertencerem aos pobres, as
almas simples, pelas quais Jesus havia de bendizer o Pai, porque é sobretudo a elas que
esta reservado o acesso ao mistério de Deus (cf. Lc 10, 21-22). Os pastores representam
os pobres de Israel, os pobres em geral: os destinatarios privilegiados do amor de Deus.

Um novo realce foi aduzido mais tarde, principalmente pela tradicao monastica: os
monges eram pessoas que velavam. Queriam permanecer acordados neste mundo:
naturalmente através da sua oracao noturna, mas também e sobretudo estar
interiormente vigilantes, ser sensiveis a chamada de Deus através dos sinais da sua
presenca.

Por ultimo, pode-se ainda pensar na narrativa da escolha de Davi como rei. Deus
rejeitara o rei Saul; e Samuel foi enviado a Belém para ter com Jess€, para ungir como
rei um dos seus filhos que o Senhor lhe havia de indicar. Dos filhos que se apresentam



diante dele, nenhum é o escolhido. Falta ainda 0 mais novo, mas esta apascentando o
rebanho, explica Jessé ao profeta. Samuel manda-o chamar da pastagem e, por indicacao
de Deus, unge o jovem Davi “na presenca dos seus irmaos” (cf. 1 Sm 16, 1-13). Davi vem
do meio das ovelhas que apascenta, e € constituido pastor de Israel (cf. 2 Sm 5, 2). O
profeta Miqueias fixa o olhar num futuro distante e anuncia que de Belém sairia aquele
que havia de apascentar um dia o povo de Israel (cf. Miq 5, 1-3; Mt 2, 6): Jesus nasceu
entre os pastores; Ele é o grande Pastor dos homens (cf. 1 Ped 2, 25; Heb 13, 20).

Voltemos ao texto da narracao do Natal. O anjo do Senhor aparece aos pastores e a
gloria do Senhor envolve-os de luz. “E ficaram tomados de grande temor” (Lc 2, 9). Mas o
anjo dissipa o medo neles e anuncia-lhes “uma grande alegria, que sera para todo o
povo: nasceu-vos hoje um salvador, que é o Cristo-Senhor, na cidade de Davi” (Lc 2, 10-
11). Como sinal — é-lhes dito —, haviam de encontrar um menino envolto em faixas e
deitado numa manjedoura.

“"De repente, juntou-se ao anjo uma multiddo do exército celeste, a louvar a Deus
dizendo: ‘Gldria a Deus no mais alto dos Céus, e paz na terra aos homens que ele ama’
(Lc 2, 12-14). O evangelista afirma que os anjos “dizem”, isto &, falam; mas, desde o
inicio, para os cristaos era claro que esse falar dos anjos € um cantico, no qual todo o
esplendor da grande alegria por eles anunciada se torna sensivelmente presente. E
assim, a partir daquele momento, nunca mais cessou o cantico de louvor dos anjos;
continua, através dos séculos, com formas sempre novas e, na celebracao do Natal de
Jesus, ressoa sempre de novo. Bem compreensivel € que o povo simples dos crentes
tenha depois ouvido cantar também os pastores e, na Noite Santa, se junte as suas
melodias, desde entao até o fim dos tempos, exprimindo a todos com o canto a grande
alegria.

Mas, segundo a narracao de Sao Lucas, o que € que cantaram os anjos? Eles unem a
gloria de Deus “nas alturas” com a paz dos homens “na terra”. A Igreja retomou essas
palavras e, com elas, comp6s um hino inteiro. Nos detalhes, porém, é controversa a
traducao das palavras do anjo.

O texto em latim, que nos é familiar, até ha pouco era traduzido assim: “Gléria a Deus
nas alturas e paz na terra aos homens de boa vontade”, Mas essa traducao é rejeitada
pelos exegetas modernos — e com boas razoes — enquanto unilateralmente moralizante.
A “gldria de Deus” nao é algo que os homens possam produzir (“haja gloria a Deus”). A
“gldria” de Deus existe, Deus é glorioso, e isto é verdadeiramente um motivo de alegria:
existe a verdade, existe o bem, existe a beleza. Essas realidades existem — em Deus — de
forma indestrutivel.



Mais relevante é a diferenca na traducao da segunda parte das palavras do anjo.
Aquilo que até ha pouco tempo era traduzido por “homens de boa vontade”, exprime-se
agora, na traducdo da Conferéncia Episcopal Alema, pelas palavras: “Menschen seiner
Gnade — homens da sua graca”. Na traducao da Conferéncia Episcopal Italiana, fala-se de
“homens que ele ama”. Isto, porém, leva-nos a por a questao: Quais sao os homens que
Deus ama? Havera também alguns que Ele ndo ama? Porventura ndo ama a todos como
suas criaturas? Entdo que pretende dizer o apéndice: “por Ele amados”? E uma pergunta
semelhante pode ser feita em relacao a traducao alema. Quem sao os “homens da sua
graca”? Ha pessoas que nao gozam do seu favor? E, se sim, por que razao? A traducao
literal do texto original em grego diz: paz aos “homens do [seu] agrado”. Naturalmente,
surge também aqui a questao: Quais homens sdao do agrado de Deus? E por qué?

Assim sendo, para a compreensao desse problema, encontramos uma ajuda no Novo
Testamento. Na narracao do batismo de Jesus, Lucas conta que, enquanto Jesus estava
em oragao, 0 céu se abriu e veio de |a uma voz que dizia: “Tu és o meu Filho amado; em
ti pus todo o meu agrado” (Lc 3, 22). O homem do agrado é Jesus; o &, porque vive
totalmente voltado para o Pai: vive com os olhos fixos n’Ele e em comunhao de vontade
com Ele. Portanto, as pessoas do agrado sao aquelas que tém o comportamento do Filho:
pessoas configuradas com Cristo.

Por tras da diferenca entre as traducdes esta, em Ultima anadlise, a questdao sobre a
relacdo entre a graca de Deus e a liberdade humana. Aqui sao possiveis duas posicoes
extremas: num extremo, temos a ideia da exclusividade absoluta da acao de Deus, de
modo que tudo depende da sua predestinacao; no outro extremo, entretanto, aparece
uma posicao moralizante, segundo a qual, no final das contas, tudo é decidido por meio
da boa vontade do homem. A traducao anterior, que falava dos homens “de boa
vontade”, podia ser mal interpretada nesse sentido; a nova traducao pode ser mal
interpretada no sentido oposto, como se tudo dependesse unicamente da predestinacao
de Deus.

Todo o testemunho da Sagrada Escritura nao deixa nenhuma dlvida sobre o fato de
gque nem uma nem outra dessas posicoes extremas é correta. Graca e liberdade
compenetram-se mutuamente, e ndo podemos encontrar formulas claras para exprimir o
seu operar uma na outra. A verdade € que nao poderiamos amar se primeiro nao
fossemos amados por Deus; a graca de Deus sempre nos precede, abraca e sustenta.
Mas é verdade também que o homem é chamado a tomar parte nesse amor; ele nao é
um simples instrumento, sem vontade prépria, da onipoténcia de Deus: pode amar em
comunhdao com o amor de Deus, como pode também recusar esse amor. Parece-me que
a traducao literal — “do agrado” (ou “do seu agrado”) — seja a que melhor respeita esse



mistério, sem o dissolver unilateralmente.

Quanto a gloria nas alturas, obviamente resulta determinante aqui o verbo “é”: Deus €
glorioso, é a Verdade indestrutivel, a Beleza eterna. Trata-se da certeza fundamental e
consoladora da nossa fé. Mas também aqui, segundo os trés primeiros Mandamentos do
Decalogo, existe subordinadamente uma tarefa que nos cabe: empenhar-nos para que a
grande gldria de Deus nao seja manchada nem deturpada no mundo, para que se preste
a devida gldria a sua grandeza e a sua santa vontade.

Devemos agora refletir sobre outro aspecto da mensagem do anjo. Nela aparecem as
categorias de fundo que caracterizam a visao do mundo e a compreensao de si mesmo
que tinha o imperador Augusto: sotér (salvador), paz, ecumene — aqui naturalmente
alargadas para além do mundo mediterraneo e referidas ao céu e a terra —, como
também a palavra sobre a boa nova (euangélion). Esses paralelismos certamente nao
sao casuais; Lucas quer nos dizer o seguinte: aquilo que o imperador Augusto pretendeu
para si realiza-se de modo mais sublime no Menino que nasceu indefeso e sem poder na
gruta de Belém e cujos hospedes foram pobres pastores.

Com razao, sublinha Reiser que, no centro de ambas as mensagens, esta a paz € que,
sob esse aspecto, a pax Christi ndao esta necessariamente em contraste com a pax
Augusti; mas a paz de Cristo supera a paz de Augusto, como o céu se eleva acima da
terra (cf. Wie wahr ist die Weihnachtsgeschichte?, p. 460). Por conseguinte, a
comparagao entre os dois géneros de paz nao deve ser considerada unilateralmente
polémica. Com efeito, Augusto “trouxe 250 anos de paz, seguranca juridica e um bem-
estar com que hoje muitos paises do antigo Império Romano podem apenas sonhar”
(ibid. p.458). A politica, é absolutamente deixado o espaco que lhe é prdprio e a sua
propria responsabilidade; mas, quando o imperador se diviniza e reivindica qualidades
divinas, a politica ultrapassa os proprios limites e promete aquilo que ndao pode cumprir.
Na realidade, mesmo no periodo aureo do Império Romano, a seguranca juridica, a paz e
0 bem-estar sempre correram perigo, e nunca foram plenamente realizados. Um olhar a
Terra Santa é suficiente para se reconhecer os limites da pax romana.

O Reino anunciado por Jesus, o Reino de Deus, é de carater diferente. Nao diz respeito
apenas a bacia do Mediterraneo nem apenas a um tempo determinado; mas tem a ver
com o homem na profundidade do seu ser; abre-o para o verdadeiro Deus. A paz de
Jesus é uma paz que o mundo nao pode dar (cf. Jo 14, 27). Em Ultima analise, a questao
aqui é saber o que se entende por redencao, libertacao e salvagao. Uma coisa € Obvia:
Augusto pertence ao passado, enquanto Jesus Cristo € o presente e o futuro: “é o mesmo
ontem e hoje; Ele o sera para a eternidade” (Heb 13, 8).



“Quando os anjos os deixaram (...), os pastores disseram entre si: ‘Vamos ja a Belém
e vejamos o que aconteceu, o que o Senhor nos deu a conhecer. Foram entdao as
pressas, e encontraram Maria, José e o recém-nascido deitado na manjedoura” (Lc 2, 15-
16). Os pastores foram apressadamente. De forma analoga, o evangelista narrara que
Maria, depois da alusao do anjo a gravidez da sua parenta Isabel, se dirigiu
“apressadamente” para a cidade de Juda, onde viviam Zacarias e Isabel (cf. Lc 1, 39). Os
pastores foram apressadamente, com certeza movidos pela curiosidade humana, ou seja,
para ver o prodigio que lhes fora anunciado; mas seguramente sentiam-se também
cheios de ardor devido a alegria neles gerada pelo fato de agora ter nascido
verdadeiramente o Salvador, o Messias, o Senhor, de quem tudo estava a espera, e eles
seriam os primeiros a poderem vé-Lo.

E quantos cristaos se apressam hoje quando se trata das coisas de Deus? E, no
entanto, se ha algo que mereca pressa — talvez o evangelista nos queira dizer
tacitamente isso mesmo —, sao precisamente as coisas de Deus!

Aos pastores, o anjo tinha indicado como sinal que iriam encontrar um menino envolto
em panos e deitado numa manjedoura. Esse é um sinal de reconhecimento, ou seja, uma
descricao daquilo que se poderia constatar com os olhos; ndo € um “sinal”, no sentido
que a gléria de Deus se teria tornado evidente, de modo que se pudesse dizer com
clareza: este é o verdadeiro Senhor do mundo. Nada disso! Nesse sentido, o sinal é ao
mesmo tempo também um nao sinal: a pobreza de Deus é o seu verdadeiro sinal. Mas,
para os pastores que viram refulgir o esplendor de Deus sobre as suas pastagens, esse
sinal é suficiente. Eles veem a partir de dentro; veem isto: o que o anjo disse é verdade.
Assim, os pastores regressam cheios de alegria: glorificam e louvam a Deus por aquilo
que tinham ouvido e visto (cf. Lc 2, 20).

3. A

Lucas conclui a histéria do nascimento de Jesus com uma narrativa daquilo que
aconteceu, segundo a lei de Israel, com Jesus no oitavo e no quadragésimo dia.

O oitavo é o dia da circuncisdo. Assim, Jesus é formalmente recebido na comunidade
das promessas que nasce de Abrado; agora pertence também juridicamente ao povo de
Israel. Paulo alude a esse fato, ao escrever na Carta aos Galatas: “Quando, porém,
chegou a plenitude do tempo, enviou Deus o seu Filho, nascido de uma mulher, nascido
sob a Lei, para remir os que estavam sob a Lei, a fim de que recebéssemos a adocao
filial” (4, 4ss). Juntamente com a circuncisao, Lucas menciona explicitamente a imposicao
do nome preanunciado, Jesus (“Deus salva”) (cf. 2, 21), de modo que, a partir da



circuncisdao, o olhar estende-se para o cumprimento das expectativas que pertencem a
esséncia da alianca.

Do quadragésimo dia, fazem parte trés acontecimentos: a “purificacao” de Maria, o
“resgate” do filho primogénito Jesus através de um sacrificio prescrito pela Lei e a
“apresentacao” de Jesus no Templo.

Na narrativa da infancia, tanto no seu conjunto como nessa passagem do texto, pode-
se facilmente reconhecer o fundamento judaico-cristao da tradicao da familia de Jesus.
Ao mesmo tempo, porém, constata-se que tal fundamento foi elaborado por um redator
que escreve e pensa de acordo com a cultura grega e que se pode logicamente identificar
com o proprio evangelista Lucas. Nessa redacao, torna-se visivel, por um lado, que o seu
autor nao possuia um conhecimento preciso da legislacao do Antigo Testamento e, por
outro, que o seu interesse nao estava nos detalhes da legislacao, mas concentrava-se,
antes, no nucleo teoldgico do acontecimento, que ele pretendia tornar evidente aos seus
leitores.

No livro do Levitico, esta estabelecido que uma mulher, depois do parto de uma
crianca do sexo masculino, fica impura (isto €, excluida dos atos litdrgicos) durante sete
dias; no oitavo dia, o menino deve ser circuncidado, e a mulher permanecera ainda 33
dias em casa para se purificar do seu sangue (cf. Lv 12, 1-4). Em sequida, ela deve
oferecer um sacrificio de purificacao, um cordeiro como holocausto e um pombinho ou
uma rolinha pelo pecado. As pessoas pobres devem dar apenas duas rolinhas ou dois
pombinhos.

Maria ofereceu o sacrificio dos pobres (cf. Lc 2, 24). Lucas, cujo Evangelho inteiro é
permeado por uma teologia dos pobres e da pobreza, aqui nos faz compreender, uma vez
mais e de forma inequivoca, que a familia de Jesus se contava entre os pobres de Israel;
leva-nos a compreender que precisamente entre eles podia maturar o cumprimento da
promessa. Também aqui percebemos de novo aquilo que quer dizer “nascido sob a Lei”,
que significado tem o fato de Jesus dizer a Joao Batista que deve ser cumprida toda a
justica (cf. Mt 3, 15). Maria nao necessita ser purificada depois do parto de Jesus: esse
nascimento traz a purificacao do mundo. Mas ela obedece a Lei e € precisamente assim
que esta ao servico do cumprimento das promessas.

O segundo acontecimento que se verifica € o resgate do primogénito, que é propriedade
incondicional de Deus. O preco do resgate eram cinco siclos, e podia ser pago em todo o
pais a qualquer sacerdote.

Lucas comeca por citar explicitamente o direito de reserva que Deus tinha sobre o
primogénito: “Todo macho que abre o Utero sera consagrado [isto &, pertencente] ao



Senhor” (2, 23; cf. Ex 13, 2.12-13.15). Mas o fato peculiar da sua narrativa é que ele nao
fala do resgate de Jesus, mas de um terceiro acontecimento, ou seja, a entrega
(“apresentacao”) de Jesus. Pretende evidentemente dizer: este menino nao foi resgatado
nem voltou a propriedade dos pais; antes, pelo contrario, foi entregue no Templo
pessoalmente a Deus, totalmente dado a Ele em propriedade. O termo paristanai,
traduzido aqui por “apresentar”, significa também “oferecer”, aplicando-se aos sacrificios
que se fazem no Templo. Nisso se vislumbra o elemento do sacrificio e do sacerddcio.

A proposito do ato de resgate, prescrito pela Lei, Lucas nao diz nada; em lugar disso,
evidencia-se o contrario: a entrega do Menino a Deus, a quem deve pertencer
totalmente. Para nenhum dos referidos atos prescritos pela Lei era necessario
apresentar-se no Templo. Mas, para Lucas, precisamente esta primeira introducao de
Jesus no Templo, como lugar do acontecimento, € essencial. Aqui, no lugar do encontro
entre Deus e seu povo, em vez do ato de retomar o primogénito, tem lugar a oferta
publica de Jesus a Deus, seu Pai.

Depois desse ato cultual, no sentido mais profundo da palavra, Lucas coloca uma cena
profética. O velho profeta Simedo e a profetisa Ana — movidos pelo Espirito de Deus —
aparecem no Templo e saudam, como representantes do Israel crente, “o Cristo do
Senhor” (Lc 2, 26).

Simedo é descrito com trés qualidades: justo, piedoso e a espera da consolacao de
Israel. Na reflexao sobre a figura de Sao José, vimos o que € um homem justo: um
homem que vive na e da Palavra de Deus, vive na vontade de Deus, como esta expressa
na Torah. Simedo é “piedoso”: vive numa atitude de intima abertura a Deus;
interiormente proximo do Templo, vive no encontro com Deus e espera a “consolacao de
Israel”. Vive voltado para a realidade redentora, para Aquele que deve vir.

No termo “consolacao” (paraklésis), ecoa a afirmacao joanina sobre o Espirito Santo:
Ele € o Paraclito, o Deus consolador. Simedo é alguém que espera e aguarda, e
precisamente por isso ja repousa sobre ele o “Espirito Santo”. Poderiamos dizer que € um
homem espiritual e, por isso, sensivel aos apelos de Deus, a sua presenca. Desse modo,
agora fala também como profeta. Primeiro toma o menino Jesus nos bragos e bendiz a
Deus, dizendo: “Agora, soberano Senhor, podes despedir em paz o teu servo, segundo a
tua palavra...” (Lc 2, 29).

O texto, tal como Lucas no-lo transmite, ja esta liturgicamente formado. Nas Igrejas
do Oriente e do Ocidente, desde os tempos antigos, o0 mesmo faz parte da oracao
litrgica da noite. Juntamente com o Benedictus e o Magnificat — também estes
transmitidos por Lucas na narrativa da infancia —, pertence ao patrimonio de oracoes da
mais antiga Igreja judaico-cristd, em cuja vida liturgica, repleta de Espirito, podemos aqui



brevemente lancar um olhar. No texto dirigido a Deus, o menino Jesus € designado como
a “tua Salvacao”; ecoa a palavra sotér (salvador), que tinhamos encontrado na
mensagem do anjo na Noite Santa.

Nesse hino, fazem-se duas afirmacOes cristologicas: Jesus € “Luz para iluminar as
nacoes” e existe para a “gldria de teu povo, Israel” (Lc 2, 32). Ambas as expressoes sao
extraidas do profeta Isaias: a que fala da luz para iluminar as nagdes provém do primeiro
e do segundo cantico do servo de YHWH (cf. Is 42, 6; 49, 6). Assim, Jesus é identificado
como o servo de YHWH, que no profeta aparece como uma figura misteriosa que aponta
para o futuro. Pertence a esséncia da sua missao a universalidade, a revelacao as
nagoes, as quais o Servo leva a luz de Deus. A referéncia a gléria de Israel encontra-se
nas palavras de consolacao que o profeta dirige a Israel apavorado, anunciando-lhe uma
ajuda pela forca salvifica de Deus (cf. Is 46, 13).

Depois de ter louvado a Deus, com o0 menino nos bragos, Simeao dirige uma palavra
profética a Maria, a quem, depois das alusdes jubilosas motivadas pelo Menino, anuncia
uma espécie de profecia da Cruz (cf. Lc 2, 34-35). Jesus “foi colocado para a queda e
para o soerguimento de muitos em Israel, e para ser como um sinal de contradicao”. Por
fim, é reservada a mae uma predicao muito pessoal: "Uma espada traspassara tua
alma”. Com a teologia da gldria, esta indivisivelmente ligada a teologia da cruz. Pertence
ao servo de YHWH a grande missao de ser o portador da luz de Deus para o0 mundo. Mas
essa missao cumpre-se precisamente na escuridao da cruz.

No horizonte de fundo da frase sobre a queda e o soerguimento de muitos em Israel,
ha a alusdao a uma profecia extraida de Isaias 8, 14, na qual o proprio Deus € indicado
como uma pedra onde se tropeca e cai. Assim, precisamente no oraculo sobre a Paixao,
aparece a profunda ligacdao de Jesus com o préprio Deus. Deus e a sua Palavra — Jesus, a
Palavra viva de Deus — sao “sinais” e desafiam a uma decisao. A oposicao do homem a
Deus permeia toda a histdria. Jesus Se revela como o verdadeiro sinal de Deus,
precisamente tomando sobre Si, atraindo a Si a oposicao a Deus até a oposicao da Cruz.

Aqui nao se fala de algo passado; todos nos sabemos até que ponto atualmente Cristo
é sinal de uma contradicao que, em ultima analise, tem em vista o préprio Deus. Sempre
de novo, o préprio Deus é visto como a limitagao da nossa liberdade, uma limitagao que
tem de ser eliminada para que o homem possa ser completamente ele mesmo. Deus,
com a sua verdade, opde-Se a multipla mentira do homem, ao seu egoismo € a sua
soberba.

Deus € amor. Mas o amor pode também ser odiado, quando exige do homem que saia
de si proprio para ir além de si mesmo. O amor nao € um romantico sentimento de bem-
estar. Redencao nao é wellness, bem-estar, um mergulho na autocomplacéncia, mas uma



libertacao do autofechamento no préprio eu. Essa libertagdo tem como preco o
sofrimento da Cruz. A profecia sobre a luz e a afirmacao acerca da Cruz caminham juntas.

No fim, como vimos, esse oraculo sobre o sofrimento torna-se muito concreto; torna-se
uma palavra dirigida diretamente a Maria: "Uma espada traspassara tua alma” (Lc 2, 35).
Podemos supor que essa frase tenha sido conservada na comunidade judaico-crista
antiga como palavra tirada das recordacdes pessoais de Maria. E |a se sabia, com base
na mesma recordacao, o significado concreto que tivera essa frase; mas também nos
podemos sabé-lo, juntamente com a Igreja crente e orante. A oposicao ao Filho atinge
também a Mae e penetra no seu coracao. A Cruz da contradicao, tornada radical, torna-
se para ela uma espada que lhe traspassa a alma. De Maria, podemos aprender a
verdadeira com-paixao, livre de qualquer sentimentalismo, acolhendo como proprio o
sofrimento alheio.

Entre os Padres da Igreja, considerava-se a insensibilidade, a indiferenca diante do
sofrimento alheio como tipica do paganismo. A isso, a fé crista contrapde o Deus que
sofre com os homens e, desse modo, atrai-nos na com-paixao. A Mater Dolorosa, a Mae
com a espada no coragao, € o protétipo desse sentimento fundamental da fé crista.

Ao lado do profeta Simedo, aparece a profetiza Ana, uma mulher de 84 anos que, apds
sete anos de casamento, vivera dezenas de anos como viuva. “Nao deixava o Templo,
servindo a Deus dia e noite, com jejuns e oracdes” (Lc 2, 37). E a imagem por exceléncia
da pessoa verdadeiramente piedosa. No Templo, ela sentia-se simplesmente em casa.
De corpo e alma, vive junto de Deus e para Deus. Dessa forma, € verdadeiramente uma
mulher cheia de Espirito, uma profetisa. Dado que vive no Templo — em adoragao —, esta
presente na hora em que |a chega Jesus. “Como chegasse nessa mesma hora, agradecia
a Deus e falava do menino a todos os que esperavam a redencao de Jerusalém” (Lc 2,
38). A sua profecia consiste no anincio, na transmissao da esperanca de que vive.

Lucas conclui a sua narracao sobre o nascimento de Jesus, de que fazia parte também o
cumprimento de tudo o que determinava a Lei (cf. 2, 39), com a informacao do regresso
da Sagrada Familia a Nazaré. “E o menino crescia, tornava-se robusto, enchia-se de
sabedoria, e a graca de Deus estava com Ele” (2, 40).



CAPITULO 4
Os magos do Oriente e a fuga para o Egito

1. O

Sera dificil encontrar outra narracao biblica que tenha estimulado tanto a imaginagao, a
pesquisa e a reflexao como a narrativa dos “magos vindos do Oriente”; uma narrativa
que o evangelista Mateus coloca imediatamente depois da noticia do nascimento de
Jesus: “Tendo Jesus nascido em Belém da Judeia, no tempo do rei Herodes, eis que
vieram magos [astrélogos] do Oriente a Jerusalém, perguntando: ‘Onde esta o rei dos
judeus recém-nascido? Com efeito, vimos a sua estrela no Oriente e viemos homenagea-
lo" (2, 1-2).

A primeira coisa que aqui se nos depara é a determinacao clara do quadro histdrico
com a mencao do rei Herodes e do lugar de nascimento, Belém; indicam-se uma pessoa
histdrica e um lugar geograficamente determinado. Entretanto, em ambas as referéncias,
sao dados também elementos de interpretacdo. No seu livro Die matthdischen
Weihnachtsgeschichten [As narrativas de Natal segundo Mateus], Rudolf Pesch pos
fortemente em destaque o significado teoldgico da figura de Herodes: “Como no
Evangelho de Natal (Lc 2, 1-21) se menciona no inicio o imperador romano Augusto,
assim a narrativa de Mateus 2 comeca de forma semelhante com a mencao do “rei dos
judeus”, Herodes. Se la o imperador, com a sua pretensdo relativa a pacificacao do
mundo, estava nos antipodas do menino recém-nascido, aqui esta o rei, que reina gracas
ao imperador e o faz com a pretensao quase messianica de ser, pelo menos para o reino
judeu, o redentor” (pp. 23-24).

Belém é o lugar de nascimento do rei Davi. No decorrer da narragao, o significado
teoldgico daquele lugar serd posto em evidéncia ainda mais diretamente através da
resposta que os escribas dardao a pergunta de Herodes sobre o lugar onde deveria nascer
0 Messias. Também o fato de ter sido determinada mais precisamente a posicao
geografica de Belém, com o aposto “de Juda”, poderia encerrar uma intencao teoldgica.



Na sua béncado, o patriarca Jacd diz profeticamente a seu filho Juda: “O cetro nao se
afastara de Juda, nem o bastao de chefe de entre os seus pés, até que o tributo lhe seja
trazido e |he obedecam os povos” (Gn 49, 10). Numa narragao que trata da chegada do
Davi definitivo, do recém-nascido rei dos judeus que salvara todos os povos, é possivel
no horizonte de fundo perceber, de certo modo, essa profecia.

Juntamente com a béncgao de Jaco, é preciso ler também uma palavra atribuida na
Biblia ao profeta pagao Balado. Trata-se de uma figura histdrica, para o qual existe uma
confirmacgao fora da Biblia: em 1967, na Transjordania, foi descoberta uma inscricao onde
aparece Balaao, filho de Beor, como “vidente” de divindades primitivas; um vidente a
gquem se atribuem vaticinios de fortuna e de desgraca (cf. Hans-Peter Miiller, artigo
Bileam, Lexikon fiir Theologie und Kirche, II, 457). A Biblia apresenta-o como adivinho a
servico do rei de Moab, que |he pede uma maldicao contra Israel. Balaao pretende fazé-
lo, mas se vé impedido pelo proprio Deus, de modo que, em vez de uma maldigao, o
profeta anuncia uma béncao para Israel. Apesar disso, na tradicao biblica, € depreciado
como instigador a idolatria e tem uma morte vista como punicao (cf. Nm 31, 8; Js 13,
22). Por isso, ainda mais importante € a promessa de salvacao atribuida a ele, nao
hebreu e servo de outros deuses; uma promessa que, evidentemente, era conhecida
também fora de Israel. “Eu o vejo, mas nao agora; eu o contemplo, mas nao de perto:
um astro procedente de Jacod se torna chefe, um cetro se levanta, procedente de Israel”
(Nm 24, 17).

Mateus, que gosta de apresentar acontecimentos da vida e da atividade de Jesus como
realizacao de Palavras do Antigo Testamento, estranhamente nao cita esse texto, que
tem um papel importante na historia da interpretacdo da passagem dos magos do
Oriente. E certo que a estrela, de que fala Balado, ndo é um astro; o proprio rei que deve
vir € que é a estrela que brilha sobre 0 mundo e determina o seu destino. No entanto, a
ligacao entre estrela e realeza poderia ter gerado a ideia de uma estrela, que seria a
estrela desse Rei e faria referéncia a Ele.

Desse modo, certamente pode-se supor que essa profecia nao judia, “paga”, circulasse
de alguma forma fora do judaismo e fosse objeto de reflexao para as pessoas em um
caminho de busca. Devemos ainda voltar a questao de como seria possivel haver pessoas
fora de Israel que vissem precisamente no “rei dos judeus” o portador de uma salvacao
que lhes dizia respeito.

2. Q

Mas, primeiro, € preciso colocar a seguinte questao: Que género de homens eram
aqueles que Mateus designa como “magos vindos do Oriente”? O termo “magos” (magoi)



tem, nas respectivas fontes, uma gama de significados notavel, que vai de um sentido
muito positivo a um sentido muito negativo.

O primeiro dos quatro significados principais entende, com o termo “"magos”, membros
da casta sacerdotal persa. Na cultura helenistica, eram considerados “cultivadores de
uma religido auténtica”; mas, ao mesmo tempo, as suas ideias religiosas eram
consideradas “fortemente influenciadas pelo pensamento filosofico”, a ponto de os
fildsofos gregos serem muitas vezes apresentados como seus seguidores (cf. Delling,
ThWNT, 1V, 360). Talvez haja, nessa opiniao, algum fundo de verdade nao bem definivel;
o proprio Aristételes falou do trabalho filosofico dos magos (cf. ibid.).

Os outros significados mencionados por Gerhard Delling sao: detentor e profissional de
um saber e de um poder sobrenaturais, bem como feiticeiro; e, por fim, burlao e sedutor.
Nos Atos dos Apdstolos, encontramos este ultimo significado: um mago, chamado Bar-
Jesus, é definido por Paulo como “filho do diabo, inimigo de toda a justica” (13, 10), e
desse modo é repreendido.

A ambivaléncia do termo “mago”, que constatamos aqui, realca a ambivaléncia da
dimensao religiosa como tal. A religiosidade pode tornar-se caminho para um verdadeiro
conhecimento, um caminho para Jesus Cristo. Mas, chegada a presenca de Cristo, quando
nao se abre a Ele e se vira contra o Unico Deus e Salvador, aquela se torna demoniaca e
destruidora.

Assim, no Novo Testamento, encontramos ambos os significados de “mago”: na
narrativa de Sao Mateus sobre os magos, a sabedoria religiosa e filosofica é claramente
uma forca que coloca os homens a caminho; é a sabedoria que leva em Ultima instancia
a Cristo. Nos Atos dos Apdstolos, pelo contrario, vemos o outro tipo de mago; este usa o
proprio poder contra o mensageiro de Jesus Cristo, pondo-se assim do lado dos
demonios, que alias ja foram vencidos por Jesus.

Parece que aos magos referidos em Mateus 2 deve-se aplicar, pelo menos em sentido
amplo, o primeiro dos quatro significados. Embora nao pertencessem exatamente a
classe sacerdotal persa, eram portadores de um conhecimento religioso e filoséfico que
se desenvolvera e achava-se ainda presente naqueles ambientes.

Naturalmente, procurou-se chegar a classificacbes ainda mais precisas. O astrbnomo
vienense Konradin Ferrari d’Occhieppo mostrou que, na cidade de Babil6nia — em época
remota centro da astronomia cientifica, mas nos tempos de Jesus em estado de declinio
—, continuava a haver “ainda um pequeno grupo de astrbnomos ja em vias de extincao
(...) Tabuas de terracota, repletas de inscricdes com calculos astrondmicos em caracteres
cuneiformes (...), sao prova segura disso mesmo” (Der Stern von Bethlehem in
astronomischer Sicht. Legende oder Tatsache?, p. 27). A conjungao astral dos planetas



JUpiter e Saturno no signo zodiacal dos Peixes, que teve lugar nos anos 7-6 a.C. —
considerada hoje a verdadeira data do nascimento de Jesus —, poderia ter sido calculada
pelos astrénomos babildnicos, tendo-lhes indicado a terra de Juda e um recém-nascido
“rei dos judeus”.

Mais a frente, voltaremos a questdao da estrela. Por ora queremos dedicar-nos a
questao sobre que género de homens seria aquele que se pés a caminho ao encontro do
rei. Talvez fossem astronomos; mas nem a todos os astrbnomos que eram capazes de
calcular a conjuncao dos planetas e a observaram veio o pensamento de um rei em Juda
que era importante também para eles. Para que a estrela pudesse tornar-se uma
mensagem, deveria ter circulado um vaticinio do tipo da mensagem de Balaao. Sabemos,
por Tacito e Suetdnio, que entdo circulavam expectativas segundo as quais sairia de Juda
o dominador do mundo — uma expectativa que Flavio Josefo interpretou indicando que tal
figura era Vespasiano, com o resultado de ter caido nos seus favores (cf. De bello Iud.,
III, pp. 399-408).

Varios fatores podiam concorrer para fazer intuir na linguagem da estrela uma
mensagem de esperanca. Mas tudo isso podia por a caminho somente quem fosse
homem duma certa inquietacao interior, homem de esperanca, a procura da verdadeira
Estrela da salvacao. Os homens de que fala Mateus ndao eram apenas astrélogos; eram
“sabios”: representavam a dinamica de ir além de si proprio, que é intrinseca a religido;
uma dinamica que é busca da verdade, busca do verdadeiro Deus e, consequentemente,
também filosofia no sentido originario da palavra. Desse modo, a sabedoria sana
também a mensagem da “ciéncia”: a racionalidade dessa mensagem nao se detinha
meramente no saber, mas procurava a compreensao do todo, levando assim a razao as
suas possibilidades mais elevadas.

Com base em tudo o que se disse, podemos fazer uma certa ideia sobre as conviccoes
e 0s conhecimentos que levaram esses homens a encaminhar-se para o recém-nascido
“rei dos judeus”. Podemos, com razao, afirmar que representam o caminho das religioes
para Cristo, bem como a autossuperacao da ciéncia rumo a Ele. De certo modo
encontram-se na esteira de Abrado, que parte apds ser chamado por Deus; por outro
lado, encontram-se na esteira de Socrates e do seu questionamento, para além da
religiao oficial, sobre a verdade maior. Nesse sentido, esses homens sao antecessores,
precursores, indagadores que desafiam todos os tempos.

Assim como a tradicao da Igreja leu, com toda a naturalidade, a narrativa de Natal tendo
por horizonte de fundo Isaias 1, 3 e, desse modo, o boi e o jumento chegaram ao
presépio, assim também leu a narrativa dos magos a luz do Salmo 72, 10 e de Isaias 60.
E assim os sabios vindos do Oriente tornaram-se reis e, com eles, entraram no presépio



os camelos e os dromedarios.

Se a promessa contida nesses textos estende a proveniéncia destes homens até o
extremo Ocidente (Tarsis = Tartessos, na Espanha), a tradicdo encarregou-se de
desenvolver ainda mais a universalidade dos reinos desses soberanos, interpretando-os
como reis dos trés Continentes conhecidos de entdo: Africa, Asia, Europa. Deles sempre
faz parte o rei negro: nao ha distincao de raca nem de proveniéncia, no reino de Jesus
Cristo. N'Ele e por Ele, a humanidade une-se sem perder a riqueza da variedade.

Mais tarde, foram relacionados com os trés reis também as trés idades da vida do
homem: a juventude, a idade adulta e a velhice. Trata-se de mais uma ideia razoavel,
que mostra como as diversas formas da vida humana encontram o respectivo significado
e a sua unidade interior na comunhao com Jesus.

O pensamento decisivo que nos fica é este: os sabios do Oriente constituem um inicio,
representam o encaminhar-se da humanidade para Cristo, inauguram uma procissao que
percorre a histdria inteira. Nao representam apenas as pessoas que encontraram o
caminho até Cristo, mas também a expectativa interior do espirito humano, o movimento
das religides e da razao humana ao encontro de Cristo.

3. A

Devemos agora voltar a estrela que, segundo a narrativa de Sao Mateus, impeliu os
magos a porem-se a caminho. Que tipo de estrela era? Existiu verdadeiramente?

Abalizados exegetas, como Rudolf Pesch, sao da opiniao de que essa questao teria
pouco sentido; tratar-se-ia de uma narrativa teoldgica, que ndo deviamos misturar com a
astronomia. Na Igreja antiga, Sao Joao Crisostomo desenvolvera uma posicao
semelhante: “"Que nao se tratasse de uma estrela comum — antes, a meu ver, nao era de
fato uma estrela mas um poder invisivel que adotara tal fisionomia — parece resultar,
antes de mais nada, do caminho que ela fizera. De fato, ndao ha uma Unica estrela que se
mova naquela direcao” (In Matth. Hom., VI, 2: PG 57, 64). Em grande parte da tradicao
da Igreja, aparece sublinhado o aspecto extraordinario da estrela: Inacio de Antioquia (T
aprox. 100 d.C.) vé o sol e a lua girarem em volta da estrela; e, segundo um antigo hino
para a Epifania do Breviario Romano, a estrela teria superado em beleza e brilho o sol.

Apesar disso, nao se podia deixar de por a questao de que se tratou ou ndao de um
fendmeno celeste passivel de ser astronomicamente determinado e classificado. Seria
errado rejeitar a priori tal questdao invocando o carater teoldgico da narrativa. Com o
despontar da astronomia moderna, cultivada também por cristaos crentes, colocou-se de
novo a questao acerca desse astro.

Johannes Kepler (t 1630) adiantou uma solugao que é substancialmente reproposta



também por astronomos atuais. Kepler calculou que, na passagem entre os anos 7 e 6
a.C. — considerado hoje, como se disse ja, o ano provavel do nascimento de Jesus —, se
verificou uma conjuncao dos planetas Jupiter, Saturno e Marte. No ano de 1604, ele
proprio observara uma conjuncao semelhante, a qual se juntara ainda uma supernova
(com este termo, indica-se uma estrela débil ou muito distante na qual acontece uma
explosao enorme, de modo que, durante semanas e meses, irradia um brilho intenso).
Kepler considerava a supernova uma nova estrela; e era de opinidao que, a conjungao
verificada na época de Jesus, também deveria estar associada uma supernova; desse
modo tentou explicar, astronomicamente, o fenOmeno da estrela muito brilhante de
Belém. Um dado interessante, nesse contexto, pode ser o que o erudito Friedrich
Wieseler de Gottingen parece ter encontrado em tabuas cronoldgicas chinesas, ou seja,
que no ano 4 a.C. “aparecera e foi vista durante longo tempo uma estrela brilhante”
(Gnilka, Das Matthausevangelium I/1, p. 44).

O citado astronomo Ferrari d’Occhieppo punha de lado a teoria da supernova. Segundo
ele, para a explicacao da estrela de Belém, era suficiente a conjuncao de Jupiter e
Saturno no signo zodiacal de Peixes, e pensava poder determinar com precisao a data de
tal conjuncdo. A esse respeito, € importante o fato de o planeta JUpiter representar o
principal deus babilonico, Mardug. Ferrari d’‘Occhieppo resume-o nestes termos: “Jupiter,
a estrela da mais alta divindade babildnica, aparecia no seu maximo esplendor no
momento da sua aparicao de noite ao lado de Saturno, o representante cdsmico do povo
dos judeus” (Der Stern von Bethlehem..., p. 52). Deixemos de lado os detalhes. A partir
desse encontro de planetas — diz Ferrari d’‘Occhieppo — os astronomos babilonicos podiam
deduzir um evento de importancia universal: o nascimento no pais de Judad de um
soberano que havia de trazer a salvacao.

Que podemos dizer perante tudo isso? A grande conjuncao de Jupiter e Saturno no signo
zodiacal de Peixes nos anos 7-6 a.C. parece ser um fato confirmado. Podia orientar
astronomos do ambiente cultural babildnico-persa para o pais de Juda, para um “rei dos
judeus”. Saber detalhadamente como esses homens chegaram a certeza que os fez partir
e os levou, finalmente, a Jerusalém e a Belém, € uma questao que temos de deixar em
aberto. A constelacao estelar podia ser um impulso, um primeiro sinal para a partida
exterior e interior; mas nao teria conseguido falar a esses homens se eles nao tivessem
sido tocados também de outro modo: tocados interiormente pela esperanca daquela
estrela que devia surgir de Jaco (cf. Nm 24, 17).

Se 0s magos, que andavam a procura do rei dos judeus guiados pela estrela,
representam o movimento dos povos para Cristo, isso significa implicitamente que o
universo fala de Cristo, mas a sua linguagem nao € totalmente decifravel para o homem



nas suas condicoes reais. A linguagem da criacao oferece variadas indicacoes: suscita no
homem a intuicao do Criador; além disso, suscita a expectativa, antes a esperanca de
que um dia este Deus se manifestard; e ao mesmo tempo suscita a consciéncia de que o
homem pode e deve ir ao encontro d’Ele. Mas o conhecimento que brota da criacao e se
concretiza nas religioes pode também perder a justa orientacao, deixando de impelir o
homem para se por em marcha para além de si proprio e induzindo-o antes a fixar-se em
sistemas pelos quais julga possivel enfrentar os poderes ocultos do mundo.

Na nossa narracao, aparecem ambas as possibilidades: a estrela conduz os magos,
primeiro, s6 até a Judeia. E plenamente normal que eles, & procura do recém-nascido rei
dos judeus, fossem a cidade régia de Israel e entrassem no palacio do rei;
presumivelmente, deveria ter nascido 1& o futuro rei. Mas eles, para encontrar
definitivamente a estrada para o verdadeiro herdeiro de Davi, precisam ainda da
indicacao das Sagradas Escrituras de Israel, das palavras do Deus vivo.

Os Padres sublinharam ainda outro aspecto. Gregdrio Nazianzeno diz que, no proprio
momento em que os magos se prostram diante de Jesus, teria chegado o fim da
astrologia, porque a partir de entao as estrelas teriam girado na drbita estabelecida por
Cristo (Poem. dogm., V, 55-64: PG 37, 428-429). No mundo antigo, os corpos celestes
eram considerados como forcas divinas que decidiam o destino dos homens. Os planetas
tém nomes de divindades. Segundo a opinido de outrora, aqueles dominavam de alguma
forma o mundo, e o homem devia procurar por-se de acordo com tais forcas. A fé no
Unico Deus, testemunhada pela Biblia, bem cedo realizou aqui uma desmistificacao,
quando a narrativa da criagao, com magnifica simplicidade, designa o Sol € a Lua — as
grandes divindades do mundo pagao - “luzeiros” que Deus mantém suspensos,
juntamente com toda a série das estrelas, no firmamento celeste (cf. Gn 1, 16-17).

Ao entrar no mundo pagdo, a fé crista devia enfrentar novamente a questao das
divindades astrais. Por isso Paulo, nas Cartas do cativeiro aos Efésios e aos Colossenses,
insistiu fortemente no fato de que Cristo ressuscitado venceu todo principado e potestade
do ar e domina o universo inteiro. Nessa linha, se situa também a narrativa da estrela
dos magos: nao é a estrela que determina o destino do Menino, mas o Menino que guia a
estrela. Caso se queira, poder-se-ia falar de uma espécie de guinada antropoldgica: o
homem assumido por Deus — como aqui se mostra no Filho Unigénito — € maior do que
todos os poderes do mundo material e vale mais do que o universo inteiro.

4. P

E hora de voltar ao texto do Evangelho. Os magos chegam ao local que supunham ser o
do vaticinio — o paldcio real, em Jerusalém — e perguntam pelo recém-nascido “rei dos



judeus”. Esta € uma expressao tipicamente nao judaica; em ambiente judaico, ter-se-ia
dito rei de Israel. Na verdade, a citada expressao “paga” reaparece apenas no processo
de Jesus e na inscricao da Cruz, usada em ambos os casos por um pagao, Pilatos (cf. Mc
15, 9; Jo 19, 19-22). Por isso pode-se dizer que aqui — no momento em que 0s primeiros
pagaos perguntam por Jesus — ja transparece de alguma forma o mistério da Cruz,
indivisivelmente ligado com a realeza de Jesus.

O referido mistério preanuncia-se, de forma bastante clara, na reacao a pergunta dos
magos sobre o rei recém-nascido: “O rei Herodes ficou alarmado e com ele toda
Jerusalém” (Mt 2, 3). Os exegetas observam que a perturbacdao de Herodes perante a
noticia do nascimento de um misterioso pretendente ao trono era certamente bem
compreensivel; mas ja o seria menos o motivo que levou, naquele momento, Jerusalém
inteira a ficar perturbada. Isso podia ser simplesmente uma alusao antecipada a entrada
triunfal de Jesus na Cidade Santa, nas vésperas da sua Paixdao; a propdsito de tal
entrada, diz Mateus que “a cidade inteira agitou-se” (21, 10). Entretanto, desse modo, as
duas cenas em que aparece a realeza de Jesus estdo ligadas entre si e também com o
tema da Paixao.

Parece-me que a noticia da perturbacao da cidade se pode explicar também com o que
sucede no momento da visita dos magos. A fim de esclarecer a pergunta pelo
pretendente ao trono — pergunta extremamente perigosa, aos olhos de Herodes —, ele
convoca “todos os chefes dos sacerdotes e escribas do povo” (Mt 2, 4). Tal reuniao e o
seu motivo nao podiam ficar secretos. O nascimento, suposto ou real, de um rei
messianico nao podia trazer consigo senao contrariedades e infortunios para os
hierosolimitas; conheciam bem Herodes... Aquilo que, na grande perspectiva da fé, é
uma estrela de esperanca, na perspectiva da vida cotidiana constitui, inicialmente,
apenas causa de transtorno, motivo de preocupagao e temor; é que Deus atrapalha a
nossa comodidade diaria. A realeza de Jesus e a sua Paixao caminham juntas.

Que resposta saiu de tao ilustre reuniao para a pergunta acerca do lugar do nascimento
de Jesus? Segundo sentenciou Mateus 2, 6 com estas palavras tomadas do profeta
Miqueias e do segundo livro de Samuel: “E tu, Belém, terra de Juda, de modo algum és
menor entre as principais cidades da Judeia; pois de ti saira um chefe [cf. Miq 5, 1] que
apascentara Israel, o meu povo” [cf. 2 Sm 5, 2].

Ao citar as palavras em questao, Mateus introduziu duas alteracdes sutis. Enquanto a
maior parte da tradicao textual, nomeadamente a traducao grega dos Setenta, diz: “[Tu
és] a menor entre as principais cidades de Juda”, Mateus escreve: "De modo nenhum és
a menor entre as principais cidades da Judeia”. Embora de forma diferente, ambas as
versoes do texto dao a entender o paradoxo da acao de Deus, que atravessa todo o



Antigo Testamento: o que é grande nasce daquilo que parece, segundo os critérios do
mundo, pequeno e insignificante, enquanto aquilo que € grande aos olhos do mundo se
desintegra e desaparece.

Sucedeu assim, por exemplo, na histdria da vocacao de Davi. O mais novo dos filhos
de Jessé, que naquele momento apascentava as ovelhas, foram-no chamar para ser
ungido rei: nao conta o aspecto nem a elevada estatura, mas o coracao (cf. 1 Sm 16, 7).
Uma frase de Maria no Magnificat resume esse persistente paradoxo de Deus: “Dep0s os
poderosos de seus tronos e a humildes exaltou” (Lc 1, 52). A versao veterotestamentaria
do texto, onde Belém é qualificada como pequena entre as principais cidades de Juda,
poe claramente em evidéncia essa maneira do agir divino.

Quando Mateus, por sua vez, escreve “de modo algum és a menor entre as principais
cidades da Judeia”, s6 aparentemente é que eliminou esse paradoxo. A pequena cidade,
considerada em si insignificante, torna-se agora reconhecivel na sua verdadeira
grandeza: dela saird o verdadeiro Pastor de Israel. Nessa versao do texto, aparecem
simultaneamente a avaliacao humana e a resposta de Deus. E, com o nascimento de
Jesus na gruta fora da cidade, o paradoxo confirma-se ainda mais.

Chegamos assim a segunda alteracdo: a palavra do profeta, Mateus acrescentou a
afirmacao, ja mencionada, do segundo livro de Samuel (cf. 5, 2), que |a se refere ao novo
rei Davi e agora atinge o pleno cumprimento em Jesus. O futuro principe é designado
como Pastor de Israel; assim se alude a solicitude amorosa e a ternura, que caracterizam
o verdadeiro soberano enquanto representante da realeza de Deus.

A resposta dos sumos sacerdotes e dos escribas a pergunta dos magos contém
certamente uma indicacao geografica concreta, que é Util para os magos. Mas nao é
apenas uma indicacao geografica; da também uma interpretacao teologica do lugar e do
acontecimento. Que Herodes tire dai as devidas consequéncias, € compreensivel;
surpreendente é o fato de os entendidos na Sagrada Escritura nao se sentirem impelidos
a decisOes praticas. Porventura se deve vislumbrar nisto a imagem de uma teologia que
se esgota na mera disputa académica?

5. A

Em Jerusalém, a estrela tinha desaparecido por completo. Depois do encontro dos magos
com a Palavra da Escritura, a estrela resplandece de novo para eles. A criacao,
interpretada pela Escritura, volta a falar ao homem. Para descrever a reacao dos magos,
Mateus lanca m3do dos superlativos: “Revendo a estrela, alegraram-se” (2, 10). E a
alegria do homem, que é atingido no coragao pela luz de Deus e pode ver realizada a sua
esperanca: a alegria daquele que encontrou e que foi encontrado.



“Ao entrar na casa, viram o menino com Maria, sua mae, e prostrando-se, adoraram-
no” (Mt 2, 11). Nessa frase, surpreende o fato de faltar Sao José, de cujo ponto de vista
Mateus escreveu a narrativa da infancia; durante a adoracao, encontramos junto de Jesus
sd “Maria, sua mae”. Até agora nao encontrei uma explicacao plenamente convincente
para isso. Ha algumas passagens veterotestamentarias, onde se atribui uma importancia
particular a mae do rei (por exemplo, Jr 13, 18); mas isso talvez nao seja suficiente.
Provavelmente tem razao Gnilka, quando afirma que desse modo Mateus nos traz a
memoria o nascimento de Jesus da Virgem e designa Jesus como Filho de Deus (Das
Matthdusevangelium I/1, p. 40).

Na presenca do Menino real, os magos fazem a proskynesis, isto &, prostram-se diante
d’Ele; esta € a homenagem que se presta a um Rei-Deus. A partir disso, explicam-se
também os presentes que os magos oferecem. Nao sao presentes praticos, que
pudessem talvez revelar-se Uteis naquele momento para a Sagrada Familia; os dons
exprimem 0 mesmo que a proskynesis: sao um reconhecimento da dignidade real
d’Aquele a quem sao oferecidos; ouro e incenso aparecem mencionados também em
Isaias 60, 6 como presentes de homenagem, que devem ser oferecidos pelos povos ao
Deus de Israel.

Nos trés presentes, a tradicao da Igreja viu — com algumas variacoes — representados
trés aspectos do mistério de Cristo: o ouro apontaria para a realeza de Jesus, o incenso
para o Filho de Deus, e a mirra para o mistério da sua Paixao.

De fato, no Evangelho de Joao, aparece a mirra depois da morte de Jesus: diz-nos o
evangelista que, para ungir o corpo de Jesus, Nicodemos tinha trazido, entre outras
coisas, a mirra (cf. 19, 39). Assim, através da mirra, o mistério da Cruz estd de novo
ligado a realeza de Jesus e preanuncia-se de maneira misteriosa ja na adoracao dos
magos. A uncao é uma tentativa de se opor a morte, que so atinge o seu carater
definitivo com a corrupgao; quando, na manha do primeiro dia da semana, as mulheres
chegaram ao sepulcro para realizar a uncdao, que nao tinha sido possivel efetuar ao
entardecer do dia da crucificacao por causa do inicio imediato da festa da Pascoa, Jesus
tinha ja ressuscitado; ja ndao havia necessidade da mirra como instrumento contra a
morte, porque a prdpria vida de Deus vencera a morte.

6. A

Terminada a narrativa dos magos, volta a cena como protagonista do evento Sao José,
que age nao por iniciativa propria, mas de acordo com as ordens que de novo em sonho
recebe do anjo de Deus. Recebe a incumbéncia de se levantar depressa, tomar o menino
e sua mae, fugir para o Egito e ficar 1 até nova ordem, “pois Herodes vai procurar o



menino para o matar” (Mt 2, 13).

No ano 7 a.C., Herodes justicara os seus filhos Alexandre e Aristdbulo, porque sentia o
seu poder ameacado por eles. No ano 4 a.C., pelo mesmo motivo eliminara também o
filho Antipatro (cf. Stuhimacher, Die Geburt des Immanuel, p. 85). Herodes raciocinava
apenas segundo as categorias do poder; a noticia de um pretendente ao trono, que
ouvira dos magos, deve té-lo alarmado. Visto o seu carater, era claro que nenhum
escrupulo poderia deté-lo.

“Entao Herodes, percebendo que fora enganado pelos magos, ficou muito irritado e
mandou matar, em Belém e em todo o seu territdrio, todos os meninos de dois anos para
baixo, conforme o tempo de que havia se certificado com os magos” (Mt 2, 16). E
verdade que, de fontes nao biblicas, nada sabemos sobre esse fato, mas, considerando
toda a crueldade de que Herodes se tornou culpado, isso nao prova que tal delito nao
tenha sucedido. A esse respeito, Rudolf Pesch cita o autor judeu Abraham Schalit: “A
crenca na chegada ou no nascimento do rei messianico, no futuro imediato, pairava
entdo pelo ar. O déspota suspeitoso por todo o lado sentia traicao e hostilidade, pelo que
uma vaga voz, chegada ao seu ouvido, podia facilmente ter sugerido a sua mente
enferma a ideia de matar os meninos nascidos no Ultimo periodo. Portanto, a ordem nao
tem nada de impossivel” (em Pesch, Die matthaischen Weihnachtsgeschichten, p. 72).

Mas a realidade histdrica do acontecimento € posta em duvida por um certo nimero de
exegetas com base em outra consideracao: tratar-se-ia aqui do motivo, muito difundido,
do menino real perseguido; motivo este que, aplicado a Moisés na literatura daquele
tempo, teria encontrado uma forma que se poderia considerar como 0 modelo para essa
narrativa sobre Jesus. Todavia, na maioria dos casos, os textos citados nao sao
convincentes e situam-se num periodo posterior ao Evangelho de Mateus. A narrativa
mais proxima, temporal e materialmente, € a hagada de Moisés, transmitida por Flavio
Josefo, uma narrativa que da uma nova versao a verdadeira histéria do nascimento e
salvacao de Moisés.

O Livro do Exodo refere que o Farad, visto o aumento numérico e a importancia
crescente da populacao hebraica, teme uma ameacga para o seu pais, o Egito; por isso,
nao sé aterroriza a minoria hebraica por meio de trabalhos forcados, mas da ordem
também de matar os filhos recém-nascidos de sexo masculino. Gracas a um estratagema
da mae, Moisés é salvo e cresce na corte do rei do Egito, como filho adotivo da filha do
Farad; mais tarde, porém, teve de fugir devido ao seu compromisso a favor da atribulada
populacao hebraica (cf. Ex 2).

A hagada de Moisés conta a historia de maneira diferente: peritos da Escritura
predisseram ao rei que, naquela época, deveria nascer de raca hebraica um menino, que,



uma vez adulto, havia de destruir o dominio dos egipcios e tornar, por sua vez, poderosos
os israelitas. Como resultado, o rei teria ordenado que se matassem todos os meninos
hebreus logo depois do nascimento, lancando-os ao rio. Mas Deus teria aparecido em
sonho ao pai de Moisés, prometendo-lhe salvar o menino (cf. Gnilka, Das
Matthdusevangelium I/1, pp. 34-35). Aqui, ao contrario da razao apresentada no Livro do
Exodo, os meninos hebreus deveriam ser assassinados para se ficar seguro de ter
eliminado também o preanunciado: Moisés.

Esse objetivo e a aparicao que em sonho promete ao pai 0 salvamento aproximam o
texto da narrativa sobre Jesus, Herodes e 0s meninos inocentes assassinados. Mas essas
semelhancas nao bastam para tornar a narrativa de Sao Mateus uma simples variante
crista da hagada de Moisés; as diferencas entre as duas narragdes sao demasiado
grandes para justificar uma semelhante aproximacao. Alias, com muita probabilidade, as
Antiquitates de Flavio Josefo devem situar-se temporalmente depois do Evangelho de
Mateus, embora a narrativa como tal pareca testemunhar uma tradicao mais antiga.

Entretanto, numa perspectiva completamente diversa, também Mateus retomou a
historia de Moisés para interpretar, a partir dela, o acontecimento inteiro. Encontrou a
chave de interpretacao nas palavras do profeta: “Do Egito chamei o meu filho” (Os 11,
1). Oseias narra a histdria de Israel como uma historia de amor entre Deus e o seu povo.
Aqui, porém, a solicitude carinhosa de Deus por Israel nao € ilustrada com a imagem do
amor esponsal, mas com a do amor dos pais. “Por isso Israel recebe também o titulo de
'filho’ (...) no sentido de uma filiacao por adogao. O ato fundamental do amor paterno é a
libertacao do filho do Egito” (Deissler, Zwolf Propheten, p. 50). Para Mateus, aqui o
profeta fala de Cristo: Ele € o verdadeiro Filho; € Ele que o Pai ama e chama do Egito.

Para o evangelista, a historia de Israel recomeca do principio e de modo novo com o
regresso de Jesus do Egito a Terra Santa. Certamente, a primeira chamada para se
regressar do pais da escravidao tinha falido sob muitos aspectos. Em Oseias, a resposta
que os interessados diretos dao a chamada é afastar-se do Pai: “Mas, quanto mais os
chamava, tanto mais eles se afastavam” (11, 2). Esse afastamento diante da chamada a
libertacao conduz a uma nova escravidao: “Ele nao voltara a terra do Egito, mas a Assiria
serd o seu rei (...) uma vez que recusaram converter-se” (11, 5). Desse modo, Israel
continua, por assim dizer, a estar ainda e sempre de novo no Egito.

Com a fuga para o Egito e o seu regresso a Terra Prometida, Jesus oferece o éxodo
definitivo. Ele é verdadeiramente o Filho. Ele ndo saira de casa para se afastar do Pai; Ele
volta para casa e conduz para casa. Ele estd sempre a caminho para Deus e assim
conduz da alienacao a “patria”, aquilo que é essencial e proprio. Jesus, o verdadeiro
Filho, em sentido muito profundo, saiu Ele mesmo para o “exilio” a fim de nos trazer a



todos da alienacao para casa.

A breve narrativa sobre o massacre dos inocentes, que vem depois da narrativa sobre a
fuga para o Egito, € concluida por Mateus novamente com uma palavra profética, tirada
agora do livro do profeta Jeremias: “Ouviu-se uma voz em Rama, choro e grande
lamentacao: Raquel chora seus filhos e ndao quer consolacao, porque eles ja nao existem”
(Mt 2, 18; cf. Jr 31, 15). Em Jeremias, essas palavras aparecem no contexto de uma
profecia caracterizada pela esperanca e pela alegria, na qual o profeta, com palavras
cheias de confianca, anuncia a restauracao de Israel: “Aquele que dispersa Israel o
reunira. Ele o guardara como um pastor a seu rebanho. Porque o Senhor resgatou Jaco,
libertou-o da mao do mais forte” (Jr 31, 10-11).

Todo o capitulo pertence provavelmente ao primeiro periodo da obra de Jeremias,
quando o ocaso do reino assirio, por um lado, e a reforma cultual do rei Josias, por outro,
reanimavam a esperanca de uma restauracao do reino do Norte, Israel, que conservava
fortes vestigios das tribos de José e de Benjamim, os filhos de Raquel. Por isso em
Jeremias, ao lamento da mae, segue-se imediatamente uma palavra de consolacao:
“Assim diz o Senhor: ‘Reprime o teu pranto e as lagrimas dos teus olhos! Porque existe
uma recompensa para a tua dor — oraculo do Senhor — eles voltarao da terra inimiga’ (31,
16).

Em Mateus, encontramos duas alteracoes em relacao ao profeta: no tempo de
Jeremias, o tumulo de Raquel estava situado junto da fronteira benjaminita-efraimita,
isto &, junto da fronteira que abria para o reino do Norte, na direcao da regiao das tribos
dos filhos de Raquel, vizinha alids do pais natal do profeta. Ainda em época
veterotestamentaria, a localizacao do tumulo fora transferida para o sul, na regiao de
Belém, e ali se encontrava no tempo também de Mateus.

A segunda alteracao consiste no fato de o evangelista omitir a profecia consoladora do
regresso; fica apenas a lamentacao. A mae continua a sentir-se desolada. Assim, em
Mateus, a palavra do profeta — a lamentacao da mae sem a resposta consoladora — é
como um grito dirigido ao préprio Deus, um pedido da consolacao nao dada e ainda
esperada: um grito, ao qual realmente sé o préprio Deus pode responder, ja que a Unica
verdadeira consolacao — que vai além das simples palavras — seria a ressurreicao. S6 com
a ressurreicao seria superada a injustica, revogada a palavra amarga: “ja nao existem”.
Na nossa época historica, continua atual o grito das maes dirigido a Deus, mas ao mesmo
tempo a Ressurreicao de Jesus reforca-nos na esperanca da verdadeira consolacao.

Também a Ultima passagem da narrativa da infancia segundo Mateus termina,
novamente, com uma citacao de cumprimento que deve desvendar o sentido do



acontecimento inteiro. Mais uma vez aparece com grande destaque a figura de Sao José;
duas vezes recebe uma ordem em sonho, e assim aparece hovamente como aquele que
escuta e é capaz de discernimento, como aquele que é obediente e ao mesmo tempo
decidido e criteriosamente pragmatico. Primeiro, é-lhe dito que Herodes morreu e, por
conseguinte, chegara para ele e os seus a hora de retornar. Esse regresso € apresentado
com uma certa solenidade: “entrou na terra de Israel” (2, 21).

Mas imediatamente se lhe depara a situagao tragica de Israel naquele momento
histérico: vem a saber que Arquelau, o mais cruel dos filhos de Herodes, reina na Judeia.
Por isso ndao pode ser Ia — isto €, em Belém — o lugar de residéncia da familia de Jesus;
agora, no sonho, José recebe a indicacao de que devera ir para a Galileia.

O fato de que José, depois de se ter dado conta dos problemas na Judeia, ndo tenha
continuado simplesmente por iniciativa propria a sua viagem para a Galileia, que estava
sob o dominio menos cruel de Antipas, mas tenha sido mandado para la pelo anjo, tem a
finalidade de mostrar que a proveniéncia de Jesus da Galileia concorda com a orientagao
divina da histéria. Durante a atividade publica de Jesus, a alusao a sua proveniéncia da
Galileia sera sempre considerada como uma prova de que Ele nao podia ser o Messias
prometido. Quase imperceptivelmente, Mateus opde-se ja aqui a tal argumento; depois,
no inicio da atividade publica de Jesus, retoma o tema e mostra, com base em Isaias 8,
23-9,2, que havia de surgir a “grande luz” precisamente 14, onde é a terra das “trevas”:
no antigo reino do Norte, na “terra de Zabulon e Neftali” (cf. Mt 4, 14-16).

Mateus, porém, enfrenta uma objecdo ainda mais concreta: ndao havia nenhuma
profecia relativa a Nazaré, certamente nao podia vir de 1a o Salvador (cf. Jo 1, 46). A isso
replica o evangelista: “Foi morar numa cidade chamada Nazaré, para que se cumprisse o
que foi dito pelos profetas: Ele sera chamado Nazareu” (2, 23). Com isso pretende
afirmar: a designacao de Jesus como Nazareu [ou, também, “Nazoreu”] — designacao que
se faz derivar da sua proveniéncia e, no momento da redacao do Evangelho, ja um dado
historico — prova que Ele é o herdeiro da promessa. Aqui Mateus, diversamente das
anteriores citacdes de profecias, nao se refere a uma palavra concreta da Escritura, mas
aos profetas no seu todo. A esperanca deles esta resumida nesse titulo de Jesus.

Assim Mateus deixou aos exegetas de todos os tempos um problema dificil: onde é
que essa palavra de esperanca encontra fundamento nos profetas?

Antes de nos debrucarmos sobre essa questao, talvez possa ser Util uma anotagao de
tipo linguistico. O Novo Testamento conhece e aplica a Jesus as duas designacoes:
“Nazareu” e “Nazareno”. Nazareu € usado por Mateus, Joao e os Atos dos Apostolos, ao
passo que Marcos prefere Nazareno, enquanto Lucas usa ambas as formas. No mundo de
lingua semitica, os seguidores de Jesus chamam-se Nazareus; no de lingua greco-
romana, sao chamados cristaos (cf. At 11, 26). Mas, agora, devemos perguntar-nos



concretamente: havera, no Antigo Testamento, qualquer vestigio de uma profecia que
leve a palavra “Nazareu” e possa ser aplicada a Jesus?

Ansgar Wucherpfennig resumiu cuidadosamente a ardua discussao exegética na sua
monografia sobre Sao José. Quero tentar cingir-me sé aos pontos mais importantes. Ha
duas linhas principais para uma solucao.

A primeira faz apelo a promessa do nascimento do juiz Sansao. O anjo, que anuncia o
seu nascimento, diz dele que seria um “nazireu”, consagrado a Deus desde o seio
materno, e sé-lo-ia — como refere a mae — “até o dia da sua morte” (Jz 13, 5-7). Contra
uma deducao feita a partir daqui da designacao de Jesus como “Nazareu”, esta o fato de
que Ele nao correspondeu aos critérios do nazireu, mencionados no livro dos Juizes,
nomeadamente o da proibicao do alcool. Jesus nao foi um “nazireu” no sentido classico
da palavra; mas essa designacao vale para Ele, que era totalmente consagrado a Deus,
entregue a Deus como sua propriedade, desde o seio materno até a morte, de um modo
que supera largamente exterioridades do género das referidas. Se voltarmos ao que diz
Lucas sobre a apresentacao/consagracao de Jesus — o “primogénito” — a Deus no
Templo, ou se tivermos presente como o evangelista Joao mostra Jesus como Aquele que
vem totalmente do Pai, vive d’Ele e vive para Ele, entdo se torna visivel, com
extraordinaria intensidade, como Jesus tenha sido verdadeiramente um consagrado a
Deus, desde o seio materno até a morte na cruz.

A segunda linha de interpretacao parte do fato de que se pode ouvir ressoar, no nome
Nazareu, a palavra nezer, que estd no centro de Isaias 11, 1: “Brotara um rebento
(nezer) do tronco de Jessé”. Essa palavra profética deve ser lida no contexto da trilogia
messianica: de Isaias 7 (“A virgem vai dar a luz"), Isaias 9 (luz nas trevas, “um menino
nasceu para nds”) e Isaias 11 (o rebento do tronco, sobre o qual repousara o espirito do
Senhor). Dado que Mateus se refere explicitamente a Isaias 7 e 9, é ldgico supor nele
também uma alusao a Isaias 11. Elemento particular nessa promessa € o fato de ela se
entroncar, mais além de Davi, no chefe da familia: Jessé. Do tronco, aparentemente ja
morto, Deus faz brotar um novo rebento: pdoe um novo inicio que todavia permanece em
profunda continuidade com a histéria anterior da promessa.

Nesse contexto, como nao pensar na conclusao da genealogia de Jesus, segundo
Mateus? Genealogia esta que, por um lado, se caracteriza totalmente pela continuidade
da acao salvifica de Deus e, por outro, no fim se inverte e fala de um inicio inteiramente
novo em que intervém o proprio Deus, dando um nascimento que ja nao provém de um
“gerar” humano. Sim, podemos supor com razao que Mateus, no nome de Nazaré, tenha
ouvido ecoar a palavra profética do “rebento” (nezer) e na designacdao de Jesus como
Nazareu tenha visto uma alusao ao cumprimento da promessa, segundo a qual Deus, do
tronco morto de Jessé, havia de dar um novo rebento, sobre o qual repousaria o Espirito



de Deus.

Se acrescentarmos que, no letreiro da cruz, Jesus foi designado Nazoreu (ho
Nazoraios) (cf. Jo 19, 19), o titulo adquire o seu pleno significado: o que inicialmente
devia indicar apenas a sua proveniéncia, alude ao mesmo tempo a sua profunda
identidade: Ele é o “rebento”; é Aquele que é totalmente consagrado a Deus, desde o
seio materno até a morte.

No final deste longo capitulo, levanta-se a questao: Como se deve entender tudo isto?
Trata-se verdadeiramente de histéria que aconteceu ou € apenas uma meditacao
teoldgica expressa sob a forma de histdérias? A esse respeito, Jean Daniélou observa e
com razao: “Ao contrario da narrativa da anunciacao [a Maria], a adoracao dos magos
nao toca nenhum aspecto essencial da fé. Poderia ser uma criagao de Mateus, inspirada
por uma ideia teoldgica; em tal caso, nada cairia por terra” (Les Evangiles de I'Enfance,
p. 105). Mas o proprio Daniélou chega a conviccao de que se trate de acontecimentos
historicos, cujo significado foi teologicamente interpretado pela comunidade judaico-
crista e por Mateus.

Pura e simplesmente posso dizer: esta € também a minha convicgao. Entretanto, na
avaliacao da historicidade, € preciso constatar que, ao longo dos Ultimos 50 anos, se
verificou uma mudanca de opinidao, que nao se baseia em novos conhecimentos
historicos, mas numa atitude diversa frente a Sagrada Escritura e a mensagem crista no
seu todo. Enquanto Gerhard Delling, no quarto volume de Theologisches Worterbuch zum
Neuen Testament (1942), considerava a historicidade da narrativa dos magos ainda
garantida de maneira convincente pela pesquisa histérica (cf. p. 362, nota 11), agora
mesmo exegetas de clara orientacao eclesial, como Ernst Nellessen ou Rudolf Pesch, sao
contrarios a historicidade ou pelo menos deixam em aberto tal questao.

Perante essa situacao, € digna de atencao a tomada de posicao, ponderada
cuidadosamente, de Klaus Berger, no seu comentario de 2011 a todo o Novo
Testamento: “Mesmo no caso de um Unico testemunho (...), € preciso supor — até prova
em contrario — que os evangelistas nao tém a intencdo de enganar os seus leitores, mas
querem contar fatos historicos (...). Contestar por mera suspeita a historicidade desta
narrativa ultrapassa toda a competéncia imaginavel de historiadores” (p. 20).

Nao posso deixar de concordar com esta afirmacao. Os dois capitulos da narrativa da
infancia em Mateus n3ao sao uma meditacao expressa sob forma de histérias, antes pelo
contrario: Mateus nos narra verdadeira historia, que foi meditada e interpretada
teologicamente, e assim ele ajuda-nos a compreender mais profundamente o mistério de
Jesus.






EPILOGO
Jesus aos 12 anos no Templo

Além da narracao do nascimento de Jesus, Sao Lucas deixou-nos ainda um precioso
fragmento da tradicao sobre a infancia; fragmento este no qual transparece de modo
singular o mistério de Jesus. Narra ele que, todos os anos pela Pascoa, os pais de Jesus
iam em peregrinacao a Jerusalém. A familia de Jesus era piedosa, observava a Lei.

Sucede as vezes, nas descricoes da figura de Jesus, que se da realce quase s6 ao
aspecto da contestacao, a sua intervencao contra uma falsa devocao; desse modo, Ele
aparece como um liberal ou um revolucionario. Realmente, na sua missao de Filho, Jesus
introduziu uma nova fase do relacionamento com Deus, em que inaugurou uma nova
dimensao da relacao do homem com Deus. Isso, porém, nao € um ataque a religiosidade
de Israel. A liberdade de Jesus nao é a liberdade do liberal, mas a do Filho, ou seja, a
liberdade daquele que é verdadeiramente piedoso. Como Filho, Jesus traz uma nova
liberdade, mas nao a de alguém que vive sem qualquer vinculo; antes, é a liberdade
d’Aquele que esta totalmente unido a vontade do Pai e ajuda os homens a alcangarem a
liberdade da uniao interior com Deus.

Jesus ndo veio abolir, mas levar a perfeicdo (cf. Mt 5, 17). E precisamente esta unido —
derivada do seu ser Filho — entre uma inovacao radical e uma fidelidade igualmente
radical que se manifesta na breve narracao sobre Jesus aos 12 anos; antes, eu diria que
tal uniao é o verdadeiro conteldo teoldgico que a narrativa tem em vista.

Voltemos aos pais de Jesus. A Torah prescrevia que cada israelita, por ocasiao das trés
grandes festas — da Pascoa, das Semanas (Pentecostes) e das Cabanas — devia se
apresentar no Templo (cf. Ex 23, 17; 34, 23-24; Dt 16, 16-17). Se as mulheres também
estavam obrigadas a essa peregrinagao ou nao, era objeto de discussao entre as escolas
de Shammai e Hillel. Para os adolescentes, a obrigacao vigorava depois de completarem
13 anos; entretanto, valia também a prescricao de que eles deviam habituar-se pouco a



pouco aos mandamentos e, para isso, podia servir a peregrinacao ja aos 12 anos de
idade. O fato de Maria e Jesus terem participado na peregrinacao prova uma vez mais a
religiosidade da familia de Jesus.

Nesse contexto, fixemos a nossa atencao também no sentido mais profundo da

peregrinacao: indo trés vezes por ano ao Templo, Israel permanece, por assim dizer, um
povo de Deus em peregrinagao, um povo que esta sempre a caminho do seu Deus e
recebe a sua identidade e unidade sem cessar do encontro com Deus no uUnico Templo. A
Sagrada Familia insere-se nesta grande comunidade a caminho do Templo e de Deus.
Na viagem de regresso, sucede um imprevisto. Jesus nao parte com os outros, mas fica
em Jerusalém. Os seus pais sO percebem isso no fim do primeiro dia do regresso da
peregrinacao; para eles, evidentemente, era normal supor que o filho estivesse em
qualquer parte na grande comitiva; esta € designada por Lucas com a palavra synodia —
“comunidade de caminho” —, o termo técnico para dizer caravana. Com base na nossa
imagem talvez demasiado reduzida da Sagrada Familia, esse fato surpreende; e todavia
0 mesmo mostra, de maneira muito bela, como na Sagrada Familia estavam bem
conciliadas a liberdade e a obediéncia. O adolescente de 12 anos era deixado livre para
decidir se queria juntar-se aos coetaneos e amigos e ficar na sua companhia ao longo do
caminho. Mas, a noite, esperavam-no o0s pais.

O fato de Jesus nao se apresentar nao tem nada a ver com a liberdade dos jovens,
mas, como se vera, remete para outro nivel: a missao particular do Filho. Para os pais,
comecaram assim dias cheios de ansiedade e preocupacdo. O evangelista conta que so6
depois de trés dias é que eles encontraram Jesus no Templo, sentado no meio dos
doutores, enquanto os ouvia e interrogava (cf. Lc 2, 46).

Os trés dias podem ser explicados de forma muito concreta: Maria e José tinham
caminhado durante um dia para o norte, empregaram outro dia para regressar e
finalmente, no terceiro dia, encontraram Jesus. Embora os trés dias sejam uma indicagao
de tempo muito realista, é preciso dar razao a René Laurentin que aqui vé uma velada
alusao aos trés dias entre a Cruz e a Ressurreicao. Sao dias de sofrimento por causa da
auséncia de Jesus, dias duma escuriddo cuja gravidade se sente nas palavras da Mae:
“Meu filho, por que agiste assim conosco? Olha que teu pai e eu, aflitos, te
procuravamos!” (Lc 2, 48). Assim, da primeira Pascoa de Jesus, estende-se um arco até a
sua ultima Pascoa, a da Cruz.

A missao divina de Jesus rompe todas as medidas humanas, tornando-se sem cessar,
para 0 homem, um mistério obscuro. Para Maria, algo daquela espada de dor que Simeao
mencionara (cf. Lc 2, 35) torna-se perceptivel naquela hora. Quanto mais uma pessoa se
aproxima de Jesus, mais envolvida fica no mistério da sua Paixao.



A resposta de Jesus a pergunta da Mae é impressionante: Como?! Andastes a minha
procura? Nao sabieis onde deve estar um filho? Nao sabieis que deve estar na casa do
pai, “nas coisas do Pai” (Lc 2, 49)? Jesus diz aos pais: Estou precisamente onde é o meu
lugar: com o Pai, na sua casa.

Nessa resposta, sao importantes sobretudo duas coisas. Maria dissera: “Teu pai € ey,
aflitos, te procuravamos”. Jesus corrige-A: Eu sou com o Pai. O meu pai nao é José, mas
um Outro: o préprio Deus. A Ele pertenco, com Ele estou. Porventura se pode exprimir de
forma mais clara a filiacao divina de Jesus?

Diretamente relacionada com isso esta a segunda coisa. Jesus fala de um “dever”, a
que Ele se atém. O filho, o menino, deve estar com o pai. A palavra grega dei, que Lucas
usa aqui, reaparece nos Evangelhos sempre em lugares onde é apresentada uma
disposicao da vontade de Deus, a qual Jesus esta submetido. Ele “deve” sofrer muito, ser
rejeitado, ser morto e ressuscitar, como diz aos discipulos depois da confissao de Pedro
(cf. Mc 8, 31). Ora, esse “deve” tem valor ja neste momento inicial: Jesus deve estar com
o Pai, e assim torna-se claro que aquilo que parecia desobediéncia ou liberdade
inconveniente com os pais, na realidade € precisamente expressao da sua obediéncia
filial. Ele estd no Templo, ndo como rebelde contra os pais, mas precisamente como
Aguele que obedece, com a mesma obediéncia que O conduzira a Cruz e a Ressurreicao.

Sao Lucas descreve a reacao de Maria e José as palavras de Jesus com duas afirmacoes:
“Eles, porém, nao compreenderam a palavra que Ele |hes dissera”, e ainda “sua mae
conservava a lembranca de todos esses fatos em seu coracao” (Lc 2, 50.51). A palavra de
Jesus é grande demais por entdo; a prépria fé de Maria é uma fé “a caminho”, uma fé
que repetidas vezes se encontra na escuridao e, atravessando a escuridao, deve
amadurecer. Maria nao compreende as palavras de Jesus, mas guarda-as no seu coracao
e aqui lentamente faz com que cheguem a maturacao.

As palavras de Jesus nao cessam jamais de serem maiores que a nossa razao;
superam, sempre de novo, a nossa inteligéncia. A tentacao de reduzir e manipular as
palavras de Jesus, para fazé-las entrar na nossa medida, é compreensivel; faz parte de
uma reta exegese precisamente a humildade de respeitar essa grandeza, que muitas
VEZES NOS supera com as suas exigéncias, e nao reduzir as palavras de Jesus com a
pergunta sobre aquilo de que podemos “cré-Lo capaz”. Ele considera-nos capazes de
grandes coisas. Crer significa submeter-se a essa grandeza e pouco a pouco crescer rumo
a ela.

Nisso, Maria é apresentada por Lucas deliberadamente como aquela que cré de modo
exemplar: “Feliz aquela que acreditou” — dissera-lhe Isabel (Lc 1, 45). Com a observacao,
repetida duas vezes na narrativa da infancia, de que Maria guardava as palavras no seu



coragao (cf. Lc 2, 19.51), Lucas remete — como se disse — para a fonte, onde bebe a sua
narracao. Ao mesmo tempo, Maria aparece nao s6 como a grande crente, mas também
como a imagem da Igreja, que guarda a Palavra no seu coracao e a transmite.

“Desceu, entdao, com eles para Nazaré e era-lhes submisso. (...) E Jesus crescia em
sabedoria, em estatura e em graca, diante de Deus e dos homens” (Lc 2, 51-52). Depois
do momento em que refulgira a obediéncia maior em que vivia, Jesus retorna a situacao
normal da sua familia, na humildade da vida simples e na obediéncia aos seus pais
terrenos.

Depois de afirmar que Jesus crescia em sabedoria e em estatura, Lucas acrescenta a
formula extraida do primeiro livro de Samuel, onde aparece referida ao jovem Samuel (cf.
2, 26): crescia em graca (benevoléncia, simpatia) diante de Deus e dos homens. Assim o
evangelista recorre mais uma vez a correlacao entre a historia de Samuel e a histéria da
infancia de Jesus, correlacao essa que apareceu pela primeira vez no Magnificat, o
cantico de louvor de Maria por ocasiao do encontro com Isabel. Esse hino de jubilo e de
louvor a Deus que ama os humildes € uma nova versao da oracao de gratidao com que
Ana, a mae de Samuel, que até entao nao tinha filhos, agradece pelo dom do menino
com que o Senhor tinha posto termo a sua amargura. Na histéria de Jesus — diz-nos o
evangelista com a sua citacao — repete-se, a um nivel mais elevado e de modo definitivo,
a historia de Samuel.

Também ¢é importante aquilo que Lucas diz acerca do crescimento de Jesus nao s6 em
idade, mas também em sabedoria. Por um lado, na resposta de Jesus com 12 anos,
tornou-se evidente que Ele conhece o Pai — Deus — a partir de dentro. S6 Ele conhece
Deus, e ndo através de pessoas humanas que dao testemunho d’Ele, mas reconhece-O
em Si mesmo. Como Filho, encontra-Se diretamente com o Pai; vive na Sua presenca; vé-
0. Jodo diz que Ele é o Unigénito, que “esta no seio do Pai” e, por isso, pode revela-Lo
(Jo 1, 18). E precisamente isso que se torna evidente na resposta daquele adolescente
de 12 anos: Jesus esta com o Pai, vé as coisas e os homens na Sua luz.

No entanto, é verdade também que a sua sabedoria cresce. Enquanto homem, Jesus
nao vive em uma onisciéncia abstrata. Mas esta enraizado numa histéria concreta, num
lugar e num tempo, nas varias fases da vida humana, e de tudo isso toma forma concreta
0 seu saber. Manifesta-se aqui, de modo muito claro, que Ele pensou e aprendeu de
maneira humana.

Concretamente, torna-se evidente que Jesus € verdadeiro homem e verdadeiro Deus,
como exprime a fé da Igreja. A profunda ligacao entre ambas as dimensdes, em Ultima
analise, nao podemos defini-la; permanece um mistério e todavia manifesta-se de forma



muito concreta na breve narragao sobre Jesus aos 12 anos; uma narracao que dessa
maneira abre, ao mesmo tempo, a porta para o conjunto da sua figura que depois nos é
narrado pelos Evangelhos.
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