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DESTAQUES DA SEMANA

ENTREVISTA

O Sermao da Montanha: um convite
a gratuidade e a confianca

“A gratuidade do Deus de Jesus Cristo € a Unica capaz de nos fazer
perceber a existéncia e, portanto, vivé-la no dia a dia, de forma
renovada”, diz o exegeta francés

Por Patricia Fachin | Tradugao Vanise Dresch

leitura do Sermao da Montanha - SM Na entrevista a seguir, concedida a IHU
(Mt, 5) provoca alguns questiona- On-Line por e-mail, o exegeta ressalta que
entos, como, por exemplo, para a Palavra que Jesus pronuncia no Sermao “é
quem o sermao é dirigido? Aos discipulos ou  verdadeiramente Palavra de alteridade no
as multiddes? As suas exigéncias sdo verda- que ela anuncia de inédito, um inédito que
deiramente viaveis para crentes e ndo cren-  nao se confunde totalmente com o que o Je-
tes? Essas perguntas levam a outra: Como sus terrestre da a conhecer dele no decorrer
devemos nos colocar diante de tal discurso  de seu ministério na Galileia. O SM antecipa
proferido por Jesus? Para o exegeta francés o que se realizara plenamente na Paixao de
Elian Cuvillier, essas questoes estao “inter-  Jesus. A recusa de erguer a espada, na hora
relacionadas” e podem ser respondidas no de sua prisao, destaca que prefere o agir da
conjunto do Sermao da Montanha, que “se Palavra ao das armas. A morte na cruz € o lu-
MI dirige justamente a todos. Visa fazer surgir  gar em que Jesus realiza, ao extremo de sua
um sujeito: um ‘vos’ constituido por uma  logica, a palavra inédita do SM. No Calvario,
multiplicidade de ‘eu’ que o Pai conhece Jesus é revelado verdadeiramente como o
‘em segredo’, cada uma e cada um singular-  ‘Filho de Deus’ que rompe a logica da vio-
mente. Esses sujeitos ndo tém ilusdes sobre [éncia e oferece um lugar onde descobrir o
eles mesmos e suas capacidades (sabem que  novo rosto de seu Pai, como o SM anuncia-
sao potencialmente maus como o resto dos va”, explica.
homens), mas sabem também que essa pa-
lavra ouvida e recebida os coloca em tensao
com o mundo. Que essa palavra excede tudo
0 que creem saber de sua relacao com os ou-
tros, que ela anula todos os particularismos,
as divisoes habituais, as distincoes discrimi-
nantes”.

Cuvillier pontua ainda que "as nocdes de
‘confianca’ e de ‘gratuidade’” presentes no
Sermao da Montanha sao “utilizadas com um
sentido teoldgico e biblico especifico: o ter-
mo confianca equivale, para mim, a palavra
grega pistis, que € traduzida, na maioria das
vezes, em nossas Biblias, pelo termo ‘fé’.

Autor de Le Sermon sur la Montagne. Vivre  Gosto de definir a fé em Cristo como a ‘con-
la confiance et la gratuité [O Sermao da fianca na confianca de um outro’. Quanto a
Montanha. Viver a confianca e a gratuidade],  gratuidade, ela equivale a nocédo de ‘miseri-
Cuvillier afirma que para ele, o Sermao da  cordia’ que se encontra no Novo Testamento,
Montanha “ressoa como um convite a viver em que ela expressa a bondade originaria de
neste mundo sob a luz da Boa Nova de Jesus  Deus para conosco”, conclui.

Cristo que é confianca e gratuidade: confian-
ca em um Deus que vem ao meu encontro e
que, em troca desta confianca, nao me pede
mais nada. Pois, o que o SM nos ensina é que
o Evangelho nao é uma moral (tu deves fa-
zer isto ou aquilo para obter isto ou aqui-
lo - logica da troca e da retribuicdo), mas a
proclamacao de uma Palavra que vem abrir
para uma nova compreensao de Deus, de nos
mesmos e dos outros”. Confira a entrevista.
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Elian Cuvillier defendeu sua tese de dou-
torado sobre Novo Testamento na Faculda-
de Teologica Protestante de Montpellier, em
1991, onde foi nomeado professor. Em 1999,
obteve a Livre Docéncia na Faculdade Teo-
logica Protestante de Estrasburgo. Desde
entdo, é professor de Novo Testamento em
Montpellier.



IHU On-Line - Que leitura o se-
nhor faz do Serméao da Montanha,
em Mateus 5? Poderia comentar a
estrutura exegética do texto?

Elian Cuvillier - Proponho estru-
turar o Sermao da Montanha (SM)'
da seguinte maneira:

Mt 5,1-2: Introducéo
Mt 5,3-16: A palavra fundadora
e As bem-aventurancas (Mt
5,3-12)
e Osal ealuz (Mt 5,13-16)

Mt 5,17-7,12: O cumprimento da
Lei e dos Profetas

» Lei e justica (Mt 5,17-20)
e O razoavel ou o excesso (Mt
5,21-48)
o O aparecer ou o secreto (Mt
6, 1-18)
» A preocupacao ou a confianca
(Mt 6,19-34)
o Julgamento e "Regra de ouro”
(Mt 7,1-12)
Mt 7,13-27: Exortacdo final: os dois
caminhos

Mt 7,28-29: Conclusdo

Proponho agora um comentario
rapido dessa estrutura:

Mt 5,1-2: Introducao

Jesus sobe na montanha como
Moisés no Sinai. Porém, ao invés de
receber a Lei em um face a face
com Deus, ele dirige uma palavra
de autoridade a seus discipulos,
mas também, como detalhado no
final do Sermao (cf. 7,28-29), as
multidoes.

Mt 5,3-16: A palavra
fundadora

Nove bem-aventurancas abrem o
SM (v. 1-12) por meio de uma pro-
clamacao paradoxal: a felicidade
se alcanca no meio da prova, em
uma situacao de necessidade e de
humildade em que aumenta o es-
paco para acolher e receber.

1 O Sermao da Montanha é um discurso de
Jesus Cristo que pode ser lido no Evangelho
de Mateus (Cap. 5-7) e no Evangelho de Lu-
cas (Fragmentado ao longo do livro). (Nota
da IHU On-Line)
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A primeira e a oitava mencionam
o “Reino dos céus’?, afirmando que
pertence aos “pobres de espirito”
(v. 3) e aos que sao perseguidos por
causa da justica (v. 10), ou seja,
aos que vivem nao na abundancia
transbordante (a riqueza e a har-
monia com o mundo), mas na ne-
cessidade (a pobreza de coracao e
o conflito com a légica do mundo).
Deus reina para aqueles que nao se
bastam sozinhos e estao submeti-
dos a prova.

Entre essas duas bem-aventuran-
cas, outras seis desenvolvem qual
seria a atitude existencial corres-
pondente a proclamacao inaugu-
ral de Jesus: mansidao (v. 4; cf.
11,29b), choro (v. 5), fome e sede
da justica (v. 6; cf. 6,33), miseri-
cordia (v. 7; cf. 9,12 e 12,7), pure-
za de coracao (v. 8), paz (v. 9; cf.
10,34-35). As bem-aventurancas
se apresentam como a realizacao
das promessas da Escritura: os que
estao tristes (Is 61,2) serao conso-
lados (Is 66,13); aos misericordio-
sos sera alcancada misericérdia
(Pv 17,5; Ec 28,1-7%); a pureza de
coracao é a condicao exigida para
comparecer diante de Deus em seu
lugar santo (Sl 24,2-4).

A nona e (ltima bem-aventuran-
ca (v. 11-12) representa uma re-
tomada e um desenvolvimento da
oitava, estabelecendo uma equi-
valéncia entre a perseguicdo “por
causa da justica” e a perseguicao
“por causa” de Jesus (cf. v. 11).
Ela realiza, assim, uma reinterpre-
tacao das oito primeiras com base
em uma ligacao estreita (“por cau-
sa de mim”) entre o ouvinte do SM
e o locutor. Dessa forma, ela toma
os ouvintes como discipulos. Para
eles, a alegria nao nasce do sofri-
mento, mas da espera de um galar-
dao cuja origem esta "nos céus”:
esse Ultimo termo designa, em
Mateus, uma alteridade radical. A
situacao dos que estao com Jesus é
parecida, entdo, a dos profetas do
passado (v. 12).

2 Para a traducdo das citacoes oficiais da Bi-
blia, foi usada a versao Corrigida e Revisada
Fiel de Jodo F. Almeida — disponivel em: ht-
tps://www.bibliaonline.com.br/acf. (Nota do
tradutor)

3 O entrevistado se refere ao livro Siracida.
(Nota da IHU On-Line)

O sal e a luz (Mt 5,13-16)

Jesus chama, em seguida, seu
publico de “sal” (v. 13) e “luz”
do mundo (v. 14-16). Os que es-
tao com Cristo (cf. v. 11) dao sa-
bor, caso contrario, nao sao Uteis
para nada. Por meio de suas “boas
obras”, eles iluminam o mundo,
como uma cidade edificada sobre
um monte ou uma candeia em uma
casa, em vista de um louvor dos
homens dirigido nao para eles, mas
para o Pai celeste. Jesus nao de-
talha a natureza das “boas obras”
que devem manifestar os que o es-
cutam. Em Mt 26,10, ele emprega
a mesma expressao para qualificar
o gesto da mulher que derrama o
unguento sobre a cabeca de Jesus,
um unguento que, segundo os dis-
cipulos, podia ser vendido para dar
o dinheiro aos pobres (cf. 26,9): a
“boa obra” se situa além do regis-
tro moral designando, antes, uma
estreita relacao com Cristo.

Mt 5,17-7,12: O
cumprimento da Lei e
dos Profetas

Lei e justica (Mt 5,17-20)

Contra aqueles que afirmam que
sua vinda tem, como consequén-
cia, a abolicao da Lei e dos Profe-
tas, Jesus discorda vigorosamente
(v. 17). O verbo “cumprir” expres-
sa a conviccao que é nele que as
Escrituras, dito de outra forma, a
Lei e os Profetas, se cumprem. Je-
sus fornece seu verdadeiro sentido
a Lei e as promessas proféticas. O
versiculo 18 testemunha o vinculo
do evangelista com a obediéncia
aos mandamentos da Lei. No en-
tanto, a afirmacao da perenidade
da Lei ("nem um jota ou um til ja-
mais passara da lei”) é delimitada
de um lado e do outro por duas
oracoes (“até que o céu e a ter-
ra passem” e “sem que tudo seja
cumprido”); elas marcam seus li-
mites e mitigam assim o carater
absoluto da afirmacédo. Sera com-
parado com a afirmacao de Jesus
em 24,35: “O céu e a terra pas-
sarao, mas as minhas palavras nao
hao de passar”.
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Apesar de relativa, a perenidade
da Lei implica, porém, que nenhum
homem esta dispensado de subme-
ter-se (v. 19). Se a transgressao
ou a obediéncia aos mandamentos
conduzirem a instauracao de uma
hierarquia dentro do Reino (rela-
tivizada em seguida, cf. 11,11 e
20,16), apenas a justica concede
a entrada nele (v. 20). A fidelida-
de sem falha a Lei nao é, portanto,
o critério de entrada no Reino. A
obediéncia a letra do mandamento
se torna secundaria em relacao ao
cumprimento de uma justica que
Mateus afirma exceder a dos escri-
bas e dos fariseus.

O razoavel ou o excesso
(Mt 5,21-48)

Os versiculos 21-48 detalham
a articulacao entre Lei e justica.
Cada vez, Jesus lembra o manda-
mento assim como € transmitido
pela tradicao ("Ouvistes que foi
dito...”) e coloca-o em tensao com
sua propria palavra (“Eu, porém,
vos digo...”): por essa razao, € pos-
sivel falar de antiteses do SM.

A primeira antitese (v. 21-26)
concerne a proibicdo do homici-
dio. Jesus lembra que a transgres-
sao dessa proibicao fundamental
é passivel de julgamento (v. 21).
Em um segundo momento, radica-
liza-a: a colera contra o irmao é
também passivel de julgamento, o
insulto passivel do sinédrio (isto é,
do tribunal) e do fogo do inferno
(v. 22). Dessa radicalizacao deriva
uma duplice consequéncia. Por um
lado, a pratica religiosa (v. 23-24)
nao exonera da interpelacao: a
oferta exigida pela Lei nao subs-
titui nem precede a exigéncia da
reconciliacdao. Por outro lado, no
que diz respeito as relacdes inter-
pessoais (v. 25-26), é preciso re-
conciliar-se com o adversario sob
pena de perder qualquer esperan-
ca de remissao de divida e de per-
dao. O detalhe “no caminho” (v.
25) oferece a chave da compreen-
sdo: o lugar da reconciliacdo é a
existéncia cotidiana. Trata-se de
um convite a livrar-se da neces-
sidade de ganhar contra o outro,
uma atitude que leva, na maioria
das vezes, a perder! A primeira

DESTAQUES DA SEMANA

antitese é uma critica implicita da
pretensao ao respeito da letra do
mandamento. No plano comunita-
rio, ela contesta a ideia de que a
Lei ritual substitua ou mesmo pre-
ceda a exigéncia de reconciliacao
com o irmao. No cotidiano, ela
visa desligar as relacoes interpes-
soais de uma légica da retribuicao
em prol da possibilidade de uma
reconciliacao.

As duas antiteses que seguem,
sobre a proibicao de adultério (v.
27-28) e a autorizacdo do divor-
cio (v. 31-32), se tornam uma soé
(a férmula do v. 31 nao é idénti-
ca a dos v. 21.27.33.38.43). Jesus
lembra, primeiramente, a regra da
proibicao de adultério (v. 27) para
logo radicaliza-la (v. 28): cobicar,
ja significa cometer adultério, e a
salvacao (ou seja, evitar o fogo do
inferno) passa pela amputacao ou
o arrancamento do olho (v. 29.30).
Em um segundo momento, ele lem-
bra a possibilidade de uma carta
de repudio (v. 31), para depois
torna-la também caduca por meio
da interdicao do divorcio (v. 32), a
excecao do caso de uniao ilegal. A
radicalizacao visa, claramente, a
saida permitida pela Lei: proibindo
o adultério, mas permitindo, pelo
divorcio, ter outras mulheres, ela
€ uma concessao a tendéncia ori-
ginaria dos homens a infidelidade
(cf. 19,8). Os v. 29-30 (a mencao
a imputacao ou ao arrancamento
do olho) contestam a ilusao de que
seja possivel evitar a perda de uma
parte de si mesmos. Entendamos
aqui: a ilusdo da onipoténcia (pos-
suir todas as mulheres que se qui-
serem). Entrar no Reino dos céus
passa por aquilo que as ciéncias
humanas chamam de “castracao
simbolica”.

A terceira antitese concerne ao
juramento (v. 33-37). Jesus lem-
bra, primeiramente, a obrigacao
de cumprir os compromissos dian-
te de Deus (v. 33). Ele radicaliza,
logo em seguida, proibindo qual-
quer forma de juramento, na or-
dem do religioso e na ordem do
mundo (v. 34-36): é preciso nao
se comprometer com uma palavra
solene que nunca se tem certeza
de poder cumprir, porque nao se
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sabe o que sera do amanha. Nem
a esfera religiosa, nem a esfera
politica, nem a esfera das relacoes
interpessoais devem prender o ho-
mem na armadilha de compromis-
sos solenes impossiveis de cumprir
(cf. 26,30-35: negacao de Pedro). A
Unica exigéncia é um “sim” ou um
“nao” (v. 37a), exigéncia que nao
diz respeito ao juramento, mas a
uma palavra responsavel que nao
impeca um deslocamento ulterior.
O que for dito além disso vem do
“Maligno” (v. 37b), isto &, daquele
cuja palavra nao é confiavel, pois
contém em si mesma sua propria
desmentida.

A quarta antitese refere-se a lei
do taliao (v. 38-42). Jesus recor-
da, em primeiro lugar, a regra (v.
38) para convidar, logo depois, a
supera-la (v. 39-42). “Oferecer
a outra face” nao é um gesto de
submissao servil, mas uma atitu-
de visando abalar no outro a cer-
teza de que se deve responder a
violéncia pela violéncia. Trata-se
de romper a logica circular do
restabelecimento do equilibrio
da justica entendida de forma
especular. Os outros exemplos
generalizam conforme o mes-
mo principio: convidam a adotar
uma postura que tente mudar a
relacao do outro com a realida-
de através do questionamento
de sua compreensao do mundo.
A finalidade é a recusa do efeito
espelho.

A quinta antitese diz respeito ao
amor e ao odio (v. 43-47). Como
sempre, comeca por lembrar a re-
gra (v. 43) comum as sociedades
humanas, mas raramente escrita
- nao se encontra explicitamente
formulada no judaismo - segundo a
qual a unidade de um grupo sem-
pre se baseia na rejeicao e no adio
de adversarios reais ou imagina-
rios. A radicalizacao proposta por
Jesus consiste na recusa de qual-
quer forma de discriminacao: bons
e maus, justos e injustos, todos es-
tao nas maos da providéncia divina
(v. 44-45). Para o crente, trata-se
da superacao da légica do mundo:
a comunidade escatolégica néao
pode ser construida no modelo das
comunidades humanas (v. 46-47),



porque reina ai um verdadeiro uni-
versalismo em que cada um é re-
conhecido independentemente de
suas qualidades, de suas herancas
ou origens.

O v. 48 conclui o conjunto. A
questao de saber se seria melhor
traduzir “sede perfeitos” ou “vos
sereis perfeitos” esta ligada ao
status que se atribui ao discurso
de Jesus: exortacdao a aplicacao
pratica de uma nova regra esta-
belecida por Jesus (imperativo),
ou possibilidade oferecida de uma
nova compreensao de si mesmos e
dos outros, que pode ter efeitos na
vida cotidiana (indicativo)? Neste
Ultimo caso, que prefiro, a perfei-
cdo (o termo grego utilizado aqui
designa, também, o cumprimento)
pode, entao, ser entendida como
a experiéncia desta nova compre-
ensao, que nunca € adquirida, mas
surge, dia apos dia, da escuta da
palavra de Jesus.

O aparecer ou o secreto
(Mt 6, 1-18)

Esses versiculos reinterpretam
os trés pilares da piedade judai-
ca: a esmola, o jejum e a oracao.
Opdéem uma logica do aparecer -
o crente baseia sua vida no olhar
dos outros - a uma logica do secre-
to - a identidade nao se constitui
naquilo que o homem faz sob o
olhar dos outros, mas na relacao
filial com o Pai que vé em segre-
do. A “recompensa” (v. 1.2.5.16)
é concedida com base em critérios
que nao sao aqueles do mundo ao
qual pertence a ordem religiosa.
Na perspectiva do Reino dos céus
que é o do secreto e do intimo,
o ato ético ou o gesto de pieda-
de sdo o contrario do que se pode
constatar a olho nu.

A primeira entre as obras de
piedade, a esmola, é a ocasido de
uma critica a hipocrisia, isto €, ao
disfarce e ao parecer (v. 2). Na l6-
gica do mundo, a recompensa cor-
responde a medida da esmola, ou
seja, a satisfacao de receber em
troca o que tem se dado: uma boa
imagem de si. Por meio de um afo-
rismo nos limites do absurdo (v. 3),
Jesus sugere que € sem o proprio
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conhecimento que o crente ofere-
ce algo: o segredo em que se da a
esmola concerne ao proprio autor
ou, pelo menos, a uma parte dele!
A recompensa escapa a logica da si-
metria, pois, como sera o caso dos
v. 6 e 18, se pode traduzir literal-
mente: “O Pai [...] te recompensa-
ra”, ou seja, implicitamente, dara
0 que julgara bom e do qual o be-
neficiario ignora a natureza exata.

66

O SM se distin-
gue assim tan-

to do discurso
particularista,
até mesmo sec-

tario, quanto
do discurso uni-
Jormizador de
massa que nega

a indiwviduali-
dade do destino

da mensagem

A segunda das obras de piedade é
a oracdo. Jesus comega novamente
denunciando a atitude dos “hipo-
critas” que oram publicamente (v.
5) e opde a essa atitude uma ora-
cdo secreta, na propria intimidade
(v. 6). Essa é a ocasiao de trazer
um ensinamento mais desenvolvi-
do sobre a oracao. Negativamen-
te, trata-se, em primeiro lugar,
de contestar a atitude infantil que
consiste em pronunciar um rio de
palavras para tentar ser ouvido (v.
7). A confianca no Pai que sabe o
que é necessario para seus filhos
invalida uma oracao que consiste
apenas em saciar o simples pedido
de satisfacao. Positivamente, Je-
sus propoe um modelo de oracao
que se dirige ao Pai celeste (v. 9a),
ou seja, a uma exterioridade. Essa
oracao se desenvolve em dois mo-
mentos. Primeiramente, trés pedi-

dos concernem ao Pai em seu ato
de revelacao junto aos homens (v.
9b-10). A oracao nao consiste em
pedir para participar da vontade
divina nem para colaborar com o
cumprimento de sua vontade. Ela é
um apelo ao proprio Deus para que
se revele a todos (v. 9b), que faca
vir seu Reino (v. 10a) e que se cum-
pra sua vontade (v. 10b). Portanto,
a oracao é primeiramente desvio e
abandono de suas preocupacoes e
pretensdes de agir por Deus.

Posteriormente, trés pedidos
referem-se ao orante (v. 11-13).
O pedido do pao necessario para
a vida cotidiana (v. 11) destaca, se
ainda for necessario, que a oragao
nao é um pedido de objeto que
possa ser satisfeito, mas confianca
absoluta naquele que, como certa
vez no deserto, alimenta seu povo
dia apods dia. O pedido de perdao
(v. 12 e 14-15) € um convite a aban-
donar a lei do talidao para abrir-se
a possibilidade de descobrir um
Deus misericordioso. Rompendo
a simetria constitutiva da lei de
reciprocidade (qualquer ofensa
ou divida precisam reparacao ou
restituicao sob pena de sancao),
o perdao concedido supera a l6-
gica do taliao (cf. 5,38-42; contra
exemplo: 18,23-35). Jesus evita
uma falsa interpretacao da rela-
cao de causalidade que ele esta-
belece entre perdao concedido ao
outro e perdao recebido de Deus:
na medida em que perdoar rompe
a logica de reciprocidade, perdao
concedido e perdao recebido sao
uma unica e mesma realidade, a
da superabundancia do dom que
mostra o Pai celeste como um
Deus de misericordia. Ao contra-
rio, nao perdoar pée em acao um
Deus de retribuicao, que nao con-
cede entdo seu perdao. O terceiro
pedido é um apelo ao Pai celeste
enquanto figura da alteridade: ele
pode se interpor entre eu e o que
me leva a cair em tentacao. Nao
é, portanto, Deus que tenta, mas
é ele quem pode proteger o cren-
te da tentacao (cf. Tg 1,13-14). SO
que este Ultimo tem de apelar a
essa instancia terceira.

Terceira obra de piedade revisi-
tada por Jesus: o jejum. Aqui tam-

\\NE2



10 //4

bém, trata-se de contradizer o hi-
pocrita (v. 16) nao mostrando que
se esta jejuando (v. 18). Recentrar
a piedade na intimidade do sujeito
é, paradoxalmente, a possibilidade
de uma verdadeira exterioridade,
pois o Pai celeste, figura da alteri-
dade, vé em segredo. Ao contrario,
mostrar aos homens que se esta em
jejum remete apenas a sua propria
satisfacdo narcisica, entdo, sem
alteridade verdadeira, mas em um
simples efeito-espelho em que so-
mente se recebe o que se oferece.

A preocupacao ou a
confianca (Mt 6,19-34)

O tema principal do conjunto
dos v. 19-34 é o destaque de duas
atitudes existenciais, uma funda-
da na “terra” (v. 19), sindénimo
de trevas, a servico de Mamom e
inquietude pelas realidades des-
te mundo; a outra, no “céu” (v.
20), sindnimo de luz, a servico de
Deus e confianca. Essa tematica
amplia o que precede (v. 1-18: 16-
gica do aparecer ou do secreto)
e anuncia o que segue (cf. 7,13-
14: os dois caminhos). O olho é
uma candeia que ilumina o cor-
po. Se o olho for bom, o corpo
inteiro tera luz; ao contrario, se
o olho for “mau”, entao o corpo
sera tenebroso (v. 22-23). Nao se
trata da constatacao de uma de-
ficiéncia fisioloégica, mas de um
estado interno da pessoa. A (u-
men internum (“luz interna” dos
fildsofos) pode, ela também, ser
afetada pelas trevas, isto é, pelo
mal. Ela nao permite ao homem
lutar contra os desejos dos sen-
tidos e dominar as paixdes, pois
ela mesma é atingida pelo mal.
A parabola dos dois senhores (v.
24) mostra que, enquanto instan-
cias fundadoras da existéncia, o
céu e a terra nao sao conciliaveis:
ou minha existéncia se desenvol-
ve segundo os critérios do mundo
dos homens, ou entendo-a como
dom da misericérdia de Deus.

A questao das preocupacodes (V.
25-34) resulta da afirmacao de que
os discipulos e os ouvintes de Je-
sus nao devem temer nada por sua
sobrevivéncia, desde que ajuntem
tesouros no céu, ou seja, em uma
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instancia superior externa a este
mundo e sua ldgica. A insisténcia
com a qual Jesus convida seus ou-
vintes e discipulos a escolher entre
0 céu e a terra, entre as trevas e a
luz, e entre Deus e Mamom (6, 19-
24), tem como objetivo fazé-los
passar da “pouca fé” (v. 30; cf.
14,31; 16,8; 17,20) a fé, ou seja,
da preocupacao consigo mesmos a
busca confiante do Reino e da jus-
tica de Deus. O Deus de Jesus cui-
da das aves do céu e das plantas
que nao trabalham nem fiam (v.
25-29). A inatividade dos lirios se
torna, assim, o sinal da generosi-
dade e da bondade do Pai celeste
que doa gratuitamente, segundo
a sua benevoléncia. A justica do
Reino dos céus ndao se manifesta,
portanto, segundo a logica deste
mundo: ela é a misericérdia de um
Pai celeste que cuida até mesmo
de quem nao trabalha nem fia.
Ao contrario, a gloria de Salomao
reside em uma sabedoria que su-
poe a capacidade de conhecer e
de aprender. Assim, nao apenas a
gloria de Salomao nao iguala a be-
leza do lirio (v. 29), mas ainda sua
sabedoria nao é da mesma nature-
za daquela do Deus de Jesus. Esta
nao é construida na ambiguidade
dos poderes humanos. Ela cuida
até mesmo dos que nao podem,
a imagem de Saloméao, invocar
sua forca, sua inteligéncia ou tra-
balho. A “pouca fé” dos ouvintes
de Jesus nao lhes permite crer na
assisténcia soberana de Deus que
cuida da erva do campo (v. 30-34).
Assim, os discipulos correm o risco
de ser como os pagaos: preocupa-
dos quanto ao que ha de comer,
beber e vestir, esquecendo que
seu Pai celeste preocupa-se por
eles com todas essas coisas.

Na parte conclusiva da secao,
reencontra-se o fio condutor que
estrutura o conjunto da secao que
vai de 5,17 a 6,34, ou seja, a justi-
ca de Deus e seu Reino que devem
se tornar a preocupacao principal
dos discipulos (5,19-20; 6,1 e 33;
cf. também 5,3: “Reino dos céus”;
5,6: "justica”; e 5,10: “Reino” e
“justica”). A confianca caracteriza
a releitura da Lei e dos Profetas.
Em lugar de uma inquietude pelas
coisas desse mundo, cada um esta
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convidado a confianca absoluta no
Pai celeste.

Julgamento e “Regra de
ouro” (Mt 7,1-12)

As palavras sobre o julgamento
(v. 1-2) devem ser entendidas no
mesmo sentido daquelas sobre o
perdao (6,14-15): trata-se de aban-
donar a logica da reciprocidade,
da lei do talido. Além disso, julgar
o outro é fazer dele um objeto e
tornar-se o objeto do julgamento
dos outros. Nao existe mais relacao
entre sujeitos, mas relacao de ob-
jetos. A parabola do argueiro e da
trave (v. 3-5) ilustra o impasse do
julgamento sobre outros: conduz
a estabelecer-se juiz dos outros
nao conseguindo mais enxergar-se
em sua mediocridade originaria.
Ao contrario, e segundo um des-
ses paradoxos de que o Evangelho
guarda o secreto, ser generoso com
0s outros supde ao mesmo tempo
uma grande lucidez sobre si mesmo
e uma grande compaixao, aquela
que justamente se deseja ofere-
cer aos outros, como o que se quer
receber de Deus! O aforismo do v.
6 constata que ha pessoas que se
confrontam com o tesouro sagra-
do e com as pérolas do Evangelho,
mas que nao sabem o que fazer
disso: os caes e os porcos, de um
lado, as coisas santas e as pérolas,
do outro, pertencem a mundos es-
tranhos um ao outro e que nao tém
nada em comum.

Nos v. 7-11, Jesus retorna a ora-
cao (cf. 6,7-13): ndo se trata de
acumular palavras esperando ser
ouvido (6,7), mas, na confianca,
dirigir-se ao Pai que dara “coisas
boas” aqueles que pedem, isto
€, nao necessariamente o que foi
pedido, mas o que for bom para o
filho. E preciso, entdo, que o pedi-
do esteja de acordo com a oracao
do modo como a ensina Jesus, ou
seja, que se desloque da neces-
sidade infantil de objetos a von-
tade de Deus, figura da alterida-
de. A imagem é aquela de um pai
que sabe do que seu filho precisa.
A parte se conclui com a assim-
chamada *regra de ouro” (v. 12),
a qual se encontra, de uma forma
ou outra, em todas as tradicoes



sapienciais da humanidade: fazer
aos outros 0 que queremos que nos
seja feito. Nao se trata, porém, de
um retorno a logica da reciproci-
dade: entre o outro e eu mesmo,
de fato, Jesus introduz uma ins-
tancia terceira, ou seja, “a Lei e
os Profetas”. Essa instancia evita
o efeito-espelho, oferecendo um
enquadramento e limites que pre-
servam do que poderia se tornar
um face a face aprisionador ou
até perverso (como uma relacao
sadomasoquista).

Mt 7,13-27: Exortacao
final: os dois caminhos

O SM conclui-se por uma série de
recomendacées (v. 13-27) que pro-
longam as perspectivas adotadas
desde 5,1. O ensinamento sobre os
dois caminhos (v. 13-14) lembra,
primeiramente, que o caminho
da vida ndo é aquele das grandes
avenidas onde circulam as multi-
does, mas o caminho estreito da
singularidade. Na rua estreita da
existéncia, cada um é chamado a
responder por si mesmo ao apelo a
viver recebido.

O alerta contra os falsos profe-
tas (v. 15-20) ressoa como uma
adverténcia a nao escutar a pa-
lavra perversa daqueles que, em
nome de Deus, avancam disfarca-
dos e transformam a mentira em
verdade (v. 15). “Por seus frutos
os conhecereis” (v. 20): o desmas-
caramento dos falsos profetas se
insere no tempo da maturacao. O
discernimento supde a capacidade
de analisar os efeitos de vida ou
de morte das palavras que tém a
pretensao de expressar a verdade.
Assim como é preciso tempo para
ver se os frutos da arvore serao
bons, também é preciso submeter
a prova do tempo as palavras ou as
obras de cada um.

Os v. 21-23 confirmam que o dis-
cernimento se centra no espaco re-
ligioso: nao sao aqueles que se con-
tentam com palavras, mas aqueles
nos quais a palavra esta enraizada
na “vontade do Pai” que entram no
Reino dos céus. “Fazer a vontade”,
aqui, ndo designa primeiramente a
concretizacao em atos de uma rela-
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cdo com o Pai. Agir ndo é, de fato,
necessariamente sinénimo de fazer
a vontade do Pai (cf. v. 22: "nao
profetizamos nds em teu nome? e
em teu nome nao expulsamos de-
monios?”). Mais importante é inse-
rir sua existéncia em uma instancia
externa (“que esta nos céus”), ou

44

Jesus proclama
que a felicidade
se recebe na po-
breza de espiri-
to, pela prova e,
de modo geral,
em uma situacao
de necessida-
de e humildade
a priori pouco
conforme aos
canones habitu-

ais da felicidade

seja, nao se baseando na logica do
mundo que é a da reciprocidade (se
fizer isso, entao mereco aquilo),
mas na confianca no Pai que cuida
de seu filho. Esse é o sentido dos v.
24-27: "Praticar” as palavras de Je-
sus nao significa fazer isto ou aqui-
lo, pois tanto o homem “prudente”
quanto o homem “insensato” (cf.
25,2) edificam sua casa. “Prati-
car” (literalmente: “fazer”) a pa-
lavra de Jesus significa tornar-se
literalmente o “poeta” (do grego
poien, “fazer”, ‘realizar”; cf. Tg
1,22: "Sede cumpridores - literal-
da Palavra”), ou seja: edificar sua
existéncia sobre pilares solidos
que resistam as tempestades da
existéncia.

Mt 7,28-29: Conclusao

Poder-se-ia pensar em 5,1-2 que
Jesus falou apenas para seus dis-

cipulos. Nada disso: as multidoes,
também, beneficiam-se dessa pa-
lavra de autoridade (v. 27-28). A
questao que esse duplice publi-
co traz, detectavel ao longo de
todo o discurso, é recorrente na
interpretacao do SM ao longo da
historia.

IHU On-Line - Em seu livro Le
Sermon sur la Montagne. Vivre la
confiance et la gratuité [O Ser-
mao da Montanha. Viver a con-
fianca e a gratuidade], o senhor
parte de duas perguntas inter-
relacionadas: a) se o Serméo da
Montanha dirige-se tanto aos dis-
cipulos quanto as multidoes; e b)
se as exigéncias do Sermao sao
verdadeiramente viaveis. Como
responde a essas duas perguntas
e como as relaciona?

Elian Cuvillier - Duas perguntas,
ligadas uma a outra, acompanha-
ram de forma recorrente a inter-
pretacao do SM. A primeira refere-
-se aos seus destinatarios: o SM
dirige-se apenas aos discipulos -
como a introducao deixa supor (cf.
5,1) - ou se estende as multidoes -
conforme indicado pela conclusao
(cf. 7,28-29)? Dito de outra forma,
0 SM dirige-se a um grupo limitado
de ouvintes ou a um publico mais
vasto? A segunda pergunta diz res-
peito as exigéncias do SM: sao elas
realmente praticaveis (cf., por
exemplo, 5,44 sobre o amor pe-
los inimigos)? A alternativa pode,
também, ser formulada da seguin-
te maneira: as exigéncias do SM
deveriam ser consideradas como
preceitos que requerem uma obe-
diéncia a qual todos os crentes,
sem excecao, devem se submeter?
Ou trata-se de recomendacdes
destinadas unicamente aos que,
buscando um ideal de perfeicao,
escolhem um estilo de vida radi-
cal, por exemplo, em uma vida re-
ligiosa consagrada?

Quanto a pergunta do publico, o
SM embaralha as cartas. A palavra
de Jesus possui a capacidade de
movimentar quem se deixa atingir
por ela (cf. 8,1), tanto discipulo
quanto membro da multidao. Tra-
ta-se, pois, de um publico universal
ao qual o SM se dirige, com vistas a
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fazer surgir sujeitos singulares, en-
tre os quais a figura dos discipulos
é paradigmatica sem, porém, ser
exclusiva. O SM se distingue assim
tanto do discurso particularista,
até mesmo sectario, quanto do dis-
curso uniformizador de massa que
nega a individualidade do destino
da mensagem. No entanto, a per-
gunta mantém-se: sao todos desti-
natarios das exigéncias do SM? Per-
gunta que chama outra: é preciso
distinguir, dentro do SM, o que se
dirige a um puUblico especifico e o
que se dirige a um puUblico univer-
sal? Na historia da interpretacao,
essas perguntas - as vezes sob for-
mas diferentes - foram feitas e por
muito tempo opuseram uma leitu-
ra “catolica” e uma “protestante”
do SM. Menciono aqui trés nomes
importantes neste debate: Tomas
de Aquino, Martinho Lutero e Joao
Calvino.

Tomas de Aquino

Ateologia da Idade Média sempre
defendeu a ideia de que o SM se di-
rigia prioritariamente aos discipu-
los, ou seja, as pessoas que haviam
abandonado tudo para seguir Je-
sus. Para os tedlogos dessa época,
de fato, a ética radical do SM pode
apenas ser explicada pela situacao
excepcional da época apostolica.
Via de regra, é impossivel conciliar
as obrigacoes da vida em socieda-
de com as exigéncias “espirituais”
do SM. Apenas os individuos capa-
zes de retirar-se do mundo podem
dar conta dessas exigéncias. Para a
Igreja da Idade Média, o monaquis-
mo correspondia a condicao dos
discipulos como Jesus a concebe
no SM. Essa distincao entre duas
categorias de crentes se encontra
na Suma Teoldgica de Tomas de
Aquino* (1225-1274). De um lado,

4 Sao Tomas de Aquino (1225-1274): pa-
dre dominicano, teblogo, distinto expoente
da escolastica, proclamado santo e cognomi-
nado Doctor Communis ou Doctor Angelicus
pela Igreja Catélica. Seu maior mérito foi a
sintese do cristianismo com a visdo aristoté-
lica do mundo, introduzindo o aristotelismo,
sendo redescoberto na Idade Média, na es-
coléstica anterior. Em suas duas “Summae”,
sistematizou o conhecimento teoldgico e filo-
sofico de sua época: sdo elas a Summa Theo-
logiae e a Summa Contra Gentiles. (Nota da
IHU On-Line)
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ha o povo da Igreja, cujas obriga-
coes profanas tornam impossivel
a conformidade com as exigéncias
do SM e que, por conseguinte, nao
esta submetido a elas. Do outro,
ha uma categoria de homens e
mulheres que renunciaram ao
mundo pela vida religiosa e devem
conformar sua existéncia as ins-
trucdes do SM.

Martinho Lutero

Martinho Lutero® (1483-1546) é o
primeiro a romper com esta oposi-
cao entre vida consagrada de um
lado e laicado do outro. Segundo
ele, a necessidade se impoe a to-
dos de submeter inteiramente sua
vida a vontade de Deus, indepen-
dentemente de seu status - religio-
so ou laico. Para Lutero, de fato,
Deus reivindica a vida inteira, e o
SM nao fornece algum argumen-
to apontando para uma divisao da
obediéncia. Exclui, portanto, a
ideia de uma duplice ética.

Ao mesmo tempo, Lutero cons-
tata que essa obediéncia é im-
possivel. Ele mesmo havia feito
a experiéncia: enquanto monge
agostiniano, nunca havia podido
levar uma vida conforme as exi-
géncias do SM. Foi a leitura da
epistola de Paulo aos Romanos
que o levou a reconhecer que
Cristo doa gratuitamente pelo
Evangelho o que nunca obtemos
pela obediéncia: a graca e a mise-
ricordia de Deus.

No entanto, a mensagem da jus-
tificacao pela fé nao torna a Lei ca-
duca. Nao apenas, segundo Lutero,
ela continua a governar como pode
a vida em sociedade, mas, além
disso, mostra aos homens suas
transgressoes aos mandamentos,
de tal forma que eles nao podem

5 Martinho Lutero (1483-1546): tedlogo
alemdo, considerado o pai espiritual da Re-
forma Protestante. Foi o autor da primeira
traducio da Biblia para o alemao. Além da
qualidade da traducdo, foi amplamente divul-
gada em decorréncia da sua difusao por meio
da imprensa, desenvolvida por Gutemberg
em 1453. Sobre Lutero, confira a edi¢ao 280
da THU On-Line, de 03-11-2008, intitulada
Reformador da Teologia, da igreja e criador
da lingua alema. O material estd disponivel
para download em http://bit.ly/ihuon280.
(Nota da IHU On-Line)
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mais confiar em sua obediéncia,
mas apenas em Cristo. Para Lutero,
a funcéo insubstituivel da Lei con-
siste, entdo, em tomar consciéncia
da desobediéncia a Deus e da forca
do pecado. E a partir dessa dialéti-
ca da Lei - que acusa - e do Evan-
gelho - que da misericordia - que
ele encontra a chave para compre-
ender a Biblia em geral e 0 SM em
especial.

Joao Calvino

Uma geracao apods Lutero, Joao
Calvino® (1509-1569) introduz um
novo paradigma na historia da in-
terpretacdo do SM. Em relacao a
época de Lutero, os debates nao
sdo mais os mesmos. A controvérsia
com a teologia catdlica passou para
o segundo plano das preocupacées
do Reformador, enquanto que se
tornou necessario distinguir-se dos
anabatistas e antinomistas.

A designacao de anabatistas vem
da pratica do rebatismo de crentes
ja batizados na infancia. Os mo-
vimentos anabatistas surgidos no
século XVI se caracterizam pela
oposicao radical que estabelecem
entre a Antiga e a Nova Alianca.
Eles leem o SM como uma nova lei
e tentam aplica-la ao pé da letra.
Segundo seu ponto de vista, essa
nova lei concedida por Jesus revo-
gou assim a lei veterotestamenta-
ria. Por conseguinte, nao se sentem
mais governados pelos mandamen-
tos do Antigo Testamento. De um
lado, fizeram da observancia literal
do SM o critério da existéncia apods
Jesus. Do outro, rejeitam a autori-
dade do Antigo Testamento para a
organizacao da vida social e, con-

6 Jodo Calvino (1509-1564): teblogo cristao
francés, teve uma influéncia muito grande
durante a Reforma Protestante e que con-
tinua até hoje. Portanto, a forma de Protes-
tantismo que ele ensinou e viveu é conhecida
por alguns pelo nome Calvinismo, embora o
proprio Calvino tivesse repudiado contun-
dentemente este apelido. Esta variante do
Protestantismo viria a ser bem-sucedida em
paises como a Suica (pais de origem), Paises
Baixos, Africa do Sul (entre os africAnderes),
Inglaterra, Escocia e Estados Unidos. Leia,
também, a edi¢do 316 da IHU On-Line in-
titulada Calvino — 1509-1564. Teblogo, refor-
mador e humanista, disponivel em http://
bit.ly/10BIrpn. (Nota da IHU On-Line)



sequentemente, toda legislacao ci-
vil baseada nos Dez Mandamentos.

Os antinomistas que, conforme
0 nome sugere, se opunham fun-
damentalmente ao reconhecimen-
to da validade da lei (nomos em
grego) na lgreja, pretendiam vi-
ver apenas do Evangelho e deixar
o exercicio da lei aos magistrados
civis e aos principes. Para eles, se a
lei ainda possuiu um valor politico,
desde Cristo ela ndao tem mais ne-
nhum significado teologico.

Calvino se opOs a uns como aos
outros: opor Antiga e Nova Alianca
seria desconhecer a intencao de
Jesus no SM. Jesus ndo se opde a
lei veterotestamentaria, mas reve-
la, ao contrario, o sentido deseja-
do por Deus. Suas palavras sao di-
rigidas contra a interpretacao dos
escribas e dos fariseus que, desde
seu ponto de vista, obscureceram
o sentido original, mas nunca con-
tra a Lei. Tanto a ideia da abolicao,
por Jesus, dos mandamentos como
a assimilacao do SM a uma nova
lei comportam mal-entendidos.
Segundo Calvino, os mandamentos
divinos nao superam as possibi-
lidades humanas, sendo, ao con-
trario, aplicaveis. O que importa
€ nao lé-los ao pé da letra, mas
entendé-los a partir da intenciona-
lidade divina que os sustenta e que
Jesus revela.

IHU On-Line - O senhor sugere
ainda que ha uma terceira via de
interpretacao possivel. De que se
trata? Como essa via é diferente
das outras possibilidades? Nesse
livro, o senhor também questiona
se o Sermao pode ser visto como
normativo ou como um conjunto
de conselhos para quem deseja
viver uma vida religiosa. Assim,
como deveriamos nos colocar
diante do texto do Sermdo da
Montanha?

Elian Cuvillier - Se as exigéncias
sao regras morais, compreende-
mos que ninguém se atreve real-
mente a alegar po6-las em pratica,
a excecdo de alguns “santos” ou
alguns radicais extremistas. Se as
exigéncias forem um convite para
uma nova compreensao do mundo
e de si mesmo, entao a questao de
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saber para quem é dirigido o SM e
se é praticavel desloca-se. O SM se
dirige aqueles que estao a escuta
de uma palavra capaz de renovar
sua existéncia. Discipulos ou mul-
tidées? Pouco importa quem se-
jam no inicio. O conjunto do SM
se dirige justamente a todos. Visa

94

Cada ouvinte
dessa Palavra
pode, entao,
deixar-se tomar
por ela e assim,
no dia a dia, vi-
ver um pouco
dessa confian-
ca e dessa gra-
tuidade em um
mundo em que
reina, geral-
mente, a descon-
fianca e a logica
da retribuicao

fazer surgir um sujeito: um ‘“vos”
constituido por uma multiplicida-
de de “eu” que o Pai conhece “em
segredo”, cada uma e cada um
singularmente. Esses sujeitos nao
tém ilusdes sobre eles mesmos
e suas capacidades (sabem que
sao potencialmente maus como
o resto dos homens), mas sabem
também que essa palavra ouvida
e recebida os coloca em tensao
com o mundo. Que essa palavra
excede tudo o que creem saber de
sua relacao com os outros, que ela
anula todos os particularismos, as
divisdes habituais, as distincoes
discriminantes.

O SM questiona e abre um ho-
rizonte. Realiza esse duplice mo-
vimento, radicalizando a norma
comum (nao a suprimindo ou a

negando). Nao foca, primeiramen-
te, no que é preciso fazer, mas na
palavra a receber. E bem verdade,
portanto, que o SM nao se dirige
a todos, pois se dirige a cada um
particularmente. E, como se diri-
ge a cada um particularmente, se
torna verdadeiramente universal.
Se, ao final do SM, as multidoes
admiradas (7,28-29) seguem Jesus
(8,1), sera preciso que delas se
destaquem aqueles em quem essa
palavra tera tracado seu caminho.
Estamos apenas no inicio do evan-
gelho. O caminho é ainda cumpri-
do. Toda uma vida ndao é demais
para que essa palavra nos atinja
a ponto de deslocar duradoura-
mente nossa existéncia, de mu-
dar em profundidade o olhar que
dirigimos a Deus, a nés mesmos,
aos outros e ao mundo. Para que
ela introduza em noés uma confian-
ca que nao vem de nds, mas nos
é oferecida pela propria escuta da
Palavra. Essa confianca na gratui-
dade do Deus de Jesus Cristo é a
Unica capaz de nos fazer perceber
a existéncia e, portanto, vivé-la
no dia a dia, de forma renovada.

IHU On-Line - Qual é a relagao
entre o Sermao da Montanha e a
nao violéncia?

Elian Cuvillier - Por sua propria
radicalidade, o SM é uma violén-
cia feita contra a ldgica do mun-
do. Um novo discurso sobre Deus
(literalmente, uma “teo-logia”)
que suscita violéncia e oposicao
contra quem é seu pregador. A se-
quéncia do evangelho mostra, ali-
as, que Jesus devera assumir a vio-
léncia que suas palavras suscitam.
Mostra, também, como o proprio
Jesus, para manter-se coerente
com essas palavras inéditas do SM,
devera passar por um luto funda-
mental, aquele de uma imagem
violenta e retribuidora de Deus,
profundamente ancorada na sua
historia e cultura. Se o evangelho
destaca que o Jesus terrestre veio
para cumprir, desde seu ministério
na Galileia, o que o SM anuncia (cf.
Mt 11,28-30; 20,28), esse cumpri-
mento €, porém, apenas parcial
até a Paixdo. A palavra de Jesus,
na continuacao do evangelho, per-
manece, de fato, as vezes em con-
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traste com a logica radical e inédi-
ta do SM (o proprio Jesus se vé, em
alguns momentos, sob o impacto
de seu proprio julgamento: com-
parar Mt 5,22 e Mt 23,17). Apenas
a Paixao permitira que se realize
plenamente, em Jesus, esse novo
discurso sobre Deus.

No SM, a Palavra que Jesus pro-
nuncia é verdadeiramente Pa-
lavra de alteridade no que ela
anuncia de inédito, um inédito
que nao se confunde totalmente
com o que o Jesus terrestre da a
conhecer dele no decorrer de seu
ministério na Galileia. O SM ante-
cipa o que se realizara plenamen-
te na Paixao de Jesus. Arecusa de
erguer a espada, na hora de sua
prisao, destaca que prefere o agir
da Palavra ao das armas. A morte
na cruz é o lugar em que Jesus
realiza, ao extremo de sua logica,
a palavra inédita do SM. No Cal-
vario, Jesus é revelado verdadei-
ramente como o “Filho de Deus”
que rompe a logica da violéncia e
oferece um lugar onde descobrir
o novo rosto de seu Pai, como o
SM anunciava.

Poder-se-ia, portanto, pensar
que o evangelho de Mateus tenta
destacar como, pouco a pouco,
se apaga em Jesus qualquer traco
de violéncia para deixar aparecer
somente a figura de um Messias
"manso e humilde de coracao”
(Mt 11,29), que, como o Servo
de Javé, nao suscita a conten-
da (12,19). Tal imagem, a de um
Jesus “nao violento”, é, porém,
incompleta e corre o risco de ser
tachada de ingénua, ou até cari-
caturada. Com certeza, devemos
insistir neste ponto: assim como
Mateus o apresenta, Jesus esta
radicalmente distante da violén-
cia brutal, tanto fisica quanto de
estado, violéncia revolucionaria
ou até violéncia divina. No entan-
to, no evangelho das palavras de
Jesus uma forma de violéncia é
detectavel, uma violéncia que se
poderia definir como positiva, por-
tadora de vida.

Ilustro esse ponto voltando a
quarta antitese do SM (5,38-42),
em que Jesus aborda a questao do
talidao. Ele reitera primeiramente

DESTAQUES DA SEMANA

a regra (v. 38) que, lembramos, &
um progresso nas relacées huma-
nas no que diz respeito a uma pra-
tica que consiste em fazer justica
sob forma de uma vinganca que
excede em violéncia ou em danos
o prejuizo inicialmente causado
(cf., por exemplo, a historia de
Dina, vingada por seus irmaos em
Gn 34). Depois, nos v. 39-42, Jesus
convida a superar a lei do talidao
por meio de propositos cuja radi-
calidade violenta literalmente a
logica da retribuicao habitualmen-
te em vigor nas sociedades huma-
nas. E assim que é preciso enten-
der a proposta de “dar a outra
face”: longe de ser um gesto de
submissao servil pelo qual um indi-
viduo se submete ao arbitrario de
seu adversario, trata-se, ao con-
trario, de uma atitude enérgica e
voluntaria pela qual alguém muda
radicalmente de atitude (ou seja,
ndo responde a agressao por um
gesto parecido de agressao), con-
vidando assim o outro a deslocar
seu proprio olhar para si mesmo e
para o outro. Trata-se de desesta-
biliza-lo para vencer nele a pulsao
original que o conduz a responder
a violéncia fisica com uma violén-
cia parecida. O resto do proposi-
to deve ser entendido segundo a
mesma logica, ou seja, adotar uma
postura que visa mudar a relacao
do outro com a realidade por meio
de um questionamento profundo
de sua compreensao do mundo. A
logica € aquela da recusa da espe-
cularidade e do “efeito-espelho”.
Longe de ser nao violenta, a logi-
ca da "outra face” contém, assim,
uma forma especial de violéncia,
no sentido de um apelo a uma for-
ca da Vida que se ergue contra a
violéncia brutal do “golpe por gol-
pe”, que é a do talido. O Reino de
Deus que nasce dessa possibilidade
oferecida de uma nova compreen-
sao da existéncia (cf. 5,20) supoe,
entdo, uma violéncia contra a lo-
gica do mundo. Nesse sentido, o
SM constroi mesmo uma “logica do
excesso do dom e da confianca na
gratuidade” que coloca o crente -
ou seja, aquele que leva a sério a
palavra de Cristo - em uma tensao
saudavel com o mundo, logo, com
parte de si mesmo.
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IHU On-Line - Qual é o sentido
do conceito de “bem-aventuran-
¢a” no Sermao da Montanha?

Elian Cuvillier - A busca da fe-
licidade é tao antiga quanto a hu-
manidade: como viver uma vida
feliz considerando nossa condicao
humana marcada pela finitude e
pelas circunstancias da existén-
cia (doencas, azar, catastrofes de
todo tipo, perda dos entes ama-
dos e, mais cedo ou mais tarde, a
perspectiva de nossa propria mor-
te)? Na Antiguidade, os deuses sao
ditos felizes, pois escapam ao des-
tino dos mortais, gozando entao
da felicidade eterna. Por seu lado,
os homens nao cessam de procu-
rar a felicidade e associam-na, se-
gundo as conviccoes e, as vezes,
sem exclusividade, a salde, ao
amor, ao dinheiro, a sabedoria,
a beleza, ao poder, a piedade, a
protecdo dos deuses. “Nada ha de
novo debaixo do sol” (1,9), ja di-
zia o Eclesiastes - 0 Qoheleth - que
fazia da busca da felicidade e da
maneira de ser feliz uma de suas
preocupacoes principais, com a lu-
cidez habitual: “Disse eu no meu
coracao: Ora vem, eu te provarei
com alegria; portanto goza o pra-
zer; mas eis que também isso era
vaidade. Ao riso disse: Esta doido;
e da alegria: De que serve esta?”
(Qo 2, 1-2).

Felicidade e suas
condicoes de
possibilidade

Quanto a essa questao da felici-
dade e de suas condicoes de pos-
sibilidade, as bem-aventurancas do
evangelho de Mateus (Mt 5,3-12)
constituem uma contribuicao origi-
nal. Seu dizer é, de fato, no mini-
mo paradoxal: Jesus proclama que
a felicidade se recebe na pobreza
de espirito, pela prova e, de modo
geral, em uma situacao de neces-
sidade e humildade a priori pouco
conforme aos canones habituais da
felicidade. Apesar de nao afirmar
que a felicidade nasce do sofrimen-
to, Jesus considera nao apenas que
ela tem sua fonte na expectativa
de algo cuja origem deve ser situ-
ada fora desse mundo (0 que Ma-



teus chama de “Reino dos céus”),
mas também que pode residir no
cerne da prova. Eis uma definicao
de felicidade que nao corresponde
absolutamente aquela com a qual
estamos acostumados!

As bem-aventurancas designam,
habitualmente, a colecao das nove
palavras de Jesus que abrem o
SM. A palavra deriva do latim be-
ati (“bento” ou “feliz”) e com
ela inicia, na traducao latina do
Novo Testamento, cada frase de
Mt 5,3-12. De modo mais geral, o
termo designa palavras que pos-
suem uma forma literaria comum
atestada no Egito, na Grécia e na
literatura hebraica. Designada
pelo termo técnico de “macaris-
mo”, derivado do grego makarios,
"bem-aventurado’’.

Do ponto de vista da forma li-
teraria, os macarismos comecam
pelo adjetivo makarios, seguido
por uma oracao relativa ou um
pronome pessoal introduzindo uma
clausula que descreve uma con-
duta especifica ou uma qualidade
que incentiva ao louvor da pessoa
declarada bem-aventurada. Os ma-
carismos sao formulados na tercei-
ra pessoa e, na maioria das vezes,
no singular. O exemplo mais antigo
conhecido de macarismo se en-
contra nos Hinos homéricos a De-
méter: “Feliz, entre os homens da
terra, quem possui a visao desses
mistérios”.

A bem-aventuranca se distingue
da béncao. Enquanto esta, in-
troduzida pela férmula “bendito
seja...” (eulogétos ou o participio
eulogémenos), realiza o que diz
(ela abencgoa!), a bem-aventuranca
€ uma proclamacao: o macarismo
nao aparece primeiramente como
uma maneira de indicar o caminho
a seguir para ser feliz, nem como
uma formula de béncao que quer
comunicar a felicidade. Ele consta-
ta e proclama essa felicidade. Pa-
rabeniza o bem-aventurado a quem
se dirige.

7 “Heureux” foi traduzido para o portugués
como “bem-aventurados” na Biblia, mas ge-
ralmente é traduzido por “feliz”, por isso ten-
tei conciliar dessa forma aqui e a seguir no
paragrafo em que trata das traducoes possi-
veis de Heureux. (Nota da tradutora)

Em grego classico makarios sig-
nifica “favorecido pelos deuses”,
aquele que vive como os deuses,
sem preocupacoes. Nas bem-aven-
turancas evangélicas €, portanto,
o efeito de surpresa suscitado pelo
uso sistematico da frase paradoxal
que é o motor das bem-aventuran-
cas. Chamam-se de bem-aventu-
rados os que, pela visao humana,
vivem na situacao contraria da fe-
licidade e do favor dos deuses: os
pobres, os aflitos, os famintos...
De forma geral, encontram-se duas
maneiras principais de restituir
o termo makarios nas traducoes
francesas mais comuns:

1) A ideia de felicidade: “Heu-
reux” [Felizes] (TOB, BJ, NBS,
Colombe, Segond, BFC, Osty, Ma-
redsous, Joana d’Arc); “Bienheu-
reux” [Bem-aventurados] (Darby et
Crampon); “Ils sont heureux” [Eles
sao felizes] (Biblia Parole de Vie);
“Joie de ceux qui” [Alegria daque-
les que] (traducao Bayard); “Mag-
nifiques” [Magnificos] (traducao de
Jean Grosjean: "a palavra grega
evoca a felicidade dos deuses, dos
reis, dos ricos, mais do que a boa
sorte de um homem feliz”).

2) Mais raro, a ideia dinamica de
movimentacao: “Em marche” [Em
marcha] (Biblia Chouraqui); “De-
bout” [De pé]. Arazao dessa tradu-
cdo é que a raiz hebraica da qual
deriva a palavra bem-aventurado
corresponde a ideia de caminhar,
de avancar: uma dindmica.

No que me concerne, propo-
nho traduzir makarios pelo termo
“Vivo”. Trata-se de passar, aqui,
nao a nocao de vida biologica,
mas daquilo que poderiamos cha-
mar de vida psiquica ou espiritual,
a que vem do sopro de vida que
Deus insufla em cada homem. Os
“Vivos” designam nao aqueles que
sao cheios de si, de suas riquezas
materiais ou intelectuais, mas os
que deixaram que se criasse neles
um espaco para que advenha algo
além do que ja existe e que eles
dominam. Dito de outra forma,
*“Vivo” significa aberto, no sentido
de disponivel para a vida do de-
sejo em si. Assim entendida, cada
bem-aventuranca abre para outra

dimensao que institui uma nova
forma de ser homem.

IHU On-Line - No livro, o senhor
afirma que o principal desafio com
o qual o Sermao da Montanha nos
confronta ndo é fugir do mundo,
mas, ao contrario, considera-lo o
lugar em que ainda é possivel vi-
ver uma relagao de confianca e de
gratuidade. Como esses conceitos
podem nos ajudar a entender
esta dimensao de que é possivel
viver tanto a confianca quanto a
gratuidade neste mundo? Ainda
neste sentido, como devemos en-
tender a criacao a partir do sopro
de Deus? De qual forma o vivente
originario do sopro se relaciona
com as dimensdes da gratuidade
e da confianca?

Elian Cuvillier - As nocoes de
“confianca” e de “gratuidade”
sao, aqui, utilizadas com um sen-
tido teologico e biblico especifi-
co: o termo confianca equivale,
para mim, a palavra grega pistis,
que é traduzida, na maioria das
vezes, em nossas Biblias, pelo
termo “fé”. Gosto de definir a fé
em Cristo como a “confianca na
confianca de um outro”. Quanto a
gratuidade, ela equivale a nocao
de “misericordia” que se encontra
no Novo Testamento, em que ela
expressa a bondade originaria de
Deus para conosco. O SM ressoa,
para mim, como um convite a vi-
ver neste mundo sob a luz da Boa
Nova de Jesus Cristo que é con-
fianca e gratuidade: confianca em
um Deus que vem ao meu encontro
e que, em troca desta confianca,
nao me pede mais nada. Pois, o
que o SM nos ensina é que o Evan-
gelho ndo é uma moral (“tu deves
fazer isto ou aquilo para obter isto
ou aquilo” - logica da troca e da
retribuicao), mas a proclamacao
de uma Palavra que vem abrir
para uma nova compreensao de
Deus, de nés mesmos e dos outros.
Cada ouvinte dessa Palavra pode,
entao, deixar-se tomar por ela e
assim, no dia a dia, viver um pou-
co dessa confianca e dessa gratui-
dade em um mundo em que reina,
geralmente, a desconfianca e a
logica da retribuicdo.





